O PAPEL DA EDUCACAO ESCOLAR NA FORMACAO DE LIDERANCAS
INDIGENAS: O CASO DOSKARAJA

Rosani Moreira Leitdo!

O trabalho tem como objetivo fazer uma reflex@o acerca do papel da educagdo escolar na
formacdo de liderancas indigenas. 2Pretende-se oferecer elementos para a compreensio
dos mecanismos de poder hoje presentes entre as sociedades indigenas e estratégias
buscadas por estas sociedades para intermediar suas relagdes com os ndo-indios. Tais
estratégias de convivéncia, de negociacdo e de mediagdo dos conflitos sdo fundamentais,
uma vez que poderiamos compreender as sociedades indigenas como pequenas nagles

vivendo no interior dos estados nacionais e no ambito de um mundo globaizado.

Tipos de Liderancas, Espacos de Atuagdo e M ecanismos de Aprendizagem

Recorrendo a memoaria de lideres Kargja pode-se perceber que em periodos anteriores ao
contato com o mundo ocidental ou em fases histéricas em que esse contato ndo era tdo
intenso quanto atualmente, as modalidades de liderangas existentes, bem como a eleicdo
de critérios de escolha e de formacdo das mesmas eram bem diversas dos atuamente
observados.

Os discursos especidmente dos mais velhos demonstram que sempre existiu entre os
indios espécies de diplomatas que dominavam varias linguas e saberes voltados para as
relagles exteriores e para as interagdes com outras nagdes indigenas vizinhas, fossem
essas relagles baseadas em aliangas ou em conflitos, inclusive guerras. Entretanto, o
encontro entre as culturas indigenas e o ocidente, fundado na escrita e numa cultura
letrada, passa a exigir das sociedades indigenas saberes técnicas e dominios que ateram
sensvelmente as formas de distribuicdo de status, poder e prestigio bem como os
mecanismos e estratégias de formagdo e escolha dos lideres no interior das comunidades

indigenas.

* Do Departamento Pedagdgico/UEG e Museu antropol gico/UFG. Bacharel e Licenciada em Ciéncias Sociais e Mestre em Educacéo
Escolar Indigena pela UFG.

2 Os dados baseiam-se em depoimentos de liderancas indigenas gravados, entrejunho de 1996 e maio de 1997, emuma dasal deias
Karaja situada na regido do Araguaia (no Brasil Central).



O contato prolongado com o “mundo dos brancos’ fez surgir, entre os grupos indigenas
brasileiros novos tipos de liderancas que tém como objetivo intermediar esse contato com
a sociedade nacional. Percebe-se contudo, a elaboragdo de mecanismos que absorvem as
mudangas em um processo de acomadacdo das mesmas no &mbito do sistema de chefia e
poder j& estabelecido. Assm, As novas modaidades de liderancas atuam paraelamente
&6 ingtancias tradicionais de poder existentes naadeia

Analisando o caso dos indios Kargd, pode-se distinguir entre eles dois grandes grupos de
chefias e liderangas atualmente existentes que apresentam distingBes claras no que se
refere aos espacos de atuacdo e os papéis a serem desempenhados por cada uma delas.
Existe também um discurso legitimador e organizedor das mudancas que d& ordem a
realidade e & representagdes nativas no que se refere ao assunto.

Os padrdes de liderangas que aparecem nos depoimentos podem ser compreendidos, no
primeiro caso como liderangas tradicionais ou “da cultura’- voltadas para as questdes
internas culturais, religiosas entre outras- e, no segundo, como liderancas do contato -
voltadas para as rel agdes com 0 mundo dos “ brancos’.

De modo geral, dois aspectos principais diferenciam os discursos dos lideres Karga
acerca da questdo abordada. Um refere-se aos seus espacos de atuagdo e o0 outro aos
mecanismos de formacao/aprendizagem e critérios de escolha para o exercicio do poder.
Quanto a0 primeiro aspecto, as liderangas da adeia classficam a s proprias como
“liderancas rituais e da cultura’, que atuam nos espacos internos e tradicionais da adeia e
liderangas que possuem um raio de atuacdo que extrapola os limites fisicos da aldela e
estd voltado para as negociagBes com as insténcias e poderes da sociedade nacional. Os
sujeitos representantes de cada modaidade de poder existente na aldeia possuem as suas
proprias concepcbes acerca da forma como o poder, o status e o prestigio estéo
distribuidos entre as pessoas da ddeia e como estas questdes interferem na delimitacdo
dos espacos e nas tomadas de decisies.

A s chefias tradicionais dividem-se, segundo o “cacique geral” (lider da aldeia e dos

rituais), em Ixytyby ou Ixydinodu- cargo ocupado por ele préprio- e lolé ou Deridu®. O

3 Aspalavras I xytyby eixydinidu sdo traduzidas por Toral (Ob. cit. p.78-91), como o pai dopovo” eo* lider dopovo” . OsKarajando
traduzem as palavra lol6 e Deridu. SA vezes o Deridu é associado a uma entidade sagrada Karaja ou aosreis das antigas
sociedade ocidental.



primeiro cargo € sempre ocupado por um velho e 0 segundo por uma crianga, ambos
pertencentes a familias de grande prestigio.
O “cacique gerd” (Ixydinodu) define da seguinte forma as atribui¢es suas e do Deridu,
em 0posi¢ao as atividades desempenhadas pel o “cacique de branco” (Tori Wedu).
“O trabalho do outro cacique é assm, do branco. Qualquer coisa €
com ele.... eu sou 0 cacique geral da aldeia e ele € o cacique geral de
branco. (...) eu td por exemplo, quando uma pessoa briga com outra...,
[Sou] alel.” Chego la e converso com calma....” (Tebukua Karajd).
Ixydinodu (cacique gera) e Deridu “governam juntos’ nos assuntos referentes ndo s aos
rituals, mas também &s relagBes socias entre as familias e o povo da aldeia em geral.
Assim, ao mesmo tempo em que desempenha o papel de lider ritual, o “cacique gerd” da
aldeia atua como um juiz (ou “a le”) nos desentendimentos familiares. Para isso ele
procura guda do Deridu, representado pelos seus familiares, uma vez que ele ainda é
crianca
“ Entdo, quando uma pessoa briga, querendo bater na mulher, bater no
outro..., eu vou na casa desse menino, [onde ouvem as reclamacOes):
‘...eu vim aqui porque fiquel com medo’. ‘Meu marido’, ‘minha irm&,
‘meu irméo’, [estd] ‘querendo me bater’. ‘Entdo, eu quero que vocé me
ajude um pouquinho... T6 com muito medo’™” (Tebukua Karaja).
Neste caso, enquanto as pessoas ameacadas de perigo ficam sob protecdo da familia do
Deridu, esta dltima e o0 cacique geral procuram 0S agressores para solucionarem o
problema.
O principal representante das liderancas emergentes a partir do contato com a sociedade
nacional € o Tori Wedu, termo traduzido, por ele proprio como “chefe ou cacique ‘de
branco’™” e que para “os brancos’ é chamado simplesmente de “cacique’. O Tori Wedu
faz a seguinte observacdo acerca os espagos de atuacdo das liderangas:
“A divisdo aqui é a seguinte; Tebukua [0 cacique geral], é cacique, €
chefe da aldeia, da cultura. Ele chefia negécio de danga, ... € ele quem
organiza. Agora eu, sou cacique representando do lado do branco.
Também, quando vem alguma autoridade aqui e quer conversar, ai me

procura. [..] Tebukua é s6 da aldeia mesma, quando ndo tem festa ele



fica livre. Quando chega na época de Hetohoky,* continua chefiando a
aldeia...” (Xiari Karaj& cacique).
Existem ainda no que se refere & segunda modalidade de chefia mencionada liderangas
auxiliares ao trabalho do Tori Wedu, e & relaghes externas da adeia com a sociedade
envolvente. Alguns destes representantes indigenas Kargjd da aldela pesquisada também
definem essa divisdo de poderes.
“ Cacique é aquele que tem poder, que toma conta. E como prefeito, por
exemplo. (...) Idjahina é o cacique de Santa Isabel do Morro. Agora o
resto sdo liderancas, os outros que trabalham. Eu, Lahuri, Koxieru (...),
somos liderangas. Quando Idjahina vigja a gente fica na
responsabilidade (...). Por exemplo, quando tori [branco] chega e
Idjahina estd vigjando, a gente responde. [Somos|] substitutos do
cacigue. A gente (...) trabalha assm. (Koribete Kargj).
De acordo com os depoimentos ouvidos, os Karga adotam critérios e mecanismos
distintos para a escolha dos seus representantes e recorrem também a processos de
formagdo diferenciados de acordo com o cargo a ser ocupado e comas moddidades de
poder exercido por cada um deles.
Quando o “cacique gerd” fala da sua propria trgjetéria de vida, ndo menciona nenhuma
experiéncia com a educagdo escolar. Ele relata um longo e complexo processo de
formagdo que, baseado nos padrdes tradicionais nativos de socializagdo, permitiram a ele,
na vida adulta, assumir um cargo de chefia®. Ele fala da sua infancia e juventude quando,
na companhia de outros meninos da sua geracdo, era “forcado” a ouvir, na casa de
Aruan®, durante horas a fio, todos os dias, durante anos, os ensinamentos sobre a cultura,
sobre os rituais e sobre as tradicoes.
“(...) Fiquei na casa de Aruand, ndo sei quantos anos. O velho Malua,
pai de Maluaré, mandava, me chamar (...) N6s somos ... eu, finado
Kumahira e Lawkate. (...). Chamava todo mundo: “ Senta aqui, que eu
vou contar muitas historias pra vocés verem como € que é. E, entéo, a

gente sentava. E todo dia, sentava [Dizia:] ‘N&o quero isso, ja sei de

*Hetohoky: ritual Karajadeiniciagdo masculinaavidaadulta. Ver LIMAFILHO, M. F. Hetohoky: umrito Karaj&. Goidnia: Editorada
UCG,19%4.

® FERREIRA, Luiz, Foracchi, Marialice. Educag&o e Sociedade. Editora Nacional, 1977 e SANTOS, Silvio Coelho dos. Educagdo e
Sociedades Tribais. Porto Alegre: Movimento, 1975.

¢ CasadeAruana* espago publico eritual, onde ocorremos processos de socializagio masculino e onde ndo € per mitida a presenga de
mulheres e criangas com menos de 10 anos de idade.



tudo’. E o veho Malua falou: ‘Ah, meu filho, ndo é assim ndo. Eu tb
velho, daqui a um tempo, eu vou embora, vou morrer... Vocés tém que
aprender alguma coisa que eu conto pra vocés, pra vocés contarem
para os seus filhos” Todo mundo [os outrog]... saia brincando e eu
ficava sempre com ele. E ele contava tudo (...), como € a festa de
Hetohoky, a festa do mel, a festa da puba...” (Tebukua Karaj4).
E foi gragas ao conhecimento culturad acumulado ao longo de anos, somados &
caracteristicas da sua prépria persondidade (“camo”, “educado’), e aos vinculos
familiares com detentores de posicOes de status e prestigio, no presente e no passado, que
Tebukua é, hoje, um dos principais lideres da suaadea
De acordo com €le, para que uma pessoa se torne cacique gera existem ainda outros
critérios, baseados na idade e no sistema de parentesco. O posto € tradicionamente
ocupado por velhos e pelos primeiros filhos de familias respeitadas. O seu relato faz uma
interessante descricdo do processo de discusso, travada por sua familia e pela ddeia, que
antecedeu a sua escolha para 0 cargo. Neste processo eram debatidos o0s impasses
decorrentes do fato de ele ser o cagula e ndo o primeiro filho.
“ ... Nesse tempo, 0 meu tio Maluaré adoeceu e ndo tinha ninguém para
liderar o Hetohoky. Entdo, minha sogra falou com meu primo,
conversou 14 e falou pra mim ser cacique. Nao! N&o posso ser. Sou o
cacgula. N&o sou o primeiro filho do meu pai. (...). Entdo, minha sogra
veio, quase chorando, triste, com vergonha... Eram quase sete horas da
noite. (...) ela me falou: “ Ent&o, vai ser vocé mesmo. Vocé aprendeu. O
velho Malua contou muitas coisas pra vocé(...)” . (Tebukua Karaja).
Neste relato, ficam claros os critérios de escolha baseados no parentesco e na
hereditariedade do cargo. No caso de Tebukua, mesmo ele nd sendo o primeiro filho,
tratava-se do candidato mais apropriado dentro da sua linhagem e devia assumir o cargo,
garantindo o status da sua familia.
“(...) Ai, chegou o meu outro tio. Watau [falecido]. (...) mandaram me
chamar: ‘Tebukua, venha cal Vocé vai ser cacique. (...) Por que toda a
sua familia foi cacique. Seu tio Belehiro, foi cacique, que faleceu.
Depois, foi o finado Dr. Kuryala, que também foi cacique geral até
morrer. Depois disso, foi Arutana que morreu também. Ent&o, vocé

também serve. Nosso avd Maluid contou muitas coisas para Vocé.



Entdo, vocé vai ser’. Ele me abragou e ai ndo tinha mais jeito e eu
fiquei. Foi, mais ou menos ha uns cinco anos atrés. (Tebukua Karaja).
A forma de escolha e de sucessdo do Deridu também obedece, em linhas gerais, aos
mesmos critérios acima descritos. Baseiamse no parentesco, e na hereditariedade. O
Deridu deve pertencer a ultima geracéo de uma familia de prestigio, devendo ser também
o primeiro filho.
Por outro lado, as liderancas que atuardo nas relagdes politicas externas devem possuir
outras qualidades, de acordo com as atividades a serem desempenhadas por elas. Se véo
intermediar o contato com “a sociedade dos brancos’, devem principamente possuir
alguns requisitos que permitam a compreensdo das regras e padrdes de funcionamento
dessa sociedade ou 0 conhecimento dos codigos que as capacitem a transitar nos “dois
mundos’ (do indio Kargja e do ndo-indio).
Portanto, nas suas trgjetérias de vida, todos possuem, em maior ou menor grau, alguma
experiéncia com a escolarizacdp. Mesmo agueles que ndo foram completamente
alfabetizados frequentaram a escola por algum tempo e ressatam nos seus discursos essa
necessidade e os obstéculos enfrentados por agueles que ndo tém um dominio satisfatorio
da leitura e da escrita.. Outra caracteristica que distingue estas liderancas € o fato de todos
eles serem relativamente jovens, tendo em média, entre 25 e 35 anos de idade.
Os mecanismos pelos quais tornaram-se representantes, embora tenham aguma relagdo
com as influéncias exercidas pelos grupos familiares tradicionais, 8o bem distintos dos
critérios tradicionais de poder e lideranca, aproximando-se, em maior grau, das formas
ocidentais de escolha de representantes.
Assim, se 0 “cacique geral” e o Deridu possuem um poder hereditério e, no passado,
lideravam tanto internamente como nas relagbes exteriores, atuamente, o cacique (de
branco) ocupa um cargo temporério e € escolhido através de eleicdo, nas quais “todo
mundo vota’, homensou mulheres.
O proprio cacique (tori wedu) relata o seu caminho de acesso a0 cargo de chefia, no
momento, por e€le ocupado:
“Primeiro, (...) Na época, do Ixariri, quando ele era cacique, e me
convidou pra ser lideranca [um dos assessores|. Depois o Idjahina,
guando assumiu como cacique, ele me convidou como vice dee.

[Quando fui escolhido], foi feita uma reunido. Entdo, eu assisti a



reunido deles para escolher o cacique. A comunidade, os homens, os
jovens, as mulheres. Fui escolhido assim (Xiari Karaja).
Assm, apis ser escolhido pela comunidade através do voto, o cacique escolhe outras
pessoas para auxiliarem na administracdo da adeia, inclusve desempenhando funcgdes
burocréticas’.
Um professor Kargia que também atua como auxiliar & atividades do cacique (Tori
Wedu) relata a forma, por ele utilizada, para explicar aos seus alunos como surgiram as
aldeias e como, “hoje’, os Kargja utilizam outras formas de poder, de acordo com €le,
“copiadas dos brancos’, em oposi¢éo aquel as adotadas “ antigamente”, antes do contato.
“Nosso cacique de antigamente, chamava 1016 e Deridu. Nao existiam as
liderangas, vice cacique e cacique. (Cacique ndo ¢ a nossa lingua. E a
lingua de Guarani. Eu acho que esse home é mais bonito, por isso que
ficou o nome do chefe de cacique. E nds também chamamos cacique.)
Mas, nesse tempo, mudou. Formou igual [na] sociedade branca. Por
exemplo, antigamente, existia rei. Eu falei assim para eles [os alunos].
Nesse tempo, [hoje] mudou para presidente. Antigamente, passava [0
poder] de familia a familia. Nés, também, a mesma coisa... Quando
morria, passava para outro herdeiro. E nesse tempo, mudou (...). Nés
escolhemos o candidato de nossa confianca. Por exemplo, ldjahina
enfrentou uma disputa. Fez disputa com Iwyraru e o povo elegeu
Idjahina.” (Woubedu Karaja).

Além dos tipos de liderancas j4 mencionadas, outros representantes surgem das relactes
“indios’/“brancos’ entre os Kargid, nos Ultimos dez anos. Em um caso, como decorréncia
da participagd80 nos processos eeitorais, nas instdncias municipais de poder de cidades
vizinhas. Em outro caso, ou por meio da formacdo de associacOes indigenas, com

objetivos relvindicatdrios. Estas situagBes podem ser demonstradas nos relatos a seguir:

“... E entrei no meio politico. Primeiro, me candidatel e fui derrotado. Fiquei
com 86 votos [enquanto o outro candidato, também da aldeia] ficou com
quinze votos (...). Diferenca muito grande. Eu acredito que o povo aqui me
queria como representante dele. Entdo, quando houve uma politica,

" RelagBescoma FUNAI ecomoutrasinstancias governamentais, controle de gastos e prestagdo de contas no que serefereaosrecursos
da comunidade etc.



novamente, ganhei essa eleic&o® com 142 votos’ (Iwyraru Karaja).
Na concepcdo das liderangas Kargjg, disputar cargos eleitorais, nas esferas regionais e
nacionais de poder, significa que o “indio esta ganhando espago”, conquistando direitos e,
sobretudo, garantindo melhorias para a qualidade de vida do povo da adeia, como as
mencionadas a seguir:
“ Através de politicos, eu consegui um motor para 0 posto, para a
saude. E, gracas a Deus estd funcionando. E a medicaco... consegui
aumentar 0 nimero de consultas, através da prefeitura. E assim, eu
ajudel um pouco (...) E agora estq ai, sem representante. Nao tem
ninguém na camara (...) Eu consegui uma cesta basica (...) Distribuia
na aldeia (...). Porque eu estava como Vereador” (Iwyraru Karaja).
E assim, a faa deste representante prossegue mencionando outras vantagens (como a
abertura de estradas para facilitar o transporte de doentes em casos de emergéncia),

decorrentes da sua participacdo no processo deitora do municipio vizinho.

Trajetérias Escolares e o Papel da Escola Indigena Bilingue

Enguanto o cacique gera, foi educado nos moldes tradicionais Kargjg, tornando-se um
profundo conhecedor da sua cultura nativa e ndo tendo que, para isso, passar pela escola,
nem dentro e nem fora da adeia®, os depoimentos das liderancas Kargja mais jovens
demonstram que a maioria delas passou por um processo de escolarizacdo e que,
portanto, dominam a leitura e a escrita, tanto na lingua nativa como na lingua majoritaria
(o Portugués).
O grau de escolarizagdo de alguns coincide com a etapa bésica oferecida pela escola da
ddeia
“Eu ndo tenho muito estudo ndo. Foi em 1972 (..). Eu estudava
naguela época, naquele tempo. Mas, meu estudo é muito pouco. Parel
na 42 série. (...) Parei porque casei. Naquele tempo, indio quando

casava, parava de estudar (...). Aprendia a ler e escrever com ljyraru,

& Quando os depoi mentos foram gravados, Iwyraru, pela terceira vez disputava o cargo de vereador, em Sio Felizdo Araguaia, com
maisdoiscandidatosdaaldeia. Caberessaltar queessa modalidadedepoder emergentenemsempreocorredeformatranqiila. Em
alguns momentos acirramasrivalidades e disputas existentes entre grupos familiarese facgGes politicastradicionaisda aldeia.

9 Segundo ele“ naqueletempo” , “ ndotinhaescola” . Dizter aprendido alguma coisa emtori (portugués) comamigos brancos. Pois
“esseiny”, oualingua Karaja escrita, “ faz pouco tempo” que é ensinada na aldeia.



que é antigo professor [da aldeia]. [...] Depois, estudei com professora
tori [branco]” (Xiari Karaja).

Outros, apds passarem pela escola indigena, prosseguiram os estudos em cidades

vizinhas.
“Eu estudel aqui mesmo, na minha aldeia. Na escola que funciona ai.
Quem me ensinou foi o professor ljyraru (...) Ele é antigo professor da
escola indigena. Eu era crianga. Foi aqui mesmo. Quando terminei
aqui o primério, (...) fui para SBo Félix. J4, assistia aula e voltava para
a aldeia. Agora, t6 terminando a 82 série” (Koxieru Karaja).

E, em casos menos freglentes, prosseguem estudos em cidades grandes, & vezes néo

chegando a concluir 0 2°. Grau e, raramente, atingindo o nivel superior de ensino:
“Bem, minha alfabetizacdo comegou aqui mesmo, na aldeia de Santa
Isabel. (...) Eu estudel o nosso idioma. (...) Cartilha Karaja Assim,
facilitou como traducdo para o Portugués. Ai, fui estudando com
dificuldade. (...) fui passando de ano em ano e aprendendo. Terminei o
primario e fui estudar na cidade préxima (...) que chama Sdo Féix. (...)
Estudei 1a fora também, em Goidnia. Morei quatro anos 4. (...) Fizo
curso Técnico em Contabilidade e parei no 2° ano. Nao termine”
(Koribete Karaja).

Os relatos ressaltam a importancia da escola bilingiie'® como base para o prosseguimento

dos estudos em escolas da cidade e lamentam a falta de oportunidade e apoio para irem

aém do 2° grau:
“Estudei aqui. Estudel indigena durante quatro anos, depois fui estudar
em S8o Félix, cidade vizinha e, apds isso, eu fui para Goidnia estudar.
Ganhel bolsa de estudos da FUNAI. (..) Estude e hoje estou
colaborando com a minha turma, que sio os indios. (...) E através dos
estudos que a gente ta tomando espago. Eu, como outros estudantes,
que j& foram, estudaram e voltaram, ou estdo se formando em
Faculdades. Eu, no meu caso, ndo deu. Por falta de apoio. Mas, pelo
menos, terminei 0 2.° grau” (Kuh@lue Karaja).

Um dos entrevistados que diz ter freglientado a escola por pouco tempo lamenta ndo ter

1 De acordo com o esquema adotado pela educacéo escolar bilinglie existente nas aldeias Karaj4, as criangas sdo alfabetizadas na
lingua materna e aprendemo portuguésoralmentenassériesiniciais. A partir da segunda série, comecamtambémaaprender o
prtugués escrito.



tido a oportunidade de aprender a ler e escrever, o que implica em muitas dificuldades,
pois ndo dominando a escrita, ndo domina o discurso no portugués padrdo:
“Eu mesmo nunca estudei. Estudei quando era crianca (...) Minha mae
nao dava incentivo, nem meu pai. Eu parei onde era aluno de ljyraru
[12 série bilingue], que inclusive, até agora, estd dando aulas. (...).
Fiquei ali mesmo e nunca mais estudei (..). Dificultou muita coisa,
quando eu entrei na politica e vivi no meio dos brancos, sem saber ler e
nem escrever. (..) tento aprender até agora. (...) As vezes, troco a
lingua (...) estou comegando a escrever” . (Iwyraru Karaja).
As liderancas Kargja, assim como os professorest, concebem a escola indigena bilingiie
como instrumento destinado a fornecer as bases para etapas escolares posteriores, e para a
preservacao dalingua e da cultura Karga
Neste sentido, os fundamentos oferecidos pela escola bilinglie pressupdem, ndo s6 os
conteldos elementares, como tambén o fortalecimento dos vinculos com a cultura
tradicional.
“... a gente corre 0 risco de esquecer a nossa cultura, quando sai,
assim desde crianga, para a cidade grande. Ai, esquece mesmo. Mas,
guando a gente estuda aqui mesmo, ndo esquece ndo. Desde crianca
eles (0s estudantes) aprendem a nossa cultura. E assm que a gente
acha” (Koxieru Karaja).
Existe uma compreensdo de que € na infancia que esses vinculos culturais s80
sedimentados. E em contato com a aldeia, com os ensinamentos da familia, da escola e
dos professores indigenas que a identidade étnica Kargja se condtitui.
Por outro lado, também é papel da escola garantir a funcionalidade da escrita na lingua
materna e, com 0 uso dessa escrita, registrar a memoria Kargjg, uma vez que, “os velhos
ndo sabem escrever” e que a transmissao “verba” pode ir, a longo prazo, deixando
“adlguma coisa paratras’:
“No meu ponto de vista, eu acho que escrever Karaja € para contar a
histéria. (...) Tém muitas histérias. Por exemplo, aqueles velhos ndo
sabem escrever, sO sabem cantar. N&o vao documentar. Vao contar s

através do verbal. Quem vai contar para o filho, filha, as vezes, deixa

! Devido a deteng&o do saber escolarizado, os professor esindigenas gozamde grande prestigio emsuas comunidades, asvezesatuando
também oficial mente como alguma modalidade de lideranca, ou, ainda que ndo ocupem cargos de chefia, possuem grande
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alguma coisa pra tras. Vai chegar no fim, |a em baixo, vai sumindo
tudo, vai desaparecendo. (...) As criangas vao escrever isso. (...) e vai
documentar. E isso que é bom. (..) tem vérias histérias que contam
nossos costumes, nossas tradigdes, como € que a gente vive, hossa
origem, que ja estdo documentadas. Isso é muito importante” (Iwyraru
Karajd).
A formacdo bésica, oferecida pela escola indigena pressupde a formagcdo de uma
consciéncia comprometida com o0s interesses indigenas e com os problemas da
comunidade. Assm, mesmo saindo da adeia para prosseguir estudos em “cidades
grandes’, esse compromisso garante o retorno dos jovens Kargja, téo logo eles concluam
0S SEuUS CUrsos.
“Para apoiar em termos de trabalho e defender a questdo indigena
também. Tudo isso depende dessa escolinha que existe ai. Todos nos,
gue estudamos fora, estudamos nessa escolinha. (...). Os outros também
estudaram ai, sairam para fora, e retornaram. Todos, que estudam
aqui, vao para fora e retornam. Porque nds saimos daqui pensando em
ajudar nosso povo. (...). E por isso que a educagdo das criangas (...) €
muito importante. (Kuh@lue Karaja).
Além das questBes j& mencionadas, outro aspecto também vinculado a formagdo bésica
do aluno merece destaque nos discursos andisados, no que se refere ap papel da escola
indigena. Através da leitura e da escrita, ela deve proporcionar aos seus alunos as
condigBes necessérias para a aprendizagem do Portugués padrdo. S&o ressdtadas as
vantagens de aprender essa lingua no ambito do processo escolar, pois aqueles que
aprenderam fora dele “trocam alingua’ ou falam “muito enrolado”.
“ As vezes eu falo, converso com os alunos, com 0 povo: ‘as criangas
tém que estudar’. Temos que dar o maior incentivo as criangas. Eu
estou dando para o meu filho. Tenho orgulho do meu filho,
pequenininho, mas estd indo bem no colégio. Acredito que ele vai
praticar dos dois lados. E vai saber ler, escrever e falar o Portugués,
corretamente. (...)Antes, guando alguém sabia falar, falava muito
enrolado. Agora, quem aprendeu a falar no colégio fala bem. Eu tenho

um irmdo (..) que fala corretamente. Ele aprendeu dentro da escola

influéncia e poder de decisdo nas reunides comunitarias que se referemasrelagdes indios/ nao-indios.
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(-..).” (lwyraru Karaja).
Neste Ultimo caso, mais do que transmitir os conteidos basicos a formacéo elementar do
aluno, a escola hilinglie deve formar uma habilidade discursiva na lingua Portuguesa,
como segunda lingua, pois, no futuro, isso possibilitara ao aluno a eloguiéncia do discurso
nessa lingua, quando houver necessidade.
Os discursos das liderancas apresentam agumas divergéncias quanto a importancia da
exola e quanto a0 que €a deve ou ndo ensinar. Essas divergéncias decorrem,
principalmente, das diferencas entre concepcdes de geracOes distintas. Liderangas jovens
enfatizam a importéncia da educagdo escolar e comparam 0s seus posturas e pontos de
vista com relacdo aos estudos dos filhos, com a forma com os seus pais lidavam com essa
guestéo:
“...Eu estou mandando os meus filhos para a escola. Quero que eles
aprendam mais do que eu. Nagquele tempo, meu pai era indio mesmo.
N&o era estudado, ndo era alfabetizado, ndo ligava para estudo, pra
mandar estudar. Nem minha mae, nem minha avd, nem nada. Quem se
interessou foram os professores mesmos’ (Koxieru Karajd).
Outros ressdtam que os velhos pensam mais nas tradigdes, enquanto os jovens, apesar de
considerarem as tradigbes importantes, estdo mais preocupados em adquirir 0 saber
escolar.
“As pessoas mais velhas ndo ligam para esse tipo de coisa, esse
processo que existe agora, no caso a escola. Porque a convivéncia
deles é totalmente diferente.(...) Os mais novos tém mais ligagdo, mais
interesse pela educacdo. Se uma crianca depender do avd dela, dele
ndo vai mandar ela pra escola. Vai se quiser. Agora, quanto a tradicdo
aos costumes, a linguagem, rituais, nés [0s mais novos] participamos
também. Apesar de ter morado em cidade grande, (...) quando tem
festa, estou sempre no meio. Tudo isso, ainda faz parte da minha vida”
(Kuhdlue Karaj).
A dicotomia entre pensamento das geracOes jovens e velhos, garece numa das faas, no
gue diz respeito ao que a escola deve ou ndo ensinar. Quando interrogada sobre o que
pensa sobre a escola, uma lideranca tradicional demonstra que, na sua opinido, o locus da

aprendizagem da cultura e da tradicdo ndo é a escola. Essas questfes possuem espacos
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especificos no ambito da oralidade e da tradicdo, da familia e da casa de Aruand. Nesta
Ultima, o menino fica recluso, em fase de iniciagdo a vida adulta, na companhia de
homens mais velhos que o “levam” na caga, na pescaria € 0 ensnam “como é que se
vive’. A aprendizagem das técnicas da cultura material, também ndo ocorre na escola: 0s
mais novos aprendem “s6 olhando”, “observando” o trabalho dos adultos. A
histéridlmemédria dos antigos e os mitos sdo contados oramente. Cabe a escola

desempenhar outros papéis.

Cultura Nativa e Educagéo Escolar e o valor da escrita na sociedade

“civilizada”

As preocupacbes que as liderangas demonstram em dominar os conhecimentos da
sociedade naciona sdo jusdtificadas nos discursos pelas necessidades enfrentadas, ndo s
nas relacbes politicas que lhes dizem respeito nas insténcias de poder do mundo dos
“ndo-indios’, como também no dia a dia. Convivendo quase que cotidianamente com os
“brancos’ de cidades vizinhas, onde negociam beneficios para a aldeia, procuram
tratamentos médicos, freqientam (ou freqlentaram) colégios, vendem peixes e
artesanatos e adquirem produtos para o consumo familiar, o dominio da lingua “do
branco” se impBe como uma necessidade.
“ ... eu falo duas linguas. Karaja e Portugués e acho que é bom, porque
quando eu falo pra branco, eu falo na lingua dele, no Portugués, e
guando eu falo para o indio, para a gente da aldeia eu falo o Karaja.
Eu acho que € muito bom. Pra nés falar s6 uma lingua, eu acho que
nao € bom" (Koxieru Kargja).
Portanto, para interlocutores diferenciados deve-se usar linguas diferenciadas. O
conhecimento, por mais profundo que sga, sobre a cultura nativa ndo capacita o
“cidaddo” Kargjé de hoje para os desafios que ele enfrenta no seu dia a dia nas interactes
com a*“sociedade branca’.
O desdfio de ser, a mesmo tempo, indio e brasileiro, requer habilidades que permitam
transitar em dois mundos e em duas culturas. E esse € um idea perseguido pelos Karga
do presente, de acordo com os discursos de suas liderangas:

“... eu tenho o maior orgulho de ser indio. (...) Eu tenho que dancar,
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qguando tem festa. Tenho que estar 1a e dancar. Quando eu t6 no meio
do branco, eu tenho que tentar entrar no costume do branco. Agora,
guando eu estou no meio dos indios, eu sou indio. (...) Entdo, meu filho
tem que aprender os dois costumes, os dois lados. Nao pode deixar
nosso costume e a nossa tradicdo. (...) Agora, temos que escrever e

estudar. Tem que aprender, também, para conversar com autoridades’
(Iwyraru Karaja).
A necessidade de “integrar-se no mundo da ‘civilizagdo’” para “conseguir viver” requer,
por outro lado, a convivéncia com as préticas da cultura nativa, pois sd0 essas préticas
gue garantem a continuidade de umaidentidade indigena especifica
“... N6s ndo podemos esquecer (...) a tradicdo, esquecer de falar o
idioma indigena, deixar de praticar as dangas, os rituais, tudo isso.
Porque a influéncia do branco, foi como um chogue pra nés. Mas, por
outra parte, € bom pra nos, por termos progresso. Nos aprendemos a
conviver com os brancos. Mas nem por isso, podemos deixar de
praticar tudo isso que temos aqui na aldela. Porque seria suicidio
deixar 0s nossos costumes.” (Kuhélue Karaja).
Neste sentido, o conhecimento escolar, sgja oferecido pela escola da aldeia ou por escolas
da cidade, deve, entre outras coisas, fornecer os cddigos de acesso a cultura dita
“civilizada’, sendo que o dominio da Lingua Portuguesa falada e escrita, € um destes
codigos etalvez o principal deles.
O dominio da lingua majoritaria esta, na concepcdo das liderangas Kargd, intimamente
relacionado com a possibilidade de acesso, via saber escolar, aos conhecimentos técnicos
e especidizados proprios da cultura ocidental. A absorcdo destes conhecimentos
representa uma aspiracdo dos Karga, pois eles poderdo possibilitar a elaboracdo e
desenvolvimento de projetos voltados para a alocagdo de recursos e para a redizacdo de
atividades dirigidas para a auto subsisténcia do grupo.

A criagdo da “Associagdo Indigena Kargjd' é mencionada como uma entidade
gue pode oferecer uma dternativa ao assistenciaismo da FUNAI, que atravessa, no
momento, uma crise devido aos cortes de verbas no orcamento federal. E no ambito desta
associacao que as liderancas Kargja plangjam desenvolver tais projetos.

“..Temos a Assodacdo que esta em andamento nesta aldeia, eles me

elegeram para (...) assumir. E este trabalho ter4 condicGes de fazer
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alguma coisa. (..). Através disso aqui poderemos trabalhar e
desenvolver o ecoturismo. (...) Temos projeto aprovado através do
IBAMA [Instituto Brasileiro do Meio Ambiente e dos Recursos Naturais
Renovaveis} para piscicultura. Tem um projeto aprovado através do
PRODEAGRO [Programa de Desenvolvimento Agroambiental] (...)
para fazer roca de mandioca e fazer farinha. Nés vamos trabalhar em
cdmadisso” (Kuhdlue Karajd).
Todas essas iniciativas exigem um dominio, ndo sO da lingua oficia, na sua versio
ecrita, mas também de outros conhecimentos burocréticos, juridicos, de contabilidade e
de administracéo, s0 adquiridos em escolas fora da adeia. Decorre dai 0 empenho no
sentido de reivindicar oportunidades de estudos.
Compreendendo que esse fendmeno ocorre em todo o pais, uma lideranca afirma que “é
por isso que 0 pessod esta na escola que existe em todo Brasil para o indio”. Outra
ressdta a percepcdo de que “vale mais é 0 que esta escrito” e que a comunicagdo ord
“ndo vale para entidades do governo”. Por outro lado, “um documento escrito, com
assinatura, é valido”.
E portanto a propria experiéncia vivida pelas liderancas Kargja que esta dando as pistas
para que eas possam lidar com o “mundo dos brancos’, buscando formas auténomas de
sobrevivéncia no interior da sociedade envolvente, enquanto, a0 mesmo tempo, se
esforcam para manter e reproduzir aidentidade cultural do seu grupo étnico.
Cabe ressdltar, finamente que embora este ensaio proponha uma andise ainda preliminar
e em processo de construgdo acerca do assunto, os dados demonstram que a
escolarizacdo, um aspecto ndo relevante para a formacéo das liderancgas tradicionals (que
possuem um espaco de atuagdo restrito aos limites da adeia) revela-se fundamenta no
processo de formagdo das liderancas jovens cujas fungdes voltam-se para a intermediacéo
do contato/interacéo entre sociedades indigenas e 0 “mundo dos brancos’.
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