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A lingua ¢ a chave para o coragdo de um povo. Se perdemos a
chave, perdemos o povo. Se guardamos a chave em um lugar
seguro como um tesouro, abriremos as portas para as riquezas
incalculaveis, riquezas que jamais poderiam ser imaginadas do
outro lado da porta.

Eva Engholm (1965)

Cada lingua que se extingue, sem deixar vestigios escritos, €
uma importante pagina da histéria da humanidade que se apaga,
e que depois ndo podera mais ser restaurada.

Couto Magalhaes (1975).
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RESUMO

Neste estudo buscamos elucidar as praticas de educacao linguistica adotadas, entre os anos de 1974
e 1988, pelo Estado e pelo Conselho Indigenista Missionario (Cimi) junto aos povos Karipuna e
Galibi-Marworno, situados no municipio do Oiapoque-AP. Trata-se de pesquisa qualitativa e
documental, em que foram analisados textos elaborados por agentes do Estado e da Igreja, bem como
pelos proprios indigenas e publicados em: jornais, cartilhas escolares, atas de assembleias, livros de
orientagdo para professores, pareceres, propostas de cursos, relatorios de atividades, avaliagdes, livros
didaticos, entre outros. Tais fontes de pesquisa foram levantadas e coletadas em dois lugares: a) no
repositorio digital Hemeroteca Indigena; e b) na Secretaria de Estado da Educa¢ao do Amapa. Para a
exploracao das fontes, utilizamos a Analise Critica do Discurso (ACD), que desnaturaliza crengas
que dao suporte as estruturas de dominagdo e pressupde que o discurso deve ser entendido como
linguagem e pratica social (FAIRCLOUGH, 2001). Como resultado, nosso estudo demonstra que,
num contexto de Ditadura, o Cimi, por meio de um novo modelo de educagdo escolar, procurou
valorizar a diversidade linguistica dos indigenas, enquanto que o Estado, dentro do recorte
examinado, instituiu uma educacdo que buscava dissolver a cultura dos indigenas e impor o
monolinguismo em Portugués. Dessa forma, o estudo se torna relevante por abordar historicamente
as politicas linguisticas e educacionais voltadas para esta parcela da populacdo brasileira que vem
sendo violentada e invisibilizada, bem como por fomentar novas pesquisas no campo da historia da

educagao indigena, no contexto amazdnico.

PALAVRAS-CHAVE: Cimi. Politicas Educacionais. Politicas Linguisticas. Povos indigenas.
Estado.



ABSTRACT

In this study, we seek to elucidate the language education policies adopted, between 1974 and 1988,
by the State and the Indigenous Missionary Council (Cimi) with the Karipuna and Galibi-Marworno
peoples, located in the municipality of Oiapoque-AP. In addition, this is a qualitative and documental
research, in which texts prepared by agents of the State and the Church, as well as by the indigenous
people themselves and published in: newspapers, school booklets, minutes of meetings, guidance
books for teachers, opinions, course proposals, activity reports, evaluations, textbooks, among
others. Such research sources were surveyed and collected in two places: a) in the Hemeroteca
Indigena digital repository; and b) at the State Secretariat for Education of Amapa. To explore the
sources, we used Critical Discourse Analysis (CDA), which deneutralizes beliefs that support
structures of domination and assumes that discourse should be understood as language and social
practice (FAIRCLOUGH, 2001). As a result, our study demonstrates that, in the context of the
Dictatorship, Cimi came with the intention no longer of erasing the identity of the peoples, but of
guaranteeing, through a new model of school education, the right to linguistic diversity of the
indigenous people, while the State, within the scope examined, instituted a school education that
sought to dissolve the culture of the indigenous people and impose monolingualism in Portuguese.
In this way, the study becomes relevant for historically approaching linguistic and educational
policies aimed at this portion of the Brazilian population that has been violated and made invisible,
as well as for promoting new research in the field of the history of indigenous education, in the

Amazonian context.

KEYWORDS: Cimi. Educational Policies. Language Policies. Indian people. State.
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1 INTRODUCAO

A educagdo imposta as populacdes indigenas ao longo dos periodos colonial e imperial
esteve vinculada aos propdsitos da cristianizagdo e da exploracdo da for¢a de trabalho dos
colonizados. O paradigma da colonizagdo linguistica, com a imposicdo do monolinguismo,
primeiramente em Lingua Geral (LG) e depois em Lingua Portuguesa (LP), somente passou a ser
questionado e substituido na segunda metade do século XX. Sem desconsiderar esse passado, o
presente estudo pretende compreender mais recentes processos de educacao linguistica, tendo como
foco povos indigenas do norte do atual estado do Amapa.

E importante destacar que, na década de 1940, o Servigo de Protecdo ao Indio (SPI) atendia
educacionalmente aos povos indigenas na regido do rio Uagd e afluentes, localizada no atual
municipio de Oiapoque, area de fronteira do Brasil com a Guiana Francesa. Cabe dedicar algumas
linhas ao SPI, devido ao notavel alcance de suas agdes em nossa area de estudo, até a década de 1960.
Esse Servigo foi criado em 1910, integrando o Ministério da Agricultura, Industria e Comércio
(MAIC). Inicialmente era denominado Servico de Prote¢do aos Indios e Localizagio dos
Trabalhadores Nacionais (SPILTN). A partir de 1918 ele passou a ser chamado simplesmente de
Servigo de Prote¢do aos indios (SPI). Durante o periodo que compreendia a chamada Primeira
Republica Brasileira, o SPI objetivou a integracao laica e militarizada dos povos indigenas. De acordo

com Oliveira e Nascimento (2012):

Foi assim, ainda durante a Primeira Republica, que se deu a autonomizagdo do
campo do indigenismo através da criacdo do SPI. Em substituigdo as politicas que
caracterizaram o regime imperial, descentralizadas nas agOes de agentes
missionarios ¢ coloniais (“diretores gerais de indios”, “diretores de aldeias”) na
administracao dos aldeamentos.

O SPI foi orientado pelo ideario positivista do progresso. E neste sentido que suas agdes
visavam “proteger” os indigenas “em sua situagdo transitoria rumo a sua incorporacao na sociedade
nacional” (TASSINARI, 2008, p. 221). Ademais, por meio da educagao escolar indigena, o SPI
objetivava reduzir a sociodiversidade indigena. As populagdes indigenas eram classificadas como
“mansas” ou “bravas” e dizia-se que para “amansa-las” era necessario criar um “grande cerco da
paz”, ou seja, aplicar uma técnica militar para conte-los. No processo de “domesticacao e civilizagao”
dos indigenas, segundo Mota Neto e Faval (2020), a educacdo escolar desempenhou papel central: a)
como mecanismo de integracdo dos indigenas a economia nacional na condi¢do de trabalhadores

rurais conhecedores de determinadas técnicas agricolas; e b) como fomentadora do sentimento de
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comunhdo nacional, sobretudo em regides de fronteira, tidas como estratégicas aos objetivos
geopoliticos do Estado.

No periodo de atuagdo do SPI, as professoras responsaveis pela educacao escolar indigena
(EEI) trabalhavam sem metodologias apropriadas, estando preocupadas, entre outras coisas, com 0s
cuidados corporais, como com o uso permanente de roupas. Desde sua criacdo, apesar de chamar a si
a responsabilidade pela protecao dos indigenas, o SPI adotou castigos fisicos € impds uma educacao
com o fito de “abrasileirar” os nativos, obrigando-os a usar a lingua portuguesa e proibindo a
utilizacao das linguas maternas e de rituais religiosos ndo ocidentais. Com o decorrer do tempo, o SPI
enfrentou dificuldades financeiras que o impossibilitavam de recrutar pessoal. Ademais, havia o
interesse estatal de explorar os povos originarios em atividades de agricultura e pecuaria. Sob
denuncias de violéncias contra os indigenas, o SPI foi extinto e, em 1967, foi substituido pela
Fundagio Nacional do Indio (Funai) (BIGIO, 2007).

A Funai seguiu com o intuito de transformar o indio em brasileiro, para que “evoluisse”, se
integrando a nacgdo e assimilando a cultura e a lingua nacionais (SILVA, 2018). No entanto, a
Constituicao Federal de 1988, rompendo com o paradigma da nacionalizagdo dos indigenas,
reconheceu direito de cada povo indigena manter seu proprio modo de vida. Cabe ressaltar que a
Constituicdo mantém a responsabilidade da Unido de proteger e salvaguardar os direitos dos povos
indigenas.

Década e meia antes da Constitui¢do, a lei 6.001, de 19 de dezembro de 1973, chamada de
Estatuto do Indio, ja atribuia a Unifo, estados e municipios, bem como todos os segmentos da
sociedade, a protecdo das comunidades indigenas e a preservacdo dos seus direitos.! Mas, o artigo 50
desse Estatuto, apontava que a educagdo indigena seria orientada para a integracdo na comunhao
nacional mediante processo de gradativa compreensao dos problemas gerais e valores da sociedade
brasileira, bem como do aproveitamento da for¢a de trabalho dos nativos.

No contexto da Ditadura empresarial-militar (1964-1985), os indigenas seguiram sendo
vitimados por diversas formas de violéncia (BIGIO, 2007). E nesse contexto que ¢ criado o Conselho
Indigenista Missionario (Cimi?), organismo vinculado a Conferéncia Nacional dos Bispos do Brasil

(CNBB), que durante as atividades missionarias, deu novos sentidos ao trabalho da Igreja Catoélica

'O artigo 172 afirma: Cumpre a Unifo, aos estados e aos municipios, bem como aos 6rgaos das respectivas administragdes
indiretas, nos limites de sua competéncia, para a prote¢do das comunidades indigenas e a preservagdo dos seus direitos:
garantir aos indios e comunidades indigenas, nos termos da Constitui¢do, a posse permanente das terras que habitam,
reconhecendo-lhes o direito ao usufruto exclusivo das riquezas naturais e de todas as utilidades naquelas terras existentes.
2 No decorrer do estudo sera usado intercaladamente Conselho Indigenista Missionério ¢ sua respectiva sigla, Cimi. Cabe
ressaltar que a divisdo Norte II corresponde aos estados do Amapa e do Para.
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junto aos povos originarios. Desde a década de 1970, os missionarios do Cimi Norte II vém se
esfor¢ando para introduzir projetos educacionais mais compativeis com a realidade e os desejos das
populagdes indigenas. Ademais, a educacao implementada pelo Cimi junto aos indigenas do Amapa
pretendia ser um processo critico-reflexivo em nivel pessoal e comunitario, baseado no didlogo e
voltado para modificar a realidade local em face de prolongadas experiéncias de inferiorizagdo e
tutela. Portanto, o Conselho Indigenista Missiondrio-Norte II se propds a realizar uma educagdo
libertadora e sensivel as culturas indigenas.

O presente estudo, intitulado Para além do Nheengatu: politicas de educagdo linguistica
para povos indigenas do Amapa (1974-1988), ¢ o desdobramento de leituras e andlises realizadas
desde a graduacdo e a especializagdo, quando abordei a linguagem humana com foco na compreensao
da evolugao das linguas e de suas interagdes. No mestrado meu interesse se voltou as politicas de
linguas levadas aos povos Karipuna e Galibi-Marworno, ambos habitantes da hoje chamada Terra
Indigena (TI) do Ua¢d (denominada no periodo em estudo de Reserva do Uagd). As secdes e as
subsecdes dessa dissertagdo objetivam examinar as politicas de educacdo linguistica voltadas aos
citados indigenas, durante a Ditadura empresarial-militar, enfocando os modelos de escola e de ensino
da lingua adotados pelo Estado e pelo Cimi.

O objetivo geral do estudo ¢ analisar as mudangas e permanéncias no ambito das politicas
de educacdo linguistica® produzidas pelo Estado e pelo Cimi no periodo de 1974 a 1988. Para tanto,
utilizaremos como principal fonte textos publicados em periddicos. O mais usado foi o Mensageiro,
jornal informativo que surgiu em maio de 1979 e que pretendia ser um meio de comunicagao entre
povos indigenas, dando a saber o que acontecia com os parentes em todo o territdrio brasileiro. Cabe
destacar que, ha 43 anos, quando liderangas indigenas comegavam a organizar um movimento de
ambito nacional, uma das maiores dificuldades era conseguir noticiar vivéncias e lutas aos povos
originarios de outros estados e regides. Com isso, caciques de cinco povos diferentes, reunidos em
Abaetetuba, estado do Para, decidiram estabelecer a comunicagdo que faltava. Foi assim surgiu o
periddico Mensageiro. De acordo com Geraldo Lod, cacique Galibi-Kalifa, através do periodico,

seria possivel mandar a palavra do indio para os outros irmaos, e todos também poderiam desse modo

3 Neste estudo, utilizamos a definigdo de educagdo linguistica de Bagno e Rangel (2005, p. 63): “Entendemos por
educagdo linguistica o conjunto de fatores socioculturais que, durante toda a existéncia de um individuo, lhe possibilitam
adquirir, desenvolver e ampliar o conhecimento de/sobre sua lingua materna, de/sobre outras linguas, sobre a linguagem
de um modo mais geral e sobre todos os demais sistemas semio6ticos. Desses saberes, evidentemente, também fazem parte
as crengas, supersti¢oes, representacdes, mitos e preconceitos que circulam na sociedade em torno da lingua/linguagem e
que compdem o que se poderia chamar de imaginario linguistico ou, sob outra dtica, de ideologia linguistica. Inclui-se
também na educacao linguistica o aprendizado das normas de comportamento linguistico que regem a vida dos diversos
grupos sociais, cada vez mais amplos e variados, em que o individuo vai ser chamado a se inserir”.
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mandar fotos para o jornal. Além disso, a escolha pelo nome “Mensageiro” expressava o desejo de
transmitir informagdes indigenas, tornando-se porta-voz dos anseios e das lutas dos varios povos
nativos, ou seja, um instrumento de intercambio entre eles. Grande parte de seus textos ¢ escrita por
indigenas e cada edigcdo traz artigos em que se procura ajudar as aldeias a discutir temas como:
educacdo, saude, terra, meio ambiente, politica, género, espiritualidade, entre outros. Ademais, ele
possui linguagem simples, complementada por fotografias e desenhos. Outrossim, o Cimi teve uma
forte relacdo com o Mensageiro, visto que o Conselho acolheu a ideia dos caciques e assumiu grande
parte da responsabilidade por sua producdo. Na edi¢do 196 (2012) ha uma coluna descrevendo o

intuito do periddico, na qual lemos:

Quando surgiu, em maio de 1979, o Mensageiro pretendia ser um meio de
comunicagdo entre os povos indigenas. Um jeito mais facil de saber o que acontecia
com os parentes no resto do pais, bem como de manifestar apoio as lutas do pessoal
mais distante. O CIMI, Conselho Indigenista Missionario, desde sua primeira
assembleia em 1975, se comprometeu a “procurar, por todos os meios, devolver aos
povos indigenas o direito de serem sujeitos [...] capazes de construir sua propria
historia”. Por isso Cimi acolheu a ideia dos caciques ¢ assumiu o Mensageiro como
um destes meios diretamente a servigo e a disposi¢do dos povos indigenas, de suas
comunidades e aldeias.

Esse periddico foi bastante util devido a grande dificuldade que os indigenas tinham para se
articular, havendo quase sempre agdes de resisténcia locais, o que era agravado pela estratégia politica
ditatorial de isolar para dominar e silenciar os povos. Ao analisar o contexto, nota-se que o peridodico
era “um movimento silencioso” de resisténcia dos povos, possibilitando trocas de informagdes com
o intuito de construir um arco de forgas para reivindicar direitos assegurados nos documentos oficiais
como o Estatuto do Indio e, depois, a Constituigdo Federal de 1988.

Na capa da edicao n. 5 do Mensageiro (1980) hé a seguinte nota: “A libertacdo dos povos
indigenas ou é feita pelos indigenas ou ndo é libertagdo”. E importante destacar que, historicamente,
no Brasil, as estratégias da educagdo indigena estiveram sujeitas as diretrizes politicas nacionais. De
acordo com Brito (2012), até a década de 1980, a lingua materna era proibida de ser usada nas escolas
das aldeias, que eram parte de uma “frente ideologica” (ASSIS, 1981) com perspectiva de integracao
ou assimilacdo dos povos indigenas. Na pratica, a politica nacional demostrou-se anti-indigena. No
entanto, a partir da década de 1970, a presenga da Igreja, por meio de educadores e missionarios,
redefiniu as praticas educativas para os indigenas. Dessa forma, nosso estudo se torna importante por
abordar historicamente praticas de educacdo linguistica voltadas para esta parcela da populagdo do
Brasil que vem sendo tdo marginalizada, podendo ajudar a problematizar as politicas educacionais

para os povos originarios na atualidade.
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Destarte, a pesquisa surgiu da necessidade trazer a tona discussdes sobre politicas
linguisticas e educacionais para indigenas durante os anos de 1974 até 1988 e de se compreender
como era realizada a educacdo e a valorizagdo da lingua indigena nesse recorte temporal. Na
graduacao, desenvolvi estudo sobre a Aquisi¢do e desenvolvimento da lingua estrangeira (inglés) a
partir da teoria Noticing Hypothesis de Richard Schmit. Com tal pesquisa pude compreender o
processo de aquisicao de uma lingua. Apos a defesa, que aconteceu em outubro de 2016, dediquei-
me a docéncia, especialmente da Lingua Portuguesa, na educacao bésica, técnica e em cursinhos
preparatdrios ao Enem. Paralelamente, iniciei o estudo sobre o processo que fez do Portugués a lingua
oficial do Brasil. No inicio dessa investigacdo descobri que houve uma imposi¢ao linguistica aos
povos origindrios que aqui vivam hé varios séculos antes da invasdo europeia. Em 2020, ingressei no
Curso de Mestrado do Programa de P6s-Graduagdao em Educagdao (PPGED) da Unifap, na Linha de
Pesquisa Politicas Educacionais. Meu projeto nesse Programa propunha uma analise das politicas
linguisticas e educacionais oferecidas aos indigenas do norte de Amapa.

Esse projeto sofreu varias alteragdes, desviando-se parcialmente das inteng¢des originais, no
melhor proposito de contribuir com o alargamento da area da histéria da educacao. Quando apresentei
tal proposta de estudo para a selecdo do PPGED/Unifap, estava decidida a estudar “politicas
linguisticas indigenas”, para investigar especialmente as questdes relacionadas a preservacao
linguistica e identitaria. As orientagdes do professor Sidney Lobato me levaram a abordar as politicas
educacionais para indigenas num corte histdrico. Uma série de eventos de que participei fortaleceram
em mim o interesse pela histéria da educagao interseccionada com o campo das politicas linguisticas.
Tal campo ¢ relativamente novo no Brasil.

As atuacdes do Cimi e do Estado, no &mbito das politicas educacionais para povos indigenas
do Amapa, ¢ algo pouco estudado. Deste modo, nossa investigagdo direcionou-se ao preenchimento
de uma incomoda lacuna de pesquisa na regido amazonica. Apos as reformulagdes, o projeto adotou
o seguinte objetivo geral: analisar a politica de educacao linguistica do Estado e do Cimi junto aos
Karipuna e Galibi-Marworno, entre os anos de 1974 e 1988. Tal objetivo desdobra-se nos seguintes
objetivos especificos: 1) analisar a atuacao do Estado no periodo estudado, enfocando as suas politicas
de educacao linguistica; 2) compreender a atuagao do Cimi, com foco na educagdo linguistica que
este Conselho promovia junto aos povos indigenas da Reserva do Uag4; 3) reconhecer e analisar as
acOes indigenas no campo das lutas linguisticas, com atencdo especial a questio do modelo de

educagdo e de ensino da lingua das escolas de 4reas indigenas.
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A dissertagdo esta dividida em trés se¢des, sendo a primeira “Educagado e historia social da
lingua na Amazonia”. Nesta secdo, serdo analisadas as politicas de educagdo linguistica que se
sucederam na Amazonia do século XVII ao XIX. O foco recaira sobre a passagem do Nheengatu de
lingua majoritaria (geral) para lingua minoritaria no espaco amazdnico, com destaque para as agdes
educacionais do Estado e da Igreja imbricadas nesse processo.

A secdo seguinte, denominada “Povos indigenas do Uacd e suas linguas de contato”, objetiva
abordar o contexto historico de formacgao das aldeias da Reserva do Uagd, com atencgdo especial as
linguas de contato dos Karipuna e Galibi-Marworno. A sec¢do se volta para a experiéncia historica
dos povos indigenas do Oiapoque em face das politicas coloniais e pos-coloniais. Ganham destaque
ai as primeiras experiéncias de escolariza¢do dos indigenas do Uacd, processo protagonizado pelo
SPI. Destacam-se igualmente as politicas indigenistas protagonizadas pela Funai.

Na ultima secao, “Para além do Nheengatu: experiéncias inovadoras dos povos indigenas do
Oiapoque com a educacao linguistica (1974-1988)”, serdo analisados os modelos de educagao escolar
e de ensino da lingua adotados pelo Estado e pelo Cimi junto aos Karipuna e Galibi-Marworno no
periodo enfocado. Esta secdo se volta, portanto, as politicas de educacao linguistica dentro dos
recortes que conformam nosso objeto de estudo. Destacamos ai também as percepgdes indigenas a
respeito dos processos educativos propostos e executados por agentes estatais € missiondrios
catolicos.

A definicdo do periodo de 1974 até 1988 ndo ocorreu por acaso, pois, ainda que o Cimi tenha
sido criado em 1972, foi somente dois anos depois, em 1974, que ele passou a atuar no Amapa,
especialmente na Reserva do Uagd, na qual interagiu diretamente com os Karipuna e Galibi-
Marworno.* Ademais, foi ao longo do periodo em foco que a Funai tornou mais efetiva a tutela do
Estado ditatorial sobre os povos indigenas que habitavam o territério nacional brasileiro. A baliza
final do recorte temporal da pesquisa se justifica porque a culminancia das lutas indigenas por uma
educagao que valorizasse suas culturas em geral e suas linguas em particular se deu na Constituinte
de 1987, que desembocou na Constituicdo de 1988, processo que elucidaremos adiante.

Outrossim, a escolha do recorte geografico, a Reserva do Uagd, em especial as aldeias dos
Karipuna e Galibi-Marworno, deu-se devido esta ter sido a principal area de atuacdo do Cimi Norte
II. Este orgao da Igreja Catoélica, conforme demonstraremos adiante, impulsionou lutas relacionadas

a escolarizagdo dos indigenas do Uagd. Os sujeitos desta pesquisa compdem uma complexa

40 trabalho do Cimi com os Karipuna e Galibi-Marworno deveu-se, em alguma medida, a relagdo que eles ja possuiam
com o Catolicismo, diferentemente dos Palikur, que também habitavam a Reserva do Uag4, mas eram protestantes.
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triangulacdo que compreende: Funai, Cimi e povos indigenas, entes que, no periodo estudado,
estiveram em constante negociagdo no tocante ao processo de implantagdo da educagdo escolar
indigena no Oiapoque. O estudo pretende investigar os modelos de educagdo linguistica dai
decorrentes, tendo em conta os diversos interesses em jogo.

A pesquisa documental explorou a Hemeroteca Indigena, um repositorio digital que contém
base de dados on-line, na qual se reune de maneira organizada a producao cientifica e documentos
historicos. Tivemos acesso a plataforma através de didlogo com o ex-conselheiro do Cimi Norte I e
pesquisador dos povos indigenas Haroldo Pinto, lotado na sede de Belém-PA. O uso da plataforma
on-line se deveu a pandemia de Covid-19, que impossibilitou viagem até a citada sede, durante o ano
de 2021. Outrossim, a Hemeroteca realiza o armazenamento dos arquivos de forma criteriosa,
permitindo ao pesquisador chegar sem dificuldades a documentagao farta e variada. Para a coleta de
fontes, tornou-se necessario realizar levantamento tematico nos periddicos: Boletim do Cimi,
Porantim, Mensageiro, Luta Indigena, Boletim Museu do Indio ¢ Em aberto — Inep, que estdo
disponiveis na Hemeroteca Indigena.

Ademais, cabe diversas outras fontes documentais que foram analisadas no estudo: cartilhas
de estudantes e de professores indigenas, atas de assembleias com participagdo dos indigenas, do
Estado e do Cimi, livro de orientacdo para professores, pareceres, relatorios de avaliagcdo do processo
de elaboragdo da proposta curricular dos Karipuna e Galibi-Marworno, propostas de cursos, relatérios
de atividades, avaliagdes, declaragdes manuscritas e livros didaticos produzidos pelo Cimi.

A abordagem adotada foi de natureza qualitativa, pois, para Minayo (2001), esse tipo de
abordagem busca identificar motivos, crengas, valores e atitudes que correspondem ao significado
mais profundo das relagdes e, portanto, possui maior enfoque na interpretagdo do objeto estudado.
Para a pesquisa qualitativa, quanto mais o pesquisador for inserido no meio que investiga, melhor
serd sua compreensao da realidade. Além disso, para esta investigacdo, o mais importante sao as
analises de contetidos e de discursos e a busca da compreensdo da relagcdo dos sujeitos com o
fendmeno estudado.

Outrossim, durante a investigacdo nos acervos, a busca de informacgdes procurou identificar
as agOes educacionais do Cimi voltadas para indigenas do Uaca. Nesse trabalho, constatamos que
esse Conselho interveio na escolarizagdo de povos originarios que habitam essa area, indo contra o
modelo escolar ai instituido pelo Estado e favorecendo a protecao e o respeito as linguas locais. Nesse
percurso, a metodologia de pesquisa seguiu as orientacdes da Andlise Critica do Discurso (ACD),

fundamentada em Fairclough (2001). O livro Analysing Discourse — Textual anaysis for social
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research, afirma que a ACD ¢ uma abordagem tanto tedrica quanto metodolédgica para a descri¢do,
interpretacdo e explicagdo das agdes de poder que se apresentam linguisticamente na sociedade
contemporanea. Além disso, a escolha da ACD decorre deste estudo ndo buscar fazer uma analise
textual de forma rasa, em uma perspectiva puramente linguistica, € sim procurar investigar o discurso
em suas contradi¢des e determinagdes, ja que a ACD tem o fito de buscar a raiz social dos fendmenos
discursivos.

O primeiro passo para a execu¢do da ACD, de acordo com Fairclough (2001), ¢ uma analise
textual propriamente dita, para dar o contorno necessario para a compreensao do objeto de estudo;
seguido da andlise processual, na qual héa identificacdio dos sujeitos, das atividades e do
relacionamento entre estes individuos; e por fim, a analise social relaciona os autores estudados na
analise anterior aos processos € ao contexto concreto. Ademais, esta escolha metodologica
possibilitou-nos analisar discursos, relagdes de poder e ideologias, articulando a Linguistica com as
estruturas e interagdes sociais, uma vez que o foco da ACD ¢ a linguagem como pratica social e seu
foco ¢ o contexto, a partir do qual se desnaturalizam crencas que ddo suporte as estruturas de
dominagao.

A natureza da pesquisa sera documental, o que implica dizer que iremos aos documentos
para analisar as formas de manifestacdo do discurso para compreender as agdes do Estado e do Cimi
no relativo a educag¢do linguistica para povos indigenas. O campo de estudo das Politicas Linguisticas
sera analisado junto as Politicas Educacionais, uma vez que ambos campos estdo interessados na
forma de condugao da educagao escolar indigena. Tal andlise sera feita sem descuidar do contexto
historico das acoes destes entes (Estado e Cimi) ante as linguas indigenas faladas na Amazonia e ao
processo de substituicao linguistica.

Oliveira (2007, p. 69) argumenta que “a pesquisa documental se caracteriza pela busca de
informacdes em documentos que ainda nao receberam tratamento cientifico, tais como relatorios,
reportagens de jornais, revista, filmes, gravacdes, fotografias, entre outros materiais de divulgagao”.
Diante do exposto pela autora, nota-se que este tipo de estudo exige uma analise mais cuidadosa,
visto que os documentos ainda ndo passaram por nenhum tratamento cientifico. Buscaremos
identificar por meio dos documentos os modelos de educagao linguistica do Estado e dos missionarios

do Cimi, examinando suas praticas educacionais junto aos povos indigenas no Uaca.
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I. EDUCACAO E HISTORIA SOCIAL DA LINGUA NA AMAZONIA

Essa se¢dao aborda as politicas de linguas existentes no Brasil desde o Periodo Colonial,
apresentando algumas considera¢des no que concerne as tomadas de decisao no campo da educacao
pelo Estado. Nessa se¢do sera explorada a bibliografia especializada, com destaque para: Freire
(2003; 1983), Quadros (2001), Barros, Borges e Meira (1996), Mendonga (1935), Guerra (2016),
Garcia (2007), Rodrigues (1996), Faco (2009), Tassinari (1998), Sanches e Day (2020), Navarro
(2016) e Vidal (2007).

1.1 Historia da educacdo e das politicas linguisticas no Periodo Colonial

As linguas tém sido usadas como instrumento de dominagdo
sociopolitica dos povos. Na constitui¢do da sociedade brasileira, essa
realidade ndo foi diferente. As popula¢des indigenas brasileiras foram
alvo de intimeros atos de politicas linguisticas, oficiais ou ndo, desde
o periodo colonial e continuam a sé-lo (SANCHES; DAY, 2020, p.
1318).

Freire (2003) destaca que a lingua se tornou o mais importante componente da ideologia
politica na América. Colombo, ao chegar nesse continente, ndo via uma lingua de prestigio, apenas
nativos com “falar tdo bruto que nem vocabulos tem” (QUADROS, 2001, p. 212). Mas, os religiosos
da Companhia de Jesus do Brasil optaram por aprender linguas indigenas, utilizando-as para o ensino
¢ a administracdo dos sacramentos. Nas primeiras cartas enviadas do Brasil pelo padre Manuel da
Nobrega para a Coroa Portuguesa ¢ possivel encontrar referéncias a particularidades linguisticas do
Novo Mundo.

No Brasil, os colonizadores usaram duas linguas gerais que tinham como base o Tupi: a
Lingua Geral Paulista (LGP), empregada no movimento de expansao bandeirante; e a Lingua Geral
Amazénica (LGA)’, chamada a partir do século XIX de Nheengatu. A LGA foi aplicada no
movimento de ocupag¢dao da Amazonia e ¢ utilizada na atualidade por algumas etnias indigenas, no
vale do Rio Negro, como os Bar¢, Baniwa, Tukano e Werekena. A expressao “Lingua Geral” indicava
ndo apenas a lingua de uso mais extenso numa regido, como também a ado¢ao compulsoria do seu

uso por grupos dela ndo-falantes (BARROS; BORGES, 1996, p. 194).

5 Foi a partir do século XIX que a Lingua Geral Amazdnica (LGA) passou a ser chamada de Nheengatu. A LGA tinha
como base o Tupi e foi criada no Periodo Colonial. Era fixada em gramaticas, dicionarios de catecismo e outros
instrumentos de uso no ensino da lingua e da religido, diferenciando-se da “Lingua Geral Vulgar”, que sofria variagdes
na fala, pois os ndo-falantes da LGA, a medida que iam chegando aos aldeamentos, modificavam esta lingua, fugindo do
padrao imposto pelos colonizadores.
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No inicio da colonizagdo, os portugueses depararam-se com o Tupi como lingua mais falada
pelos povos indigenas da costa litoranea do Brasil. Nos aldeamentos missiondrios, os jesuitas
adotaram a Lingua Geral na comunicagdo corrente. As missdes foram, portanto, os loci de
sistematizagdo e difusdo dessa Lingua Geral. No século XVII, na medida em que a colonizacao
avancava no vale amazdnico, a LGA foi se tornando a lingua mais usada entre “brancos” e indigenas.
A expansdo dela foi tdo grande que, em 1757, representantes da Coroa Portuguesa, insatisfeitos,
decretaram a proibicao do seu uso e a maxima difusao da Lingua Portuguesa, por meio de escolas.

A doutrina crista comegou a ser ensinada pelos jesuitas aos indigenas em Lingua Geral. Criou-
se entdo um “linguajar de emergéncia”, uma linguagem especial falada pelos “mamelucos”,
denominacdo para os mesti¢os de branco e indigena, assim como usada pelos mercadores nas suas
viagens e por bandeirantes e outros aventureiros em suas expedicoes sertdo adentro. Ja a partir de
1759, com a expulsdao dos jesuitas que insistiam em usar a LGA mesmo apos sua proibicao, o
Portugués foi oficializado como unica lingua da colonia.

Durante o século XVIII, o Portugués foi reestruturado em Portugal e sofreu algumas
modificagdes que nao foram seguidas pela América Portuguesa, que se manteve fiel a pronuncia e as
caracteristicas estruturais do Portugués Colonial. Mota Neto e Faval (2020) advertem que o Portugués
falado em Portugal ndo era homogéneo, pois a forma dominante convivia com variagdes internas. O
Portugués levado as Américas desde as grandes navegagdes era decorrente de uma sucessdo de
misturas criadas pelas guerras e invasdes realizadas na Peninsula Ibérica do século I a.C. ao VIII d.C.,
€ que provocaram varias transformacdes no Latim utilizado pelos romanos. No contexto da retomada
da Peninsula Ibérica pelos cristaos, no inicio do século VIII d.C., originou-se o galego-portugués.

Nas décadas iniciais do século XVI, segundo Quadros (2001), a forma dominante do
Portugués foi ameagada por outras linguas europeias e pela indianiza¢ao do colonizador lusitano, que
se curvou as Linguas Gerais de origem tupi-guarani. Na costa litoranea, a LGP perdeu forc¢a no século
XVII, com o declinio das missoes. Nesse contexto, a LGA ganhava mais e mais for¢ca no vale
amazonico, onde se iniciava a chamada Era Missionaria (do inicio do século XVII a meado do século
seguinte). Em meado do século XVIII, inicio da chamada Era Pombalina (1750-1777), ocorreu uma
guinada na politica indigenista, capitaneada pelo governador do Estado do Grao-Pard e Maranhao

Francisco Xavier de Mendonca Furtado®. Essa guinada foi determinada pelo Diretério dos indios’

¢ Francisco Xavier de Mendonga Furtado, irmdo do futuro Marqués de Pombal, foi o responsavel pela implementagdo do
Diretorio dos indios.

7 O nome original do documento é Diretério que se deve observar nas Povoagdes dos Indios do Pard, e Maranhdo,
enquanto Sua Majestade ndo mandar o contrario. No entanto, no decorrer do trabalho, iremos usar a forma abreviada
“Diretorio dos indios” ou simplesmente “Diretorio”.
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(1757). O Diretorio objetivava transformar os aldeamentos indigenas em vilas, colocando os
indigenas sob a administracdo de um diretor indicado pelo governo e que deveria garantir o uso da
Lingua Portuguesa como lingua corrente, na forma escrita e falada.

O Diretério opunha a “civilizacdo” a “barbarie”, entendida como estado de selvageria e
ignorancia do indigena. Quanto a questdo da lingua, o Diretorio afirma a superioridade da Lingua
Portuguesa em relagdo as linguas indigenas, ou seja, a superioridade da lingua de matriz europeia
percebida como instrumento “civilizador” dos povos originarios. Segundo Guerra (2016), a Coroa
Portuguesa colocou o indigena e a LGA em um patamar muito rebaixado, impondo o modo de agir e
de pensar do branco-civilizado-portugués e determinando que o nativo falasse a Lingua Portuguesa,
se vestisse com trajes do colonizador, bem como morasse em casas de tipo europeu. Caso
continuassem falando suas linguas os indigenas estariam, segundo a o6tica dos colonizadores, ainda
presos a estados de selvageria e de ignorancia. Nessa perspectiva, o uso do Portugués deveria ser
cobrado de todos os colonizados, ndo sendo permitido que continuassem usando a LGA. No texto do
Diretorio nota-se a reproducdo do discurso usado por Francisco Xavier Mendonca Furtado para

diferenciar o colonizador do colonizado:

Imagem 1: Discursos do Diretorio dos indios sobre colonizador e colonizado

4 )

COLONIZADOR "meios mais eficazes para desterrar dos
povos rusticos a barbaridade dos seus

"Lingua do principe" ) »
antigos costumes

"nacgGes polidas"
"prudente, e sélido sistema"

T ) "o afeto, a veneragdo,e a obediéncia ao
Nagdes civilizadas [...] principe"

J
/ \ "civilizar"

COLONIZADO

"Povos rusticos"

/

"um dos principais cuidados [...]
"barbaridade dos [...] costumes" estabelecer [...]o uso da Lingua
Portuguesa, nao consentindo por modo
algum que [...] usem da lingua prépria
"invenc¢do verdadeiramente das suas Naces, ou da chamada geral"
abominave, e diabdlica"

"Lingua [...] geral"

"rastica, e barbara sujeicao, em que
até agora se conservavam"

- J

"base fundamental da civilidade"
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Percebemos na Imagem 1 que o colonizador utilizava termos como “lingua do principe”,
“nagdes polidas”, “prudente”, “sélido sistema” e “nagdes civilizadas” para descrever a Lingua
Portuguesa e os povos europeus, que se consideravam superiores aos colonizados. Ademais, os
colonizados eram chamados de “rusticos”, “barbaros”, “diabdlicos”, “abomindveis”, adjetivos usados
para sedimentar sua representagdo como seres inferiores. Os colonizadores compreendiam que um
dos “meios mais eficazes para desterrar dos povos rasticos a barbaridade dos seus antigos costumes”
era ensinar a eles a Lingua Portuguesa, introduzindo no seu cotidiano a lingua do principe, fazendo
com que os povos colonizados venerassem e obedecessem a Coroa Portuguesa. Ademais, o
colonizador compreendia que a formacgao para a civilidade das povoacdes locais se daria: a) numa
escola com ensino apenas para meninos, na qual seria ensinada a doutrina crista, e se aprenderia a ler,
escrever e contar na forma praticada em todas as escolas das nagdes portuguesas; € b) noutra para as
meninas, na qual, além de serem instruidas na doutrina crista, elas aprenderiam a ler, escrever, fiar,
fazer renda, costura e todos “os mais ministérios proprios para as mulheres”.

Como se vé, o Diretorio foi mesmo um instrumento legal da politica de linguas cujo objetivo
era oficializar o Portugués e transforma-lo em lingua de comunicagao interna de todos os moradores
da colonia. Entretanto, mesmo antes do Diretério, houve na Amazdénia um esfor¢co no sentido de
tornar o Portugués a lingua predominante. O entdo governador Jodo Maia da Gama criou uma politica
para tentar o aportuguesamento no territorio do Grao-Pard, intervindo no conflito entre os jesuitas e
os colonos pelo controle dos indigenas. Esse governador recomendou aos prelados “que aos pequenos
e ja aldeados, facao falar portugués uns com os outros, ¢ dar-lhe alguma palmatoada, quando os ouvir
falar pela lingua [geral]” (REIS, 1961, p. 495).

Além disso, o Diretorio deveria favorecer a paz e a tranquilidade aos indigenas. Mota Neto
e Faval (2020) afirmam que durante a vigéncia dessa lei (1758-1798) também foi estimulada a
mesticagem, intensificando-se a integracao dos indigenas a sociedade colonial e objetivando a fusdo
racial entre portugueses € nativos.

Sob esse viés, a imposicao do Portugués representava a obediéncia e a veneragdo que os
povos deviam prestar ao rei. Para abolir a Lingua Geral, conhecida como abominavel e diabolica, os
diretores deviam estabelecer nas suas povoagdes o uso da Lingua Portuguesa, conforme imposto pela
Coroa no 6° paragrafo do Diretorio dos indios. Tal lingua deveria ser ensinada e escrita exatamente

nos moldes da gramatica portuguesa vigente na Corte. Conforme dispunha o Diretdrio:

Sempre foi maxima inalteravelmente praticada em todas as Nagdes
que conquistaram novos dominios, introduzir logo nos povos
conquistados o seu proprio idioma, por ser indisputavel, que este ¢ um
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dos meios mais eficazes para desterrar dos povos ruUsticos a
barbaridade dos seus antigos costumes; ¢ tem mostrado a experiéncia,
que a0 mesmo passo, que se introduz neles o uso da lingua do
Principe, que os conquistou, se lhes radica também o afeto, a
veneragdo, ¢ a obediéncia ao mesmo principe (apud QUADROS,
2001, p. 218).

Para Garcia (2007), o apagamento das diferencas existentes entre colonos e indigenas

compreendia trés aspectos que remetiam a lingua. A autora afirma que:

No Diretorio ha um paragrafo dedicado especificamente ao tema, no
qual a imposi¢ao da autoridade do colonizador aparece como derivada
da implantagdo do seu idioma as populagdes “conquistadas”. Neste
paragrafo, foram desenvolvidas e articuladas trés principais ideias
sobre o tema. Principalmente, a percepgao de acordo com a qual o uso
do idioma nativo estava relacionado aos costumes tribais, em que um
reforcava o outro. Em segundo, que a adoc¢do do idioma civilizado
redundaria na civilizagdo dos costumes. Em terceiro, que a imposigado
da “lingua do principe” acarretaria a sujeicdo dos povos conquistados
(GARCIA, 2007, p. 25).

Dessa forma, nota-se que a politica educacional tinha como uma das suas diretrizes o
apagamento das identidades indigenas pelo “aportuguesamento” desses povos. O fito também era
aproximar os nativos da Coroa, tornando-os “cidadios” obedientes. Outrossim, Barros e Lessa (2004)
argumentam que a defesa do Portugués como a “lingua do principe” no Diretorio se opunha a longa
trajetoria de uso de linguas vernaculas da Igreja tridentina. Essa op¢ao orientava a politica linguistica
nas colonias desde o século XVI. A escolha da lingua vernacula na evangelizacdo havia sido a
responsavel pela formacdo de catecismo em diversas linguas, na Europa e nas colonias. No Periodo
Colonial, as obras escritas em Tupi foram predominantemente de autoria dos jesuiticas. Em seu
estudo, Guerra (2016) afirma que, ao falar a “lingua do principe”, os individuos relacionar-se-iam
com a lingua de outra maneira, ocasionando outros efeitos de sentido, que moveriam todos para o
lado da dominacao.

Nesse sentido, tanto as linguas indigenas quanto as africanas representavam bloqueios
significativos para a ampliacdo linguistica de Portugal e Espanha. Porém, a diversidade linguistica e
o uso das linguas dos grupos escravizados ou explorados nas coldnias significavam uma forte
concorréncia para a predominancia da lingua do colonizador. Segundo Mota Neto e Faval (2020),
durante o processo de colonizacdo, Portugal optou pela integracao dos indigenas a sociedade colonial

como estratégia para ocupagdo de suas terras, tornando-os colonos e vassalos da Coroa que

contribuiriam para confirmar o direito a ocupacao portuguesa.
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Freire (2003) argumenta que na coldnia a politica de imposi¢do da Lingua Portuguesa
estabelecia a possibilidade de “domestica¢dao” e de absor¢do das diferengas de povos indigenas que
se encontravam fora dos parametros da “civilizagao”. O interesse pela questdo linguistica se
entrecruza ndo somente com a necessidade de comunicagdo, de entender e se fazer entender, pois a
lingua era um mecanismo de transformag¢do de costumes e de conversdo dos indigenas ao
Cristianismo. Para a Igreja, sobretudo apds o movimento conhecido como Contra-Reforma catoélica,
o caminho mais direto para a expansao da evangelizagao realizava-se através da adogao do Tupi como
Lingua Geral. E importante lembrar que essa lingua majoritaria, também denominada de lingua
brasilica foi a escolhida como geral pelos jesuitas, em detrimento da enorme diversidade de linguas
indigenas existentes. Ap0s tal escolha, os esfor¢os de gramatizacdo centraram-se basicamente nela.

O Portugués falado no Brasil, e mais especialmente na Amazonia, no século XVII, foi
considerado pelo padre Vieira uma “meia lingua”, produto de uma politica colonial. No decorrer do
processo de colonizagdo, o Portugués era de uso quase exclusivo da administra¢do, presente
principalmente em documentos oficiais, como: decretos, cartas, relatdrios de viagens e registros da
Igreja catolica. Predominava a LGA que, como destacamos, era fruto da atua¢do missionaria junto
aos colonizados. Mas, ¢ importante ressaltar que o contato permanente com outras linguas contribuiu
para que a LGA sofresse mudancgas que a apartaram historica e linguisticamente do Tupi original.

Alguns linguistas como Freire (2003) e Quadros (2001) preferem conferir diferentes nomes
para distinguir as variagdes de Lingua Geral que foram surgindo: a LGA ¢ o tupinambad colonial, em
processo de expansao, usado nas gramaticas € na catequizagdo; a outra, o tupinamba tribal continuou
sendo falado até o fim do século XVIII, sem seguir a rigor as regras linguisticas impostas pela
colonizagdo. O padre Jodo Daniel afirmara, em meados do século XVIII, que a maioria dos indigenas ja
ndo entendia a variedade usada nos catecismos, uma vez que usavam a “Lingua Geral Vulgar”,
permanentemente modificada pelos novos contatos (QUADROS, 2001). Em termos de periodizacao da
LGA, podemos destacar dois momentos: os séculos XVII e XVIII, quando o portugués era pouco falado
e a LGA tornara-se a principal lingua da Amazonia; e o século XIX, quando cada vez menos falantes
de outra lingua aprendiam a LGA e cada vez mais falantes de LGA assimilavam o Portugués,
expandindo seu grau de bilinguismo.

No decorrer dos séculos XVII e XVIII, a Lingua Geral se expandiu e modificou num contexto
marcado por quatro zonas de contato: 1) com linguas indigenas da familia Tupi e de outros troncos
linguisticos falados por indigenas que eram incorporados ao sistema colonial através de aldeamentos

missionarios, as denominadas “aldeias de reparti¢ao”; 2) com o Portugués que era falado por um numero
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reduzido de colonos, militares, diversos funcionarios e missiondrios; 3) com outras linguas europeias
faladas nas regides de fronteiras, como o espanhol, o holandés, o inglés e o francés; e, finalmente, 4)
ainda que em menor escala, com linguas africanas faladas pelos negros que, a partir do final do século
XVII, comegaram a chegar no vale amazonico para trabalhar como escravos. Desta forma, a Lingua
Geral tornou-se a lingua de contato dos indigenas das aldeias de reparticao, da populacdo mestica e até
mesmo de muitos filhos de portugueses e de escravos de origem africana.

Freire (2003, p.198) afirma que, no inicio do Periodo Colonial, o Portugués era utilizado
pelo mundo oficial, devido a sua propria conveniéncia interna. Nao havia qualquer ideia de se impor
sistematicamente essa lingua as diversas populagdes submetidas a coloniza¢do. Apds a mal sucedida
politica linguistica do Diretdrio, ja com a “adesdo” do Grao-Paré a Independéncia do Brasil, a expansdo
da LGA findou, e ela comegou a se retrair progressivamente no espago urbano € nas proprias margens
do rio Amazonas, cedendo mais e mais lugar para o Portugués. Dai em diante, a LGA entrou em declinio
e passou a ter, gradativamente, menos falantes e funcdes reduzidas. Demograficamente fragilizada,
tornou-se, no século XX, carente de falantes.

No final do século XX, os falantes da LGA e das demais linguas indigenas conquistaram
direitos que foram consolidados na Constituicao Federal de 1988. O poder politico passou a reconhecer
o direito que os indigenas t€ém de manter suas identidades e de viver de acordo com sua organizagao
social, costumes, linguas, crencas e tradi¢des. Ainda segundo a Constituicdo de 1988, o Estado ¢
obrigado a proteger as manifestagcdes dessas culturas, garantindo aos povos indigenas o uso de suas

linguas maternas e processos proprios de aprendizagem nas escolas (MOTA NETO; FAVAL, 2020).

1.2 A crise do Nheengatu no século XIX

Cada lingua que se extingue, sem deixar vestigios escritos, ¢ uma
importante pagina da historia da humanidade que se apaga, ¢ que
depois ndo podera mais ser restaurada (MAGALHAES, 1975, p.51).

Como destacado anteriormente, no contexto do Diretorio, a proibicdo da LGA visava tornar
o Portugués a lingua de uso corrente na escola, em transacdes comerciais, atividades religiosas, de
conversdo, de confissdo ou de liturgia, bem como nas interagdes havidas nos nticleos familiares. Ou
seja, Lingua Portuguesa deveria adentrar plenamente na vida dos colonizados. Por isso, Magalhaes
(1975) afirma que o Diretorio foi um importante instrumento de apagamento identitario/linguistico

dos povos indigenas.
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O Nheengatu, que significa “fala boa” na lingua indigena (FREIRE, 1983), Tupi vivo (Couto
Magalhaes, 1975), ou Lingua Geral da Amazdénia (RODRIGUES, 1996), ¢ uma lingua de matriz
Tupi-Guarani, cujo enraizamento na Amazonia tem suas origens no processo de colonizacao dessa
regido pelos portugueses, conforme bem demonstramos no inicio dessa se¢do. Segundo Ayron
Rodrigues (1996), a expressdo “Lingua Geral” comegou a ser utilizada na América colonial por volta
do século XVII para designar as linguas indigenas faladas na Amazonia. Além disso, Freire (1983),
aponta que o Nheengatu ¢ fruto de uma padronizacao feita pelos jesuitas, a ponto de ser chamado
também de “tupi jesuitico”, apesar de ser “sensivelmente distanciado das linguas tupis naturais”. A
LGA (ou Nheengatu) exerceu a func¢do inicial de lingua de comunicacdo entre os portugueses € 0s
diferentes povos Tupi que ocupavam a costa do Salgado e o baixo Amazonas. Todavia, a esta funcao
se foram somando outras.

Ainda segundo Freire (2003), o estudo da LGA causa uma polémica em torno da questao de
definir se o Nheengatu ¢ um produto natural de uma evolugao da lingua, sobre a qual procediam
fatores de natureza historica e politica ou se, por outro lado, esta lingua ¢ o produto de alteracdes
realizadas pelos conquistadores e, especificamente, pelos missiondrios, possuidores do dominio do
conhecimento ordenado da lingua, habilitado para fazer modificagdes de acordo com os preceitos do
contexto étnico, historico e catequético, no qual a lingua precisava ser utilizada.

Dessa forma, neste estudo, pressupomos que o Nheengatu ¢ fruto da evolucao da lingua dos
indigenas Tupinambad, sob condi¢des historicas de uma politica de conquista e expansdo colonial.
Nessa lingua observamos fortes tragos de crioulizacao, como Freire (2003) argumenta em seu estudo.
Para analisar o percurso historico do Nheengatu, ¢ necessario estabelecermos alguns marcos

cronoldgicos. Assim, ficam adotadas as seguintes marcagoes:



27

Imagem 2: Delimitacio dos periodos historicos que marcam a expansao do Nheengatu

a N

Lingua Geral como a lingua do "outro"
visando a construgdo de umasociedade
colonialsubmissa.
FASE |

Predominio do uso corrente da LGA no
cotidiano.
Geneologia cultural e identitaria entre
colonizador e colonizado.

(1616-1750)

Periodo
colonial

o

FASE 1| Dominio da terra e dos habitantes;

(1750-1822) Colonizador procura implantar sua

marca de dominacao;

Fonte: Esquema elaborado pela autora, 2020.

O Periodo Colonial ¢ subdividido em duas fases: a primeira, que perdurou entre 1616 e 1750,
o que denominamos de Fase I, e que foi caracterizada pela constru¢do de uma sociedade colonial
subordinada a Coroa Portuguesa, na qual o plurilinguismo pré-existente tendeu a um monolinguismo
em LGA. A Fase Il (1750-1822) abrange o periodo em que, no bojo de um amplo plano de reformas
da terra e de seus habitantes, o colonizador procura implantar a marca de seu dominio por meio da
imposi¢do do monolinguismo em Lingua Portuguesa.

Até meado do século XVIII, a LGA tinha sido bastante difundida, tendo se tornado, acima
do Portugués, um instrumento de comunicagdo comum. Todavia, posteriormente o nimero de falantes
de Portugués aumentou, vindo este a se tornar a lingua majoritaria. Vilas e cidades foram reduzindo
gradualmente os espagos de uso da LGA. De acordo com Freire (2003), no século XIX, comegou o
declinio dessa lingua. Dentre os multiplos fatos historicos que foram causadores dessa decadéncia,
destacam-se 0s processos as a¢des de exterminio motivados por conflitos diversos, as mortes por
epidemias e o avango da imigragdao. Tudo isso provocou a forte redu¢ao da populagdo falante de
Nheengatu. Dessa forma, o declinio da LGA se apresenta como produto de mudangas sociais
profundas.

Boa parte da historiografia brasileira reproduziu duas falsas unidades, que culminariam no
esquecimento do Nheengatu: 1) a territorial, pois Portugal dividiu seus dominios na América no

Estado do Maranhao e Grao-Para e do Brasil, areas autonomas entre si; e 2) a linguistica, em que se
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considerava o Portugués como tnica lingua dos “brasileiros”, esquecendo-se da ampla difusdo da
Lingua Geral Amazonica e Lingua Geral Paulista, durante o periodo colonial.

Conforme temos demonstrado, o projeto de apagamento da LGA remonta ao Periodo
Colonial. A intencao do governo portugués de banir da Amazonia o Nheengatu atingiu inclusive a
denominacdo das cidades e vilas, pois tornou-se proibido dar a elas nomes indigenas. Contudo, por
mais que agdes estatais visassem a todo custo eliminar o Nheengatu da vida amazodnica, essa lingua
continuou a ser falada pela maioria da populacdo. O enraizamento do Nheengatu na populacao
mestica impedia o aportuguesamento da regido no tempo e na profundidade pretendidos pelas
autoridades coloniais.

As medidas para implantar o Portugués se intensificaram para criar uma identidade
desprovida de elementos indigenas a fim de se integrar os povos origindrios ao dominio do
colonizador. Mas, apenas no século XIX o quadro de predominio da LGA iria se alterar. Dois
processos causaram a desnheengatuizagdo da Amazonia: a Cabanagem e a economia da borracha.

Vejamos cada um deles.

1.2.1 A Cabanagem

O processo do declinio do Nheengatu prolongou-se por todo o século XIX. A dissipacao da
LGA na Cabanagem deriva das repercussdes sociais enormes dessa rebelido (FREIRE, 2003, p.161).
Para compreender as relagdes entre a Cabanagem e a LGA basta examinar a composicao étnica dos
participantes desse movimento. A maioria das tropas cabanas era constituida por mestigos, indigenas
e negros. Cabe ressaltar que o contingente branco era minimo e os indigenas e negros, além de sua
lingua materna, dependiam da LGA para seus contatos com os demais segmentos (BARROS E
BORGES, 1996, p.201). Dessa forma, o dominio da Lingua Portuguesa restringia-se ao elemento
branco, que, na estrutura interna da Cabanagem, detinha o comando da rebelido.

De acordo com Navarro, Tessuto Junior (2016) e Harris (2017), a Cabanagem foi a maior
rebelido camponesa da historia do Brasil, na qual os revoltosos, entre 1835 a 1840, defendiam seu
modo de vida de medidas truculentas do Estado. Assim, negros, “tapuias” (mesti¢os) e indigenas
liderados por Antonio Vinagre e Eduardo Angelim, todos falantes do Nheengatu, decidiram tomar o
poder na entdo provincia do Grao-Para, assassinando seu presidente e seu comandante de armas. A
rebelido teve como consequéncia imediata a desorganizagdo social e econdmica, a despopulagdo e a
maior influéncia da Lingua Portuguesa. Pode-se mesmo dizer que a Cabanagem marca uma nova fase

na historia da Amazonia.
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Virias foram as causas da Cabanagem, mas destaca-se o descontentamento da populagao da
provincia do Grao-Para com as formas compulsorias de exploracio do trabalho dos homens “de cor”
e com o predominio dos portugueses na politica da regido. Segundo Harris (2017, p. 17), a Cabanagem
¢ “uma rebelido célebre na histéria do Brasil onde os rebeldes conseguiram controlar as camaras
municipais e o governo provincial por mais de um ano”. Além disso, o termo “Cabanagem”, de acordo
com Harris, remete a pessoas que vivia em cabana, a moradia dos mais pobres da Amazonia, que era
feita de madeiras toscas e de folhas de palmeiras. Seus habitantes eram chamados cabanos,
designagao que carrega associagdes com nogdes preconceituosas, como: atraso, pobreza e sedigao.

Freire (2003, p. 161) afirma que a dizimacdo de milhares de falantes do Nheengatu na
repressdao da Cabanagem acelerou a troca gradual de linguas e implicou no enfraquecimento da
competéncia linguistica da geracao que usava a LGA. Dai adveio uma transmissdo irregular para a
geracdao seguinte. Em um primeiro momento, o bilinguismo presente na regido teria levado, na
perspectiva da imposicdo, a transferéncia de tragos do Portugués para o Nheengatu. A partir do
momento em que o Portugués se tornou dominante na competéncia linguistica da maioria, a
assimilagdo passou a ocorrer em sentido oposto: do Nheengatu pelo Portugués. Assim, a hegemonia
do Portugués na Amazodnia nao foi conquistada pela suposta beleza da Lingua de Camoes (Freire,
2004, p.31), o que aconteceu, na realidade, foi o exterminio dos falantes da Lingua Geral e também
daqueles que ainda mantinham suas linguas maternas.

De acordo com Harris (2017), quase metade da populacdo do Grao-Para e do Rio Negro foi
exterminada. A interven¢do militar do governo regencial, somada a migracdo de soldados e
voluntérios que acabaram instalando-se na regido, fez aumentar ai consideravelmente o nimero de
falantes em Portugués. Essa gradual substituicdo linguistica se refor¢aria com a grande onda
migratdria que ocorreu cerca de quarenta anos depois, oriunda da grande seca no Nordeste, de 1877
a 1879, segundo Navarro e Tessuto Junior (2016). Vale ressaltar que, apesar das proibi¢cdes de Pombal
e da Cabanagem, na qual milhares de camponeses e indigenas falantes da LGA morreram, esta
continuou a ser falada na maior parte da Amazonia, superando o Portugués durante algumas décadas.

Com a derrota da Cabanagem e com a perseguicdo sistematica dos cabanos, ocorre uma
grave despopulagdo da regido. Para tentar reverter isso, o governo lanca mao de uma politica de
repopulacdo com incentivo a migragdo, quando contingentes de nordestinos, monolingues em
Portugués, afluem para a Amazonia e tomam o lugar que antes pertencia aos chamados caboclos ou
tapuios (Borges 1996:45-46). Houve também uma redug¢do demografica em consequéncia da

desorganizacao social das populacdes indigenas. Esses dois processos combinados, a eliminacao de
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grande parte da populacdo nativa da Amazonia e a migragdo nordestina (que abordaremos mais
detalhadamente a seguir) sdo os fatores fundamentais da decadéncia do Nheengatu enquanto lingua
materna (L1) da maioria da populagdo amazdnica. Sao também esses dois processos combinados que
levam a cabo os intentos das politicas de aportuguesamento da regido, que vinham sendo

implementadas desde o inicio da chamada Era Pombalina.
1.2.2 A Economia da Borracha

Apos a Cabanagem, a Amazdnia viveu um periodo de fortes mudangas econdmicas, cujas
marcas estao presentes até hoje na paisagem urbana local e, principalmente, no imaginario da regido.
A economia da borracha seguiu se fortalecendo de 1840 a 1912 e contribuiu também para acentuar o
enfraquecimento do Nheengatu. A partir de meado do século XIX, migrantes nordestinos, falantes de
Portugués, passaram a estabelecer residéncia na Amazonia em virtude das frentes de trabalho abertas
pela economia da borracha.

Uma grande quantidade de nordestinos foi atraida pela promessa de riqueza na regido
amazonica no contexto da expansao da economia da borracha. Segundo Freire (1983) estes falantes
de Portugués difundiram e fixaram a Lingua Portuguesa, tornando-a presente nas localidades a mais
distantes. Com a economia da borracha praticamente encerra-se a fase do Nheengatu como lingua
majoritaria amazodnica. De acordo com Silva (2019), entre 1840 e 1912, a regido amazdnica viveu um
dos periodos de mais intensas mudangas da sua historia. No século XX, os centros urbanos da regido
Norte ja eram monolingues em Portugués. Segundo Oliveira, Trindade e Machado (2012), a
Amazonia foi, até o inicio desse século, praticamente o unico lugar do mundo com producao
gomifera, tendo constante aumento na demanda mundial pelo produto.

A migracdo de nordestinos para a Amazonia intensificou-se devido a grande seca de 1877,
conhecida como “a seca dos dois setes”. A regido hoje chamada de Nordeste ficou por trés anos
seguidos sem chuvas, com colheitas e rebanhos morrendo ¢ homens fugindo em busca de meios de
sobrevivéncia. A Amazonia, com a ascendente explora¢do da borracha, parecia acenar como tabua
de salvagdo aos habitantes do sertdo nordestino. Segundo Faco (2009), mais de 120 mil pessoas
sairam do Ceard e levaram consigo o Portugués para a Amazonia, fazendo com que a Lingua
Portuguesa se tornasse a mais falada naquela regido. Segundo Navarro (2012), por mais que as
primeiras migragdes de nordestinos para a Amazodnia, no inicio da economia da borracha, tenha
contribuido para o aumento de falantes de Lingua Portuguesa, a LGA continuou a ser usada em grande

parte da Amazonia por varias décadas, superando largamente o Portugués. Segundo este autor, foi
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somente com as grandes migracdes de nordestinos na década de 70 do século XIX que a LP se imp0s
como a lingua dominante naquela regido do Brasil, fazendo o Nheengatu tornar-se uma lingua

minoritaria.
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I1 POVOS INDIGENAS DO UACA E SUAS LINGUAS DE CONTATO

2.1 Os Karipuna, do passado ao presente

Neste estudo, colocamos em foco os Karipuna e Galibi-Marworno, povos que habitam
atualmente a Terra Indigena (TI) do Uagd, no municipio de Oiapoque, situado no norte do estado
Amapa. Cabe inicialmente destacar que os Karipuna sd3o descendentes de falantes do Nheengatu.

Santos e Silva (2020) a respeito deles destacam:

Os Karipuna, conforme eles proprios relatam, foram originados por elementos que
falavam a lingua geral da Amazonia (Tupi), imigrados do estreito de Breves (Pard)
em consequéncia da revolu¢do da Cabanagem ocorrida na década de 1830.
Inicialmente, estabeleceram-se no rio Ouanari (Guiana Francesa), havendo logo em
seguida atravessado para a margem direita do Oiapoque indo habitar no alto Curipi
(SANTOS e SILVA, 2020, p. 232).

Alguns dos ancestrais dos Karipuna ja falavam o crioulo francés (Kheoul) desde o século
XIX e outros, nesse periodo, ainda eram falantes do Nheengatu. Eles vieram de areas proéximas de
Belém e eram resultantes das fusdes étnicas ocorridas em aldeamentos missionarios. Segundo
Tassinari (1998), os primeiros ancestrais dos Karipuna a virem para perto da fronteira com a Guiana
Francesa ai chegaram no século XVIII e eram entdo falantes da LGA. Mas, ao longo do século XIX,
passaram a assimilar outra lingua: o Kheoul. Dessa forma, nosso estudo torna-se importante, pois pde
em evidéncia que a hipervalorizacdo do Nheengatu — que tem sua razao de ser em decorréncia de sua
abrangéncia territorial — ndo pode nos levar a esquecer de experiéncias que, nas fronteiras
amazonicas, orbitaram em torno de outras linguas de contato.

De acordo com Sanches e Day (2020), a histéria do Oiapoque tem suas imprecisoes, assim
como a histéria dos povos indigenas dessa area de fronteira. Tassinari (1998) afirma que a
caracterizagdo dos povos indigenas da regido do Oiapoque esta relacionada ao processo de ocupagao,
de exploragdo e de povoamento da Amazonia brasileira. Em seu estudo, Sanches e Day (2020)
afirmam que povos indigenas de diferentes familias linguisticas (Arudk, Karib e Tupi-Guarani) ai

estabeleceram diferentes tipos de relacdo com os conquistadores europeus:

[Na historia da regido do baixo Oiapoque] desde o século XVI
diversos grupos indigenas de diferentes familias linguisticas (Aruak,
Karib e Tupi-Guarani) estiveram em contato com outros grupos de
nacionalidades distintas (franceses, portugueses, holandeses,
ingleses), além de negros refugiados ou alforriados da época. A
maioria dos estrangeiros fazia parte das expedi¢des missionarias,
comerciais, armadas ou cientificas, e, de alguma forma, estabeleceu
diferentes contatos. (SANCHES; DAY, 2020, p. 1313)
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A regido do extremo norte do Amapa, na qual estd hoje situada a TI (antes da Constitui¢do
de 1988 chamada de “Reserva”) do Uaga, apresenta diversidade linguistica devida aos deslocamentos
e contatos havidos nessa regido de fronteira. Tais contatos tiveram como um de seus resultados o
Kheuol, uma lingua de base francesa.

No estado do Amapa ha atualmente cinco etnias indigenas: Wajapi, Karipuna, Galibi do
Oiapoque, Galibi-Marworno e Palikur. Todavia, apenas os Wajapi concentram-se no municipio de
Pedra Branca do Amapari, pois os demais vivem no municipio do Oiapoque. De acordo com Vidal
(2007), os Galibi do Oiapoque, os Karipuna, os Palikur e os Galibi-Marworno somavam no inicio do
terceiro milénio uma populag¢do de aproximadamente 5 mil pessoas, distribuidas em 36 aldeias e
localidades das TIs de Uagd, Galibi e Jumina. Ainda de acordo com a autora, a maior parte dessa
populagdo indigena do Oiapoque € poliglota, ou seja, se comunica em mais de um idioma: Portugués,
Francés, as linguas usadas pelos Palikur e os Galibi do Oiapoque nas suas respectivas aldeias e o
Kheuol, uma lingua franca regional falada nas aldeias Karipuna e Galibi-Marworno com acento e
vocabuldrio diferenciados. Também chamado de patod, patois ou creoula, o Kheoul tem origem na
Guiana Francesa, devido aos contatos comerciais entre franceses e povos indigenas. Os Galibi-
Marworno e os Karipuna atualmente falam poucas palavras de suas mais antigas linguas maternas, e
adotam o Kheuol como lingua propria.

Vidal (2007), analisando os relatos de viajantes e de missionarios do século XVI, elucida a

formacao dos povos indigenas que habitam atualmente a TI do Uaga e destaca:

Por meio desses relatos, temos noticias da conturbada historia que os
povos nativos vivenciaram desde a conquista dos europeus. Territorio
visado pelas nagdes do Velho Mundo, a regido do Baixo Oiapoque
foi alvo de iniciativas holandesas, inglesas, portuguesas e francesas,
levadas a cabo por comerciantes, missionarios, colonos e soldados
que, desde o final do século XVI, entraram em contato com as
populagdes nativas, com suas diferentes intengdes: fazer prisioneiros,
estabelecer missoes, realizar escambos, construir feitorias e colonias.
Ao longo de séculos, nativos e estrangeiros, de acordo com as
contingéncias ¢ 0s proprios interesses, estabeleceram aliangas,
fizeram trocas ou entraram em guerra (VIDAL, 2007, p. 14).

As linhas acima evidenciam que os povos indigenas do Baixo Oiapoque tiveram varias
formas de contato com os colonizadores europeus. Muitos uniram-se aos nativos de outras
localidades, fugindo das persegui¢des que sofriam. Durante o século XIX, parte da populacdo

indigena voltou para o Uagd e outros fundiram-se ou foram incorporados a grupos maiores, formando



34

os atuais povos indigenas que habitam o extremo norte do Amapa. Nosso estudo tem como foco os
povos Karipuna e Galibi-Marworno, habitantes da area abrangida pelo Cimi Norte II. Conforme
demonstraremos adiante, esse 6rgao da Igreja Catdlica impulsionou disputas relacionadas a educagao
e a escolarizacao dos indigenas do Uaca.

Cabe ressaltar que os Karipuna ndo se concentram numa sé localidade. Ao contrario, as suas
aldeias estdo situadas em diversos lugares: ao longo da estrada BR-156, no Km 40 e 70 (aldeias
Estrela e Piquia, respectivamente); no rio Oiapoque (aldeia Ariramba); no Igarapé Jumina (aldeia
Kunana ou Jumina). Todavia, ¢ em Uacd, as margens do rio Curipi, mais exatamente no seu baixo e
médio cursos, que se encontra a grande maioria dos Karipuna. Temos ai, entre outras, as aldeias
Espirito Santo, Santa Isabel, Tamina, Cutiti e Txipidon (TASSINARI, 1998).

A regido de fronteira que ¢ o /ocus do nosso estudo abriga povos indigenas que se situam
nas proximidades do rio Oiapoque e rios adjacentes. Esses indigenas tém uma configuragdo
heterogénea e possuem um historico de contato bastante diversificado e conflituoso, decorrente dos
inumeros processos migratorios, em diferentes periodos da historia e com motivagdes especificas
(RODRIGUES, 2018). Outrossim, os Karipuna estdo inseridos at¢ hoje em amplas redes de
intercambio que envolvem familias indigenas e ndo-indigenas estabelecidas em aldeias e cidades
vizinhas, no Brasil e Guiana Francesa.

De acordo com o Povos Indigenas no Brasil (PIB) Sociocultural, cuja ultima atualizagdo ¢
de 2014, as familias Karipuna formam uma populagdo de aproximadamente 2.922 pessoas residentes
as margens do rio Curipi, afluente do rio Uacd, no extremo norte do Brasil, na fronteira com a Guiana
Francesa. Acerca dos aspectos linguisticos, ainda de acordo com o PIB Sociocultural (2014), os
Karipuna sdo falantes do Portugués e da lingua crioula chamada de Kheoul. De acordo com a
coletanea Povos indigenas no Brasil (vol. 3)%, além dos Karipuna, outros dois grandes grupos ocupam

a TI de Uaca: os Palikur ¢ os Galibi-Marworno:

8 E uma obra composta de 18 volumes que sistematiza os resultados de uma ampla pesquisa, envolvendo antropélogos,
missiondrios, indigenistas, indigenas, fotdgrafos, linguistas e outros, sobre os povos indigenas que existem no Brasil.
Cada volume contém textos, narrativas, documentos e fontes sobre os povos indigenas existentes em cada area. Para o
estudo, selecionamos a area 3 que corresponde aos estados do Amapa e norte do Para.



Imagem 3: Distribuiciio dos povos na Reserva do Uaca
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Fonte: Ricardo (1983).
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Imagem 4: Mapa atual da TI do Uaca (dezembro/2021)

Fonte: Instituto Socioambiental — com adaptagoes (2021).

Na imagem 4, vemos a TI do Uaca que ¢ povoada por Karipuna, Palikur e Galibi-Marworno,
distribuidos em varias vilas/aldeias ao longo dos rios que formam a bacia do Uaca. Eurico Fernandes
afirma, em texto publicado no Mensageiro (1981), que o termo Karipuna se refere a “um nimero
bastante grande” de falantes da Lingua Geral Tupi, fugitivos das missdes do Cunani e Macari que,
juntamente com indigenas Arua, migraram para perto do rio Oiapoque no final do século XVIII, apds
o despovoamento da regido pelos portugueses.” Os Karipuna ai sofreram muitas perdas devido a uma
epidemia de sarampo, o que os fez se mudarem para o curso médio do rio. Nimuendaju se refere a
eles como “brasileiros do Curipi”, informando que na Guiana a denominagao Karipuna nao denomina
uma etnia, mas a “uma lingua geral do Brasil” (NIMUENDAIJU, apud ARNAUD, 1968, p. 3). Em
seu estudo, Assis (1981) publica a seguinte narrativa de um informante da familia dos Santos
(Karipuna): “Esse nome veio por parte de pai... eram portugueses de S. Caetano... se chamava Firmino
Santos... Os Forte, ouco falar que essa familia veio do Baixo Amazonas no tempo da Cabanagem,
vieram fugidos e ficaram no Curipi” (H. Karipuna). De acordo com a fala do indigena H. Karipuna,

ancestrais dos atuais Karipuna vieram para essa area por causa da Cabanagem, constituindo ai

A TI do Uaga é um antigo palco de disputas territoriais entre portugueses e outros europeus. Porém, o local foi também
refugio para indigenas que tentavam escapar das perseguicdes de cagadores de escravos, o que contribuiu para a defini¢do
da regido como centro de intensas praticas de colonizacdo e de relagdes interétnicas, e entre os indigenas e ndo-indigenas
(CAPIBERIBE, 2009).
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familias e misturando as linguas indigenas faladas na regido com o Nheengatu e outras linguas
francas.

Como se pode constatar, a formac¢do dos Karipuna foi marcada por fusdes de diversas levas
e grupos indigenas com franceses, portugueses, holandeses e ingleses, oriundos de expedigdes
missiondrias, comerciais, armadas, bem como da relagdo de nativos com populagdes negras
refugiadas ou alforriadas, em diferentes momentos historicos. Com as migracdes ocorridas na regido
do Oiapoque, houveram outras misturas em uma populagdo indigena ja mestica ou “crioulizada”.
Assim, o termo Karipuna, hoje usado como autodenominagao pelos habitantes do Curipi, indica uma
identidade de indigenas misturados.

De acordo com o artigo “O parentesco dos Karipuna”, publicado no Porantim (edig¢ao junho-
julho de 2007), periddico vinculado ao Cimi e a Conferéncia Nacional dos Bispos do Brasil (CNBB),
a descendéncia Karipuna ¢ dada aos filhos através da linha masculina e o casamento segue o principio
de ndo deixar o sangue se espalhar. Isto gera familias extremamente fechadas em si mesmas, que nao
fazem acordos com outras familias. Dessarte, o principio de fazer casamento dentro do grupo de
familias proximas para fortalecer a autonomia local precisa ser equilibrado por outro também
valorizado: o de estabelecer aliancas com o exterior. Esse principio motiva casamentos, muito
frequentes, dos Karipuna com pessoas de outros povos indigenas, negros, ribeirinhos e habitantes das
cidades vizinhas. Dessa forma, as unides com pessoas ndo-Karipuna ndo é excecao a regra, pois sao
parte de padrdes complementares de casamento e de habitagdo.!” Por fim, acerca da residéncia da
familia recém-composta, preferencialmente, opta-se por viver junto a parentela da noiva.

No decorrer do século XX, atesta-se a presenca do governo brasileiro e de 6rgaos
missionarios no Oiapoque. Este periodo foi marcado pela decisao do laudo sui¢o, que determinou que
a regido contestada pela Franca (a area entre os rios Oiapoque e Araguari) passasse a pertencer
definitivamente ao Brasil. Na visdo da classe dirigente brasileira, esse fato deveria dar inicio a uma
politica de “abrasileiramento” da area (SANCHES; DAY. 2020). De acordo com dados do PIB
Socioambiental (2006), na década de 1930 ocorreram trés fatos importantes para a populagdo do
Uaga: a) implantacdo de escolas primarias, em 1934; b) a expedicdo de 1936 de Luis Thomas Reis,
enviado para a area como inspetor de fronteiras para verificar a possibilidade de utilizar a populagao

indigena como “guardas de fronteiras” e; ¢) a nomeagao de Eurico Fernandes (citado acima) para

10 Ademais, na organizagdo social dos Karipuna, o ideal de relacionamento consiste em unir parentes, principalmente
sobrinhos e primos, com o objetivo de “nao espalhar o sangue”; todavia, nos casamentos interétnicos, hd uma tendencia
das mulheres casarem-se com homens ndo-indigenas, enquanto os homens encontram suas companheiras em outras etnias
indigenas.
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inspetor dos indigenas da regido do Uaga. O reconhecimento oficial dos povos do Oiapoque como
indigenas implicava na nomeac¢do de um inspetor de indigenas, como agente do SPI, uma medida
governamental com o fito de controlar a populacao de fronteira. Ou seja, as familias que se situavam
na regido da fronteira eram consideradas “indias” e ndo havia necessidade de averiguar seus tracos

culturais.

2.2. Os Galibi-Marworno, entre linguas antigas e novas

Os indigenas Galibi-Marworno ndo possuem parentesco com os Galibi do Oiapoque!!, pois
sdo descendentes de varios outros povos, dentre os quais destacamos os Caribe e os Aruaque,
provenientes das Guianas. O terceiro capitulo da coletdnea Povos indigenas no Brasil (RICARDO,
1983), destaca que a designagao Marworno se trata de uma deformacao do nome Maraon ou Maruane,
ou seja, se refere ao povo que habitou o Baixo Oiapoque, no século XVIII, e que entrou na
composi¢do do atual grupo Galibi do Uagd. Também sdo denominados de Arud por alguns
pesquisadores que destacam a fusdo com essa etnia.

De acordo com o ultimo senso divulgado pelo site Povos Indigenas no Brasil (2016),
atualmente ha 2.529 indigenas da etnia Galibi-Marworno. Os Galibi-Marworno habitam savanas e

campos alagados do Baixo Oiapoque. Segundo Vidal (2016, p.124):

Atualmente, a populagdo Galibi-Marworno tem como lingua materna uma variacao
do crioulo falado na Guiana Francesa. Esse idioma ¢ utilizado como lingua franca
dos povos indigenas do Baixo Oiapoque, que reconhecem diferentes fonéticas entre
aquele falado pelos Karipuna e o falado pelos Galibi-Marworno.

Os Galibi-Marworno tiveram contato com os franceses que capturavam escravos e, dessa
forma, passaram a aprender o crioulo francés e a adotd-lo como lingua de comunicacao cotidiana,
tornando-a sua lingua materna. Entretanto, ¢ valido salientar que o crioulo indigena se distingue do
francés no que se refere aos aspectos fonéticos e lexicais. Os indigenas mais velhos desse povo ainda
conhecem um pouco do Galibi antigo, principalmente o pajé, que ainda o utiliza nos cantos do Tur¢,
um ritual propiciatério dos povos dessa regiao.

A variagdo indigena do crioulo francés ¢ usada como lingua franca dos povos do Baixo

Oiapoque, que reconhecem diferengas fonéticas entre a forma falada pelos Karipuna e aquela usada

"' Os Galibi-Kali’na do Oiapoque sdo um povo do tronco Caribe. O senhor Geraldo Lod foi o chefe de uma parentela de
30 pessoas Galibi que nos anos 1950 migraram, em trés grandes canoas a vela, da Guiana Francesa para o Brasil.
Originarios do rio Mana, a fronteira com o Suriname, eles se instalaram no Brasil, na margem direita do rio Oiapoque, a
jusante de Saint-Georges, na aldeia S3o José, onde permanecem até os dias atuais (VIDAL, 2007, p. 18).
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pelos Galibi-Marworno. Esse crioulo indigena distingue-se do crioulo “negro” da Guiana Francesa
em aspectos fonéticos e lexicais que ainda ndo foram suficientemente estudados. No século XIX,
conforme ressaltamos antes, o crioulo franc€s passou a prevalecer entre os indigenas do norte do
Amapa, em detrimento de varias linguas faladas pelos seus antepassados. Vidal (2000) afirma que
apesar dos esforcos do SPI no sentido de coibir a utilizacdo do Kheoul pelos indigenas, essa lingua
continuou a ser a mais usada. A escola que foi implantada na regido do Baixo Oiapoque proibia o uso
do crioulo francés pelos alunos e, caso o fizessem, a puni¢ao eram castigos fisicos, como a palmatoria.
Fica evidente, assim, a forma violenta de imposi¢do da LP nas aldeias.

A maior parte da populag¢do Galibi-Marworno concentra-se hoje no Uaca. No final do século
XVIII, os Galibi entdo chegaram a regido do Baixo Oiapoque, encontrando ai os Palikur, com quem

entraram em conflito:

Os combates travados entre Galibi e Palikur sdo lembrados até os dias atuais por
todas as populagdes do vale do Uaga, havendo certos locais que sdo considerados
como se fossem monumentos a eles, particularmente nos rios Curipi ¢ Uaga. Nas
musicas do Turé é que sdo contados muitos dos feitos dos antigos Galibi, como por
exemplo o Turaka, em que os Galibi contam a luta travada com os Palikur, no monte
Kayrumaira, onde, segundo eles, sairam vitoriosos (RICARDO, 1983, p. 42).

Acerca dos combates entre os Galibi e os Palikur restam poucos documentos. A origem dos
Galibi-Marworno esta ligada aos resultados desse conflito. Apds essa guerra, outros grupos Galibi,
fugindo de missdes, foram se unido aos aldeamentos do Baixo Amazonas na tentativa de manterem
sua liberdade e modo de vida.

Apos visita do Marechal Rondon ao Oiapoque, na década de 1920, o Estado brasileiro
decidiu consolidar a sua fronteira com a Guiana Francesa e colocar sob seu controle as populagdes
indigenas do Uagé. O SPI entdo reuniu os indigenas com o fito de refor¢ar, por meio deles, sua atuagao
no Oiapoque. Entre 1945 e 1967, de acordo com Vidal (2000), esse Servico expulsou comerciantes,
crioulos, franceses e ingleses que estavam habitando as margens dos rios fronteiricos para a
exploragdo de recursos naturais, como madeira e ouro. Durante a permanéncia do SPI na regido do
Uaga algumas normas foram criadas, como a proibicdo de consumo de bebidas alcoolicas e uma
regulamentagdo para os casamentos de indigenas e nao indigenas.

Em 1934 houve o inicio da implantagao de escolas publicas no Uaga. O governo do estado
do Pard iniciava suas atividades educacionais na regido, com a preocupac¢do da fixar e nacionalizar
os indigenas, diante da forte influéncia da Guiana Francesa. Conforme Bastos (2014, p. 114), “duas

professoras foram enviadas para a regido [do Uagd] e duas escolas foram criadas, uma para aldeia
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Espirito Santo no rio Curipi, entre os Karipuna, e outra na aldeia Santa Maria no rio Uag4, para atender
a etnia Galibi-Marworno”. Com a chegada de professoras, a educacdo escolar tornou-se uma realidade
dentro das aldeias. Porém, essa nao era uma educagao voltada para os anseios indigenas, visto que o
ensino era monolingue em Lingua Portuguesa. Isso fazia com que muitas criangas indigenas nao
compreendessem os contetidos ensinados, o que estimulou a evasao escolar.

Em 1945 o 6rgdo responsavel pelo funcionamento das escolas do Uaga era o SPI, através da
2% Inspetoria Regional, sediada em Belém do Para. Cabia a ela a contratagdo de professores para a
area indigena. De acordo com Assis (1981), as escolas funcionavam como internatos, suas estruturas
fisicas eram assim configuradas: a) um saldo dividido em duas salas de aula; b) dormitério para
internos; c¢) hospedagem para professores; d) sala para trabalhos de prendas; e) cozinha; f) depdsito
para ferramentas, material de limpeza, servicos manuais e jardinagem.

Nessas escolas a “matéria” principal continuou sendo o Portugués. A instalacdo da escola
foi determinante a concentragdo da populagdo Galibi numa unica vila: Kumaruma. No caso dos
Karipuna, a escola foi mudada da vila de Espirito Santo para a de Santa Isabel, que se tornara o centro
econOmico da area e o local de maior concentragdo populacional. As escolas do SPI exerceram grande
influéncia no cotidiano das aldeias. Os programas eram definidos pelas educadoras e os ensinamentos
praticos consistiam em: costurar, lavar e fazer horta. Ademais, os indigenas eram obrigados a falar o
Portugués, no lugar do crioulo francés, para além do horario escolar, sob pena de sofrerem castigos
corporais.

Conforme o texto “Projetos escolares de 1934 até¢ hoje”, publicado na coletanea Povos
indigenas no Brasil (RICARDO, 1983, p. 17), a professora Verdnica, da vila do Espirito Santo,
retornou para ai em 1945, com a abertura da escola pelo SPI. O programa de ensino, alinhado ao
curriculo do Territorio, incluia oragdes cristas, hinos patridticos e festas civicas nacionais. Além de
aulas de costura (para meninas), hortas e outros servicos manuais. Professora Verdnica exigia o uso
do Portugués muito além da escola, fazendo até com que os adultos ndo ensinassem mais o Kheoul
as criangas. Como se vé€, os ensinamentos praticos (como cozinhar, costurar, lavar e fazer horta.)
figuravam ao lado do ensino de Matematica e Portugués. Durante anos, o ensino oficial ficou sob
responsabilidade da Secretaria de Educagdo do Territorio Federal do Amapa, que mantinha

professores nas vilas de Santa Isabel, Espirito Santo e Manga.
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Imagem 5: Vila do Espirito Santo em 1981

Fonte: Ricardo (1983)

Imagem 6: Aldeia Manga em 1981
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Fonte: Ricardo (1983)

As imagens 5 e 6 retratam as duas maiores aldeias indigenas do Uaca: Espirito Santo e

Manga, no ano de 1981. Nota-se que a Vila do Espirito Santo estd dividida em duas partes ligadas
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por uma pequena ponte. Uma delas contém a igreja, que aparece no alto da imagem 5, separada das
outras construgdes. A igreja era um lugar de encontro, pois oferecia um espago amplo. Além disso, a
aldeia se organizava em torno da escola, que ficava ao lado da casa do padre, no canto inferior do
quadro. Tal perspectiva realca a relagao direta da escola com a Igreja. As escolas funcionavam como
internatos e as professoras contratadas pelo SPI exerceram grande influéncia na vida das aldeias.
Doquinha'? (que lecionou nas aldeias de Santa Isabel e Espirito Santo) ficou na meméria local e ¢
lembrada pela geragao que hoje lidera os Galibi e os Karipuna.

O periodo de imposicdo da Lingua Portuguesa nas escolas indigenas se prolongou e os
estudantes das aldeias eram entdo obrigados a ndo falar sua lingua materna dentro e fora dos
ambientes escolares. De acordo com narrativas de indigenas Galibi, colhidas durante uma pesquisa
de campo por Tassinari (2001), nesse contexto, muitos educandos nao compreendiam o que os

professores falavam e nao sentiam vontade de permanecer no ambiente escolar:

Com 7 anos cheguei a estudar aqui. Tinha a escola onde esta oposto e a casa do Cap.
Camilo na Ponta e a Fazenda. Os pais traziam para estudar aqui. Morava com a
professora na Escola que era grande, com muitos quartinhos. A gente era obrigado
porque o Eurico Fernandes baixava 14 com nossos pais para levar para estudar.
Ficava com o professor de setembro a novembro, na época da rola. Depois de
novembro voltava com eles. Final de semana os pais traziam peixe e farinha, banana,
cana. A gente estudava. Ndo entendia nada que a professora falava. Ficava olhando:
“o que ela ta falando?”. A gente ficava, porque era ordem; fazer o qué, professora
Doquinha?”. Ela tinha muita paciéncia. Eurico Fernandes comprava brinquedos para
ficar brincando e ndo sair. De tardinha, a gente ficava pensando nos pais, alguns
choravam. Ela dizia que os pais ja estavam chegando. A gente sabia que estava
enganando, mas conformava. (Narrativa de Felizardo'?).

Enquanto lideranga ativa na Reserva do Uacgd, Felizardo usava sua voz para reivindicar os
direitos dos indigenas nas assembleias. Além disso, o relato de infincia evidencia que os estudantes
indigenas ndo compreendiam as falas das professoras, pois elas apenas se comunicavam em Lingua
Portuguesa. Nota-se que eles estavam no ambiente escolar por obrigacdo, nao havendo troca de
conhecimento e outras formas de didlogo. Logo, compreende-se que o ensino ndo era bem sucedido

por ndo ser inteligivel e nem ter relagdo com as praticas e vivéncias locais.

12 Doquinha foi uma professora que permaneceu muito tempo em Kumarumi e se tornou conhecida por seu internato
disciplinado, em que ndo so6 alfabetizava como também ensinava servigos manuais.

13 Manoel Felizardo dos Santos liderou incursdes de vigilincia na Reserva do Uaga. Ademais, era assiduo nas assembleias
indigenas e defendia a educagdo escolar voltada para a valorizacdo da cultura indigena. Felizardo era chefe de uma grande
familia, formando um dos maiores grupos de trabalho da sua etnia, quando foi escolhido para ser “vice-capitao” no
Kumaruma.
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Entre 1950 e 1967, as escolas das aldeias Karipuna e Galibi-Marworno funcionaram muito
irregularmente, visto que os professores ndo iam frequentemente para o Uaca. Nas décadas de 1970
e 1980, a Funai e o Cimi atuaram na entdo Reserva do Uacga. Nesse contexto, comecou a ter prioridade
a demarcacdo de terras, com a realizacao de assembleias e um projeto de educacdo diferenciada, a
fim de promover uma autovalorizacdo dos povos indigenas. Tais a¢des, como detalharemos adiante,
incentivavam o uso da lingua Kheoul dentro das escolas e no cotidiano das aldeias.

Cabe ressaltar que as assembleias indigenas realizadas no municipio do Oiapoque surgiram
em meado da década de 1970. De acordo com o Mensageiro (1982), nesse momento, a principal
preocupagao era com as terras, que nao eram demarcadas. Por isso havia diversos conflitos na regido.
Outrossim, as assembleias eram encontros de liderangas de diversas etnias com os representantes da
Funai, que ai representava o Estado. Nessas reunides eram debatidas pautas sobre os direitos dos
indigenas, como: saude, educacdo, seguranca e, principalmente, demarcagdo de terras. Este era
igualmente o0 momento em que os povos nativos podiam ser ouvidos, pois ocorria de, em outros
espacos decisdrios, serem silenciados ou da administragdo ndo atender as demandas apresentadas. De

acordo com Santos (2018):

As Assembleias sempre ocorrem nas comunidades indigenas. Sao planejadas pelos
proprios povos, pelas suas liderancas e, a partir disso, ¢ decidido o local onde sera
realizada e sua data, tudo em conjunto. Algumas parcerias ajudam na Assembleia,
como o governo estadual e outras institui¢des, o CIMI, o IEPE ¢ a FUNAL Além das
contribuicdes que a comunidade traz para ajudar na alimentagdo principalmente.
Assim, as Assembleias sdo realizadas sempre de acordo com a participagdo da
comunidade, também participam alguns convidados conforme o assunto a ser
debatido. Sao representantes relacionados a educagdo, a saide, ao meio ambiente,
aos movimentos indigenas, entre outros.

Observa-se a importancia das discussoes realizadas durante as assembleias e a pluralidade
de questdes que suscitam. Além disso, o fortalecimento dos movimentos indigenas ¢ em parte
resultante dos projetos criados nesses encontros, que serviam para reivindicar do governo a resolugao
dos problemas existentes nas aldeias. Ademais, o Cimi foi um grande apoiador das assembleias,
enquanto que a Funai, por ser representante institucional dos povos indigenas, sempre foi nelas

envolvida.
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2.3 Estado ditatorial, educaciio e povos indigenas na Amazonia setentrional

Conforme demonstramos até aqui, a inferiorizagdo das “diferengas” vem norteando por
muito tempo as acdes do Estado na seara das politicas voltadas para os povos indigenas. De acordo
com Oliveira e Nascimento (2012), de um lado, as politicas indigenistas tradicionalmente foram
orientadas pelo principio da integracdo, devendo entdo a educacdo escolar estar a servigo da
dissolugdo da diferenga dos nativos em prol de sua plena participagdo na sociedade envolvente. De
outro, nota-se que, na atualidade, a diversidade cultural, como direito fundamental, vem se
constituindo mais e mais como principio orientador de discursos e praticas educacionais. Nossa
pesquisa enfoca justamente o momento de inicio da inflexdo nas diretrizes da educagado indigena.

A partir de 1945, quando o SPI passou a controlar mais diretamente as escolas para indigenas
da area estudada, o ensino continuou sendo feito em LP. Como ja destacamos, na Reserva do Uaca,
a instalacdo da escola determinou a concentracdo da populagao Galibi numa unica vila, em
Kumaruma, e no caso dos Karipuna, a escola foi mudada da vila de Espirito Santo a de Santa Isabel,
que entdo se tornara o centro econdmico da area e o local de maior concentragio populacional.

No governo de Kubistchek (1956-1961) foi criado um fundo de apoio aos salesianos,
congregagao religiosa da Igreja Catolica que atuava na Amazonia. Esses religiosos colaboravam com
dos militares no intento de resguardar as fronteiras. Dessa forma, os salesianos, de acordo com
Meireles (2020), atuavam na educagdo e na assisténcia aos povos indigenas onde o Estado estava
ausente. Em 1967, como ja foi lembrado, o governo brasileiro criou a Funai com o intuito de substituir
o SPI, devido a graves dentncias realizadas contra esse Servigo. Entretanto, a transi¢ao de um 6rgao
para outro ndo alterou o sentido das politicas indigenistas. No decorrer do regime ditatorial, as
politicas para os povos indigenas continuaram a objetivar a sua integragdo a sociedade nacional.
Utilizando a retorica da “integracdo” dos nativos a sociedade brasileira, as forcas sociais hegemonicas
da Ditadura (militares e empresariado) intensificaram a invasao dos territorios indigenas, por meio
da abertura de rodovias, da construgdo de hidrelétricas, da criagao de garimpos € outras iniciativas.

Em dezembro de 1973 foi aprovado o Estatuto do indio'4, um conjunto de normas que
regulam os direitos dos povos indigenas, inclusive a obrigatoriedade do uso das linguas indigenas nas
escolas das aldeias. No entanto, tal norma ndo foi posta em pratica, uma vez que nos ambientes
escolares era predominantemente utilizada a Lingua Portuguesa. A Ditadura criou politicas no sentido

de “civilizar” os povos indigenas, com base numa pratica educacional integracionista. Tal pratica

14 O Estatuto do indio é o nome como ficou conhecida a Lei 6.001, promulgada em 1973, que tem o propésito de preservar
a cultura dos povos indigenas e, paradoxalmente, também visa integra-los, progressivamente, a “comunhdo nacional”.
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ameacava os modos de vida dos povos indigenas, como expresso no texto “Uma proposta para os
indios do Brasil ”, publicado no Mensageiro'>, no qual o indigena Teréncio Luis afirma que a escola
servia para matar a cultura dos povos, uma vez que o ensino valorizava o Portugués, destruindo os
conhecimentos tradicionais e que, ao invés de aprenderem nas duas linguas, na indigena e no
Portugués, as criancas aprendiam somente na “lingua do branco”. Teréncio finaliza afirmando que a
escola fazia o indigena esquecer de uma vez o que ¢ “ser indio”, esquecer de pescar e deixar de viver
da mesma forma que os seus ancestrais viviam.

Cabe entdo ressaltar que a Funai e o Estatuto foram criados por um Estado ditatorial cuja
visdo oficial estereotipava os nativos, representando-os como “incapazes”. Assim, a educagdo escolar
indigena tinha como objetivo difundir e consolidar uma cultura comum, de base ocidental. Ainda de
acordo com o Estatuto do Indio, os indigenas néo possuiam o controle das riquezas encontradas em
suas terras, de modo que poderiam ocupa-las sem as ter efetivamente. Isso, por exemplo, tornou dificil
o processo de demarcacdo da Reserva do Uagd. Durante as assembleias indigenas, falas sobre a
demarcacdo territorial apareciam com frequéncia. Como na de 1976, na qual o indigena Karipuna
Henrique dos Santos, também conhecido como Seu Henrique, expds sua opinido nos termos do que

foi transcrito no texto “Assembleia no Curipi — A mensagem”, publicado no Mensageiro’®:

Falo como lider do meu povo. Eu pensava fosse ja demarcada. Agora sei que neste
Brasil afora que esta a sua terra para trabalhar e servir para o fazendeiro. Na Funai
tem gente que trabalha e gosta do indio e outros ficam ai s6 por causa do emprego,
mas ndo protege o indio € nem sabem das nossas necessidades. [...] Tem gente que
esta doida para empurrar a gente daqui ¢ explorar essa area. Nos temos que pedir
para o Presidente a demarcacdo da nossa area. Se a gente nao pedir e lutar para isso,
eles ndo vao se preocupar. O chefe é chefe para defender os interesses de todos. Eu
ndo quero me vender para vender meu pai, meus irmaos ¢ ver meus filhos, viver
amanha na miséria. (Mensageiro, n. 3, 1980)

A fala de Henrique dos Santos expressa o desejo dos indigenas de terem suas terras
demarcadas, visto que para eles nao se trata apenas de um espago geografico, mas sim de tradi¢des,
de cultura e de identidade. J4 no final da década de 1970, frentes de atuagdo da Funai foram
transmitidas para o governo amapaense através de convénios. A Secretaria de Educacao passou entdo
a programar o funcionamento das escolas nas aldeias sem levar em consideracdo a realidade dos
povos indigenas, ou seja, praticando uma educac¢do nao-indigena.

Apesar de muitas promessas de melhorias feitas pela Funai, no Oiapoque as condigdes de

trabalho docente eram precarias. O texto intitulado “A Funai aqui no Oiapoque ¢ uma indigente”, que

15 Mensageiro, n. 7, dezembro de 1980, p. 1.
16 Mensageiro, n. 3, fevereiro de 1980, p. 8.
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foi publicado na coletanea Povos indigenas no Brasil (RICARDO, 1983), descrevia que a assisténcia
sanitaria e a escolar, por exemplo, dependiam de favores ou do apoio da Prefeitura e do Comando
Militar do Oiapoque. Durante a Ditadura a entidade ficou responséavel por assegurar a presenca dos
indigenas do lado brasileiro, tendo de montar uma estrutura com enfermaria e escolas. Em meado dos
anos 1970, chega ao Uacéa Frederico Oliveira, que foi chefe do Posto Indigenista Kumaruma entre
1975 e 1981 e realizou ai relevantes trabalhos ao lado de Eneida Assis!” e do Pe. Nello Ruffaldi'®.
Bastos (2018) destaca que Frederico trouxe novas ideias para as aldeias, como uma educagao voltada
para a realidade local e feita por meio da lingua indigena. Ademais, foi durante esse periodo que o
Padre Nello do Cimi veio auxiliar na organizagdo politica, na escolarizagdo e na satide dos povos do

Uaca.

17 Antropdloga da UFPA, autora de pioneiro estudo sobre as escolas para indigenas na regido do Uaga.
18 Missionario italiano do Pontificio Instituto das Missdes Exteriores (Pime).
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II1 PARA ALEM DO NHEENGATU: EXPERIENCIAS INOVADORAS DOS POVOS
INDIGENAS DO OIAPOQUE COM A EDUCACAO LINGUISTICA (1974-1988)

3.1 O Cimi e 0 novo modelo de educac¢ao indigena

A educagdo escolar indigena define-se como um modelo educacional que deve trazer, em
sua proposta e pratica, um tratamento intercultural que respeite as culturas nativas. De acordo com
Mendes (2018) esse modelo de educacao contribui para que a educagdo escolar ndo passe a ser
utilizada como forma de dominagao. Além disso, ainda de acordo com o autor, a educagao escolar
indigena deveria se efetivar por meio de uma escola diferenciada, especifica, intercultural e bilingue,
assim como assentada no respeito a cultura de cada povo indigena. Outra nog¢do de suma importancia
para o presente estudo ¢ a de educacdo indigena, que consiste num processo amplo e continuo, que
ndo se restringe a experiéncia da escolarizagdo, visto que nele a cultura ¢ aprendida em termos de
socializacdo, o que requer tempo.

A primeira pesquisa a abordar a educacgdo escolar indigena do Uagd ¢ a dissertagdo de
mestrado da Eneida Assis (1981). Nela, a autora analisou a atuagao da escola nas aldeias da Reserva
do Uagé, destacando que o SPI implantou ai as primeiras instituigdes escolares que ofertavam um
ensino convencional. Além disso, de acordo com a autora, havia a proibi¢ao do uso da lingua materna
indigena, tanto pelos educandos quanto pelos pais deles, ou seja, a utilizagdo da lingua local era
proibida na escola e nas casas.

Bastos (2018), por sua vez, enfoca o trabalho do Cimi no sentido da valorizacdo da
diversidade cultural dos povos indigenas, o que ensejou disputas quanto ao sentido da educagao e da
escolarizagdo no Uagd. Nos debates sobre educacdo e escola na area indigena do Oiapoque, ndo se
pode esquecer da mobilizacdo das liderancas indigenas e nem da realizacdo de acordos com agentes
estatais. Em 1974, iniciaram-se didlogos sobre o processo educacional das comunidades indigenas
com agentes estatais da Funai, da Secretaria de Educagdo e Cultura (SEC/TFA), da Prefeitura do
Municipal de Oiapoque e do Cimi. Ao instalar-se no Amapa, esse Conselho era entdo coordenado
pelo padre Nello Ruffaldi, que foi um dos principais defensores do processo escolar diferenciado para
os indigenas.

Na edicdo nimero 2 do periddico Mensageiro (1982) ha relatos das assembleias e
informagdes compartilhadas, de agosto de 1979, por Alvaro Karipuna, representante indigena desse
povo. Ele afirma que o Cimi era o orgdo da Igreja que se dedicava ao indigena, caracterizando o

Conselho como “espetaculo”. Quando o padre Nello comegou a ter mais ativa participagdo nos
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encontros nacionais em prol dos direitos dos indigenas, a discussdo sobre anunciar a boa nova de
Jesus Cristo respeitando as caracteristicas das etnias se fortalecia no Brasil.

Outrossim, nesse periodo, ocorreram diversas assembleias, mobilizando representantes
indigenas, que foram fundamentais para as conquistas dos povos originarios no campo da educagao
escolar. Conforme j& apontamos, as assembleias eram eventos que reuniam lideres indigenas de
diversas aldeias para tratar de pautas como: saude, educacdo, demarcagao de terras, cultura e outras.
As assembleias surgiram em meio ao periodo da Ditatura empresarial-militar, na década de 1970. O
Estado entdo limitava qualquer forma de organizagao ou de movimentos sociais, 0 que ensejava
diversas acdes de resisténcia no bojo da sociedade civil.

No final da década de 1960, houve o fortalecimento de movimentos, inclusive do indigena.
Organizagdes ndo governamentais que trabalhavam com os indigenas comegaram a se empenhar no
apoio aos povos ¢ uma das suas estratégias era justamente a promocao de momentos de didlogos
ampliados com e entre os indigenas. O Cimi, criado em 1972, sob forte influéncia na Teologia da
Libertagdo, se fez presente na formacdo de diversos movimentos socais em prol das causas indigenas.
O Conselho Indigenista visava ajudar a “ampliar voz” dos povos originarios. A reunido destes,
conhecida como assembleia, era onde os participantes poderiam trocar experiéncias € criar uma
consciéncia ampliada dos problemas da sua realidade. Vale ressaltar que as primeiras agdes do Cimi
causaram repudio nos setores mais conservadores do clero, que estavam alinhados com o Estado.

Conforme afirma Oliveira (2018):

Os indigenas vieram para o encontro sem saber muito claramente o objetivo do
mesmo. Alias, para os poucos “civilizados” o evento ndo poderia deixar de ter um
objetivo que ndo fosse o proprio encontro em si mesmo. [...] O resultado foi
surpreendente: os indigenas redescobriram que eles devem ser sujeitos de seus
destinos; ndo ¢ a Funai, nem sdo as Missdes os que resolverdao os problemas deles.
Mas “nds mesmos”, como afirmaram insistentemente. (Oliveira, 2018, p. 3).

As assembleias serviram como veiculo de aprofundamento da compreensao dos problemas
locais e ganharam abrangéncia em todo o territério nacional, sendo exemplo de liberdade de
expressao para os povos indigenas, que haviam sido silenciados durante séculos nos espagos
decisorios. A partir delas, os povos indigenas criaram meios de comunicagdo, como jornais € revistas,
com o fito de se comunicarem uns com os outros. Merece destaque também a realizacdo do I Encontro

de Educacdo Indigena Nacional, no qual o Cimi defendeu a valorizagdo da lingua, da cultura e da

identidade indigenas, assim como deu relevo ao direito a demarcacao das terras indigenas.
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De acordo com Bastos (2018), o padre Nello e a irmd Rebeca Spires'® implantaram nas
aldeias dos Karipuna e dos Galibi-Marworno um modelo de escola alternativa, que se baseava nos
valores e praticas tradicionais, com ateng¢ao a lingua e a memoria de cada povo, conforme preconizava
o Cimi. A escola alternativa era um exemplo de ambiente educacional a servigco dos interesses locais.
Além disso, tal escola era um espaco de constru¢do de saberes TUteis para o processo de
autodeterminagdo em que o indigena vai ser agente transformador de sua propria realidade.

A partir desse marco, Cimi, liderancas indigenas e agentes da administracdo estatal
comegaram a negociar um modo de ensino que valorizasse a cultura e a identidade dos povos
originarios, a¢cdo que, no ambito da educacao linguistica, se chocava com o primeiro padrdo de escola,
imposto pelo Estado via SPI, no qual agentes educacionais ensinavam apenas a Lingua Portuguesa.
O texto intitulado “Os problemas em comum: educa¢io”, do Mensageiro®, destaca que os agentes
do Estado eram enviados as aldeias com o intuito de ensinar saberes nao-indigenas, ou seja,
conhecimentos distantes da realidade local, desvalorizando a sabedoria dos antepassados indigenas.
De acordo com esse texto, o governo utilizava essas escolas como instrumento de apagamento

linguistico, uma vez que a lingua utilizada dentro dos educandéarios era a portuguesa.

Imagem 7: Trecho do Mensageiro que descreve a fala de um indigena sobre a educaciao

escolar oferecida pelo Estado

Osbrancosvemccmaescola
deles para ensinar sO coisa de bran
oo, sb lingua de branco, sd cultura
detramo—Eaculturaesabedona
de nossos antepassados, sera que te
mos que joga-la fora? Os governos
usamaemolaparaouxhodelxarde
seri:ﬂloesqwcersualmg\.la Cha -
mam isso de"Integragac". Estre os in
dios do_Equador, como esta explicado
meste nimero do Mensageiro, funciona
a "EDUCACAO BICULTURAL", que & a edu
caqaocertaparaoirﬂio. VoCe vai
ler a palavra de Pedro - Shuar.

Fonte: Mensageiro (1981)

19 Irma Rebeca Spires ¢é estadunidense e veio atuar no Cimi ao lado do Padre Nello. Atualmente, ela é representante do
Cimi Norte II.
20 Mensageiro, n.8, janeiro de 1981, p. 2.
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Os ensinos da LP e das linguas indigenas se tornaram um dos principais temas do
Mensageiro®! e das assembleias, ocasido em que indigenas e missionarios passaram a conceber uma
educacgdo bicultural e bilingue, partindo da critica aquela ofertada pelo Estado, conhecida pelos povos
como educagdo ndo-indigena. Na imagem 7, observa-se o discurso de um indigena que relata a
insatisfacdo com o modelo educacional oferecido a sua aldeia. Fica evidente que os povos conheciam
seus direitos, lutavam por eles, ainda que fossem esquecidos e silenciados pelo Estado. O termo
“integragdo” ¢ apontado como outro nome para desvalorizagdo cultural. Verifica-se, portanto, a
frustragdo da expectativa de oferta de uma educacao escolar adequada para os povos indigenas, na
esteira da imposic¢do cultural pelo Estado.

Nas assembleias, além de discutirem sobre temas como terra, assisténcia e saude, as
liderangas indigenas denunciavam a barreira linguistica existente dentro das escolas, uma vez que os
professores do governo estadual e da Prefeitura desconheciam as linguas indigenas, e muitos dos
Karipuna e dos Galibi-Marworno falavam pouco em Portugués. No texto “O dilavio que os nossos
pais contaram”, publicado no Mensageiro (1987)*, nota-se a preocupacio dos povos indigenas em
relagdo a lingua. Eles demonstram interesse em aprender o Portugués, pois precisavam dele para
entender diversos contetudos escolares e para defender sua cultura. Além disso, no texto “Educacdo ¢
0 nosso problema”, publicado na mesma edi¢do, as liderangas reafirmam a importancia de uma
educagdo alinhada a valorizacdo dos modos de vida dos povos indigenas e insistem na relevancia de
também aprender a cultura do ndo-indigena. O texto finaliza ressaltando a importancia da defesa das
terras, das culturas, das linguas, pois afirma-se que se ocorrer a perda da lingua, uma consequéncia
serd a perda da identidade. A partir dos debates levantados, os indigenas, apoiados pelo Cimi,
comecaram a idealizar uma educagdo escolar diferente daquela ofertada pelo Estado, uma educacao
que funcionasse na contramao do apagamento identitéario e cultural.

No ano de 1981, o Cimi implantou a Leko! Kheoul ao lado das escolas do governo. O
Conselho iniciou a experiéncia da escola que ensinava em Kheoul para os Karipuna e depois a
estendeu aos Galibi-Marworno. Para irma Rebeca (apud BASTOS, 2018), a implantagdo dessa escola
indigena visava reforgar a identidade étnica, assim como aproximar a educacao escolar da realidade
dos povos indigenas. Apos a criacao da escola, dicionarios de Kheoul-Portugués e outros materiais

didaticos bilingues foram formulados pelos proprios habitantes das aldeias.

2 Mensageiro, 1.8, janeiro de 1981, p. 2.
22 Mensageiro, n. 43, junho de 1987. p. 3
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De acordo com o texto “Como aconteceu a Assembleia”, do Mensageiro (1983)%, os debates
da assembleia de Kumaruma, sobre a educacdo oferecida aos indigenas Galibi-Marworno e Karipuna,

haviam sido agradaveis:

Imagem 8: Carta Convite para a Assembleia Indigena Nacional
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Fonte: Mensageiro (1983)

2 Mensageiro, n. 18, junho de 1983. p. 2
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Na imagem 8, vé-se a Carta Convite escrita pelo cacique Geraldo Lod, na qual ele convida
seus parentes de outras areas indigenas a irem participar a primeira assembleia, no Kumaruma, aldeia
Galibi-Marworno localizada no Oiapoque. No decorrer do texto, Geraldo pede a todos para nao
ficarem preocupados com o acesso a mencionada aldeia, pois seriam assessorados desde Belém
(ponto de encontro), visto que a regido-alvo era de dificil alcance. Além disso, a descri¢do do primeiro
dia de assembleia, em 30 de abril de 1983, a primeira pessoa a se apresentar foi o Cacique Felizardo,

pertencente aos Galibi-Marworno. O indigena se apresentou e, em seguida, solicitou que todos os

lideres presentes fizessem o0 mesmo.

Imagem 9: Participantes da regiao e representantes de outros estados presentes na Assembleia de

Kumaruma

PARTICIPANTES NA «ASSEMBLETA INDTGENA NACIONAL

Manoel Felizardo dos Santos Galibi-Marworno a
Henrique dos Santos Karipuna Amapé
Ivan e Mauricio Karipuna Amap?
Mancel Primo dos Santos Karipuna . Amap?
Avelino dos Santos Karipuna Amapé:
Manoel sebastido dos Santos Karipuna Amapf
Paulo Orlando watay Palikur N"api‘
Emilio Ledneio Palikur mpé
Reis Cedd Palikur /\'"apf
Geraldo Lod Galibi Amap?
Venincio Puxu Munduruku Amal—)a
Felix Taue ’ Munduruku par‘?
Roberto Crixi Munduruku Par&:
Siteria Parakana Pan?
Djiaua Parakana pan?
M5tiapeua Parakana Pani
Warira Parakan3 Pani‘
Raimundo dos Santos Temba Tembé Paril
Oscar Oliveira Tembe ‘l'embé Pax?
Clemente dos Santos Tembe Tembé Par?
José Feliz Tembé Tembe Pan?
Augusto Moreira . Munduruku o
Francisco Cardoso Munduruku o
Am@rico Maranh3o Tukano Tukano o
Veridiano Pereira Cordeiro Miranha P
Lino Pereira Cordeiro Miranha UN: A"Ezfnas
Paulo Mendes Tikuna Tikuna e
Antonio Calvacante Krahd Krahd . -y
Valdomiro Silveira Krahd KrahS Go.ias
Carlos Karaja ) Karaja e
Juliano Pauaka Bakairi o Gros'so
Daniel Matenho Cabixi Pareci e
Nicolau MeG Canoeiro Rikbaktsa ::z g:sso
SSO

Obs: Além dos a ici
’ . <.)s. tuchauas de Amapa participaram mais 33 representantes Karipuna
28 Palikur e 140 Galibi-Marworno de Kumaruma g

Fonte: Dossié da Assembleia de 1983 na aldeia de Kumaruma, p. 2.
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No quadro apresentado na imagem 9, nota-se a presenca de representantes de cinco estados
brasileiros, e um representante de Brasilia, e de quinze etnias indigenas. O evento foi muito esperado
por todos os participantes, pois era a oportunidade deles se conhecerem, de saberem das diferentes
culturais indigenas, expressadas nas formas de se vestir, de dangar, de se comunicar e outras

caracteristicas proprias de cada povo.

Imagem 10: Plenario da Assembleia de Kumaruma

Fonte: Mensageiro (1983)

Imagem 11: Casa grande de Kumaruma que serviu de local para a Assembleia

Fonte: Mensageiro (1983)
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As imagens 10 e 11 retratam a movimentagdo para receber e realizar a assembleia indigena.
Na imagem 10, nota-se que o ambiente no qual eram debatidos os problemas dos povos indigenas
ficou lotado. As comunidades participavam ativamente nas discussdes acerca de seus direitos e do
que posteriormente seria cobrado dos representantes do Estado. Durante o evento, os nativos, vindos
mesmo das mais distantes aldeias, se reuniam em espagos amplos, para que todos os representantes
tivessem condi¢des de expor as necessidades de suas respectivas nagoes.

A assembleia realiza em Kumaruma teve a participacdo de representantes indigenas de
diversas partes do pais. O encontro foi de suma importancia, pois os participantes puderam
compartilhar suas lutas e propostas em busca de melhoria na qualidade de vida para todos. Durante
essa assembleia, os indigenas do Uagd comemoraram com os demais presentes a demarcagdo de terras
da BR-156 que cortava a Reserva Indigena e que foi, durante muitos anos, uma das suas principais
pautas de luta.

E imperioso destacar que a escola de Kumaruma atendia a maior e mais populosa aldeia do
povo Galibi-Marworno. As liderangas que se encontraram na assembleia debateram acerca da dificil
situacdo a que eram submetidos e da auséncia de politicas de assisténcia nas aldeias. Ainda de acordo
com a edi¢do n. 18, de 1983, do Mensageiro, os lideres indigenas que ali se faziam presentes usavam
frases como “A Assembleia ¢ de indio e s6 que for indio vai falar” (sem autor); “S6 indio, ndo precisa
de civilizado para resolver o nosso problema” (Abel); “Esta ¢ a Assembleia de indio e tem quer estar
pronto para receber os irmaos indios” (Adriano), que reforcam a necessidade de que eles fossem os
protagonistas de suas proprias lutas, pois em diversos outros encontros, promovidos pelo Estado,
representado pela Funai, muitos lideres, quando eram convidados, ndo tinham direito de voz, ou eram
apenas escutados, mas ndo atendidos.

Nas assembleias, se fazia presente a preocupagdo dos indigenas em relagdo ao “mundo do
branco” que ultrapassava as fronteiras e nao respeitava a identidade indigena. Cabe relembrar que as
politicas adotadas, tanto pelo SPI quanto pela Funai, no decorrer do século XX, se basearam em
distingdes como civilizado e ndo civilizado, principalmente dentro do ambiente escolar. No ano de
1986, iniciaram-se as discussdes acerca de uma legislacdo especifica para a educacdo escolar
indigena. Houve entdo a estruturagdo de um curriculo especifico e a substituicdo de professores,
dando-se preferéncia a falantes das linguas indigenas. Ocorreu ainda a preparagdo de materiais
paradidaticos voltados a educagdo escolar indigena, valorizando a lingua e a tradi¢do dos povos

originarios.
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No texto “Educacdo x Escola entre povos indigenas”, do Mensageiro®* (1988), hd uma
apreciacdo da experiéncia dos povos indigenas do Oiapoque com as novas politicas educacionais e
linguisticas. Os Karipuna e os Galibi-Marworno, falantes do Kheuol, em contato com outras
sociedades (brasileiras, francesa, Samaracd, Palikur e Galibi do Oiapoque), passaram por uma série
de processos de intercdmbio, uma dinamica criativa que os levava a se apropriar de outros costumes
e valores e a recrid-los no interior de suas proprias culturas. No intuito de evitar a alienagdo cultural,
ocorreram, no interior das aldeias, reunides para se discutir métodos para precaver o apagamento
identitario. Como mencionamos anteriormente, no ambito educacional, foi concebida a escola
alternativa (ver imagem 7), na qual se usavam materiais em lingua materna e no Portugués. Tal escola
visava fomentar a conscientizagdo politica, a solidariedade, a formac¢do de professores indigenas e a
orientagdo aos monitores bilingue, fortalecendo a identidade étnica e habilitando professores

indigenas para assumirem a conducao da educagao escolar.

Imagem 12: Ilustracio com texto e imagem acerca da escola alternativa Kas Lekdl Khéuol’®
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Fonte: Mensageiro (1988)

24 Mensageiro, n. 49, fevereiro/margo de 1988.

5 Legenda: “No ano de 1983, comegou essa cada da escola bilingue, essa casa foi construida pela forga da comunidade,
pelo seu proprio trabalho; essa casa ndo tem ajuda de ninguém de fora, nem do governo, nem do prefeito, nem de ninguém.
As professora ndo ¢ fora [sic.], s3o da propria aldeia, sdo 4 professoras indias mogas”.
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A imagem 12 faz referéncia a escola alternativa, ambiente de valorizacdo da cultura e da
identidade indigena. O modelo, conforme elucidado anteriormente, foi colocado em pratica pela irma
Rebeca Spires e pelo padre Nello nas aldeias Karipuna e Galibi-Marworno, e se baseava no respeito
a cultura, a tradigdo, a lingua e a memoria locais. Cabe destacar que tal modelo foi uma consequéncia
das lutas dos povos indigenas que buscavam o respeito a seu modo de vida pelo Estado, uma vez que
este estava impondo anteriormente a “educacao para o branco”, na qual o ensino era realizado por um
professor nao-indigena, que ensinava a cultura do “branco”. Esse ensino, além de nao ser direcionado
a realidade dos povos indigenas, ndo atraia a atencdo das comunidades nativas. No artigo “Povos
indigenas na América do Sul”, da revista Porantim®®, vemos de uma charge intitulada Verdadeira
educagdo: A escola destribaliza, mata e come ou a escola indica o caminho. Nela, nota-se a presenga
de uma placa indicando os possiveis caminhos: emprega doméstica, cemitério, favela, prisao indiana,

funeraria nacional do indigena, quartel, ditadura, suicidio, prostituicao.

Imagem 13: Ilustraciao publicada no Mensageiro na qual os povos indigenas criticam o modelo

educacional ofertado pelo Estado
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Fonte: Porantim (1979).

26 Porantim, n. 6, setembro de 1980.
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Na charge, retratada na imagem 13, todos os indicativos da placa demonstram a auséncia de
respeito e de oportunidades positivas ao indigena. Isto denota que os nativos nao tinham apoio dos
orgaos estatais. Além disso, a charge transmite a ideia de que a escola ndo-indigena promovia a
segregacdo e a degradagdo humana. Dessarte, nota-se que os povos indigenas enxergavam a escola
do Estado como um instrumento de apagamento de sua cultura e de marginalizacao social.

No texto “Verdadeira educacgdo indigena”, publicado no Mensageiro®’, Pedro, lideranga
Karipuna, relata que a educagdo ¢ importante para a defesa das terras e dos direitos indigenas, por
isso a escolha da educagdo radiofonica bicultural. Ainda de acordo com o relato dele, a educacao
promovida pelo governo constituia um freio ao avango educativo dos indigenas, enquanto o sistema
educacional bicultural possibilitava a valorizagdo da propria cultura e do conhecimento da sociedade
nacional. Na edicdo numero 27 do Boletim Cimi (1984), comenta-se o Encontro Ecuménico
Panamazonico, ocorrido em Manaus (AM), em 23 de novembro de 1980, no qual defendeu-se que a
educacdo tinha que ser bicultural e que ¢ importante ter publicagdes indigenas e até emissoras de
radio indigenas com o fito de compartilhar informacdes e tomadas de decisdes que aconteciam nos
encontros indigenas, as assembleias.

Dessa forma, percebe-se a preocupacdo que os povos indigenas tinham em relagdo as
praticas escolares. No texto “Escola Indigena x Escola do Branco (USA)”, publicado no Boletim Cimi
(1976)%8, aparece a distingdo entre escola indigenista e escola branca e uma breve contextualizagio

historica ¢ ai feita para facilitar a compreensao da origem da “escola branca™:

A escola branca surgiu nos anos de 1744, através do tratado de Lancaster, em
Pennsylvania, com um comunicado aos indios que havia em Williamsburg um
colégio para a educagdo de jovens indigenas e que se os chefes das Seis Nagdes
aceitassem mandar seis jovens para a escola, o governo tomaria todos os cuidados
para que os meninos fossem bem providos de tudo e instruidos em todo o saber do
homem branco, uma vez que os resultados do processo educacional eram mais
visiveis e aplaudidos. Contudo, o porta-voz dos indios recusou a oferta alegando que
essa ndo ¢ o tipo de educacdo que as comunidades indigenas almeja, pois em
experiéncia anterior, os jovens indigenas que foram educados no colégio de Brancos
vieram instruidos em todas as ciéncias, porém, ao retornar para as comunidades eram
“perfeitamente bons para nada”, pois eram maus escoteiros, ignorando todos os
meios de vida da floresta, incapazes de suportar o frio ou a fome, nem sequer sabiam
construir cabanas, capturar um cervo, ou matar um inimigo, falavam a nossa lingua
de modo imperfeito, ou seja, ndo eram bons cagadores, guerreiros ou conselheiros.

2 Mensageiro, n. 8, 1981, p. 6.
28 Boletim Cimi, n. 27, 1976, p. 12.
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Dessa forma, nota-se a consciéncia critica dos indigenas em face da tentativa de nao-
indigenas de impor um ensino de base europeia, que desconsidera a cultura e a tradi¢do nativas. Em
relagdo a educacao dos indigenas no Uagd, o Cimi impulsionou debates e acordos com a participagao
de liderangas indigenas, de representantes da Secretaria de Educagdo e Cultura, da Prefeitura do
Municipio do Oiapoque e de representantes da Funai. Durante os encontros eram debatidas questdes
do processo de educacdo escolar indigena, fazendo uso de documentos publicados no Mensageiro,
atas de assembleias indigenas, projetos politicos pedagdgicos, Livro do Tombo da Curia Diocesana
de Macapa e outros registros relacionados a educagao da €poca. A projeto de uma escola alternativa
foi entdo ganhando for¢a e, em 1982, iniciou-se a alfabetiza¢do na lingua indigena. Jovens indigenas
foram orientados para comecarem alfabetizar as criancas. As aldeias do Uaca se mobilizaram pela
frequentacao da escola e construiram, em mutirdo: casas, bancos e quadros para garantir o inicio do
trabalho escolar. A indigena Francisca, Galibi-Marworno, destaca no Mensageiro®, no texto
“Karipuna e Galibi-Marworno — Experiéncia de educagdo”, que, no seu primeiro ano de
escolarizagdo, ela aprendeu a lingua e participou de atividades como festas e cultos, criando lagos de
confianca e amizade com todos que frequentavam a escola. Ela iniciou depois atividades de pesquisa
sobre plantas medicinais e, em seguida, comecou a trabalhar como educadora na escola. Francisca
relata que trabalhou no supletivo da 5* a 8 série, com o objetivo de preparar os jovens e os adultos
para enfrentar criticamente a sociedade dominante e para capacitar os educandos para serem
futuramente professores. A formagao de professores indigenas era importante, pois com eles os
estudantes poderiam permanecer nas suas respectivas terras e compartilhar ai mesmo conhecimentos
escolares voltados para a realidade local.

No Mensageiro®’, no artigo “O que é Escola Alternativa”, fica evidente o reconhecimento
de que a “escola do branco” visava integrar o nativo a sociedade nacional, para fazé-lo pensar como
“branco” e falar s6 a lingua dele (Lingua Portuguesa). E que, em oposi¢ao, a escola alternativa partia
das culturas dos indigenas, ensina seus direitos ¢ dava meios para defende-los. Tratava-se assim de
uma escola que o proprio indigena iria conduzir e organizar junto com seu povo. Ademais, Daniel

Karipuna afirma no mesmo niimero do Mensageiro:

Os programas educacionais impostos sobre os indios através de particulares,
entidades, institui¢coes religiosas e 6rgaos federais tém obedecido cegamente o jogo
para alienag¢do do povo indio. Pois nas escolas para os indios ndo se faz outra coisa
a ndo ser ensina-los, e transforma-los em civilizado.

2 Mensageiro, n. 49, fevereiro/margo de 1988, p. 36.
30 Mensageiro, n. 49, fevereiro/margo de 1988, p. 35.
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O texto “Karipuna e Galibi-Marworno — Experiéncia de educacdo”, publicado no
Mensageiro®!, destaca que as atividades do Cimi, em 1981, valorizaram a lingua materna num esforgo
educativo feito junto com os indigenas. A partir desse marco temporal, a lingua foi estudada,
traduzida e escrita, ou seja, notou-se aspectos linguisticos orais, que foram transcritos para serem
estudados por meio de sinais graficos (letras e palavras). As criancas eram alfabetizadas em sua lingua
materna, mas pretendia-se que essa lingua estivesse também presente durante todo o 1° e o 2° graus.
Nota-se que a vontade das comunidades indigenas era que todos os professores das escolas fossem
indigenas. Nao somente isso, mas que a escola pudesse ser bilingue e bicultural, ou seja, que oferece
uma educacdo orientada a partir da cultura indigena e ndo em vista da integracdo. Os indigenas
desejavam conhecer a lingua ¢ o chamado mundo do branco, para se situar, se organizar, mas sem
renunciar ao direito de ser “diferente”. Ainda no Mensageiro”, encontramos o texto “Nossa cultura
— nossa lingua: a escola bilingue entre os Karipuna, Galibi e Palikur no Amapd”, em que alguns

Karipuna defendem uma educacao alinhada com sua cultura:

Quem entende o indio € o indio mesmo. Temos a nossa cultura que ¢ diferente do
branco (Estacio Karipuna); Os que vem de fora ndo sabem como que o indio trabalha,
qual ¢ o sofrimento que ele sente. Ja o indio sabe muito bem (Edilena Galibi); Nos
queremos aprender a ler e escrever em nossa propria lingua para nao perder o nosso
costume de ser indio. Esta escola acima de tudo ¢ do indio (Marlene Karipuna);
Somos brasileiros mas ndo somos colonos (Estacio Karipuna); N6s ndo somos
brancos. Nos somos diferentes do ‘civilizado’. O branco s6 quer colocar o seu projeto
(Raimundo Galibi).

Nota-se que as politicas de educagdo linguistica impostas pelo Estado aos povos indigenas
do Oiapoque valorizavam a Lingua Portuguesa ao invés da materna, forcavam também os nativos a
aprender costumes e saberes distantes da sua realidade. Dessarte, nota-se que a cultura indigena fica
marginalizada no bojo de politicas de extingdo, que ndo reconhecem a pluralidade étnica, € impdem

aprendizados alheios aos interesses dos povos indigenas.

31 Mensageiro, n. 49, fevereiro/margo de 1988, p. 36.
32 Mensageiro, n. 56, margo/abril de 1989, p. 16.
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Imagem 14: Manifesto dos povos indigenas sobre a educaciio e as tomadas de decisdo do Estado para

os indigenas

Fonte: Mensageiro (1980).

Na imagem 14, extraida do Mensageiro (1980, p. 7), afirma-se que, para os indigenas, a
libertacdo dos seus povos somente seria auténtica se fosse realizada pelos proprios indigenas. A
autonomia na realizacdo das escolhas ¢ reivindicada, pois eles foram, durante muitos anos,
desconsiderados nas tomadas de decisd@o. Queremos demonstrar que a luta por uma educagdo
libertadora e feita pelos proprios indigenas ganha as paginas de periddicos como Mensageiro, Boletim
Cimi e Porantim, onde se exige: uma educagao escolar voltada para a cultura indigena e nas linguas
nativas.

Acerca das acdes do Cimi junto as diversas etnias do Uagd, Bastos (2018) apresenta cinco
campos prioritarios: 1) luta pela terra; 2) autodeterminagdo para os povos indigenas, garantindo a eles
o direito de serem autores de seus planos; 3) respeito a cultura e a presenga dos novos missionarios;

4) pastoral de conjunto; e 5) didlogos religiosos. Bastos (2020, p. 71) destaca ainda que quando o
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padre Nello Ruffaldi iniciou as atividades do Cimi Norte II na drea do Uagd, as escolas das aldeias
estavam sob a responsabilidade do governo do Territério Federal do Amapa. A Secretaria de
Educagao e Cultura e a Prefeitura do Oiapoque haviam garantido o funcionamento dessas escolas
através do Programa Curricular para a Zona Rural. As escolas das aldeias Manga e Espirito Santo, da
etnia Karipuna, e a escola de Kumeng, da etnia Palikur, criadas em 1976, eram frutos experimentais
da atuagdo do SPI na localidade. Em seu estudo, Bastos (2018) descreveu as condi¢des dos prédios

escolares:

Existe uma escola na aldeia Espirito Santo, Karipuna, construida de madeira de lei,
assoalhada e coberta de telha de barro. Possui um saldo para aulas, alpendre e
compartilhamento para residéncia do professor, possui mobilidrio proprio, ndo
encontrando-se 0 mesmo em boas condi¢des de conservacao.

Possui area de recreacgdo frontal e um campo de futebol na parte sul.

Para os Palikur ainda nao foi construido prédio escolar na atual localizacao da aldeia,
Kumené. As aulas funcionam precariamente na Igreja Protestante. O local onde
achava-se construido o prédio da escola foi abandonado pelos indios.

Para os Galibis existe um prédio escolar na aldeia de Jumaruma, construida de
maneira de lei e coberta com telhas de barro e assolhada. Conta com um amplo saldo
para as aulas, alpendre e pegas para a residéncia do professor. O mobilirio existente
deixa muito a deseja. Nao existe 4rea delimitada para recreagao.

Os prédios citados acima possuiam alojamentos para professores que pertenciam ao quadro
de funcionarios dos municipios de Macapa e Oiapoque. Os professores que as comunidades indigenas
recebiam eram lotados na Secretaria de Educacao do Governo do Territorio Federal do Amapa. Nota-
se, dessa forma, que as comunidades foram garantindo seus educandarios. Porém, ndo se pode
desconsiderar que os pedidos dos povos indigenas permaneciam silenciados pelo Estado, como
consequéncia, as escolas ndo estavam cheias, havia desisténcia por parte dos estudantes, uma vez que
elas ndo eram compostas por professores indigenas e nem ensinavam conteudos oriundos da vida
local.

Durante o processo de escolarizac¢ao indigenas na Reserva do Uac4, houve a participagdo do
Movimento Brasileiro de Alfabetizagdo (Mobral) com apoio da Igreja Catdlica. As comunidades
Karipuna, Galibi-Marworno e Palikur receberam o curso ofertado pela institui¢do. As turmas do
Mobral ofertavam também assisténcia espiritual aos indigenas. Além disso, no Livro do Tombo
(PRELAZIA DE SAO JOSE DE MACAPA, 1979), lemos que a escolarizagdo era realizada pelo
Mobral dentro dos limites das comunidades, através de pequenos materiais conscientizacdo. De
acordo com Bastos (2018), o conteudo ministrado pelo padre Nello se tornou parte do curriculo das
escolas Karipuna e Galibi-Marworno. Todavia, tal contetido ndo chegou aos Palikur, porque eram

protestantes e, portanto, recebiam ensinamentos da Igreja Pentecostal.
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Outrossim, para a oferta da educacdo escolar indigena por parte da Secretaria de Educacao,
as disciplinas eram fixadas de acordo com as diretrizes e bases para o ensino de 1° e 2° graus da Lei
n°5.692, de 11 de agosto de 1971, cujo primeiro artigo, § 2°, destaca que o ensino dar-se-a4 ministrado
na lingua nacional. Todavia, o Cimi Norte II se baseava no Estatuto do indio, de 1973, que
determinava alfabetizar os indigenas na lingua indigena e em portugués, ou seja, a ado¢do do ensino
bilingue, assegurando a transi¢do progressiva da lingua materna para a lingua nacional. Assim, o
Estatuto tornou-se o primeiro instrumento legal a assegurar a alfabetizagdo nas linguas indigenas.
Entretanto, conforme temos insistido, a pratica do Estado era diferente, uma vez que o ensino
permanecia sendo feito somente na Lingua Portuguesa.

A partir de 1979, o ensino das Linguas Portuguesa e indigena se tornou um dos principais
temas de discussdao nas assembleias, com participagdo de liderangas indigenas, Cimi e Funai, uma
vez que a educacao escolar dentro das escolas do governo era feita no Portugués e o ensino era nao-
indigena. De acordo com as liderancgas do Uacd, a barreira linguistica era um dos maiores problemas
no processo escolar, visto que os educandos tinham dificuldades para compreender e aprender a
Lingua Portuguesa. Ainda no atinente aos modelos escolares, nos relatoérios de Manoel Miranda

(Galibi), publicados no Mensageiro (1980, p. 16), lemos o seguinte:

Em diversos momentos, o Cimi tem manifestado seu olhar atento aos efeitos que o
processo de escolarizagdo pode trazer para os povos indigenas. A escola é colocada
sob suspeita, tanto pelo carater histdrico, assentado num projeto integracionista e de
homogeneizagdo cultural, quanto pelas formas atuais de dominagdo, ocultas em
praticas, conhecimentos, visdes de mundo da sociedade dominante. A escola carrega
consigo a ideologia ¢ o modelo dessa sociedade, e por isso mesmo ela reforca e
legitima o modo de organizagdo social capitalista. A escola foi historicamente
instituida a partir de um modelo imposto (ocidental/capitalista). Se a escola for
simplesmente implantada nas comunidades indigenas, de fora para dentre ela
certamente sera mais um espac¢o de dominagdo e de imposigao cultural. No entanto,
os povos indigenas reivindicam a escola, apesar dos riscos que cla representa. E para
controlar os seus efeitos, as comunidades e professores t€ém buscado formas de
reinventar o espago escolar, trazendo para dentro dele os elementos de suas
pedagogias proprias, de suas culturas, de suas tradi¢cdes. A participagdo ativa da
comunidade nesse processo € indispensavel, ja que a concepgdo de educagdo dos
povos indigenas esta fundamentada num trabalho coletivo.

Diante do exposto, ¢ indubitavel a importancia, na pauta dos indigenas, da educacao escolar
e da preservagao da lingua deles dentro e fora do ambiente escolar. Manoel Miranda, lideranga Galibi-
Marworno, expde as preocupacoes de sua gente em relagao a educagdo, que durante anos ficou sob o

poder de ndo-indigenas, perpetuando a ndo valorizacdo do modo de viver dos povos originarios. Cabe
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salientar que, na revista mato-grossense 4 palavra do indio®*, ha o desenho de um indigena deitado,
morto por uma caneta e segurando uma flecha. Acima do desenho, lemos as seguintes palavras: “Todo
bom brasileiro deve lutar para que ele nao seja assassinado. E preciso respeitar os povos indigenas e

seus direitos”.

Imagem 15: Desenho que protesta contra a violéncia da educagao escolar para indigenas

Fonte: A palavra do fndio (1979)

A imagem 15 faz referéncia a violéncia cultural perpetuada pelos ensinamentos impostos via
educagdo escolar ndo-indigena. Ademais, o sujeito morre segurando uma flexa, ou seja, a imagem
sugere que apesar dos povos nativos lutarem, eles acabam sucumbindo na defesa de suas culturas.
Observa-se, entdo, que a despeito das batalhas por uma educacio que atenda aos anseios dos nativos,
estes encontram duras barreiras. Nota-se que, apesar da publicagdo ser oriunda do Mato Grosso, ela
retrata a situacdo que enfrentada por indigenas de outras localidades, como os do Uaga.

Outrossim, ¢ imperioso ressaltar que acima do desenho ha o seguinte texto: “Todo bom
brasileiro deve lutar para que ele ndo seja assassinado. E preciso respeitar os povos indigenas e seus
direitos ”, mencionando o apagamento cultural sofrido pelos povos originarios devido a educagao

ofertada ser voltada para saberes ndo-indigenas. Ainda sobre o processo escolar e o apagamento

3 A palavra do indio. n.1,1979, p. 11.
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cultural indigena, o texto “Os problemas em comum: educacio”, do Mensageiro*, traz o seguinte

trecho:

os brancos vém com a escola deles para ensinar so coisa de branco. E a cultura ¢ a
sabedoria de nossos antepassados, sera que temos que joga-la fora? Os governos
usam a escola para o indio deixar de ser indio e esquecer sua lingua. Chamam isso
de integracdo.
Com base nessa e em diversas outras reclamacgdes, representantes do Cimi e liderangas
indigenas passaram a discutir o sentido da educacdo escolar ofertada pelo Estado. No periddico

Mensageiro®, as seguintes indagagdes aparecem na folha intitulada “Educacio é problema nosso™:

O que quer dizer educacdo? A educagdo ¢ igual em todas as culturas? Quem educa
as pessoas para viverem em sociedade? O que o indio ndo pode perder? O indio nao
pode perder sua terra, ndo pode perder sua cultura ¢ a sua lingua. Se nés indios
perdemos a nossa terra € a nossa lingua; sem terra nos nao temos condic¢des de viver;
se nds perdemos nossa lingua ja era de nos indios. Porque a terra € a nossa vida e a
lingua ¢ o nosso documento. E por essas duas coisas que ndo devemos perder nem
esquecer.

A educag@o do indio tem que ser feita por indio. A educacdo é problema da
comunidade ¢ o indio quem toma conta da educag@o. O indio ndo pode ter cabega de
branco, nem estar a servico do branco. Ele estd a servico da comunidade educa
conforme o costume da comunidade. O problema ¢ esse: que o branco tomou conta
da educagdo das criangas, através da escola e so ensina coisas de branco, na lingua
do branco.

Apos diversos debates, os indigenas e representantes do Cimi comegaram a vislumbrar uma
nova forma de conceber a educacdo escolar, uma escola diferente daquela ofertada pelo Estado,
através dos governos territorial e municipal. Para atender aos anseios dos indigenas, se deveria pensar
em uma escola que ajudasse a valorizar a lingua materna indigena. Todavia, 0 novo processo se
chocava com aquilo que o Estado almejava. Na regido do Uagd, ofertou-se o ensino bilingue nas
escolas, fato que contrariava as exigéncias estatais. Bastos (2018) demostra que, em 1981, o Conselho
Missionario iniciou a experiéncia da escola bilingue em Kheoul para os Karipuna e no ano seguinte
para os Galibi-Marworno. De acordo com a irma Rebeca Spires, o ensino tinha como fito implantar
uma escola voltada para a realidade dos indigenas, reforcando sua cultura e valorizando a sua
identidade, a0 mesmo passo que preparava os educandos ao contato com a sociedade nacional. Foram

entdo necessarias algumas adaptagdes na metodologia, no material didatico, no curriculo escolar,

34 Mensageiro, n. 8, janeiro de 1981, p. 2.
35 Mensageiro, n.43, maio-junho de 1987.
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calendario escolar e preparacio dos professores/monitores, tudo convergindo ao que a irma chamava
de escola alternativa.

Cabe relembrar que os povos indigenas nao desejavam a erradicacdo do ensino em Lingua
Portuguesa. Queriam sim que este fosse associado ao ensino da lingua materna indigena. O ensino
monolingue em Portugués nao trazia como resultado o avango no processo de ensino-aprendizagem,
pelo contrario, os educandos ndo sentiam interesse em participar das aulas. Para concretizar e
oficializar a escola bilingue, padre Nello e irma Rebeca convidaram a missiondaria Francisca Picango
e, com a assessoria de linguistas da Universidade Estadual de Campinas (Unicamp), produziram
diciondrios e outros materiais bilingues em Portugués e Kheoul. Diferentemente do que ocorria no
processo escolar monolingue ofertado pela Secretaria de Educacgdo, nesse novo modelo, aqueles que
vieram atuar com o Cimi ndo usavam de pressdes fisicas e morais.

A década de 1980 foi marcada por muitas conquistas no sentido do avango da educacao
indigena. De acordo com Bastos (2018), nesse momento ocorrem alguns importantes ganhos na luta
dos indigenas, apoiada pelo Cimi, tais como: a escrita da lingua Kheoul, a preparagdo dos primeiros
professores para a alfabetizagdo bilingue, a producdo de cartilhas, de textos e de dicionarios bilingues.
No contexto da Constituinte de 1987 comegaram as discussdes em prol de uma legislagao especifica
para a educagdo escolar indigena. Em 1988, os direitos a educagdo e a saude foram diferenciados,
segundo cada grupo e suas necessidades, e garantidos na Constitui¢do Federal, 1988 (Art. 231). Com
a promulgacdo da nova carta constitucional, esses direitos passaram a ser exigidos. Contesta-se no
marco legal, pela primeira vez na Historia brasileira, as ideias de integracao e civilizagdo dos povos
indigenas.

Conforme afirmamos anteriormente, a criacdo das escolas em areas indigenas ocorreu em
1934, com estruturas precarias para os profissionais da educagdo. Tassinari (2003) destaca em seu
estudo que a escola impactou profundamente as praticas linguisticas do Uagd, visto que o Portugués
foi propagado na regido e era de uso obrigatdrio, dentro e fora do espago escolar. Ja na década de
1970, quando a Funai e o Cimi tornaram-se presentes na regido varias mudancgas ai ocorreram. De

acordo com a autora:

A FUNAI criou diversos postos indigenas e incentivou a ocupacao da area indigena
na BR-156 (Rodovia que liga a capital Macapa com Oiapoque), proporcionando a
criacdo de novas aldeias. A presenca do CIMI, representada pelo padre Nello
Ruffaldi e pela irmd Rebeca Spires, auxiliou os indigenas a desenvolver uma
identidade conjunta, compartilhada por quatro povos indigenas do Oiapoque, que
pOs em pratica projetos voltados a autonomia dos grupos, no intuito de valorizar a
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cultura local e de incentivar o uso das linguas indigenas para execugdo de atividades
de cunho educacional, politico, econdmico e religioso (TASSINARI, 2003, p. 93).

Tal incentivo auxiliou os povos a terem mais autonomia em diversas areas, principalmente
a denunciarem as diversas formas de violéncia que sofriam. Durante anos, eles foram silenciados de
diversas maneiras pelo Estado, porém, durante os encontros com o Cimi conseguiam encontrar apoio
para suas lutas. Além disso, a Funai, em diversos momentos, registrados nos periodicos, dificultava
a participa¢ao dos povos indigenas nos processos decisorios, com o intuito de decidir por eles. Isso
era motivo de diversas reclamacdes, visto que, conforme as assembleias e periddicos indigenas, a
educagdo e as tomadas decisdes para os indigenas deveriam ser protagonizadas por eles mesmos.

Outrossim, como ja apontado, o governo brasileiro tentou impor o uso da Lingua Portuguesa
como medida de “abrasileiramento”. De acordo com Sanches e Day (2020) o Portugués acabou se
tornando a lingua mais usual na regido indigena dos Karipuna. O ensino do portugués como medida
para “nacionalizar” o sujeito indio gerou um impacto negativo na vivacidade do Kheuol, cujo nimero
de falantes reduziu-se drasticamente nas aldeias. Sanches e Day (2020) argumentam em seu estudo

que o Portugués se tornou a lingua majoritaria dentro de algumas aldeias, pois:

1) os dados informam igualmente que os falantes ainda guardam uma
representacdo positiva da lingua; 2) que mantém com ela vinculos identitarios;
e 3) que reconhecem o processo de perda linguistica instaurado em fungdo do
uso continuo do portugué€s nas comunidades. Essas referéncias constituem o
sedimento basilar que impulsiona tanto as agoes reivindicadas ao poder ptblico
(politicas in vitro) — ensino bilingue, professores bilingues indigenas, maior
apoio para as escolas indigenas, material didatico proprio — quanto as iniciativas
implementadas pelas comunidades, inclusive como pratica de autoafirmacéo
etnolinguistica (politicas in vivo) que envolvem falar sempre o Kheuol nas
reunides comunitarias, incentivar o uso da lingua nas familias, ensinar criangas
e jovens, recorrer aos mais velhos para ensinar aos mais jovens e até mesmo
evitar casamento entre indigenas e ndo indigenas (SANCHES; DAY, 2020, p.
1336).

Logo, ¢ evidente que a escola desempenhou um papel fundamental na mudanga da realidade
linguistica dos povos indigenas do Uagd, visto que durante anos a educagao escolar foi excludente e
impositiva. As escolas instituidas nessa regido seguiam um padrao de educacdo nacional, na qual o
civismo e o patriotismo se faziam presentes com o fito de acelerar o processo de integragao dos povos
indigenas a sociedade nacional. Em outros termos, o modelo de ensino desconsiderava
especificidades culturais desses povos e o ensino nacionalizante orientava as praticas educativas no

Uaca para o apagamento do “ser indigena” em prol da formacdo de novos brasileiros. Com a

instalacdo da Funai, houve uma crescente participagdo da Secretaria de Educacdo do Amapa nas
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atividades escolares da Reserva do Uagé. Dessarte, o Estado entdo passou a manter a infraestrutura
fisica, a pagar os professores e a determinar o programa de ensino. A partir de 1978, aplicou-se ai um
novo programa curricular, moldado para a zona rural (de 1* a 4* série), incluindo: Comunicagao e
Expressao (Portugués), Matematica, Ciéncia, Integragao Social e Estudos Sociais.

Por um lado, através da SEC-AP, os agentes do Estado (governador, prefeitos e inspetores)
tiveram livre acesso as areas indigenas e passaram a exercer maior influéncia sobre os funcionarios
da Funai. Os principais problemas das escolas eram: nivel baixo de escolarizagao dos professores,
base fisica deficiente, aglomeragao de séries e de idades diferentes nos mesmos horéarios, calendario
escolar divorciado da realidade social dos grupos, cartilhas e livros que ndo dialogavam com a
realidade local, caréncia de materiais didaticos e diferencas linguisticas. Dentre estes problemas, dois
repercutiram de maneira mais decisiva sobre a comunidade: o calendario escolar prejudicava os
trabalhos indigenas nas rogas e, por isso estudantes, ao obterem mais de 15 faltas, eram excluidos da
escola; ensinava-se com cartilhas e livros que pouco abordavam a vida local e que, na verdade,
reproduziam estereotipos dos indigenas. A partir de 1976, a Funai também tentou manter seus
professores na aldeia e sugeriu que elas dividissem as aulas com os professores da SEC-AP. O quadro

abaixo foi elaborado com o fito de indicar a frequéncia escolar da regido:

Imagem 16: Quadro indicativo da frequéncia escolar dos indigenas do Uacga

~ 1974 1975 1976 1977 1978 1973 1980 1981

12 série 91 — 117 52 70 36 38 67
2t série 11 - 15 69 48 48 33 19
3* série o — —_ 10 42 35 28 32

47 serie 1 = = - 11 19 23 09
TOTAL 103 — 132 131 171 138 122 127

(Oliveira: 1982, ip).

Observagdo: Em 1980, cerca de 70 criangas deixaram de estudar, por
falta de carteiras e professores. Em 1981, cerca de 110 criangas
deixaram de estudar, pelos mesmaos motivos.

Fonte: Ricardo (1983)
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Na tabela da imagem 16, nota-se a maior presenca de estudantes na 1% série, porém a
quantidade destes diminui a partir de 1979. Destaca-se que o niumero de criangas ndo € 0 mesmo para
as outras séries: 2%, 3* e 4*. Observa-se uma tendéncia geral de queda, com exceg¢des pontuais aqui €
ali. A observacao indica alguns problemas que levaram a diminui¢ao da frequéncia escolar, como a
falta de professores.

Por outro lado, a educacdo escolar proposta pelo Conselho Missionario, escola
alternativa/bilingue, foi bem aceita pelos Karipuna e Galibi-Marworno, pois foi vista como uma via
possibilitadora da auto valorizagdo cultural. Tassinari (2001) afirma que os missiondrios do Cimi
elaboraram um dicionario bilingue (Patois-Portugués/Portugués-Patois) e outros materiais didaticos,
que serdo melhor abordados adiante. Ademais, as criangas antes de iniciarem as atividades escolares
frequentavam a Lekol Kheoul, que era como se fosse uma pré-escola para alfabetizagdo em lingua
materna, ou seja, em Kheoul, pois segundo os missiondrios, era necessario primeiro que os estudantes
passassem primeiramente pelo processo de alfabetizagdo em lingua materna para que depois
aprendessem as atividades escolares em Portugués. Outrossim, essa via educativa era uma tentativa
de revitalizar e valorizar as linguas indigenas, assim como as tradi¢des locais.

Entre os anos de 1974 e 1975 estabeleceu-se uma parceria entre Cimi e Funai que

representou um marco para as politicas indigenistas no Oiapoque. De acordo com Bastos (2014):

E nesse periodo, entre os anos 1974-75 que os povos indigenas do Amapa comegam
a participar de eventos nacionais, onde sdo discutidas questdes ligadas a terra e
posteriormente levantadas reivindicagdes sobre uma educagao intercultural, bilingue
e diferenciada. O CIMI incentivou e auxiliou a realizacdo de diversos encontros,
denominados Assembleias Indigenas (OLIVEIRA, 2016, p. 25).

Tais assembleias deram folego as discussdes acerca dos direitos dos povos indigenas.
Conforme Bastos (2018), a parceria entre Cimi e Funai abriu passagem para levar os indigenas do
Oiapoque a organizar cooperativas e a realizar assembleias, onde temas como saude, educacao,
demarcagdes de terras, valorizacao de identidade, de lingua e da cultura indigenas eram debatidos. A
partir desse momento, os povos indigenas comecaram a questionar o sentido da educagdo formal
oficial assegurado pela sociedade nacional e a defender um processo educativo voltado para suas reais
necessidades. A primeira assembleia do Cimi Norte II foi realizada em Belém, com a participagao
dos presidentes das missdes, representados pelo D. Angelo Rivato. Esta assembleia foi um encontro
de formacao para dinamizar a pastoral indigenista.

Em 1976 ocorreu a primeira assembleia geral dos povos indigenas no norte do Amapa,

assumida e organizada inteiramente pelos proprios indigenas. No ano seguinte, em 1977, houve o
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curso de indigenismo®® em Belém promovido pelo Cimi Nacional, sendo também aberto para os
leigos interessados. A nivel regional, no inicio do ano de 1978, Pe. Nello e a irma Rebeca iniciaram
o levantamento da situagao dos indigenas na Regional Norte Il e o contato com as igrejas do territorio.
Eles visitaram-nas e constataram os recursos limitados ai existentes, bem como a atividade
intermitente e sem ponto fixo para pousar e trabalhar. Em maio desse mesmo ano, a Funai realizou a
tentativa de expulsdo do padre Nello da aldeia Espirito Santo (dos povos Karipuna), com o apoio da
policia militar. Os indigenas reagiram e a expulsdo nao se realizou. O relatorio do ocorrido foi enviado
pelo bispo de Macapa, D. Jos¢ Maritano, para o presidente da CNBB Norte II, presidéncia da CNBB
Nacional e presidéncia da Funai. Apds isso, o relacionamento do Cimi com a Igreja regional
deteriorou-se. A Funai comegou a dificultar mais e mais a participagdo dos indigenas nos encontros
e assembleias em nivel regional e nacional, assim como a entrada dos missionarios nas areas
indigenas, com a justificativa de que nao possuiam autorizacao isso, assim como para a realizacao de
assembleias.

Com o decorrer dos encontros e debates entre lideres indigenas e Estado, no ano de 1979, o
governo do Territorio Federal do Amapa iniciou a construcao de uma escola nova com trés salas em
alvenaria no Uaca, com o intuito de melhorar as condi¢gdes da educagdo escolar. A partir de 1980, os
professores do Territério foram substituidos por “auxiliares de ensino”, sem treinamento pedagdgico
nenhum, o que impactou negativamente a qualidade da escolarizagdo. E oportuno destacar que de
1978 a 1980, a SEC/AP diminuiu o investimento nas escolas locais, o que levou a falta de professores,
a escassez de material didatico e a uma infraestrutura critica (RICARDO, 1983, p. 8).

Em 1982, portanto nesse contexto adverso, dois monitores Karipuna, com a assessoria da
irma Rebeca, iniciaram o trabalho de preparacdo da primeira escola local na lingua indigena, a escola
alternativa. A experiéncia foi positiva e incentivou os indigenas Galibi-Marworno a construirem sua
propria escola. Ao término do ano, todas as aldeias do Uagd estavam convencidas da importancia de
um espago educacional com ensino em lingua indigena e com liberdade para: escolher monitores
indigenas, construir o proprio prédio e determinar que nenhuma crianga iniciasse o aprendizado em
Portugués sem antes ser alfabetizada em sua propria lingua. Nesse contexto foram criados materiais

educacionais voltados para a realidade indigena.

36 O curso objetivava enfocar a historia dos indios no Brasil, a partir de uma perspectiva interdisciplinar e atenta na atuacdo
das populagdes indigenas enquanto protagonistas nos contextos de colonizacdo e constru¢do do Estado nacional, bem
como na histdria brasileira recente.
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Imagem 17: Capa, folha de ilustracio e folha de aprendizado de silabas
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Fonte: Cartilha Munduruku (1980)

A Cartilha Munduruku (1980), a imagem 17, foi um dos materiais utilizados para auxiliar
na educagdo escolar na lingua indigena local. Através do material, os alunos aprendiam os conteudos
na sua lingua materna. Na imagem, nota-se que o material era feito manualmente e era voltado para
a realidade dos povos indigenas. A capa do livro apresenta uma arvore que simboliza a “casa” dos
educandos e o documento usa a lingua indigena. Além disso, ha figuras para ilustrar as palavras que
sdo usadas no processo de alfabetizacdo das criangas. A Cartilha Munduruku, em suas péaginas, traz
diversos vocabulos indigenas e suas respectivas divisdes sildbicas para auxiliar no processo de
aprendizagem. Outrossim, o material possui imagens nas quais os alunos indigenas conseguem
reconhecer aspectos de seu modo de vida. Dessa forma, o ensino torna-se mais significativo para eles,
por estarem inseridos dentro do material e conseguirem visualizar suas respectivas vivéncias.

No ano de 1983, no Oiapoque, o Conselho Missionario realizou o curso de habilitacdo de
magistério dentro das comunidades indigenas do Oiapoque. Como resultado, muitos voluntérios
leigos e religiosos apareceram dispostos a se comprometer com o trabalho pastoral junto aos
indigenas. Todavia, os povos Galibi-Marworno e Karipuna insistiam em solicitar professores do Cimi
para atuarem no processo de educagao escolar e para ocupar espacos que a Funai insistia em fechar.

A partir de observagdes e experiéncias, o Cimi Norte II elaborou documentos que
evidenciam as caracteristicas da nova educagdo indigena. Registrou que a crianga indigena, desde
pequena, comecgava a aprender a se comunicar € a participar plenamente na vida na comunidade.
Ademais, nas comunidades ndo havia uma classe de educadores, pois todos eram responsaveis pela
educagao permanente de cada membro, possuindo responsabilidades individuais € comunitarias. De

acordo com texto do Boletim Cimi (1983):
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Nesse processo de troca de conhecimentos, tudo se aprende fazendo conforme a
atividade e idade, uma vez que os saberes sdo apoiados e explicados por conceitos
ideologicos e miticos ¢ todo o processo esta dentro da ideologia de liberdade e
alegria, a aprendizagem acontece a partir da vida e para a vida. Como veiculo de
educacdo, as comunidades indigenas consideram a familia, escola, igreja, leis,
politica, revistas, cinema, televisdo e propaganda (Cimi, 1983).

Percebe-se, dessa forma, que uma das maiores preocupacdes do Cimi em relagao aos povos
indigenas era com a educagdo a eles ofertada, pois a escola era até entdo pensada como um eficiente
meio de integracao dos indigenas a sociedade nao indigena. A partir da sua criagcao, o Cimi propds
uma nova pratica missiondria que rompeu com o modelo de educagdo tradicional e nacional. Essa
pratica tinha como base o protagonismo indigena, a convivéncia respeitosa e o didlogo e a percepgao
de que estas sociedades indigenas possuem processos educativos proprios, com valores, regras e
ideais interligados a uma visao altamente elaborada e codificada em narrativas miticas que se
atualizam ritualmente, possibilitando, assim, o acesso de todos os individuos ao conjunto de
conhecimentos necessarios a vida em continuidade.

Por outro lado, ¢ verdade que, apds o contato, muitos povos solicitaram que a escola fosse
capaz de equalizar a relagdo assimétrica imposta, na qual nossa sociedade ocupa o lugar dominante e
as sociedades indigenas um lugar menorizado. Tassinari (2001) afirma que a partir do novo modo de
vivéncia missionaria, ¢ considerando as rupturas que a escola colonizadora provocava, um novo
modelo de educacdo escolar foi sendo construido, com a participacdo dos povos indigenas. Os agentes
dessa mudanca (Cimi e indigenas) passaram a definir novos desenhos institucionais, configurando
escolas mergulhadas no universo sociocultural proprio de cada sociedade indigena.

Na educacdo escolar indigena ofertada na regido do Uagd, o pagamento dos professores e o
fornecimento das orientacdes curriculares, visando a elabora¢do de um programa adaptado as
condi¢des locais, geograficas e culturais, eram feitos pela SEC-AP e o Mobral, enquanto o Cimi
ficava responsavel pelo planejamento e a implantagdo inicial de uma cooperativa. A oferta de bolsas
de estudo pelo governo do territdrio e pela Colonia Militar era um estimulo ao prosseguimento dos
estudos fora das vilas. Em outubro de 1982, havia aproximadamente 30 alunos indigenas completando
os estudos em Oiapoque, além dos que estudavam em Macapa e Belém. Normalmente, eram os filhos

dos lideres locais.>” A SEC-AP voltou a atuar mais regularmente na area apés 1980, justamente no

37 Segundo levantamento feito por Antdnio Vilhena’’, em outubro de 1982, havia dez familias Karipuna morando na
cidade de Oiapoque, cinco delas ai estavam para que seus filhos completassem seus estudos, somando 14 estudantes do
Curipi. Quatro filhas do Seu Coco, lider de Santa Isabel, ¢ uma do Seu Henrique, estudavam em Belém. Um jovem,
Dionisio dos Santos, sob a responsabilidade do Sr. Jodo Paulo Botelho, estava cursando, em Sao Paulo, o 2° ano do
colegial profissionalizante em técnica agricola e pecuaria, com o prop6sito de retornar para a aldeia e de se integrar nos
trabalhos de desenvolvimento comunitario.
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momento em que a constru¢cdo da BR-156 foi reativada, cortando a Reserva. As autoridades estavam
entdo interessadas numa aproximagao com os indigenas. Em dezembro de 1981 foi realizado um novo
convénio entre a Funai e o Governo do Territorio Federal do Amapa. A Funai contribuiu com 10
milhdes de cruzeiros para pagar os professores e comprar material didatico, além de fornecer
transporte aéreo e maritimo. O governo do Territorio ficou encarregado de fazer as melhorias nas
escolas e nas residéncias dos professores, e de prestar assisténcia didatico-pedagogica. Para isso, um
convénio foi parcialmente efetivado, pois as obras nas escolas, de Kumaruma por exemplo, nao
estavam terminadas no final de 1982.

Enquanto isso, o novo trabalho educativo idealizado pelo Cimi partiu da realidade indigena
local, usando o método de Paulo Freire. Sua implantagao foi motivada por dois fatores: por um lado,
as escolas oficiais eram ineficientes na alfabetizagdo das criangas indigenas; por outro lado, essas
escolas oficiais geravam efeitos deletérios as culturas locais. Os Karipuna, por exemplo, estavam
deixando cair em desuso sua lingua materna, assim como varias de suas tradi¢cdes. Segundo seus
idealizadores, o programa da escola Kheuol visava reavivar a cultura e a historia indigenas, através
da participacao: dai ser chamada de “nossa’ escola. Um grupo inicial de 40 indigenas Karipuna, entre
jovens, adultos e velhos, elaboraram o material didatico chamado de cartilha No Lang®® (Nossa
Lingua), composta de palavras geradoras para a alfabetizacdo e de textos na lingua sobre a vida dos
Karipuna. Para tanto, o grupo padronizou a escrita na lingua Kheoul e solicitou aos ancidos historias
e cantos. Foram inseridos ai textos para alfabetizacdo de criangas, objetivando desenvolver a

capacidade motora e alguns conceitos basicos.

38 No Lang é um livro de historias construido por professores € monitores indigenas dos povos Karipuna e Galibi-
Marworno, durante os cursos anuais de avaliagdo e planejamento. A impressao foi financiada pelo Governo do Amapa e
os recursos foram repassados através da Apio (Associagdo dos Povos Indigenas de Oiapoque). O material visa ajudar os
indigenas a se tornarem protagonistas da educacdo escolar de seus filhos. Ademais, o livro foi coordenado pela Irma
Rebeca Spires e pelo Pe. Nello Ruffaldi.



Imagem 18: Capa e folha de rosto do livro No Lang
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Fonte: No Lang (1981)
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Figura 19: Atividade de alfabetizacdo na lingua materna indigena
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Fonte: No liv dixtud (1981)*°

3 No liv dixtud é um livro de alfabetizagdo indigena, coordenado pelo padre Nello Ruffaldi e pela irmd Rebeca Spires,
confeccionado por professores € monitores dos povos Karipuna e Galibi-Marworno durante os cursos anuais de avaliagao
e planejamento, em parceria com o Cimi Norte Il e o0 Mensageiro.
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Os livros No Lang (imagem 18) e No liv dixtua (imagem 19) eram voltados para o ensino
em lingua indigena. Por meio deles, os estudantes eram alfabetizados em sua lingua e dentro dos
demais marcos de sua cultura. Eram obras elaboradas por professoras e monitores dos povos Karipuna
e Galibi-Marworno, que atuavam nas comunidades em parceria com o Cimi. Além disso, nota-se que
nos materiais o foco da aprendizagem era compreender aspectos das vivéncias locais. No entanto,
isso ndo significa desconsideracdo a questdes gramaticais, uma vez que no respectivo material ¢
observada a ateng¢ao as silabas e a0 modo como estas podem formar vocéabulos.

Foram entdo criados dois tipos de “turma”: uma para criancas nao alfabetizadas e outra para
jovens e adultos ja alfabetizados em Portugués, mas interessados em aprender a ler e escrever na
lingua materna. Foram também criados cursinhos para monitores indigenas. De acordo com Tassinari

(2001), a situacao das escolas em cada vila era a seguinte:

Em Santa Isabel ha somente a escola da prefeitura com 37 alunos, sendo 22
masculinos e 15 femininos, sem pré-escola. Algumas criangas desta vila, como das
proximidades do Tamind, vdo para a escola Kheuol da Espirito Santo. Na Espirito
Santo o programa oficial esta, no momento, a cargo dos voluntarios do Cimi. A
escola contava, em 1982, com 44 alunos, sendo 29 masculinos e 15 femininos. Foi
nesta aldeia que, em 1981, a irma Rebeca elaborou a cartilha de alfabetizacdo em
creoulo e¢ formou monitores indigenas para a escola. Em 1982, os monitores
Fernando e Genésio conduziram a escola Kheuol, com 12 alunos. No Manga, existe
um pré-escolar do Casulo-LBA desde 1984. Através de um convénio, a prefeitura
construiu o prédio, a LBA fornece o material e da uma gratificagdo para a professora
Francineide, filha de Seu Henrique. Na escola da prefeitura, que vai até a 4° série,
leciona uma india Galibi do Oiapoque, filha do Geraldo Lod. Em 1982, cursaram 83
alunos de 7 a 16 anos, 36 masculinos € 47 femininos. Na escola Kheuol, iniciada em
1982, ficou convencionado que as criangas das familias que s6 usam o portugués
passariam primeiro pela escola oficial (TASSINARI, 2001).

Na cita¢do acima, nota-se que o numero de alunos foi aumentando no decorrer dos anos. O
ensino e o planejamento eram voltados para o uso da lingua indigena. Tal fato vinha se chocava com
0 que ocorria até entdo: o ensino exclusivo da Lingua Portuguesa. Como reflexo da nova prética, no
inicio de janeiro de 1983, os indigenas resolveram ficar s6 com a escola Kheuol, em detrimento do
curso primario do Mobral. Optaram por fazer com que as criangas e jovens da aldeia passassem por
ela. Propuseram que o Mobral participasse da escola Kheuol, contribuindo com a remuneracao dos
professores e da merenda.

Num primeiro momento, os trabalhos desse Conselho objetivavam garantir a criagcao € o bom
funcionamento de escolas como as governamentais. Desde 1979, os missionarios do Cimi passaram
a se esforcar para introduzir projetos mais compativeis com a realidade e com os desejos das

comunidades indigenas. Outrossim, em fevereiro de 1983, a irma Rebeca realizou um treinamento de
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monitores indigenas para a escola Kheuol, na cidade de Oiapoque, do qual participaram indigenas de
Kumaruma, Espirito Santo, Manga, Tawari e Ukumené. A preocupacdo de que os povos indigenas
participassem ativamente da execuc¢ao da metodologia, da producdo dos contetidos, assim como da
continuidade da escolarizagdo pos-alfabetizacdo, fez com que os missionarios do Cimi se
empenhassem na imediata implantacio do novo modelo escolar. Solicitaram autorizacdo da
Secretaria de Educagdo e Cultura do Amapa (SEC-AP) para a adocdo de uma matriz curricular
especial nas escolas de areas indigenas, que incluiria, entre outras matérias obrigatorias: cursos de
artesanato e historia indigena. No entanto, os técnicos da SEC-AP deram parecer contrario a
solicitagdo, sob a alegacdo de que a populacdo do Uaca ndo tinha caracteristicas indigenas que
justifiquem um programa especial (RICARDO, 1983, p. 40).

E importante destacar que a educagio indigena ndo escolar compreende praticas tradicionais
de socializacao proprias de cada povo. A partir das experiencias iniciais, o Cimi elaborou documento
com os principais marcos da nova educacdo indigena, destacando que a crianca indigena, desde
pequena, comeca a aprender a se comunicar e a participar plenamente na vida da comunidade. Esse
documento ressalta que dentro das aldeias nao havia uma classe de educadores, pois todos sdao
responsaveis pela educagdo permanente de cada membro, possuindo responsabilidades especificas e
comunitarias. A educagdo possui ai um carater cosmico-religioso, objetivando o amadurecimento
individual e comunitario. Nesse processo de troca de conhecimentos, tudo se aprende fazendo
conforme a atividade e idade, uma vez que os saberes sdo apoiados e explicados por conceitos miticos
e todo o processo se da dentro do gozo da liberdade e da alegria. A aprendizagem acontece a partir
da vida e para a vida. Mas, como veiculos de educagdo, as comunidades indigenas consideram
importantes, além da familia e da comunidade: a escola, a Igreja, as revistas e a televisdo. (CIMI,
1983).

Ja a educagdo escolar indigena decorre da inser¢do dos diversos povos indigenas na
sociedade colonial ou nacional. Ou seja, trata-se de uma educag¢do formal construida no espaco
escolar e que segue as diretrizes da sociedade dominante, historicamente comprometida com o
apagamento das culturas indigenas. A edicdo de dezembro de 1997 do periddico Porantim trouxe o
texto “A autonomia ¢ fundamental para a construg¢do da escola especifica e diferenciada entre os
povos indigenas”. Ai se destaca que as estratégias da educacdo para os indigenas no Brasil foram
condicionadas pelas diretrizes nacionais. A legislacdo indigenista colocava em relevo faces cruciais

da questdo do indigena no Brasil, como a inalienabilidade do patrimonio indigena e a necessidade de
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protecdo de seus direitos. Na pratica, porém, a politica indigenista vinha se mostrado anti-indigena.
Como demonstramos, as primeiras acdes de educacdo para indigenas surgiram com a catequizagao.
Como vimos, a educacao escolar proposta pelo Cimi se estruturava com base na participacao
direta dos povos nativos e implicava na necessidade de incentivar a revitalizagdo das tradigdes
indigenas. No municipio de Oiapoque-AP, esse novo modelo de educagdo escolar se materializou na
criagdo da primeira escola em lingua indigena do Uag¢d. Um pequeno grupo de jovens indigenas
aprendeu rapidamente a escrever em suas proprias linguas. Em seguida, surgiu como fruto disso a
primeira cartilha em lingua Kheuol e textos sobre a vida na aldeia. Em 1983, o curso de habilitagao
foi ministrado num contexto em que houve o aparecimento de muitos voluntarios leigos e religiosos
dispostos a se comprometer com o trabalho pastoral junto aos indigenas. Os Galibi e Karipuna

insistiam em solicitar professores do Cimi, que ocupava espagos que a Funai fechava.

3.2 A critica indigena a escola de branco

Como ja sabemos, o modelo europeu de educacgdo foi transplantado e imposto aos povos
indigenas, desestruturando suas vidas, suas culturas e suas linguas. Por isso, pode-se afirmar que a
educagdo missiondria cumpriu por muito tempo o objetivo dos colonizadores, ou seja, de tentar
formar pessoas doceis e preparadas para servir aos novos senhores da terra, conquistada a ferro e
fogo. A partir de sua criagdo, o Cimi propds uma nova pratica missiondria, que rompeu com este
modelo de educagdo, tendo como base o protagonismo indigena, a convivéncia respeitosa e o dialogo,
o que evidencia a percep¢ao de que estas sociedades possuem processos educativos proprios, com
valores, regras e ideais interligados a uma visdo altamente elaborada e codificada em narrativas
miticas que se atualizam ritualmente, possibilitando, assim, o acesso de todos os individuos ao
conjunto de conhecimentos necessarios a continuidade da vida.

Por outro lado, ¢ verdade que, apds o contato, muitos povos solicitaram que a escola fosse
capaz de equalizar a relagdo assimétrica imposta, na qual a sociedade nacional ocupa o lugar
dominante e as sociedades indigenas um lugar dominado. Considerando as rupturas que a escola
colonizadora provocava, um embrionario modelo de educagdo escolar foi sendo construido, agora
com a participagdo dos povos indigenas. Eles passaram a definir novos modos de educar,
configurando escolas imbricadas nos universos socioculturais proprios de cada sociedade indigena.
Apods uma luta bastante intensa do movimento indigena e de seus aliados, o direito a uma escola
especifica e diferenciada foi garantido na Constitui¢do Federal de 1988 e na Lei de Diretrizes e Bases

da Educagao Nacional, de 1996. A fim de apontar os meios para garantir esse direito, dois marcos



78

regulatorios foram elaborados pela Camara de Educacgao Basica do Conselho Nacional de Educagao:
a Resolugdo 03/1999 e a Resolugdo 05/2012. O Decreto Presidencial 6.861/2009, por seu turno,
institui uma nova forma de se organizar a educacao escolar indigena, tendo por base territorios etno-
educacionais, nos quais, em tese, os povos indigenas, as entidades aliadas, as universidades e os entes
federados trabalhariam em conjunto, visando superar os problemas que dificultam a
operacionalizagdo de uma educacdo escolar adequada ao mundo indigena. Assim, ¢ inegavel a
existéncia atual de um aparato legal garantindo que os processos de escolarizagdo sejam efetivados
de acordo com as especificidades socioculturais de cada povo indigena. Contudo, de modo geral, o
dia a dia das escolas inseridas em comunidades indigenas ainda ndo € o que se espera. E como temos
demonstrado, isso ndo ¢ algo recente. Mas, recentemente temos o agravante disso se constituir numa
afronta a lei.

A consciéncia da pratica educacional anti-indigena emerge nos povos indigenas a partir de
experiéncias locais e de textos que socializam isso. O artigo “Educa¢do Indigena: um direito e uma
conquista”, do Mensageiro®® (1991), apresenta um estudo sobre experiéncias de indigenas dentro de
escolas brancas que foram colocadas nas aldeias pelo Estado com o intuito de “nacionalizar” e de
“civilizar” os sujeitos que ai viviam.

As escolas nas aldeias existem s6 de nome. Elas ndo sdo da forma que deve ser.
Muita gente fala de educacdo para indio, mas ndo para e ndo vive com a gente pra
escutar o que o indio fala. Nos queremos a educagao do indio, a escola do branco nas

aldeias sempre foi ruim — falta material, ndo tem casa da escola, professor mal pago.
Nos ndo queremos a educagdo do branco.

Tal comentario ilustra o tipo de educagao que era adotado pelo Estado nas aldeias indigenas,
no qual ndo se valorizava o modo de vida local. Além disso, uma das principais reclamagdes era a da
falta de compromisso dos professores que estavam a servigo do governo para com os indigenas, pois
esses docentes ndo iam para a sala de aula com frequéncia e quando iam, obrigavam todos a falarem
apenas o Portugués, por exemplo. As estruturas fisicas das escolas nao eram favoraveis, além da falta
de recursos didaticos.

No Porantim*! foi publicado um artigo sobre os efeitos da educagao escolar no modo de vida
indigena: “O branco nos colonizou: do sapato ao chapéu, da motoca ao naite”. Nele, afirma-se que a
“destribalizacdo”, a perda da identidade cultural, as migrag¢des para a cidade, a descaracterizagdo da

indianidade, a prostitui¢do e a marginalidade nos centros urbanos, sdo aspectos de um etnocidio, uma

4 Mensageiro, n. 72, 1991.
41 Porantim. n. 3, 2019.
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vez que os povos indigenas vao sendo violentados duramente por isso. Outras publicacdes recentes

do mesmo periddico reafirmam o etnocidio em curso, a exemplo da narrativa do indigena Josenildo:

A escola do branco teve papel central no processo de negacao da identidade indigena
na regido. “A escola sempre pregava aqui para nds que ser indio era sindbnimo de
atrasado. Com a luta pela educagdo diferenciada, revertemos essa situagdo: a escola,
que antes era um espaco de reconstrucdo da nossa histéria”, conta ele (PORANTIM,
n.419, 2019).

Além da narrativa de Josenildo, exposta no Porantim, varios outros textos e as assembleias
indigenas evidenciam a longa luta por uma educacdo que respeite a identidade dos povos. Como

temos demonstrado nesse estudo, no Uag4, ¢ nas décadas de 1970 e 1980 que essa luta toma corpo.

9942

No texto “Nossa Educacdo” ", escrito por lideres indigenas reunidos em assembleia, ganhou destaque

a educagdo escolar para os indios. Afirma-se ai que “o branco sempre decidiu como deveria ser a
educagdo do indio” e se aponta para a importancia de uma escola feita por indigenas com uma
educagdo voltada para a identidade e a cultura das populagdes nativas.

3

No Mensageiro*, mais especificamente no artigo intitulado “Educac¢io é um problema

nosso”, os indigenas argumentam uma vez mais que a educacao para os povos indigenas deveria ser

feita pelos proprios indigenas. De acordo com os autores do texto:

O indio ndo pode ter cabega de branco, nem estar a servi¢o do branco. Ele estd a
servico da comunidade e educa conforme o costume da comunidade. O problema ¢
esse: que o branco tomou conta da educacdo das criangas, através da escola e so
ensina coisas de branco, na lingua do branco. O indio ndo tem riqueza, ndo tem
grandes maquinas, a riqueza do indio ¢ sua cultura, sua tradigdo, ¢ a terra-mae. O
indio ndo pode perder sua riqueza, sendo vai se tornar pobre, vai ficar doido e o
Brasil vai perder muito. Os indios sdo uma riqueza cultural para o Brasil, com suas
150 linguas, com seus ritos ¢ costumes. Riqueza para os pobres, 0os muitos pobres do
Brasil, que dos indios aprendem a ser diferentes, e ter ideias diferentes, a lutar para
uma sociedade diferente (Mensageiro, 1987, p.4)

Durante as assembleias e os diversos encontros documentados no Mensageiro, nota-se que
as liderancas de etnias discutiam a experiencia de cada povo, o modo de viver e as ameacas que
enfrentavam. Ainda nas assembleias, as liderangas apresentavam as agdes em curso nas salas de aula,
como o estudo da gramatica, a interpretacdo de textos em Portugués e Matematica moderna.
Noticiavam que para as escolas alternativas eram confeccionadas cartilhas bilingues, bem como

elaborados curriculos, calendarios escolares e aulas praticas.

42 Mensageiro, n. 30, mar./abr. 1985, p. 6.
43 Mensageiro, n. 43, junho de 1987, p. 4.
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E oportuno repetir que os indigenas nio desejavam se afastar ou cortar o contato com os
“brancos”, mas compreender e orientar sua propria vida para garantir o ndo esquecimento do que
significa ser indigena. A terra sempre foi tema central da politica indigena, uma vez que ela se afigura
como mae, visto que ¢ através dela que eles geram seus sustentos. Sem terras, os indigenas nao podem
viver, fazer moradia, criar filhos, preservar sua cultura e identidade. No texto “Educacgdo e Cultura”,

que foi publicado, em 1987, no Mensageiro**, lideres indigenas defendiam a escola alternativa:

As pessoas ndo nascem sabendo tudo o que devem fazer, como se comportar na
frente dos outros, essas coisas todas, tem que aprender tudo isso, tem que aprender a
agir numa sociedade. Elas aprender a ver como sdo as coisas, o que podem fazer ¢ o
que ndo podem. Isso, de as pessoas aprenderem como devem se comportar numa
determinada sociedade chama-se educacdo. Se cada sociedade, cada povo tem a sua
cultura, entdo a educagdo deve ser diferente, em cada sociedade ¢ em cada povo.
Assim, um indio deve aprender coisas diferentes dos brancos. Isso porque suas
culturas sdo diferentes. Quem educa as pessoas para viverem bem na sociedade ¢ a
propria sociedade. Assim, um indio é educado através dos ensinamentos dos seus
pais, dos outros parentes ¢ até de outros comunidades. Essa educagao ¢ feita pelas
conversas, pelos esclarecimentos e pelos exemplos. E esta mesma educacdo
indigena, serve pouco para ensinara viver na cultura dos brancos. Para aprender a
viver na sociedade dos brancos, tem que ter uma educagdo da maneira dos brancos?
A sociedade dos brancos também ensina os individuos a nela viverem. A educacao
dos brancos também ¢ feita através de conversas, exemplos, através do radio, da
televisdo e outras coisas. A escola tem os mesmos objetivos da educacdo em geral:
encaixar o individuo na sociedade. O problema, tanto na escola quanto na educagao
em geral, ¢ que a sociedade ¢ dirigida por uma classe dominante que quer educar
todas as pessoas, para que elas aprendam a se comportar como esta classe dominante
acha que as pessoas devem se comportar. E por isso que na escola ninguém se
preocupa em ensinar as coisas dos indios: porque a classe dominante, os brancos, os
patrdes, acham que o modo de agir dos indigenas ndo € certo. (Mensageiro, p.4,
1987)

No ano seguinte, o Mensageiro retomava a questao, nos seguintes termos:

Muitos brancos acham que educagdo ¢ so coisa de branco. Eles acham que o indio
ndo tem educagdo. Estdo muito errados, porque o CERTO é que CADA POVO TEM
SUA PROPRIA EDUCACADO. E pela educacio que, de uma geragdo para outra, um
povo prepara as pessoas para viverem sua vida social. Educacdo do indio ¢ tdo
importante quanto a educado do branco, s6 que ¢ diferente, isto porque a educacao
depende da sociedade, do modo de viver ¢ por isso ¢ diferente. Cada povo tem a sua
educacdo. O povo dos brancos ndo entende isto, ou por ignordncia ou por
conveniéncia. Se a educagio ¢ diferente para cada povo, a escola também tem que
ser diferente, respeitar o povo (Mensageiro, n. 49, fev./mar. 1988, p. 3).

4 Mensageiro, n. 43, p. 4, junho de 1987.
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Neste trecho do artigo “O que ¢ educagao”, ¢ nitida a preocupacao dos indigenas em relagao
a educacdo escolar, visto que o Estado ofertava educagdo monolingue em Portugués, ndo respeitando
as tradigdes e as identidades locais. Conforme ja destacamos, durante muitos anos, os povos indigenas
foram coagidos e repreendidos dentro das “escolas brancas” ofertadas pelo Estado, cujo fito era de
nacionalizar os sujeitos.

Portanto, nota-se que as narrativas compartilhadas nos encontros indigenas refor¢gam a
defesa de uma educacdo especifica para os povos origindrios, convergindo para a proposta da escola
alternativa da irma Rebeca Spires. A proposta de uma escola alternativa, que valorizasse a cultura

indigena era, assim, uma das principais pautas das assembleias dos povos indigenas.

Imagem 20: Narrativa de indigena sobre seu entendimento de Educacio

JCada povo prepara as suas criangas para sua
propria sociedade, ensina seus préprios valores,
suas proprias normas.

SE A SOCIEDADE E DIFERENTE
A EDUCACAO SERA DIFERENTE

O exame de algumnas caracteristicas e diferencas
entre as duas sociedades (apesar de complexas),
vai nos ajudar a entender a EDUCACAO.

Fonte: Mensageiro (1988)

Na imagem 20, publicada no Mensageiro, evidencia-se que os povos indigenas defendem a
busca por escola que ensine as suas proprias linguas e que valorize seu modo de vida. A proposta da
educacdo escolar indigena diferenciada surgiu como contraponto ao projeto de cunho colonizador, da
“escola branca”, que visava a nacionalizacdo ou o desaparecimento da identidade indigena. A
proposta da escola alternativa tinha como fito oferecer educagao voltada para os indigenas e a servigo

de seus interesses econdmicos, politicos e culturais. Essa escola deveria articular-se com outros
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momentos da vida das aldeias, constituindo-se num espago a um sé tempo de resisténcia e de
apropriacdo de saber. Seus contetidos e metodologias deveriam estar estreitamente ligados com o
movimento mais amplo das nagdes indigenas pela sua afirmacao politico-cultural. Joseni Costa das

Neves, crianca de 11 anos, afirma no artigo “A escola que a gente quer”, do Mensageiro®:

A escola que a gente quer € a escola do prazer, aquela que a gente pode vir todos os
dias e nunca senti vontade de ir embora. Nao queremos uma escola que s tenha
mesas, cadeiras, quadro-negro e giz, mas sim uma escola da experiéncia, de boa
convivéncia e da clareza. Se um dia alguém trouxer um peixe que foi pescado no
riacho perto da nossa casa, ele sera nosso objeto de estudo. Esta ¢ a nossa vida, a
nossa realidade, a nossa democracia. Oh! Que escola maravilhosa, aquela onde nossa
professora nao ¢ dona de toda a verdade, mas sim fiel companheira e cumplice de
todos bons e dos ruins, dos tristes ¢ dos alegres momentos, a facilitadora da
aprendizagem. O que a gente deseja ¢ aprender tudo ou quase tudo e que um dia
possamos dizer todas as letras (Joseni Costa das Neves*, 11 anos).

O texto de Joseni Neves foi vencedor de um concurso de textos da Unesco sobre educagao
escolar indigena e demostra a importancia da educagdo feita por povos indigenas, pois retrata a
realidade, a tradi¢do e a cultura desses povos facilitando seu processo de aprendizagem. Fica evidente
que o processo escolar almejado pelos indigenas ¢ uma educacao libertadora, na qual eles possam
compreender o mundo exterior e lutar pelos seus direitos, assim como possuir um ambiente de troca
de conhecimentos dentro dos marcos de sua cultura.

De acordo com o texto “Terra e Identidade”, publicado no periédico Porantim*’, a escola do
branco teve papel central no processo de negagao da identidade indigena na regido. Ai os autores
indigenas destacavam que a escola do Estado pregava para eles que ser indigena era sinonimo de ser
atrasado. Com a luta pela educagdo diferenciada, os povos indigenas conseguiram reverter em parte
essa situacdo. A escola, que antes era um espaco de negacdo para eles, passou a ser um espago de
reconstrugao de suas proprias historias.

O texto “Educacao indigena e educagdo para o indigena: na opinido de indios e educadores
brancos”, do Mensageiro®®, aborda a defini¢do e as caracteristicas da escola do branco, destacando as
opinides e propostas de indigenas para a escola alternativa. De acordo com o texto, alfabetizagcdo nao
¢ sindonimo de educacgao, pois se fosse, as sociedades indigenas nao teriam conseguido, através da

tradicdo oral, transmitir a rica heranga cultural de que sao donos. Todavia, saber ler e escrever €, para

4 Mensageiro, n. 109, margo/abril de 1998, p. 5.

46 Joseni Costa das Neves ¢ menino de 11 anos, estudante do 3° ano e vencedor de um concurso internacional promovido
pela Unesco, de acordo com o Mensageiro (1998).

47 Porantim, n. 412, jan./fev. 2019.

4 Mensageiro, n. 49, fevereiro/margo 1988, p. 8.



83

eles, uma necessidade. O dificil é o educador conseguir alfabetizar sem deseducar, ndo fazer uso de
uma educacdo anti-indigena. O desafio ¢ ensinar a escrita e a leitura como técnicas suplementares,

para resolver os problemas trazidos pelo branco. De acordo com outro artigo do mesmo periddico:

Os povos indigenas possuem um sistema educacional proprio. Quem iria pensar que
um dia os povos indigenas desejariam ter escola? Agora ¢ uma necessidade. Para
muitos grupos, saber ler e escrever ¢ uma maneia de se defenderem, de poderem
dizer que sdo diferentes, que falam outra lingua e tem outra cultura. Mas isso em
escolas com curriculos adequados a realidade social, cultural e historica de cada
grupo. A alfabetizago ¢ na lingua materna, introduzindo aos poucos conhecimentos
novos, de forma harmonica coma visdo de mundo tradicional do grupo, experiencias
assim onde a educacdo indigena ndo fica s6 na escola, mas estd no dia a dia da
comunidade, n3o falta. Porém, a educagdo escolar pode servir também como
instrumento de integragdo (Mensageiro, 1988, p. 48).

Durante as assembleias, diversas falas ressaltavam a importancia de uma educacio na qual
os nativos pudessem compartilhar conhecimentos antigos e novos. Tal educagao, como ressaltamos
anteriormente, fazia parte da pauta da luta por direitos dos povos indigenas. Ademais, durante o 1°
encontro do grupo de estudo sobre a questdo da educagdo indigena realizado pelo Cimi, em fevereiro
de 1986, ficou nitido o quanto era urgente a necessidade de uma escola que atendesse aos anseios dos

indigenas:

Os povos indigenas tem direito a uma educag@o especifica que lhe assegure e
fortalega a propria identidade e possa fornecer-lhes respostas satisfatorias para o
processo histérico que vivem. Esse direito, exigido cada vez mais explicitamente
pelas proprias comunidades indigenas, tem sido sistematicamente negado pelos
sistemas coloniais e neocoloniais. Na verdade, a escola indigena ndo deve e nao pode
nunca perder seu carater especifico. Trata-se de uma exigéncia fundamental, que
implica que essa escola ndao pode ser simplesmente uma adapta¢do ou um caso de
excesso dentro do sistema geral de ensino. Nesse sentido, a alfabetizacdo em lingua
materna e o chamado ensino bilingue jamais serdo concebidos como mera ponte para
facilitar a passagem ao ensino oficial ministrado em portugués. Pela sua propria
especificidade, a educagdo indigena precisa de escolas especificas, tanto nos seus
objetivos, como na sua metodologia, programagdo, funcionamento, bem como
preparagdo pedagdgica dos professores. (Mensageiro, 1988, p. 48).

Conforme o texto acima, durante o encontro nacional sobre questdes de educacdo indigena,
uma carta representando a vontade de todas as etnias foi elaborada. De acordo com essa carta, era
necessario que a populagdo indigena fosse escolarizada dentro dos marcos de suas culturas, uma vez
que as criangas se sentiam muito dispersas no espago educacional imposto pelo Estado, tornando-se
importante que o indigena fosse preparado primeiramente em seu universo social, com escolas que

sensiveis a seus valores e com professores indigenas. Dessa forma, torna-se visivel que diversas etnias
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estavam preocupadas com a educagdo oferecida pelo Estado, uma vez que esta era propria apenas
para ndo-indigenas.

De acordo com o periddico Mensageiro®, era necessario que houvesse condigdes materiais
e institucionais para favorecer a formacgao de professores indigenas, capacitando-os para desenvolver
praticas escolares educacionais de acordo com a realidade vivida pelos indigenas. Nesse sentido,
foram propostas as seguintes agdes: a) criar um sistema de preparacdo para os professores indigenas,
mediante a realizacdo de cursos e de encontros, com o intuito de se transmitir conhecimentos
especificos, com técnicas de ensino bilingue, para todos os graus de escolarizacao e para cada regiao;
b) apoiar com recursos a produ¢do de materiais didaticos a serem usados dentro das areas escolares;
e por fim, c) adotar uma metodologia de ensino bilingue que pudesse ser supervisionada por
monitores indigenas, que se destacassem no decorrer do curso, cabendo a eles a responsabilidade da
elaboracao do calendario escolar, do curriculo basico, de textos utilizados, do sistema de avaliagao e
frequéncia.

Ainda conforme o Mensageiro®

, a assimilacdo e a integracdo sempre foram armas de
apagamento cultural dos povos indigenas, uma vez que criar uma institui¢ao educacional na qual nao
se valoriza e se tenta apagar a cultura indigena significa corroer as bases da vida desses povos. A
experiéncia em educacdo escolar indigena documentada pelos povos Karipuna e Galibi-Marworno

foi em parte escrita por Francisca Picango, no ano de 1983:

No ano de 1983, comegou essa casa (referéncia a Kas Lekol Khéoul) da escola
bilingue. Essa casa foi construida pela for¢ca da comunidade, pelo seu proprio
trabalho. Essa casa ndo tem ajuda de ninguém de fora, nem do governo, nem do
prefeito, nem de ninguém. A professora ndo ¢ de fora, sdo da propria aldeia, sdo
quatro professoras indias mocas. (Mensageiro, n. 49, 1988).

A escola retratada pela monitora Francisca Picango era um ambiente construido pelo proprio
povo indigena e com professoras das aldeias, que conheciam e vivenciavam a realidade local. A
constru¢do da escola deu-se exclusivamente pelos povos indigenas, ndo havendo participagdo do
Estado. Tal escola facilitaria e estimularia o aprendizado dos alunos, levando-os a permanecerem no

ambiente escolar. Além disso, a escola ndo poderia ignorar outros modos de educar:

Toda sociedade indigena tem sua propria educagdo como qualquer outro povo. Essa
educacdo ¢ dada através da socializagdo. Professores indigenas e liderangas das
comunidades sentiram que a escola do “branco’ nao tem contribuido para a formagao
dos povos indigenas, fazendo com que o indio se distancie de sua cultura. Constatou-

4 Mensageiro, n. 49. fev./mar. 1988.
30 Mensageiro, n. 49, fevereiro/marco de 1988, p. 9.
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se que o problema maior € a evasdo dos alunos dessas escolas. Sou professor da
Lekol Kheuol do Manga, eu me sinto muito bem lecionar a escola Kheoul. Eu estava
perdendo a minha lingua, mas recuperei voltar falar minha lingua, agora eu ensino
as criangas (Estacio dos Santos Karipuna).

Tem professor que ndo entende indio, diz que ¢ igual a uma crianga, que ¢ burro.
Nossa cultura ¢ diferente do branco. Tem professor que ndo precisa da comunidade,
do cacique, quer resolver os problemas sozinho. O professor ou professora tem que
ser preparado, tem que entender sobre indigenismo, mesmo assim ele ndo chega a
conhecer toda a nossa cultura. O indio tem que ser alfabetizado na lingua dele, depois
passa para o portugués (indigena Paulo).

Felizardo Galibi — Tem professores que vém ensinar aqui que as vezes, nao sabem
nem o que ¢ indio, chega aqui quer ensinar tudo diferente. Professores que vém de
fora tém que respeitar nossos costumes e nossa cultura (indigena e lider Felizardo
Galibi)

A educagdo indigena da escola Kas Lekol Khéoul ndo era a mesma das demais escolas. De
acordo com os relatos acima, todos publicados na pagina de narrativas do Mensageiro, o sistema
escolar ofertado para os povos indigenas deveria ser um meio alfabetizacdo que considerasse os
proprios valores educativos e as tradi¢des das aldeias, valorizando o contexto no qual a escola esta
inserida. Ainda de acordo com esses relatos de indigenas, a tentativa de igualar o processo de
educacdo dos povos indigenas aos ndo-indigenas era algo falho, visto que sdo realidades e contextos
diferentes.

Os indigenas denunciavam nas paginas de seus periodicos que a educacdo imposta pelo
Estado seguia a l6gica de colonizar e/ou nacionalizar os indigenas. Estes estavam insatisfeitos com o
ensino oferecido, uma vez que era algo opressor e autoritario, pois os excluia das tomadas de decisdo
quanto a que conteudos, praticas e valores ensinar € como. Ao questionar se a educagao escolar da
Reserva Uaca era uma pratica de desestruturacdo do modo de vida dos povos originarios, conclui-se
que tal pratica, uma vez sob a responsabilidade do Estado, era anti-indigena. Foi somente apos a
entrada do Cimi Norte II nessa Reserva que a educag@o passou a integrar e a valorizar a identidade e
a cultura dos indigenas, a fim de ajudar a emancipar esses sujeitos do contexto de etnocidio em que

viviam.
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CONSIDERACOES FINAIS

Este estudo procurou abordar as politicas de educacgado linguistica efetivadas junto a povos
indigenas da Amazonia setentrional. O nosso foco recaiu sobre os modelos de escola e de ensino de
linguas propostos e implementados pelo Estado e pelo Cimi nas aldeias Karipuna e Galibi-Marworno,
entre 1974 e 1988. De partida elucidamos que, com a formagdo de aldeamentos missionarios, no
inicio da colonizagdo, os portugueses iniciaram o processo de formagao e difusdo do monolinguismo
em Lingua Geral. A atividade educativa dos jesuitas, assim como dos integrantes das demais ordens
religiosas que se estabeleceram na colonia, refor¢cava a dominagdo portuguesa sobre a populacio
nativa, uma vez que tinha por finalidade a conversao desta a religido cristd e a introducdo no espago
colonial de novos costumes e linguas. Conforme demonstramos, os jesuitas utilizaram a LGA para se
comunicar com 0s povos originarios, fazendo com que essa lingua se tornasse a mais falada na
colonia. Dessa forma, os jesuitas contribuiram para o desaparecimento de varias linguas.

Demonstramos que Lingua Portuguesa, at¢ o século XIX, pouco influxo teve na vida
cotidiana de indigenas, negros e mesticos do espaco amazdnico. Mesmo a politica linguistica do
Marqués de Pombal, no contexto do Diretério dos Indios, ndo logrou éxito no sentido reverter isso.
Na Amazodnia oitocentista, dois processos contribuiram para o declinio da Lingua Geral Amazonica:
a Cabanagem e a economia da borracha. A dura repressao a rebelido cabana reduziu o numero de
falantes do Nheengatu, pois estes foram majoritariamente perseguidos, presos, executados ou
exilados. Alguns dos cabanos fugitivos vieram para o extremo norte do pais (hoje 0 Amapa), onde se
fundiram com indigenas identificados como Karipuna. No contexto do hoom da exploragcdo da
borracha, a vinda de migrantes nordestinos ao espago amazdnico aumentou significativamente o
percentual de falantes do Portugués.

Anos depois do apice da economia da borracha, os povos indigenas localizados na regidao do
Uaga passaram pelo primeiro processo de inser¢do na educacdo escolar. Processo que foi
protagonizado pelo SPI. Essa educagdo portava um “ensino tradicional” voltado ao monolinguismo
em Lingua Portuguesa. A partir desse marco, observou-se o predominio da escola nacionalizadora,
com atividades exclusivamente em Lingua Portuguesa e cujos professores eram servidores
contratados do Estado, ou seja, ndo-indigenas. Logo entende-se que nao havia uma educacao voltada
para a valorizagdo da cultura dos povos indigenas. Tal preocupagdo s6 comegou a aparecer com a

inser¢ao do Cimi no Uagd, depois da substitui¢do do SPI pela Funai. Durante anos, os povos indigenas
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sofreram massivas e sistematicas praticas de imposi¢do da cultura do “branco”, o que era uma
tentativa de apagamento dos modos de ser indigena.

Historicamente, a regido do Uaca serviu de refugio para os povos indigenas que tentavam
escapar do contato com o conquistador europeu, mormente das expedigdes de escravizacao
promovidas pelo portugués. Com o auxilio do Cimi, os Karipuna e os Galibi-Marworno puderam
conceber uma educacdo escolar voltada a valorizacdo das suas culturas, pois até entdo, ndo havia
medidas realmente efetivas e voltadas para a preservacdo do “ser indigena”, visto que a imposi¢ao
cultural era a diretriz reinante. Foi com a chegada do Cimi que teve inicio o plano para reverter o
apagamento cultural em curso. Assim, a atuagdo da Igreja Catdlica seria entdo diferente daquela do
periodo colonial, protagonizada pelos jesuitas. Influenciado pela Teologia da Libertagao, o Cimi veio
ao Uaca com a proposta educacional que buscou assegurar os direitos dos povos indigenas,
valorizando suas linguas e fortalecendo duas lutas por demarcagdes de terras, autonomia, satde etc.

Discutir politicas linguistica ¢ algo que vai além de uma mera defini¢cdo sobre as tomadas de
decisdo acerca das linguas, pois tal politica determina as ag¢des para a preservagdo, o reavivamento
das linguas em particular, como da cultura de modo geral. Até o inicio do ultimo quartel do século
XX, a escolarizacao foi vista como processo de imposicao, que aprisionava e silenciava os sujeitos.
Além disso, a escolarizacdo chegou aos indigenas de modo precario e com vérios periodos de
completa inatividade.

Comparando os modelos de escola para indigenas ao longo da Historia do Brasil, verifica-
se a existéncia de quatro principais: a) a “escola” do inicio da colonizacdo, os aldeamentos nos quais
os jesuitas, generalizando o uso da LGA, tentavam levar os indigenas ao conhecimento e observancia
da doutrina cristd; b) a escola do periodo de Pombal, que difundia o uso da Lingua Portuguesa nos
lugares de onde foram expulsos os jesuitas; ¢) a escola do SPI e da Funai, que se volta a nacionaliza¢ao
dos indigenas por meio, inclusive, da imposi¢ao da Lingua Portuguesa; a d) a escola criada pela
parceria do Cimi com os indigenas, na qual se buscava a valorizac¢ao da cultura indigena, incluindo o
aprendizado na lingua dos nativos. Assim, durante séculos, os indigenas sofreram com a imposi¢ao
cultural, o que se dava principalmente pela educacgdo escolar que ndo valorizava suas linguas.

As diversas investidas do Estado (metropolitano e, depois, nacional) ocorreram por meio de
uma escola voltada aos interesses da Coroa, das ordens religiosas e das classes dirigentes. No caso da
Reserva do Uagd, propagar a Lingua Portuguesa era uma das principais tarefas de um modelo escolar

que tinha como horizonte a nacionaliza¢do dos povos originarios.
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Procuramos evidenciar nessa dissertagdo que a participagdo dos povos indigenas nas
assembleias foi de extrema importancia para a organizacao de suas lutas, uma vez que foi a partir
delas que os nativos passaram reivindicar direitos, como o de terem demarcadas as suas terras, o de
terem atendimento de satude regular e de qualidade, bem como o de receberem uma educagao voltada
para o fortalecimento de suas tradigdes, sem o predominio de sujeitos ndo-indigenas. E importante
destacar que a escola alternativa surgiu no bojo de um didlogo entre comunidades de diferentes etnias.

Todas as mudangas realizadas no periodo enfocado possuem relagdo com o questionamento
do Estado ditatorial que procurava apagar a identidade indigena por meio de uma escola que ensinava
em Portugués apenas os saberes e fazeres dos ndo indigenas. Indo no sentido contrério, o Cimi
fomentou a constru¢do de um novo modelo escolar, no qual o aprendizado do Kheoul tornou-se um
meio de revitalizagcdo da cultura indigena no Uaga. Cabe ainda indagar: Quais politicas linguisticas e
educacionais permaneceram até os dias atuais? O atual modelo de ensino da TI do Uaga preserva e
valoriza a identidade e a cultura dos Karipuna e dos Galibi-Marworno? Essas questdes, que
ultrapassam os limites deste estudo, devem ser alvo de futuras pesquisas. Acreditamos que novos
estudos possam esclarecer-nos mais sobre as politicas de linguas e educacionais e sobre as formas de
ensino que foram utilizadas no periodo estudado. Sao questdes ainda em aberto, € a serem respondidas
futuramente. Assim como este trabalho foi inspirado por leituras de textos que se dedicam ao estudo
da histéria da educacdo, espera-se que ele também sirva como ponto de partida para outras

investigacdes e novos conhecimentos.
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FONTES (PERIODICOS)

A palavra do indio, numeros de 1979.
Boletim Cimi, nimeros de 1976.

Em Aberto, nimeros de 1994.
Mensageiro, nimeros de 1979 a 1998.

Porantim, nameros de 1980 a 2019.
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