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ENTREVISTA

Gersem Baniwa: “Conhecimentos
académicos ndo sdo incompativeis com
0s conhecimentos indigenas”

por Guilherme Alves'

Gersem José dos Santos Luciano? é doutor em Antropologia Social pela Uni-
versidade de Brasilia e professor do Departamento de Antropologia da UnB. Indige-
na Baniwa, foi Secretario Municipal de Educagdo em Sdo Gabriel da Cachoeira, no
Amazonas, entre 1997 e 1999, e Coordenador Geral de Educacgdo Escolar Indigena
do Ministério da Educacgdo entre 2007 e 2011. Nesta entrevista, ele fala sobre epis-
temologias tradicionais, ativismo politico, democratizag¢do da educacgdo e sobre a
influéncia de Darcy Ribeiro para os direitos dos povos indigenas do Brasil.

Para comecar, gostaria que vocé falasse um pouco sobre sua forma-
¢do e trajetdria académica.

Minha formacao escolar e académica esta associada ao fato de ter nasci-
do em uma aldeia localizada préxima a um centro missionario salesiano que
mantinha uma escola que oferecia ensino, da pré-escola ao 3° ano elementar
— Escola Nossa Senhora da Assuncio. E nessa escola da aldeia Carara-Poco
ou Distrito de Assuncdo do I¢cana, localizado no médio curso do rio Igana,
afluente da margem direita do Rio Negro, que fui alfabetizado aos 12 anos na
lingua portuguesa, aprendendo a ler e escrever e falar algumas poucas pala-
vras na lingua portuguesa. Até entdo eu s6 falava a lingua materna nheenga-
tu. Nascer e crescer proximo a escola missionéria foi responsével pela minha
formacao escolar, considerando que das 86 aldeias baniwa, apenas a minha
contava com um centro missionario e uma escola primaria. A habilidade
para a leitura abriu minha mente para o mundo, para além do meu mundo
baniwa, gerando em mim uma verdadeira paixao pela leitura e uma profunda
curiosidade e enorme vontade de conhecer e desvendar o mundo do branco
por meio dela, e consequentemente uma determinacao pelo estudo. A curio-
sidade e a vontade de conhecer o mundo do branco estavam relacionadas aos
modos de ser tdo diferentes e estranhos, mas também interessante e cheio

t Jornalista do Decanato de Extensdo (DEX/UnB) e Mestre em Ciéncia Politica pelo Instituto de
Ciéncia Politica da Universidade de Brasilia (Ipol/UnB).
2 Curriculo Lattes: http://lattes.cnpq.br/1021166118431706
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de possibilidade, percebidos entre os poucos brancos missionarios que havia
conhecido na escola.

A vontade de estudar superou todos os obstaculos e sacrificios encontra-
dos e enfrentados ao longo do caminho da formacao escolar e universitaria.
Apbs a conclusao do 3° ano elementar na escola da aldeia tive que enfrentar
10 anos dificeis de internato em outras quatro missoes salesianas espalhadas
ao longo do Rio Negro (Sao Gabriel da Cachoeira, Taracua, Barcelos e Ma-
naus) para poder concluir a educacio bésica — fundamental e médio. A expe-
riéncia de internato junto com outros indigenas foi extremamente dificil por-
que a escola-internato missionaria por um lado proibia e condenava nossas
linguas maternas, nossas culturas, nossas tradicoes, nossos saberes, enfim,
nossos modos proprios de ser, fazer e viver, e por outro lado impunha a forca,
os modos estranhos de ser e viver do branco, notadamente, a semiescravidao
(trabalho castigos, maus-tratos, trabalho forcado e ndo remunerado, etc.), o
individualismo, a concorréncia, a disputa, a religiao colonial, submissao a au-
toridade religiosa e politica do mundo do branco, a lingua colonial, etc.

Assim que conclui o ensino médio retornei & minha aldeia de origem
para realizar o meu maior sonho até entao, que era ser professor na escola da
minha aldeia, lecionando na série mais elevada a época da escola, no 4° ano
priméario. Durante os estudos nos internatos fora da aldeia e do territério ba-
niwa, eu sé retornava a minha aldeia e familia nos periodos de férias. A expe-
riéncia de professor aliada a vontade de continuar os estudos me impulsionou
a ingressar no ensino superior na primeira oportunidade, quando, em 1992,
a Universidade Federal do Amazonas, no ambito de uma politica pioneira de
sua interiorizacdo, organizou e ofereceu o curso de Licenciatura em Filosofia
na sede do municipio de Sao Gabriel da Cachoeira, onde atuava como profes-
sor e dirigente da emergente organizacao indigena regional, a Federacao das
Organizacoes Indigenas do Rio Negro (FOIRN).

Uma vez diplomado no curso superior de graduacao, fui escalado pelo
movimento indigena regional coordenado pela FOIRN e COIAB (Coordena-
¢do das Organizagbes Indigenas da Amazonia Brasileira) primeiro para ser
Secretario Municipal de Educacdo de Sao Gabriel da Cachoeira entre os anos
de 1997 e 1999, depois como Gerente Técnico de Projetos Indigenas no Minis-
tério do Meio Ambiente (MMA) entre os anos de 2000 a 2003 € na sequén-
cia como Coordenador Geral de Educacao Escolar Indigena no Ministério da
Educacao entre os anos de 2007 e 2011. Exigéncias técnicas percebidas e sen-
tidas nessas experiéncias profissionais em politicas publicas voltadas para
povos indigenas me fizeram perceber a necessidade de avancar ainda mais
na minha formacao académica, razao pela qual decidi ingressar em 2004 na
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pos-graduacao em Antropologia Social na Universidade de Brasilia, cursando
mestrado e doutorado, concluido em 2011.

Toda a minha formacao escolar e académica é feita por sequéncias oca-
sionais, nada planejada ou sonhada. Para um indigena baniwa, nascido em
uma regido remota (7 dias de viagem ou 700 km da sede do municipio e 1700
km da capital do Estado) era impossivel sonhar com educagao basica com-
pleta muito menos com po6s-graduacao. Com algumas doses de sorte (nas-
cer proximo a uma escola missionaria) e com muita vontade, determinagio e
permanente resiliéncia, resisténcia e superacao fez toda a diferenca, na con-
quista do impensado, improvavel e quase impossivel.

Além de um intelectual, vocé também faz parte de um povo indigena,
os baniwa. Como isso moldou sua experiéncia académica?

A minha experiéncia de vida académica sempre foi perpassada, regada e
iluminada pela sabedoria do povo baniwa. Na minha infancia e juventude fui
educado na tradi¢do baniwa. Eram os tltimos anos das grandes tradigoes ba-
niwa, como o Cariama, o ritual do Jurupari, o ritual do adabi e outros rituais
centrais na pedagogia baniwa que semeiam, transmitem, guiam e constituem
atitudes, valores, saberes, habilidades e modos de vida baniwa, e junto, a for-
¢a, a energia, a vitalidade, o sentido existencial e funcional da ancestralidade
baniwa na vida pessoal e coletiva. Infelizmente, essas grandes tradices ba-
niwa foram extintas a partir da década de 1970 sob perseguicao e proibigao
dos missionarios. Assim, quando ingressei no mundo da escola e da acade-
mia, eu ja estava formado na cultura, cosmovisdo e epistemologia baniwa. A
escola e a universidade foram lugares onde fui buscar outras sabedorias para
ampliar, complementar e interagir com a sabedoria baniwa ja adquirida e que
até hoje é minha referéncia e fortaleza.

A pedagogia da busca pela ampliacdo, interagdo e pela complementarie-
dade de saberes é propria do povo baniwa e de outros povos indigenas ama-
zOnicos. Sao cosmovisodes e epistemologias abertas e sempre em busca de no-
vos conhecimentos onde quer que estejam. Este é o principal papel diario de
sabios xamas: buscar ampliar seus conhecimentos. Do contrario, ele nao tera
sabedoria suficiente para gerenciar e equilibrar as for¢as cosmicas em cons-
tante tensao, jA que o mundo primordial é repleto de caos e desordem que
se estende aos dias atuais. Isso explica porque nds indigenas naturalmente
sempre buscamos e lutamos pela escola e pela universidade e nunca negamos
a importancia e o direito de acesso a todos os conhecimentos existentes no
mundo, principalmente aqueles organizados e disponibilizados pela escola e
pela academia. Os conhecimentos académicos nao sdo incompativeis ou ir-
reconciliaveis com os conhecimentos indigenas ou tradicionais. Trata-se de
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conhecimentos equivalentes, mas distintos em suas bases epistemoldgicas,
ontolbgicas e metodologicas, mas que sdo mutuamente complementares. Por
isso nao precisam ser excludentes.

Outra questdo importante é a militancia politica. Pode falar sobre
seu caminho como ativista?

Minha trajetéria de vida no mundo indigena e no mundo do branco com-
preende trés campos de atuagao, articulados e ndo excludentes: ativismo na
defesa dos direitos indigenas, trajetéria no mundo académico e experiéncias
profissionais na gestao de politicas piblicas voltadas para os povos indigenas.
Desde que conclui a educagao basica e me tornei professor, sendo o primeiro
baniwa a conquistar estas duas proezas (concluir educac¢io basica completa
e ser professor indigena habilitado), tornei-me referéncia em muitos aspec-
tos para a minha aldeia e para o meu povo. Foi assim que, em 1987, a minha
aldeia me indicou para compor a sua delegacao de liderancas para participar
da IT Assembleia Geral dos Povos Indigenas do Alto Rio Negro. Seria o inicio
de minha jornada como lideranca e ativista do movimento indigena organi-
zado na luta e em defesa dos direitos indigenas.

Neste periodo comecgava a ser implantado na regido do Alto Rio Negro
o Projeto Calha Norte (PCN)3, associado a implantacao de empresas mine-
radoras, como a Paranapanema e a Goldamazon, destinadas para pesquisa
e lavra de recursos minerais. Alguns missionarios catélicos, como Pe. Afon-
so Casasnovas, paroco da missdo de Assuncao do Icana, e Irma Firmina,
salesiana da Missao de Sao Gabriel da Cachoeira, comecaram a nos alertar
que aquelas empresas e suas atividades poderiam significar a destruicao, o
roubo e a tomada de nossas terras. No comeco ninguém acreditava nisso e
ninguém deu muita atencdo. Diante dessas criticas, o governo federal, por
meio da 4rea militar (Conselho de Seguranca Nacional — CSN), com apoio do
governo do Estado do Amazonas e da Funai, resolveu convocar uma assem-
bleia dos tuxauas de todo o Alto Rio Negro na esperanca de que as liderangas
indigenas aprovassem os megaprojetos em cursos. Como professor e um dos
poucos com escolarizagdo secundaria, fui indicado pela minha comunidade
para compor a sua delegacdo que iria participar da assembleia, que contou
com avides da Forca Aérea Brasileira para transportar mais de trezentas li-
derancas indigenas. Foi uma assembleia com muitas discussoes e ao final fui

3 PCN é um projeto do governo da época militar que objetiva ocupar as regides de fronteira da
regido norte, por meio de pelotdes do exército, de projetos de desenvolvimento econémico (pre-
cisamente de exploragido mineral) e de projetos de colonizacao. O projeto de colonizagdo previa
levar familias pobres da regido nordeste para a ocupacao das areas de fronteiras, consideradas
pelos militares como “vazios demograficos”.
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indicado pelas liderancas indigenas da minha regiao para compor a primei-
ra Diretoria Executiva da Federacao das Organizacoes Indigenas do Rio Ne-
gro (FOIRN) criada durante a Assembleia, a revelia dos organizadores, para
contrapor aos objetivos e propositos dos projetos governamentais. Assim, fui
eleito vice-presidente da nova organizacao. Permanecei na diretoria da orga-
nizagao por 10 anos, entre 1987 a 1997. No mesmo ano, coordenei a criacao da
primeira organizacao indigena baniwa com sede no distrito de Assungio do
Icana, a ACIRI (Associacdo das Comunidades Indigenas do Rio Igana). O rio
Icana é afluente do Rio Negro e é conhecido como o rio dos baniwa, por estar
localizado integralmente no territério tradicional do referido povo.

Com a oposicao dos povos indigenas aos referidos projetos, as empresas
e os militares passaram a perseguir, ameacar e praticar violéncias contra os
indigenas em toda regido. Foi ai que tomei consciéncia sobre os alertas dos
missionarios e passei a ser um participante ativo de lutas contra as empresas
mineradoras e as praticas repressoras dos militares na regiao. Enfim, havia
entendido que tudo o que me haviam ensinado na escola missionaria, que
era necessario respeitar a autoridade e que o governo era um protetor e pro-
vedor, era uma meia verdade. Mas a luta nao foi facil, mesmo na missao de
Assuncao do Igana, enquanto o Pe. Afonso apoiava a nossa luta, as freiras
salesianas na casa ao lado, sob a coordenagdo da Irma Elizabeth, apoiavam
as empresas, dando comida e hospedagem aos seus dirigentes e funcionarios
que passavam por la. No inicio de 1996 fui eleito como Coordenador Geral da
Coordenacdo das Organizagoes Indigenas da Amazonia Brasileira (COIAB)
para o mandato de dois anos. Além da experiéncia de dirigente da FOIRN
e da COIAB, que totalizou 12 anos da minha vida, atuei também na criacao
e consolidacdo da Comissdo dos Professores Indigenas do Amazonas e Ro-
raima — COPIAR (Atual Conselho de Professores Indigenas da Amazonia —
COPIAM) e da Comissao de Articulacao dos Povos e Organizacoes Indigenas
do Brasil (CAPOIB). A COPIAR foi criada em 1989 e, apesar de nao ser uma
organizacao formal legalizada, teve papel importante na luta pela educacao
escolar indigena bilingue, especifica, diferenciada e intercultural no Brasil da
qual fui membro da coordenacdo executiva por sete anos, entre 1989 e 2006.
A CAPOIB foi criada em 1989, com objetivo de responder a necessidade de
um movimento indigena nacional ou mesmo de uma organizacao indigena de
carater nacional, ap6s a derrocada da Uniao das Nag¢oes Indigenas (UNI). A
UNI foi pioneira na articula¢io indigena nacional na década de 1980 e inicio
da década de 1990, cujo auge foi sua atuacdo marcante junto a Assembleia
Nacional Constituinte de 1987-1988 na luta intransigente e habilidosa pela
garantia dos direitos indigenas na Constituicdo Federal aprovada em 1988,
com avancos e conquistas historicas. Em 2008, articulei a criacdo do Centro
Indigena de Estudos e Pesquisas (CINEP), do qual fui dirigente por quatros
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anos. O CINEP foi pioneiro na luta pelo ingresso e permanéncia de indigenas
no ensino superior no Brasil, que hoje é uma realidade. Em 2014 fui um dos
articuladores da criacdo do Forum de Educacdo Escolar Indigena do Ama-
zonas (Foreeia) e em 2015 do Forum Nacional de Escolar Indigena (FNEEI),
ativos até os dias hoje, nos quais continuo como um dos coordenadores.

Como se pode ver, fago parte com muito orgulho de uma geragao de in-
digenas, educadores e liderancas, que empreendeu o processo de emergéncia
do movimento indigena contemporaneo com muito éxito e conquistas histo-
ricas. Do ponto de vista pessoal e profissional, sempre associei e articulei de
forma bastante exitosa os trés campos de atuacao: militancia politica, forma-
¢do académica e atuacdo profissional. A formacgao escolar foi um elemento
comum fundamental dessa geracao de jovens liderancas indigenas que ini-
ciaram a luta organizada dos povos indigenas por seus direitos coletivos a
partir do inicio da década de 1980.

Nos ultimos anos, a presenca indigena na UnB aumentou — hoje sdo
229 estudantes de graduagdo e 33 de pds-graduagdo, além dos docen-
tes. Enxerga essa mudanca como um movimento de democratizacdo da
educacdo publica?

A presenca indigena crescente na UnB e no ensino superior como um
todo faz parte do movimento mais amplo pela democratizacdo da educacao
publica e em especial da educacdo superior, assumida pela sociedade brasi-
leira nos tltimo anos, como resultado de varios fatores histéricos favoraveis,
tais como o avanco dos direitos humanos, o processo de redemocratizacdo do
pais, os programas de enfrentamento do racismo e combate a desigualdade e
injusticas histéricas cometidas contra segmentos minoritarios, como sao os
povos indigenas e a luta e pressao exercida pelo movimento indigena organi-
zado e seu aliados.

Diante das necessidades de um mundo cada vez mais globalizado, os in-
digenas compreendem que a educacao escolar e universitaria pode ser um
instrumento de fortalecimento de suas culturas e identidades e ainda um ca-
nal de acesso aos bens e valores materiais e imateriais do mundo moderno.
O Brasil é um dos paises com maior diversidade indigena nas Américas. Se-
gundo estimativas do Instituto Brasileiro de Geografia e Estatistica (IBGE)
para 2020 sao mais de 1.000.000 de indigenas de 305 etnias, falantes de 275
linguas nativas. Desse total, 37,4% falam ao menos uma lingua indigena. A
ameaca de perda de linguas indigenas, assim como a extin¢ao de povos indi-
genas é uma realidade histoérica ainda presente no Brasil e equivale a perda
de elos na formacao humana, pontos de vistas tnicos e singulares sobre a
vida, o mundo e o universo.
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A promulgacao da Lei n® 12.711/2012 — Lei de Cotas — é um marco na
promocao da igualdade racial no Brasil, precedida por esforgos e iniciati-
vas pontuais. Dentre tais iniciativas, no caso do ingresso especifico de in-
digenas na educacdo superior, se destaca a experiéncia desenvolvida na UnB
por meio do Vestibular Indigena, sendo este pioneiro desta natureza no pais.
A presenca indigena crescente na educacio superior nos tltimos 20 anos si-
naliza, por si s, as possibilidades da pauta antirracista na universidade. Até
entdo nao concebida neste espaco enquanto uma politica piblica, deu maior
visibilidade as situagdes de racismo, preconceito e exclusido sociocultural e
étnica, linguistica e epistémica ao mesmo tempo, possibilitou indagar o sen-
tido da universidade publica e da producdo do conhecimento, afirmando e
fortalecendo pedagogias antirracistas e inclusivas da diversidade e abrindo
espaco para as linguas, ciéncias, ontologias, epistemologias, cosmovisoes,
metodologias, sistemas e regimes de conhecimentos tradicionais e ancestrais
indigenas.

A UnB vem passando pela experiéncia de receber estudantes e docentes
indigenas, até entao tratados como outros, desconhecidos, distantes, exdticos
e estranhos nos bancos académicos. Os académicos indigenas também tém
assumido a responsabilidade de enfrentar e discutir a diversidade cultural,
social e epistémica, que se apresenta cada vez mais por meio da presenca nao
somente de estudantes de diferentes pertencimentos étnicos, mas também
de negros, campesinos, travestis, transexuais e de outros segmentos sociais
oriundos de realidades culturais, sociais e econémicas distintas. A partir
desta insercdo, estes estudantes e docentes indigenas vivenciam as tentati-
vas de diadlogo com uma realidade cultural diferente da vivenciada em suas
comunidades. A medida que o ntimero de estudantes e docentes indigenas
aumenta, as expectativas por resultados se intensificam, por parte de suas
comunidades e da sociedade.

Assim, iniciamos a década de 2020 com boas noticias no tocante ao in-
gresso e permanéncia de indigenas na educacao superior, mas também com
a preocupacao de dar continuidade as politicas publicas bem-sucedidas, uma
vez que, em 2023, a Lei de Cotas devera ser avaliada pelo parlamento brasi-
leiro e decidir pela sua renovacdo ou nao. A prorrogacao da Lei de Cotas e a
consolidagao das politicas afirmativas para os povos indigenas sdo essenciais
para a manutencao e ampliacdo da presenca indigena na educacio superior
e avancar no exercicio efetivo de intercientificidade dentro da universidade,
reconhecendo e promovendo os sujeitos diversos com suas culturas, saberes
e epistemologias e abrindo novos didlogos entre as ciéncias académicas euro-
centradas e outras ciéncias de indigenas, de negros, de asiaticos e de outros
povos. Assim, o desafio que se constitui é o de visibilizar afirmativamente a
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presenca indigena na educagao superior acompanhada da visibilidade e arti-
culacao das iniciativas e experiéncias institucionais de aces afirmativas na
perspectiva de uma universidade mais inclusiva da diversidade, mais acolhe-
dora e promotora de todos os saberes e seus sujeitos, enfim, uma Universida-
de Plural, Intercientifica e Interepistémica. A presenca de indigenas e outros
sujeitos da diversidade na universidade nos anima e nos enche de esperancas
por uma instituicao educativa, verdadeiramente uma Universidade que aco-
lhe, agrega, soma, promove e expressa o universo ilimitado e plural de sabe-
res, valores e sujeitos de conhecimentos. Sonhamos com uma Universidade
PluriCultural, PluriEtnica, PluriRacial e PluriEpistémica. Universidade esta
potencialmente capaz de contribuir para a derrubada definitiva do racismo e
da violéncia epistémica e construir pontes, trilhas e horizontes civilizatorios
que nos entrelacam com as nossas diferencas e diversidades de experiéncias
e existéncias. A UnB tem importante tarefa e responsabilidade social, politi-
ca e académica nessa perspectiva, por sua propria origem, historia e contexto
geopolitico nacional.

Como vé o rompimento entre uma epistemologia colonial e o prota-
gonismo indigena na educagao?

Nao percebo propriamente um rompimento com a epistemologia colo-
nial eurocentrada por parte de indigenas, mas uma busca por diversificagao
e pluralizacao de epistemologias outras, que na perspectiva indigena denomi-
namos de epistemologias ancestrais, nao coloniais, porque sao pré-coloniais
ou mesmo alheias e intactas a epistemologia colonial. A chamada descolo-
nizagdo epistémica assumida pelos académicos indigenas nao trata de des-
construgdo ou negacao da ciéncia colonial, inclusive em respeito ao limite da
alteridade das sociedades coloniais criadoras e sustentadoras dessas ciéncias
eurocentradas, mas trata de abrir e construir espagos para suas outras ci-
éncias, ontologias e epistemologias, distintas, mas equivalentes, dentre as
quais, as epistemologias indigenas. As epistemologias ancestrais indigenas
foram capazes de garantir milhares de anos de desenvolvimento de civiliza-
¢Oes humanas, social, politica e técnica altamente sustentaveis, em formas
de reinos, impérios, monarquias, democracias e cacicados, que nada inveja
as civilizacoes europeias. Foram milhares de anos de modos de vida que em
nada alteraram ou impactaram no funcionamento dos biomas e dos ecossis-
temas naturais.

As epistemologias ancestrais indigenas sio essenciais para a continuida-
de das civilizagbes amerindias em meio ao mundo globalizado, na medida em
que elas formam os fundamentos, bases, referéncias e significados existen-
ciais das culturas, tradigoes, identidades, linguas, espiritualidades, sistemas
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de saberes e modos de fazer, ser, viver e conviver entre si e com o mundo.
Os conhecimentos da ciéncia académica ocidental sdo muito importantes e
desejados pelos povos indigenas como complemento significativo para seus
conhecimentos proprios em busca de melhoria de condi¢oes de vida mate-
rial e imaterial, na gestao de seus territorios, das politicas ptbicas de seus
interesses, suas economias e contribuir para o desenvolvimento sustentavel
da sociedade em que vivem. E por isso que os povos indigenas formam hoje
o segmento social que mais reivindica e luta por acesso a escola e universi-
dade. Os povos indigenas nao negam e nem desvalorizam os conhecimentos
cientificos da escola e da academia, mesmo que os consideram etnocéntricos,
racistas, colonizadores. Pelo contrario, valorizam e as vezes até supervalo-
rizam demasiadamente. O que nao aceitam é a exclusividade ou superiori-
dade arrogante e autoritiria dos conhecimentos cientificos académicos e a
consequente negacao, inferiorizacao e subalternizacao dos conhecimentos in-
digenas. Neste sentido, para os indigenas, descolonizar significa reconhecer,
valorizar, promover e garantir espaco igualitario, equitativo e equivalente aos
conhecimentos, saberes, culturas, linguas, ciéncias e epistemologias indige-
nas. Olhando para as duas décadas de presenca indigena na universidade,
pode-se especular duas possibilidades futuras para os saberes indigenas no
mundo académico. A primeira, que seria a mais desejavel, é que estes saberes
passem a fazer parte da matriz curricular multidisciplinar e pluriepistémi-
ca da organizac¢do académica. Esta possibilidade permitiria as tdo desejadas
praticas e exercicios de didlogo interativo tolerante ou mesmo de coexistén-
cia ou convivéncia de complementariedade pedagbgica e epistémica, ou seja,
exercicios efetivos de interculturalidade e intercientificidade. A segunda pos-
sibilidade, nao desejavel, é que em vista da resisténcia defensiva ou de au-
topreservacao colonial dos programas, cursos e curriculos disciplinares aos
saberes indigenas, os indigenas sejam forgados a construir seus espacos ou
perspectivas proprias, alternativas, paralelas, mas dentro do espaco acadé-
mico, como por exemplo, a criacdo de universidades indigenas ou programas
e cursos especificos e exclusivos. Nessa possibilidade o espago para o dialo-
go interativo ou intercientifico é quase inexistente pelas distancias, disputas,
concorréncias e mutuas desvalorizagoes, exclusoes e negagoes.

A lingua, a cultura, os saberes e a identidade tradicional formam as ba-
ses fundamentais do ser e da existéncia indigena. Sao verdadeiros bens e pa-
trimoénios existenciais dos povos indigenas. Sem eles nao existe indigena ou
povo indigena enquanto sociedade diferenciada. A educacio tradicional tam-
bém denominada na literatura como educagio indigena é a responsavel pela
transmissao, pratica e continuidade desses bens e valores entre as pessoas e
coletividades indigenas. Isso torna a educacao tradicional tdo importante e
crucial para a continuidade dos povos indigenas, enquanto povos diferencia-
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dos, que s6 acontece por meio da lingua, da cultura, dos saberes e da identi-
dade proéprios, de cada povo. Diante disso, a escola e a universidade, ou me-
lhor, a educagao escolar e a educagao académica sao as maiores ameagas para
esses bens e valores bésicos do ser indigena. Na verdade, ao longo de cinco
séculos de colonizac¢ao elas foram, sem ddvida nenhuma, as principais res-
ponséaveis pela perseguicido, negacao e morte de centenas ou mesmo milhares
de linguas, saberes, culturas e identidades indigenas, e que em parte, ainda
continuam. Somente nos dltimos 30 anos, motivados e impulsionados pela
Constituicdo Federal de 1988 e sob intensa luta, os povos indigenas e seus
aliados foram se apropriando, transformando e adequando a escola e seus
saberes em favor de seus direitos e interesses coletivos, principalmente quan-
to a reafirmacdo de suas memorias histéricas, linguas, culturas e identida-
des, processo este ainda em curso. No dmbito da educagdo superior, depois
de uma década de luta pelo acesso e permanéncia agora inicia-se também o
processo de apropriacdo, transformacao e adequacio dos saberes académi-
cos pelos indigenas em favor de seus saberes, linguas, culturas e identidades.
Avancam em algumas universidades ptiblicas iniciativas inovadoras no uso
das linguas indigenas na escrita e defesa de monografias, dissertacées e te-
ses, como no caso da Universidade Federal do Amazonas, apenas para citar
um exemplo concreto. Essas escritas académicas inovadoras estdo recheadas
de uso e valorizacdo das linguas, saberes, culturas e identidades indigenas
que agora passam a fazer parte das prateleiras de bibliotecas, de salas de aula
e corredores de universidades.

Agora falando sobre Darcy Ribeiro, ele dedicou boa parte da sua vida
a questdo indigena. Qual a relevancia de sua obra hoje para os académi-
cos indigenas?

Darcy Ribeiro foi um antropdlogo, indigenista, intelectual, politico e
cidaddo profundamente preocupado, sensivel e comprometido com os pro-
blemas do pais, dentre os quais os dos povos indigenas. Isso por si s6 deve
ser inspiracdo e motivacao para os académicos indigenas e nao indigenas.
Além disso, as obras de Darcy Ribeiro sao referéncias para a compreensao
das realidades, dos desafios, dilemas e possibilidades reais e potenciais dos
povos indigenas contemporaneos. Suas obras sdo as que melhor expressam
os pensamentos dominantes sobre os povos indigenas no seu tempo. Por-
tanto, conhecer e compreender suas obras e seus pensamentos e idearios sdo
fundamentais para situar a questdo indigena na sociedade brasileira como
um todo, envolvendo academia e estado. Darcy Ribeiro foi responsavel por
garantir maior visibilidades as questoes e realidades de profunda violéncia,
exterminio, desigualdade e submissao que vitimavam os povos indigenas e
comprometido e engajado na busca por solugdes e algum futuro, ainda que
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fosse parcial, aos povos indigenas. Com isso, acabou langando importante luz
sobre as questoOes e realidades dramaticas vividas pelos indigenas em fase
avancada de exterminio e extingdo. Essa visibilidade dada aos dramas e dile-
mas indigenas de sua época contribuiu muito para a importante mudanca no curso
da histéria dos povos indigenas nos anos seguintes, de uma populacao condenada
ao desaparecimento a uma populacao reemergente demografica e culturalmente
crescente, além de crescente conquista de cidadania e protagonismo politico.

Como antropdlogo, enxerga contribuicées de Darcy Ribeiro para
uma antropologia mais comprometida com os povos indigenas?

Darcy Ribeiro, por meio de sua intensa agdo nos temas e questdes indi-
genas, se tornou referéncia para uma antropologia aplicada, comprometida
e engajada, ao seu modo e sob suas concepcoes. Ele dedicou a maior parte
de sua vida a causa indigena. De fato, ele se engajou na luta pelos direitos
indigenas, a partir do mundo da academia e da politica. Ele soube aproveitar
a formacao disciplinar e todo acimulo de conhecimentos sobre os indigenas
e os espacos politicos conquistados por ele para empreender ideias e prati-
cas em favor dos povos indigenas, tais como a criagdo do Parque Nacional do
Xingu e do Museu do Indio no Rio de Janeiro, apenas para citar exemplos de
iniciativas concretas mais destacadas em que claramente ele p6e em pratica
resultados de seus estudos e pesquisas no campo da antropologia.

Vocé diz que algumas andlises de Darcy em relagédo ao futuro dos
povos indigenas nao se concretizaram. Quais sdo as limitagGes de sua
perspectiva integracionista?

Darcy Ribeiro era um intelectual e agente politico integracionista e evo-
lucionista, como era a maioria da sua época. Ele sonhava com um Brasil in-
tegrado com indigenas. Ele acreditava que o futuro dos indios dependia da
integracdo deles ao territério e a sociedade nacional e isso se daria por conta
da forca e da capacidade deles. Quanto a isso, o pensamento de Darcy apre-
senta uma importante contradi¢ao. Por um lado, ele acreditava no futuro
coletivo dos povos indigenas por suas capacidades de construirem seus des-
tinos, adaptando-se e integrando-se a novos contextos pds-contato, preser-
vando suas culturas, tradicGes, saberes, crencas e valores tradicionais, mas,
ao mesmo tempo percebia o indio como um ser transitério que nao resistiria
ao exterminio das frentes econémicas de expansio colonial e a seducao do
mundo do branco, levando-o a pensar como tnico futuro possivel, a extingéo
ou transfiguracao étnica dos indigenas, como sinénimo de integragio e assi-
milacdo a sociedade nacional, uma trajetoria resumida como “do indio tri-
bal ao indio genérico”. O indio genérico ja seria o indio totalmente integrado,
portanto, um nfo indio. Darcy chegou a criar grupos ou etapas distintos, mas
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continuos e evolutivos desse processo de integracdo e assimilacio indigena
que vai do indio tribal ao indio genérico, sdo elas: a. isolados; b. contato inter-
mitente; c. contato permanente; d. integrados.

Embora talvez nao fosse a intencdo de Darcy Ribeiro, essa concepcao
categdrica e evolutiva de grupos ou etapas de integracdo, gerou grave racis-
mo e preconceito contra os povos indigenas e mesmo entre os povos indige-
nas até hoje observado, por meio de permanentes disputas e didvidas sobre
quem sdo os indigenas de “verdade”, ou mesmo quem sido os mais indigenas,
os menos indigenas e os que nao sao mais indigenas, impactando fortemen-
te sobre quem sao os indigenas legitimos dos direitos coletivos estabelecidos
pela Constituicao Federal. A politica de satide indigena, por exemplo, adotou
a ideia de que os indigenas beneficiirios de suas agdes sao somente aqueles
habitantes de aldeias e terras indigenas reconhecidas pelo Estado brasileiro
considerados indios legitimos, tradicionais e originais ou mais isolados, dei-
xando de fora metade da populagao indigena brasileira residente de centros
urbanos e areas rurais, por serem considerados mais similares aos nao indios
regionais e nacionais, ou seja, ja integrados.

E importante considerar o contexto vivido por Darcy Ribeiro que cor-
responde a0 momento mais critico da histéria da colonizagao, quando a po-
pulacdo indigena alcangou a cifra mais baixa estimada entre 60 e 80 mil
indigenas no inicio da década de 1970 levando a projecGes oficiais de desa-
parecimento dessa populacdo até a virada do atual milénio. Embora todo
otimismo de Darcy, ele nao ficou ileso do pessimismo reinante a época, le-
vando-o a elaborar conceitos e projecoes sociopoliticas limitadas ou mesmo
equivocadas sobre o futuro dos povos indigenas. Ele sugeriu uma projecéo
de que muitos povos indigenas desapareceriam exterminados e outros, que
sobrevivessem ao exterminio colonial, seriam transfigurados, ou seja, per-
maneceriam indigenas apenas por autoidentificacdo, mas ja sem suas cultu-
ras, tradigbes e linguas. Darcy também projetou que continuaria o processo
de reducao progressiva da populacao indigena; que as culturas indigenas so-
mente sobreviveriam nas areas inexploradas e que o destino dos indios es-
taria condicionado as compulsdes de carater socioeconomico. O fato é que
essas projecoes nao se confirmaram, ainda bem. Em geral, etnias, linguas e
identidades nao desapareceram e nem foram reduzidos. Pelo contrario, nos
altimos 50 anos, houve um crescimento significativo da populac¢io indigena
de 70.000 para 1.100.000 indigenas em 2020, segundo dados do IBGE por
ocasiao do planejamento do Censo em curso em 2022. De 143 etnias existen-
tes a época de Darcy, em 2010 ja eram 305 etnias falando 275 linguas nativas,
segundo dados do Censo IBGE realizado naquele ano. As culturas, identida-
des e linguas indigenas continuam vivas e pujantes seja em territorios tradi-
cionais quanto em centros urbanos.
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Darcy trouxe visibilidade para a questdo indigena tanto no campo
académico quanto no politico. Como ele contribuiu para a questao das
demarcagdes de Terras Indigenas?

Darcy Ribeiro tem muitas e importantes contribuicées aos povos indige-
nas, dentre as quais, no campo de conquistas territoriais, principalmente na
Amazonia. As obras de Darcy Ribeiro contribuiram muito para que os con-
ceitos de terras indigenas passassem a ser pensadas como territério e nio
como pequenas glebas ou reservas, como era o pensamento e pratica corrente
até entlo, incorporando as nogoes de territorios tradicionais de usos, costu-
mes e habitat de autoctones, incorporados na Constituicao brasileira de 1988.
Tais nog¢bes impactaram positivamente com novas bases conceituais, meto-
dolégicas e administrativas nos processos de demarcacao de terras indige-
nas, responsavel por tornar a Amazonia Legal em 22% de terras indigenas ou
98% em extensao de todas as terras indigenas do Brasil. Darcy Ribeiro tinha
profunda preocupacao com o processo de dizimacao e submissdo dos povos
indigenas e por isso empenhou-se em colocar a questao indigena com a de-
vida importancia histérica, desde o inicio da formagao do estado e da nacio-
nalidade brasileira até a importéncia destes no Brasil contemporaneo, como
fundamento para a defesa do reconhecimento e da garantia dos territérios
tradicionais indigenas.

Hoje os povos indigenas enfrentam a ameaga de um “pacote da des-
truicdo”, com propostas legislativas — apoiadas pelo governo - que auto-
rizam a mineracdo em Terras Indigenas, concedem anistia a grilagem de
terras publicas, tornam o licenciamento ambiental uma excecéao, entre
outras. Como se proteger dessas ameagas?

Nos tltimos cinco anos o futuro dos povos indigenas voltou ao patamar
de incertezas, ameacas e violéncia. A esperanca trazida pela Constituicao Fe-
deral de 1988 parece enfraquecer. H4 semelhanca do que esta acontecendo
agora com os tempos da ditadura militar, nos anos 1970, quando os governos
militares, imbuidos de uma concepcao desenvolvimentista — Brasil Grande
— dizimaram povos indigenas que se encontravam no caminho e ousaram
resistir as suas mega obras de abertura de estradas, hidrelétricas, garimpos,
mineracdo, agronegdcio, postos militares e outras frentes expansionistas,
dizimando milhares de povos indigenas. Passaram-se quase dois séculos do
periodo das “Guerras Justas” e 50 anos do inicio da ditadura militar, porém,
a concepcao desenvolvimentista que vé os indios como estorvo, empecilho
e obstaculo permanece viva. Os argumentos praticamente sdo os mesmos:
a necessidade de garantir o dominio sobre as terras e suas riquezas e levar
0 progresso e a civilizagdo aos povos colonizados considerados sem civiliza-
¢do e sem cultura ou mesmo nao humanos. Aqueles que resistem em aban-
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donar suas terras ou que contrapdem aos interesses do governo devem ser
removidos, porque os interesses da nacao estariam acima de todos. Ameacas
institucionais mais eminentes estdo relacionadas a investidas legislativas no
Congresso Nacional, denominadas pelos povos indigenas de “pauta anti-in-
digena” ou “pacote da morte”. Tratam-se de dois Projetos de Leis que podem
ser aprovados a qualquer momento: um que trata do Marco Temporal paras
as demarcacoes de terras indigenas e outro que trata da abertura de terras
indigenas para a exploracao mineral.

A proposta do marco temporal tramita em uma posi¢do bem avangada
na Camara dos Deputados por meio do Projeto de Lei 490/2007 (PL 490) e
esti em julgamento final no Supremo Tribunal Federal (STF) a partir de um
pedido de reintegracao de posse movido pelo Estado de Santa Catarina con-
tra o povo Xokleng e contra a Funai. Tanto a possivel aprovacao do PL 490
no Congresso Nacional quanto o julgamento da questiao no poder judiciario
preocupam muito os povos indigenas, principalmente a partir de 2019, quan-
do o STF decidiu que o julgamento da matéria deve ter “repercussao geral”,
ou seja, a decisdo tomada servira de base para a resolucao de disputas seme-
lhantes que surgirem no futuro ou que estejam em causa. O marco temporal
pOe em jogo o reconhecimento ou a negacao do mais fundamental dos direi-
tos dos povos indigenas: o direito a terra. Em sintese, de um lado, a chamada
tese do Indigenato, uma tradicao legislativa que vem desde o periodo colo-
nial, que reconhece o direito dos povos indigenas sobre suas terras, como um
direito originario, ou seja, anterior ao proprio Estado. A Constituicao Fede-
ral de 1988 em vigor segue essa tradigdo e garante aos indigenas “os direitos
originarios sobre as terras que tradicionalmente ocupam”. Do outro lado, ha
uma proposta restritiva que pretende limitar os direitos dos povos indigenas
as suas terras, ao reinterpretar a Constituicdo com base na tese do “marco
temporal”, afirmando que os povos indigenas s6 teriam direito a demarcacao
das terras que estivessem sob suas posses no dia 05 de outubro de 1988 (dia
da promulgacao da atual Constituicdo Federal), ou que naquela data estives-
sem sob disputa fisica ou judicial comprovada.

Os povos indigenas e seus aliados consideram a tese injusta e perversa,
pois legaliza e legitima as violéncias a que foram submetidos até a promulga-
¢do da Constituicao Federal de 1988, em especial durante a ditadura militar
e que suas historias, vidas e existéncias milenares ndo comegam em 1988.
A tese ignora o fato de que até 1988, os povos indigenas eram tutelados do
Estado e nao tinham autonomia para lutar juridicamente por seus direitos. O
proprio Estado aplicou artimanhas de pressao, opressao e violéncia para ex-
pulsar e deslocar povos indigenas de suas terras tradicionais. Além disso, ha
a situacao dos povos indigenas isolados, ainda ndo reconhecidos pelo Estado,
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mas que estao em estudo, um procedimento demorado em funcao da politica
de nao contato deliberado.

O PL 191/2020, conhecido como PL da mineracio, teve sua tramitagdo
aprovada em Regime de Urgéncia pelo plenario da Camara dos Deputados
em marco de 2022. A proposta visa regulamentar a exploracao mineral em
terras indigenas e de outras obras e atividades consideradas de interesse e
relevancia publica. Atualmente, mesmo com a mineracao proibida em terras
indigenas, em muitas delas, ha inimeras invasdes de garimpeiros que pra-
ticam atividades de mineragdo de forma ilegal, violenta e criminosa, sob a
omissdo, conivéncia ou mesmo apoio e incentivo explicito do governo. Tais
préticas sdo verdadeiros pesadelos e dramas vividos diariamente pelos po-
vos indigenas. O cenario mais cruel estd na terra do povo Yanomami, onde
estima-se mais de 20 mil garimpeiros atuando ilegalmente, impondo terror
e barbaridade ao povo yanomami com cenas de violéncia extrema envolven-
do criancas yanomami sendo violentadas, estupradas e sugadas por dragas e
magquinérios pesados dos garimpeiros. E inadmissivel essa barbaridade em
pleno século XXI e na vigéncia dos Direitos Humanos. A atividade mineral
praticada no Brasil, em geral, acelera a destrui¢cdo do meio ambiente, a de-
sestruturacao sociocultural, destr6i as economias locais, além de acumular
rastros de destruicao socioambiental por onde passa.

Para se proteger dessas graves ameacgas, os povos indigenas tentam se
defender de todos os modos possiveis e disponiveis, principalmente por meio
da mobiliza¢do da opinido publica nacional e internacional para convencer o
Congresso Nacional e o Supremo Tribunal Federal da inconstitucionalidade
das duas matérias, além de imoral e desumano contra os direitos humanos
indigenas, com fortes impactos na sustentabilidade socioambiental do Brasil
e do mundo, ja4 muito ameacada no limite do toleravel. Toda a luta esta con-
centrada para evitar que tais projetos de leis e a¢Ges judiciais nao prosperem
e ndo sejam aprovadas.
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