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Resumo

Neste artigo busca-se discutir a relagao entre as lutas por demarcacgao de terras indigenas
no estado de Roraima, extremo Norte do Brasil, que contou com a participagao ativa de
indigenas em lugares até entdo inéditos, e a construgcao das principais organizagoes
indigenas de Roraima, assim como o recente investimento daqueles povos indigenas
(sobretudo os Macuxi e Wapichana) na construgao de espagos de educacao especifica e
diferenciada e no ingresso nas universidades. A luta por direitos permanece apés a
demarcacgao da Terra Indigena Raposa Serra do Sol, e a educagao formal entra na pauta das
reivindicagoes do movimento indigena, assim como é por este utilizada para fortalecer e
consolidar sua “agencialidade” e seu poder de mobilizagao.

Palavras-chave: movimento indigena; transformacgao; educagao formal; raposa-serra do
sol.

Abstract

This article aims to discuss the relationship between the struggles for demarcation of
indigenous lands in the state of Roraima, extreme north of Brazil, with the active
participation of Indians in previously unprecedented places, and the construction of the
main indigenous organizations of Roraima, as well as the recent investment of these
indigenous peoples (mainly the Macuxi and Wapichana) in the construction of spaces of
specific and differentiated education and in the entrance in the universities. The struggle
for rights remains after the demarcation of the Raposa Serra do Sol Indigenous Land, and
formal education is part of the Indigenous movement's demands, as it is used to strengthen
and consolidate its "agency" and its mobilization power.
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Introducao

Com este artigo, pretendo expor e debater uma parte importante da atual
situacao e da historia recente do movimento indigena no estado de
Roraima, extremo Norte do Brasil. Ao mesmo tempo, abordo brevemente a
luta pela terra — especificamente a Terra Indigena Raposa Serra do Sol, cuja
fase judicial do processo demarcatério encerrou-se apenas em 2013, com o
julgamento dos embargos declaratérios (as famosas “condicionantes”) pelo
Supremo Tribunal Federal (STF) — e busco vincula-la a construcao tanto das
organizagoes indigenas mais consolidadas naquele estado — o Conselho
Indigena de Roraima (CIR) e a Organizacgao dos Professores Indigenas de
Roraima (OPIR) — quanto da busca por formacéao escolar e universitaria.
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Tais espacgos de educacao formal, assim como as organizagoes indigenas,
revelam-se locais de formacao e consolidacao do movimento indigena,
além de motor de mobilizagao para o alcance de suas reivindicagoes e de
transformacdes que vém sendo operadas em seu cotidiano. Ao final do
artigo, discuto brevemente o quanto a ideia de transformacao indigena pode
estar ligada a uma reposta que esses povos estao dando ao processo de
invasao colonial (ligado, por sua vez, a uma nog¢ao de transformacao
histoérica unilinear e pré-determinada) que se acometeu sobre eles. O artigo
apresenta parte dos resultados de minha pesquisa de doutorado em
Antropologia pela UnB, sob orientacao de Stephen G. Baines?.

Terra Indigena Raposa Serra do Sol: mobilizagao e conquista

A demarcacgao da Terra Indigena Raposa Serra do Sol (TIRSS) foi de fato uma
conquista inestimavel para as populagdes indigenas do estado de Roraima
e um marco recente de reconhecimento dos direitos indigenas. Stephen
Baines (2012a), aponta que a demarcacao da TIRSS em darea continua
contrasta com o modelo antes existente de demarcacoes “em ilhas”?, que
havia sido aplicado em procedimentos anteriores a organizacao do
movimento indigena de Roraima, ou seja, quando os indigenas do estado
estavam fragilizados e sem meios eficazes de defesa de seus direitos.
Mesmo com a homologac¢ao do longo e pedregoso processo demarcatoério da
TIRSS, assinada pelo presidente Lula em 2005 — que foi pessoalmente ao
local, em ato que passou a integrar o calendario de datas comemorativas
dessas comunidades - os indigenas continuariam cobrando das
autoridades a “garantia e a protegao integral de suas terras e dos recursos
naturais, onde arrozeiros invasores continuaram, até o inicio de 2009, a
explorar indevidamente as terras e os rios’ (BAINES, 2012b, p. 40). Apenas
com a decisao final do STF, em margo de 2009, é que os habitantes
originarios do lugar tiveram a garantia pelo Estado de seu usufruto

! Trata-se de pesquisa de campo realizada no estado de Roraima entre os anos de 2014 e 2016, de forma
intermitente, incluindo uma estadia de seis meses e outra de dois na cidade de Boa Vista e arredores, além de
outras visitas mais curtas (de trés a duas semanas) ao estado. Acompanhei de perto, por meio de observagao
participante, a vida dos estudantes indigenas na Universidade Federal de Roraima (UFRR) e também de outras
institui¢des de ensino superior, além de indigenas ja formados e liderangas comunitarias ou dirigentes de
organizagdes indigenas. Disto resultou minha tese, defendida em 05 de maio de 2017, intitulada “Académicos
Indigenas em Roraima e a construgdo da interculturalidade indigena na universidade: entre a formagao e a
transformagao”.

2 Segundo Baines (2012a) as demarcagdes em ilhas consistem em “demarcagées de terras indigenas em pequenas
dreas cercadas por fazendas na regido da Serra da Lua, ao sul, e Amajari e Alto Alegre, ao oeste, onde a maioria
das terras indigenas é de extensdo reduzida para sustentar suas populagées que estdo em pleno crescimento. A
demarcagdo fragmentada destas outras terras indigenas, regido ocupada por fazendeiros antes da consolidagao
do movimento indigena em Roraima e consequente reivindicagdo dos seus direitos origindrios aos seus
territorios, resultou em uma situagdo atual de frequentes conflitos entre fazendeiros e povos indigenas e falta de
terras para suas populagées indigenas em crescimento”(p. 44).
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exclusivo sobre a terra, uma porc¢ao de 1,7 milhao de hectares no nordeste
de Roraima.

De acordo com Paulo Santilli, o surgimento do Conselho Indigena de
Roraima (CIR) resultou de uma estratégia politica encontrada pelos
indigenas (em especial os Macuxi, Wapichana e Taurepang) para fazer
frente as invasoes de seu territério, sendo que as dimensdes da Terra
Indigena Raposa Serra do Sol e o aprendizado com derrotas locais
anteriores exigiram uma maior centralizacao de esforgos, o que nao havia
sido possivel nos outros episédios, como o da exigua Area Indigena Ouro,
que conta com apenas uma aldeia de mesmo nome, e demais comunidades
demarcadas “em ilhas”, com areas diminutas. Assim, a criagao do CIR, a
partir de sete Conselhos Regionais® definidos nas Assembleias Anuais de
Tuxauas, esteve diretamente ligada a luta pela demarcag¢ao da TIRSS, sendo
que a histéria de ambos se confunde. Como diz Santilli: “a construgao de
uma organizagao politica verticalizada responde, em muito, a construgao
de uma unidade territorial abrangente, que é a drea Raposa-Serra do Sol'
(SANTILLI 2001, p. 94).

Atualmente a frente do departamento juridico do CIR, Joénia Wapichana é
uma das mais destacadas advogadas indigenas em atuagao no pais. Por
ocasiao do julgamento da acao popular 3.388/2005% que emperrava havia
anos a conclusao da demarcagao da TIRSS, Joénia aproveitou para acusar a
morosidade do processo demarcatério e a violéncia sofrida pelos indigenas
de Roraima, com 21 liderangas assassinadas em 30 anos. Sua sustentacao
oral perante a Suprema Corte contribuiu para o éxito do pleito para o
movimento indigena, com uma defesa irrefutavel dos direitos indigenas
previstos na Constituicao Federal e com a afirmacao da necessidade da
terra para os povos que la vivem (WAPICHANA, 2009). Tive a sorte de
encontra-la algumas vezes em Roraima, sobretudo em sua sala em Boa
Vista, uma vez que a agenda de Joénia Wapichana é disputada pela
participagao em inumeros congressos e foruns internacionais, onde se

3 De acordo com Santilli, os Conselhos Regionais consistiam em ‘“instdncias supra-aldeds, descoladas das
comunidades locais, integradas por representantes de dreas geograficas delimitadas em fungdo da concentragao
de aldeias, mas sobretudo da influéncia dos missiondrios, articulados as liderangas indigenas locais Macuxi,
Ingaricd, Taurepang, Wapixana e Yanomami, foram, assim, criados sete Conselhos nas seguintes regioes. Serras,
Surumu, Amajari, Serra da Lua, Raposa, Taiano e Catrimani. Sua incumbéncia era gerir as relagoes externas as
comunidades indigenas, tanto no plano das relagées com a sociedade regional, como na formulagdo e
direcionamento dos projetos indigenistas, patrocinados por diferentes agéncias”(SANTILLI, 2001, p. 43).

4Trata-se de Agéo Popular, de autoria do senador da Republica Augusto Affonso Botelho Neto, tendo por assistente
o também senador Francisco Mozarildo de Melo Cavalcanti, ambos representantes do estado de Roraima. Na agao,
eles questionavam os atos demarcatérios da TIRSS, alegando, entre outros vicios, a falta de oitiva de todos os
envolvidos e a parcialidade do laudo antropoldgico. Reconhecendo a “a incomum relevancia politico-social desta
causd', como escreveu o relator do processo, ministro Carlos Ayres Britto, o STF manteve a validade da
demarcacgao. Porém impds as famigeradas “19 condicionantes”, que viriam a ser confirmadas e minuciosamente
detalhadas no julgamento dos embargos declaratérios, em 23 de outubro de 2013.
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discutem de direitos indigenas a questdes ambientais, isso quando nao esta
percorrendo as Terras Indigenas do estado para dar cursos de formacao de
operadores do direito nas comunidades ou resolver questoes juridicas e
burocraticas ligadas aos direitos coletivos dos povos indigenas.

A participacao da advogada Joénia Batista de Carvalho, ou Dra. Joénia
Wapichana como é mais conhecida, no caso, rendeu vasta cobertura e
comentarios na imprensa a época, por ser “a primeira advogada indigena a
falar ao STF’, como escreveu a jornalista Flavia Tavares na notavel
reportagem “O dia da india Joénia’, publicada no jornal O Estado de Sao
Paulo®. Para a ocasido, Joénia se paramentou com a beca usada pelos
advogados na corte e pintou o rosto com tracos vermelhos a maneira dos
Wapichana. Comecgou sua fala na tribuna usando a lingua materna. Flavia
Tavares ressalta, entre outras coisas, o fato de um dos ministros do STF,
Carlos Ayres Britto (relator do processo) ter dito que “até chorou’ com a fala
de Joénia, apés abrir a decisao colegiada com o seu voto, favoravel a
demarcacgao. Na reportagem, também ha mencao a formacgao da advogada:

Sua comunidade decidira que ela deveria ser professora, para ajudar a
educar os indiozinhos que lutariam pelas terras da reserva no futuro. Mas,
quando a irma mais velha morreu ao dar a luz, sequndo Joénia por
negligéncia do hospital, ela decidiu que queria fazer mais, a revelia dos
lideres wapichanas. Seria advogada. Mudou-se com a mae para a capital -
o pai ficou para tras por nao aceitar viver na cidade grande. Estudou por
conta e passou em quinto lugar no vestibular da Universidade Federal de
Roraima. Na sala de aula, toda vez que a questao indigena era trazida a tona,
os colegas olhavam imediatamente para ela. Eram, em sua maioria, filhos
de politicos e fazendeiros.

Dois anos depois de formada, em 1999, foi chamada ao conselho
dos “tuxauas’ os lideres das comunidades — todos homens —
para receber as honrarias e a missao de cuidar de seus Irmaos
(TAVARES, 2008, p. Jb6).

E quase um truismo afirmar que a questao territorial caminhou junto com o
surgimento das organizagdes indigenas no estado de Roraima, mas me
arrisco a supor que esse movimento atingiu o seu apice com o sucesso da
demarcagao da TIRSS. As condicionantes impostas pelo STF, que limitam
em muito a autonomia dos indigenas sobre a terra e reafirmam sua
subordinagcao ao Estado brasileiro e seu aparato administrativo,
provavelmente representam um ponto de inflexdo na linha até entao

® Edigao de domingo, 31 de agosto de 2008 (Caderno Alias, pagina J6).
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ascendente dos direitos territoriais indigenas, e ndao apenas em Roraima,
uma vez que se tornariam o parametro para julgamento de outros casos.

Porém se hoje é possivel falar na luta indigena enquanto uma série de
conquistas, sobretudo territoriais, decorrentes de uma nova forma de
organizagao politica a conduzir a resisténcia desses povos, a partir disso
que Santilli chama de instancias supra-aldeas (os Conselhos Regionais,
organizados por sua vez em um Conselho Indigena de Roraima, sediado em
Boa Vista), nao se pode aqui deixar de mencionar, mesmo que brevemente,
o histérico da longa opressao por que passaram 0s povos indigenas de
Roraima. A promessa de melhorias, tanto de ordem pessoal quanto coletiva,
oferecida por uma educacao formal, oferece uma alternativa que se
contrapode diretamente ao sistema hierarquizado de exploragao econémica,
social e racial a que os indigenas foram submetidos. Essa exploragao
remete aos primeiros contatos com os povos europeus, mas estende-se ao
longo dos séculos chegando até as portas dos dias atuais. Falar de tais
temas é necessario, creio, para uma iluminagao mutua entre diferentes
épocas, dando forca e sentido aos movimentos atuais e passados de
resisténcia e emancipacao.

A exploragao no rio Branco e os povos indigenas

Para entender como se deram os primeiros contatos dos povos indigenas
da regidao do rio Branco com os empreendimentos coloniais europeus, é
preciso levar em consideragdao ao menos trés fatores histéricos: a) as
expedicoes de escravizagao que partiam do lado brasileiro; b) as disputas
pelos limites territoriais (fronteiras) entre diferentes projetos coloniais
(Portugal, Espanha, Holanda, Inglaterra, Franga) — depois substituidas por
litigios de fronteiras nacionais (Brasil, Venezuela, Suriname, Guiana,
Guiana Francesa) — guardando-se as respectivas diferencas entre tais
projetos; e c) as guerras intertribais locais e como os europeus se inseriram
nelas. Certamente muitos outros fatores existem e sao importantes para a
compreensao do tema, mas é na interseccao desses trés aqui elencados que
se pode buscar uma sintese do que foi o carater inicial da “colonizag¢ao” da
regiao.

A postura muitas vezes ambigua dos povos indigenas das Guianas em
relacao aos avangos das poténcias coloniais europeias — ora como suas
presas, ora como seus aliados — é até hoje objeto de debates académicos e
acusagoOes mutuas. Nadia Farage (1991), em sua pesquisa de mestrado sobre
a ocupagao colonial do rio Branco no séc. XVIII, demonstrou como Holanda,
Portugal e Inglaterra utilizaram-se das relagdes mantidas com os povos
indigenas da regiao para expandir e manter seus dominios, usando-os
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como “fronteira viva', ou ainda, “muralhas dos sertoes’. Em outras palavras,
“adisputa em torno do territorio do rio Branco realizou-se atraveés dos povos
indigenas que o habitavam” (p. 18). Farage aponta, no entanto, que esses
grupos indigenas também se utilizaram dos europeus — sobretudo de suas
mercadorias, que trocavam por prisioneiros de guerra — em prol da
expansao de suas redes de influéncia e circuitos de troca com outros povos.

Farage atesta que é consenso entre os “cronistas das Guianas’ a “afirmagcao
de que o apresamento de escravos para os holandeses era uma derivagcao
das guerras intertribais” (p. 110). Os holandeses, que basearam sua politica
colonial ndao na conversao ou aldeamento dos indios, mas no
estabelecimento de relagcbes de escambo e tratados comerciais,
conseguiram se inserir nos circuitos de troca indigenas e por fim “puderam
controlar as querras intertribais, retendo porém, o dispositivo guerreiro em
seu proprio proveito’ (p. 117). Os produtos manufaturados holandeses
(armas de fogo, ferramentas de ferro) penetraram a regiao do rio Branco com
intensidade a partir de meados do séc. XVII, chegando cada vez mais longe
por meio das trocas intertribais, sendo esses objetos, e nao a presenca de
tropas ou fortificagoes, que fizeram soar o alarme da “invasdo holandesa’
nos governos coloniais de Espanha e Portugal.

A efetiva ocupacgao da regiao por civis, entretanto, sé teve inicio na segunda
metade do século XIX, com a introdugcao da economia pecuarista. Farage e
Santilli (1992) mostram como a ocupacao das terras indigenas por fazendas
de gado caminhou junto com a transformacado desses indigenas em
funcionarios bracgais das fazendas, o que implicou um confinamento duplo:
tanto fisico quanto social. Essa integracao forcada, derivada da espoliagao
territorial e da desestruturagao de seus sistemas sécio-naturais, fez com
que os indigenas passassem a ocupar a camada inferior da hierarquia social
local, que dependia inteiramente de sua mao-de-obra. Sequndo eles:

no vale do rio Branco, a ocupagdo de terras fez-se ainda
acompanhar de mecanismos de arregimentagao da populacao
Indigena para as camadas mais baixas da sociedade regional
que entao se formava. O processo de ocupagdo requeria o
confinamento territorial e, parl passu, a circunscrigao de um
lugar social para a populagao indigena. Duplo sitio, portanto (p.
268).

Com a Republica, e ao longo de todo o séc. XX, decretos e regulamentos
serao usados para favorecer a elite regional no processo de ocupagao
fundiaria e registros de posse no vale do rio Branco. Tais documentos

n u

faziam referéncia apenas marginal, quando faziam, as “malocas”, “taperas”
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e “barracas” que indicavam a presenca indigena (os “agregados”) nos locais
requeridos. Alj, os indigenas passavam a trabalhar para os novos “donos” do
lugar. Alessandro Oliveira (2012), em sua pesquisa de doutorado,
demonstrou como esse sistema de exploracao do territério (pastoreio) e do
trabalho (baseado na relacdo entre o fazendeiro e o vaqueiro) é que
organizou a invasao e a ocupagao daquela regiao por uma populagao de nao-
indios, presidindo as relacoes destes com os indigenas. Essas novas regras
de “convivio” acabaram produzindo forte impacto negativo sobre as formas
indigenas de organizagao social e de relacao com o territério e o meio
ambiente:

A invasao de fazendas de gado provocou uma série de impactos
nas praticas indigenas de uso territorial. Enquanto o avango do
gado destruia as rogas, o desenho das fazendas provocava uma
série de constrangimentos a mobilidade dos indios e as suas
prdticas de tradicionais. Com as fazendas, surgiram proibicoes
a prdtica de pesca com timbg, restrigoes do acesso aos lagos e
outras fontes de dgua perenes, e o cerco de regionais também
refletiu no progressivo escasseamento da caga. Além destes
Impactos sobre as prdticas, o recrutamento de criangas
indigenas para pretensamente ‘aprenderem” a lidar com o
gado junto as familias ‘civilizadas” na maior parte das
experiéncias revelava o cardter servil do regime de exploracao
do trabalho que caracterizou as relagbes entre fazendeiros e
indios. Este foi um expediente também amplamente utilizado
pelos posseiros, criando relagoes de compadrio que reforgava
os lagos clientelistas com os indios (p. 62).

Lembrancas do trabalho duro nas fazendas de gado permanecem vivas e
sao transmitidas para as novas geragoes, sendo que pude conversar com
alguns netos e filhos de indigenas que foram “escravo de fazenda”. Nas falas
de anciaos e liderancas, estes frequentemente insistem em mencionar que
estdao buscando “uma vida melhor" para seus filhos e netos (o que ja
conseguiram em muitos aspectos). Essas falas sao movidas pela lembranca
de um tempo nao muito distante e nao de todo superado, vivido por eles, de
grande exploracdao e sofrimento, em que trabalhavam de sol a sol e
conviviam com a fome, servidao e castigos fisicos.

Em Roraima, o empenho de certas figuras socialmente engajadas da Igreja
Catdlica foi realmente um fator fundamental de organizagao nos
primoérdios do movimento indigena. Quem se aprofunda mais nesses
estudos sobre a origem do movimento indigena no estado de Roraima e sua
ligacao com a “ala progressista” da Igreja é Jaci Guilherme Vieira (2014), que
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prefere trabalhar com a nocao de formacao de uma consciéncia critica
indigena advinda dessa parceria, “a partir de uma série de projetos que
visavam tanto a independéncia econémica como a formacao politica dos
indios de Roraima’ (p. 14). Vieira demonstra como inicialmente os
propositos da Igreja na regiao do rio Branco eram bem outros, aliados aos
interesses das elites locais, mas a partir da década de 1960 os missionarios
de Roraima passaram a ver os povos indigenas como “o verdadeiro
oprimido na regido” (p. 172) e mudaram consideravelmente sua postura,
passando a denunciar as invasoes e violéncias promovidas por fazendeiros,
e a trabalhar em prol da emancipacgao politica daqueles povos oprimidos
pelos poderes locais, sobretudo advogando pela demarcacgao de suas terras
e implementando os referidos projetos.

A nocao de projeto, entretanto, fartamente utilizada entre os povos
indigenas de Roraima, é duramente criticada por Maxim Repetto (2008)
enquanto um elemento externo as tradi¢des indigenas que, ao contrario de
representar um planejamento autogerido do seu futuro, estaria substituindo
e atualizando as praticas assistencialistas e tutelares dos 6érgaos
indigenistas, configurando verdadeiros “mecanismos de mediagcao e de
poder, uma vez que permitiram as agéncias indigenistas o0 acesso e o
controle sobre as comunidades indigenas’ (p. 80). Mais do que uma
acusacao despropositada contra algumas liderangas ou organizagoes, essa
critica esta diretamente vinculada aquela que aponta para as constricoes
impostas pelos reduzidos limites fisicos das Terras Indigenas demarcadas
e pela degradagcao de seu entorno, comprometendo gravemente a
sustentabilidade (econdémica, ambiental, cultural) das comunidades e
obrigando-as a se adaptar a novas formas de subsisténcia (FRANK, CIRINO,
2010).

Apesar das ameacgas representadas por novas configuracdes de poder
politico e econd6mico na dinamica social indigena, as organizagoes
indigenas do estado, por sua vez, permitem que as bases sociais (isto &, as
comunidades indigenas) exer¢cam forte controle sobre as liderancas eleitas,
ao contrario do que ocorre com os cargos da politica partidaria. E o que
afirma Repetto, a respeito dessas organizacdes (formadas em maior parte
pelos povos Macuxi e Wapichana):

Para os Makuxi, uma boa lideranga indigena é aquela que
manifesta e atua sequndo as orientagoes das pessoas ou
grupos que o elegeram. Reiteradas vezes ouvi liderangas
refletirem a respeito do poder delegado a elas, aceitando-o, nao
tanto pelo interesse pessoal de aparecer publicamente, mas
para levar avante o trabalho da comunidade. Quando a
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comunidade desejar, eles se dispoem a entregar os cargo sem
rancores. Estes pronunciamentos sao respeitados nas
assembléias. Lideres autoritdrios e que ndo consultam as bases
logo sao vistos com desconfianga, e logo alguém enuncia.
“serd que quer ser mais que a gente?” (REPETTO, 2008, p. 115).

Apo6s essa rapida abordagem de alguns aspectos da constituicao do
movimento indigena em Roraima, passo a debater, no préximo item, o papel
da educacao formal no processo de conquista da autonomia indigena,
tomando como exemplo algumas de suas liderancas. Em principio a
educacao escolar destinada aos indigenas ficou a cargo dos religiosos,
enquanto isso era interessante para os governantes®, configurando um
desenvolvimento paralelo a todo o processo de invasao e posterior
retomada da terra. A escola indigena acompanhou as mudancas de postura
e de propésitos das iniciativas de contato com os indigenas, num
movimento que val das tentativas de sua evangelizagcao/catequizacao,
passando pela “civilizagao” e formacao de “trabalhadores uiteis”, para depois
ter aos poucos a sua forca apropriada e revertida pelos proprios indigenas,
em favor daquilo a que chamaram a escola que queremos, chegando aos
resultados atuais, ainda insatisfatérios, de uma educagao escolar indigena
diferenciada e bilingue, mantida quase contra a vontade por um Estado
cada vez menos interessado na diversidade cultural e no conhecimento
indigena’.

A luta indigena de Roraima e a educagao formal

O papel da educagao formal no contexto de retomada de terras e direitos,
que culmina com a demarcagao da TIRSS, nao é nada fortuito. Alcida Rita
Ramos aponta para essa convergéncia entre a educagao e autonomia
politica em uma passagem muito marcante de sua propria experiéncia de
campo, na forma de um testemunho do que era e do que passou a ser a
situacao dos povos indigenas do Lavrado de Roraima com o contato
interétnico e com suas organizacoes®. Em Boa Vista, ainda se podem

6 Como escreve Jaci Vieira (2014): “No Rio Branco, regido completamente destituida de politicas publicas, 0s
religiosos tiveram o monopdlio completo da educagdo até 1970, quando entdo o Estado assumiu para sI essa
responsabilidade, levado principalmente pelos conflitos entre a Igreja e os grupos de interesse local. Houve uma
dispensa da Igreja dessa responsabilidade, com o objetivo explicito do proprio Estado de colocar sua proposta e
tornar-se hegeménico via projeto educacional. O objetivo era claro: impedir mais do que nunca que as terras
indigenas fossem demarcadas”(p. 131).

" Tratei do assunto escolarizagdo e povos indigenas mais detalhadamente em outro artigo, no qual relaciono os
debates em torno da implementacao da escola indigena especifica e diferenciada nas comunidades indigenas de
Roraima com uma discussdo mais ampla em torno da educacao entre os povos indigenas, do ponto de vista de
seus intelectuais (Lisboa, 2017).

8 Assim escreve Ramos em seu texto: “.Jembro-me dos Macuxi de Roraima quando comecel a fazer minha
pesquisa de campo com 0s Yanomami, no fim da década de 1960. Eram humildes varredores das ruas de Boa Vista
que mal ousavam levantar os olhos do chdo e pareciam querer fazer-se invisiveis para aquele mundo hostil que
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perceber os ecos da longa marginalizacao dos indigenas, mas também é
possivel inferir o quanto essa exclusao era mais acentuada décadas atras,
ou como ela foi se transformando com o tempo. Ramos enfatiza que algo
mudou do final da década de 1960 para ca, mostrando que os povos
indigenas haviam, ao final desses quarenta anos, conquistado
protagonismo, “agencialidade e forga politica’, nas palavras da antropologa,
dando como principal exemplo a vitéria no processo de demarcagao da
TIRSS. Por fim, a “educagao formal’ é apontada por Alcida Ramos como fator
crucial nessa mudanca, assim como uma das principais expressoes de seus
resultados:

Tema quase inexistente hd apenas umas trés décadas, a
educagao, inclusive de nivel superior, vem tomando um espago
substancial nas preocupagodes de indios e nao indios. Talvez
seja neste campo que a agencialidade indigena se faz sentir
com mais vigor (RAMOS, 2010, p. 29).

Com a luta juridica pela demarcagao e homologagao da TIRSS, todo um
vocabulario juridico em torno da nogao de Terra Indigena e seu processo
demarcatorio pelo Estado brasileiro passou a fazer parte das falas de jovens
e adultos minimamente envolvidos com o movimento indigena em
Roraima. Nas palavras das liderancas mais antigas, a memoria desse longo
processo eivado de conflitos e de violéncia® contra os indigenas se mistura
com as referéncias aos ancestrais miticos, principalmente Makunaima,
fazendo com que o tempo da luta e o tempo do mito se embolem e se
alimentem mutuamente nos seus discursos, como neste exemplo colhido
pelo jornalista Felipe Milanez (2006):

A palavra “homologagao” ficou recorrente nos idiomas dos
povos, Iinspirou letras de musicas, nomeou uma aldeia e até
animais domésticos. No pdtio central da aldeia Maturuca, foi
Inaugurada uma escultura para marcar a data da homologacao.
De acordo com o tuxaua Jacir José de Souza, chefe da

ao mesmo tempo os envolvia e os rechacava acintosamente. Viviam entdo o lado mais sombrio da fricgao
Interétnica, relegados a absoluta marginalidade social, cultural e econdémica. Quarenta anos depois, 0s mesmos
Macuxi, aliados aos Wapichana e a outros povos do Lavrado de Roraima, eram os protagonistas de uma das mais
célebres batalhas judiciais dos tempos modernos, ao defender, em igualdade de condigées, os seus direitos
territoriais contra empresdrios da agroindustria que ocupavam Iilegalmente suas terras. Os esforcos dos
advogados indigenas foram cruciais para que os habitantes tradicionais da terra indigena Raposa-Serra do Sol
saissem vitoriosos na decisdo do Supremo Tribunal Federal que confirmou a validade de sua terra indigena em
forma continua e afastou invasores arrogantes e belicosos [.] A educagdo formal transformou aquela
invisibilidade Macuxi numa demonstragdo exemplar de agencialidade e for¢a politica”(RAMOS, 2010, p. 28).

® A disputa, mais do que um embate de ideias, envolveu atos de violéncia por parte de fazendeiros, que
incendiaram e destruiram locais estratégicos para os indigenas dentro da TIRSS, como o Centro de Formagéo e
Cultura, uma igreja, um hospital e uma escola, como denunciou a respeito o na época presidente da Confederagao
Nacional dos Bispos do Brasil (CNBB), Dom Geraldo Magella, na se¢do Tendéncias/Debates do jornal Folha de Sao
Paulo, datado de 09 de outubro de 2005 (http://wwwl.folha.uol.com.br/fsp/opiniao/fz0910200509.htm).
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Maturuca, foi a vitoria de uma luta de mais de 30 anos. Como
simbolo, foi erguida a figura de Makunaima, o deus vindo do
Sol, que transformou a vida e o territorio. “Ele foi uma liderangca
forte, ndo tinha medo, e isso deu forca para os seus netos que
somos nos’, diz Jacir. “Essa lembranga nos fez lutar para
defender o nosso direito, a luta até o ultimo indio” (p. 15).

Como o marco de pedra no centro da comunidade Maturuca indica, a
questao da terra ficaria gravada de forma permanente na memoria e nas
acgoes seguintes do movimento indigena, e isso repercutiu também no que
se refere a educacao formal e ao ensino superior. Assim como Joénia
Wapichana buscava inicialmente melhorar as condi¢des de seu povo ao
optar pelo curso de direito, os filhos e netos de importantes tuxauas (que
sdo conhecidos como “as liderangas”) levam consigo o espirito de luta pela
causa indigena ao ingressarem na faculdade, um ideal que esta presente na
hora de escolher o curso e a carreira profissional que vao sequir. E o que se
depreende da fala de muitos jovens ligados ao movimento indigena no
estado. Como exemplo, trago o depoimento da estudante indigena de
agronomia, Maria das Dores, do povo Macuxi, que entrevistel em fevereiro
de 2016 na biblioteca da Universidade Federal de Roraima (UFRR):

Eu escolhi Agronomia para a situagdo do meu povo. Eram duas
opgoes que eu tinha, Direito e Agronomia. Para a luta dos povos
Indigenas, que era o Direito, e a Agronomia para o
desenvolvimento da comunidade. Entao eu escolhi Agronomia
para trabalhar na terra indigena junto com o povo.

(..)eu fui indicada desde o curso técnico de Agronomia. Fui
escolhida pela lideranga com mais 20 jovens que vieram para
a escola de Surumu, Centro Indigena de Formagao, que é da
liderangca da Raposa Serra do Sol e dai eu resolvi fazer o
vestibular e consegul entrar, que eram cinco vagas para
Indigenas e eu fiquel em quarta colocada [Entrevista com
Maria das Dores Lima da Silva, 31, realizada em 19/02/2016, na
biblioteca da UFRR].

M3, Das Dores expode, em seu dilema entre cursar direito ou agronomia, o
vinculo fundamental entre a terra e a causa indigena como um todo. A
producao de alimentos — um dos argumentos que os fazendeiros invasores
utilizavam para permanecer no local — tornou-se um dos novos desafios
com a demarcagao da TIRSS. Nao que os indigenas nao produzissem
alimentos antes, mas isso agora passou a ser tratado em outros termos,
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numa forma de rebater as acusacgoes preconceituosas dos seus adversarios,
que continuaram existindo apés a desintrusdo. E como se precisassem
legitimar novamente — ou permanentemente — o uso de uma terra que
sempre foi sua:

Depois da demarcacao da Raposa da Serra do Sol, e depois da
retirada dos arrozeiros, dos fazendeiros, a questao que os
brancos passavam no jornal e publicavam muito [era que os
Indigenas estio morrendo de fome ndo tinham nada pra
comer, mas tudo 1sso é mentira. Os indigenas nunca passaram
fome, os brancos nunca deram comida pra eles na verdade,
nunca ofereceram nada. Entio a gente queria a terra para
retomar de volta as criagoes, as plantagoes que estavam sendo
poluidas, e o meu objetivo de Agronomia € 1sso. Desmentir todo
esse jornal esse povo politico que ficam mentindo nas
televisoes.

(..)E ndo sou so eu que estou de indigena na Agronomia, Sao
cinco da Raposa Serra do Sol que estdo fazendo Agronomia,
Zootecnia... que ja estao prestes a concluir. Entao a gente focou
muito sobre esses politicos que ficam mentindo e a gente quer
desenvolver na Raposa Serra do Sol essa produgado, a
autossustentagcao do nosso povo [Idem/.

A familia de Maria das Dores mora da comunidade indigena Lilas (da qual
sua mae é a tuxaua), no municipio de Uiramuta, dentro da TIRSS. “Eu
também sou da comunidade, estou aqui com o objetivo do estudo’, afirma a
estudante, que além das atividades académicas milita no movimento
indigena, participando das atividades desenvolvidas pelas organizacoes,
como reunides e manifestagdes — coisas que, aos poucos fui percebendo,
fazem parte da rotina de muitos outros estudantes indigenas. Encontrei-me
com Maria das Dores em uma dessas manifestagoes, em frente ao Férum
Bento de Faria, da Justica Federal em Boa Vista. Era uma manifestagao
muito bem organizada, com faixas, dancas, cantos e oracdes, debaixo do sol
forte daquela manha de fevereiro, tudo sem atrapalhar o movimento de
entra e sal no Féorum — atendendo a uma determinacgao que partiu de dentro
do prédio para nao bloquearem a entrada. Um dos manifestantes cuidava
exclusivamente para que as pessoas atravessassem a rua na faixa de
pedestres. Falaram-me que tal grau de organizacao e persisténcia devia-se
a presenca dos indigenas da regiao das serras, que seriam mais
acostumados a mobilizagao e a luta.
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A sede administrativa do Distrito Sanitario Especial Indigena Leste de
Roraima (DSEI/Leste), a menos de um quilémetro dali, estava ocupada por
centenas de indigenas, um grande numero deles vindo de comunidades
distantes, com familias inteiras instaladas no local. Manifestavam-se
contra a indicagao politica do novo coordenador distrital'®, alegando que as
comunidades nao haviam sido consultadas, como manda o direito a
consulta prévia garantido pela Convencao 169 da OIT. Perto do meio dia
partimos em caminhada até 13, onde foi exposta a situagcao juridica da
“ocupacao” e o mandado de reintegracao de posse da sede impetrado pela
AGU.

Neta do conhecido tuxaua Sr. Jacir, José de Souza, um dos nomes fortes da
histéria do movimento indigena em Roraima e ainda hoje uma grande
autoridade na regido das serras, Maria das Dores fala sobre esse
aprendizado que teve dentro da “luta”!! indigena e junto com sua familia:

eu desde pequena tenho sequido a cultura dos meus avos. Eu
sempre gostei de luta, de danga, de pinturas, de comida, da
natureza, entao eu sempre busquei preservar a minha aldeia. O
meu avo, antes, a gente sofreu muito na luta com os
fazendeiros, os garimpeiros, e assim fui crescendo vendo essa
luta dele, né. Entao eu fago parte da organizagao do CIR,
também trabalho no Movimento das Mulheres Indigenas de
Roraima junto com a minha mae, que ela é a lideranga, tuxaua
da comunidade e eu gosto muito, assim, luto. Nao so com o povo
daqui de Roraima, mas tenho contato com vdrios outros
indigenas de outros estados e vejo essas lutas de sofrimento
sobre a terra, sobre a demarcacao, entao eu sempre admiro
muito quem luta e vou continuar nessa luta [l[dem/.

A busca pela formacao superior é assim mobilizada em func¢ao da “/uta’, por
meilo de cursos universitarios que forneceriam o instrumental necessario
para o fortalecimento do movimento, das comunidades e das liderancas
indigenas. O sentido que Maria das Dores da ao termo “/uta’ — inicialmente
fazendo referéncia a cultura de seus avés, a danga, pinturas, comida,
natureza; posteriormente envolvendo-se com “outros indigenas de outros
estados’ e suas “lutas de sofrimento sobre a terra’ — nao é um sentido

10 Ver cobertura do caso na imprensa local: http://gl.globo.com/rr/roraima/noticia/2016/02/protesto-de-indios-
mantem-sede-do-dsei-leste-ocupada-em-roraima.html

11 Quanto a provavel duvida a respeito da palavra “luta”, se é categoria nativa ou analitica — uma vez que os
antropologos se acostumaram a tratar essas duas possibilidades em termos antagénicos e excludentes (assim
como pensamento e agdo) — pergunto de volta: por que nao trata-la como uma categoria da and/ise nativa, um
elemento presente e vigoroso de suas reflexdes existenciais e politicas, além de um instrumento de agao e
mobilizagdo muito eficaz para os indigenas?
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estanque, ao contrario, promove no decorrer mesmo de sua fala uma
ampliacao, uma trajetéria semantica. Sua fala a retrata como se estivesse
partindo da esfera de sua familia, da comunidade, e se unindo a uma luta
mais ampla para depois, ja de volta, afirmar “e vou continuar nessa Iuta’.
Trajetéria parecida com a que se exige de um académico indigena. Formar-
se em Agronomia é assim um investimento na autossustentagao do seu
povo (um dos novos desafios apontados por liderancas indigenas apés a
demarcacao da TIRSS) ao mesmo tempo que apenas mais uma etapa no
aprendizado vivenciado na “/uta’.

Muitas vezes a necessidade de qualificagdao profissional surge em
decorréncia do préprio cargo ou fungao exercida no movimento indigena,
que por si s6 exige um permanente investimento na formacao pessoal.
Quando conversei com Leuma Ferreira, a época secretaria adjunta na
Secretaria do Indio do estado de Roraima, foi bem isso que ela me explicou,
tomando seu caso pessoal como exemplo. Leuma ja foi tuxaua da
comunidade e coordenadora da Associagao dos Povos Indigenas de
Roraima (APIR), além de ja ter trabalhado na Coordenacado Indigena do
municipio de Boa Vista, ates de chegar na Secretaria do indio. Ao longo
dessa “carreira” de liderancga indigena, ocupando cargos seja no movimento
ou na administracado publica'?, a escolha pelos cursos de Administragao e
Direito é tratada por Leuma menos como preferéncia individual do que
como necessidade:

Bem, eu nasci na Comunidade Indigena Vista Alegre, na Terra
Indigena Sao Marcos, e em 2005 eu fuil tuxaua da comunidade.
Em dois anos e meio, em 2007, eu ganhel para coordenagao da
Associagao dos Povos Indigenas do estado de Roraima, a APIR.
E de 14, como a Associagao tem a sede aqui em Boa Vista, eu
vim para assumir na sede, passel trés anos na Associagao, e na
Associagdo eu senti essa necessidade de ter uma formag3o.
Como indigena, a gente sair e representar em varios estados,
né, buscar também o interesse da populagao indigena, e de a
gente poder debater os assuntos no mesmo nivel. E foi a partir
desse momento que eu senti essa necessidade e o curso que eu

12 Jean Paraizo Alves, em sua tese de doutorado, também notou essa alternancia de dirigentes indigenas entre as
organizacOes indigenas e os érgdos publicos. Alves defende que, com a redemocratizacdo do Pais ap6s a ditadura,
aumentou a presenca de indigenas nas administracdes locais, seja em cargos eletivos ou em cargos e fung@es
“comissionadas”. Como consequéncia, nesses estados e municipios, “as ‘metaforas bélicas’ de confrontagdo entre
indigenas e Estado, mencionadas até a exaustdo por ativistas dos movimentos sociais nos anos 1980, perderam forca,
dando lugar ao dialogo, e em alguns casos para o simulacro de dialogo entre cidadados indigenas, politicos eleitos e
burocratas” (ALVES, 2007, p. 90). A Secretaria Estadual do indio, onde Leuma trabalha, é de fato um lugar em que
metéaforas bélicas como “luta” sdo frequentemente substituidas por “dialogo” ou, o que é mais comum, pelo seu simulacro.
N&o obstante, como se viu no depoimento anterior, seria errdbneo afirmar que em Roraima a “luta” perdeu forga, seja na
préatica ou no discurso, uma vez que segue viva e forte nas organizagdes que se propdem a uma postura mais combativa.
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me Identifiquei foi com Administracao. E cursei
Administracdo, no ano passado que eu consequi minha
formagado. Nao consequi antes porque a minha familia nao tem
condicdo financeira de me ajudar, mas gracas a Deus eu
comecel a trabalhar e consegui essa formagdo em
Administragao.

(..) E em sequida ja comecei a fazer Direito também por essa
necessidade de a gente usar e saber dos nossos direitos, de
levar para os demais povos, que muitas vezes, por preconceito,
por alguma coisa assim a gente ndo consegue se defender ou
buscar um tipo de direito que é nosso. Fica muito solto. E com
relagdo ao preconceito, a gente passa, mas 1sso também vem
da gente. Se a gente deixa se abater, se a gente se sente
fragilizado, isso ai, para mim, gragas a Deus, eu level tranquilo.
Também a minha formagdo é couching, né. Fiz couching em
Brasilia e fiz executive couching esse ano ja [Entrevista com
Leuma Ferreira realizada em 12/02/2016, na Secretaria do Indio
do Estado de Roraimal.

Os periodos de formacao e exercicio da liderang¢a muitas vezes precisam
ser intercalados, ja que o estudo demanda quase sempre que se more em
Boa Vista — o que favorece o trabalho em organizagdes mas impede que se
exerca o cargo de tuxaua, fungao esta que Leuma pensa em voltar a exercer,
dizendo que “se tiver oportunidade de ser tuxaua estou pronta para ir e
enfrentar’. Afirmo que ela seria uma tuxaua superespecializada, devido a
toda essa formacao e experiéncia que acumulou. Por ser mulher, Leuma ja
venceu a eleicao para tuxaua uma vez, concorrendo com varios homens, no
que entende ter sido uma escolha da comunidade para enfrentar o problema
do alcoolismo, que afeta muitos homens inclusive os que sao indicados para
tuxaua.

Leuma pretende usar os conhecimentos que adquiriu em prol do
desenvolvimento e da uniao de sua comunidade, que hoje esta, como muitas
outras, em uma relacao prejudicial de dependéncia econémica de governos
e politicos: “a minha visao é de voltar para comunidade e ter essa visao de
produgao junto com a populagao de uma forma coletiva que dd para crescer,
da para melhorar, mas as dificuldades elas surgem quando a gente impoe”.
A postura afirmativa se manifesta também no meio académico, enquanto
estudante de graduacgao, exigindo o cumprimento dos direitos garantidos
aos indigenas, como o respeito a sua cultura. Leuma estuda Direito na
faculdade Estacio/Atual, uma instituicao particular, pagando as
mensalidades do préprio bolso, como fez no curso anterior, Administracgao.
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Quando perguntei se a Estacio tinha um levantamento da quantidade de
alunos indigenas matriculados, ela me respondeu assim:

Ainda nao tem. Ai eu até falei para eles, sugeri que a gente poderia estar
vendo quantos indigenas tem. Falel também que na Administracdao a minha
colacao foi normal, como todos, agora em Direito eu quero uma
diferenciada. E eles “Mas por qué?”, e eu disse “Porque eu sou indigena e eu
tenho o meu direito”. [risos] Ai eu disse que eu quero estar a carater, ter uma
colacdo diferenciada, e ai disseram “E, a gente pode ver” e eu disse que “Nao,
mas eu tenho, se eu quiser fazer assim eu tenho direito”, né, é a minha
escolha. (...) Ai eu falei para eles “E por isso que eu estou fazendo Direito, né¢”
[Idem)].

Ambos os exemplos aqui expostos, Maria das Dores e Leuma, sao
antagonicos e complementares: a forma de atuacao (uma mais institucional
e outra mais ativista) e a organizacao de que fazem parte (CIR e APIR)
apresentam diferencas consideraveis entre si. Uma é uma jovem de trinta
€ poucos anos, a outra ja tem mais idade e um filho de vinte. Uma esta na
Universidade Federal, a outra estuda em uma particular. Mas essas duas
mulheres sao também pontos referenciais diversos de um mesmo
movimento, compartilham o discurso politizado, a afirmacao dos direitos
indigenas e o desejo de trabalhar para o desenvolvimento de sua
comunidade. Ambas usam a universidade nao apenas como um
investimento pessoal para alcangar o sucesso profissional e o bem estar
econdmico, mas principalmente com o intuito de fortalecer a “causa
comum” dos povos indigenas. O ingresso na universidade é tratado por elas
como um acontecimento posterior ao engajamento nas comunidades e
organizacgoes, e geralmente a decisao pela vida académica conta com o
apoio destas para se concretizar.

Se a educacao formal €, ja faz algum tempo, um elemento indispensavel na
luta do movimento indigena em Roraima, e se seus quadros cada vez mais
sao investidos desse tipo de formacgao, isso nao comec¢a com liderangas ou
seus descendentes entrando nas universidades. Muita coisa teve que
acontecer antes que os cursos da UFRR abrissem vagas especificas para
indigenas através de um vestibular diferenciado, ou que se criasse o
Instituto Insikiran, ou para que se firmasse um convénio entre as
organizagoes indigenas e algumas institui¢goes particulares de ensino
superior (episédios hoje centrais para a educagao indigena em Roraima e
dos quais trateli em minha tese, mas que este artigo nao da conta de
abordar).
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Creio ser necessario, antes disso, voltar alguns passos e retomar o que foi a
luta indigena pela constru¢cao de uma educagao escolar diferenciada, ou
seja, de uma escola que seguisse 0s seus propdsitos auténomos e
valorizasse as culturas e linguas indigenas. O quadro relativamente
animador que um observador como eu pude encontrar nos ultimos anos
decorre de um longo processo de mobilizagdao, busca de aliados e
negociagoes, em que transformacodes locais ocorrem simultaneamente a
outras de ambito nacional na area da educacao, tudo isso sendo significado
pelos indigenas de Roraima em novas praticas e discursos.

Escola e organizagoes indigenas: locais de formacao e resisténcia, motor de
transformacao e “contradominag¢ao”

A professora Maria Auxiliadora de Souza Melo é quem nomeia a Biblioteca
Central da UFRR, num explicito reconhecimento, entre outras coisas, pelos
seus esforcos na criagao do Instituto Insikiran!®. Antes de realizar sua
pesquisa de mestrado e se mudar para Boa Vista, Auxiliadora entrou em
contato com a educacgao indigena em Manaus, ainda nos anos 1990. Alj,
enquanto lecionava no ensino médio, comec¢ou a assessorar organizacgoes
indigenas, dentre as quais o Movimento de Estudantes Indigenas do
Amazonas (MEIAM), formado por jovens indigenas que estudavam em
Manaus, e assim passou a se envolver com as dificuldades e reivindicagoes
de acesso e permanéncia de indigenas na universidade. Foi nas atividades
junto ao MEIAM que ela pode “perceber o dilema vivido pelos jovens
indigenas. estudar na cidade para ajudar seu povo a melhorar seus
Instrumentos de reivindicagdo por direito, inclusive o de educagao
Intercultural’ (MELO, 2000, p. 14).

Foi com a experiéncia acumulada em Manaus que Maria Auxiliadora
chegou em Roraima, em margo de 1997, apds ter participado de dois
encontros organizados pelo CIR dois anos antes. Percebeu que os conflitos
no estado tinham “a terra como pano de fundo’ (p. 17), o que nao era
diferente ao se tratar do problema das escolas. Auxiliadora voltou-se para a

13 No Diario Oficial de Roraima de 09/09/2003, a p. 21, por ocasifdo do Prémio Notoriedade Cultural, entregue pelo
governo do estado, consta a seqguinte nota a respeito da Professora Auxiliadora: “Maria Auxiliadora de Souza Melo,
amazonense, mestre em Antropologia, desenvolvia suas atividades profissionais na Universidade Federal de
Roraima. Em 2000, por iniciativa de algumas organizagées indigenas, a UFRR realiza cursos de extensao como
parte do processo de formagao continuada para professores indigenas, culminando com a instalagdo do nicleo
Insikiran cujo objetivo maior foi criar o Curso de Formagdo Superior de Educagdo Intercultural Indigena, iniciado
em julho de 2003. Durante todo esse processo, um nome deve ser mencionado quando se falar em nicleo
Insikiran. Trata-se da professora Maria Auxiliadora que a frente da coordenagdo dos trabalhos fez este sonho se
transformar em realidade. E, como num misto de missdo cumprida e a capacidade de que tudo poderia ser
concretizado, Maria Auxiliadora falece prematuramente dias apos a aula inaugural do Curso de Formagao
Superior de Educagédo Intercultural Indigena” (Fonte: http://imprensaoficial.hospedagemdesites.ws/diarios/doe-
20030909.pdf).
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educacao indigena em Roraima, e esse foi o tema de seu mestrado em
Educacao pela Universidade do Amazonas, tendo realizado sua pesquisa
num momento em que a universidade ainda era uma caixa hermética para
quase todos os indigenas de Roraima. Ainda no ano de 1995, na XXIV
Assembleia Geral dos Tuxauas, por exemplo, Auxiliadora destacou que, para
o movimento indigena do estado, “a Universidade estd se revelando um
caminho errado, pois demonstra preconceito cultural’ (p. 19), como fizeram
constar no relatorio final da reuniao.

Ao optar pelo mestrado, Maria Auxiliadora ja estava certa de que iria
trabalhar junto as principais organizagdes indigenas voltadas para o
assunto, o CIR e a Organizacao dos Professores Indigenas de Roraima
(OPIR), “a fim de identificar os processos de construgdo da escola indigena,
como possibilidade de autonomia e de afirmagio de identidade na
dindmica das relagoes interculturais’ (p. 20). Além disso, Auxiliadora
apontava para a natureza formadora dessas organizac¢des indigenas em
suas reunioes e atividades, desenvolvidas com base em valores que ela
define como consciéncia coletiva e trabalho comunitdrio. Nos termos
dessas organizagdes, a educacao indigena é algo que se da pela
socializacgo. Ou seja, ao se tornarem espagcos de engajamento e
participacgao, “CIR/OPIR constituem-se em escolas culturais de formagao,
onde sao preparadas as liderancas para assumirem o gerenciamento dos
novos projetos das malocas e das proprias organizagées’ (p. 24).
Submetidos a uma escolarizacdao que nada mais era do que outra face da
dominacgao colonial — a sua face epistémica, voltada para o “ensinamento
de valores alienigenas” (p. 26) —, a resposta dos povos indigenas de Roraima
veio na forma que lhes é caracteristica, a uniao e valorizagao de suas
diferentes culturas no combate a discriminagao. Assim, “0s povos
Macuxi/Wapichana uniram-se pelas circunstancias coloniais num projeto
de organizagao indigena moderno, cujo simbolo principal é a resisténcia’

(p. 10).

Como escreveu Auxiliadora em sua dissertacao, a escolarizagao dos Macuxi
e Wapichana pode ser lida sob a chave da contradominagao, ou seja, o
aproveitamento de brechas, ou fissuras, existentes no sistema de
dominacao colonial contra esse proprio sistema — 0 mesmo que se da com
a adogao da linguagem formal dos direitos por grupos oprimidos — numa
espécie de jogo:

a problemadtica atual da educagao escolar dos povos Macuxi e
Wapichana de Roraima, articulada a paradigmas oficiais de
educagdo, considerando que na historia da colonizagdo a
dominagdo nao se da de forma fechada mas, ao contrdrio, é
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tecida com possibilidades de ‘fissuras’ que canalizam
movimentos de ‘contradominacao’, quando, por exemplo, o
colonizado utiliza-se da lingua do colonizador para reclamar
direitos que lhe foram negados, culminando assim num
“sistema de jogo” articulado na ordem social dos povos Macuxi
e Wapichana em um ritmo de disputa, assimilagao e conquistas

(0. 5-6).

Penso que é isso o que Antonella Tassinari (2001) quer dizer ao sugerir
considerarmos a escola indigena como uma fronteira, ou seja, “um espaco
de encontro entre dois mundos, duas formas de saber ou, ainda, multiplas
formas de conhecer e pensar o mundo: as tradicoes de pensamento
ocidentais(...) e as tradi¢des indigenas” (p. 47). Tassinari defende que, para
0S POVOS que passaram por processos de escolarizagao, a escola nao é algo
totalmente alheio e nem esta completamente inserida nas culturas
indigenas, mas “é como uma porta aberta para outras tradi¢cdes de
conhecimentos, por onde entram novidades que sao wusadas e
compreendidas de formas variadas” (p. 50). Do ponto de vista da
antropologia, por sua vez, a escola indigena seria ainda uma “janela aberta
para novos horizontes”, permitindo-nos poér em perspectiva “nossos
préprios mitos cientificos” (Idem). Inspirada no modelo de fronteira étnica
de Fredrik Barth, em que a defini¢ao de um grupo tribal da-se mais por suas
relacdes sociais (interétnicas) com outros grupos do que por seu escopo
cultural interno, Tassinari é clara ao retratar a escola indigena como
“espacgo de interacgao e contato entre populagoes, onde ha fluxo de pessoal
e conhecimento e onde as diferencas sociais sao construidas” (p. 64-5). Essa
visao traz a vantagem de evitar que vejamos a escola como um objeto
estanque, unidimensional e unidirecional, pois como fronteira ela permite
fluxos e, para continuar no jargao da mecanica dos fluidos, torna possivel
uma certa “osmose” de saberes e pessoas.

Concordo que a escola seja esse espago de trocas e que ela funcione como
portas e janelas importantes nesse vai e vem. Mas acredito que, mais do que
um espago de fronteira ou uma abertura por onde passam diversas
substancias, a escola indigena funcione como um motor, sendo ela mesma
a propulsora de forcas para fora e para dentro da comunidade, podendo
“girar” em sentidos ou fungdes diversas — trabalhando ora para a imposigao
colonial de matérias estranhas ora para a construgao da autonomia
indigena.

Levando a frente a nocao de fronteira, o que proponho é ver a escola
indigena como um motor de transformagao, mas nao nos moldes daquilo
que o Ocidente passou a conceber como “transformacao histérica”, um
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processo inexoravel no tempo (com versoes a direita e a esquerda) cuja face,
para os indigenas, fol sempre tenebrosa, a representar de fato o fim da sua
histéria, seja pela aniquilagao ou pela assimilacao completas'“. Nao se trata
aqui, portanto, de praticar uma histoéria que se impoe sobre(tanto no sentido
de eventos que agem sobre eles quanto no de uma disciplina que trata deles)
os indigenas, vendo-os enquanto sujeitos passivos ou apenas vitimas
(CARNEIRO DA CUNHA, 1992; SCHWARCZ, 2005). E tampouco se trata da
emergéncia de um “sujeito historico consciente”, até entdao preso as
amarras ideoldgicas da dominagao, ou outras “categorias mentalistas”
utilizadas a exaustao pelas pedagogias criticas “progressistas”, como bem
apontou Hugo Assmann (1993), nas quais “o corpo fica reduzido a signo de
si mesmo’ (p. 75).

Em vez disso, refiro-me aquilo que Lilia Moritz Schwarcz (2005, p. 130)
define como as “formas indigenas de pensar e fazer historia — um regime
de historicidades proprio —, uma outra historia’. Essa outra historicidade
parte de uma nogao de transformacao que esta de acordo com as
caracteristicas inerentes aos sistemas cosmoldgicos e sociais dos povos
indigenas, uma variante daquilo que alguns etnélogos, a partir de Claude
Lévi-Strauss, entenderam como a “/dgica das transformagbes miticas’
(ALMEIDA, 2008, p. 169). Tais transformacoes, como bem ja foi observado,
partiriam de um sistema de significados e posi¢oes que faz da diferenga
entre seus termos, isto é, dentre outras oposig¢oes, também aquela que
passou a existir entre indios e brancos, o motivo e motor de sua
continuidade (LEVI-STRAUSS, 1993).

Mais do que uma conciliagao apaziguadora nos termos de a estrutura é
historica, a historia é estrutural, como proposto por Marshal Sahlins (2003,
p. 180), no caso da Educacao Escolar Indigena trata-se de fazer o motor girar
ao contrario: a propria transformagao é que é transformada,; de um processo
de assimilacao etnocida, que passava pela aniquilacao das formas e
dindmicas indigenas de vida-conhecimento!®, para um movimento de
construcao da autonomia (politica, econdémica, linguistica etc.) dos povos

14 Joana Overing apontou para esse carater de natureza hierarquica contido em nossa teoria do tempo, mais
precisamente em seu elemento progressivo, que da a passagem do tempo um efeito cumulativo e valorativo: “Das
a nogao de que o que vem depois pode ser encarado como melhor. Essa crenga no poder concedido pelo tempo
linear progressivo tem implicagoes para a teoria politica: dela deriva-se aideia de que é natural que os Estados
nacionais se tornem maiores e as civilizagoes se tornem melhores. Sequndo a doutrina colonialista, os maiores e
mais poderosos sdo os mais avangados, ndo apenas em tecnologia mas na sequéncia temporal' (OVERING, 1995,
p. 131).

15 Quando falo em vida-conhecimento, refiro-me explicitamente a Hugo Assmann, quando este afirma que “existe
uma co-génese das formas de aprendizagem com as formas de vida”, ou ainda, que “existe um total
entrelagamento entre processos vitais e processos de aprendizagem — ou para ser mais enfatico ainda: que os
processos vitais se constituem e subsistem enquanto uma permanéncia e expansado cognitiva continuada”
(ASSMANN, 1996, Prdlogo).
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indigenas, em que educacao, terra e direitos (elementos que as ciéncias
coloniais souberam separar, mas que a luta-resisténcia indigena em
Roraima, como demonstrado aqui, soube reunir outra vez) sao parte de um
mesmo processo vital, corporeo e espiritual de relagao com o mundo.

Com a ideia de inverter o “motor de transformacao” do colonialismo,
portanto, ndao pretendo um retorno as categorias mecanicistas que
dominaram o inicio das ciéncias sociais, como a solidariedade mecanicade
Durkheim, por exemplo, ou ainda a no¢gao mais refinada de megamdquina,
apresentada por Lewis Mumford (2010). Refiro-me antes a uma concepgao
dinamica e histérica de sociedades (especificamente de certas sociedades
indigenas) que buscam redescobrir e reconstruir a si mesmas em face de
(ou contra) um passado colonial cujas forgas ainda se encontram em plena
atividade, a cobigar suas terras, discriminar suas culturas e constringir seus
direitos.

Esta maquina colonial a que me refiro é aquela que Darcy Ribeiro chamou
de “moinhos de gastar gente' ([1995] 2006, p. 95), e que Pierre Clastres
chamou de “mdquina de destrui¢do dos indios" ([1974] 2004, p. 82), o motor
com o qual foram gestados os impérios coloniais, as poténcias europeias e
as nagoes sul-americanas. Parar as pas desse moinho, ou ainda, fazé-las
girar ao contrario, é aquilo que Maria Auxiliadora de Souza Melo, em seu
pacto de vida com os povos indigenas de Roraima, tao bem soube definir
enquanto movimentos de ‘contradominagio’, nogao esta que, embora
original e advinda do intenso convivio com 0s movimentos indigenas, nem
sempre tem sua densidade tedrica e analitica devidamente reconhecida.
Tal movimento, que parece ter um alcance maior para este contexto do que
a simples ideia de resisténcia, vez que é poténcia criativa e nao apenas
negativa, se da por meio tanto das lutas incessantes dos indigenas quanto
de suas dancgas e rezas, do parentesco e do cultivo da terra, tendo hoje na
educacao escolar indigena (ou seja, nas transformacdes que os povos
indigenas estao fazendo sobre a escola) sua face mais visivel.

Consideragoes finais

Na etapa atual da histéria dos povos indigena em Roraima, o encontro com
a educacao formal e a construgcao da Educagao Escolar Indigena esta em
plena atividade, situa-se entre suas principais preocupagdes e exerce
consideravel forca em seu movimento politico e organizagoes. Tal etapa
culmina até o presente momento com o acesso as universidades, para o que
a grande referéncia é a Universidade Federal de Roraima, seja por seu
tamanho e status, pela quantidade de indigenas matriculados ou pelas
politicas de acesso desenvolvidas. O exemplo de Joénia Wapichana, assim
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como o de muitas outras mulheres (como Maria das Dores Lima da Silva e
Leuma Ferreira), e homens indigenas, permite-nos perceber o importante
vinculo entre a educacao formal e as lutas pela terra e por direitos
empreendidas pelas organizagdes indigenas de Roraima.

Dessa forma, escolas indigenas e universidades passam a compor o novo
cendrio (somando-se as tradi¢goes e aos modos e meios de vida ancestrais
de sua cultura, mas também a outros elementos como igrejas, Estado e
organizagbes) em que esses povos origindrios vivem e constroem seu
cotidiano, assim como representam mais um ingrediente para as lutas
indigenas no século XXI. Ao contrario do que propos Lévi-Strauss (1989),
neste caso a bricolagem indigena nao se daria no plano da reflexao mitica
(que decorre menos do improviso do que de um relagcao ancestral com a
terra e todos os seres), mas seria feita a partir dos cacos do mundo moderno
e sua montanha infinita de residuos, para usar uma imagem benjaminiana,
em meio aos quais reconheceriamos os escombros de uma escola-padrao
do século XX, e outras coisas que foram impostas aos indigenas ao longo de
tanto tempo e que a prépria “civilizacao” vai descartando em volume cada
vez maior. Ali, de vez em quando, encontra-se um manual de direito
constitucional, um galao vazio de agrotéxico, um telefone celular de modelo
ultrapassado, prontos a serem recolhidos e utilizados da maneira que seus
antigos donos menos esperam.

Referéncias

ALMEIDA, Mauro William Barbosa de. A féormula canodnica do mito. In
QUEIROZ, Ruben Caixeta; NOBRE, Renarde Freire (Organizadores). Lévi-
Strauss: leituras brasileiras. Belo Horizonte: Ed. UFMG, 2008.

ALVES, Jean Paraizo. Em busca da cidadania: escolarizagao e
reconhecimento de identidades indigenas em dois paises americanos
(Brasil e México). Tese de doutorado em Ciéncias Sociais (Estudos
comparados sobre as Américas), CEPPAC, UnB. Brasilia, 2007, 349 paginas.

ASSMANN, Hugo. Paradigmas educacionais e corporeidade. Piracicaba, SP:
UNIMEP, 1993.

_______ . Metaforas novas para reencantar a educagdo, epistemologia e
didatica. Piracicaba, SP: UNIMEP, 1996.

BAINES, Stephen Grant. Identidades e protagonismo politico indigena no
Brasil apés a Constitui¢cao Federal de 1988. In PIMENTA, José; SMILJANIC,
Maria Inés. Etnologia indigena e indigenismo. Brasilia: Positiva, 2012a.

Interethnic@ - Revista de Estudos em Relagdes Interétnicas, v. 21, n. 2, maio/ago 2018, p. 66-89.



Terra, Luta e Trans(formacgao) no Movimento Indigena de Roraima 88

________ O movimento politico indigena em Roraima: identidades
indigenas e nacionais na fronteira Brasil-Guiana. Caderno CRH, Salvador, v.
25, n. 64, p. 33-44, Jan./Abr. 2012b.

CLASTRES, Pierre. [1974] Do etnocidio. In CLASTRES, Pierre. Arqueologia da
violéncia — pesquisas de antropologia politica. Prefacio de Bento Prado Jr,;
traducao de Paulo Neves. Sao Paulo: Cosac & Naify, 2004.

CUNHA, Manuela Carneiro da. Introdugao a uma histéria indigena. In
CUNHA, Manuela Carneiro da (org.). Histdria dos indios no Brasil. Sao Paulo:
Fapesp/SMC/Companhia das Letras, 1992.

FARAGE, Nadia. As muralhas dos sertées. os povos indigenas no rio Branco
e a colonizacao. Rio de Janeiro: Paz e Terra ; ANPOCS, 1991.

FARAGE, Nadia; SANTILLI, Paulo. Estado de sitio: territérios e identidades
no vale do rio Branco. In CUNHA, Manuela Carneiro da (orq.). Historia dos
Indios no Brasil. Sao Paulo: Fapesp/SMC/Companhia das Letras, 1992.

FRANK, Erwin H,, e Carlos Alberto CIRINO, 2010, “Des-territorializagao e re-
territorializacao dos indigenas de Roraima: uma revisao critica”, em
Reinaldo Imbrozio Barbosa e Valdinar F. (orgs.), Roraima Homem,
Ambiente e Ecologia. Boa Vista: FEMACT, 11-33.

LEVI-STRAUSS, Claude. Histdria de lince, traducao Beatriz Perrone-Moisés.
Sao Paulo: Companhia das Letras, 1993.

_______ . O pensamento selvagem — 102 Edi¢cao — Tradug¢ao Tania Pellegrini.
Campinas, SP: Papirus, 1989.

LISBOA, Joao F. K. Escolarizacao e Intelectuais Indigenas: da formacao a
emancipagao. Revista de estudos e pesquisas sobre as Américas, v.11, p. 20-
51, 2017.

MELO, Maria Auxiliadora de Souza. Metamorfoses do saber
Macuxi/Wapichana: memoria e identidade. Dissertacao de mestrado em
Educacao. Faculdade de Educacao; Universidade do Amazonas. Manaus:
2000, 171 paginas.

MILANEZ, Felipe. Filhos de Makunaima. Brasil indigena — Fundacgao
Nacional do Indio — FUNAI (especial Raposa Serra do Sol). Ano III, n°1,
margo/abril 2006.

MUMFORD, Lewis. EI mito de la mdquina. técnica y evolucion humana. La
Rioja, Spain: Pepitas de calabaza, julio de 2010.

Interethnic@ - Revista de Estudos em Relagdes Interétnicas, v. 21, n. 2, maio/ago 2018, p. 66-89.



89 Joao Francisco Kleba Lisboa

OLIVEIRA, Alessandro Roberto de. Tempo dos netos. Abundancia e escassez
nas redes de discursos ecolégicos entre os Wapichana na fronteira Brasil-
Guiana. Tese de doutorado em Antropologia Social, PPGAS, UnB. Brasilia,
2012, 340 paginas.

OVERING, Joanna. O mito como historia. um problema de tempo, realidade
e outras questoes. Mana 1(1): 107-140, 1995.

RAMOS, Alcida Rita. Revisitando a etnologia a brasileira. In MARTINS,
Carlos Benedito; DUARTE, Luiz Fernando Dias. Horizontes das ciéncias
sociais no Brasil:antropologia. Sao Paulo: ANPOCS, 2010.

REPETTO, Maxim. Movimentos indigenas e conflitos territoriais no estado
de Roraima. Boa Vista: EDUFRR, 2008.

RIBEIRO, Darcy. [1995] O povo brasileiro: a formacao e o sentido do Brasil.
Sao Paulo: Companhia das Letras, 2006.

SAHLINS, Marshall. Ilhas de historia, tradugcao Barbara Sette; revisao
técnica Marcia Bandeira de Mello Leite. Rio de Janeiro: Jorge Zahar, 2003.

SANTILLI, Paulo. Pemongon Pata: territério Macuxi, rotas de conflito. Sao
Paulo: Editora UNESP, 2001.

SCHWARCZ, Lilia Moritz. Questdes de fronteira: sobre uma antropologia da
histéria. Novos Estudos, n. 72, p. 119-135, julho 2005.

TASSINARI, Antonella Maria Imperatriz. Escola indigena: novos horizontes
tedricos, novas fronteiras de educagao. In SILVA, Aracy Lopes da;
FERREIRA, Mariana Kawall Leal (Orgs). Antropologia, historia e educagao.a
questao indigena e a escola. Sao Paulo: Global, 2001.

TAVARES, Flavia. O dia da india Joénia. O Estado de Sao Paulo. Edigao de
domingo, 31 de agosto de 2008 (Caderno Alias, pagina J6).

VIEIRA, Jaci Guilherme. Missiondrios, fazendeiros e indios em Roraima. a
disputa pela terra — 1777 a 1980. 22 edig¢ao revista e ampliada. Boa Vista:
Editora da UFRR, 2014.

WAPICHANA, Joénia Batista de Carvalho. Em defesa dos direitos dos povos
indigenas na Raposa Serra do Sol (sustentacdo oral apresentada no
primeiro julgamento no STF, dia 27 de agosto de 2008). In MIRAS, Julia
Trujillo et al. (organizadores): Makunaima grita: Terra Indigena Raposa
Serra do Sol e os direitos constitucionais no Brasil. Rio de Janeiro: Beco do
Azougue, 2009.

Interethnic@ - Revista de Estudos em Relagdes Interétnicas, v. 21, n. 2, maio/ago 2018, p. 66-89.



