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RESUMO

Esta tese dispOe-se a compreender as contribuicdes da concepcao indigena
do Bem Viver para uma educacao intercultural e descolonial. Para tanto,
analiso um conjunto de materiais elaborados colaborativamente entre povos
indigenas e o Conselho de Missao entre Povos Indigenas (COMIN) para
escolas ndo indigenas, o Material da Semana dos Povos Indigenas. Assim,
em primeiro lugar busco compreender os conceitos de interculturalidade,
descolonialidade e a concepcdo indigena do Bem Viver. Na sequéncia, relato
o processo intercultural e colaborativo de construcao do material junto ao
povo Laklané Xokleng de Santa Catarina, em que a metodologia indigena da
roda de conversa, o siléncio, o ouvir, o fazer junto, a reciprocidade, e o
didlogo comunitario estdao presentes na elaboracao. Igualmente, evidencio
como os conhecimentos, ou seja, as epistemologias, as filosofias, as
técnicas e a concepcdo ancestral indigena do Bem Viver estdo presentes no
material do coletivo que o construiu, apresentando as nuances especificas
no contexto do Povo Kaingang e Guarani do Rio Grande do Sul. Nesse
sentido, evidencio as possibilidades de contribuicdao das metodologias como
a roda de conversa, o siléncio, a intuicao, o dialogo e o aprender e fazer
juntos. Também destaco os conhecimentos indigenas, especialmente o Bem
Viver. Sao metodologias e conhecimentos presentes no processo de
construcao de uma educacao intercultural e descolonial, principalmente no
que se refere aos cuidados comunitarios, reciprocos e complementares com
todas as formas de vida no cosmos.

Palavras-Chave: Bem Viver, Interculturalidade, Descolonialidade, Povos
Indigenas, Educacao Intercultural.



RESUMEN

Esta tesis pretende comprender la contribucién de la concepcién indigena
del Buen Vivir para una educacion intercultural y descolonial.
Fueron analizados un conjunto de materiales elaborados de forma
colaborativa entre Pueblos Indigenas y el Consejo de Misién entre Indigenas
(COMIN) para las instituciones educativas escolares no indigenas. Este
material fue denominado como Material de la Semana de los Pueblos
Indigenas. En primer lugar, busque comprender los conceptos de
interculturalidad, decolonialidad y la concepcion indigena del Buen Vivir.
Seguidamente, relato el proceso intercultural y colaborativo en la
construccién del material suscitado junto al pueblo Laklané Xokleng de
Santa Catarina (SC - Brasil), donde metodologias indigenas como la rueda
de conversacion, el silencio, el oir, el hacer junto, la reciprocidad y el dialogo
comunitario estuvieron presentes en la elaboracion de dicho material. De la
misma forma, se evidencid6 como los conocimientos, es decir, las
epistemologias, filosofias, técnicas y la concepciéon ancestral indigena del
Buen Vivir se encuentran presentes en el material del grupo que lo
constituyd, presentando diferencias especificas en el contexto del Pueblo
Kaingang y Guarani del Estado de Rio Grande do Sul. En este sentido, se
evidencio la contribucién de metodologias como la Rueda de conversacion,
el silencio, la intuicidn, el dialogo y el aprender a hacer juntos. También
destaco los conocimientos indigenas, especialmente el Buen Vivir.
Son metodologias y conocimientos presentes en el proceso de construccion
de una educacion intercultural y descolonial, principalmente en lo que se
refiere a los cuidados comunitarios, reciprocos y complementares con todas
las formas de vida del cosmos.

Palabras Claves: Buen Vivir; Interculturalidad; Decolonialidad; Pueblos
Indigenas: Educacion Intercultural.



ABSTRACT

This work tries to understand the contributions of the Indigenous Concept
of Good Living for an intercultural and decolonial education. For this
purpose, | analise a set of materials colaboratively elaborated between
indigenous peoples and the Indigenous Mission Council (COMIN) for non-
indigenous schools, the Indigenous People Weekly Material. Therefore, at
first | try to understand the concepts of interculturality, decoloniality and
the concept of Good Living. In sequence, | report the intercultural and
colaborative process of construction of the material with the Laklano
Xokleng people from Santa Catarina, where the indigenous methodology of
Talking Circle, the silence, the listening, the doing together, the reciprocity
and the community dialogue are present. | also point out how the
knowledges, that is, the epistemologies, the philosophies, the techniques
and the ancestral indigenous conception of Good Living are present on the
material that the colective of people have built - presenting the specific
nuances of the Kaingang and Guarani People of Rio Grande do Sul, Brazil. In
this sense, | evidence the possible contributions of these methodologies
such as the Talking Circle, the silence, the intuition, the dialogue and the
learning and doing together. | also emphasize the indigenous knowledges,
mainly the Good Living. These are methodologies and knowledges that are
present in the construction process of an intercultural and decolonial
education, mostly regarding to the community, reciprocal and
complementary care with all kinds of life forms in the cosmos.

Keywords: Good Living, Interculturality, Decoloniality, Indigenous Peoples,
Intercultural Education.
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1. APRESENTACAO

AMIGAS, AMIGOS E PARENTES

A cultura do Chimarrdo pertence tanto aos Guarani como aos Kaingang, e tem
continuidade no Povo do Sul do Brasil (Foto: Cledes Markus)

A presente tese dispde-se a compreender as contribuicdes da
concepcdo indigena do Bem Viver? para uma educacao intercultural e
descolonial. Este tema perpassa minha vida académica, profissional, familiar
e também atinge a minha identidade étnica. Assim, a vida ligada ao saber
indigena e a educacdo é a reflexdo que acompanha o estudo e a trajetoria
do doutorado.

A proposta que apresento parte de reflexbes construidas
coletivamente em convivéncia, em dialogos, e no estar junto em rodas de
conversas com coletivos indigenas, com a orientadora, com os colegas do

grupo de pesquisa, colegas e docentes das disciplinas do doutorado e do

> O Bem Viver é a concepcdo que da base a tese e que considero parte da cosmologia e
conhecimentos indigenas ancestrais, em como um projeto politico de vida. Serd abordada
no capitulo 5. No decorrer do texto, a expressdao serd grafada com letra maidscula por
referir uma concepcao utilizada pela maioria dos indigenas - um substantivo proprio.
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trabalho. Ademais, dialogo com diversas autorias, que sao principalmente
indigenas ou da América.

Na busca por compreender as contribuicdes da concepcao indigena
do Bem Viver para uma educacao intercultural e descolonial, analiso um
conjunto de subsidios didaticos elaborados colaborativamente entre povos
indigenas e o Conselho de Missao entre Indigenas (COMIN) para escolas nao
indigenas, o Material da Semana dos Povos Indigenas®.

Assim, em primeiro lugar busco compreender os conceitos de
interculturalidade, descolonialidade e a concepcao indigena do Bem Viver.

Na sequéncia, relato o processo intercultural e colaborativo de
construcao do material junto ao povo Laklandé Xokleng de Santa Catarina,
em que a metodologia indigena da roda de conversa. Igualmente, evidencio
como os conhecimentos ancestrais, ou seja, as epistemologias, as filosofias,
as técnicas e a concepcao ancestral, indigena do Bem Viver estao presentes
no material do coletivo que o construiu, apresentando as nuances
especificas no contexto do Povo Kaingang do Rio Grande do Sul e Guarani
do Rio Grande do Sul e Santa Catarina.

As expressoes “ancestral” e “ancestralidade”, reportam ao uso que
os proprios Povos Indigenas fazem, como designativo de seus
conhecimentos em relacdao ao Bem Viver e a outros conhecimentos de sua
cultura. Ancestralidade confere forca, identidade, pertencimento e uma
forma de conhecimento diferenciado. E uma categoria analitica e por isso se
converte em um conceito chave importante para compreender o significado
da cosmologia indigena. A ancestralidade reune todos os valores e
significados importantes para o povo. Em minhas pesquisas entre os povos
estudados e mesmo na literatura, ancestralidade nao € a uma mera relacao
de parentesco consanguineo e ndo se refere unicamente aos antecedentes.

A ancestralidade, € um conceito chave para os povos indigenas em
que diversos aspectos sao relevantes, como por exemplo, o respeito as

pessoas mais velhas do povo, pelo conhecimento acumulado. Por tras de

3 No caso do Material da Semana dos Povos Indigenas, cada ano um povo diferente solicita
a possibilidade de se apresentar no material e assim elabora-lo em seu coletivo, juntamente
com o COMIN.
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um pensamento ancestral esta um coletivo em sua origem, em sua
existéncia e em sua propagacdao. Um conhecimento ancestral, muitas vezes
nasce a partir de um mito. E este mito, além de ser contado e recontado, e
continuamente atualizado, vai apontar valores, significados e
espiritualidades relevantes para a cosmovisao do povo. (Gauthier, 2011)

Nesta pesquisa estive sujeita ao processo de me encharcar com o
cotidiano da vida, com o “mero estar™ e perceber que a educacdo, assim
como para os povos amerindios, também em mim, s6 tem sentido quando
ligada a vida.

A escolha pelo conjunto de subsidios didaticos do COMIN para
analise, se deu pelo fato de estar envolvida no processo de producao do
material, que €& elaborado anualmente por um povo indigena,
especificamente para ser utilizado na educacao intercultural em escolas nao
indigenas. No processo de producao do material toda comunidade é
envolvida, o que nutre o respeito pela sua forma de organizacao
comunitaria, reciproca e complementaria.

A intencdo que me move € também contribuir para que os
conhecimentos indigenas estejam mais visiveis nas instituicdes de ensino e
nas politicas publicas. Analisar este material e trazer os resultados pode
contribuir neste processo.

Deste modo, o texto da tese esta assim organizado: no primeiro item
“Amigas, Amigos e Parentes” faco a apresentacao da tese de doutorado. No
segundo, “No solo da Pesquisa do Bem Viver, da Interculturalidade e da
Descolonialidade”, apresento as minhas ligacbes com o tema, as intencoes,
0s objetivos e a metodologia utilizada na tese. Na sequéncia, “Tempo
Oportuno para a Interculturalidade”, discuto acerca dos aspectos praticos e

tedricos de como os conhecimentos indigenas aparecem na educacao

4 Utilizo o conceito “mero estar” a partir da Teoria do filésofo argentino Rodolfo Kusch
(1922-1979), para designar a forma indigena de pensar e viver cotidianamente na América.
Neste caso, o estar é utilizado para romper a continuidade com o “ser”, caracteristico da
filosofia e ontologia ocidental. O ser remete a acio sobre o contexto, o ambiente e a vida. E
necessario ser alguém e por isso é necessario provocar acdes sobre o ambiente e avida. O
estar remete a um estar ai mais contemplativo e germinativo, onde simplesmente se esta
amparado no ambiente, no contexto e na vida junto com outras vidas.
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brasileira. E o momento do reconhecimento de como os povos indigenas e
seus conhecimentos foram colonizados, mas, também, de reconhecer as
resiliéncias®. No item seguinte “A descolonialidade e o reconhecimento de
modos alternativos de vida”, questiono o paradigma eurocéntrico da
colonialidade desde sua implantacao na América.

No proximo item “O paradigma do Bem Viver”, abordo o tema como
uma norma de vida dos povos indigenas vivida cotidianamente e que
também é apresentada como uma possibilidade de alimentar o processo de
descolonialidade diante de um modelo moderno, mercantilista e
desenvolvimentista de sociedade. No seguinte item apresento o Material da
Semana dos Povos Indigenas e o contexto em que esta inserido; a seguir
exponho o processo de elaboracao intercultural e colaborativo do Material
da Semana dos Povos Indigenas utilizando como exemplo o material
elaborado entre o povo Lakland Xokleng de Santa Catarina e o COMIN. Nos
dois proximos itens procuro averiguar como a concepcao do Bem Viver
aparece no Material da Semana dos Povos Indigenas elaborado junto com os
povos Kaingang e Guarani do Rio Grande do Sul. E por fim apresento as
consideracoes finais.

O texto € escrito, enfatizando a metodologia indigena da roda de
conversa (FERREIRA, 2014), em que o ouvir, o siléncio e o aprender junto
sao pressupostos basicos. Como analisei documentos, principalmente de
indigenas, estes sempre estarao considerando o contexto, os significados e
sentidos destes povos. Reconheco, conforme Geertz (2008) e Kusch (2007),
que o processo de interpretacao de textos e discursos sempre é um ato de
interculturalidade, e por isso sempre parcial. Kusch também afirma que
este desafio pode ser superado pelo estar junto com o povo e conhecer o
solo onde ele vive. Por isso utilizo a metodologia da roda de conversa e da
interculturalidade. Por fim, na tese apresento as Bibliografias utilizadas na

sua elaboracao.

> Utilizo o termo resiliéncia para referenciar a forma como os povos indigenas e a América
vem lidando com a colonizacdo. Sao as estratégias politicas que utilizam diante de ameacas
e mudancas para garantir e ampliar a autonomia de vida. O termo é inspirado em Gersem
José dos Santos Luciano, Povo Baniwa. (2013, p. 149-175)
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2. NO SOLO DA PESQUISA SOBRE O BEM VIVER, A
INTERCULTURALIDADE E A DESCOLONIALIDADE

Roda de conversa entre o Povo Guarani da Estiva (Foto: Evanir Kich)

O SOLO DA PESQUISA

Esta tese faz parte de um longo e amplo processo de trabalho,
pesquisa e de parceria entre o Departamento de Assuntos Indigenas,
conhecido como COMIN (Conselho de Missao entre Povos Indigenas), da
ISAEC (Instituicdo Sinodal de Assisténcia, Educacao e Cultura)®, e povos,
organizacdes e movimentos indigenas do Brasil. E um trabalho intercultural,
colaborativo e amoroso, de apoio a vida e aos direitos indigenas em sua
integralidade, com vista a politicas publicas mais justas. E também uma

contribuicao a reflexdo sobre uma sociedade alicercada em paradigmas

® ISAEC tem atuado com escolas, com Centros de Apoio a Agroecologia e com Povos
Indigenas em todo o Brasil. Sua sede é em Sdo Leopoldo, RS e sua confessionalidade esta
ligada a Igreja Evangélica de Confissdao Luterana no Brasil (IECLB).
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monoculturais, modernos e mercantilistas, que rejeita e invisibiliza o outro
em sua identidade diferenciada e também rejeita a polissemia das vozes e
dos conhecimentos, entre eles os dos povos indigenas.

A convivéncia e as aprendizagens com os povos indigenas vém de
longa data. O primeiro encontro foi com um texto indigena que falava da
vida e da melhor forma de vivé-la. O texto também apontava como esta
forma de vida era muito diferente daquela que a sociedade moderna

ocidental mercantilista a percebia e vivia.

... acaba as arvores, acaba os rios, acaba a natureza. indio ndo
pode viver assim!

indio nio pode respirar assim! Civilizado também nio pode viver
assim.

Mas, civilizado tem muita pressa e entao nao liga para viver!
Quem tem muita pressa nao vive direito, nao vé as coisas direito,
nao ouve direito, ndo ama direito.

E civilizado vive sempre apressado.

Civilizado é estranho. Dificil na cidade um falar com o outro.

Ora, indio quando se encontra é uma festa: muita conversa, muita
alegria, pouca pressal

Civilizado é estranho e gozado: usa muita roupa, ndo toma sol,
nao sobe em arvores, nao corre, nao toma banho de rio, ndao anda
de noite admirando a lua.

Acho isso ruim, muito ruim na cidade.

(Indigena Humero).’

Outro espaco foi a propria escola, a partir de um professor que
estava envolvido com a causa indigena e me despertou o interesse em seguir
o caminho académico com vistas para as politicas publicas que apoiam estes
povos em suas lutas. Marcada pela Teologia da Libertacao, na Faculdade EST
(Escola Superior de Teologia), realizei estagio de dez meses junto ao povo
Kaingang da Terra Indigena Guarita, no Municipio de Tenente Portela - RS.
Em seguida, o curso de Antropologia na Pontificia Universidad Catoélica del
Peri em Lima - Peru, que me propiciou diversas insercdes praticas, junto
com docentes, em comunidades Quéchua e Aymara. Realizei o mestrado em
Educacao na Universidade Regional de Blumenau - FURB, com o tema
“Educacdo Escolar Indigena e Identidade Etnica” junto com o povo Lakland

Xokleng que vive na Terra Indigena Lakland Xokleng no Vale do Itajai, Santa

” Texto encontrado no Jornal do Povo, de Porto Alegre em 1976. Nao ha mais referéncias
sobre o povo ao qual pertence o autor.
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Catarina. Na dissertacao pude trabalhar, de forma colaborativa com a
comunidade Laklané Xokleng, a educacao diferenciada, bilingue,
intercultural e especifica que este povo estava construindo como projeto
politico a partir de sua identidade étnica e seus conhecimentos. Nos estudos
foi possivel abordar os significados, os sentidos, os conflitos e os desafios
na construcdo da educacdo escolar protagonizada e empreendida por este
povo.

Com o povo Lakland Xokleng convivi por dezenove anos; houve
muita vida compartilhada, muita amizade; muita reciprocidade, e muito
aprendizado que até hoje marcam a minha histéria. Como representante do
COMIN junto aos Lakland Xokleng, tive a parceira do Conselho Indigenista
Missionario da Igreja Catdlica (CIMI). No nosso apoio estavamos junto com
este povo em varias demandas e reivindicacdes de direitos. No que se refere
a terra, fiz parte do Grupo de Trabalho do Ministério da Justica para a
identificacao e demarcacao da terra ocupada tradicionalmente; estavamos
juntos nas lutas por indenizacbes pelos danos da Barragem Norte,
construida em suas terras. Na area da saude apoiamos o reconhecimento e
uso da medicina tradicional e também cooperamos em varios projetos de
sustentabilidade a partir da cultura tradicional.

Na educacdo, desde o inicio percebi que ela nao estava dissociada
da vida deste povo, de sua identidade, de sua espiritualidade e nem dos
seus projetos e suas reivindicacoes e lutas por direitos em seus diversos
ambitos. Estivemos juntos na luta para aprovacdo de uma educacao
diferenciada prevista na Constituicao Federal (1988); no reconhecimento
das escolas e na concretizacao de cursos de formacdo especifica para
docentes indigenas em Santa Catarina; na reflexao sobre o que significava
uma educacdo diferenciada para este povo; no acompanhamento a
estudantes Lakland Xokleng nas universidades da Regidao: UNIASSELVE
(Centro Universitario Leonardo da Vinci) em Indaial/SC, FURB (Universidade
Regional de Blumenau) em Blumenau/SC e UFSC (Universidade Federal de

Santa Catarina) em Floriandpolis.
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Elaboramos juntos material didatico para as escolas Laklané Xokleng
e material sobre este povo para as escolas nao indigenas da regidao. Um
destes subsidios foi o material da Semana dos Povos Indigenas de 2005,
composto por um caderno, um cartaz e material no site, com o titulo
“Laklano Xokleng: O povo do sol em tempos de resisténcia.” O processo de
elaboracao deste material foi destacavel em termos do protagonismo
indigena.! Toda comunidade participou de sua elaboracao e a questao
basica foi: como nds Lakland Xokleng queremos nos apresentar a sociedade
nao indigena e para outros parentes indigenas e como fazer com que nossa
realidade, luta por direitos, cosmologia, saberes e conhecimentos estejam
registradas neste material. Desde entao percebi a importancia destes
subsidios, pois compreendi que é muito mais do que apresentar a cultura e
a realidade de um povo, € um espaco para apresentar 0s seus projetos de
vida para outras sociedades. E espaco de dialogo intercultural.

Na época, uma das dimensdes do meu trabalho era a de realizar
atividades para sensibilizar a sociedade local sobre a realidade, os direitos
e a vida do Povo Lakland Xokleng. Neste sentido, uma das atividades era a
de, junto com este povo, assessorar escolas, universidades, Secretarias
Municipais e Coordenadorias Regionais de Educacdao do Vale do Itajai.
Realizavamos cursos, palestras, aulas e material didatico para uso nas
escolas nao indigenas. Foi nestas atividades que pude perceber a
necessidade de estudos mais aprofundados de como trazer os
conhecimentos indigenas para o contexto da educacado. Foi um tempo de
perceber a necessidade de assumir a educacao intercultural como proposta
justa para os processos de formacao em todo o Brasil, para que curriculos,
epistemologias, pedagogias, metodologias, estejam impregnadas com os
diversos conhecimentos, incluindo os dos Povos Indigenas.

Em 2007 fui desafiada a assumir o programa de Formacdao do
COMIN. Este programa estava voltado justamente para o processo de

reflexdo e atuacdao no campo da educacao intercultural a partir da

& A elaboracdo intercultural e colaborativa do material da Semana dos Povos Indigenas de
2005 com o povo Lakland Xokleng sera abordado no capitulo 6 “Elaboracao do Material da
Semana dos povos Indigenas”
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perspectiva indigena, tendo como publico preferencial os profissionais e as
instituicoes de educacdo nao indigenas. Este processo considerou a
dimensao colaborativa com os proprios indigenas que participavam dos
cursos, da elaboracao de material didatico, dos seminarios, dos eventos
internacionais, e de outras atividades concernentes ao Programa. Cito, como
exemplo, a coordenacao do Material da Semana dos Povos Indigenas, que
me colocou em contato com diversos outros povos indigenas. Novamente
surgem as instigantes perguntas: como realizar uma educacao intercultural
em espacos nao indigenas? Como trabalhar com os conhecimentos
indigenas quando eles tém tao pouca visibilidade e validade nas escolas,
nas universidades e Centros de Formacao? Como incluir as pedagogias,
metodologias, epistemologias e cosmologias no processo formativo e
educativo no Brasil? Foram estas perguntas que me trouxeram para o
doutorado e me impulsionaram a aprofundar as reflexdes sobre o tema.

No doutorado tenho, mais uma vez, a oportunidade de conviver com
colegas indigenas. Conheco os trabalhos de autores como Rodolfo Kusch?®,
Guillermo Bonfil Batalla, Catherine Walsh, Walter Mignolo, Pablo Quintero,
Fernando Mamani Huanacuni, Davi Kopenawa, Mario Yapu, Edgardo Lander,
Malvina Amaral Dorneles, Pablo Davalos; releio Anibal Quijano, Maria
Aparecida Bergamaschi, Raul Fornet-Betancourt, Gersem L. J. dos Santos
Baniwa; Eduardo Viveiros de Castro, Alberto Acosta, Eduardo Gudynas,
Bruno Ferreira entre diversos outros autores; aprofundo temas voltados
para a descolonialidade, a interculturalidade e o Bem Viver e também sobre
0 que significa estar em América.

Escrevo artigos sobre o tema da pesquisa e apresento-0s em eventos
nacionais e internacionais; elaboro capitulos de livros; participo do grupo
de pesquisa PEABIRU da UFRGS e do Grupo de pesquisa “Interculturalidade
na Ameérica Latina” da Faculdades EST.

Destaco o doutorado sanduiche, realizado no México, no Centro de

Investigaciones y Estudios Superiores en Antropologia Social (CIESAS)

°® Rodolfo Kusch estudou o conhecimento indigena e defende em sua obra uma filosofia
amerindia. Entre suas publicacdes, “América Profunda” é uma das mais conhecidas. E um
dos principais tedricos na interlocucao com esta Tese.
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Unidade Golfo na Provincia de Xalapa, Estado de Vera Cruz, durante o
segundo semestre de 2017, aprofundando o tema “Educacao Intercultural e
Epistemologias Amerindias”. O estudo foi oportunizado pelo Programa
Abdias Nascimento/ SECADI/CAPES edital no. 02/2014, titulado “Dialogos
interculturais: patrimonios epistemologicos amerindios e
afrodescendentes”. O orientador deste estudo foi Dr. Mariano Baez Landa,
do CIESAS.

No estudo desenvolvido no México tive a oportunidade de realizar
pesquisas com estudantes indigenas, docentes e a comunidade académica
de varias universidades interculturais dos estados de Chiapas, Vera Cruz, e
Distrito Federal de México, (Universidad de la Tierra, Universidad
Veracruzana Intercultural, Universidade Intercultural de Chiapas,
Universidad Iberoamericana, e programas interculturais das unidades
México, Chiapas e Golfo de CIESAS entre elas “Milpas Educativas”
coordenada por Dra. Maria Bertelli; conheci autorias do tema pesquisado
como Guillermo Bonfil Batalla, Maria Bertelli e Mariano Baez Landa.

Ainda no México tive a possibilidade de conviver uma temporada
com uma comunidade Nauhalt nas Grandes Montanhas de Vera Cruz;
estudar a legislacao referente a educacao intercultural no México; conhecer
escolas, metodologias e materiais didaticos utilizados; refletir a
interculturalidade no contexto mexicano e conhecer aspectos culturais,
sociais e ambientais daquele pais. Foi uma experiéncia enriquecedora.

Como o estudo de doutorado nao acontece fora da cotidianidade da
vida, neste tempo também continuo a viver minha vida diaria: trabalho no
Projeto de Formacao no COMIN; exerco a docéncia na disciplina de
Introducao a Antropologia na Faculdades EST; mudo da cidade de Sao
Leopoldo para os campos de Paverama; contraio, cuido e me curo de um
cancer de colo de utero com cirurgia e quimioterapia; cuido e curo com duas
cirurgias de implante de cristalino uma doenca degenerativa dos olhos;
convivo com minha familia ampliada que me oferece seu apoio incondicional

ao estudo.
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No doutorado, ademais, marcada principalmente pelo estudo das
ideias de Kusch, eu mesma me deparo com minha identidade étnica. Vieram-
me muitas perguntas, como por exemplo: por que escolhi uma vida sempre
tao perto dos pensamentos dos povos indigenas? Por que esta identificacao
com suas filosofias? Por que este trabalho sempre soava como musica saida
de uma flauta de bambu ou taquara? Sdao perguntas que me jogam para o
passado, tecendo minha trajetéria de aproximacao com os povos indigenas.

Nasci em Paverama - RS, numa regiao de descendentes alemaes, que
tinham um contato muito grande com a natureza e onde as criancas e eu
mesma, até a idade escolar s6 falavam a lingua Hunsriick. Na escola, os
professores supunham que todos falavam o portugués, sendo que a
alfabetizacdao acontecia normalmente nesta lingua. O nosso portugués mal
falado era motivo de gozacoes e alimentava o nosso siléncio. Era uma época
em que se pensava um pais homogéneo e se desconsiderava a diversidade
étnica, cultural e linguistica existente no contexto brasileiro.

Naquela regidao também vivia uma comunidade de descendentes
africanos. O local ainda é chamado de Morro dos Belo. Suas montanhas e
matas ainda hoje tém um significado mitico e ritualistico para aquele povo.
Hoje é reconhecido como o Quilombo dos Belos. Para minha familia era
comum participar das festas e dos rituais da comunidade Luterana (IECLB)
de origem alema, assim como das liturgias e rezas do povo de origem
africana. Reveréncia diante de rituais e a cultura do outro é o que
aprendemos desde cedo. Cedo também percebemos e convivemos com a
crueldade dos preconceitos em relacao a este povo de pele morena.

Além destes dois grupos expressivos, moravam ali algumas familias
indigenas, cuja avo, lideranca maior do grupo, fazia questao de afirmar sua
identidade. Ela era conhecida como a mulher que conhecia as ervas da mata
e tinha o dom da cura. Era uma mulher enigmatica, irreverente, que
respeitdvamos muito. Ela falava de parentes que moravam perto, na Linha
Gloria. Hoje, um acampamento Kaingang esta localizado naquela regidao e

lutam pela demarcacao de sua terra que é essencial para o seu Bem Viver.
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Esta diversidade étnica e cultural foi vivenciada no nosso cotidiano
de vizinhanca e de escola. Esta convivéncia nos apontava os caminhos da
alteridade, do respeito a diferenca e da observacdo a sabedoria nas outras
culturas. Portanto, vejo nessa trajetéria uma das razdes pela convivéncia
com diferentes povos. Mas, talvez também porque, secretamente, intuia que
a sabedoria ancestral dos povos indigenas poderia levar a valorizar mais a
vida; nao apenas os objetos, como na cultura dominante e colonizadora.

Neste processo, ao iniciar o doutorado, fui em busca dos meus
ancestrais e descobri que ndo sou meramente uma descendente alema, mas
pertenco a um povo chamado Hunos, considerado pelos alemaes, ainda
hoje, como um grupo primitivo, barbaro, indigena, ligado a terra, aos
animais e as plantas; com uma cosmologia em sintonia com a natureza e a
vida."® Por conta de um projeto colonizador foram os primeiros a serem
expulsos e enviados para longe de sua terra, para junto de outros povos tao
parecidos com quem puderam fazer e ter relacoes de reciprocidade, mas
também instigados a fazerem guerra contra este povo que aqui vivia.

Por isso, a interculturalidade, a descolonialidade, e o Bem Viver
sempre tiveram sentido em minha vida. Fazer esta tese é muito mais do que
um trabalho académico. E um trabalho tecido com fios arrancados do meu
coracdo, que tem sentido e significado para mim mesma, para a vida, para
a realidade e os conhecimentos dos diversos povos indigenas da América.
Em cada reflexdao existe o sopro do meu espirito e, oxald, possa aquecer
pessoas amadas e também parentes.

Ainda resta a pergunta: por que este tema do Bem Viver? Eu nao

poderia deixar de falar da vida, que em ultima anadlise deveria ser a razao

% Entre os Séculos XIV e XIX Kusch (KUSCH, 2007, Tomo |), a burguesia das cidades da
Europa criaram as técnicas, as maquinas e os objetos, que preenchiam o vazio deixado pela
falta de relacbes mais organicas com a natureza e a vida. Neste processo, 0S povos
europeus que ainda tinham uma ligacao umbilical com a pedra e a arvore, eram
considerados primitivos e barbaros e por isso nao tinham mais espaco neste continente
que se orgulhava de seu desenvolvimento. Talvez esta seja a razao porque, durante o meu
trabalho em Santa Catarina, encontrei muitos relatos que afirmavam relacdo de
reciprocidade com os Xokleng. Havia trocas de comidas e de relacdes afetuosas, como o
caso do Sr. e Sra. Vatraz, representantes de um povo Polonés, na Regido da Serra da Abelha,
que vivia perto da Terra Indigena e eram carinhosamente chamados de papai e mamae
pelos Xokleng, pois os abrigavam em sua casa durante as incursdes da colheita do pinhao.
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de se educar. Educar para a vida. Dorvalino Kefej Cardoso, professor
Kaingang da Aldeia Por Fi Ga de Sao Leopoldo, RS, num curso realizado pelo
COMIN com profissionais da educacao daquele municipio afirmou: “A
educacao ndao pode acontecer fora da vida! A vida tem que ser o foco da
Educacdo.” (Diario de Campo, 2015)

Expor o texto do profeta libanés Khalil Gibran no inicio desta tese foi
intencional. Ele fala da vida, da vida cotidiana, em que o trabalho ndao pode
ser associado e pensado como exploracdao, mas como musica; em que a
semente colocada no solo tem um sentido alegre de alimentar as pessoas
amadas; onde o pano é tecido com os fios do coracao; onde uma casa ou
uma tese é construida com afeto. Neste texto, portanto, o Bem Viver ja nos
é apresentado de forma muito especial e me reporta a realidades que vivi
junto aos povos indigenas. O Bem Viver tem a ver com a terra, com 0s
sonhos da terra, com sementes, com frutos, com a casa, com a musica, com
0 coracao, com afetos, com cuidados, com mistérios, com o siléncio, com o
sopro do espirito; enfim, com a vida em todas suas dimensdes e amplitudes.

A vida tem que ser o foco da educacao!

A educacao tem sentido quando esta ligada e conectada com a vida.
Esta é uma outra forma de pensar a educacdo. Ela é um contraponto para o
atual modelo que insiste em colocar o mercado, os objetos, a evolucado, o
progresso e o desenvolvimento econémico e tecnolégico como referencial
para suas acoes educativas.

Pensar e colocar em pratica a educacdao a partir da vida, numa
perspectiva indigena do Bem Viver é apresentar outras epistemologias e
filosofias; &€ pensar uma educacao intercultural com os aportes dos povos
indigenas. Consequentemente é uma forma de descolonializar o saber, é
propor outra forma de agenciar a vida e o mundo; é pensar de outra forma
a humanidade, a civilidade e o cosmos.

Assim, esta tese quer contribuir com reflexdes sobre a educacao
intercultural anunciada nos Cadernos do COMIN, uma proposta de educacao
perpassada pelos conhecimentos indigenas a partir da compreensao do Bem

Viver. Neste sentido, o Bem Viver como um saber ancestral dos povos
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indigenas e ao mesmo tempo como uma proposta descolonial que pode
alimentar a educacao intercultural na Sociedade Brasileira e na América.

A seguir, portanto, apresentarei com maior especificidade, o tema,
os objetivos e a metodologia, ou seja, os caminhos metodol6gicos para a

elaboracao da tese.

CAMINHOS METODOLOGICOS

O Tema da Pesquisa
O Tema de estudo é a concepcao indigena do Bem Viver como uma
possibilidade de contribuicao na educacao intercultural e descolonial na

sociedade brasileira.

Os Objetivos da Pesquisa

Como objetivos do estudo estabeleci as seguintes:

- Compreender as nocdes de interculturalidade, descolonialidade e a
concepcao indigena do Bem Viver;

- Verificar e analisar o processo de construcao e elaboracao
colaborativa e intercultural entre o COMIN e Povos Indigenas do Material da
Semana dos Povos Indigenas.

- Revisitar o Material da Semana dos Povos Indigenas do COMIN
elaborados de forma colaborativa e intercultural com os povos Kaingang e
Guarani, buscando a compreensao destes povos sobre o Bem Viver.

- Detectar as possibilidades de contribuicao do paradigma indigena
do Bem Viver no processo de construcao de uma educacao intercultural e

descolonial.

A Metodologia da Pesquisa
Em primeiro lugar, menciono que tanto o estudo do tema do Bem
Viver na concepcao dos povos indigenas, como os dialogos sobre o mesmo

com esses povos vém sendo realizados a mais tempo, a partir do trabalho
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no COMIN, como ja referi, anterior a tese, sdao estudos, discussoes, reflexdes
que compartilho desde a perspectiva do Brasil e da América.

Assim, fazer esta tese significou: 1. Revisitar Diarios de Campo onde
foram registrados muitos de meus dialogos interculturais com pessoas e
coletivos Lakland Xokleng, Kaingang e Guarani; registro das rodas de
conversa e diarios que se referem especialmente a elaboracao do material
da Semana dos Povos Kaingang, Guarani e Lakland Xokleng; 2. Rever a
documentacao do COMIN onde constam construcdes, formas de atuar e
decisdes desta instituicao. 3. Recorrer a pessoas dos povos acima indicados,
autoras do Material da Semana dos Povos Indigenas para confirmar e
complementar dados. 4. Analisar o Material da Semana dos Povos Indigenas
dos povos acima citado.

Os dialogos interculturais com as autorias dos textos estudados,
conversas com a orientadora e colegas de estudo, enfim, a metodologia de
trabalho que utilizei € uma metodologia contextual de dialogo intercultural
que também ja é proposto por Rodolfo Kusch (1976). Kusch, ao defender
uma metodologia intercultural afirma diversos aspectos que merecem ser
observados.

Para o autor, o método se constitui no processo da pesquisa e nao
algo previamente instituido, pois, se estabelecido a priori, pode incorrer no
risco de nao ser adequado ao contexto que for utilizado. Segundo Kusch,
lidamos com contextos cambiantes e pessoas, sujeitos que tém suas
filosofias de vida. Além disso, menciona que ao propor uma metodologia
intercultural, temos que ter presente que o pensar académico é um pensar
em que predomina a técnica; enquanto o pensar popular e indigena € um
pensar semantico, ou seja, mais ligado aos significados e sentidos.

Na proposta de uma metodologia intercultural, Kusch afirma que ao
proceder a anadlise de uma fala ou discurso é necessario utilizar um método
que perceba o outro como sujeito do processo ou seja “donde el informante
pasa de un mero objeto para convertirse en sujeto y finalmente ese sujeto

se disolviera a su vez en lo puramente humano” (KUSCH, 1976, 144).
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Assim, ao propor a analise de uma fala indigena o autor indica que
sdo necessarios trés passos principais: 1. Analisar o discurso em si. 2.
Perceber os conceitos filoséficos que estao no discurso; 3. Entrar no fundo
seminal, ou no fundo dos significados do pensamento exposto no discurso.
Isto fara com que cheguemos mais profundamente ao sentido do discurso.

Além disso, ao defender uma metodologia intercultural, Kusch
assevera que é necessario observar o vazio intercultural que pode ocorrer
entre o investigador e o discurso em questdo. Este vazio é “un espacio de
interculturalidad e que por consiguiente el problema radica en captar la red
de significados que corresponde y trasunta el discurso en cuestién” (KUSCH,
1976, p. 144).

Portanto, na analise dos Materiais da Semana dos Povos Indigenas
sigo as inspiracoes de Kusch, reafirmando o protagonismo indigena, bem
como a busca atenta por perceber os conceitos, os significados e sentidos
que se encontram em cada um dos materiais analisados.

Como parte de uma metodologia que busca ser intercultural, ao
descrever o percurso metodoloégico, recorro a um dos elementos
importantes para as culturas, epistemologias e conhecimentos indigenas,
que é a roda de conversa. Entre os povos indigenas, em geral, essa roda
acontece no patio ou ao redor do fogo, e no caso dos povos Kaingang e
Guarani, tomando chimarrao. Como diz o sabio Guarani Almeida Vera, da
Aldeia de Dr. Pedrinho (SC): “o chimarrao abre a garganta para que a bela
palavra de Nhanderu (Divino), que ainda nao foi dita, possa se expressar’.

A roda de conversa € um momento de partilha da palavra entre todas
as pessoas. Nela se fala, se planeja, se avalia, se corrige, se elogia. Os temas
também podem ser o contexto, as lutas, os mitos, as historias, a
espiritualidade, os segredos, os sonhos e sua interpretacdo e tudo que a
intuicao trouxer a roda. (Caderno de Campo 2009)

Assim, por exemplo, de manha cedo, o preparo do primeiro fogo de
chao feito pelas mulheres Guarani se torna um ritual em que, aos poucos,
cada pessoa vem se achegando numa roda de conversa. Além de outras

reflexdes e segredos, dialogam sobre as atividades do dia, sobre as
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metodologias e pedagogias de trabalho, sobre os responsaveis pela sua
execucao. Todos participam deste momento: criancas, liderancas, pessoas
jovens, adultas. Todos podem expressar a sua voz e 0 processo € de
construir juntos os fazeres e os projetos. As pessoas mais velhas sao
reverenciadas nesta roda, pois tém sabedorias que |lhe foram transmitidos.
Na roda de conversa estao presentes valores que os povos indigenas
prezam, como a reciprocidade e a complementariedade. Estes valores sao
caracteristicas do “fazer junto comunitario”.

Os siléncios, as intuicdes e as inspiracdes também estao presentes
e sao respeitadas e valorizadas nas rodas de conversa, pois também estao
plenas de significado. Quando na convivéncia com o povo Laklané Xokleng,
sempre chamava atencao o siléncio com que cada pessoa é escutada nestas
rodas de conversa. Ninguém € interrompida e as criancas sO sao alertadas
quando fazem barulho intenso que impede escutar a pessoa que esta
expondo sua palavra. Para mim é uma constatacao: as pessoas ouvem umas
as outras com um grande siléncio e atencao. Outras vezes me intrigava os
siléncios em que ninguém falava e simplesmente havia contemplacdao. Em
inumeras observacoes pude verificar que este siléncio era frutifero, cheio de
algo que racionalmente ndao se podia classificar, mas que poderia ser a
espera de uma manifestacdao a partir do interior ou exterior da pessoa. O
siléncio é espaco para a manifestacdo da intuicao, da inspiracao, da
racionalidade de alguém, do contexto, da natureza ou da divindade.

Haviam aqueles siléncios cortantes, quando uma pessoa de fora do
grupo vinha com sua palavra que nao tinha sentido para eles. Para nao dizer
um simples nao, calavam-se num siléncio intrigante. Na atua¢ao do COMIN
também conseguimos perceber este siléncio ao fazer o material da semana
dos povos indigenas. Nestes momentos sabiamos entdao que tinhamos que
mudar de rumo da construcao do material.

Nas rodas de conversa, a natureza, as plantas, os chas, os animais,
o fogo de chao, o cachimbo e sua fumaca também fazem parte como

elementos cogniscentes das comunidades indigenas.
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Muitas vezes os rumos do didlogo e dos planejamentos foram
modificados, porque algum passaro se manifestou, ou porque as formigas
se comportavam de certa forma, ou o barulho do rio anunciou sua
mensagem. Assim também a direcio da fumaca do cachimbo, a
interpretacdo dos sonhos da noite, a presenca Divina. Todos estes
elementos trazem conhecimentos e agem ativamente numa roda de
conversa. Caderno de Campo 2009).

A roda de conversa, com o chimarrdao, o siléncio, a intuicdo, a
natureza, estao bem presentes no processo de construcao desta tese, como
uma metodologia apreendida em minha longa caminhada de convivéncia
com os povos indigenas. Bruno Ferreira menciona em sua dissertacao: “As
rodas de conversa, uma pratica Kaingang que muitas vezes acontece ao
redor do fogo, onde nao se usa lapis, nem caderno para fazer anotacoes e
sim o ouvir silenciosamente cada pessoa que fala” FERRREIRA, 2014, p.7)

Mais adiante acrescenta:

Esses sao momentos muito ricos e importantes que podemos
realizar em nossas pesquisas, pois acredito que trabalhar com
pessoas vivas € muito mais saudavel e verdadeiro. Uma conversa
[...] permite a essas pessoas uma verdadeira viagem pela historia
de seu povo, costumes e tradicoes, seus modos de relacionamentos
com as demais pessoas e em épocas diferentes. Isso permite a
construcdo continua dos seus processos de conhecimentos baseada
na visdo de conjunto da cultura, pois a educacdo Kaingang nunca
vai estar separada, como é em geral a organizacdo de uma escola
nao indigena. (FERREIRA, 2014, p.35)

As rodas de conversa sempre foram e serdo aqueles momentos de
ouvir e dialogar com a orientadora, com as pessoas colegas do grupo de
pesquisa e aulas, com profissionais da educacao, com estudantes de escolas
da rede publica e privada (ouvir silenciosamente suas perguntas nas
conversas e palestras com indigenas nas escolas ou nas aldeias que
visitaram), com as pessoas assessoras do COMIN, com a equipe pedagdgica
das edicdes e principalmente com as pessoas autoras dos povos indigenas
com os quais elaboramos o material intercultural da Semana dos Povos
Indigenas. Todas estas pessoas sao sujeitas ativas no processo de

construcao deste trabalho.
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Ademais, reafirmo que o objeto de pesquisa serdo os materiais
didaticos elaborados pelos povos indigenas para escolas nao indigenas. Ou
seja, vou analisar o Material da Semana dos Povos Indigenas editado numa
perspectiva intercultural e colaborativa entre indigenas e COMIN. A partir
desta analise, verifico como o Bem Viver (como conhecimento indigena),
esta presente neste material e como ele pode alimentar uma proposta
descolonial.

A escolha deste material para abordar o tema tem diversos motivos:
a autoria das comunidades indigenas, em que todos participam e nao so6
alguns segmentos ou individuos; ele é especifico para escolas nao
indigenas; € um material com o qual tenho intimidade, pois vem sendo a
minha propria pesquisa desde 2003. Ele é representativo em numero de
exemplares, pois anualmente tém sido editados em torno de 50 a 70 mil
exemplares. Ha muitos outros materiais dos proprios indigenas, mas, como
temos que limitar o nosso tema, escolho este Material da Semana dos Povos
Indigenas, elaborado pelo COMIN. Escolho especialmente trés edi¢cdes, a dos
Lakland Xokleng de Santa Catarina para falar sobre o processo de elaboracao
intercultural do material e dos Povo Guarani e Kaingang do Rio Grande do
Sul para verificar como o Bem Viver aparece no seu conteudo.

Portanto, como ja anunciado acima, um aspecto importante da
elaboracao deste material é a interculturalidade, seja na sua voca¢ao como
em sua metodologia. Além da interculturalidade também se fez uso da
metodologia da roda de conversa, levando em consideracdao a troca e a
reciprocidade. Estes sao aspectos incondicionais do trabalho do COMIN em
todas as areas. Deste modo, a instituicao aprende a cada dia a fazer junto,
a ouvir conhecimentos, as demandas, as analises de conjuntura, as
estratégias e os projetos destes povos. Muitas vezes nao é facil, pois
sempre, de novo, percebemos como o nosso saber, nosso fazer e nosso
viver estao marcados pela colonialidade.

Nesta dimensao da interculturalidade, o material é elaborado pelos
préprios povos indigenas com apoio do COMIN. Na maior parte das vezes

sao eles que demandam e expressam a vontade de se apresentar no
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material. Igualmente, elaboraram os textos, os desenhos, as fotos e os
banners. O processo € acompanhado de diversas rodas de conversa com
toda a comunidade e representantes do COMIN, em que se decide como
guerem se apresentar, o que querem revelar, o que consideram importante
para a sociedade saber sobre eles, o que querem acentuar, quais fotos que
deveriam ser feitas e quais devem fazer parte da exposicao fotografica.
Juntos também decidem quem vai escrever, quais as pessoas sabias que
podem contar a narrativa principal que escolheram, ou contar o processo de
elaboracao do cesto, ou contar a histéria de antigamente; qual o professor
que pode ajudar as criancas que fardao os desenhos; entre outras atividades
que a elaboracao do material requer.

Na elaboracdo do Material da Semana dos Povos Indigenas, como se
revelam as metodologias interculturais e as metodologias da roda de
conversa entre e os indigenas e o COMIN? Como aparecem o0s
conhecimentos indigenas, (epistemologias, pedagogias, filosofias, as
técnicas), e a concepcao indigena do Bem Viver neste material? Como o Bem
Viver pode contribuir para uma educacao intercultural e descolonial?

Como ja mencionei, a interculturalidade € uma das metodologias
deste material, e parte do principio que as autorias indigenas estao
inseridas, situadas em contextos simbdlicos, econdomicos, politicos,
cosmoldgicos, epistemoldgicos, tecnoldgicos e culturais que apresentam
sentidos e significados diferenciados e dinamicos (GEERTZ, 2008), que
necessitam ser considerados na elaboracao. Kusch (1978) corrobora com
essa ideia, ao afirmar que “es importante decir que, para los pueblos
indigenas el saber es construido y consiste en la vida del grupo, por su
forma econdémica, mas también por el significado simbdlico e religioso de
ese ambiente, a su interpretacion cosmoldgica e su vivencia en ese solo”.
Por isso, a analise do material da Semana dos Povos Indigenas do COMIN,
elaborado pelos indigenas, ndo pode ocorrer fora da realidade contextual
de cada povo, pois “es preciso ubicarlo que se suele decir en materia de

ideas, conceptos o teorias en cada caso, a los efectos de poner esto entre
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paréntesis y finalmente habra que arribar al fondo seminal del pensamiento
expuesto en el discurso” (KUSCH, 1978. p.29).

No entanto, considerando o “vazio de intercultural” que se produz
entre a pesquisadora e os sujeitos indigenas envolvidos neste processo,
preciso estar alerta e consciente de que poderao ocorrer incompreensoes,
principalmente pelo fato de que a cultura hegemodnica sempre procura se
sobrepor. E neste sentido que uma das alternativas apresentadas por Kusch
para este vazio intercultural é situar o discurso no contexto, no solo do
povo. E captar a rede de significados que corresponde a cultura em questio,
lembrando que o pensamento indigena é um pensamento seminal, que se
fundamenta no mitico, no cotidiano e no comunal. E um pensamento que
se expressa no “mero estar’.

Para Kusch, o “mero estar’, do solo, da cultura, do domicilio no
mundo, da “ubicacion en América” é uma forma de entender o povo
Amerindio. Estes temas apontam para uma forma de pensar e viver em
Ameérica, que necessita ser levado em consideracao ao trabalhar os textos,
pois eles apontam para uma cosmologia e uma ciéncia que procuro
compreender. Mais uma vez me referencio em Kusch, no livro Geocultura
del Hombre Americano diz algo que vem ao encontro do que estou aqui

refletindo:

Detras de toda cultura esta siempre el suelo. ... se trata de un lastre
en el sentido de tener los pies en el suelo, a modo de un punto de
APOYO espiritual. ... Y ese suelo simboliza el margen de arraigo que
toda cultura debe tener. Es por eso que uno pertenece a una cultura
y recurre a ella en los momentos criticos para arraigarse y sentir
que esta con una parte de su ser prendido al suelo. Uno piensa
entonces qué sentido tiene toda esa pretendida universalidad
enunciada por los que no entienden el problema. No hay otra
universalidad que esta condicion de estar caido en el suelo, aunque
se trate del altiplano o de la selva. De ahi el arraigo y peor que eso,
la necesidad de ese arraigo, porque, si no, no tiene sentido la vida.
Es la gran paradoja de la cultura. Si por un lado es la mas cruel de
las revoluciones porque nos desnuda totalmente... por el otro es el
definitivo domicilio en el mundo, como que tiene por misién una
nueva creacion del mundo. Realmente no deberiamos entender las
transformaciones, sino en este Gnico sentido que brinda la cultura,
como algo que apunta nada mas que a mi vida aquiy ahora. (KUSCH,
1976, p. 74)
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Portanto, como mencionado, para revisitar os Cadernos, foi
necessario voltar a dialogar com os Guarani e Kaingang, para
esclarecimentos e complementos. Neste sentido, as rodas de conversa
foram retomadas. Além disso, outros instrumentos foram adequados para
a pesquisa, como os registros do diario de campo, o caderno de notas, os
apontamentos das rodas de conversas, das reunides e seminarios com os
indigenas; todos eles fazem parte do processo de construcao desta
pesquisa.

Destaco os Diarios de Campo como ferramentas importantes na
elaboracao desta tese, porque contém informacdes complementares
importantes que fui registrando no decorrer do trabalho no COMIN. Cito no
texto da tese os Diarios Gerais, anuais e continuos, em que fiz anotacoes
gerais quando estive como assessora junto ao Povo Lakland Xokleng em
Santa Catarina entre 1988-2006, bem como ao tempo que atuei como
Assessora de Formacao em Sao Leopoldo, entre 2007 e 2017. Além desses,
cito os Diarios de Campo anuais e especificos da elaboracao do Material dos
Cadernos. Nesse sentido, faco referéncias aos Diarios Gerais, bem como a
trés Diarios de Campo que aludem o trabalho de elaboracdao do Material da
Semana dos Povos Indigenas de 2005 com os Lakland Xokleng, em 2009
com os Guarani e 2012 com os Kaingang.

Ressalto que na tese utilizo, majoritariamente, a expressao
conhecimentos, ao invés de ciéncia indigena, embora alguns autores da
descolonialidade, como Jacques Gauthier (2011), optam pela expressao
ciéncias indigenas, diferenciando-as dos conhecimentos afrodescendentes
e eurodescendentes. Segundo Gauthier (2011, p.39), o termo ciéncia “
valoriza os conhecimentos indigenas como cientificos e estuda as
semelhancas e diferencas entre ciéncias eurodescendentes e indigena,
numa perspectiva de dialogicidade e interculturalidade critica” (GAUTHIER
2011, p.39),

No entanto, em minha concepcado, a expressao “ciéncia indigena, ja
pesquisada por alguns autores da descolonialidade, ainda nao me convence

se é a melhor a ser utilizada, visto que ela traz em si uma carga eurocéntrica
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e universalista que ainda é utilizada em varias teorias. Assim, ciéncia
também carrega em si um método (colonial) totalmente distinto dos
métodos indigenas de construir conhecimentos. Desta forma, opto em usar
o termo conhecimento como todo o saber construido, adquirido,
transmitido, dado e repassado, independente dos métodos, dos povos e das

instituicoes e, principalmente, sem hierarquizacao.
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3. TEMPO OPORTUNO PARA A EDUCACAO INTERCULTURAL

T i 7

Criancas Apurina elaborando desenhos para o Materiz;i da 'S('e-mana dos Povos Indigenas
em 2014. (Foto: Patricia Ferreira - Arquivo do COMIN)

TEMPO OPORTUNO

A sociedade brasileira tem uma formacdao multiétnica que consiste
de diversos povos indigenas, africanos, imigrantes europeus, asiaticos,
entre outros. Entretanto, a participacao das diversas etnias tem ocorrido de
forma diferenciada. Indigenas e africanos tém pago o preco mais alto do
processo de colonizacdo europeia vinda desde o século XV, ao serem
exterminados, escravizados, expulsos de suas terras, negados em sua
histéria e humanidade, desconsiderados em suas especificidades culturais
e ignorados em seus processos de construcao de conhecimentos.

Para justificar a colonizacao, foram desenvolvidos mecanismos de
explicacdo do dominio, lancando mao de argumentos discriminatorios em
relacdo as populacdes que aqui foram encontradas. Esses juizos de valor
partiam de pressupostos étnicos, culturais e civilizatorios de auto atribuicao
de superioridade em termos de desenvolvimento tecnologico, econdmico,
politico, cultural e epistemoldgico. Assim, as pessoas da Europa, enviadas
para empreender o projeto colonizador, tiveram que se integrar na
“legalidade estatal” que l|hes garantia direitos em prejuizo de povos
indigenas e afro-brasileiros. Negar o outro, o diferente cultural,
epistemologica e fisicamente, foi um dos mecanismos de conquista e
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dominacdo, com que as pessoas da Europa se fixaram ao longo de geracoes
neste pais e nele desenvolveram um modelo de sociedade alicercada em
paradigmas ocidentais de civilizacao e desenvolvimento (CUNHA, 1992).

O modelo civilizatério adotado pelo Estado Brasileiro, em que a
cultura da elite dominante europeia era considerada superior, justificou a
necessidade de submeter e dominar outros povos. Foi uma pratica de
submissdao e dominacao em que as outras expressdes culturais, as outras
formas de conhecimento e epistemologias foram submetidas e subjugadas.
As consequéncias foram muitos anos de politicas de integracao nacional,
que também atingiam a pratica de educacao que tentava uniformizar e
homogeneizar a experiéncia vivida, ignorando pertencimentos étnicos e
desqualificando conhecimentos, saberes, fazeres, valores e modos de vida
de outros povos.

A educacao, portanto, se encontrava marcada por praticas,
conteudos, teorias e politicas educacionais que, além de desconsiderarem a
diversidade cultural, ajudaram a reproduzir preconceitos e discriminacoes e
a ignorar e silenciar as vozes das diversas culturas que compunham a
sociedade brasileira. Nesse contexto, os conhecimentos, epistemologias e
pedagogias dos povos indigenas também foram ignoradas e as politicas
orientadas por principios assimilacionistas, em que a educacao escolar
esteve a servico da integracao dos indigenas a ordem social, historica,
cultural, econdmica e epistemoldgica da sociedade nacional.

A sociedade brasileira, s6 muito recentemente, acolhe a reflexao
inclusiva sobre suas origens historicas e sua formacao social diversa.
Formalmente, somente a partir da Constituicao Federal promulgada em
1988 é que o Brasil se abre para o reconhecimento das diferencas étnicas e
culturais existentes em nossa sociedade, bem como da importancia de gerar
modelos educacionais e praticas pedagodgicas que considerem e incluam
esta diversidade na educacao brasileira como um principio basico dos
direitos humanos.

A Constituicao Federal de 1988 representa um marco expressivo em

que se consagra o Estado Democratico de Direito e reconhece, entre seus
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fundamentos, a dignidade da pessoa humana e os direitos ampliados da
cidadania, e entre estes, o direito da diversidade cultural. O Brasil passou a
ratificar os mais importantes tratados internacionais de protecdo aos
direitos humanos, e a Declaracao Universal sobre a Diversidade Cultural da
Organizacao das Nacdes Unidas para a Educacdo, a Ciéncia e a Cultura
- UNESCO, em 2002. Além disso, teve inicio a implementacao de
mecanismos para a construcao dos ideais expressos na Carta
Constitucional. Houve a promulgacao de inumeras leis e decretos
complementares objetivando valorizar a diversidade, superar desigualdades
e garantir o direito a diferenca. Exemplo é a lei N° 11.645/2008, que altera
o artigo 26 da Lei de Diretrizes e Bases da Educacao Nacional - LDBEN, que
torna obrigatorio o ensino da Historia e Cultura Afro-brasileira e Indigena
no curriculo da rede publica e privada de ensino.

No caso dos povos indigenas, a Constituicao Federal em seu artigo
215, também assegura os processos proprios de aprendizagem, o que
ocasionou empenhos para criar e implementar uma educacao escolar
diferenciada, bilingue, intercultural e especifica, tema que tém mobilizado
a reflexao entre os povos indigenas de todo o pais. As praticas em educacao
escolar indigena também tém inspirado a busca e a construcdo de uma
educacao mais democratica e intercultural para todo o contexto brasileiro,
que contenha em seu amago os conhecimentos, os saberes, as historias, os
modos de vidas e as culturas indigenas.

No Brasil existe um movimento empenhado na construcao de um
processo de justica cultural e epistemoldgica no que se refere aos povos
indigenas. Ha uma legislacdo favoravel e nos espacos académicos a tematica
indigena tem sido abordada por diversas autorias e sob diversas
perspectivas.”” Ha um esforco de reflexao e implantacdo de praticas de
educacao intercultural nos espacos formativos.

No entanto, mesmo com a legislacao favoravel e com inumeras

iniciativas valiosas de educacao intercultural, ndao significa que a tematica

""Existem varias produg¢bes nesta area. Citamos aqui FREIRE, (2000); GRUPIONI, (1995);
BERGAMASCHI, (2012).
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indigena esteja equacionada na educacao de forma democratica e ampla. Ha
um imenso trabalho a ser feito de construcado histoérica e disposicao para a
justica social, cultural e epistemoldgica.

Uma parte importante da historia e da realidade étnica do pais, de
mais de 300 povos indigenas ainda continua sendo omitida. Ha necessidade
de uma reflexdao critica sobre a imagem e representacdo equivocada,
estereotipada e preconceituosa que existe sobre as populacdes indigenas;
faz-se necessaria a reflexdao sobre o principio elementar do direito e do
respeito a diversidade étnica, cultural e epistemoldgica; ainda se faz
necessario repensar o perfil'> do indigena na sociedade brasileira, a perceber
a diversidade, a contemporaneidade, os saberes e fazeres dessas
sociedades e a legitimidade de seus projetos de futuro (SOUZA, 2012).

Apos a promulgacdo da Lei 11.645/2008, imaginava-se que se daria
a inclusao integral e intercultural da historia e da cultura indigena no
curriculo escolar, como forma de justica e como um momento de dialogo
entre os conhecimentos indigenas. No entanto, na pratica pouca coisa
mudou. Esta lei foi interpretada de diversas formas pelas escolas: trabalhar
a tematica indigena somente na semana dos povos indigenas; fazer projetos
sobre os indigenas; incluir nos seus Planos Politicos Pedagdgicos a tematica
para dar conta da legislacdo. Algumas iniciativas tentavam trabalhar os
preconceitos e outras afirmavam que por ndo terem indigenas em suas
escolas nao necessitavam trabalhar o tema. (Diario de Campo, Sao Leopoldo,
2008). Algumas instituicbes e pessoas que se dispdem a trabalhar a
tematica mencionam a falta de material adequado para trabalhar o tema.
Muitas vezes mencionam o material da Semana dos Povos Indigenas do
COMIN como um dos materiais sobre a histéria e cultura indigena que

utilizam em sala de aula.

'2 Gersem Baniwa (2006) fala sobre este perfil indigena contemporaneo: O indio de hoje
preserva suas tradicdes, mas também é capaz de se adaptar a novas maneiras de viver: ele
estuda, trabalha, faz faculdade, habita em aldeias, cidades, trabalha na roca, no comércio.
Muitos sdao advogados, médicos, agrobnomos, pedagogos, antropologos etc.
http://www.trilhasdeconhecimentos.etc.br/livros/arquivos/ColET12_ViasO01WEB.pdf.
Acessado em 04 de junho de 2018.
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Em termos de legislacao é importante ressaltar que o Ministério da
Educacdao ja homologou o parecer de Rita Potiguara de 2015 que aponta
para “Diretrizes Operacionais para a implementacdao da historia e das
culturas dos povos indigena na Educacao Basica, em decorréncia da Lei n°
11.645/2008."° Este é um importante documento para as instituicbes de
ensino, tendo nele diretrizes basicas para a implementacao da legislacao
vigente.

Apesar de ouvir repetidamente sobre a falta de materiais ou
preparacao dos professores para abordar de forma séria e respeitosa o que
propoe o artigo 26 da LDB, é inegavel que a partir de 2008, muitos materiais
foram elaborados tentando incluir a histéria e cultura indigena. No caso do
MEC, uma iniciativa importante € que apresenta uma pagina com sugestoes
de aulas sobre a tematica que proporcionam boas reflexdes, mas que
necessitaria ser analisada, pois para muitos indigenas esta pagina os trata
de forma estereotipada.'

Um movimento que vem crescendo é a producao e publicacao de
livros escritos por indigenas, sendo que alguns deles sao enviados pelo MEC
para as escolas publicas. Entre eles estao Eliana Potiguara, Daniel
Munduruku, Kaka Wera Jecupé, René Kithaulu Nambikwara, Tiago Hakity
Maweé, Roni Wasiry Guara Maragua, Yaguaré Yama Maragua, Davi Kopenawa
Yanomami entre muitos outros. Sao publicacées que apresentam os saberes
e 0s conhecimentos ancestrais, mas, em geral sao catalogados nas
bibliotecas como meras histérias de entretimento infanto-juvenil e nao
como conhecimento profundo de um povo, de sua espiritualidade e de sua
historia. Por outro lado, também existem artigos e livros escritos por
indigenas que sao reconhecidos como conhecimento importante para a

academia, como os trabalhos de Gersem Luciano dos Santos Baniwa, Ailton

http://portal.mec.gov.br/index.php?option=com_docman&view=download&alias=27591-
pareceres-da-camara-de-educacao-basica-14-2015-pdf&ltemid=30192. Acesso em 04 de
junho de 2018.

' Portal do MEC que trabalha a histéria e cultura indigena oferecendo diversas aulas:
portaldoprofessor.mec.gov.br.

41


http://portal.mec.gov.br/index.php?option=com_docman&view=download&alias=27591-pareceres-da-camara-de-educacao-basica-14-2015-pdf&Itemid=30192
http://portal.mec.gov.br/index.php?option=com_docman&view=download&alias=27591-pareceres-da-camara-de-educacao-basica-14-2015-pdf&Itemid=30192

Krenak, Claudemiro Lescano Kaiowa, Maria Inés Freitas Kaingang, Bruno
Ferreira Kaingang, entre outros.

Outro aspecto é o fato de que muitas vezes a escola nao percebe que
em meio a estudantes e profissionais em educacao tenham pessoas
descendentes indigenas, mas que ndao assumem esta identidade porque
suscita vergonha e piadas. Nesse sentido, concordo com Kusch (2007) que
afirma que estamos enraizadas no solo de América, impregnadas com a
cultura ancestral indigena, envolvidas em relacdes de reciprocidade e
complementaridade com a natureza, acompanhadas por sabias e sabios da
nossa terra, enriquecidas com os saberes, os conhecimentos, as filosofias e
as cosmologias amerindias. Mesmo assim, ainda existe um evidente
desnivel na forma como n6s na América vemos o mundo, uma visao ainda
eurocéntrica e colonial. O americano em si sempre esta situado numa
margem de inferioridade frente ao mundo ocidental que se considera
superior e considera superiores os seus saberes, e seus conhecimentos, as
suas metodologias, suas epistemologias e tecnologias (KUSCH, 2007).
Porém, segundo esse autor, é preciso recuperar toda a potencialidade de
pensar e apostar na América.

Desta forma, minhas inquietacdoes sao muitas, mas o que me
embaraca mais é o teor e a forma como se repassam 0s conhecimentos e os
modos de viver indigenas. Conforme estudos de Bergamaschi (2012), o
preconceito, a folclorizacao ainda esta muito presente em sala de aula e a
sabedoria, os conhecimentos e a epistemologia indigena sao ignoradas e
invisibilizadas. Por outro lado, ainda é evidente a incapacidade nao
voluntaria de profissionais da educacdao de perceber outras légicas, outros
mundos, outras formas de vida e outros conhecimentos e trazé-las para a
sala de aula. Porém, ndo sao estas pessoas responsaveis individualmente,
mas todas nés em América que fomos colonizadas a ver o mundo de
determinada forma: de maneira ocidental, moderna, baseada no
desenvolvimento econdmico como unica forma de existéncia, concepcao

que é em geral replicada na escola.
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Penso que uma forma de trabalhar a educacao intercultural e no caso
0os conhecimentos indigenas, seria a partir do Bem Viver, pelo fato de se
fundamentar na vida, no cotidiano, na comunidade e assim, se aproximar
do solo, da légica, da cosmologia, da filosofia, da religiosidade, da
epistemologia. Esta poderia ser uma forma de se aproximar de outros
mundos, outros sagrados, outras epistemologias, outras cosmologias e
outros conhecimentos. No entanto, estamos cientes de que as concepc¢des
de interculturalidade e Bem Viver podem também sofrer o processo de
colonialidade, perdendo assim seu potencial transformador de um novo
encontro com a vida.

No entanto, mesmo com tantas incoeréncias e contradicdes, nao
podemos negar que os contextos amerindios, incluindo o Brasil, estao
vivenciando um momento fértil de dialogos, intercambios e reflexdes
voltadas para a criacao de propostas de educacao intercultural que acolham
as diversidades culturais. Estes movimentos podem promover outras
formas de agenciar a vida (vivéncias) e outros modos de socialidade
(convivéncia), que, certamente, também atingirao o contexto vivencial de
estudantes e docentes, tanto de escolas como de universidades.

As reflexdes apregoam a necessidade de se partir de outro
referencial tedrico e epistemoldgico que possa subsidiar iniciativas para a
superacao das diferentes colonialidades do poder, do saber, do ser, da
natureza (QUIJANO, 2010), violéncias, preconceitos, silenciamentos e
discrimina¢cdes que marcam a histéria da América. As propostas que surgem
nesse movimento de descolonialidade expressam o desejo e a necessidade
de outras formas de vivéncia e convivéncia que considerem as alteridades e
as bases légicas, epistemoldgicas, cosmoldgicas e cientificas dos diversos
grupos presentes no contexto amerindio.

Nesse sentido, considero que o movimento atual € um tempo
oportuno para construir um lugar de reconhecimento dos saberes e fazeres
indigenas. E oportuno trazer aos termos epistemologicos e filosoficos os
saberes originarios, reconhecer as contribuicoes herdadas pelo Brasil e sua

validade na construcdao de um modelo de sociedade mais justo e
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democratico (SOUZA, 2012). E oportuno engajar-se na tarefa de valorizar,
identificar as marcas, as légicas e as cosmoldgicas amerindias, presentes no
contexto brasileiro e na educacao. A proposta desta tese é contribuir nas
reflexdes aqui anunciadas a partir do paradigma dos povos indigenas do

Bem Viver, referéncia importante nos conhecimentos indigenas.

A EDUCACAO INTERCULTURAL

Um importante trabalho de construcao histérica e disposicao para a
justica social, cultural, filosofica, epistemolégica/epistémica estao por ser
concretizados, em que a educacado intercultural pode ser um espaco
privilegiado. Educacao intercultural entendida como espaco politico de
transformacdo social, ampliando a capacidade de respeito das futuras
geracoes e desfazendo antigos e arraigados preconceitos sobre os povos
indigenas (BERGAMASCHI, 2012).

Educacao intercultural, também entendida como espaco de assuncao
de identidades (FREIRE, 1996). No Brasil, a tendéncia é desconsiderar a
existéncia dos povos indigenas na formacao de sua identidade. O processo
de negacado e invisibilidade continua sendo reafirmado também no contexto
da educacao. No entanto, o povo brasileiro tem uma heranca indigena em
sua ancestralidade, em seu pensar e em seu modo de ser, que precisa ser
assumida.

A compreensado sobre a nossa identidade nacional precisa mergulhar
na profundidade cronoldgica da ocupacdo humana neste continente, para
acessar a ancestralidade, os saberes, os fazeres e outros aspectos
marcantes que herdamos das tradicoes culturais originarias. (KUSCH, 2007).
Nesse sentido, precisamos reconhecer as contribuicoes herdadas pelo Brasil
em termos de patrimoénio genético e conhecimentos tradicionais associados
na alimentacao, no sustento, na ambientacdo, na imaginacdo, na

cosmologia, na filosofia, na epistemologia e nos valores (SOUZA, 2012).
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A educacao intercultural também pode ser um espaco oportuno para
a reflexdo sobre novo perfil de civilizacado e humanidade, a partir da
polifonia dos diversos conhecimentos e culturas, também considerando os
conhecimentos dos povos nativos. Nessa perspectiva, Malvina do Amaral
Dorneles percebe a educacdao como processo intercultural de humanizacao
e gestao do cuidado. Diz a autora que o desafio é tornar a educacao “lugar
de um novo tipo de humanismo” (DORNELES, 2014. p.14). Conforme
Dorneles, é preciso considerar a educacdo “como um processo intercultural,
humano e humanizador, que constitui e se expressa como movimento e no
movimento de producao, organizacao e gestao da vida e do viver: como
gestao do cuidado” (Idem, p.15).

A educacao intercultural, portanto, pode ser vista como espaco que
sugere e realiza outra qualidade do humano que queremos e outro mundo
feito a partir da pluralidade de mundos possiveis. Segundo Souza (2012,
p.18), ha uma oportunidade historica Unica para o conjunto da sociedade
brasileira de implementacao de um novo projeto de “reconstrucao nacional”
- ou melhor, de “reconstrucao (inter)nacional no interior do territério do
Brasil, permitindo-nos um novo perfil de civilizacao, agora enriquecido pelos
conhecimentos nativos” (Idem. p. 18).

Entendemos também a educacao intercultural como um espaco
oportuno para a superacao de tendéncias etnocéntricas e monoculturais e a
renuncia ao método e a postura hermenéutica reducionista, proporcionando
o reconhecimento dos diversos mundos, dos diversos conhecimentos e dos
diversos aportes teoricos. A formacao, neste sentido, se torna espaco de
dialogo dos saberes.

Boaventura de Sousa Santos fala em Ecologia dos Saberes, que parte
da premissa da existéncia e do reconhecimento afirmativo da diversidade
epistemologica do mundo, da diversidade cultural e de uma pluralidade de
formas de conhecimento (SANTQOS, 2006).

Para uma educacao intercultural que considere esta diversidade de
saberes, fazeres desde a perspectiva da América, incluindo a pluralidade de

povos indigenas, sdo requisitados referenciais e pressupostos teoricos e
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epistemolégicos contextualizados neste solo americano. Tentar
compreender os conhecimentos amerindios desde os conceitos e as
concepcoes epistemoldgicas ocidentais resulta numa tarefa pouco
adequada. As concepcdes, os valores, as cosmologias, as filosofias, os
saberes, os fazeres e as cotidianidades encontram uma interpretacao
semantica e hermenéutica mais consistente quando tomamos em conta o
préprio horizonte conceitual do pensamento amerindio.

Os pensamentos ocidentais e amerindios trazem interpretacoes do
mundo e conceitos muito distintos entre si. Segundo Kusch (2007), ha
diferencas enormes entre a forma ocidental e amerindia de pensar. Diz o
autor que o pensamento ocidental é sustentado no “ser’” enquanto o
amerindio, no “estar”. Kusch afirma que a propria condicao de estar na
Ameérica é uma condicao privilegiada para o florescimento de novas formas
de conhecimentos. Assevera Kusch que “frente al pueblo americano, no cabe
si no ser americano, y esto significa recobrar resortes imprevistos, esos que
solo puede dar el mismo pueblo” (2007, p. 544).

Os conhecimentos indigenas, portanto, constituem um desafio para
ainvestigacao. A alteridade de sua expressao demanda outros instrumentos
e referenciais que permitam compreender as diversidades e complexidades
das expressdes desde as fontes do pensamento indigena. Assim, se torna
imprescindivel uma mudanca de perspectiva desde onde analisamos,
olhamos e vemos este conhecimento. Faz-se necessaria uma abordagem
intercultural que esteja aberta para os aportes teoricos das diferentes
culturas. Esta perspectiva pede uma prdxis intelectual dialégica para que
nao se pense ou se fale sobre as diferencas, mas que se fale com elas e a
partir delas.

Desta forma, ao investir na mudanca de paradigma teodrico, se esta
permitindo uma nova constelacao dos saberes da humanidade, como
também um dialogo aberto sobre os ideais e valores que poderdao guiar uma
nova forma de pesquisa que considere a pluralidade dos conhecimentos
(FORNET-BETANCOURT, 1994).
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Para Fornet-Betancourt, a educacao na América herdou e continua
utilizando uma construcdo tedrica e metodoléogica monocultural,
proveniente da tradicao ocidental. Esta monoculturalidade decorre da
auséncia de comunicacao com os saberes de outras culturas. Para Fornet-
Betancourt (1997), o pensamento eurocéntrico pode ser percebido a partir
de certos critérios como: a reflexao centrada em um tipo légico de saber
critico-racional; a preferéncia, com tendéncia excludente, de temas e de
fontes de estudos diretamente vinculados a tradicao “oficial” europeia; a
prerrogativa de forma absoluta das formulacdes escritas e académicas das
questdes tratadas; na designacdo como “saber cientifico” este saber
ocidental; na opcao pela concepcao individualista da fonte do saber.

Os critérios do pensamento eurocéntrico, em muitos aspectos, sao
contrarios as abordagens que o pensamento indigena toma em conta, como
por exemplo, o predominio da oralidade na linguagem, nas formulacdes das
questoes e na construcao dos conhecimentos e o predominio da concepcao
comunitaria como fonte do saber, ou seja, € a comunidade e ndao o individuo
responsavel por construir saberes e conhecimentos.

A proposta da abordagem intercultural contempla, como condicao
prévia, a disposicao de construir o saber sobre a base de uma discussao
igualitaria entre as culturas, de forma democratica, que ndao concede a
nenhuma cultura direito a veto, mas sim o direito a expressar-se sem
limitacdes conceituais prévias.

Segundo Fornet-Betancourt (2003), é preciso reposicionar o saber e
liberta-lo do peso de deixar raizes em um so6 lugar, ser monolocal e de
compreendé-lo como tendo morada em todas as culturas e com 0os meios
de se articular como tal. “Sua atencao centra-se melhor na busca de pistas
culturais que permitam a manifestacao polifénica daquilo que chamamos de
saber desde o multiverso das culturas” (Idem, p. 300).

Portanto, & preciso trabalhar para uma mudanca de paradigma
tedrico e “cientifico” que permita uma nova constelacdo dos saberes da

humanidade. Igualmente, é necessario um dialogo aberto sobre os ideais e
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valores que devem guiar a pesquisa ou seja, sobre o que queremos ou

devemos saber realmente. Para Fornet-Betancourt (2003, p. 300):

. trata-se de complementar esse giro paradigmatico em nivel
“tedrico”, com a proposta pratica de reorganizar o mundo
globalizado, fazendo valer, contra as forcas dominantes e
niveladoras da globalizacdo atual dominante, que no mundo
existem povos que fazem o mundo plural e que o futuro da
humanidade, por isso, também pode ir pelo rumo da solidariedade
entre mundos reais que se respeitem, isto é, de uma humanidade
solidaria que convive em muitos mundos.

Neste movimento é que se insere a reflexdao sobre a tematica do Bem
Viver com a qual me disponho a dialogar, uma concepcao que apresenta
pensamentos, principios e praticas ancestrais, que sustentam as culturas e
as cosmologias indigenas no continente americano. O fundamento desta
proposicao sao as relacoes de equilibrio e reciprocidade entre todas as
formas de vida existentes na natureza.

O Bem Viver, portanto, aparece como uma oportunidade para
construir outra sociedade, alicercada na convivéncia da pessoa em sua
diversidade e em convivio com a natureza. Desta forma, apresenta uma
proposta alternativa ao modelo de desenvolvimento ocidental baseado na
busca do progresso através do crescimento econdmico, modelo este que
tem sido apontado como responsavel pela crise humana e ambiental, pela
qual passa o mundo.

Em efeito, este € um conceito que se encontra em processo de
consolidacao, visto que alguns paises como Equador e Bolivia incorporaram-
no em suas constituicdes, mas a vivéncia concreta ainda esta longe de
acontecer. No caso do Brasil, os povos indigenas também tém trazido aos
debates as suas formas de expressdoes do Bem Viver. Tém questionado o
modelo existente e apontado para outro modelo de convivéncia com outras
formas de relacdes entre humanos e a natureza.

A construcdao do conceito do Bem Viver desvenda as escolhas e as
limitacoes das diversas teorias do desenvolvimento. A perspectiva

descolonial questiona algumas dessas bases alicercadas na ideia de
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progresso, e por sua vez abre perspectivas para outras opc¢des alternativas.
Neste sentido, Acosta afirma que “El Buen Vivir no es, entonces, un
desarrollo alternativo, sino que se presenta como una alternativa a todas
esas posturas.” (GUDYNAS; ACOSTA, 2011, p.103).

A concepcao do Bem Viver, entretanto, nao tem uma compreensao
Unica. Ela traz em si uma complexidade e uma diversidade de acepcoes
muito ampla que necessita ser elucidada. O Bem Viver como conceito nasce
das tradicoes e dos conhecimentos indigenas, mas percorre caminhos
diversos. E sao estas diversas concepcdes que procuro pesquisar e
compreender no capitulo 5 desta tese: “O paradigma do Bem Viver”.

Porém, antes de acercar-me a concepcao do Bem Viver a partir dos
povos indigenas para entendé-lo mais adequadamente, é importante
abordar o tema do reconhecimento de outros modos de vida e a

descolonialidade. Este tema, portanto, sera abordado no préximo capitulo.
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4. DESCOLONIALIDADE

E O RECONHECIMENTO DE OUTROS MODOS DE VIDA.

Povo Kanamari em trabalho de cooperacao e reciprocidade (Foto: Walter Sass)

E O QUE FAZEM OS BRANCOS COM TODO ESTE OURO?
Por acaso eles o comem?

Davi Kopenawa

No comeco a terra dos antigos brancos era parecida com
a nossa... Mas seu pensamento foi se perdendo cada vez
mais numa trilha escura e emaranhada... comecaram a
rejeitar os dizeres de seus antigos como se fossem
mentiras e foram aos poucos se esquecendo deles.
Derrubaram toda a floresta de sua terra para fazer rocas
cada vez maiores... Puseram-se a desejar o metal mais
solido e cortante, que tinha sido escondido debaixo da
terra e das aguas. Ai comecaram a arrancar 0s minérios
do solo com voracidade. Construiram fabricas para cozé-
las e fabricar mercadorias em grande quantidade. Entao
seu pensamento cravou-se nelas e eles se apaixonaram
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por esses objetos... Isto os fez esquecer a beleza da
floresta. Pensaram: “Haixopé! Nossas maos sao mesmo
habilidosas para fazer coisas! Podemos ficas cada vez
mais numerosos sem nunca passar necessidade! Vamos
criar também peles de papel para trocar”, Entao fizeram
o papel de dinheiro proliferar por toda parte, assim
como as panelas e as caixas de metal, os facoes e os
machados, facas e tesouras, motores e radios,
espingardas, roupas e telhas de metal. Eles também
capturaram a luz dos raios que caem na terra. Ficaram
muito satisfeitos consigo mesmos. Visitando uns aos
outros entre suas Cidades, os brancos acabaram por
imitar o mesmo jeito. E assim as palavras das
mercadorias e do dinheiro se espalharam por toda terra
de seus ancestrais. E o meu pensamento, por quererem
possuir todas as mercadorias, foram tomados de um
desejo desmedido. Seu pensamento se esfumacou e foi
invadido pela noite. Fechou-se para todas as outras
coisas. Foi com estas palavras da mercadoria que os
brancos se puseram a cortar todas as arvores, a
maltratar a terra e a sujar os rios. Comecaram onde
moravam seus antepassados. Hoje ndo resta quase nada
de floresta em sua terra doente e ndao podem mais beber
agua de seus Rios. Agora querem fazer a mesma coisa
na nossa terra. (KOPENAWA, 2015, p. 408)

Comeco este capitulo com a fala de Davi Kopenawa pois traduz de
forma dinamica e sensivel o que aconteceu com a colonizacao no Brasil e na
Ameérica. As palavras deste grande sabio Yanomami ilustram o que foi dito
sobre a colonizacao e seus efeitos, ou seja, a colonizacdo se manifestou
aqui na Ameérica, principalmente com paradigmas eurocéntricos de

mercantilismo, progresso e desenvolvimento.

A DESCOLONIALIDADE E SEUS PARADIGMAS

Como ja mencionamos, entre os diversos conceitos e concepcoes
destacados na colonizacao e na colonialidade um deles é o do
desenvolvimento. Neste estudo vou me ater ao conceito de
desenvolvimento, considerando que esta intimamente ligado ao progresso

e ao mercado econdmico. Sendo que o um dos principais questionamentos
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da concepcdo do Bem Viver a partir dos Povos Indigenas é o acento e o valor
que o mundo ocidental da ao desenvolvimento e ao mercado econdmico,
como retrata tdo bem o relato de Davi Kopenawa: as mercadorias e o
dinheiro invadem o mundo e acabam com florestas, ambientes e todo o
COSmMos.

Em nome do desenvolvimento, governos e organismos
internacionais promoveram e promovem leis, projetos com a intencao de
aumentar a QUALIDADE DE VIDA de povos, pessoas e nacdes da América e
do mundo. No entanto, estas organizacdes buscam uma equivaléncia ao
chamado desenvolvimento de cunho eurocéntrico. Mesmo que falem em
diversidade e heterogeneidade, em geral partem de pressupostos
eurocéntricos tidos como universais.

Assim, uma das bases fundamentais que alicercam a concepcao de
desenvolvimento é a ideia de progresso, que tem uma longa historia e esta
relacionada com postulados culturais proprios de origem europeia.

Ja no século XVI, a nocao de progresso aparece como atribuicao de
um novo protagonismo outorgado ao ser humano, agora entao, concebido
como um SER'™ fora e separado da natureza, e que deveria dominar e
manipular esta natureza. Francis Bacon (1561-1626), fil6sofo renascentista,
afirmava que a ciéncia devia torturar a natureza para se conseguir desvendar
todos os seus segredos, igual ao oficio da santa inquisicao. (GUDYNAS;
ACOSTA, 2011, p. 103).

A ideia de progresso, pouco a pouco, se converteu em um dos
conceitos dominantes e influentes da Europa e propagou-se pela América
num longo processo que iniciou com a conquista, passou pela fase colonial
e se projetou nas republicas. No século XIX esta nocao ja estava consolidada
nas elites das republicas americanas e explicava muitos aspectos da
estruturacao econémica da época. Durante este longo tempo, as concepcoes
alternativas proprias das culturas indigenas foram minimizadas,

subordinadas e relegadas.

> Conforme o filésofo argentino Rodolfo Kusch, esta concepcao de SER, separado e superior
a natureza, reside o principal contraponto com o conceito do MERO ESTAR, em que se esta
amparado pela natureza.
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Segundo Acosta e outros autores latino-americanos, no século XX a
ideia do progresso foi reformulada associando-a ao conceito de
desenvolvimento. O autor remete ao discurso inaugural do presidente dos
Estados Unidos Harry Truman, quando em 1949 ele categoriza os diversos
paises entre desenvolvidos e subdesenvolvidos. Os paises desenvolvidos
estariam no topo da piramide do progresso, enquanto o
subdesenvolvimento definia o estagio dos paises que estavam a margem do
progresso econdmico, técnico e cientifico. No discurso, Truman afirma que
todas as nacdes deveriam seguir o mesmo caminho e aspirar a uma meta: o
desenvolvimento. E que, as nacdes que estariam no topo da piramide,
deveriam servir de modelo para aquelas qualificadas de subdesenvolvidas.
(GUDYNAS; ACOSTA, 2011, p.103)

Desta forma, o presidente definiu estratégias de intervencao por
parte dos paises desenvolvidos, com vistas a superacao de condicdes de

atraso.

Debemos emprender un nuevo programa audaz para lograr que los
beneficios de nuestros avances cientificos y del progreso industrial
disponible para la mejora y el crecimiento de las areas
subdesarrolladas (...) Mas de la mitad de la poblacién del mundo
vive en condiciones cercanas a la miseria. Su alimentacion es
inadecuada. Son victimas de la enfermedad. Su vida econémica es
primitiva y estancada. Su pobreza es un obstaculo y una amenaza
tanto para ellos como para las areas mas prosperas (...) Estados
Unidos es preeminente entre las naciones en el desarrollo de
técnicas industriales y cientificas (...) Creo que tenemos que poner
a disposicion de los pueblos amantes de la paz los beneficios de
nuestro acervo de conocimientos técnicos con el fin de ayudarles a
realizar sus aspiraciones de una vida mejor. Y, en cooperacién con
otras naciones, debemos fomentar la inversion de capital en las
areas que necesitan desarrollo. (PEREZ-MORON, 2014, p. 51).

Portanto, segundo Acosta, desde entao este objetivo de progresso
desenvolvimentista de cunho econémico foi reafirmado e imposto ao resto
do mundo, se transformou numa meta para toda a humanidade, o que
implicava na difusao do modelo de sociedade dos Estados Unidos, pautada
em valores herdados da Europa. Nesta perspectiva, América Latina e outras
regides do mundo, deveriam aplicar um conjunto de politicas, medidas e
indicadores para sair do subdesenvolvimento e chegar a desejada condicao
de desenvolvimento. (GUDYNAS; ACOSTA, 2011, p.104).
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Esta longa historia aqui resumida, explica que a ideia de progresso,
com suas raizes eurocéntricas, esta profundamente enraizada na cultura
euro-americana dominante. Suas expressdes politicas e académicas,
tedricas e praticas se constituem em marcos para a disseminacdo e
manutencdo da meta do desenvolvimento como crescimento econémico.

Exemplo disso, podemos citar a propria Organizacao das Nacoes
Unidas, os esforcos de desenvolvimento que ela tem proposto influencia
profundamente a vida de milhdes de pessoas em todo o mundo. Orientando
estes esforcos esta a conviccdao de que a paz internacional e a seguranca
duradouras so6 sao possiveis se o desenvolvimento econémico e o bem-estar

social das pessoas em todos os lugares forem garantidos:

Visando a criacao de condicbes de estabilidade e bem-estar
necessarias para a convivéncia pacifica entre as nacdes (...) as
Nacbdes Unidas devem promover: padroes de vida mais elevados,
pleno emprego e condicbes de progresso econdmico e social e
desenvolvimento (...) (Artigo 55 da Carta da ONU)

Também a educacao em suas teorias, pedagogias, metodologias, em
todos os niveis de ensino foi concebida para reproduzir esta trama politica-
ideologica-epistémica que sustenta o modelo de sociedade baseado naideia
de progresso e de desenvolvimento econdmico. Assim, os conteudos
passam a ser constituidos para que em seu conjunto se configure de forma
homogéneo e logicamente hegemdnica. Neste sentido, para José de Souza
Silva, a educacao na América Latina forma especialistas impregnados da
meta universal para todas as sociedades de “ser desenvolvida”. (SILVA, 201 3,
p. 472)

Esta determinacao explicaria porque alguns aspectos da legislacao
brasileira nao teriam o avanco necessario em termos do reconhecimento,
valorizacao e efetivacdo da diversidade. Assim por exemplo, mesmo que a
Constituicao Brasileira de 1988 e leis decorrentes, sobre a educacao
intercultural tenha carater de cumprimento obrigatério, sao poucas as
instituicdes e curriculos escolares em que a interculturalidade integra as

estruturas da formacao e educacao intercultural.
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O preco para alcancar o desenvolvimento tem sido muito alto e tem
trazido consigo consequéncias negativas imediatas, tais como a grande
concentracdo de riquezas, aumento das desigualdades sociais e econdémicas
entre individuos e nacdes, dominio e exploracdo da natureza até sua
exaustdo, relacoes e estilo de vida mercantilista, influéncia de poderosos
monopolios, negacao de formas de vida baseadas em cosmologias distintas,
saberes e conhecimentos silenciados e invisibilizadas, entre outras.

Talvez ndao consiga mencionar todos aqui, mas 0Ss casos mais
evidentes sao os povos e as tematicas referentes aos negros ou
afrodescendentes e aos povos indigenas, que nunca foram vistas com outra
possibilidade de conceber, vivenciar, e entender a vida, ter outras

cosmovisoes, saberes e modos de estar no mundo.

CRITICA A COLONIALIDADE, AO DESENVOLVIMENTO E AO PROGRESSO

As ideias sobre o desenvolvimento aqui na América tém sido
questionadas desde 1500, principalmente pelos indigenas e
afrodescendentes. Foram eles os que se opuseram a situacdao de dominacao,
seja com suas lutas, suas denuncias, sua oralidade e sua escrita. Temos
diversos relatos historicos. Temos também escritos como os de Felipe
Guaman Poma de Ayala que denuncia a exploracao e propde que se agencie
um bom governo onde haja justica. Ainda falta muito a ser pesquisado em
termos de escritos e falas indigenas sobre a denuncia do sistema
colonialista.

As criticas a colonialidade, e o verdadeiro sentido da
descolonialidade, portanto, iniciam a partir de indigenas, afrodescendentes
e de movimentos sociais.

Em termos de academia, estes questionamentos tiveram uma maior
envergadura baseados em expressoes de movimentos sociais e étnicos da
América e de outras partes do mundo, que traziam a critica a nocao de

progresso e desenvolvimento e a todo o sistema capitalista existente na
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América e em outras partes do Mundo, como no continente Africano e
outros.

Deste modo, varias teorias contribuiram no processo de critica ao
colonialismo. Distintas vertentes tém refletido e contribuido com o tema,
seja o0 marxismo, que na academia é considerado o pioneiro na critica ao
mundo moderno capitalista; a Pedagogia do grande pensador brasileiro
Paulo Freire; o grande pensador Frantz Fanon, pioneiro em formular a
colonialidade/descolonialidade; a filosofia do argentino Rodolfo Kusch,
clamando pela continuidade indigena na América. O p6és-modernismo que,
apesar das criticas em relacao a modernidade, ainda permanece com a
I6gica eurocéntrica. Os Grupos de Estudos sobre a colonialidade (Gesco)'®,
e a Teoria da Libertacao, considerada a primeira filosofia e teologia prépria
da América.

Nos anos de sessenta € que estes questionamentos tiveram uma
maior envergadura na academia. Os questionamentos vinham diante de
impactos negativos que eram percebidos tanto nas esferas sociais,
ambientais e epistemoldgicas. E estas criticas vinham em consequéncia de
concepcoes e programas de desenvolvimento baseadas no crescimento
econdmico e que ameacavam a sobrevivéncia no planeta. Percebia-se que o
estilo de vida dos paises industrializados era insustentavel; que a terra nao
tinha a capacidade de absorcdo e resiliéncia para continuar neste rumo;
percebia-se o aumento da miséria, fome e pobreza no mundo; guerras e
conflitos entre paises. E tudo isso devido a disputa e dominio de recursos
econdmicos; a violacao dos direitos humanos; a crise alimenticia. Tudo isto
ameacava a vida, a convivéncia humana e a natureza e preocupava a todos
e também aos paises industrializados.

Também na area da educacao surgiu um movimento de
questionamentos e perguntas sobre que mudancas paradigmaticas
deveriam acontecer? Como a educacao poderia contribuir na construcao de
um futuro relevante para os povos, sociedades e comunidades e para a

sustentabilidade da vida? Como mudar as pedagogias e metodologias para

'*Para maiores informacdes em www.gescodescononial.org
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que possam haver mudancas significativas na epistemologia, nos
conhecimentos, na convivéncia entre as pessoas e com vida de todo o
planeta.

Varias vertentes surgiram com a intencdo de responder a todas estas
perguntas. Aqui opto em trazer o aporte da descolonialidade, que é uma
das bases teoricas criticas para compreender e construir um pensamento
reflexivo em relacdo aos multiplos processos coloniais pelos quais a
sociedade, a educacao e a formacao de pessoas sujeitas tém sido
influenciadas desde uma visao eurocéntrica. Estas reflexdes, analises,
construtos teodricos e producdes, sdo importantes para compreender o
contexto da América. Por outro lado, é igualmente importante entender que
algumas delas se baseiam em discursos heterogéneos que, em alguma
medida, obedecem a linhas de pensamento constituidas desde estudos e
I6gicas euro centristas (CANON BUITRAGO, 2017, 66)

E como forma de trazer esta concepcao quero iniciar com uma
concepcao indigena de descolonialidade como possibilidade de viver a vida

de forma diferenciada.

Hoje, os brancos acham que deveriamos imita-los em tudo. Mas nao
é 0 que queremos. Eu aprendi a conhecer seus costumes desde a
minha infancia e falo um pouco de sua lingua. Mas eu ndao quero
ser de modo algum um deles, ao meu ver s6 podemos ser brancos
no dia em que eles mesmos se transformarem em Yanomami.
(KOPENAWA, 2015, p.75).

Esta frase de Davi Kopenawa €é uma das declaracoes de
descolonialidade mais intensa e profunda que ja li. E de uma concretude que
nega a colonialidade em seu proprio ser, em sua identidade e em sua vida.
Por isso, para ilustrar expressdes de descolonialidade optei em usa-lo como
referéncia, somente a ele e nao outros povos. Mas estes outros povos
indigenas, com formas e nuances diferentes poderiam dizer os mesmos
pensamentos e as mesmas palavras. Eu ja escutei estas formas de falar e
pensar nas cosmologias do povo Lakland Xokleng e de muitos outros com

0S quais tive contatos e convivéncias.
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Continuando, portanto, com Davi Kopenawa, ele faz muitas
afirmacoes descoloniais, por exemplo, sobre a terra e a floresta: “Acho que
vocés deveriam sonhar a terra, pois ela tem coracao e respira... 0s brancos
talvez nao oucam os seus lamentos, mas ela sente dor, como os humanos.
Suas grandes arvores gemem quando caem e ela chora de sofrimento
guando é queimada... Os brancos nao veem a floresta como os indigenas...
eles se fixam nas peles de papeis feitas de arvores... o pensamento deles
segue outros caminhos que é o da mercadoria” (KOPENAWA, 2015, P. 64).
Fica evidente aqui a critica e o contraponto indigena a objetivacao e a
mercantilizacao da natureza, porquanto que os Yanomami a veem com vida,
sentimentos, emocdes e espiritualidade. Muitas vezes ouvimos que é
romantica a ideia de que os indigenas amam a natureza e que a respeitam,
que chamam a terra de mae. Mas na maioria das vezes, este respeito €
interpretado de forma eurocéntrica, afinal sempre nos ensinaram que
somente o ser humano tem coracao, sentimentos e alma. Assim, se torna
dificil ver outra cosmologia.

No que se refere aos processos educativos, diante de um modelo
eurocéntrico, Kopenawa nos aponta outros caminhos de ensino e
aprendizagem. Ele afirma:

Eu ndo aprendi a pensar as coisas fixando os olhos em peles de
papel. Vi-as de verdade, bebendo o sopro da vida de meus antigos
com o p6 de Yokohama que me deram. Foi deste modo que me
transmitiram também o sopro dos espiritos que agora multiplicam

minhas palavras e estendem o meu pensamento em todas as
direcdes. (KOPEWANA, 2015, p 76)

Além disso, um aspecto importante em relacdao a aprendizagem que
Kopenawa nos coloca sdao 0s ensinamentos reciprocos e respeitosos a partir

e em relacdo a natureza:

Como eu disse, o pensamento dos Xamas se estende por toda parte,
debaixo da terra e das aguas, para além do céu e nas regides mais
distantes da floresta e além dela. Eles conhecem as inumeraveis
palavras destes lugares e as de todos os seres do primeiro tempo. E
por isso amam a floresta e querem tanto defende-la. A mente dos
homens brancos, ao contrario, contém apenas o tracado das palavras
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emaranhadas para as quais olham sem parar em suas peles de papel.
(KOPENAWA, 2015.p. 468).

Neste texto, segundo Bruno Ferreira do Povo Kaingang, dois
aspectos sao importantes sobre o sistema de vida dos povos indigenas. Um
deles tem a ver com a relacdao de convivéncia com a natureza como agente.
Isto remete a um profundo respeito em relacdo a natureza; ela é viva, é
dinamica e apresenta saberes e conhecimentos muito importantes. O outro
aspecto é o da reciprocidade e profundo respeito e convivéncia com a
natureza. Existem relacdes de reciprocidade em que ha interaprendizagens,
interconexoes, comunicacoes reciprocas, trocas, intercambios."”

Como nos diz o professor Dorvalino Kaingang:

A natureza é sabia. E nés temos uma relacdo de reciprocidade e
complementariedade com a natureza e por isso aprendemos tudo
com ela. E ela que nos ensina. Agora como vou dizer que tal escrito
foi autoria minha? Se eu aprendi com a natureza. Penso que os
brancos ainda nao entenderam esta parte de que a sabedoria e a
autoria de nossas palavras vém da natureza. Também é bom dizer
que somos parte da natureza. Somos parte do todo e vivemos em
reciprocidade e complementariedade. Agora falta o branco
entender que a natureza tem sabedoria e se ele a observasse logo
iria perceber isto. '

Sobre a capacidade dos povos indigenas viverem a
interculturalidade, percebemos isto na fala de Kopenawa quando se refere
a disposicao de compartilhar sua palavra; na preocupacao de coloca-la em
peles de papel para que a cultura nao indigena a compreenda; na tolerancia
em relacao ao nao entendimento dos nao indigenas; na capacidade de
acolhimento de outras pessoas e povos; na esperanca de que mais pessoas
se juntem a sua luta por reconhecimentos de direitos. Segue a fala de

Kopenawa:

Omama fixou suas palavras dentro de nds. Mas para que os brancos
a possam escutar, é preciso que sejam desenhadas como as suas....
Se nao for assim, seu pensamento permanece oco... Uma vez

'” Apreciacao de Bruno Ferreira do Povo Kaingang e doutorando em Educacdao da UFRGS em
atividade Académica.

'!Reflexdao da minha Tese junto com Dorvalino Refej Cardoso, professor e sabio Kaingang
sobre o pensamento da Reciprocidade como norma da cosmologia do dos povos indigenas
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colocadas no papel permanecerdo tao presentes para eles... que nao
param de olhar... E isto talvez os faca dizer: “E verdade, os
Yanomami ndo existem a toa. Nao cairam do céu. Foi Omama que
os criou para viverem na floresta”. Por enquanto, os brancos
continuam mentindo a nosso respeito, dizendo: “Os Yanomami sao
ferozes. S6 pensam em fazer guerra e roubar mulheres. Sao
perigosos!”. Tais palavras sao nossas inimigas e nés as odiamos. Sé
fossemos ferozes de verdade, forasteiro algum jamais, teria vivido
entre n6s. Ao contrario, tratamos com amizade os que vieram a
nossa terra para nos visitar. Moraram em nossas casas e comeram
as nossas comidas. Estas palavras torcidas sao mentiras de maus
convidados. Ao retornarem as suas casas, poderiam ter dito a todos
ao contrario: “Os Yanomami amarraram minha rede em sua casa e
com generosidade me ofereceram sua comida. Que viviam na
floresta como seus antepassados antes deles! Que seus filhos sejam
muitos e sempre saudaveis! Que continuem cacando, dando festas
reahu e fazendo dancar seus espiritos xapiri KOPENAWA, 2015, p.
77)

Ha outras falas instigantes de Kopenawa, mas estas ja nos ddo uma
nocao que diante da imposicao colonial, os Yanomami resistiram e irao
resistir. Eles somente ouvirao a voz de Omama e dos Xapiri. E isto e,
portanto, uma voz de resisténcia e resiliéncia.

Assim como Davi Yanomami, varias vozes e movimentos indigenas
disseram e gritaram a sua palavra contra a colonizacao e colonialidade. Atos
e discursos de descolonialidade sempre ecoaram no mundo indigena,
mesmo que nem todos estavam escritos em peles de papel.

Assim como ja mencionei, no mundo indigena a descolonialidade
inicia no momento da colonizacdo. No entanto, muitas vezes, quando estes
discursos descoloniais indigenas comecaram a ser testemunhados nas peles
de papel, como no caso da Carta de Felipe Guaman Poma de Ayala, no
movimento Zapatista no México e da Campanha positivista de Florianopolis
em 1910, que ecoaram internacionalmente, quando ja nao se podia mais
calar a voz indigena, foram considerados, como palavras de guerrilheiros
perigosos, indignos de serem escutados.

Foi necessario que, principalmente a partir da década de sessenta,
0S movimentos sociais e académicos comecassem a questionar o processo
de colonizacao em andamento para que se iniciasse uma intensa reflexao

em busca de outra alternativa de gerenciar o mundo.

' Abordo estes movimentos no capitulo seguinte.
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Anibal Quijano foi um dos autores da década de 1990, que refletiu
sobre a colonialidade e descolonialidade e tornou publica a expressao
“colonialidade do poder”. Segundo suas reflexdes, a colonialidade se refere
a um modelo de dominacao global de bases coloniais, tomando como ponto
de partida a conquista da América. Segundo o autor, um ponto central desta
concepcdo é a construcdao de padrboes epistemoldgicos que contribuem,
organizam e sustentam o prolongamento deste modelo eurocéntrico até os
dias atuais. Assim, conforme o autor, a colonialidade do poder inclui a
dominacdo das subjetividades, exploracao e controle do trabalho sob a
hegemonia do poder capital. Neste sentido, a vida de todos os povos nao
europeus com suas sensibilidades, imaginarios e memorias esta voltada a
ser compreendida, interpretada, organizada, e sentida a partir das diversas
subjetividades, organizacdes, compreensdes e teorias europeias, tidas
COmo universais.

Nesta perspectiva, Anibal Quijano (2010) afirma ter sido produzida
uma imensa lista de categorias como desenvolvimento,
subdesenvolvimento, modernizacao, marginalidade, marginalizacao,
imperialismo, dependéncia, revolucao pela vertente eurocéntrica, que foram
sendo extraidos das relacoes de conflito e dos movimentos da sociedade,
que levaram a mudancas relativamente importantes (QUIJANO, 2010, p.
849).

Segundo este autor, no final do Século XX, uma proposicao crescente
de vitimas deste padrao de poder comeca a resistir a estas tendéncias em
todo o mundo. Sendo que a crise do poder eurocéntrico foi enfrentada com
violentas represalias em nivel mundial, surgindo a intencao de desenvolver
uma nova recolonizacao. (QUIJANO, 2010, p. 855). A resisténcia a estes
violentos conflitos é desencadeada com um novo sentido, o da existéncia
social e o da defesa da vida. E a prépria vida e a sua sobrevivéncia que esta
em jogo, e ndo sO mais a pobreza. Assim, “Tal descubrimiento entrana,
necesariamente, que no se puede defender la vida en la tierra sin defender,
al mismo tiempo, en el mismo movimiento, las condiciones de la vida misma
en esta tierra.” (QUIJANO, 2010, p. 855).
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Continua o autor:

De ese modo, la defensa de la vida humana, y de las condiciones de
vida en el planeta, se va constituyendo en el sentido nuevo de las
luchas de resistencia de la inmensa mayoria de la poblacién
mundial. Y sin subvertir y desintegrar la colonialidad global del
poder y su capitalismo colonial/global, hoy en su mas predatorio
periodo, esas luchas no podrian avanzar hacia la produccion de un
sentido histoérico alternativo al de la
colonialidad/modernidad/eurocentrada. (QUIJANO, 2010, 856)

Atualmente na academia, mesmo que a maioria ainda segue
postulados eurocéntricos, em algumas instituicoes e em alguns cursos se
evidencia o questionamento e a instalacao de uma nova racionalidade. Sao
posicdes que negam o carater racional e todas as formas de conhecimento
que partem de principios, epistemologias e regras metodoldgicas, canones
e paradigmas universais, hegemodnicos e etnocéntricas. No entanto, ainda
ha muitos caminhos a seguir, muitos questionamentos a serem feitos
referente a universalidade “cientifica” do conhecimento, na medida que nao
se capta a diversidade e riqueza da experiéncia social de estar no mundo e
nem tampouco quando nao se percebem as alternativas epistemoldgicas
contra hegemonicas e descoloniais que emergem desta experiéncia.

Neste contexto historico de questionamentos da colonialidade, do
desenvolvimento, do mercantilismo e do progresso; e da necessidade de um
processo de descolonialidade, é necessario incluir e situar os debates e as
elaboracdes sobre a concepcao indigena do Bem Viver. Pois o Bem Viver,
além de ser uma proposta politica de vida, é uma pratica ancestral e social
cotidiana das populacdes indigenas que decidiram habitar historica e
publicamente esta existéncia ancestral e cotidiana que traz para o mundo
ocidental novos paradigmas, novas cosmovisdes, filosofias e
conhecimentos.

Nas cosmovisdes indigenas ndo existe o conceito de
desenvolvimento entendido como um processo linear com estados
sucessivos a serem superados e nem a pretensao de alcancar determinada
meta desenvolvimentista. Nao existe a dicotomia ocidental que separa

sociedade e natureza, e nem a ideia de pobreza como caréncia de bens
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materiais. Enfim, o Bem Viver questiona a validade de uma ideia de
progresso e desenvolvimento. No contexto indigena, a ideia de
melhoramento tem a ver com as relacdes sociais que estdao em permanente
construcao e que em ultimo caso se referem a propria vida.

Para dar continuidade ao que apresento aqui sobre o pensar, o estar
e viver dos povos indigenas, no proximo capitulo abordarei a o tema do Bem

Viver.
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5. O PARADIGMA DO BEM VIVER

; B L\ W e |
Desenho do Povo Kanamari elaborado para o material didatico de suas escolas (Foto:

Walter Saas - Arquivo do COMIN)

“...sdo palavras surgidas no tempo dos sonhos, e que
desejo oferecer aos brancos.”
Davi Kopenawa

PALAVRAS DO TEMPO DOS SONHOS

Comeco o capitulo que aborda o Bem Viver com as palavras de Davi
Kopenawa: “Gosto de explicar essas coisas para que os brancos entenderem,
para eles poderem entender” (KOPENAWA, 2015, p. 63),

Trago esta frase porque as palavras que Davi Kopenawa vai nos
ensinar no livro a “A Queda do Céu”, sao palavras sabias que vem ao
encontro da vida e da concepcao que tenho do Bem Viver a partir dos Povos
Indigenas. E também um presente que quero acolher e, no que for possivel,
compartilhar neste capitulo da tese e também em minha vida.

Kopenawa explica que sdao poucas as pessoas que escutam a fala
indigena deste modo como Bruce Albert (coautor com Davi Kopenawa do

livro “A Queda do Céu’, isto porque, segundo ele, esta forma de escutar ele
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aprendeu com o povo Yanomami. Por muitos anos ficou ao lado deles e se
tornou seu amigo, aprendeu a imitar sua lingua e a rir com eles. Admite,
no entanto, que Albert nunca se tornou um deles porque os pensamentos,
as vidas sao diferentes e porque Albert é filho desta outra gente. Vejo nesta
fala a profunda capacidade intercultural existente neste povo de acolher as
pessoas de outros povos e com elas compartilhar sua vida.

O fato de Bruce Albert ter ficado ao lado dos Yanomami em suas lutas
despertou em Kopenawa a confianca: “Entdo entreguei minhas palavras e
lhe pedi para leva-las longe, para serem conhecidas pelos brancos que nao
sabem nada sobre nds ...sao palavras surgidas no tempo dos sonhos, e que
desejo oferecer aos brancos.” (KOPENAWA, 2015, p. 63).

A seguir uma importante recomendacao para que estas palavras nao
sejam queimadas, mas desenhadas no papel (escritas). Repete muitas vezes
para que sejam ditas e levadas para longe. Para que as pessoas possam
conhecer a forma de viver do seu povo, possam entender estas palavras e
figuem seus amigos, e talvez possam defender junto com eles suas terras e
suas florestas onde vivem 0s seus ancestrais e seus espiritos protetores que
dancam e brincam com eles.

Kopenawa afirma que estas palavras jamais desaparecerdo, serao

repassadas de geracdo e geracao e estardo impressas no papel. Ele afirma:

Desta forma elas jamais desaparecerdo. Ficardo sempre no nosso
pensamento, mesmo que os brancos joguem fora as peles de papel
deste livro em que elas estdo agora desenhadas, mesmo que os
missionarios que nés chamamos de “gente de Teosi”’, ndo parem de
dizer que sdao mentiras. Nao poderdo ser destruidas pela agua ou
fogo. Nao envelhecerdao como as que ficam coladas em peles de
imagens tirada de arvores mortas. Muito tempo depois de eu ja ter
deixado de existir, elas continuarao tdao novas e fortes como agora.
Sao estas palavras que pedi para vocé ficar neste papel para da-las
aos brancos que quiserem conhecer seu desenho. Quem sabe assim
eles finalmente darao ouvidos ao que dizem os habitantes da
floresta, e comecarao a pensar com mais retidao a seu respeito
(KOPENAWA, 2015, p. 66)

Em um momento, o autor e sabio Yanomami fala que déi em seu povo

que os brancos sejam tdo ignorantes a respeito do modo de viver e pensar
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indigena e que dbi que o caminho dos brancos segue caminhos outros, que
€ o0 da mercadoria.

Outro aspecto que chama atencao nas palavras registradas no livro de
Davi Kopenawa é sua analise do que acontece em relacdo ao mundo dos nao
indigenas. Em varios trechos ele afirma que ha tantas palavras que estao
sendo inventadas pelos brancos como as palavras poluicao, fertilidade da
terra, sustentabilidade, agua potavel, ecologia e muitas outras palavras
novas sao criadas para dizer o que eles, como Yanomami, ja sabem de seus
ancestrais, dos espiritos, das arvores, dos passaros e de toda a natureza.
Ecologia sao suas antigas palavras, as que Omana deu a seus ancestrais. E
sua floresta continua bem viva, porque eles sempre a protegeram. Se hoje
0s nao indigenas inventam palavras para proteger a floresta e a natureza é
porque estao preocupados s6 consigo, porque a terra esta ficando cada vez
mais quente. (KOPENAWA, 2015, p. 475)

Portanto, apresento no inicio deste capitulo, as palavras de Davi
Kopenawa por inspiracdao, por incumbéncia e porque resume e traz
abordagens no que desenvolvo na sequéncia. Vou me referir a muitas falas
indigenas: professores, liderancas, pessoas da comunidade, criancas e
pessoas em espacos urbanos, seja de encontros, seminarios e também da
minha convivéncia de 19 anos com o povo Laklané Xokleng; da amizade e
convivéncia mais de perto com pessoas do Povo Kaingang e Guarani, seja
na comunidade, seja na academia ou em seminarios realizados pelo COMIN.
Ouvi muitos outros povos indigenas do Brasil na elaboracdao de material
didatico; diversos povos da América Latina que encontrei durante estagios,
estadias e eventos continentais e intercontinentais.

Talvez, a mesma incumbéncia que Bruce recebeu de Davi Kopenawa,
de divulgar as falas indigenas com suas concepcdes, cosmologias,
conhecimentos e epistemologias, senti que em muitas situacoes me foram
solicitadas estas divulgacdes, seja por documentos, cartas de denuncia,
material didatico e anuncio de mobilizacées dos direitos e da vida digna
para os povos indigenas. Portanto, sinto-me incumbida, de abordar o Bem

Viver na academia, tema que surge em meio aos povos indigenas; por
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conseguinte, me sinto incentivada pelo COMIN a refletir a concepcao em
conjunto com os povos indigenas, visto que hoje é um tema refletido em
muitos espacos onde, por vezes, as falas e as concepcdes indigenas sao
deixadas de lado.

Outro aspecto importante que o livro de Davi Kopenawa aborda tem
relacio com o tema da concepcao indigena do Bem Viver, pois na
cosmologia apresentada fica nitida esta nocdao, ao apresentar a forma de
vida onde a natureza, a espiritualidade, a comunidade, a reciprocidade e
complementariedade fazem parte. Existem muitas diferencas nas
concepcdes sobre o Bem Viver, por outro lado existem diversas
similaridades acordadas no Encontro Intercontinental de Indigenas sobre o
Bem Viver, ocorrido no Equador em 2013.

Para entender o tema do Bem Viver num contexto mais amplo onde
esta expressao ja circula, neste capitulo tento fazer uma sistematizacao de
suas possiveis origens e usos. Inicio com a abordagem do tema elaborada

no mundo andino.

O BEM VIVER NO MUNDO ANDINO

E certo afirmar que as reflexdes sobre a concepcdo do Bem Viver
indigena surgem inicialmente no mundo indigena Andino? Visto que grupos
originarios de outras partes da América, Australia, da Suécia, da Africa,
também tem expressoes, que poderiam traduzir o que os Andinos traduzem
como Bem Viver.

Ouso dizer que na literatura especializada a primeira vez que a
palavra Bem Viver foi mencionada em alguma escrita foi na obra do peruano
Felipe Guaman Poma de Ayala - Primer Nueva Coronica y Buen Gobierno -,
concluidaem 1615 e dirigida para a Realeza da Espanha. Esta obra foi oculta
por mais de trés séculos, uma vez que o manuscrito s6 foi encontrado em

1907, na Biblioteca Real da Dinamarca.
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O projeto de digitacdo da obra de Guaman Poma foi realizado pela
professora Rolena Adorno, uma das maiores especialistas na atualidade
sobre o autor andino. Hoje o manuscrito integra a lista de “Memorias do
Mundo” da Unesco. (BOECHAT; CORNELSEN, 2011)

A obra é um relato testemunhal, autobiografico e de denuncia de um
periodo da colonizacao europeia na América a partir do olhar dos povos
originarios. A narrativa em texto (1200 paginas) e imagens (398) carregam
em si uma infinidade de detalhes, cédigos e simbologias que os povos
andinos guardavam de forma iconografica, em objetos, tecidos e imagens
em lugar da escrita alfabética, dominio dos povos ocidentais. Guaman Poma
sabia ler e escrever em Espanhol e Quéchua e conhecia o0 mundo e a
ideologia indigena e europeia. Assim, se utilizou de referenciais ocidentais
para fundamentar suas ideias, fazer suas denuncias e solicitacoes.

Percebe-se que o escrito e as imagens sao cuidadosa e
estrategicamente elaborados. Ele se declara cristao, mas acentua sua
linhagem indigena; afirma sua fidelidade a realeza espanhola, e fala da
realidade crista com um pano de fundo indigena e com isto teve espaco para
registrar varios aspectos da cosmologia andina e apresentar os excessos da
empreitada colonizadora e cristianizadora nas provincias e solicitar que
estes excessos deveriam ser desaprovados pela coroa espanhola.

Guaman Poma realizou uma viagem as provincias para saber como
estava o andamento da empreitada colonizadora. Passando pelas diversas
provincias testemunhou situacées dramaticas em cada um dos locais.
Muitas foram as referéncias aos abusos dos padres e representantes e
funcionarios da coroa nas provincias. Eram tributos sonegados a coroa e ao
que mais se refere sao os abusos em relacdo aos povos indigenas, que
trabalhavam como escravos para estes senhores; que exigiam tributos sobre
o que produziam; que confiscavam mulheres para tecerem panos para que
eles pudessem vendé-los sem sequer dar-lhes pagamento pelo trabalho.
Também fala dos estupros contra as mulheres, e acoites a quem se
opusesse aos mandos e desmandos. Testemunhou, assim, crimes

horrendos contra os indigenas e o que lhe parecia mais inaceitavel era a
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proibicao dos povos de viverem conforme o seu modo préprio, seu costume,
sua cultura e seu Bem Viver.

Constatou que os povos indigenas estavam desprovidos de
autonomia e, ao invés disso, estavam sendo explorados com imposicoes
coloniais injustas. No seu regresso da viagem resolveu escrever uma carta
ao rei, porque sentia que em sua lealdade tinha que denunciar o que estava
sucedendo para que ele tomasse medidas para punir os exploradores e
libertar os indigenas do jugo de estrema violéncia.

Supondo que o rei nao sabia o que estava passando na provincia,
denunciou os padres e funcionarios da coroa, solicitando que sejam
castigados. Além disso, ao falar do jugo em que se transformou a vida dos
indigenas, fez exigéncias de libertacao para que pudessem retomar ao seu
Bem Viver.

Parece que em seus registros tudo esta em torno de que o rei deveria
providenciar um Bom Governo e se cercar de pessoas leais que deixassem
que os indigenas vivessem suas vidas, seus rituais e suas formas de Bem
Viver. Pode-se concluir que a proposta de Guaman Poma é de que o Bem
Viver, viver hermoso indigena s6 pode ter continuidade e ser reconstruido
através de um Bom Governo.

Entre 1983-1986, ao estudar Antropologia na Universidad Catdlica
del Peru em Lima, alguns dos meus professores como Juan Ossio, Anibal
Quijano, e Manuel Marzal ja haviam estudado a obra de Guaman Poma e ja
se referiam ao Sumak Kausay (Bem Viver) como cosmologia do mundo
andino, como modo de vida e forma dos povos andinos estar no mundo.
Nesta época, o Bem Viver ainda nao era tema especifico de reflexdes, como
esta sendo no contexto atual.

Sobre a pergunta se as reflexdes acerca do Bem Viver iniciaram no
mundo andino e tem la seu contexto, cosmologia e geografia original nao
podemos precisar, pois se olharmos para o todo da histéria da América e
dos movimentos indigenas a favor do direito a VIDA, elas acontecem de

forma simultanea em todo continente, como veremos mais adiante.
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O que podemos afirmar é que foi no mundo andino que mais se
refletiu, escreveu, divulgou e mais se mobilizou para que o Sumak Kausay
(Quéchua) e o Sumak Qamana (Aymara), ou seja, o Bem Viver, tivesse
expressao nos movimentos indigenas, nas academias e nas politicas
publicas. Assim, inclusive o Equador (2008) e a Bolivia (2009) incluiram
aspectos do Bem Viver em suas Constituicoes Federais. E é justamente nesta
época que pesquisas, artigos e livros sobre o tema se intensificam.

Mario Yapu, antropologo e socidlogo boliviano, afirma que na Bolivia:

El tema del Vivir Bien fue reavivado, hace algunos anos, por los
debates para la elaboracién de la nueva Constitucion Politica del
Estado (CPE) durante la Asamblea Constituyente y por el disefio por
el Plan Nacional de Desarrollo (PND), lo cual hizo que surja interés
sobre este tema en los actores de poder publico, en instancias de
la cooperacién internacional y en otras instituciones de la sociedad
civil nacional. (YAPU, 2012, p. 9)

Importante pesquisa € coordenada justamente por Mario Yapu, na
Universidad para la Investigacion Estratégica en Bolivia (U-PIEB), através do
“Proyecto de apoyo a la construccion de indicadores del Vivir Bien” (na
Bolivia, o Bem Viver é mencionado como Vivir Bien). A pesquisa foi feita
entre os anos de 2008 a 2010 e estava orientada para gerar informacoes e
subsidios sobre a concepcdao do Bem Viver para a implementacao de
politicas publicas. O estudo foi feito em diferentes partes da Bolivia que
abrangiam contextos sociais, culturais, econdmicos e geograficas distintas
entre urbano e rural, com diferentes geracdes e géneros. Isto permitiu
conhecer as percepcoes e os significados sociais concretos que estes atores
tinham sobre o Bem Viver. Os dados da pesquisa foram apresentados no
livro “Vivir Bien, significados y representaciones desde la vida Cotidiana -
Cuatro miradas: Jesus de Machaca (La Paz), San Ignacio de Mojos (Beni), La
Guardia (Santa Cruz) y Zona sur Cochabamba”.

Alguns resultados desta pesquisa trazemos para esta tese porque
serdo importantes subsidios para entender o mundo boliviano e andino. Mas

também para nossas reflexdes do Bem Viver em nivel continental e de Brasil.
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E importante mencionar que a luta por incluir o Vivir Bien na
constituicio era dos movimentos populares, entre eles os proprios
indigenas e que a pesquisa buscava subsidios para elaboracao de politicas
publicas que iriam abranger todo o pais em que ndao somente vivem
indigenas. Neste sentido podemos falar de um projeto politico para um pais
que estava em busca das contribuicoes indigenas em seu projeto mais
amplo.

E como o préprio Yapu menciona, num contexto onde a concepcao
de Viver Bem estava sendo utilizada de forma difusa, sem precisar
conteudos, e muitas vezes expressando uma busca, um desejo e uma
necessidade generalizada de mudancas a respeito dos postulados classicos
do desenvolvimento, por isso a necessidade fundamental de estudos em
contextos distintos para indagar sobre o Vivir Bien a partir das
comunidades, em diferentes contextos. Enfim, perceber o que os cidadaos
pensam sobre o Bem Viver, cuja fonte principal tanto em ambito politico
como intelectual provém das cosmovisdées indigenas. (YAPU, 2012, p. 10)

Para o boliviano esta pergunta também tem sentido no contexto da
implementacao do Estado Plurinacional e a aprovacao da lei contra o racismo
e de uma nova lei educativa, entre outras. E neste caso, muitas vezes ele se
torna um fen6meno-movimento que nao se situa no plano epistemologico,
mas ao plano ideoldgico-politico. Por isso, a necessidade de estudos
cuidadosos no plano epistemolégico e de forma contextualizada.

Mario Yapu também coloca que, sob seu ponto de vista, na Bolivia o
tema do Bem Viver foi revigorado entre 2000-2006, o que ele chama de
“Guerra das Aguas”, quando surgiram novos tempos e a urgéncia de situar
novos discursos e novos objetos de estudo. Assim, movimentos sociais e
indigenas promovem um questionamento radical da pratica politica, social,
cultural e econdbmica que impera na sociedade Boliviana, tanto na vida
cotidiana como em nivel de decisdes de Estado.

Nesta época, o discurso de Bem Viver havia se constituido em uma

das fontes principais do discurso de Evo Morales, (presidente da Bolivia) que
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hoje esta na Constituicao, no Plano Nacional de desenvolvimento e aparece
de forma genérica nas leis do Estado Plurinacional.

Outra vertente da época postula o Bien Vivir a partir da influéncia
dos povos indigenas e originarios que determinam certas relacdées com a
natureza, com a vida, a espiritualidade, o saber, a saude, a educacao,
constituindo-se, assim, uma cosmovisao diferente do mundo moderno
capitalista.

Além disso, vamos encontrar o discurso referente a Madre Tierra, a
Pachamama, onde existe a ruptura evidente entre o material e o espiritual.
Este discurso se associava a um ecologismo em nivel internacional, que
sempre foi critico ao capitalismo moderno.

De tal modo, ante estes discursos ou posicoes, algumas questoes
ficavam evidentes: a critica ao capitalismo moderno que nao é tao novo
assim, mas que nos argumentos indigenas encontro novo parceiro de
dialogo, fato que também mostra a qualidade da agéncia dos povos
indigenas em se inserir neste debate. O que Yapu considera importante é a
contribuicao andina da complementaridade de acesso e disfrute de bens
materiais, a realizacao afetiva, subjetiva e espiritual, em harmonia com a
natureza e a convivéncia comunitaria.

Neste sentido das contribuicbes dos povos indigenas, Yapu
considera central que o Viver Bem pretende constituir-se numa alternativa
ao desenvolvimento, mantendo a harmonia com a natureza, promovendo
um Estado Plurinacional inclusivo, respeitoso da diversidade das identidades
culturais, em convivéncia comunitdaria, com interculturalidade e sem
assimetrias de poder. (YAPU, 2012, p. 15ss)

Yapu coloca algumas perguntas: como considerar todas estas
questdes diante da variedade e pluralidade de concepcdes de Bien Vivir a
partir de contextos apresentados na coletanea com povos e linguas
distintas? Como fazer esta aplicacao nas politicas publicas se ainda nao
existem estudos académicos sobre a tematica? Como unir o cotidiano
dessas concepcdes mencionadas nos estudos com o ambito politico e

social?
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Pessoalmente, considero estas perguntas relevantes, sobretudo se
estamos empenhados numa reflexao intercultural e descolonial e,
principalmente, se queremos valorizar o cotidiano onde acontece o Bem
Viver dos Povos Indigenas.

Considero relevantes, ainda, as similitudes que Yapu menciona em
sua coletanea para o Bem Viver. Pois sabemos que a esta concepcao
apresenta diferencas na América, conforme seu contexto, povo e realidade,
mas as similitudes também existem e as que se aplicam a Bolivia também
podem ser aplicadas a outros contextos. Podemos contrapor algumas
questoes que Yapu menciona “Bien Vivir, constituye una institucion bastante
subjetiva, dinamica, imprecisa, asociada a valores basicamente humanos y
en proceso de construccion y cambio” (YAPU, 2012, p. 20)

No meu ponto de vista, o Bem Viver constitui uma norma de vida
concreta no mundo indigena, dinamico, preciso, coerente, associado a
valores césmicos e ancestrais, sempre em atualizacao.

Yapu, nos estudos realizados, captou outra variante de grande

relevancia:

El Vivir Bien una auténtica categoria que articula, desde sus
lenguajes, una forma determinada de concebir la identidad
indigena, la vida en comunidad, la relacién con la tierra y la
naturaleza, y los procesos de afirmacién politica y de organizacion
social que han llevado a lo indigena-campesino a convertir-se en la
vanguardia de las transformaciones politicas del pais... (YAPU,
2012, p. 22)

Esta constatacao de Yapu me parece interessante também para os
povos brasileiros, no entanto, mais que uma categoria, o Bem Viver entre os
povos do Brasil € uma norma de vida ancestral. E como diz Gersem Baniwa
(2015), no Brasil esta norma ainda é tao pouco conhecida que somente em
algumas academias ou organiza¢des nao governamentais percebem nesta
norma de vida uma possibilidade de transformacao descolonial.

Yapu menciona outros aspectos relevantes da vivéncia diaria do Vivir
Bien que tem a ver com o territorio, os ayllus - onde se realizam as praticas
da vida familiar e comunal. A coesdao familiar, a reciprocidade, o

intercambio, o cumprimento do calendario agricola e seus rituais, a
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espiritualidade, a complementariedade, o0s cargos comunais, o
reconhecimento das autoridades e das instituicoes politicas proprias,
constituem parte formativa do Vivir Bien. (YAPU, 2012, p. 22).

No caso do territorio, Yapu afirma que “se puede afirmar que, en
ambito indigena, el territorio es el espacio de realizacion del Vivir Bien.”
(YAPU, 2012, p. 22). Yapu, junto com outros pesquisadores, menciona
alguns aspectos que podem po6r em risco o Vivir Bien como a inseguridade
cidada, a delinquéncia, a falta de oportunidades, a falta de territério e o
proprio tipo de convivéncia com o entorno.

Se até aqui trouxe de forma extensa os pensamentos de Mario Yapu,
foi para mostrar que diferentes contextos geram concepcoes diversas sobre
o Bem Viver, porém, também geram similitudes. Precisamos considerar
também as intencdes do porque se pesquisa o Bem Viver. Os sujeitos
envolvidos na pesquisa sempre sao agentes que podem acentuar aspectos
para a qual se destina. Uma pesquisa nunca € neutra.

Assim, Yapu e demais colaboradores, ao fazer a pesquisa, cujos
resultados que aqui trouxemos, tem em mente a elaboracao de politicas
publicas a partir do Bem Viver, neste contexto, incluida na constituicao. Ao
ser incluida na constituicdo, como ja mencionamos acima, mostra o
potencial de agéncia dos indigenas e de suas organizacdes bolivianas, ao
incluir sua norma de vida a ser respeitada pelos demais cidadaos bolivianos.
E isto € um elemento central que propiciou um debate académico e politico
em torno do Bem Viver indigena.

No entanto, o debate Bem Viver também seqguiu por outros caminhos
e contextos, e um destes caminhos foi o conceber e debater o Bem Viver
como forma alternativa ao desenvolvimento do tipo ocidental. Este debate
nao € uma prerrogativa do Bem Viver indigena. Mas € um discurso vindo de
setores da politica e de movimentos sociais (incluindo alguns movimentos
indigenas).

Talvez, porque o Vivir Bien foi prioritariamente um discurso é que
uma década mais tarde este Vivir Bien em Bolivia ainda ndao tenha se

transformado num projeto alternativo ao desenvolvimento para todo o pais;
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no entanto, os povos indigenas que ali vivem continuam vivendo o Bem Viver
em seu cotidiano e tem sua garantia na constituicao.

As reflexdes sobre o Bem Viver nao sdo restritas do mundo andino e
também nao foram simplesmente transladadas para outros espacos. Varios
povos e movimentos do continente tem refletido o tema
concomitantemente. Assim, na sessdao seguinte, apresentarei uma
sistematizacao de como o Bem Viver tem sido abordado em diversos

movimentos da América.

O BEM VIVER E OS MOVIMENTOS: nacionais e continentais

No estudo do Bem Viver, nao podemos deixar de mencionar os
movimentos nacionais, continentais e intercontinentais dos proprios
indigenas em que o Bem Viver vem sendo tema de reflexdo como modo
proprio de estar no mundo. Bem como aqueles movimentos indigenas ou
nao que tém feito uso do paradigma do Bem Viver como alternativa ao
desenvolvimento de cunho ocidental. Me parece que sao dois tipos de
movimentos com enfoques distintos que ocorrem ai, como veremos a
seguir.

No primeiro caso, os povos indigenas dos diferentes paises da
América lutam para que sua autonomia, protagonismo, identidade e sua
forma de estar no mundo seja reconhecida e respeitada como possibilidade.
Esta forma de estar no mundo, ou seja, o que convencionaram chamar de
Bem Viver tem suas diferencas contextuais e suas similitudes. E considerada
por eles como uma norma de vida ancestral.

No segundo caso, em que o Bem Viver se concebe como um
paradigma alternativo ao desenvolvimento, se torna num Projeto de vida
para toda a humanidade, pois em muitos casos também recupera visdes do
mundo ocidental e africano. Neste caso, € uma resposta a um modelo
ocidental em declinio que mostrou ser inviavel para a humanidade e para a

natureza. Percebem no Bem Viver uma possibilidade, uma alternativa ou um
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novo paradigma de sociedade e convivéncia com a natureza. Neste
processo, movimentos, instituicobes e também grupos indigenas estao
partilhando deste novo paradigma.

A seguir, apresento alguns destes movimentos que vém ressaltando
o Bem Viver, seja como modo dos povos indigenas estar no mundo ou como
proposta alternativa ao desenvolvimento, que, como ja vimos
anteriormente, sdao enfoques distintos. O que nao exclui que alguns povos
indigenas se empenhem em declarar que seu modo de viver pode ser uma
alternativa. Porém, no caso brasileiro isto € mais dificil, pelo fato dos povos
ainda estarem em busca do reconhecimento do seu modo de ser. Por outro
lado, quando indigenas dialogam com estudantes escolares, setores da
sociedade ou entram para as academias e se dispde a escrever, se inserem
no didlogo intercultural; a divulgacao de sua forma de ser no mundo gera e
contribui para uma mudanca no paradigma ocidental e consequentemente
coopera com o processo descolonial.

Assim, também estes movimentos, em geral, surgiram ou iniciaram
com a denuncia do processo de colonizacao, desenvolvimento,
mercantilizacdo e exploracao dos Povos Indigenas, do seu protagonismo,
do seu modo de estar no mundo, do seu territério e da natureza. Enfim,
movimentos que tiveram como agentes, por um lado, comunidades e Povos
Indigenas e, por outro, agentes de movimentos ecologistas ou de defesa do
“meio ambiente”. Ambos, porém, fizeram uso do paradigma do Bem Viver
para fazer a denlincia do processo de colonizacdo e propor a
descolonizacao.

Seguimos com alguns exemplos destes movimentos.

Movimento Zapatista do México

Menciono, em primeiro lugar, o movimento Zapatista do México,
ocorrido inicialmente no Estado de Chiapas, mas que hoje atinge todo o
México. E um movimento de indigenas e camponeses que nio faz uso da
violéncia, mas luta por uma gestao mais democratica do territério e pelo

direito de continuar seu modo ancestral de estar no mundo. Este movimento
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inspirou-se na luta de Emiliano Zapata contra o regime autoritario de Porfirio
Dias. Emiliano Zapata foi um dos lideres que comandou a Revolucao
Mexicana em 1910 (hoje esta € a data mais importante comemorada no
México).

Os zapatistas tiveram mais visibilidade para o grande publico a partir
de 01 de janeiro de 1994, quando se mostraram para além das montanhas
de Chiapas com capuzes pretos dizendo jYa Basta! (Ja Bastal!) contra
o NAFTA (acordo de livre comércio entre México, Estados Unidos e Canada)
que foi criado na mesma data, o que resultaria em um desastre para a vida
dos povos indigenas e camponeses principalmente pela desapropriacao de
suas terras e o direito de explorar os minérios nela existentes. Neste caso,
a ameaca de perder a terra, tao importante para o Bem Viver indigena, era
uma das questoes denunciadas.

Em 1996, a pressao dos zapatistas resultou na assinatura de um
acordo, chamado Acordo de San Andrés, que comprometia o governo a
alterar a Constituicao e garantir direitos, justica e o reconhecimento dos
povos indigenas tanto no que se referia ao territorio como ao seu modo de
estar neste territorio e no mundo. Este acordo nao foi cumprido e em 1997
houve um massacre em que o governo matou 47 indigenas. No entanto,
hoje 0 movimento continua forte e com muitos adeptos.”® Todo este
movimento teve repercussao internacional e para os povos indigenas
representou visibilizacao e apoio as suas lutas pela vida e pelo seu modo de
estar no mundo.

O movimento Zapatista hoje, composto por diversos povos indigenas,
vive de forma independe no México. Defende seu territério com barricadas,
tem escolas e universidades proprias onde ensinam o seu modo ancestral
de viver, se emanciparam das Igrejas de cunho ocidental e vivem a sua
propria espiritualidade. E relevante dizer que os Encontros Continentais de
Teologia india, que veremos mais adiante, iniciaram no México, justamente

a partir do movimento Zapatista que questionava a forma ortodoxa e

20 Os dados que apresento aqui decorrem de minhas pesquisas durante o Doutorado
Sanduiche no México, no segundo semestre de 2017.
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colonizadora da Igreja Catolica estar junto aos indigenas e ensinar-lhes uma
tradicao religiosa ocidental que feria a espiritualidade dos Povos Indigenas.

A sequir, abordaremos a campanha de positivistas em Floriandpolis
em 1910 em favor do territorio, identidade e modo de estar do povo Lakland
Xokleng no Vale do Itajai. Foi mais um dos movimentos de apoio aos povos
indigenas em sua luta por territorio, autonomia, reconhecimento e assuncao

de sua identidade cultural.?

Campanha de positivistas em Floriandopolis em 1910 a favor dos Laklano
Xokleng.”?

Outro movimento que teve repercussao internacional foi a de um
grupo de positivistas de Florianopolis que, ao se inteirarem da campanha
colonizadora contra os indigenas Lakland Xokleng, se revoltaram de tal
forma que a denunciaram em nivel internacional.

O Povo Lakland Xokleng vivia no Alto Vale do Itajai e eram vitimas
das Companhias Colonizadoras da Europa. Suas terras eram invadidas e a
necessidade de constantes fugas fazia com que nao pudessem estabelecer-
se em algum local seguro para viverem sua forma de estar no mundo. Este
povo encontrou um grupo de positivistas solidarios a sua situa¢ao na cidade
de Florianopolis e que condenavam a empreitada colonizadora de Santa
Catarina.

A campanha colonizadora estava baseada em fatos como a
exploracao e invasao territorial, a violéncia contra os indigenas e as medidas
integracionistas que tentavam tirar os indigenas do seu modo tradicional e
ancestral de vida. Os positivistas argumentavam o direito indigena de viver
conforme sua cultura, costumes, viver e habitar (amparar-se) em seu
territorio tradicional, duas questdes relevantes para o Bem Viver destes

povos. A atuacdo do grupo, portanto, foi uma denuncia contra a colonizacao

21 A expressdao “O reconhecimento e a assuncdo da identidade cultural” de Paulo Freire
(1996, p.41) me parece ideal para expressar a contribuicao deste grupo em favor do Povo
Lakland Xokleng.

22 As informacbes que seguem neste item estao baseadas no livro de Silvio Coelho dos
Santos (1987).
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que estava acabando com a forma ancestral de vida do povo Lakland
Xokleng.

A campanha deste grupo de positivistas, cujos nomes nao se tem
noticias, teve como resultado uma grande represalia de organismos
internacionais ao governo brasileiro, pela forma como estava lidando com
os povos indigenas. Em consequéncia, o Governo do Presidente Nilo
Pecanha, em 1910, criou o Servico de Protecdo aos indios e Localizacdo de
Trabalhadores Nacionais (SPILTN). Este 6rgao criou reservas vigiadas que
isolou os indigenas em espacos minimos nao permitindo sua saida para
locais além dos limites da reserva. Em verdade era uma manobra para
proteger os colonos e suas terras. Somente em 1967 o 6rgao foi extinto
pela sua ineficacia, e um novo 6rgao foi organizado para servir os indigenas
- Fundacdo Nacional do indio (FUNAI). No entanto, as reservas nio foram
extintas e a politica de integracao dos indigenas a sociedade nacional
continuava com novo fbélego. Povos indigenas estavam assim fadados a
deixar sua cultura, sua identidade e seu modo proprio de estar no mundo.
Deixar o seu Bem Viver.

Somente a partir dos movimentos indigenas, a constituicao de 1988
garante a demarcacao de territorios, a autodeterminacao, o direito a sua
identidade, cultura e modo proprio de estar no mundo entre outros.

Outro movimento que fortaleceu os territérios, a autonomia, e seu
modo de estar no mundo foi a dos “500 anos de resisténcia”, que

abordaremos a seguir.

“Encontro dos mundos” ou “500 anos de resisténcia”?

Em 1992, comemorar-se-ia o “Encontro dos Mundos” termo cunhado
pelo antropélogo mexicano Miguel Leon Portilla em 1985, em preparacao
ao marco do “descobrimento” da América. Grandes eventos deveriam ser
realizados por esta ocasiao em toda a América. (DILLENBURG, 2016, p. 53)

No entanto, como atitude de protesto frente as celebracdes da
conquista, a partir de uma reunidao continental dos povos indigenas em

1991, na cidade de Quito, no Equador, as organizacdes indigenas,
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campesinas, nativas e populares, resolveram celebrar os “500 anos de
resisténcia”’. Uniram seus questionamentos com o intuito de refletir sobre
os verdadeiros impactos que os 500 anos da conquista representaram para
0s povos Americanos. Este evento marcou importante questionamento
como também um grande fortalecimento do protagonismo indigena.

Nesta ocasiao dos 500 anos, movimentos sociais, de Igreja, de setores
da sociedade e Universidades da América se uniram as denuncias e as
reivindicacoes indigenas. Muitas foram as publicacdes, palestras a respeito
do tema em nivel continental e que geraram amplo debate e divulgacao da
causa indigena na Ameérica.

Salientamos que foi nesta ocasiao em que foi elaborado o segundo
caderno da Semana dos Povos Indigenas do COMIN, intitulado “500 anos de
Resisténcia Indigena” com falas indigenas de todo o Brasil denunciando a
exploracao e indicando a resisténcia dos 500 anos de invasao.

Este movimento, portanto, fez nascer uma grande identificacao e
articulacao entre os diversos povos indigenas da Ameérica e que veio a
contribuir para que outros temas da colonialidade e descolonialidade
fossem debatidos por eles em diversos outros encontros e instancias.

Seguindo, nesta mesma linha dos diversos encontros continentais
ocorridos apés o “movimento dos 500 anos”, descrevo os Encontros
Continentais de Teologia india, desde o primeiro encontro a concepcdo do

Bem Viver foi utilizada e também foi tema especifico de um dos encontros.

Encontros continentais de Teologia india

Os Encontros Continentais de Teologia india foram eventos que
iniciaram em 1990 e continuam até o momento atual. Sao Encontros em
nivel continental em que todos os paises da América tém forte acento.
Participam destes eventos, indigenas, liderancas espirituais, homens,
mulheres e «criancas, liderancas das comunidades, liderancas de
movimentos locais e algumas pouquissimas pessoas nao indigenas
convidadas como ouvintes e que apoiam 0os movimentos e lutas indigenas.

Elas pessoas nao indigenas sao denominadas como hermanas solidarias e
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hermanos solidarios. Os encontros sdao coordenados pela Articulacao
Ecuménica Latino Americana de Teologia india (AELAPI). Atualmente, um
homem e uma mulher do Povo Zapoteca do México estao na coordenacao
do AELAPI.

Em cada evento tem sido elaborado um documento ou algum subsidio
escrito para que os indigenas e nao indigenas possam levar para os seus
diversos povos e compartilhar o que tem sido refletido. Estes documentos
estdao disponiveis online na pagina de AELAPI. Como hermana solidaria,
tenho participado de todos encontros pelo COMIN que apoia
incondicionalmente os direitos, a espiritualidade e o seu modo de estar no
mundo. Além disso, apoia financeiramente a participacao de indigenas
nestes eventos.

Os encontros iniciaram em 1990, no México, com o tema “A
metodologia teoldgica indigena”. Este primeiro encontro se deu no México,
devido a articulacao do Movimento Zapatista e pelo movimento dos “500
anos de resisténcia’. Era um momento dos indigenas questionarem o
cristianismo imposto pela colonialidade e rever a sua espiritualidade sempre
viva em seu modo de estar.

A espiritualidade, os ritos, os mitos, as curas, 0s rituais continuam
vivos e como realidade cotidiana nao podem viver na clandestinidade. Os
500 anos de imposicao do cristianismo nao haviam conseguido destruir esta
espiritualidade. Haviam mudancas, influéncias cristas, mas também havia
um legado ancestral, que os indigenas estavam dispostos a valorizar. No
primeiro encontro trataram do tema da “Metodologia Indigena” em que se
referiam a metodologia dos encontros como também da forma indigena de
lidar com a teologia e a espiritualidade. No primeiro encontro também
optaram em falar de teologia, porque queriam enfatizar que os indigenas
também refletem sua religiosidade e espiritualidade. Em varios encontros
posteriores constataram que para o contexto indigena a palavra teologia
nao seria apropriada, pois a forma indigena de refletir a espiritualidade é
distinta da reflexdo crista ocidental. Compreendem que teologia esta muito

vinculado ao cristianismo e a colonialidade. Expuseram que o termo
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espiritualidade é mais adequado em seu uso, mesmo que o titulo dos
encontros continue a ser teologia. Este tema esta em discussao e ainda nao
chegaram a uma conclusao final sobre o termo apropriado, mas falam da
necessidade de descolonializar a linguagem.

Assim, ao falar em metodologia, perceberam que era mister manter a
correlacdo entre a vida e espiritualidade. Que no mundo indigena nao havia
separacao entre espiritualidade e outros aspectos da vida. Na busca de uma
metodologia apropriada para entender esta espiritualidade e seu fazer
teolégico ficou evidente que ela esta inserida na vida e no dinamismo da
vida. Assim, ela tem que ser vista a partir de sua realidade atual de seus
principios, normas e formas de estar no mundo de cada povo.

Apds o primeiro encontro muitos outros se sucederam, sendo que o
altimo foi em 2016. E o préximo ja esta marcado para 2019. Vale mencionar
as diversas tematicas destes encontros, bem como os diferentes locais na
América para se ter uma ideia da abrangéncia destes encontros. Os
documentos finais de cada encontros estdao na pagina de AELAPI e nos
arquivos do COMIN.

Tabela 1. Encontros Continentais de Teologia india

Local Ano Tema

México 1990 Metodologia Indigena

Panama 1993 A experiéncia de Deus presente na vida
indigena.

Bolivia 1997 Sabedoria indigena: Fonte de esperanca

Paraguai 2004 Terra sem Males

Brasil 2006 Vida para o Mundo: entre espinhos e
flores

El Salvador 2009 Vida: entre pupusas e Tamales

Equador 2013 Bem Viver: Vida Plena

Guatemala 2016 Palavra e sabedoria Ancestral

Tabela produzida pela autora a partir do site de AELAPI
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Pelos temas que foram abordados, todos eles de uma ou outra forma
acabavam abordando a vida dos Povos Indigenas em seu cotidiano vivencial.
A experiéncia de Deus no cotidiano onde ha terra e territorio, onde ha flores
e espinhos, onde se come pupusas e tamales, (tipos de tortilhas de milho
recheado), onde a sabedoria e a palavras dos ancestrais ganham nova vida
diante dos desafios atuais. Onde as pupusas e tamales sao compartilhados
de forma reciproca; onde sabias e sabios exercem sua autoridade de forma
complementar e onde todo o modo de vida é complementar e reciproco;
onde os mitos falam das origens, e os ritos e os simbolos revigoram sua
forma de estar no mundo. Esta vida cotidiana, este modo de estar no mundo
é repetido por estes sabios e sabias como sendo o seu Bem Viver.

Em um dos encontros haviam também indigenas de tradicdes cristas
e questionavam que Cristo nao era colocado como centro da salvacao da
humanidade. Nestes casos, o proprio grupo enfatizava que aqueles que
haviam adotado o Cristianismo, de maneira nenhuma deixavam de
participar de um grupo étnico com suas normas e modos de vida. O
importante era ndo subestimar ou negar sua ancestralidade. Utilizavam o
exemplo de que assim como falavam, em geral, duas linguas, a materna e a
adotada, nao podiam deixar nenhuma de lado. Assim era com a
espiritualidade.

Acompanhei o caso de uma pessoa do Povo Lakland Xokleng,
quando ainda vivia com eles. A comunidade havia escolhido Camlén da
Assembleia de Deus para participar do evento em Cochabamba sobre
“Sabedoria Indigena - Fonte de Esperanca”. Fiquei um pouco inquieta como
seria sua reacao neste encontro pelo fato de ser uma pessoa muito ligada a
sua tradicao crista. Quando voltamos ele estava em siléncio e demorou dias
para me procurar e contar que o encontro havia mexido profundamente com
ele. E o questionamento mais profundo tinha a ver com a forma como os
Lakland Xokleng haviam tratado os saberes e a tradicao ancestral de seu
povo por décadas e considerado estes saberes como inferiores ao
cristianismo. E que ele estava disposto a comecar a ouvir os sabios de seu

povo para ver o que tinham a lhes dizer sobre a sabedoria e a espiritualidade
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de seu povo. Creio que nao foi o Unico caso que colocou pessoas indigenas
diante de sua identidade e de sua ancestralidade. Cabe aqui mencionar as
obras de Rodolfo Kusch, que afirmam que na América a continuidade da
ancestralidade indigena muitas vezes se manifesta no mundo mestico. De
igual modo, Guilhermo Bonfil Batalla (1987) fala no México, que os mesticos
sdao uma continuidade da ancestralidade indigena e que o México Profundo
é aquele onde habitam os indigenas.

Outro aspecto importante a comentar é sobre o que representam
os documentos finais e os livros editados dos Encontros. Sempre foram uma
forma de divulgacdao, de dizer ao mundo continental e internacional que
existem Povos Indigenas que tém uma forma diferenciada de estar neste
mundo. E que esta identidade, agencia e protagonismo precisa ser
considerada. E a mesma forma de Davi Kopenawa de dizer para levar a fala
indigena para longe para que saibam como os indigenas vivem.

No caso do Encontro onde ocorreu o estudo do Bem Viver, em
2013 no Equador?, isto ficou mais evidente quando o documento escrito
tinha como publico alvo nao sé a sociedade em geral, mas especialmente as
academias, sugerindo para que o tema do Bem Viver indigena como norma
ou forma de estar no mundo, fosse estudado como conhecimentos
equivalentes aos conhecimentos ocidentais. E admitiam que para sua
agencia e protagonismo plena era imprescindivel ocorrer um processo de
descolonialidade dos saberes e das epistemologias. Este documento
também foi encaminhado para muitas universidades.

Assim, no documento final do VIl Encontro Continental sobre
Teologia india em Pujili, no Equador, em 2013, sobre o Bem Viver, este
termo aparece na lingua dos 50 povos presentes. Menciono algumas destas
designacdes: Sumak Kawsay (Quéchua - Equador, Peru, Bolivia) Suma
Qamana (Aymara -Bolivia e Peru), Teko pora-Nemboaje ( Mbya Guarani -
Paraguai, Brasil), Puranga Yaiku (Baré - Brasil), Guendanazaaca (Zapotecos -

México), Lekil Kuxlejal (Maya - México), Kume Mongen (Mapuche - Chile),

2 No blog do Padre Nelo Ruffaldi tem diversos documentarios, entrevistas, fotos, artigos, e
documento final deste encontro.
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Kume Monjen-Kume Feley (Mapuche Argentina), Tutmun Ka Viv Bié
(Karipuna - Brasil), Tee Teenker (Achuar, Equador), Moo Bunaima (Huitoto -
Colombia); Yek Inemé (Nahuatl - El Salvador), Toyekyolilis ( Nauhuatl -
México), Ayuru Nisetise (Arapaso - Brasil), entre as demais expressoes. Este
documento final do VIl Encontro Continental de Teologia india se encontra
no Site de AILAPI e também no Blog do Padre Nello Ruffaldi**

Narubia Silva Werreira, indigena do Povo Karaja da Ilha do Bananal,
no Tocantins, no V Seminario Internacional Universidade Sociedade e Estado
da Associacao Universidades do Grupo Montevidéu (AUGM), sobre o tema
Construir o Bem Viver, em 2015, no Auditério da UFRGS, afirmou que nao é
tao relevante ter um termo em cada lingua que expresse o Bem Viver. O que
tem sentido e relevancia é que os povos indigenas da América tém
construido conhecimentos, principios filoséficos, e propostas de vida que
apresentam elementos semelhantes entre si e que traduzem a concepcao de
Bem Viver, difundida em toda América.

Nesse encontro, cada povo admitiu que sua forma ancestral de
vida esta ligada aos sentimentos do coracdo - “corazonar” - Sentir e viver a
partir do coracao. Afirmam que a vida a partir do coracdao tem relacdo com
os sonhos, e com a aposta radical pela vida. Que este Bem Viver vem de suas
ancestralidades, e se concretiza na vida cotidiana. Admitiram que na
concepcao do Bem Viver ha diferencas entre os povos, mas também
similitudes como a complementariedade, reciprocidade, comunidade, a
relagdo com a natureza como agente.

Vamos nos referir mais vezes a este documento e as resolucoes
deste encontro.

Seguindo com os aportes dos movimentos e encontros de indigenas
e nao indigenas sobre o Bem Viver, abordaremos o tema do direito da Madvre
Tierra, tratado na “Conferencia de los pueblos sobre el cambio climatico”

ocorrido na Bolivia em 2010.

** Blog.padreNello.com
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As conferencias de los pueblos sobre el Cambio Climatico y derechos
de la Madre Tierra

Outros eventos internacionais que reafirmaram o paradigma do Bem
Viver, como possibilidade do mundo ocidental sair de sua crise aconteceram
nos ultimos anos. Citamos as conferencias de los pueblos sobre el Cambio
Climatico y derechos de la Madre Tierra. Na 162 Conferencia de los pueblos
sobre El Cambio Climatico y derechos de La Madre Tierra em 22 de abril de
2010, realizada na Bolivia, houveram diversos acordos. Nele a Organizacao

das Nacdes Unidas (ONU) admite que:

Acuerdo de los Pueblos denuncia al sistema capitalista como
principal causante del cambio climatico, éste no solamente impone
"una légica de competencia, progreso y crecimiento ilimitado" sino
también una vision material de la naturaleza al punto de convertirla
en una mercancia, sefala el acuerdo. El documento aboga por un
nuevo sistema "que restablezca la armonia con la naturaleza y entre
los seres humanos" a través del reconocimiento de los derechos de

la "Madre Tierra. (ONU, 2010)

Esta Conferéncia se referia a necessidade de uma transicao do
modelo de civilizacao atual para o modelo de civilizacdo do Bem Viver. E
convoca todos os paises a unir-se e buscar acdes dos povos para lutar
contra os interesses capitalistas contra a vida.

Ainda houveram muitos outros eventos, seja coordenados por
indigenas, por movimentos sociais, por organismos estatais e a
Organizacdo das Nacdes Unidas que refletiram o Bem Viver como modo de
estar no mundo dos povos indigenas ou como possibilidade e alternativa
ao desenvolvimento meramente econdmico. No entanto, ficamos com estes
exemplos que ja nos dao uma ideia da grande variedade de significados e
postulados que o tema do Bem Viver gera.

Estamos cientes, a partir da fala e expressdes dos proprios
indigenas, de que a concretizacao do Bem Viver ancestral destes povos, hoje
tem a ver com a possibilidade de retomar a autonomia étnica com a garantia
de direitos. A viabilidade de seus planos de vida depende do
reconhecimento de sua autonomia, dos seus direitos politicos e de seus

direitos de “cidadania”, ou seja, agéncia e protagonismo na sociedade. Inclui
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também o reconhecimento de suas sabedorias, seus conhecimentos, sua
espiritualidade, suas epistemologias e seus modos de conceber a
sensibilidade e a visao de mundo. Enquanto isto ndao acontecer sera dificil
aceitar a contribuicdo indigena na construcao de outra humanidade
possivel. Por isso continua importante a tarefa de sensibilizar a sociedade
sobre as potencialidades indigenas na contribuicaio de um novo mundo
possivel. Somente se paradigmas coloniais, que impedem de ver outras
racionalidades possiveis forem questionados e eliminados e, se somente a
sensibilidade de ver, ouvir, perceber outras formas de estar no mundo que
podera proporcionar uma educacao intercultural verdadeira.
Outro aspecto a ser comentado sao as inumeras ideias que o Bem
Viver tem despertado nas pessoas e instituicoes. Creio ser necessario
comentar alguns que sao utilizados no Brasil e que em parte modificam a
ideia do Bem Viver na concepcao indigena. Nao abordarei todos, mas alguns
que estao ao meu alcance vivencial. Passo a descrever algumas destas
compreensoes:
1.Trabalhos teoldgicos que li recentemente como os de Paulo Suess
(Viver Bem -Sumak Kawsay - Reino de Deus, 2010; A construcao do Bem
Viver, 2014: O viver indigena e o futuro da Comunidade, 2016), Leonardo
Boff (O viver Melhor ou o Bem Viver? (2013); Da crise a esperanca: O viver
dos Povos Andinos: a sustentabilidade desejada, (2016), Scheila Dillenburg
((Re)Construindo o (Des)envolvimento: A perspectiva Andina do Bem Viver e
suas Contribuicbes ao Ethos sdcio-comunitario-Religioso no Contexto
Latino-Americano, (2017) sugerem que o Bem Viver indigena tem relacao
com a vida plena anunciada por Cristo e descrita na Biblia. Nao posso julgar
0 mérito da questdo se era isto que Cristo queria, mas nao é justificavel
simplesmente associar uma concepc¢ao da outra cultura sem considerar o
contexto historico e cultural envolvido em ambas. Além disso temos que
considerar que no caso, o Cristianismo, por séculos, foi eurocéntrico e
antropocéntrico. Mesmo a teologia da libertacao que estava junto com o0s
indigenas em suas lutas por direitos, sempre foi antropocéntrica e s6 em

tempos mais remotos inicia uma reflexao sobre a criacdo de Deus, mas
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mesmo assim, na maior parte das vezes com olhar eurocéntrico de que o
humano é o centro da criacao de Deus. No caso da concepcdao do Bem Viver
entre os povos indigenas, ela nao admite o antropocentrismo.

2. Trabalhos de Economistas como Alberto Acosta (2011,2015)
indicam que o Bem Viver é uma alternativa ao desenvolvimento da sociedade
moderna capitalista. Considero que o Bem Viver pode sim ser uma
alternativa ao desenvolvimento econOGmico, por seus postulados. No
entanto, o Bem Viver representa muito mais. E mais amplo do que uma
alternativa a um modelo econémico forjados por paises industriais e
mercantilistas. Bruno Ferreira® do Povo Kaingang menciona que para os
Povos Indigenas o Bem Viver € uma norma de vida que se vive no cotidiano.
Falar em Projeto, proposta ou alternativa para um modelo
desenvolvimentista de sociedade é certo, mas temos que ter a consciéncia
de quem menciona isto faz parte deste modelo e quer ver mudancas. E no
caso 0s povos indigenas, eles podem contribuir para tal, com os seus
conhecimentos, os seus modos de estar no mundo e os seus exemplos
concretos em que toda e qualquer manifestacdao de vida é importante e tem
protagonismo.

3. Outros trabalhos que tive acesso sobre o Bem Viver, que nem
sequer questionavam o desenvolvimento. Mas consideram-no uma que
possibilidade de proporcionar um mundo melhor dentro do proéprio
contexto. Foi desanimador ouvir no “Encontro da Associacao de
universidades Grupo Montevidéu (AUGM), sobre o tema Construir o Bem
Viver, em 2015 no Auditério da UFRGS em 2014, em que um dos
participantes mencionava que o tema se relacionava com um transporte
melhor numa cidade, com ciclovias, com arborizacao. Tudo isto pode levar
a um viver melhor, mas esta longe do conceito indigena de Bem Viver. Aqui

podemos colocar o que Leonardo Boff nos fala quando diz que

O Bem Viver ndo tem nada a ver com o viver melhor ou qualidade
de vida. O viver Melhor supde acumular meios materiais, para
consumir mais dentro da dinamica do progresso ilimitado, cujo
motor é a competicdo e a relacdo meramente de uso da natureza,

# Apreciacao de Bruno Ferreira, colega do doutorado do povo Kaingang, em atividade
académica na UFRGS.
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sem respeitar seu valor intrinseco e sem se considerar parte dela.
(BOFF, 2011)

4. Também nao podemos considerar que os diversos povos
indigenas de um continente inteiro tenham a mesma forma de conceber o
Bem Viver. HA muita diversidade na compreensdo do tema. Mas neste
trabalho vou fazer uso do documento final do Encontro Intercontinental de
Teologia india em 2013 sobre o Bem Viver, em que foram reconhecidas
diferencas, mas também foram consideradas similitudes das que nenhum
povo quer abrir mao. Entre estas similitudes estao a reciprocidade, a
complementariedade, a comunidade e a relacdio com a natureza como
agente e sujeito. Além disso me refiro “ao mero estar” dos estudos de
Rodolfo Kusch, ja abordados nesta tese para dizer que este conceito é uma
similitude entre os povos Indigenas da América.

Neste encontro de 2013, assim como anteriores, foi percebido que
Bem Viver é uma expressao que designa a forma de viver ancestral de povos
indigenas. Assim, varios nomes foram citados para definir esta forma de
viver bonito e bem. Bem Viver ndao sera aqui um paradigma solido, mas
apenas uma forma de designar as diferentes cosmologias e sensibilidades
cosmologicas. Cada povo tem sua forma de designar, suas diferencas e suas
peculiaridades. Quero salientar o que foi acordado no tal encontro como
sendo parte do Bem Viver indigena. Por isso, esta tese também tem que ser
vista e lida dentro do seu espaco e tempo. A concepcao que agora parece
tao solida pode se desfazer com novos questionamentos e novas formas de
descolonizacao.

Portanto, trabalhar com o conceito Bem Viver, como uma concepcao
ancestral indigena, mas que ja foi colonizada por segmentos da sociedade,
nao é tarefa facil. Para sair do impasse recorro a prépria autoria indigena,
como eles estao percebendo este tema em seu cotidiano e em sua vida
politica. E como a vida e o Bem Viver € um tema recorrente em suas falas,
suas expressdes e vivéncias, também ndo € possivel ignorar o que querem
dizer com este Bem Viver; entdo, nada mais adequado mencionar a fala

indigena.
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A partir disso percebemos que o material da Semana dos Povos
Indigenas esta repleto desta concepcao e de uma forma ou outra transmite
Bem Viver, em que a vida é a expressao maxima para estes povos. Os
materiais produzidos pelos Kaingang, Guarani e Lakland Xokleng
contemplam isto. Escolhemos estes, por serem de povos do sul do Brasil e

porque precisamos delimitar esta pesquisa.

O BEM VIVER COMO PROPOSTA POLITICA

Ao iniciar este item gostaria de evidenciar o que Bruno Ferreira
chamou atencao ao comentar este capitulo, apreciado por ele como uma
atividade académica solidaria. Bruno comecou sua reflexdo com uma

pergunta:

De quem é este projeto de Bem Viver? Bem Viver existe sim para os
Povos Indigenas como pratica cotidiana, como norma, como regra
ou como melhor os antropdélogos o querem definir. Mas é uma
pratica concreta e cotidiana que tem sua vigéncia ainda hoje. O Bem
Viver pode ser um Projeto, mas de quem? De uma sociedade
mercantilista falida que necessita de alternativas para o seu suposto
desenvolvimento. Entdao, pode inclusive surgir o discurso de
indigenas de que é um Projeto alternativo, mas nao para n6s os
povos indigenas que o vivenciamos no dia a dia.*

O Bem Viver se encontra no contexto dos movimentos e das lutas
sociopoliticos ancestrais da América, que assumem iniciativas que passam
da resisténcia para a insurgéncia, ou seja, assumem processos de carater
propositivo, visando transformacdes. No caso do Bem Viver, ressaltam
l6gicas, cosmologicas, conhecimentos, racionalidades e modos de viver,
historicamente negados e subordinados, como contribuicdes substanciais
para a construcdao de uma nova forma de convivéncia e outra maneira de
conceber e agenciar a vida.

Através do Bem Viver, os povos indigenas da América questionam o

modelo de desenvolvimento e apresentam uma proposta de transformacao

*Bruno Ferreira é colega do Povo Kaingang no doutorado e sua fala aconteceu a partir de
uma atividade académica do curso onde ele solidariamente fez um parecer do Capitulo
sobre o Bem Viver no Grupo de Pesquisa PEABERU -
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para o conjunto da sociedade. Fernando Huanacuni Mamani, indigena

Aymara da Bolivia expressa:

Abonamos al debate, estamos en una turbulencia de conceptos, en
la construccidn de nuevos paradigmas: ese es el nuevo escenario.
Los pueblos indigenas no venimos solos, venimos con propuestas.
Es el tiempo de visibilizar y proponer el Buen Vivir (HUANACUNI,
2010, p 7).

Os povos indigenas, portanto, estdo trazendo algo novo diante do
modelo de desenvolvimento alicercado no crescimento econémico que tem
provocado um desiquilibrio social, econdmico e politico. Huanacuni afirma
que esta, em verdade, se trata de uma crise de vida, que necessita de uma
intervencao imediata. Considera que os diferentes povos indigenas, desde
suas sabedorias milenares e ancestrais podem contribuir nas proposicoes e
nos debates sobre um novo paradigma de vida e convivéncia. Ele afirma: “El
Bien Vivir, este antiguo e nuevo paradigma heredado de nuestros ancestros,
abre la puerta para el cultivo de una nueva sociedad y se proyecta con fuerza
en los diferentes debates realizado en diferentes partes del mundo”
(HUANACUNI, 2010, p. 6).

Neste contexto, o Bem Viver oferece aportes importantes para a
educacao que também esta alicercada num modelo moderno de
desenvolvimento. Ele questiona a perpetuacao da ideia de que o
conhecimento é singular e que ele parte de uma s6 verdade e racionalidade,
a moderna ocidental, que vem exercendo o controle epistemologico,
ontoldgico e social sobre a existéncia, a sociedade e a natureza. Além disso,
ao vincular-se aos conhecimentos e praticas indigenas ancestrais, o Bem
Viver assume e coloca em evidéncia a légica de VIDA, onde suas diferentes
dimensdes estdao interligadas e onde o viver e o conhecer estao
entrelacados.

A nocao do Bem Viver, portanto, faz parte do discurso politico dos
movimentos indigenas e, como tal, faz parte de seu projeto historico e
politico. Para Davalos (2014), este projeto pode ser uma proposicao de
projeto de futuro para a humanidade, diante da realidade de crise, porque

ele contém uma nova forma de contratualidade e de socialidade. Os proprios
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povos indigenas da América reafirmam que a concepcao e a pratica do Bem
Viver podem contribuir para o bem de toda a humanidade e toda a natureza.
Assim, conclamam para a unidade continental em defesa da Mae Natureza
e implementacao do Bem Viver em nivel global. A seguir, trecho da

Declaracdao de Lima, de 20 de novembro de 2010:

Os povos indigenas e comunidades somos portadores de
sabedorias ancestrais que tém conseguido manter o planeta a salvo
durante milhares de anos; nossos conhecimentos e praticas
ancestrais de reciprocidade e complementaridade com a Mae Terra
constituiram os valores que tém permitido uma vida em harmonia
a qual hoje chamamos de Bem Viver... Conclamamos a unidade
continental e mundial dos povos indigenas e movimentos sociais a
mobilizar-se em defesa da Mae Terra, pela construcdo de estados
plurinacionais e implementacdo do Bem Viver em nivel global, como
alternativa para superar a crise climatica, alimentar e econémica.
Voltar ao equilibrio com a Mae Terra para salvar a vida no planeta é
nosso caminho (Apud TREIN,2013, p. 94).

Ainda menciono as palavras de Gersem Baniwa que nos lembra que

o0 Bem Viver s6 acontece quando ha condicdes politicas para tal.

Para garantir o Bem Viver dos povos indigenas sao necessarias
algumas condicdes politicas que dependem da sociedade
dominante e do Estado estamos cientes, a partir da fala e
expressdes dos proéprios indigenas de que a concretizacdo e a
possibilidade da concretizacdo do Bem Viver ancestral dos povos
indigenas hoje tém a ver com a possibilidade de retomar a
autonomia étnica e com a garantia de direitos. A viabilidade de seus
planos de vida depende do reconhecimento de sua autonomia
étnica, dos direitos politicos e de direitos de cidadania. Isto inclui o
reconhecimento de suas sabedorias, suas ciéncias, de suas
epistemologias e seus modos de conceber a sensibilidade e a visao
de mundo. Enquanto isto ndo acontecer sera dificil aceitar
contribuicdo indigena na construcao de outra humanidade possivel.
Por isso continua importante a tarefa de sensibilizar a sociedade
sobre as potencialidades indigenas na contribuicio de um novo
mundo possivel. Sera dificil uma educacao intercultural verdadeira.
Sera dificil quebrar paradigmas coloniais que impedem de ver
outras racionalidades possiveis. (BANIWA, 2013, p. 177)

Nas palavras de Baniwa, portanto, o mesmo teor que foi colocado no
documentos final do Encontro de 2013 no Equador, de que serdo
necessarias mudancas politicas, para que os povos indigenas possam viver

plenamente o seu Bem Viver.
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O BEM VIVER E SEUS SIGNIFICADOS

Como ja foi mencionado em paginas anteriores, o termo Bem Viver
surge a partir das traducodes e interpretacoes dos termos da lingua Aymara,
Suma Qamana e da lingua Quéchua, Sumak Kawsay. Na busca de
compreensao mais fidedigna da concepcao embutida nelas é relevante
buscar as bases etimolégicas destas expressdes, bem como considerar a
cosmologia destes povos em que, sobretudo, esta a vida em relacbes de
harmonia e equilibrio. A vida, portanto, € um pressuposto basico para o
entendimento deste conceito e desta concepcao.

Na lingua Aymara, Suma significa plenitude, sublime, excelente,
magnifico, belo e Qamana significa viver, conviver, estar sendo, ser estando.
Portanto, para HUANACUNI a traducao que mais se aproxima de Suma
Qamana é ‘“vida em plenitude”. Na lingua Quéchua Sumak significa
plenitude, sublime, excelente bonito, e Kawsay, vida, ser estando e estar
sendo. Neste sentido a traducao seria a mesma que na lingua Aymara, ou
seja, vida em plenitude. Diz Huanacuni (2010) que foram estas
compreensdes que deram origem a palavra espanhola Bien Vivir e no
portugués Bem Viver.

A partir do significado etimolégico destas palavras, Huanacuni,

afirma que o Bem Viver pode ser assim definido:

La suma Qamana e el Sumak Kawsay es el proceso de vida en
plenitud. La vida en equilibrio material y espiritual. La magnificencia
y lo sublime se expresa en la armonia, en el equilibrio interno y
externo de una comunidad. El camino y el horizonte de la
comunidad, alcanzar el Suma Qamana o Sumak Kawsay, que implica
primero saber vivir y luego convivir. Saber vivir, implica estar en
armonia con unos mismo: estar bien o Suma Qamana vy luego, saber
relacionarse o convivir con todas las formas de existencia
(HUANACUNI, 2010, p.15)

Luiz Maldonado Ruiz, quichua, catedratico da Catedra Indigena da
Universidad Indigena Intercultural del Equador também aponta sua

concepcao sobre o Bem Viver:
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El Sumak Kawsay es una forma de existencia plena, equilibrada,
armonica, modesta que se alcanza colectivamente con base en el
cultivo de las relaciones de reciprocidad con todos los seres vivos,
el ser humano esta siendo en la medida que se relaciona con los
otros, con su entorno social y natural. El Sumak Kawsay para los
pueblos indigenas es una practica social Y un proyecto de sociedad
indigena que esta en constante construccion (Apud PEREZ-MORON;
CARDOSO-RUIZ, 2014, 55)

Para Luis Macas, outro intelectual indigena quichua ecuatoriano, Bien
Vivir significa “el espacio comunitario, en donde existe reciprocidad,
convivencia con la naturaleza, responsabilidad social, consenso, es decir el
Buen Vivir’ (Apud PEREZ-MORON; CARDOSO-RUIZ, 2014, 55).

Pablo Davalos, economista equatoriano e professor da Pontificia
Universidad Catélica del Equador enfatiza que Bem Viver é uma concepcao
que apresenta pensamentos, principios e praticas ancestrais, que
milenarmente sustentam as culturas indigenas no continente americano, e
que se constituem fundamentalmente ancoradas nas filosofias e
cosmologias indigenas. Portanto, para compreender este principio, ou pelo
menos chegar mais perto do seu significado profundo, é necessario abordar

as cosmologias indigenas.

As proposicoes do Bem Viver apresentam outra forma de
contratualidade e socialidade. O fundamento deste modelo sao as
relacoes de equilibrio e reciprocidade entre todas as formas de vida
existentes na natureza, concebendo-as todas como sujeitos. Nao
existe uma separacdo entre sociedade e natureza. A natureza é
parte da sociedade. (DAVALOS, 2014, p.2)

Conhecimento ancestral das cosmologias indigenas
Catherine WALSH (2012) concebe o Bem Viver como uma concepcao
alicercada na cosmologia indigena; evidencia uma légica de vida integral em
que as diferentes dimensdes da vida estdo entretecidas. Segundo a autora
o0 Bem Viver:
Se sustenta en el conocimiento, el que ha sido transmitido a través
de generaciones... Alli se configura la vision y la practica sobre la
vida y el cosmos, una vision y practica que unen los espacios fisicos

con lo tangible, lo material con lo espiritual, el hombre / mujer con
la naturaliza (WLASCH, 2012, p. 70).
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O Bem Viver, portanto, se fundamenta na vivéncia e convivéncia por
relacoes e interacdes equilibradas, harmonicas, espirituais, equitativas e
solidarias entre as pessoas, a natureza e o espiritual. Sequndo WALSH, o
Bem Viver se expressa em “la experiencia plena del vivir, al gozo del sentido
profundo de la vida, producto de una tensién armédnica de las polaridades
de la vida que emergen desde la convivencia intercultural armoénica y
respetuosa.” (WALSH, 2012, p. 70). Segundo esta ideia, ndao significa a
inexisténcia ou a negacao de conflitos entre as pessoas, povos e seres em
geral. O préprio Bem Viver em si contém conflitos que busca o equilibrio.
Mas estes conflitos tém a ver com a restauracao da vida e o restabelecimento
das relacdes.

O Bem Viver, portanto, se encontra fundamentalmente alicercado
nas cosmologias indigenas. Para chegar mais perto desta concepcao,
seguem alguns aspectos dos estudos realizados pelo antropologo Eduardo
Viveiros de Castro sobre as cosmologias amerindias. O autor levanta
guestoes importantes sobre as diferentes e contrastantes concepcoes,
filosofias e cosmologia entre o pensamento ocidental e o pensamento
indigena. Um dos pontos centrais é a forma como é concebida a relacao
entre natureza e sociedade.

A concepcao projetada pela modernidade ocidental tem como um de
seus tracos mais caracteristicos a separacao radical entre humanidade e
natureza. O ser humano é extrinseco a natureza. O que o distingue é ele
nao ser natureza. Ele é considerado como o uUnico sujeito com voz ativa,
agéncia, intencionalidade, espiritualidade e racionalidade no universo. E,
consequentemente, o unico produtor de cultura. Devido a isto, concede-se
o direito de intervir sobre a natureza para transforma-la e se tornar o senhor
e dominador, se impondo sobre ela.

Esta separacdao entre humanidade e natureza, segundo Viveiros de
Castro (2007), é um dos fundamentos da filosofia e cosmologia ocidental,
sem o que ela mesma nao se sustentaria. No caso das cosmologias
amerindias, o conceito central proposto por Viveiros de Castro para a sua

caracterizacao é o ‘Perspectivismo Amerindio’, que se refere ao modo como
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as diferentes espécies de sujeitos humanos e nao-humanos que povoam o
cosmos (deuses, espiritos, mortos, habitantes de outros niveis cosmicos,
plantas, fendmenos meteoroldgicos, acidentes geograficos, objetos e

artefatos) percebem a si mesmas e as demais espécies. Sequndo o autor

Trata-se da nocao de que o mundo é povoado de um numero
indefinidamente grande de espécies de seres dotadas de
consciéncia e cultura e cada uma dessas espécies é dotada de um
ponto de vista singular, ou melhor, é constituida como um ponto
de vista singular (VIVEIRO DE CASTRO, 2007, p. 7).

Segundo o autor, no conhecimento indigena, as relacées que se
estabelecem entre estes diversos componentes do cosmos e o Espiritual sao
eminentemente sociais: “Se pudéssemos caracterizar em poucas palavras
uma atitude basica das culturas indigenas, diriamos que as relacdes entre
uma sociedade e os componentes de seu ambiente e sao pensadas e vividas
como relacoes sociais” (Idem, 26).

Ainda, segundo este autor, o saber indigena esta fundamentado
em uma teoria associada a imagem de um universo comandado pelas
categorias da agéncia e da intencionalidade, isto &, todos os componentes
do cosmos tém voz ativa, sdao sujeitos e agentes. Neste sentido, “A natureza
nao é ‘natural’, isto é, passiva, objetiva, neutra e muda e os humanos nao
tém o monopolio da posicao de agente e sujeito, ndo sdao o unico foco da
voz ativa no discurso cosmolégico” (Idem, p.7).

A espécie humana nao é um caso a parte dentro do cosmos, pois,
todas as espécies de seres sao dotadas e sao constituidas com consciéncia,
sabedoria, sentimentos, espiritualidade e de um ponto de vista singular.
Desta forma, no pensamento das sociedades indigenas existe a
equivaléncia, a coacessibilidade e a inter-comunicabilidade entre os
humanos e os demais seres e forcas do cosmos. Sao relacdes sociais e
espirituais instituidas entre sujeitos com direitos, saberes, racionalidade,
espiritualidade e com faculdades epistémicas e cogniscentes.

Desta forma, Viveiro de Castro aponta que a categoria

paradigmatica que comanda as relaces entre as pessoas e a natureza para
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as sociedades amerindias é a reciprocidade, isto €, a comunicacdao entre
sujeitos que se inter-constituem no e pelo ato social da troca.

A reciprocidade é uma categoria fundamental na cosmologia
indigena. Ela aponta para a inter-relacao e interdependéncia entre todos os
sujeitos do cosmos e do ambito espiritual. Ela propicia e fundamenta trocas
e comunicacao, compromissos e cuidados mutuos, solidariedade,
cooperacao e intercambios de saberes e conhecimentos entre os diversos

seres do cosmos e o Divino.

SABERES ENFATIZADOS NO BEM VIVER

O Bem Viver, alicercado nas cosmologias indigenas, enfatiza
aspectos e saberes que deixam entrever a forma como percebem e
constroem suas relacdes com o mundo, com as pessoas e com a natureza.
Um destes aspectos centrais € a énfase na vida em suas mais diferentes
formas. A vida em sua amplitude e plenitude é o parametro que fundamenta

o Bem Viver. Para Huanacuni (2010, p. 15),

Los abuelos y abuelas de los pueblos ancestrales, hicieran florecer
la cultura de la vida inspirados en la expresién del multiverso
(multiverso, viene del concepto de que existen ‘mochas verdades’,
y ho solo una - universo), donde todo estad conectado,
interrelacionado, nada esta fuera, sino por el contrario “todo esta
para del.” la armonia y equilibrio de uno y del todo es importante
para la comunidad.

A afirmacao de Huanacuni enfatiza a cultura da vida como
pressuposto basico, ndo somente para os humanos, mas para toda a
natureza. Também reforca a visao integrada do universo como um todo,
envolvido numa rede de relacoes e interacdes entre todos os seres, forcas,
energias e espiritualidades que o compode. Os seres humanos, as espécies
animais, minerais, vegetais, 0s ancestrais, as divindades, as forcas e
energias, tudo esta conectado formando uma comunidade e uma

complementaridade.

97



Desta forma, no pensamento das sociedades indigenas existe a
equivaléncia, a coacessibilidade e a inter-comunicabilidade entre os
humanos e os demais seres e forcas do cosmos. Sao relacdes sociais
instituidas entre sujeitos com direitos, saberes, racionalidades e com
faculdades epistémicas e cogniscentes.

Outro saber presente na concepcao da cosmologia indigena e no

Bem Viver é o paradigma comunitario. Huanacuni (2010, p. 15) afirma:

Las muchas naciones indigenas originarias desde el norte hasta el
sur de Abya Yala tenemos diversas formas de expresion cultural,
pero todas emergen del mismo paradigma comunitario:
concebimos la vida de forma comunitaria, no solo como relacion
social sino como profunda relacién de vida.

Para os povos indigenas, portanto, a plenitude é construida em
comunidade (em que participam todas as vidas) e nao na individualidade. O
Bem Viver nunca é alcancavel em termos individuais. A autossuficiéncia nao
é algo almejavel, pois tira a pessoa do envolvimento da comunidade,
provoca solidao e desamparo.

Neste sentido, o Bem Viver € um dom compartilhado que gera bem
estar para todas as pessoas e todas as formas de vida. A comunidade
representa o amparo, os cuidados, a festa, o comer em companhia, a danca,
a alegria. Associado ao paradigma comunitario esta o principio da
complementaridade e a reciprocidade. Segundo Viveiros de Castro, (2007),
a categoria paradigmatica que comanda as relacdes entre as pessoas e com
a natureza nas sociedades amerindias € a reciprocidade, isto é, a
comunicacdo entre sujeitos que se inter-constituem no e pelo ato social da
troca.

A reciprocidade é uma categoria fundamental na cosmologia e na
ética indigena. Ela aponta para a inter-relacao e interdependéncia entre
todos os sujeitos do cosmos. Ela propicia e fundamenta trocas e
comunicacao, compromissos e cuidados mutuos, solidariedade e
cooperacao, intercambios de saberes e conhecimentos entre os diversos

seres do cosmos e a espiritualidade. O principio da reciprocidade insere em
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si a ética da solidariedade e do cuidado: cuidado com a harmonia das
relacoes sociais, o cuidado com o fluxo e equilibrio das trocas que circula
entre as pessoas, o cuidado com o universo e a natureza. Destes cuidados
fazem parte, a cura, as orientacdes, os conselhos, as boas palavras, o
reflorestamento, as oracdes, as intercessoes.

A reciprocidade nao é apenas uma atitude moral, mas € um principio
regulador da vida. E uma regra imperativa. Ela perpassa a vida cotidiana, os
rituais, os casamentos, e também as formas de producdao, consumo e
socializacdo dos bens. Ela também implica em nao ter ninguém com fome
ou sede na comunidade da vida. Elaimpede a acumulacao de bens, recursos,
prestigios de uns em prejuizo de outros. Ela questiona profundamente a
ideia de acumulacao, da autossuficiéncia, da busca da satisfacao individual
dos diferentes mercados.

Os saberes da cosmologia indigena aqui enfatizados ressaltam a
cultura da vida como principio basico do Bem Viver. Neste sentido,
Huanacuni considera que estes saberes podem contribuir para a
reconstrucao da vida e, portanto, ser alternativa para o modelo de sociedade
moderna que tem gerado problemas globais de vida.

El paradigma de la cultura de la vida emerge de la visién de que
todo estda unido e integrado y que existe una interdependencia entre
todo y todos, Este paradigma indigena-originario-comunitario es
una respuesta sustentada por la expresién natural de la vida ante lo
antinatural de la expresion moderna de vision individual. Es una
respuesta no solo para viabilizar la  resolucién de problemas

sociales internos, sino esencialmente para resolver problemas
globales de vida. (HUANACUNI, 2010, p.19).

E relevante que cada vez mais pessoas e instituicdes percebam que
as cosmologias, as culturas e os conhecimentos indigenas estao
intimamente ligados com a vida. Os cuidados com a vida sao enfatizados e
se neste sentido podera ser uma alternativa para a sociedade baseada
meramente no desenvolvimento econdmico; uma opcao e uma alternativa

descolonizadora.
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Seguimos com o tema olhado agora para a realidade brasileira, como
o Bem Viver esta sendo refletido no contexto brasileiro e quais as suas

nuances?

AS REFLEXOES SOBRE O BEM VIVER NO CONTEXTO INDIGENA BRASILEIRO

No contexto brasileiro, os povos indigenas também tém trazido ao
debate suas formas e expressdoes do Bem Viver. Tém questionado o modelo
existente e apontando para um modelo de convivéncia com outras formas
de relacao entre humanos e com a natureza. A nocao do Bem Viver esta
sendo refletida e divulgada pelos diversos povos e sua reflexao tem
ganhado espacos em seus discursos e textos, nos movimentos sociais, na
academia, na educacao e na sociedade em geral. Como ja mencionado
anteriormente, esta forma de vivéncia e convivéncia baseada nos saberes,
filosofias e epistemologias tradicionais, nem sempre é definida pelo nome
de Bem Viver, mas a nocao que ela contém aproxima das logicas e
cosmoldgicas indigenas.

Neste sentido, o pedagogo e professor Kaingang Dorvalino Cardoso
afirma: “Esta na hora de nés indigenas estarmos mais presentes na academia
para apresentar a nossa filosofia e a nossa pedagogia, que é a sabedoria
que adquirimos junto com a natureza. Para os Kaingang, toda sabedoria que
temos adquirimos junto com a natureza”.”” Nas reflexdes, um dos aspectos
recorrentes é a dimensao das relacbes com a natureza. HdA um consenso
entre os povos indigenas de que o Bem Viver s6 se concretiza na relacao
com a natureza, pois estao amparados nela. Para afirmar esta inter-relacao,
o lider Kaingang Lourenco Amantino enfatiza que sem ela nao estao
completos, pois, “em primeiro lugar esta a nossa terra, a nossa mae terra €
o primeiro lugar para nés vivermos bem” (Apud MARKUS; GIERUS, 2013, p.77).

Nesta mesma direcdo, Eva Canoé, professora do Povo Canoé afirma:

7 Registros da fala de Dorvalino Refej CARDOSO, do povo Kaingang numa assessoria em
curso de Formacdao do COMIN.
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Nés povos indigenas ainda praticamos o Bem Viver. E o Bem Viver
para nds esta ligado com a terra, com a natureza, com todo o meio
ambiente e com as pessoas a hossa volta. Temos muitos exemplos
e muitos jeitos de Bem Viver, mas todos envolvem a natureza (Apud
MARKUS; GIERUS, 2013, p. 68).

Francisco Rokan dos Santos, que faleceu recentemente, era lideranca

da Aldeia Foxa do Municipio de Lajeado, RS, envolvido com as causas do

Povo Kaingang do Rio Grande do Sul, ampliou a reflexao incluindo outras

dimensdes como a ritual e espiritual.

Formas de Viver Bem na minha comunidade Kaingang é ter um
pouco do nosso mato nativo que da boa saude, é ter um pouco dos
peixes, dos rios. E defender o pouco do mato que temos para
manter a nossa cultura. Se ndo tem mato, eu nao tenho minha
cultura. Se eu ndo tenho terra, eu nao tenho meus rituais. Se eu nao
tenho o mato, eu ndao tenho minha fonte de agua boa que eu tomo.
Entdo, eu tenho que defender a floresta para ter o Bem Viver para
as futuras geracoes.... Porque ndao s6 nds humanos temos vida, mas
todas as coisas tém a sua vida: arvore tem a sua vida, ela respira,
ela sente também. Entdo, Bem Viver é pensar no melhor para o
conjunto, esse é meu olhar, meu olhar para o mundo. E o visual que
eu tenho sobre o Bem Viver de todos, tanto dos bichinhos, como
das arvores, dos animais e dos peixes (Apud MARKUS; GIERUS,
2013, p. 68).

Associados ao reconhecimento da inter-relacdo com a natureza,

os diferentes povos indigenas manifestam sua preocupacao em relacao aos

maus tratos que a Mae Terra tem sido exposta e a necessidade de defendé-

la. Liderancas e docentes Kaiowa expressam o que tém visto e vivenciado

no Mato Grosso do Sul, em carta de 17 de marco de 2007:

O fogo da morte passou no corpo da terra, secando suas veias. O
ardume do fogo torra sua pele. A mata chora e depois morre. O
veneno intoxica. O lixo sufoca. A pisada do boi magoa o solo. O
trator revira a terra. Fora de nossas terras, ouvimos seu choro e sua
morte sem termos como socorrer a Vida.

Na mesma direcdo, vao as palavras de Lourenco Amantino, lideranca

Kaingang

O nosso costume é do Bem Viver. O nosso costume é tio bonito. E
tdo bom viver em unidade entre os familiares e parentes, mas eu
alcancei no meu entendimento que o Bem Viver do indigena nao
esta completo. Em primeiro lugar esta a nossa terra, a nossa Mae
Terra é o primeiro lugar para nos vivermos bem. Mas, em cima da
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terra ja esta limpo, foi desmatado. Acabaram com as nossas matas
e com as nossas plantas. Entdo, eu alcancei este entendimento, que
nés ndo estamos completos. O tema é Bem Viver, mas ainda nao
estamos completos. Por isso precisamos revitalizar o que se perdeu
porque o Bem Viver completo do indigena é com a natureza (Apud
MARKUS; GIERUS, 2013, p.77).

Liderancas Guarani do Rio Grande do Sul também alertam: “Aquele
que zela pelo leito das selvas também esta falando que dessa forma ja nao
€ mais possivel prosseguir, tudo ja esta se extinguindo.” (Apud GARLET,
1998, p.8). Assim, o cacique Félix Karai Guarani ressalta a necessidade de

se ouvir os clamores das diversas vozes:

Entretanto, quase ninguém se apercebe de que é necessario render
respeito também as matas, as arvores.... As arvores, que sao seres
dotados de alma, estao nos alertando, através de seus murmdurios
de tristeza, de que nao devem continuar sendo cortadas.
Consequentemente ja ndao produzem mais frutos perfeitos, ja nao
mais florescem formosamente (Apud GARLET, 1998, p.8).

Esta fala indigena permite entrever outra concepcao fundamental
sobre a relacao entre humanos e natureza. A terra é um ser vivo. Tem alma,
corpo, veias, respira, chora. A partir dessa concepcao, a nocao de
propriedade se inverte: ndo sao os humanos donos da terra, mas a terra é
dona dos humanos. Alexandre Acosta, da aldeia Guarani de Cantagalo (RS)

falou:

Esta terra que pisamos é um ser vivo, é gente, € nosso irmdo. Tem
corpo, tem veias, tem sangue. E por isso que o Guarani respeita a
terra, que é também um Guarani. O Guarani ndao polui a agua, pois
o rio é o sangue de um Karai. Esta terra tem vida, s6 que muita
gente ndo percebe. E uma pessoa, tem alma. Quando um Guarani
entra na mata e precisa cortar uma arvore, ele conversa com ela,
pede licenca, pois sabe que se trata de um ser vivo, de uma pessoa,
que é nosso parente e esta acima de nos. (Apud FREIRE, sem pagina)

Na fala de Alexandre Acosta aparece o aspecto recorrente da
concepcdo do Bem Viver que é o reconhecimento da agéncia, sabedoria,
sentimentos, espiritualidade e epistemologia da natureza.

Saravi Deni, lideranca do povo Deni, explica que os elementos da
natureza tém espirito e sabedoria, sendo que sao eles que comunicam

saberes para a comunidade humana. Na sua fala, a faculdade de saber e
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conhecer dos humanos acontece na interacdo com 0s passaros e 0s animais.

Segue um trecho de sua fala:

A terra e 0 mato tém espirito. Eles sempre nos alertam. O
passarinho e o animal sempre avisam se acontece algo. Tudo no
mato esta pronto para nos avisar e por isso nés sabemos o que vai
acontecer e o que ndo vai acontecer. Sabemos se o verdo vai ser
forte, se vai ser fraco ou se vai ter muito inverno. N6s sempre
vivemos isto. Faz parte do nosso Bem Viver. (Apud MARKUS;
GIERUS, 2013, p. 59).

Nesta mesma perspectiva, o povo Kaingang se filia a estas
concepcdes, ao reconhecer que nao somente as pessoas tém diferentes
linguas, mas também a natureza tem diversas linguagens: a dos animais,
das plantas, do vento, das aguas. Por isso é importante escutar e aprender
com estas diferentes formas de comunicacao. A educadora Rosalina Kasu

Fey, da Terra Indigena Por Fi Ga relata:

A coruja é um passaro que os Kaingang conhecem como uma ave
amiga. Nés sabemos interpretar a linguagem dela. N6s conhecemos
a linguagem de todos os passaros. Quando esta para acontecer
algo, a coruja vem dar o aviso. S6 temos que saber se é coisa boa
ou ruim que vai acontecer. Quando ela vem dar um aviso, o nosso
Kuja fala: Meus filhos, vocés devem estar atentos e ter mais
cuidados. (Apud CADERNO DA SEMANA DOS POVOS INDIGENAS,
2012, p.9)

Outro principio relevante que foi acentuado é a vivéncia comunitaria
em que a partilha e a reciprocidade sao fundamentais para a concretizacao

do Bem Viver. Eva Canoé relata:

Um dos aspectos da cultura do meu povo e que é esséncia em mim
é a partilha. A minha mae me repassou este valor.... Ainda hoje a
gente nado sai da casa dela de mao vazia. Isto para mim é uma coisa
magnifica. Apesar de todo histoérico, a partilha permanece na minha
mae, nas minhas irmas. O meu povo ainda vive esta partilha e faz
parte de nés. Esta partilha, esta coisa de Bem Viver eu aprendi com
a minha mae e continua fazendo parte em todo o povo, até hoje.
(Apud MARKUS; GIERUS, 2013, p. 62.)

Saravi Deni, em sua reflexao também afirma que a partilha e o

compartilhar faz parte do Bem Viver de sua cultura:
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A nossa comunidade também divide tudo. Na caca, na coleta cada
um ganha um pedaco. Nao se esquece de nenhuma pessoa. Tem
que ser sempre assim. Igual para todos. Ndao existe um ganhar um
pedaco maior e outro ganhar menos, mas é tudo igual. N6s sempre
viveremos assim na cultura Deni. (Apud MARKUS; GIERUS, 2013, p.
57).

Martina Lopes Amantino, Professora Kaingang da Linha

Encruzilhada, Constantina, RS, afirma:

Achei muito importante essa palavra Viver Bem. Eu sinto assim, isto
se encaixa com o que eu sinto e o que nds vivemos em nossa
comunidade. Quando vem alguém na nossa casa, a coisa mais
importante é oferecer algum alimento para a pessoa. Isto porque
para o indigena, o alimento é quase a coisa mais importante. Para
os indigenas a maior ofensa é quando alguém oferece alguma coisa
e a pessoa rejeita. As pessoas ficam sentidas: poxa, fulano nao
aceitou o meu convite para o alimento. (Apud MARKUS; GIERUS,
2013, p. 64).

Bruno Ferreira, professor Kaingang, historiador e mestre em
educacao também expressa que entre o povo Kaingang a reciprocidade é

um referencial importante da cultura que expressa o Bem Viver:

A reciprocidade é uma das caracteristicas mais importantes dos
Kaingang. Ndo se trata de uma simples atitude moral, mas sim de
um principio regulador da vida comunitaria. A economia de
reciprocidade engloba elementos culturais, sociais e politicos, esta
presente na maioria dos gestos cotidianos, perpassando desde as
formas de producao ao consumo e socializacdo dos bens. Entre os
Kaingang, a vivéncia da reciprocidade esta diretamente ligada as
metades clanicas. A cooperacdo e as praticas econdémicas e rituais
conjuntas marcam a relacao entre os clas. Aquilo que, na cultura
ocidental é considerado ajuda mutua ou solidariedade, na
sociedade Kaingang é uma regra social imperativa, ndao uma escolha
do individuo. Isso implica na impossibilidade - ndo desestruturacao
- de acumulacao de bens e recursos por uns em prejuizo dos
outros. Nao ha como gerar-se uma desigualdade a ponto de
distinguir ricos e pobres. (Apud MARKUS; GIERUS, 2013, p. 62.)

A partir das reflexdes proporcionadas pelas falas de pessoas de
diferentes povos indigenas do Brasil, podemos perceber que estas tradicoes
concebem a terra como organismo vivo na qual todos os seres estao em
relacbes de interdependéncia e reciprocidade; afirmam sabedoria,

espiritualidade e sentimentos em todos os seres da natureza; proclamam o

direito de animais e plantas a vida; enfatizam as relacdes comunitarias e de
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partilha. Para estes povos a sabedoria do Bem Viver esta ligada ao repartir,
ao conviver com a terra, com a natureza, a aprender dos animais e das

plantas, a alimentar-se e curar-se dos frutos da terra, e a enfatizar o amparo

comunitario.
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6. O MATERIAL DA SEMANA DOS POVOS INDIGENAS E O COMIN?

VIO DO D E
- G U

Alguns exer;1'|nolares do Material da Semana dos Povos Indigenas editados pelo COMIN.
(Foto: Cledes Markus)

O COMIN

Este capitulo dirige o olhar ao Material da Semana dos Povos
Indigenas, material didatico produzido em colaboracdo e reciprocidade
entre os povos indigenas e o COMIN (Conselho de Missao entre Povos
Indigenas). Portanto, aborda, a interculturalidade e a descolonialidade
presente na acao, no saber e na ciéncia produzida na parceria, no dialogo e

na colaboracao entre COMIN e os Povos Indigenas.

A maior parte das informacdes deste capitulo foram construidas a partir dos relatérios e
documentos normativos do COMIN e da IECLB, atas das reunides do Conselho do COMIN,
que se encontram nos arquivos do COMIN e da IECLB situado junto a Faculdades EST em
Sado Leopoldo. Além disso, também utilizo os meus Diarios de Campo e Trabalho que estao
nos arquivos da Instituicao.
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Parto do principio ja mencionado na apresentacdao de que concebo o
conhecimento como toda forma de saberes construidos, sem adotar um
esquema de hierarquizacao. Neste sentido reconheco os saberes que o
COMIN tem construido em sua pratica social, e principalmente reconheco
que os conhecimentos dos povos indigenas podem contribuir para uma
sociedade mais justa e, igualmente, contribuir para uma Educacao
intercultural e descolonial em que os paradigmas em relacdo a vida sejam
mais holisticos.

As atividades do COMIN, muitas vezes para serem validadas estavam
ligadas a um programa de extensao ou em parceria com universidades. Por
outro lado, o COMIN nunca abdicou do fato de estar ligado a IECLB. No
contexto ecuménico é uma igreja que recebe criticas pelas suas posturas
teoldgicas. A IECLB foi uma das precursoras junto da Igreja Catoélica da
Teologia e Filosofia da Libertacao; da ordenacao de mulheres como
sacerdotisas; da admissao de homossexuais em seu quadro de pessoas
Teblogas. Foi também uma das instituicdes no Brasil, junto com o Conselho
Indigenista Missionario (CIMI) da Igreja Catolica e algumas universidades,
precursoras na defesa dos direitos dos povos indigenas. Desde cedo se
empenhou pela luta dos Povos Indigenas em relacao ao protagonismo,
autonomia, dialogo, demarcacdo e reconhecimento de suas terras e
territorios, seus conhecimentos, suas culturas. Assim, desde cedo a IECLB
tem buscado construir uma relacao intercultural e descolonial com os povos
indigenas com os quais tem contato no Brasil e no exterior.

A aproximacao e a confianca dos Povos Indigenas em relacao a IECLB
foram construidas em um caminho longo. Também porque ela mereceu a
desconfianca inicial. Afinal, no sul do Brasil, entre as diversas etnias
europeias que aqui chegaram, os alemaes, vindos da Alemanha a partir de
1824, eram principalmente membros da IECLB e receberam todo o apoio do
governo para se instalar em terras onde indigenas ja haviam sido expulsos,
ou onde havia sido feito “uma limpa” antes da chegada das empresas
colonizadoras. Conflitos e mortes marcaram as relacdes iniciais entre

indigenas e nao indigenas. A luta pelo mesmo espaco existencial decorrente
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da politica implementada pelos governos imperial e republicano,
transformou dois grupos marginalizados em inimigos.

Segundo Silvio Coelho dos Santos estes conflitos s6 foram resolvidos
parcialmente com criacdo do Servico de Protecdo aos indios e Localizacdo
dos Trabalhadores Nacionais (SPILTN), depois, simplesmente SPI.

A criacao do Servico foi em 1910 e tinha o objetivo de confinar
indigenas em Reservas e proteger os colonos contra a retomada das terras
pelos préprios donos. No entanto, a histéria de conflitos de terras continua
até hoje entre colonos e indigenas, o que indica que estes problemas ainda
persistem; basta olhar os quadros de violéncia contra indigenas, levantados
anualmente pelo CIMI e publicados em seu site. Em alguns destes casos,
principalmente na regido sul, nestes conflitos também estao envolvidos
membros da IECLB.

Este é um fato com o qual a prépria IECLB, através do COMIN, tem se
ocupado. Tanto € que uma das acdes do COMIN é trabalhar com a sociedade
em geral para a sensibilizacao dos direitos dos povos indigenas. Com isto,
podemos dizer que a IECLB tem suas contradicdes entre seus membros no
que se refere a posicoes em relacao aos povos indigenas, mas que em sua
organizacdao e em geral existe a firme conviccdo de colaborar com os
indigenas em suas lutas e reivindicacoes.

Os primeiros atos de piedade e solidariedade de familias luteranas
consistiram em acolhimento de criancas indigenas o6rfas; por isso hoje
temos muitos luteranos que contam que suas bisavdés ou bisavds eram
indigenas.

As primeiras tentativas mais institucionais de fazer algum trabalho
de assisténcia aos indigenas aconteceram nas décadas de 1890 a 1900.
Uma delas foi a do Pastor Hageholz que trabalhou em Indaial e Timbo (SC)
entre 1897 a 1901. No Sonntagblatt fiir die Evangelischen Gemeinden in

Santa Catarina, em 12 de novembro de 1899 ele escreveu:

... ha vozes que pleiteiam o total exterminio desses remanescentes
(falando dos Lakland Xokleng no Alto Vale do Itajai) que tanto
apavoram os colonizadores. Eu digo: Nao! Ndao vamos la com
guerra, com armas de fogo e espadas, mas vamos levar-lhes a vida
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e o amor. Vamos ajuda-los... Aos que argumentam, que oS
selvagens, o terror das selvas, ndo devem ser considerados
humanos e por isso ndo ter direito a vida, eu digo: Eles tem direito
a vida. Sim. Eles também sao criaturas e pessoas de Deus...*

Além disso, ele da uma série de sugestdes de como concretizar a
acao junto aos indigenas, entre elas esta o acompanhamento direto; a
formacdo de uma associacao de apoio; a criacdo de um fundo de apoio; a
negociacao com o governo para cessao de terras onde pudessem viver suas
vidas conforme sua cultura.®

Outros pronunciamentos como estes foram encontrados nos jornais
de Blumenau da época, onde muitos pastores e membros se indignavam
com as atrocidades cometidas contra os indigenas.

Enquanto trabalhei com o povo Lakland Xokleng também tive acesso
a varios relatos de indigenas e nao indigenas de como haviam grupos de
luteranos com uma boa convivéncia com os indigenas, inclusive com
relacoes de reciprocidade como no caso da regiao de Taid, onde familias
luteranas trocavam pao por mel e caca.

No entanto, somente nos anos de 1950 e 1960 a IECLB assumiu
oficialmente trabalhos com os indigenas. Um foi no Mato Grosso, junto aos
Rikbaktsa (Canoeiros) que depois foi entregue ao trabalho da Igreja Catoélica
e em fins de 1960 em Guarita (RS) junto ao Povo Kaingang.

O trabalho com o Kaingang iniciou tendo uma perspectiva
assistencialista em que todas as dimensdes do ser humano deveriam ser
comtempladas, seja na saude, educacado, sustentabilidade, religiosidade,
sendo em grande parte no estilo ocidental. Criou-se assim uma grande
estrutura chamada Setor Missao.

Mas no dialogo e na interacdo com os povos indigenas, ideias e
conviccoes teologicas foram colocadas em duvida e comecaram a surgir
guestionamentos. E a Igreja foi sendo modificada pelos proprios indigenas;

seus paradigmas ocidentais deram lugar a uma nova mentalidade. E a IECLB

Sonntagblatt fiir die Evangelischen Gemeinden in Santa Catarina, em 12 de novembro de
1899.
®Anuario Evangélico de 2010: Blumenau: Otto Kuhr, p. 142-143.
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finalmente foi assumindo oficialmente sua responsabilidade cidada em
relacdo aos povos indigenas.

Ao meu ver, a convivéncia com os indigenas foi ocasionando um
processo de descolonialidade, que certamente continua. Teologias,
cosmovisdes, antropologias foram sendo modificadas e questoes
significativas foram ocorrendo gradativamente. Assim, a IECLB defendia: a
educacao bilingue com respectivo material didatico que ela mesma, junto
com as pessoas educadoras indigenas. Resquicios deste material ainda se
encontram no Arquivo do COMIN; apoio a formacao de monitores bilingues,
sem a interferéncia do Summer Institute of Linguistic (SIL); apoio a
revitalizacao da medicina tradicional; o apoio no empenho dos indigenas
pelo ndao arrendamento de suas terras; apoio ao empenho dos indigenas
pela saida de colonos que estavam nas terras indigenas de Guarita®'.

Por causa de sua posicao de apoio ao Povo Kaingang, a IECLB foi
inicialmente ameacada e depois, em 1985, expulsa de Guarita pela FUNAL.

Em 1991, houve um novo convénio com a FUNAI (Fundacao Nacional
do indio) e a UNIJUI (Universidade Regional do Noroeste do Rio Grande do
Sul), desta vez, especificamente para a formacao de estudantes indigenas
em nivel superior. Foi a primeira experiéncia de uma universidade acolher
estudantes indigenas. A IECLB entrou principalmente com a elaboracao do
projeto que previa uma educacdo diferenciada conforme as definicbes da
Constituicao Nacional e com bolsas de estudo, visto ter credibilidade frente
a instituicoes de apoio no exterior.

O trabalho da IECLB levou igualmente a procura por assessorias
etnograficas e antropologicas, estudo das linguas e da cultura, que se
tornavam cada vez mais indispensaveis. Isto também porque o trabalho foi
se ampliando para outros povos e para os movimentos indigenas. Assim,
por exemplo, durante a constituinte, o COMIN também foi importante
parceiro dos Povos Indigenas para conseguir assegurar garantias e direitos

na Constituicao.

3! Este fato deflagrou o iniciou do Movimentos dos Sem Terra (MST), ocupando a Fazenda
Annoni no dia 29 de outubro de 1985, no municipio de Ronda Alta, RS.
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O trabalho primordial do COMIN sempre foi com os indigenas, mas
sem jamais esquecer a vertente de ter que trabalhar com a sociedade
brasileira para eliminar preconceitos, fazer cumprir direitos, levar a uma
convivéncia respeitosa e equitativa, proceder a uma comunicacao justa.
Assim, desde os anos de 1970 a IECLB vinha imprimindo anualmente
folhetos sobre a tematica indigena, que eram destinados principalmente
para membros da IECLB e outros setores da sociedade. Estes folhetos faziam
denuncias das situacées em que os indigenas viviam e anunciavam a
necessidade de mudancas de nossos paradigmas. Em geral se utilizava
como fundamento o conceito e a ideia cristd de que Deus quer vida
abundante para todas as pessoas. E seria de nossa responsabilidade crista
lutar pela vida dos Povos Indigenas.

Nesta mesma época, professores e estudantes de teologia optaram
em se engajar com a causa indigena. Tanto que em 1986 foi criado um
Grupo de Apoio na Faculdades EST (RS) com o nome de “Grupo de Apoio
Marcal Tupa-y’, em homenagem ao lider do Povo Guarani Nhandeva,
ecologista morto em 25 de novembro de 1983 no Mato Grosso do Sul. Este
grupo mantinha articulacoes com entidades indigenistas como Associacao
Nacional de Apoio aos indigenas (ANAI), Conselho Indigenista Missionario
(CIMI) e o Instituto Socioambiental (ISA) contatos com instituicoes a nivel
estadual e federal para denuncias e acoes a favor dos direitos indigenas.
Muitas vezes atuou junto com a UFRGS em movimentos a favor dos povos
indigenas.

Em meio a estas mudancas surgiu a necessidade da criacdo de
conselho mais amplo. Por isso em 1982 foi criado o COMIN - Conselho de
Missdo entre Povos Indigenas que teve quatro tarefas principais: Assessorar
a IECLB nas questdes relativas aos povos indigenas; Apoiar as pessoas
assessoras que colaboravam nas lutas e demandas e movimentos dos Povos
Indigenas nas diversas partes do Brasil onde o COMIN se fazia presente;
Coordenar, administrar e alocar recursos para projetos de apoio aos povos

indigenas, inclusive fazendo relatorios e prestacao de contas; Divulgar e
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sensibilizar, formar e informar comunidades da IECB e a sociedade Nacional
sobre as causas indigenas.

A primeira secretaria do COMIN foi instalada nas dependancias da
Faculdades EST que tinha um grupo de docentes e estudantes muito ativos
na causa indigena. Assim uma das parceiras preferenciais do COMIN sempre
foi a Faculdades EST com quem firmou um convénio para a realizacdao de
diversas atividades como cursos de Extencdo, Cursos de Educacao
Continuada, cursos de Especializacao Lato Sensu, realizacdo de estagios
dos estudantes em terras indigenas; campanhas de assinatura e notas de
solidariedade a favor de indigenas, seminarios, debates, videos,
conferéncias, manifestos, articulacdes internacionais em favor dos povos
indigenas. Esta parceria continua até hoje.

Em sua metodologia, o COMIN, portanto, preza o dialogo, a
cooperacao, a reciprocidade e a interculturalidade. Numa das avaliacoes
externas do COMIN, feitas por agencias de financiamento em que diversos
atores sao consultados, Claudemiro Lescano do Povo Kaiowa do Mato
Grosso, afirma que acredita que o COMIN compreendeu que uma das
normas do sistema dos Povos indigenas € a reciprocidade. E tenta vivenciar
esta reciprocidade com os povos.**Afirmo que Claudemiro é bem generoso
ao fazer sua avaliacdo e que até estamos tentando compreender e vivenciar
esta cooperacao e esta reciprocidade em nossas atividades. No entanto,
sabemos que, como instituicao nascida num contexto de paradigmas
ocidentais, ainda temos caminhos a andar para que realmente possamos
afirmar nossa reciprocidade incondicional.

Enfim, o COMIN, como 6rgao da IECLB, em seu trabalho se faz
presente junto aos diversos povos, comunidades e movimentos indigenas
no Brasil em parcerias, reciprocidades, apoios, solidariedade e colaboracao
nas areas da educacdo, saude, terra, organizacao e auto-sustentacao e
outros. A entidade tem como principio e compromisso apoiar as demandas
solicitadas pelos indigenas, respeitando sua autonomia, sua cultura e sua

auto-determinacao, trabalhando com eles e nao por eles. Em suas acdes tem

3?Relatorio Externo do COMIN de 2013, localizado no Arquivo do COMIN.
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tido varias parcerias como movimentos indigenas e indigenistas nacionais e
internacionais, movimentos sociais, museus, escolas, universidades,
secretarias e coordenadorias de educacao.

Este longo processo de convivéncia com indigenas nem sempre foi
harmonioso ou sem conflitos.N6és como COMIN, sempre e de novo, tivemos
que estar numa posicao de descolonizar nosso agir, nossas reflexdes e
nossos apoios. Neste sentido contamos com a tolerancia dos diversos povos
com os quais temos tido ricas convivéncias. E logicamente, sabemos que o
processo de descolonizacao continua. Que a procura por entender o modo
de estar no mundo dos indigenas ainda continua sendo uma de nossas
metodologias para melhor contribuir na luta destes povos.

Além do trabalho diretamente com os povos indigenas o COMIN,
assim como ja foi mencionado, também articula a sua tarefa intercultural e
descolonizadora junto a sociedade envolvente, construindo espacos e
articulacoes que propiciem melhores condicdes de dialogo entre indigenas
e nao indigenas. Formando e informando sobre a causa indigena para que
haja solidariedade e apoio em favor dos direitos e valorizacao de sua
especificidade e diversidade cultural. E participando de um processo de
descolonizacao de sensibilidades, mentes e consciéncias de que ha outras
formas de estar no mundo e viver a vida.

Uma das atividades em relacdo a sensibilizacao da sociedade
brasileira € a Elaboracao do Material da Semana dos Povos Indigenas.
Anualmente produzimos um material composto por um caderno, um cartaz
e ultimamente um jogo de Banners para exposicdes. O inicio foram os
folhetos elaborados pela IECLB nos anos de 1970. Depois o COMIN
continuou adotando esta pratica, mas muito mais voltada para a sociedade
em geral. Assim, pelo fato de acontecer muitas assessorias em escolas
decidiu-se ampliar os folhetos para um caderno com informacdes de um
povo a cada ano. Desde o inicio se adotou uma metodologia participativa e
colaborativa, que conforme as relacbes com os povos e 0s entendimentos
sobre a metodologia intercultural e colaborativa os indigenas foram se

apropriando deste espaco de publicacdes.
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A seguir apresento uma Tabela com os livros editados, o ano e o

Povo que elaborou, bem como o tema escolhido pelos indigenas.

Tabela 2: Cadernos da Semana dos Povos Indigenas do COMIN

Guarani Mbya lutando pela terra.

TEMA Ano Povo

Povos Indigenas: Fonte de Sabedoria 1999 | Tema Geral

500 anos de descobrimento - Programa de | 2000 | 500 anos de Resisténcia

Indio?

O tempo passa, o tempo volta: vendo e | 2001 Um olhar indigena sobre o

revendo o tempo. novo milénio

Manacé - Viver repartindo 2002 | Povo Madija - Acre

Parentes e Amigos unidos pela Reconstrucao | 2003 Povo Kaingang - RS

da Vida

Danca das Culturas 2004 | Povo Tremembé - Ceara

Lakland Xokleng: O Povo do Sol em tempos de | 2005 | Povo Laklané Xokleng -SC

resisténcia.

Kayabi: Territério e tempo na afirmacdao da | 2006 | Povo Kayabi - Rio dos peixes.

identidade MT

Povo Arara: A vida acima de tudo 2007 | Povo Arara - RO

Povos Indigenas em Espacos Urbanos. 2008 | Povo Satere-Mawé Manaus,
AM; Povo Terrena, Cuiaba, MT;
Povo Kaingang, Porto Alegre e
Sdo Leopoldo, RS; Povo Bakairi
Campo Grande, MS

Modo de ser Guarani: Mbya Reko Régua 2009 | Povo Guarani Mbya, RS e SC

Tukuna Nawa Itsunin - Nosso mundo | 2010 Povo Kanamari, AM

Kanamari

Povo Tupinikim: Meméria e resisténcia- | 2011 Povo Tupinikim, ES

Fortalecendo a identidade

Povo Kaingang: Vida e Sabedoria 2012 | Povo Kaingang. RS

Kaiowa: Um Povo que caminha 2013 Povo Kaiowa, MS

Apurina: Povo do Aviry 2014 | Povo Apurind, Acre

Cultura do Povo |kél6éhj Gavido 2015 | Povo lko6l6éhj Gavido. RO

Lakland Xokleng: O povo que caminha em | 2016 | Lakland Xokleng, SC

direcdo ao sol.

Sobre Criancas Indigenas 2017 | Criancas indigenas de varios

Pintody Irapua e Guapoy: Trés comunidades | 2018 | Povos Mbya Guarani em

acampamentos

Tabela produzida pela autora: Cadernos das Semana dos Povos Indigenas do COMIN

O MATERIAL DA SEMANA DOS POVOS INDIGENAS

Nesta secdo apresento o Material da Semana dos Povos Indigenas,

bem como os critérios utilizados para esta elaboracao. Estes critérios estao

num documento especifico elaborado pelo COMIN em 2008 apds a Lei n°
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11.645/08 que torna obrigatéria a inclusao da tematica indigena no
curriculo escolar. Como o COMIN vinha sendo procurado intensamente para
assessorar, escolas, secretarias e coordenadorias da Educacdo foram
elaborados critérios para a edicao deste material. A elaboracao dos critérios
foi feita de forma coletiva, considerando a legislacao vigente para edicao de
subsidios didaticos para uso em escolas. Este documento também
colaborou para a busca de verbas para as edicées junto a entidades
parceiras no Brasil e no exterior.

O Material didatico, pedagdgico e informativo para a Semana dos
Povos Indigenas do COMIN aborda a historia e cultura de Povos Indigenas
de todo o Brasil. Atualmente o projeto integra o Programa de Formacao e
Dialogo Intercultural existente no COMN.

Este material esta inserido num processo em que anualmente se
abordada o modo de vida e a histéria de algum povo indigena com o qual o
COMIN tem contatos e cuja abordagem tenha sido solicitada e seja relevante
para aquele povo e naquele momento especifico.

Atualmente a execucao do material abrange trés fases: a primeira
envolve a pesquisa e elaboracao do material pelos proprios indigenas. A
segunda envolve a edicdo colaborativa junto com os indigenas em que a
coordenacao e a equipe pedagogica e os indigenas trabalham a diagramacao
do material. E a terceira etapa abrange a distribuicio do material e a
sensibilizacao da sociedade em relacao a cultura, aos modos proprios de

vida e aos direitos dos povos indigenas.

Resumo e objetivos do material da Semana dos Povos Indigenas

O material da Semana dos Povos Indigenas vem sendo produzido e
distribuido desde 1988, com participacao ativa e efetiva das comunidades
indigenas, que pesquisam, selecionam e articulam o conteudo a ser
publicado. Até 2004 este material era pesquisado e uma equipe acabava
elaborando o conteudo final a partir dos textos indigenas e diagramando
conforme sua visdao. Sempre haviam seminarios e encontros entre

representantes dos povos indigenas, assessores locais e a equipe
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pedagodgica e de edicdo. Em geral, ndao havia um movimento de solicitar a
aprovacao do material final pelos indigenas e eles constavam como
pesquisadores na ficha catalografica. Ap6s 2005 comecou um movimento
de questionamento sobre qual a importancia do material para indigenas e
nao indigenas, sobre a autoria, sobre seu uso em escolas e assim por diante.

Neste momento inicia-se um outro processo em que os indigenas
sdo efetivamente os autores do material. Sao eles que escrevem os textos,
fazem e escolhem as fotos, desenhos, indicam a diagramacao, elaboram as
capas e os cartazes e indicam subsidios adicionais. Além disso, escolhem
fotos para a colecao fotografica que acompanha o material. No final, todo o
material & aprovado pelo grupo. Somente depois acontece a impressao e
distribuicao.

O material destina-se, em primeiro lugar, para os nao indigenas e,
especialmente, para a rede escolar publica e privada, para educadores/as,
estudantes e liderancas. E também para os indigenas envolvidos no
processo e outros parentes indigenas.

O objetivo do material é contribuir na divulgacao da causa, realidade,
histéria, conhecimentos e culturas indigenas de nosso pais e, desta forma,
contribuir com os diversos setores da sociedade, promovendo a
aproximacdo, o conhecimento mutuo e a valorizacao da realidade indigena
e sua especificidade cultural, bem como os direitos dos povos indigenas.
Cada povo indigena escolhe o tema ou os temas que quer abordar no
material e que fazem sentido para o seu povo e que também possa servir
como testemunho e incentivo para outros povos em suas lutas por direitos.

A forma como o material é elaborado, em colaboracdao com as
comunidades indigenas - homens, mulheres, jovens, criancas -, com a
colaboracao da equipe do COMIN - homens e mulheres, com formacao em
diversas areas como pedagogia, antropologia e direito - proporciona o
protagonismo indigena, como autores do material. E um processo de
construcao e elaboracdao que se fundamenta na colaboracao intercultural e

reciproca.
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Seguem alguns aspectos relevantes sobre a elaboracao do material
que foi acordado num documento com todo o conselho e assessorias do
COMIN, em que se estabelecem alguns critérios sobre a elaboracao do

material. Isto aconteceu em 2008 apés ter sido emitida a lei n® 11.645/08.

Beneficiarios do material da Semana dos Povos Indigenas®:

A sociedade brasileira, como ja vimos, é marcada pela diversidade
étnico-cultural, mas que evidencia fortes prejuizos em relacao a etnias como
as indigenas e afrodescendentes, que historicamente foram silenciadas em
sua cidadania, negadas em seus direitos, discriminadas em suas culturas e
excluidas do processo econémico e politico do pais. Estes prejuizos sao
reproduzidos nas escolas, nas igrejas, nos meios de comunicacao e nos
demais setores. Portanto, a estes espacos e setores é que se destina o
material produzido através deste material.

Desta forma, os principais beneficiarios do material sao:

a) Comunidades indigenas, no caso especifico, homens, mulheres,
jovens e criancas, que, através do caderno, terao acesso ao direito a
comunicacao justa e um espaco de visibilidade de sua vida, cultura, tradicao
e de seus direitos constitucionais e humanos. Sera uma via de comunicacao
com a sociedade para expor sua historia e movimento pela revitalizacao de
sua cultura e demarcacao de sua terra.

b) Homens, mulheres e principalmente jovens e criancas de escolas
e de outros setores da sociedade brasileira, que terao a possibilidade de
encontro com a realidade, a cultura e os direitos indigenas e a oportunidade
de exercitar a vivéncia da alteridade para assim contribuir no processo de
construcao de novas relacdes entre as diversas etnias, culturas, religides e
a natureza.

O total de pessoas beneficiadas anualmente passa de 100 mil

pessoas. A cada ano sao impressos em torno de 50 a 60 mil exemplares do

3 As informacdes que seguem nas proximas secoes estdo baseadas no Documento interno
do COMIN de 2008 (arquivo do COMIN) sobre os critérios para a elaboracao do Material
Didatico da Semana dos Povos Indigenas e nos relatérios anuais das edicdes dos materiais
dos diferentes povos realizados pela autora.
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caderno, chegando alguns anos a 70 e 80 mil exemplares. Muitas pessoas
profissionais da educacao mencionam que fazem coépia para os seus alunos
e eles levam para casa e o apresentam para a familia. Inicialmente o material
era distribuido gratuitamente. Hoje a quantidade gratuita é limitada a 25
exemplares por pessoa ou grupo/comunidade ou escola. Quem necessitar
de exemplares adicionais cobre o preco de custo. Planejamos um
investimento maior na divulgacao e distribuicao, vendo possibilidades de

parcerias com escolas, prefeituras e outros 6rgaos publicos.

Objetivos a curto prazo do material da Semana dos Povos Indigenas

a) Propiciar a inclusao da tematica indigena em instituicoes de ensino
e outros setores da sociedade como museus, comunidades eclesiais,
instituicdes de direitos humanos e outros.

b) Contribuir para a inclusao da tematica “histéria e cultura indigena”
no curriculo escolar, em cumprimento a Lei n® 11.645/08.

c¢) Estimular a reflexdao sobre a realidade e os direitos dos povos
indigenas.

d) Oportunizar a construcao de pequenas vias de comunicacado e
conhecimento entre diferentes etnias, contestando territorios de
preconceitos e discriminacgoes.

e) Oportunizar a docentes, discentes e a comunidade educativa em
geral que venham a conhecer e considerar a diversidade e alteridade no
contexto da pluralidade cultural brasileira.

f) Convidar a conhecer o outro em diferentes espacos e situacoes,
ampliando leituras e olhares.

g) Fortalecer a capacidade comunicativa entre as diversas etnias.

h) Conhecer a histéria e o movimento dos Povos Indigenas em seus
processos de revitalizacao de sua cultura, a demarcacao de suas terras e

demais direitos.
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Objetivos a longo prazo do material da Semana dos Povos Indigenas

a) Maior conhecimento da realidade, cultura, religides e direitos dos
povos indigenas.

b) Maior capacidade de estabelecer relacdes construtivas com estas
e outras etnias.

¢) Comunicacdo e dialogo intercultural entre indigenas e nao
indigenas.

d) Representacdes justas das diferentes culturas e religides.

e) Reconhecimento e vivéncia da alteridade como direito humano

fundamental.

Resultados do projeto a curto prazo

a) Disponibilidade de material didatico-pedagdégico sobre a
realidade, vida, cultura e direitos indigenas nas escolas, instituicdes
eclesiais e setores da sociedade.

b) Abordagem da tematica dos direitos indigenas em sala de aula.

¢) Criancas tém contato com a cultura e vida indigena numa
abordagem mais justa e respeitosa.

d) Intercambios com visitas de criancas, jovens, educadoras/os e
universitarias/os nas aldeias indigenas, em que tomam contato com a vida
cotidiana das comunidades indigenas.

e) Intercambios em que criancas, jovens, idosos, homens, mulheres
e liderancas indigenas se fazem presente nas escolas, com dialogos e
palestras.

O material, portanto, por si mesmo, ja € uma pratica de comunicacao
entre as culturas referidas como também incentiva outras atitudes concretas
de busca de dialogo, comunicacdo, interacio e empenho pelos direitos

indigenas.

Impactos do material da Semana dos Povos Indigenas
Os impactos do projeto se apresentam de forma diferenciada nos

beneficiarios, tanto em homens como mulheres indigenas e ndo indigenas:
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a) O material traz impacto para os proprios povos indigenas que
terao sua histéria, cultura, direitos e luta divulgada de forma justa e
respeitosa, contribuindo para a dignidade e vida desta comunidade
enquanto Povo Indigena.

b) A experiéncia dos Povos Indigenas também traz impactos sobre
outros povos indigenas que percebem neste material um testemunho e
incentivo para suas lutas por direitos.

¢) Em relacdo aos ndo indigenas, a primeira parte do material é
elaborada para criancas e, por isso, € nelas em que se vera com mais
intensidade os efeitos deste projeto, visto que terdao a possibilidade desde
cedo de ter contato e comunicacao com a realidade, cultura e direitos
indigenas; e ter uma educacdo para a vivéncia e o respeito da alteridade.
Assim, as novas geracoes crescem e sao educadas com representacdes mais
justas e respeitosas das etnias.

d) A segunda parte do caderno apresenta a tematica para as pessoas
jovens. Assim, também elas trazem indicativos de impacto com mudancas
de paradigmas e maior envolvimento com a causa e direitos indigenas.

e) O material, ao apresentar a cultura, a historia, os conhecimentos
e os direitos indigenas, também aponta para a construcdo diferenciada de
relacées que sao construidas entre os seres humanos (homens, mulheres,
criancas, idosos) e com os diversos componentes do cosmos. Sao relacdes
sociais, de reciprocidade, em que se valoriza a comunidade e nao o
individuo; o cosmos e ndo somente o ser humano. Desta forma as relacdes
de género, as relacbes com a natureza se ampliam e integram o sistema de
parentesco de uma comunidade. Esta alteridade nas relacdes contribui para
as reflexdes sobre a construcdo cultural das relacbes dos seres humanos

entre si e com todo o cosmos.

O compromisso de respeitar a espiritualidade indigena
O compromisso ecuménico e o dialogo inter-religioso
assumidos na atuacdo e trabalhos do COMIN também se fazem presentes

no planejamento e na implementacdo do presente projeto, conforme segue:
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a) A elaboracao do caderno considera, valoriza e respeita a cultura e
religiosidade indigena, apresentando de forma justa e digna as diferencas
culturais e religiosas destes povos.

b) Como é um material didatico que também vai para instituicoes de
ensino do Brasil, também precisa considerar a legislacao brasileira, que
prevé um ensino que respeite a diversidade cultural e religiosa do pais. E
nas escolas a diversidade religiosa e étnico-cultural estao muito evidentes.

d) Na distribuicao, o material vai para diversas instituicdes religiosas
como luteranas, metodistas, presbiterianas, anglicanas, catélicas, afro-

brasileiras, pentecostais.

Parceria com outras organizacoes no planejamento e na
implementacao do projeto

A elaboracao do material, além de contar com os Povos Indigenas e
profissionais do COMIN, também tem a parceria com o Departamento de
Educacao Crista - DEC da IECLB e com educadoras/es que participam da
equipe de assessoria didatico-pedagogica. Outra parceria esta na
distribuicao do Caderno, em que sao parceiras/os voluntarias/os: pessoas
fisicas, professoras/es, diretoras/es de instituicobes de ensino,
coordenadorias e secretarias estaduais e municipais de educacao, liderancas
religiosas e de movimentos populares, pastorais de igrejas e ONGs.

No capitulo que segue, irei me debrucar sobre como este material é
elaborado de forma intercultural e colaborativo com os povos indigenas. O
material do povo Lakland Xokleng sera utilizado como exemplo desta
elaboracao. No entanto, o processo desta constru¢ao nao € homogéneo com
todos os povos, sempre tem variantes, pois cada povo vive e convive com
um contexto, uma cultura, um modo de ser e se relaciona de forma distinta
com a sociedade. Além disso, cada povo tem suas demandas e seus temas
preferenciais de abordagem. Por isso, o processo de construcao deste
material € muito dinamico e variavel de um povo para outro. O importante
€ salientar que até o momento sO realizamos edicdes por demanda e

solicitacao dos proprios povos. Assim, sempre haviam povos a espera de se
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apresentar no material. Para o COMIN isto significava incentivo para a

continuidade da elaboracao destes materiais.

122



7. ELABORACAO INTERCULTURAL E COLABORATIVA

DO MATERIAL DIDATICO DA SEMANA DOS POVOS INDIGENAS

Roda de conversa com o povo Guarani de Guarita para elaboracao do material da Semana
dos Povos Indigenas de 2009. (Foto: Noeli Falcade - Arquivos do COMIN)

Em 2003, um novo momento de questionamento referente ao
material da Semana dos Povos indigenas foi relevante para o COMIN. As
perguntas se referiam sobre a continuidade da elaboracao do material: se o
COMIN iria continuar a produzir o material; se ele realmente tinha algum
proveito para as escolas e comunidades da IECLB e para as escolas. Era o
COMIN que tinha estas duvidas, pois havia uma lista de espera de povos que
queriam que o préximo material fosse produzido sobre o seu povo. Outra
questao que estava clara era que anualmente recebiamos inumeros
retornos, principalmente de escolas, museus e comunidades eclesiasticas
(ndo somente da IECLB) com relatos e fotos de estudantes e docentes de

escolas falando sobre a importancia do material e de como foi trabalhado.
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Além disso, o nosso cadastro de mais de 4 mil enderecos e 50 a 70 mil
exemplares editados anualmente mostrava que se deveria continuar a
produzir o material.

Diante da decisdao de continuar a elaborar o material deveria ser
avaliado se realmente ele estava sendo elaborado de forma a considerar o
protagonismo indigena. Entao surgiram outras perguntas: Qual o propésito
do material para os povos indigenas? A forma como o material estava sendo
elaborado era adequado para as escolas e para o contexto eclesiastico? E a
autonomia e o protagonismo indigena estavam sendo respeitados em cada
uma das acdes? O material realmente estava sendo intercultural tanto em
sua apresentacao como elaboracao e divulgacao? Como os proprios
indigenas viam o material e sua elaboracao?

Assim, na Reunidao do Conselho realizada em dezembro de 2003,
segundo ata desta reuniao que esta nos Arquivos do COMIN3**, como
assessora junto ao Povo Lakland Xokleng em Santa Catarina, eu, a equipe
pedagodgica e a coordenacao do COMIN fomos designadas a organizar o
material de 2005 de forma colaborativa com os indigenas do Povo Laklano
Xokleng. Este povo ja havia solicitado varias vezes um espaco para sua
apresentacdo nos cadernos da Semana dos povos indigenas do COMIN.
Assim, partimos do pressuposto de que todo o processo seria intercultural,
de forma que os Lakland Xokleng fossem os protagonistas na elaboracao
dos conteudos e que haveria uma metodologia colaborativa na elaboracao
geral do material.

Além disso foi designado que, além da divulgacdo do material, eu
ficaria responsavel por uma pesquisa sobre a aceitacio do mesmo, com o
Povo Laklané Xokleng, com escolas, com docentes e nas comunidades da
IECLB.

3*As Atas do Conselho do COMIN estdo guardadas no Arquivo do COMIN, que hoje faz parte
do Arquivo Histérico da IECLB e esta hospedado na Faculdades EST.
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ELABORACAO DO MATERIAL PELO POVO LAKLANO XOKLENG.*

O Povo Lakland Xokleng conhecia o material da Semana dos Povos
Indigenas e havia algum tempo solicitava que esse caderno fosse um espaco
de divulgacao de seu povo, sua cultura, sua realidade e suas lutas, tanto
para a nova geracao como para a sociedade em geral. Diziam também que
estava na hora da sociedade conhecer o outro lado da historia e nao
somente aquela que se encontrava e contava nos livros e nas escolas.
Portanto, era a reivindicacao de sua palavra, de sua histéria que estava
acontecendo. O povo nao queria mais ouvir somente a historia contada pela
colonialidade, mas queria contribuir para o processo de descolonialidade.

Além de contar sua historia, diziam que era uma oportunidade para
criancas e jovens da regido terem mais informacdes sobre sua cultura e
realidade, tendo em vista o desconhecimento e preconceitos que ainda
dominavam o Vale do Itajai.

Para os Lakland Xokleng nao era a primeira experiéncia em autoria
de textos para um publico intercultural, pois em 1997 foi editado o livro:
“Ag vé te kaglel mu: Nosso idioma reviveu™®. Foi o primeiro livro didatico
produzido pelo Povo Lakland Xokleng e de forma bilingue. Num primeiro
momento sO estava destinado para as escolas indigenas, mas que por ser
bilingue e visto o pouco material que se tinha para trabalhar a tematica
indigena, logo se espalhou e foi adquirido por escolas nao indigenas. Em
2015 o material foi reeditado para a comunidade, mas novamente foi muito
procurado por escolas nao indigenas.

Este livro bilingue, em seu conteudo foi coordenado pelo
professor Lakland Xokleng, hoje doutor em Linguistica, Nanbla Gakran e por

mim. Ele reuniu uma coletanea de textos escritos e ilustrados por criancas

3% As informacoes trazidas neste capitulo estdo baseadas nas anotacbes do Diario de
elaboracdo do material deste povo, que, juntamente com o material original produzido
naquele ano, esta arquivado no COMIN sob o titulo “Semana dos Povos indigenas 2005”;
no relatério sobre a interlocucao entre o material e as instituicdes de ensino e nos pareceres
recebidos pelas escolas, que estdo nos arquivos no COMIN sob o titulo Avaliagdo Material
da Semana dos Povos Indigenas; e também nas memaorias pessoais do processo vivenciado.
%Gakran, Nanbla; Markus, Cledes. Ag vé te kaglel mu: Nosso idioma reviveu. Sao
Leopoldo: COMIN, 1997.
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das escolas das Aldeias da Terra Indigena Laklané. A publicacdo tem
contribuido no processo de revitalizacao da lingua materna. O que chama
atencao neste livro é a sabedoria apresentada pelas criancas indigenas em
relacdo a natureza, especialmente a vida dos animais bem como a analise
historica apresentada por elas. A beleza dos textos é encantadora e ainda
hoje é referéncia como material didatico a ser utilizado em escolas Laklano
Xokleng e escolas nao indigenas.

Em 2004, a partir do momento que foi comunicado as liderancas
Lakland Xokleng, que o Conselho do COMIN acatou a solicitacao de que o
material da Semana dos Povos indigenas de 2005 seria ocupado por seu
povo, foi comovente ver a empolgacao das liderancas politicas, das
liderancas tradicionais (que sdo as pessoas mais idosas), da comunidade
escolar e todo o povo. E que o momento para elaboracdo do material vinha
numa ocasidao muito propicia, pois os Laklané Xokleng estavam num
processo tenso de luta pela demarcacdo de suas terras tradicionais e
indenizacao dos danos da Barragem Norte construida em suas terras. Em
decorréncia desta luta havia muita oposicao em relacao a eles por parte dos
nao indigenas. Seria um espaco politico importante que deveriam ocupar e
também a oportunidade de “contar o outro lado da histéria” como diziam.
Assim, logo as liderancas reuniram as comunidades de suas aldeias para
ouvir e decidir como o material seria elaborado.

Fizemos um primeiro seminario onde expliquei todo o processo da
elaboracao do material: que o publico alvo seria, principalmente, os nao
indigenas, que o objetivo principal era para sensibilizar esta sociedade
sobre a histéria, os direitos e o modo do povo Lakland Xokleng estar no
mundo. Pelo fato de que o material iria principalmente para escolas,
decidiram que as pessoas professoras e pedagogas iriam se encarregar da
parte pedagdgica, mas que mesmo esta, seria submetida a avaliacao final
da comunidade. E que, toda pesquisa e decisdes seria por conta deles. Eu
estaria a disposicdo para apoia-los e acompanha-los no que fosse

necessario.
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Daquela ocasidao em diante todos os encontros e seminarios foram
bilingues. Quer dizer, se falava muito mais na lingua materna do povo do
que no portugués. Mas era essa a postura do COMIN que queria contribuir
para que o material fosse realmente intercultural e tivesse o cunho
descolonizador, com a marca do pensamento originario. Nao queriamos
repetir experiéncias anteriores.

Neste seminario foram muitas discussdes sobre conteudos, formas,
e outros dados relevantes. Até que se chegou ao consenso de que o tema
do Caderno deveria ser a Resisténcia do Povo Laklané Xokleng desde a
colonizacao no Vale do Itajai,’” pois ainda ecoava muito forte o movimento
dos “500 anos de resisténcia” e queriam contar a sua versao da historia da
colonizacao.

Decidiram naquela reuniao que a coordenacao deveria ser dos
docentes da Escola Laklano junto com a lideranca geral. Esta foi uma opcao
devido a visao da lideranca de que as professoras e os professores que ja
haviam passado por uma universidade teriam melhores condicdes de fazer
a ponte entre os dois mundos - indigena e nao indigena. Mas novamente
insistiam que a pesquisa e a aprovacao final seria feita por toda a
comunidade e que nao deveriam fugir da tematica da resisténcia.

Desta forma o contelido trouxe aspectos da histéria, da cultura e da
realidade vivida no presente, sempre na perspectiva da resisténcia.

E assim foi. Houveram muitas reunidées e seminarios com a
comunidade sobre os temas a abordar. Numa destas primeiras reunides
resolveram distribuir o trabalho em grupos especializados. Exemplo, o
professor de artes juntamente com as criancas, um sabio e o docente
responsavel pela disciplina fariam a pesquisa principalmente com as
pessoas artesas; outros docentes e estudantes e algum sabio fariam a
pesquisa na area das medicinas tradicionais; outros fariam a pesquisa com

as pessoas mais velhas para falar da historia e dos mitos; outros falariam

’Na época ainda nao se faziam questionamentos em relacdo a palavra resisténcia para
substitui-la pela palavra resiliéncia, como propde LUCIANO, Gersem Jose dos Santos.
Educacdo para Manejo do Mundo: entre a escola ideal e a escola real no Alto Rio Negro. Rio
de Janeiro: Contra Capa, Laced, 2013).

127



com os caciques das Aldeias sobre a demarcacdao da terra e a Barragem.
Todas as pessoas estavam envolvidas, com pesquisas, desenhos e textos:
criancas, educadoras/es, mulheres e homens de todas as idades e posicoes
politicas.

Decidiram que as pessoas sabias seriam suas conselheiras, as
criancas as desenhistas, e as casas, os lares, os grupos familiares e a
natureza os locais privilegiados para as entrevistas e pesquisas. O
movimento foi intenso nestes dias de pesquisa. Se viam grupos perto do rio,
outros na escola, outros na casa de alguma pessoa artesa. Enfim, toda a
comunidade estava envolvida no processo de escrita do material.

E de tempos em tempos 0s responsaveis pela pesquisa se reuniam
com a comunidade para ver se estavam seguindo o caminho planejado.
Muitas vezes também tiveram que remodelar o plano inicial, porque alguém
havia se negado a dar entrevista ou porque um pesquisador nao havia feito
sua parte. Ou porque nao encontravam dados. Houveram muitos momentos
de satisfacdo por parte de todos, mas também apareceram conflitos. Por
exemplo, questionavam por que entrevistar alguém de uma familia e nao de
outra. Por que um pesquisador deu preferéncia a entrevistar somente sua
familia, etc. Nestas reunides eu participava como ouvinte e quando
solicitada, como esclarecedora do processo a partir das intencdoes do
COMIN.

Alguns aspectos que insistiram que aparecesse no material foram:
um texto na lingua materna, um mapa da localizacao geografica da terra
indigena e a autodenominacao do povo.

No caso do texto na lingua originaria, queriam afirmar que sua lingua
também resiste; assim escolheram um dos textos ja escritos no material
didatico acima mencionado que falava da Cutia. Seria uma forma politica de
afirmar a identidade étnica, em que a lingua é uma das caracteristicas
principais. Segundo Fredrik Barth (1998) cada grupo étnico tem aspectos
especificos importantes que revelam sua etnicidade; neste sentido, para os
Laklané Xokleng a lingua é um aspecto significativo de sua identidade

conforme pesquisado em minha dissertacao de Mestrado na Universidade
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Regional de Blumenau (MARKUS, 2006). O historiador Bessa Freire (2004)
insiste muito que necessitamos divulgar material escrito na lingua originaria
de cada povo, para que os cidadaos brasileiros se deem conta da quantidade
de linguas indigenas presentes no Brasil. E por isso, n6s do COMIN tomamos
como um dos itens relevantes e indispensaveis que em cada Caderno
sempre contenha um texto na lingua materna com sua aproximada
traducao.

Outro aspecto é que queriam que todos soubessem qual era sua
verdadeira autodenominacao e o seu significado, ou seja, La kld né - Povo
do sol nascente. Até aquele momento este povo era conhecido como
Xokleng, que diziam ter sido inventado por um antropdélogo que fez
pesquisa com eles e interpretou que este era o nome do povo. Como eram
conhecidos como Xokleng, politicamente nao seria estratégico abandonar
este nome. Assim comecaram a se autodenominar como Lakland Xokleng.
Portanto, foi na elaboracao deste material que a autodenominacao foi
revelada pelas pessoas mais velhas a toda comunidade e a partir dai
utilizaram-na em todas as circunstancias, documentos, escritos e falas.
Passou a fazer parte da Identidade. Na capa do caderno e no cartaz o nome
foi estampado com muito orgulho. E mais um caso de afirmacido de
identidade, afirmada por Barth (1998).

O mapa com a localizacao geografica ja vinha sendo adotada pelo
COMIN nos livros anteriores, mas o que nos chamou atencdo foi que,
queriam que no mapa constasse a ocupacao tradicional em contraposicao
com a atual area delimitada, ou seja de 38 mil hectares ocupam somente 14
mil hectares de terras. Além disso, escolheram colocar o mapa de Santa
Catarina na capa e contracapa, inundada com imagens do povo Laklano
Xokleng (criancas, jovens, adultos e pessoas mais idosas e grupos), para
demonstrar que sao cidadaos deste Estado. E ao redor do mapa deveria
aparecer a natureza: “estamos amparados pela natureza, ela faz parte de
nos”, nos diziam nas reunioes. Relendo a frase a associo ao conceito de

“mero estar” do qual nos fala Rodolfo Kusch de que os Povos Amerindios
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estdo alicercados numa cosmologia ou ontologia do estar e nao do ser. Nas
palavras de Kusch “estdo amparados na natureza” (KUSCH, 1970).

Para a capa e cartaz escolheram a mata de pinhais onde estavam
amparados tradicionalmente e onde era a origem principal de sua
subsisténcia, de seus mitos, de suas celebracoes e de suas festas. Além
disso, também queriam denunciar o desmatamento destes ricos pinheirais
outrora existentes naquele estado. Assim foi feito. Mais tarde, a sugestao
feita pelo diagramador e pela equipe pedagdgica foi apenas alterada pelos
Lakland Xokleng em uma das fotos, pois queriam que todas as pessoas
aparecessem sorrindo e numa estavam sérias. Esta foto foi trocada. A capa
foi a mesma do cartaz que depois foi divulgada nas escolas e outros setores
da sociedade. Nela aparecem representantes de todas as geracoes, géneros,

enfim é a comunidade que esta ali representada.

Outros aspectos observados na elaboracao do material da Semana dos
Povos Indigenas 2005 sobre o povo Laklané Xokleng:

Foi visivel como o Povo Lakland Xokleng valorizou e quis ressaltar a
importancia da comunidade no processo de elaboracdo do material.
Mencionavam sempre que seria a comunidade como um todo que iria decidir
como ficaria o material final. Assim, também queriam mostrar que os
trabalhos na escola indigena eram realizados em grupos, que as decisoes
politicas eram tomadas em conjunto com a comunidade; que trabalhos em
mutirao eram feitos entre as familias extensas; que as celebracoes e festas
prezavam pela participacao comunitaria. Enfim, a énfase na comunidade nos
remete a concepc¢ao indigena do Bem Viver onde ressaltamos como uma das
similitudes desta concepcao é a comunidade. Esta énfase ndo esta somente
estampada no material que os Laklané Xokleng produziram, mas pude
averiguar isto in loco nos dezenove anos que convivi com este povo

Outro aspecto foi o da reciprocidade. E esta foi apresentada no
material através de um mito ancestral. O grupo que ficou responsavel pela

pesquisa e escolha do mito que seria incluido no material estava a cargo do
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Professor Nanbla Gakran. Como este mito era muito longo Nanbla fez uma

versao mais sucinta para as criancas das escolas nao indigenas:

Dizem que quando Deus estava criando o mundo, na hora de fazer
a onca, pediu auxilio para os Xokleng. Deus pediu que eles
pintassem a onca. Assim, um grupo comecou a fazer circulos na
onca, outro fez circulos fechados, outro fez tracos e os outros
restantes fizeram os trés simbolos ao mesmo tempo. Desde aquele
dia Deus disse que as marcas da onca seriam as marcas do povo
Xokleng. Cada grupo ficaria com o simbolo que havia pintado na
onca. Nas festas o povo deveria se pintar com o seu simbolo. Os
casamentos seriam entre pessoas com marcas diferentes.
(LAKLANO XOKLENG: O povo do Sol em tempos de resisténcia,
2005, p.22)

Quando se falou sobre o mito e a reciprocidade que ele ensina como
uma das normas centrais da cultura deste povo, ouvimos o sabio

Schukambang:

Nés temos que fazer como esta no mito. Assim como esta no mito.
Deus ndo faz sozinho. Deus convida Xokleng para ajudar na
natureza. Ajudar a criar. Ajudar a pintar. Deus e Xokleng fazem
juntos. Onca também nao fica sozinha. Xokleng faz sinal na onca e
onca da sinal para Xokleng. Xokleng também nao fica sozinho.
Xokleng com um sinal casa e cuida de Xokleng com outro sinal. Pajé
de um sinal cura doente de outro sinal. Pajé pega e cura com
remédio do mato que tem outro sinal. Tudo esta trancado. Tudo se
ajuda. Tudo se cuida.

Esta fala do sabio Schukambang, sobre o mito, que anotei e consta
no Diario de elaboracao do material de 2005, nos da pistas sobre o que
representa a reciprocidade para este povo: tudo no cosmos esta interligado
e ha trocas e intercambios entre as diversas expressoes de vida existentes
neste cosmos.

Menciono aqui que este mito € um bom exemplo para falar de
ancestralidade. Ele contém principios e praticas que os Laklané Xokleng
praticam hoje e aprenderam com e dos ancestrais e, que por sua vez, estao
contidos num mito de origem dessa pratica e a intencao do Divino por traz
dela.

Na roda de conversa sobre o tema da reciprocidade, no entanto,
surgiram outras falas que também constam no mesmo Diario de elaboracao
deste material. Nanbla Gakran conta que “gquando um de nés vai para o

mercado ou pescar, sempre traz algo a mais para o vizinho. Porque se ele
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vier e se nao tivermos nada a doar e a oferecer isto € muito vergonhoso para

nos”. Joao Patté nos fala:

Nés temos uma relacao muito grande de reciprocidade com a
natureza. Por exemplo aquele remédio que usamos para feridas nos
aprendamos com a mae macaca. Um dia ela estava com o filhote
machucado e pegou uma destas folhas e colocou na ferida. Desde
la nossos antepassados sabem que aquela planta é boa para feridas.

A reciprocidade e a complementariedade apontadas como outras das
similitudes da concepcdo indigena do Bem Viver também aparecem de
forma expressiva entre o povo Laklané Xokleng como normas de vivéncia e
convivéncia.

A reciprocidade e a complementariedade sao tao intensas para este
povo que numa reunido com a Secretaria de Educacao de Santa Catarina,
onde se discutia o curriculo de uma educacao diferenciada e intercultural, o
pessoal da Secretaria queria persuadir os Lakland Xokleng de que haviam
conhecimentos universais que deveriam ser ensinados a todas, como
pessoas, por exemplo, de que somente o ser humano tem cultura,
inteligéncia, logica, etc. As pessoas deste povo rechacaram a proposta,
dizendo que nao iriam ensinar suas criancas com esta inverdade, pois
animais e plantas também tem saberes e conhecimentos e que querem que
suas criancas aprendam com a natureza. Rebateram, portanto, a ideia de
que somente o ser humano tem agencia e intencionalidade, teoria que vai
ao encontro das ideias de Viveiros de Castro, apresentadas anteriormente.

Ademais, o povo também quis mostrar sua intima relacdo com a
natureza, bem como o conhecimento sobre ela. Incluiram textos sobre
plantas medicinais, animais, a mata, o rio, os cipds, o artesanato elaborado
com elementos da natureza, o barro, a terra e o territério. Diziam que
educacao escolar diferenciada e intercultural ndo pode acontecer somente
na sala de aula, mas também junto ao ambiente e na vida cotidiana.

A vida cotidiana, portanto, foi outro dos enfoques do material.
Diziam que é no cotidiano que a vida acontece e € nela que a educacao tanto
indigena como nao indigena deve ser produzida e reproduzida e por isso 0s

saberes e fazeres da vida cotidiana devem ser estudadas. Assim, ha um
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texto sob o titulo “A arte de aprender a viver” (Semana dos Povos Indigenas
2005, p.7) que cita que é na escola da vida que as pessoas vao construindo
0 seu conhecimento, sendo que esta experiéncia, se percebe num texto
escrito por uma menina chamada Jussimara Nambla que fala sobre como
aprendeu a fazer panela de barro com sua avo. Além disso falam que a arte
de cestaria continua viva entre eles e hoje serve como uma fonte de renda.
Assim também abordam a sua economia.

Apresentam também uma receita de bolo de milho verde tradicional,
onde o milho é pilado, colocado em folhas de caeté, e assado nas cinzas do
fogo de chao e depois comido com peixe. Incluem os novos alimentos que
entraram na dieta diaria como o feijdo, arroz, macarrao, verduras. Falam
que as mulheres continuam responsaveis pelo preparo dos alimentos.
Abordam os cuidados com a saude como era tradicionalmente e o que foi
incluido nos dias atuais. Afirmam que eles ainda tém a pratica ancestral dos
cuidados com um doente s6 pode ser feita por uma pessoa de um grupo
social com uma marca de identidade diferente.

Como o material seria para criancas incluiram a vida cotidiana de
suas criancas?®: suas brincadeiras, seus afazeres, suas aprendizagens com
as pessoas mais velhas e com a natureza, sua autonomia na comunidade e
decidiram que todas atividades do material como caca-palavras, ou palavras
cruzadas estariam voltados para que as criancas indigenas e nao indigenas
refletissem sobre sua cotidianidade.

Rodolfo Kusch fala muito da cotidianidade da vida. Que é nela que
encontramos o verdadeiro estilo americano de pensar. Rodolfo Kusch

afirma:

En materia de filosofia tenemos en América, por una parte, una
forma oficial de tratarla y, por la otra, una forma, por decir asi
privada de hacerlo. Por un lado esta la que aprendemos en la
universidad y que consiste en una problematica europea traducida
a nivel filoséfico y, por otro, un pensar implicito vivido

3% A traducao da palavra e da concepcao de crianca também ainda ndo esta devidamente
estudada. Para o mundo ocidental crianca é a pessoa de menor de idade que tem sua
principal funcao estabelecida e garantida em lei que é de brincar e estudar, inclusive com
estatuto proprio. Para os povos indigenas crianca é uma forma de estar no mundo junto
com a comunidade e a natureza. Para alguns povos quando um pai brinca com o filho, ele
também é crianca. Portanto, ainda precisamos ouvir mais sobre estes conceitos de crianca,
familia, adulto, pai, mae.
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cotidianamente en la calle o en el campo... Claro esta que no se
trata de negar la filosofia occidental, pero si de buscar un planteo
mas proximo a nuestra vida... Indagar la vida cotidiana para
traducirla al pensamiento constituye una aventura peligrosa, ya que
es preciso, especialmente aqui en América, incurrir en el grave falta
de contradecir los esquemas da los cuales estamos apegados.

(KUSCH, 1970, p. 263-264)

Assim, ao trazer a vida cotidiana e ao incentivar a reflexdao sobre a
cotidianidade através das atividades, de certa forma os Xokleng estdao se
debrucando sobre um pensar americano que segundo Kusch esta muito
mais ligado a vida.

No material, escolheram escrever um longo texto sobre a histéria e
a importancia da retomada das terras para seus filhos e netos. Como
estavam em processo de luta pela demarcacao de sua terra e territorios, este
tema também foi abordado em varios outros textos. Diziam que a terra para
eles, ndo é apenas uma mercadoria, mas é onde acontece a cultura, a
identidade e o conhecimento indigena. Sem a terra nao ha vida para o
presente e nem para o futuro de seus filhos. Assim, também queriam utilizar
o caderno para divulgar sua luta por territorio.

Enfim, queriam mostrar sinais de sua resisténcia: a luta pela
recuperacao da terra e territorio, a conservacao da lingua, a unido da
comunidade, a continuidade de seus conhecimentos e epistemologias e a
revitalizacao de aspectos da cultura. Igualmente quiseram mostrar que sao
“cidadaos” do pais e do estado com direitos constitucionais nacionais e
internacionais.

Em nossa interpretacao concebemos que a povo Lakland Xokleng, ao
trabalhar estes diferentes aspectos na pesquisa, na elaboracao de textos e
desenhos para o caderno da Semana dos Povos Indigenas, contribuiu para
afirmacao de sua identidade étnica. Ao elaborarem o caderno para um
publico ndao indigena, estiveram numa fronteira, ou seja, o que Barth (1998)
afirma de que é justamente nas fronteiras com o outro, que uma identidade

étnica pode ser fortalecida e revitalizada.
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Vale lembrar que todo o material produzido foi publicado no site do
COMIN.?®

As fotos...

As fotos, creio que foi o tema mais polémico neste processo.

Queriam fotos atualizadas e bem tiradas para que as pessoas vissem
o rosto e as atividades do povo. Diziam que as palavras podem enganar,
mas que os fatos registrados em fotografias sdao inegaveis. Além disso
argumentavam que imagens fazem parte da comunicacao oral, que tanto
prezam em sua cultura. Também queriam que as fotos fossem coloridas,
mas como o custo era alto, neste e demais trés cadernos seguintes o COMIN
continuou trabalhando com duas cores. A partir da sugestdao da comunidade
utilizou-se, naquele ano, o laranja e o marrom. Eram as corres basicas da
cultura do povo: representavam a terra, o sol, o fogo, e o tigre que esta
ligado ao mito da criacao do Povo Laklané Xokleng.

Fizeram uma série de restricoes de como queriam e como nao
queriam as fotografias e que todas deveriam ser aprovadas pela
comunidade no final da diagramacdo. Na ocasiao, relataram que ja haviam
tido experiéncias nao muito boas com pesquisadores em relacao a
fotografias, publicadas em livros e revistas sem autorizacao e dialogo com
comunidade. Também disseram que em muitos casos as fotos publicadas
suscitaram revolta, tristeza e sentimento de invasao de sua privacidade e
autonomia.

Naquele momento percebi como muitas vezes, por mais engajados
no apoio a luta indigena, atuamos como colonizadores, nao dialogamos,
nao nos prontificamos a atuar colaborativamente, mas presumimos que o
que é bom para a nossa visao de mundo também pode ser bom para o outro.

Apos acertarmos que iriamos dialogar sobre cada uma das fotos a
ser publicada, o povo Laklané Xokleng, decidiram chamar um fotoégrafo que
estivesse a disposicao da comunidade para que tirassem as fotos que eles

queriam que aparecessem no material.

3http://comin.org.br/
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Como haviam muitas fotos adequadas e bonitas foi dificil a decisao
final e unanime. Teve que haver muita negociacao politica, como por
exemplo: ndo podia sair a foto de um cacique e a do outro nao; algumas
pessoas nao queriam aparecer nas fotos porque enfraqueceria seu espirito;
um grupo nao queria que pessoas mortas aparecessem nas fotos enquanto
outros ja diziam que seria uma homenagem a pessoa morta; ou em casos
de conflitos de terra, cuidavam para nao expor determinado lider. Na capa
cuidaram para que aparecessem pessoas criancas, jovens, adultas, idosas,
grupos e a natureza. Diziam que tudo no mundo esta interligado e que eles
gostariam que assim fosse ja na capa.

Apds esta primeira parte pesquisada e elaborada pelos Laklano
Xokleng como a confeccao dos textos, a escolha do cartaz, fotografias e
desenhos, o material foi para a Equipe Pedagogica, para a coordenacao do
COMIN e o diagramador. Foi muito material produzido, por isso, teria que
haver uma selecdo sem perder o todo. Também deveria ocorrer uma
correcao dos textos. E ademais, fazer uma adaptacao para o contexto das
escolas nao indigenas que eram as turmas entre o terceiro a quinto ano,
conforme a escola.

Neste contexto teve um seminario com a comunidade. A equipe
pedagogica e a coordenacao do COMIM, que na época estava organizando
o material num todo. Foi esclarecido que o Caderno s6 tinha um numero
limitado de paginas, que nem tudo poderia constar, mas que se faria o
possivel de ser fiel ao que havia sido produzido. A comunidade concordou
e disse que eu ja havia explicado isso a eles e que ndo haveria nenhum
problema. Que tudo o que havia sido produzido nao iria se perder que as
escolas utilizariam para suas aulas. Neste seminario também expuseram
como queriam a capa, quais as cores queriam que aparecessem no Caderno,
bem como as fotografias. Solicitaram que as atividades fossem revistas pela
equipe pedagogica pois eles ndo tinham muita nocao das atividades que
poderia incluir, ja que eles haviam enfatizado a vida cotidiana nestas
atividades. Foi um seminario esclarecedor, principalmente para a equipe

pedagogica.
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Assim, esta equipe pedagodgica, o organizador e o diagramador, a
partir do material e das sugestdes do povo, trabalharam no caderno. E varias
vezes tiveram que pedir mais informacdes para os Lakland Xokleng. Houve
um intenso contato entre eles. Apds a elaboracao do material novamente
voltou para o Povo Laklané Xokleng para modificar, eliminar ou incluir
conforme achavam adequado.

Desse modo, modificaram alguns textos porque, segundo eles, nao
estava adequado ao modo de seu povo narrar e que era demasiado parecido
com a outra historia que sempre era repetida para todos. Vejo aqui um ato
de descolonizacdao. Novamente eram o Laklané Xokleng que amorosamente
nos falavam e alertavam para esta historia, que sempre foi apresentada de
forma homogénea. Escolheram outra historia na lingua Lakland Xokleng,
qgue tinha mais sentido para eles. E substituiram algumas fotografias.

A primeira prova na diagramacao também voltou para os Lakland
Xokleng para que avaliassem e se ainda houvessem mudancas que poderiam
ser realizadas. O trabalho foi aprovado e os Laklandé Xokleng, como disse
Covi Jodao Patté, na época lider da Aldeia Palmeirinha: “Estamos grandes
neste livro; ele conta nossa versao de nés mesmos e de nossas historias”
(Diario de Campo, marco, 2004) E todas as pessoas nao cansavam de repetir:
“aqui nos estamos grandes. Estamos contando a nossa histéria.” *°

Mais tarde o caderno foi para a impressao e para a divulgacao.

Alguns questionamentos

Hoje, vendo o resultado do material produzido, vejo-o bonito e com
o modo de ser Laklané Xokleng. No entanto, numa observacao minuciosa
do caderno ou livro, eu tenho alguns questionamentos e vejo algumas
contradicdes. Ai percebo que foi apenas uma parte de um processo de
valorizacdo da autoria indigena, que tem sua continuidade ainda hoje. E a
pergunta muitas vezes que me faco €, como a Equipe Pedagdgica, como o

coordenador do COMIN, como eu no papel de coordenadora do processo e

*0 Registrado no Diario de Campo de elaboracdo do material da Semana dos povos indigenas
2005, de Cledes Markus, marco, 2004. Arquivado no COMIN juntamente com o material
original.
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vivendo com este povo desde 1988 ndao me dei conta destas colonizacdes
naquele momento? E se os Lakland Xokleng aprovaram este material, sera
que eles nao perceberam estas colonialidades que apareceram no caderno?
Sera que também eles estdao em processos coloniais e descoloniais? Ou sera
que foi o seu siléncio tolerante com que muitas vezes enfrentam as
colonialidades a que sao expostos? Neste caso, onde estava a resisténcia e
0 protagonismo?

Uma das questdes mais gritantes que me questiona neste livro, é
uma atividade em que um indigena deveria encontrar uma caixa com objetos
através de um fio em forma de labirinto. Para comecar, o desenho do indio
continua de forma bem estereotipada e a caixa, ao invés de conter objetos
da cultura Laklané Xokleng, traz uma pa, um facao e um machado (légico
que também ja utilizados pelos indigenas, mas que representam
instrumentos de colonialidade). Diante deste desenho, percebo como
nossas mentes ainda estavam colonizadas a ponto de ndao conseguirmos
perceber as contradicoes desta imagem.

Outra questao que apareceu foi sobre a autoria dos Lakland Xokleng
no material, isto foi mencionado varias vezes, que na ficha catalografica, os
Xokleng seriam mencionados como autores do material e no final, por um
erro da edicao, eles aparecem como pesquisadores do material, exatamente
como nos anos anteriores. No meu entender, um grande erro foi cometido
que também na época da revisao nos passou despercebido. Por outro lado,
para os Laklané Xokleng isto nao tinha importancia e diziam que até
gostaram mais da palavra “pessoas pesquisadoras” porque pesquisar é algo
cientifico e que estd muito bem colocado porque pesquisaram o
conhecimento do seu povo.

Sao reflexdes que mostram que a colonialidade mora dentro de cada
uma de nés de tal forma como se fosse algo natural. Percebemos entao que
a descolonialidade precisa ser um processo continuo; continuamente
precisamos descolonizar nossas sensibilidades, nossas teorias, nossas

palavras, nossas mentes e nossas maneiras de olhar a vida e o mundo.
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Um aspecto importante da elaboracao deste material é a
interculturalidade e o fazer junto, a colaboracao, levando em consideracao
a troca e a reciprocidade. Estes sao aspectos incondicionais do trabalho do
COMIN em todas as areas. Assim, a Instituicao aprende a cada dia a fazer
junto, a ouvir conhecimentos, as demandas, as analises de conjuntura, as
estratégias e os projetos destes povos. Muitas vezes nao é facil, pois sempre
de novo percebemos como o nosso saber, nosso fazer e nosso viver estao
marcados pela colonialidade.

Apoés a elaboracao do material em sua metodologia intercultural e de
expressivas e inumeras Rodas de Conversa, iniciamos o processo de

divulgacao do material, permeado por experiéncias de interlocucao.

EXPERIENCIAS DE INTERLOCUCAO INTERCULTURAL

Apos a edicao do material, passou-se para sua divulgacdao. Foi
impresso 50 mil exemplares na primeira edicao, depois mais 20 mil
exemplares para darmos conta da procura do material.

Num primeiro momento coube a coordenacao e secretaria do COMIN
enviar 25 exemplares para cada escola, secretarias e coordenadorias de
educacao, pessoas educadoras e instituicoes diversas da lista dos que estao
cadastrados no COMIN e querem receber o material anualmente.

Os Lakland Xokleng, no entanto, queriam fazer uma divulgacao mais
ampla em Santa Catarina. Assim, foi feita uma parceria com a FURB em que,
principalmente docentes e estudantes do Ensino Religioso e
Desenvolvimento Regional se envolveram numa pratica de interlocucao
entre criancas e jovens Lakland Xokleng e criancas e jovens de escolas de
diversos municipios.

Considero importante contar algo desta experiéncia, visto que foi
um momento importante de reflexdo do COMIN sobre processos
interculturais na educacdo e sobre a continua necessidade de estarmos

abertas a um processo descolonial.
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Uma das principais atividades daquele ano foram as visitas de
familias e grupos indigenas para escolas nao indigenas. Ali faziam dialogos,
rodas de conversa, palestras, exposicoes e oficinas de artesanato ou ervas
medicinais; também muitas escolas ndao indigenas vinham passar o dia na
Terra Indigena para conversar com liderancas, pessoas mais velhas e
também brincar com as criancas indigenas. Igualmente, houve a
participacdo de estudantes indigenas Lakland Xokleng em eventos
académicos onde o tema era a Resisténcia Indigena em diversas areas de
suas vidas ou no caso diversas areas do conhecimento.

Em sala de aula, além da presenca indigena, também trabalharam
com o Caderno da Semana dos Povos Indigenas. Houve muita criatividade
por parte de educadores e educadoras. Trabalhavam as dinamicas sugeridas
no caderno como foi o caso da confeccao da panela de barro, pois o caderno
trazia a informacao de como as mulheres tradicionalmente faziam as
panelas de barro.

Algumas escolas, ap6s terem estudado o Caderno, faziam
exposicoes para seus pais e demais estudantes da instituicao, onde reuniam
artesanato, cartazes, jornais, o livro didatico que os Lakland Xokleng
usavam em sala de aula entre outros utensilios. Com isto, divulgavam a
realidade e a cultura daquele povo. Também a FURB, organizou um evento
com exposicao de fotos e palestras a um publico maior.

Ao meu ver, o mais comovente foi uma grande campanha que
educadoras e educadores fizeram incentivando que estudantes nao
indigenas escrevessem textos e cartdes, desenhassem e elaborassem
perguntas para as criancas Lakland Xokleng. Foi um movimento intenso que
atingiu todo o estado de Santa Catarina, pois vinham materiais de todas as
partes. O mais interessante a destacar é que as criancas Laklano Xokleng se
revezavam para responder a todas as cartas. Neste movimento intenso, o
cacique Antdnio Caxias, da Aldeia Figueira dizia “Acho que agora a guerra
entre indigenas e nao indigenas vai acabar porque sao as criancas que estao
se comunicando e de uma forma tao bonita e respeitosa” (Diario de Campo,
maio, 2005)
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Muitas outras acdes de intercambio intercultural aconteceram
naquele ano. O que concluimos, foi que aconteceu um processo de
aproximacao, interlocucao e interacao entre estudantes nao indigenas e o
Povo Indigena. Eram verdadeiras rodas de conversa, metodologia adotada
pelos povos indigenas. Percebemos que isto ajudou a derrubar muros e
preconceitos ainda existentes naquela regidao. Mas também foi espaco para
que se conhecesse mais sobre outra forma de civilizacao, outra forma de
vida e outros valores expostos no caderno e referendados nas palestras de
indigenas.

O exercicio de interlocucao entre indigenas e nao indigenas foi uma
tentativa timida e inicial, entretanto, teve a capacidade de abrir todo um
leque de possibilidades para novas atividades entre os sujeitos envolvidos.
Vimos que era primordial oportunizar aos educandos vivéncias nas quais
venham a conhecer o outro que difere do seu grupo, que tem outros
pensamentos, outras formas de conhecer e aprender, que tem outras
cosmovisdes e cosmologias.

Esta experiéncia da elaboracao do material, da divulgacao e de suas
possibilidades interculturais foi relatada, analisada e apresentada em
eventos académicos junto com a professora Dra. Lilian Black de Oliveira, da
Universidade de Blumenau - FURB. E também foi publicada em livros. Na
época, iniciei meus estudos de Mestrado em Educacdao na FURB, o que
facilitou que a divulgacdao do caderno em 2005 contasse com a parceria da
FURB, tanto de professoras como de estudantes, principalmente dos cursos
de Mestrado em Educacdo e Desenvolvimento Regional e o Curso de
Licenciatura em Ensino Religioso.

Mas também foi um ano em que os Laklané Xokleng utilizaram o
material para a auto divulgacdao. Levavam para as reunidoes de Brasilia,
presenteavam politicos, entregavam na prefeitura, nas diversas secretarias
do Estado, como a lhes dizer “estamos aqui, temos a nossa identidade e
somos grandes.” Nas lutas pela terra e reparacao de danos da Barragem

Norte, o Caderno foi um instrumento de apoio.
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Ali percebemos como era importante que o préprio povo elaborasse
o material para suas lutas e como era igualmente importante ter material
didatico elaborado pelos indigenas para iluminar estudantes de muitas
outras escolas em suas caminhadas de perceber o mundo e os habitantes
deste mundo.

Com esta experiéncia com o Povo Lakland Xokleng, o proprio COMIN
percebeu a importancia do protagonismo indigena e cada vez mais se

inseria neste processo.

Avaliacao do processo de elaboracao do material feito logo apos a
execucao.

ApoOs a experiéncia de elaboracdo do Caderno e dos intercambios
realizados a partir do material, iniciamos o processo de avaliacao, a fim de
fornecer subsidios para o Conselho, Coordenacao e Assessorias do COMIN
auxiliando-os na decisao a favor ou contra a continuidade do material.

Neste processo de avaliacao, muitas pessoas foram envolvidas:
Estudantes e professas/es de escolas publicas e particulares, secretarias e
coordenadorias de educacao estaduais e municipais, o Conselho do COMIN,
a IECLB, assessorias do COMIN, algumas universidades com seus docentes
e estudantes e logicamente os proprios povos indigenas com os quais o
COMIN trabalhava.

Foi um processo relevante para o COMIN e para a continuidade do
material. As perguntas foram respondidas de forma que o COMIN teve
muitas indicacdoes positivas, mas também outras que fez repensar a forma
como o material estava sendo elaborado.

Algumas questdes importantes foram decididas a partir desta
avaliacao, que ocorreu de diversas formas, seja em reunides, seminarios, de
forma digital, de forma escrita, e conversas formais e informais.

O material deve ser intercultural: Os indigenas enfatizaram a
importancia de ser um espaco onde eles como povo podem se apresentar
para a sociedade. Consideraram sua participacao no processo de elaboracao

para que realmente a sociedade soubesse sobre o seu modo de viver e estar
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no mundo, sem interpretacoes de pessoas de fora. Ou seja, que a fala nao
fosse adaptada. Que ficasse da forma como a pessoa havia falado.

O material deve ser destinado para as escolas, pois foram
estudantes e professoras/es que mais enfatizaram a importancia do
material, dizendo que era um dos uUnicos que tinham a disposicao para
trabalhar a tematica indigena. Solicitaram a continuidade e se
comprometeram em apoiar sua divulgacao.

Como houve pouca reacao da IECLB e de outras igrejas, realmente se
optou para que o material fosse adequado para o espaco escolar, ou seja,
foi procurada a assessoria de Secretarias de Educacdao para adequar o
material com os requisitos de um material paradidatico. Neste sentido,
foram realizadas mudancas profundas: abolicao total de textos biblicos (no
material do Lakland Xokleng nao teve texto biblico, mas anteriormente a
coordenacao do COMIN considerava importante ter um texto biblico);
insercdo da espiritualidade e mitos indigenas; diagramacao adequado para
estudantes de 32 a 52 série na primeira parte e para estudantes mais
avancados na segunda parte do material e sugestoes didaticas de como
trabalhar com o material na terceira parte.

Talvez, o mais importante foi a compreensao de que 0os povos
indigenas, como coletivo e comunidade, devem elaborar o material e
devem utilizar sua metodologia da roda de conversa. A comunidade nao
queria que somente as escolas das Aldeias estivessem envolvidas, mas toda
a comunidade é que iria trazer o contexto mais amplo do povo. Isto
significava nos despir da ideia de que sé docentes e estudantes sabem fazer
material didatico. Significava que o processo estaria na comunidade, tendo
nas rodas de conversa sua metodologia.

Outro aspecto enfatizado foi que, assim como foi iniciado com os
Lakland Xokleng, iria ter continuidade do processo em que o material apo6s
elaborado pelos indigenas e diagramado sob a organizacao do COMIN
voltaria para a comunidade para sua aprovacdao. E quando realmente
tomamos isto como algo relevante, foi impressionante as vezes que o

COMIN teve que fazer ajustamentos e refazer a diagramacao, seja na
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mudanca de fotografias, textos e formas de apresentar o assunto. Somente
quando os referidos povos indigenas diziam: assim esta bem, assim o
material nos engrandece, € que eram impressos os exemplares.

Esta avaliacdo foi um processo de aprendizagem, tanto para o COMIN
que zelava pelo protagonismo, pelos conhecimentos e vida dos povos
indigenas, como para os indigenas que tinham que ter muita paciéncia com
nossos paradigmas coloniais impregnados em nossas entranhas e que se
denunciavam visivelmente a cada momento ou em cada caderno, como
também tiveram que ter paciéncia com as regras estabelecidas para
materiais didaticos em escolas de cunho ocidental.

Neste capitulo quis acentuar a elaboracao intercultural e colaborativo
do Material da Semana dos Povos Indigenas, através do processo de
elaboracao conjunta com o povo Lakland Xokleng, cujo processo
acompanhei de perto a ainda vibra em mim. Mas como ja mencionamos
anteriormente, o processo de elaboracao intercultural e colaborativa, apos
esta vivéncia, foi diferente com cada povo, pois o contexto, a vida, a cultura,
a cosmologia, a motivacao de cada um foi distinta.

No entanto, nos ultimos 10 anos, que acompanhei o processo de
elaboracao mais de perto, como coordenadora, percebi que em cada um dos
povos se apresentavam similitudes em sua forma de ver e estar no mundo.
Apresentava similitudes na cosmologia. Isto era muito evidente nos
seminarios nacionais que realizavamos entre indigenas, em que
participavam diferentes povos do Brasil, ou em seminarios internacionais
com diferentes povos do Continente Americano como de outros lugares.
Povos indigenas, vivendo realidades diferentes se identificavam quando se
falava de “Vida em Comunidade”, “Reciprocidade e Complementariedade”
“Convivéncia reciproca e amparada com a natureza”, “Agéncia da natureza”,
“Culturas do estar”.

Um exemplo que considero significativo foi o Seminario do COMIN*

sobre o Bem Viver, com assessoria da Sabia Quéchua Maria de La Torre, do

“ Este Seminario sobre o Bem Viver aconteceu em 2012, promovido pelo COMIN, na
Faculdades EST em Sao Leopoldo/RS. Os registros deste seminario estdo em audio e parte
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Equador, em que também participaram algumas mulheres representantes
do Povo Indigena Sami da Suécia. Por um lado, indigenas do Brasil diziam
que o que Maria de La Torre dizia era exatamente o que eles vivenciavam
cotidianamente em sua cultura. Lembro da palavra da Sabia Guarani Talcira
que dizia “Nossa parente do Equador nos mostra que ha muita coisa
parecida em nossas culturas indigenas. Eu senti muita verdade sobre o meu
povo na fala dela” (Diario de Campo, maio de 2012). Em seguida uma moca
Sami falou que é incrivel como ha semelhancas na cosmologia entre povos
que vivem tao longe uns dos outros. Entre elas comentavam as similitudes
apresentadas pela palestrante como situacées também vivenciadas pelo seu
povo. (Diario de Campo, maio de 2012)

Portanto, com o objetivo de evidenciar de forma mais concreta estas
similitudes nas cosmologias dos povos indigenas a partir do Bem Viver, em
seguida vamos nos achegar ao Material da Semana dos Povos indigenas
elaborado por dois povos do Sul: os Kaingang e os Guarani. E como ja
mencionamos, o material destes dois povos foram escolhidos para a analise
por alguns motivos: a autora teve contato direto com este povo durante seus
30 anos de trabalho no COMIN; porque eles representam uns dos dois
maiores povos do Brasil; porque sua localizacdao é no sul do Brasil; porque
a Faculdade de Educacao (FACED) da UFRGS tem atuado mais intensamente
com estes dois povos.

No capitulo a seguir iniciaremos a abordagem com o povo Kaingang.

dele faz parte do livro “O Bem Viver na Criacdo, organizado por Cledes Markus e Renate
Gierus, em 2013.
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8. POVO KAINGAG - VIDA E SABEDORIA

POV©'KAINGAN ¢:

Vlda e Sabedoria
\ N

Semana dos Povos Indigenas 2012
15 a 21 de abril

Capa do Caderno e Cartaz da Semana dos Povos indigenas 2012 (Foto: Povo Kaingang
montada pela Diagramacado Allegra Comunicacao)

Nestes dois capitulos seguintes abordaremos como as concepcoes
do Bem Viver entre os Povos Kaingang e Guarani aparecem a partir dos
significados e falas presentes nos Cadernos da Semana dos Povos Indigenas.
Partimos do fato de que as falas sao dos povos indigenas (protagonismo)
que comentam sua vida e sua cotidianidade e que toda a comunidade, em
ambos, colaborou com este processo.

Também partimos da premissa de que o Bem Viver tem relacao com
o0 modo destes povos estar no mundo, com suas identidades, culturas,

conhecimentos (filosofias, epistemologias, antropologias e filosofias). E que
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muitas vezes ndao ha uma palavra adequada no portugués ou na propria
lingua para designar esta sua forma proépria de estar no mundo.

Outra premissa € que estes povos indigenas nao descartam a
possibilidade de que seus conhecimentos podem contribuir com a
construcdao de outro mundo, outra civilizacao e outra forma mais holistica
de viver. Por isso, é necessaria uma aproximacao do contexto e de como
cada um dos povos elaborou o Caderno da Semana do Povos Indigenas, para

entender as falas e a propria concepcdao do Bem Viver destes povos.

Povo Kaingang: vida e sabedoria

O material da Semana dos Povos Indigenas sobre o povo Kaingang foi
elaborado em 2011 e divulgado em 2012. O titulo dado pelos préprios
autores foi “Povo Kaingang: Vida e Sabedoria”. Este titulo ja nos aponta para
um aspecto importante que o povo queria enfatizar, ou seja, sua vida e sua
sabedoria. O titulo é sugestivo pois traz aspectos da vida Kaingang que sao
importantes e que tem a ver com suas cosmologias. No meu entender o
Caderno vai nos trazer aspectos relevantes sobre o que este povo considera
Bem Viver. E surge a seguinte pergunta: sera que este Bem Viver esta
acontecendo plenamente? Neste sentido o Caderno também nos traz
indicacdes importantes.

As comunidades das terras indigenas envolvidas nesta elaboracao
foram a Terra Indigena Por Fi Ga de Sao Leopoldo, RS; Terra Indigena de
Guarita que abrange os municipios Tenente Portela, Redentora e Erval Seco,
RS; Terra Indigena Morro do Osso de Porto Alegre, RS; Terra Indigena Linha
Gloria de Estrela, RS; e Terra Indigena Foxa de Lajeado, RS. Vemos,
portanto, uma diversidade de contextos, tanto territoriais quanto culturais.
A aldeia Guarita é chamada de Aldeia Grande e as outras sdo as Aldeias
Pequenas. Em contextos urbanos estao Morro do Osso e Por Fi Ga. Na época,
as Terras Foxa e Linha Gléria ainda eram consideradas acampamentos, onde
se lutava pelo reconhecimento e demarcacao de suas terras.

A pergunta da equipe pedagogica, formada por nao indigenas, foi:

Como uma diversidade de situacdes e contextos tao distintos de um povo
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pode ser articulado num caderno com 28 paginas? Como o povo Kaingang
faria isto? Com certeza nao foi uma pergunta que considerou a
interculturalidade, nem as reciprocidades e nem tampouco as
complementariedades que coexistem na Cultura Kaingang.

Logo fomos percebendo que a Aldeia Grande de Guarita era um ponto
de referéncia para cada uma das outras. De tempos em tempos haviam
visitas das pessoas das Aldeias Pequenas aquela, principalmente para
encontrar parentes, buscar material para o artesanato, recolher ervas
medicinais e comestiveis ou buscar curas com as pessoas Kuja (pessoas
sabias, curadoras), se no caso da Aldeia Pequena nao tivesse uma pessoa
curadora. As visitas muitas vezes se prolongavam por meses. Também havia
muita mobilidade entre as pessoas das Aldeias Pequenas; muitas vezes com
0S mesmos motivos que procuravam a Aldeia Grande.

Deste modo, qualquer movimento, seja em relacao as terras, saude,
educacao, visitas, apoios, o povo Kaingang do Rio Grande do Sul teve muita
facilidade para uma mobilizacao rapida e eficiente. A comunicacao flui
continuamente entre eles. E com celulares, que também fazem parte das
tecnologias de comunicacdo entre estes grupos.

A escolha por estas diferentes aldeias participarem do processo de
elaboracao do material da Semana dos Povos Indigenas foi do préprio grupo.
Eles também decidiram deixar os Kaingang do Parana e Santa Catarina fora
da elaboracao porque diziam que eles haviam seguido outros caminhos e
havia muita diferenca cultural e linguistica entre eles. Diziam que no Rio
Grande do Sul os Kaingang tinham uma unidade cultural, linguistica e um
forte movimento interno. Mas no Caderno reconheceram a presenca deles
nestes estados. Sugeriram que o COMIN se ocupasse desses grupos em
outra ocasidao para que também pudessem ter a oportunidade de ter o seu
Caderno.

Em 2011 ocorreram todos 0Ss movimentos necessarios para a
elaboracao do material, porque os proprios Kaingang também ja haviam
solicitado ha mais tempo uma nova versao (a primeira vez que elaboraram

um caderno foi em 2003 com o titulo “Parentes e amigos unidos pela

148



reconstrucdo da vida”) para atualizar sua realidade, falar de sua vida, sua
sabedoria, sua forma de estar no mundo. Era uma época de muitos conflitos
em relacao a terra, seja nos acampamentos onde se dizia que a aldeia da
Linha Gloria impedia a duplicacao da BR 116; em Sao Leopoldo uma grande
demanda por ampliacdo do territorio; e Guarita estava lidando com
arrendamentos ilegais de terra. No entanto, ndao queriam salientar o que a
midia vinha expondo de forma pejorativa e negativa; optaram em trazer
aspectos de sua vida cotidiana e de sua cultura, sem, no entanto, deixar de
fazer a denuncia das injusticas, perda historica de suas terras, e a falta de
sua demarcacao. (Povo Kaingang: Vida e Sabedoria, 2012, p. 18, 21e 22).
O importante era dizer que eles tinham uma forma de vida diferente
daquela apresentada pelo capitalismo e mercantilismo, de cunho ocidental.
Consideravam que ao falar de sua forma de vida ja seria uma denuncia ao
sistema que valoriza objetos e mercadorias. Queriam enfatizar que para eles
a vida era mais importante: O professor Dorvalino vinha com sua fala
repetida: “Precisamos dizer que a vida é mais importante do que os objeto”
(Diario de Campo sobre o material da Semana dos Povos Indigenas de 2012,
maio de 2011) Esta fala me fazia lembrar de Rodolfo Kusch que insistia em
afirmar que o mercantilismo europeu transformou as cidades em patios de
objetos (KUSCH, 1961). Sem esquecer que o primeiro livro do Povo Kaingang
também ja falava da vida.
Vivendo todos no Rio Grande do Sul, simplificou os processos de
fazer encontros e seminarios, com o Povo Kaingang das diversas Terras, e a
equipe pedagdgica. O que facilitou muito o trabalho e o tornou
especialmente intercultural, no sentido de haver muito dialogo, rodas de
conversa, para esclarecimentos e compreensdes. Posso afirmar que, nas
avaliacoes, tanto indigenas como nao indigenas, estavam surpresos com os
aprendizados, as reciprocidades e as complementariedades de ambos os
lados, como uma surpreendente sincronicidade. Ao tratarmos do tema da
lingua e sua revitalizacdo em contexto urbano, os didlogos eram muito
frutiferos, porque haviam experiéncias em comum, ente indigenas e nao

indigenas. Quase todas as pedagogas eram do povo Hunsrick. Assim ambos
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haviam aprendido o portugués na escola, durante a alfabetizacdao e a dor
dos castigos eram os mesmos. Do mesmo modo, aspectos novos surgiram
para as pedagogas, como por exemplo a questao das teorias de que
passaros e animais tém linguas e linguagens presentes entre o povo
Kaingang e entre os povos indigenas em geral.

Como vinha acontecendo com os demais cadernos, toda a
comunidade fez parte da elaboracao e criou-se um grupo de trabalho em
cada Terra Indigena. Eram docentes, liderancas, donas de casa, pessoas
artesas, criancas, jovens, adultos, sabios. Para o0s seminarios,
representantes de cada aldeia foram escolhidos pela prépria comunidade
para se reunir com os representantes das demais aldeias.

O primeiro Seminario aconteceu depois que cada aldeia ja havia feito
encontros e reunides para pensar no tema que para eles era relevante.
Assim, depois de longas ponderacoes, decidiram que havia dois temas
importantes para eles no dia a dia e que gostariam de abordar no Caderno,
justamente para mostrar para as pessoas nao indigenas os seus valores e
normas.*

Desse modo, um tema foi a natureza e outro a comunidade. Diziam
que os temas se interligam e que ha varias outras concepcdes que
necessitariam ser esclarecidas para os ndo indigenas para que
compreendam a sua forma de ser ou conforme Kusch, sua forma de estar
no mundo, o “mero estar’.

Depois da escolha dos temas maiores, decidiram dividir as tematicas
por Terra Indigena. Cada uma ficaria responsavel por um subtema. As
criancas, junto com docentes deveriam fazer os desenhos. Convidaram as
assessorias do COMIN que convivem com eles para que fizessem as fotos,
onde eles proprios ndao haviam possibilidade de as produzir; nos demais
casos, eles mesmos iriam tirar fotos de suas realidades. Também decidiram

fazer as atividades do Caderno e indicar subsidios para maiores pesquisas.

2 Norma foi uma palavra bastante utilizada pelos Kaingang para dizer que isto era algo
vital e que se fosse infringido teria consequéncias para todo o cosmos e ndo sé para o ser
humano. (Diario de Campo sobre o material da Semana dos Povos Indigenas 2012, maio de
2011).
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Ao todo foram feitos trés seminarios entre as pessoas representantes
das Terras Indigenas e a Equipe Pedagdgica. Um para esclarecimentos gerais
do material da Semana dos Povos Indigenas, e decisao dos temas e das
comissdes que iriam escrever. O segundo para apresentar o material
recolhido e para indicar o que ainda era necessario, o que teria que ser
modificado e acrescentado e o ultimo ja com a diagramacao pronta e com a
aprovacao das comunidades das Terras Indigenas.

Todas as pessoas estavam conscientes de que o material que nao iria
ser utilizado no caderno estaria disponivel no site do COMIN, para acesso
das pessoas que queriam maiores informacdes. Por uma questao de recorte
do tema nesta tese vamos analisar apenas o que foi publicado no Caderno,
pois 0s temas vao se repetindo nos demais textos do site, e muitas vezes
com exemplos diferentes.

Nao era intencdao do COMIN abordar o tema do Bem Viver no Caderno
e sequer a expressao aparece nos textos. Mas, no entanto, nos seminarios,
nas falas orais registradas no Diario de Campo sobre a elaboracao deste
material, (2011) que me acompanhou, faziam referéncia que para se ter um
Bem Viver seria necessario seguir certas normas culturais, obedecer certas
regras de vida e convivéncia cotidianas em comunidade e com a natureza.
Diziam que eram justamente estas normas de vida que gostariam de
transmitir para os nao indigenas. Segundo Rolando Mamani Pacasi, o Bem
Viver se baseia na premissa de que, como conceito, surge desde a
cotidianidade das sociedades indigenas. (PICASI, 2012). Assim, era o que 0s
Kaingang queriam transmitir: sua cotidianidade. E, conforme suas falas nos
seminarios, esta cotidianidade estava intimamente ligada com o Bem Viver.

No caso dos Kaingang, o que transpareceu em todo o processo foi
que a vivéncia da reciprocidade, da complementariedade, da comunidade e
de outros aspectos enfatizados do seu modo de ser e estar no mundo nao
se restringia a Aldeia Grande, onde ainda havia muita terra e mato. Mas em
cada uma das pequenas aldeias esta vivéncia era percebida nitidamente.
Inclusive, as pessoas da Aldeia Grande muitas vezes ficavam

impressionados com as pessoas das Aldeias Pequenas de como historias e
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mitos eram contados com muito mais precisao e detalhes, e que eles haviam
esquecido. Mas, agora relembravam de como os avds contavam estas
historias. Isto me fazia lembrar de Fredrik Barth (1998) em que dizia que
muitas vezes, quando um grupo étnico esta diante de outro, precisa
reafirmar sua identidade com muito mais veeméncia do que um grupo que
nao esta constantemente em contato e confronto com as diferencas.

A fala sobre a vivéncia cosmologica do Bem Viver do Povo Kaingang
vinha tanto da Aldeia Grande como das Aldeias Pequenas, tanto em espaco
de mata como em espacos de acampamento e territorios urbanos. Neste
sentido, observamos que a situacdo vivenciada pelo Povo Kaingang
contradiz o que Rolando Mamani Pacasi fala em seu estudo sobre o Povo

Aymara na Bolivia: Segundo o autor:

como o Suma Qamana (Bem Viver) surge de los conocimientos
ancestrales de los pueblos indigenas-originarios, se hace necesario
que un estudio permita comprender el Vivir Bien desde un espacio
donde se encontrén asentadas comunidades indigenas que
conserven gran parte de su organizacion tradicional, que ademas
tengan caracteristicas rurales, y que en el momento actual
proyecten esos elementos en formas alternativas de organizacion
territorial dentro del nuevo Estado (como es el caso de las
autonomias indigena originaria campesinas.) El municipio de Jesus
de Machaca concentra, precisamente, esas caracteristicas. (PICACI,
2012, p.32 e 33).

No caso dos Kaingang todas as pessoas, tanto da grande como das
pequenas aldeias, sabiam, inclusive as criancas, que existem metades
clanicas (Kamé ou Kanhu), que provinham de suas teorias e mitos ancestrais.
Um destes mitos, o da sua origem, foi incluido no caderno (Povo Kaingang:
Vida e Sabedoria, 2012, p. 23). O sistema de metades, portanto, eram
imprescindiveis para a concretizacdao da vivéncia em reciprocidade e da
complementariedade.

Isto é afirmado na fala de Dorvalino, da Terra Indigena Por Fi Ga “O
sistema das metades classifica tudo o que existe em dois grupos: um
pertence a Kamé e o outro a Kanhru. Assim como estao na natureza lado a
lado, um compreende o outro e o ajuda” (POVO KAINGANG: VIDA E
SABEDORIA, 2012, p.6). Este mito ou teoria vem da tradicao de que haviam
dois irmaos e cada um trouxe o seu grupo. E eles criaram todas as gentes,
todas as plantas e todos os animais e colocaram um sinal em cada ser que
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criaram. Um simbolo é um traco e o outro é um circulo. (POVO KAINGANG:
VIDA E SABEDORIA, 2012, p.6). Deste modo, todos os animais, plantas
alongadas sao Kamé e as plantas e animais arredondados sao Kanhru.
Diversas normas surgem a partir desta teoria ou mito. Nao pode haver
casamento entre as mesmas marcas; quando uma pessoa fica doente so6
uma pessoa de marca oposta, pode curar, entre diversas outras normas.
Tudo isto gera reciprocidades e complementariedades que sao vitais para
os Kaingang.

Mesmo as criancas da Aldeia urbana de Sao Leopoldo sabem a que
marca pertencem. Assim elas se dispuseram a serem pintadas e posar para
as fotos da capa do Caderno e Cartaz.

Além do mito que da origem a reciprocidade é importante dizer que
o primeiro tema que apareceu no caderno foi o da terra ou territério.
Colocaram o mapa do Sul do Brasil com as terras indigenas Kaingang e
falaram sobre sua ligacao com ela, tao forte e tao vital que a chamam de
mae-terra. Quando uma crianca nasce, seu umbigo é enterrado na terra para
indicar o lugar de sua origem. Muitas pessoas ainda enterram o corpo apos
a morte perto de alguma arvore ou em algum lugar que foi especial para a
pessoa. (POVO KAINGANG: VIDA E SABEDORIA, 2012, p.5)

Afirmam que sua forma de viver, sua cultura, seu sustento,
dependem da terra. Que nela convivem as pessoas, o mato, as aguas, 0S
animais, as plantas e tudo o que existe. E apresentam nas fotos, pessoas
trabalhando na terra e com o artesanato; criancas brincando na lama e nas
arvores; passaros, a floresta, um grupo de dancantes no chao do patio e um
grupo buscando folhas medicinais na mata.

Quando lhes perguntamos se nao iriam fazer uma referéncia sobre
os conflitos de terra, afinal, ela era essencial para a continuidade de sua
vida, o material seria um espaco para esta denuncia. Entao afirmaram que
sua estratégia era iniciar mostrando a importancia da terra para a sua vida
com atividades junto a terra, pois isto ira sensibilizar muito mais as criancas

nao indigenas e as pessoas educadoras do que se falassem de conflitos.
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“E claro que a terra é terreno de conflito e sem a terra nio ha Viver e
nem Bem Viver, por isso na segunda parte do caderno vamos fazer algumas
denudncias, e mostrar alguns dos nossos desafios.” (Diario de Campo de
elaboracao do Material da Semana dos Povos indigenas 2012, maio, 2011)
diz a professora e Bidloga Laisa Eré numa das rodas de conversas em um
dos seminarios de elaboracao deste material.

Neste mesmo seminario sobre de elaboracao do material o sabio

Kaingang Valdomiro Vergueiro, afirmou:

O conceito do Bem Viver Kaingang esta na contramao de um modelo
de desenvolvimento que considera a terra e a natureza apenas como
insumos para a producio de mercadorias. E para sustentar este
modelo capitalista € que os governos priorizam os investimentos
em grandes barragens, exploracdo mineral, monoculturas que
degradam o ambiente e envenenam a terra, as aguas e todos os
seres vivos” (Diario de Campo para elaboracio do Material da
Semana dos Povos Indigenas 2012, maio 2011).

Seguindo a analise sobre as falas indigenas do Caderno sobre a
Semana dos povos indigenas 2012 e seguindo a premissa de que o Bem
Viver é vivenciado na cotidianidade das comunidades, abordaremos o tema
cujo titulo foi dado pelos Kaingang: “Convivendo com a Natureza”. A
afirmacao de que a natureza faz parte da vida do Povo Kaingang foi repetida

em inumeras situacdes: A bidloga Laisa Eré, da Terra Guarita, afirma:

A relacdo entre o indigena e a natureza é muito forte; o amor e o
respeito fazem com que ela se torne uma fonte de alimento
saudavel, oferecendo remédios para muitas doencas, tanto fisicas
como da alma desse povo. (POVO KAINGANG: VIDA E SABEDORIA,
2012, p.8).

Laisa ainda faz complementacdes orais: “Os Kaingang sabem que
nos fazemos parte da natureza e ela faz parte de nos. Tudo esta interligado
na natureza. Tudo se complementa. Sem arvores nés nao viveriamos, sem
passaros que semeiam as arvores, nado existiriamos. Tudo isto nos
chamamos de complementariedade e reciprocidade. Tudo depende de tudo
e ha intercambio com tudo” (Diario de campo sobre a Elaboracao do Material

da Semana dos Povos indigenas 2012, maio,2011)

No seminario a Equipe Pedagogica perguntou como era o caso das

Aldeias Pequenas, onde a terra ja nao produz mais, onde a natureza é
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escassa. A fala do lider Valdomiro Vergueiro, explica que a natureza faz
falta, que a terra faz falta, mas que eles ficam felizes que tem ainda um
pouco de terra e mato, inclusive na Terra onde vive, o Morro do Osso e que
o trabalho é plantar mais arvores para aumentar a presenca dos bichinhos
e dos passarinhos. Na continuidade, afirmou que no modo de ser Kaingang
existe outro pensamento que é o olhar atento a natureza onde ela ainda
existe. Ela tem vida assim como nos. Mencionou as diversas arvores em
Porto Alegre. Perguntou: sera que alguém da atencdo para elas? Sera que
alguém sabe que elas estdo com vida e sentem falta de atencdo? E os
passarinhos? Ja viram quantos passarinhos tem nas pracas de Porto Alegre?
Ja viram quantos passaros e pombos estao no meio da cidade? Todos tém
vida, sentimento e espirito. Eles sao como a gente. Eles estao resistindo,
procurando o seu espaco neste mundo, procurando o seu viver.

No mesmo seminario o professor Dorvalino Refej Cardoso, da Aldeia
Por Fi Ga explica que eles justamente estao lutando para aumentar a terra
para ter mais mato. Mas mesmo assim, eles tém o contato com a terra, com
0Ss passaros, com as plantas, com a agua e a conhecem e tém ligacao com
ela. Ele diz que a natureza tem linguas e linguagens, que nao é a lingua dos
humanos, mas é a propria lingua. Afirma que esta teoria de afirmar que
somente o ser humano tem linguagem nao é verdadeira, porque eles
conhecem a linguagem da natureza e se comunicam com ela, com os
passaros, com as arvores, com oS animais e as pedras.

Neste mesmo sentido a artesa e educadora Rosalina Kasu Fej, da
mesma Terra Indigena Por Fi Ga de sao Leopoldo, escreveu um texto sobre
o0 som, as linguas e as linguagens da natureza, ja mencionado anteriormente
no capitulo sobre o Bem Viver. Esse texto da comunicacdao com a coruja foi
escolhido para colocar no caderno e traduzido para a lingua Kaingang. (Povo
Kaingang: Vida e Sabedoria, 2012, p.9)

Outro texto da mesma autora fala do segredo da agua. Menciona que

a agua é sagrada e tem segredo:

A 4gua para o povo Kaingang é sagrada. Ela tem muita importancia
para todos n6s. Quando adoecemos, 0s h0ssos pais nos levam para
o Kuja (liderancas que entendem os segredos e os mistérios do
mundo) antes de amanhecer, antes que os passaros acordam e
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tomam banho nos rios. Alguns deles podem estar doentes e deixar
males. Entdao o Kuja deve primeiro falar com o espirito do rio. Ele
diz assim: ‘Eu posso lavar meu filho e beber de vocés? Peco que leve
todos os males do meu filho. Nés, Kaingang, acreditamos que tudo
0 que é da natureza tem o seu espirito. Por isso nés devemos
respeitar cada ser da natureza, assim como a agua. (POVO
KAINGANG: VIDA E SABEDORIA, 2012, p.9)

Ainda em relacdo a natureza, falam da importancia das plantas, tanto
as nativas como as que foram sendo acrescentadas no decorrer da historia.
Falam de arvores sagradas para o povo como o pinheiro, que historicamente
representava a principal fonte de alimento, o pinhdao, que ainda é muito
consumido atualmente. Os diversos tipos de Taquaras que serviam para a
contagem do tempo, para cortar o cordao umbilical de uma crianca recém-
nascida, cortar os cabelos, fazer flechas, chapéus, ventarolas, instrumentos
musicais. Hoje o principal uso da taquara é para fazer o artesanato para a
venda. O milho, ainda hoje € um dos principais alimentos do povo e com ele
fazem o pao na cinza. Todos estes elementos importantes para a vida do
povo Kaingang vem no caderno acrescentado de fotos coloridas.

Esses posicionamentos sobre a importancia da natureza para o Povo
Kaingang estdo em sintonia com a teoria do perspectivismo Amerindio de
Viveiros de Castro, apresentada em paginas anteriores. Estas falas das
comunidades Kaingang, sao uma realidade vivenciada no cotidiano de suas
vidas, independentemente de ser em espaco urbano ou nao.

Em cada um dos textos sobre a convivéncia do povo Kaingang com
a hatureza que estdo no caderno nos remetem a cosmologia e os
conhecimentos deste povo. Ou seja, nos remetem ao Bem Viver Kaingang.
Isto nao significa que o Bem Viver em relacdo a natureza esteja completo;
por exemplo, a falta de terra, a falta de sua protecao e sua fertilidade sao
aspectos que foram abordados e como eles dizem é um desafio a
revitalizacao da terra, da cultura e do Bem Viver.

Assim, os Kaingang nao ficam s6 na denuncia de injusticas, mas
apresentam também seus conhecimentos ancestrais, pois sabem que o

material é dirigido para escolas nao indigenas e que € muito mais viavel
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sensibilizar este setor anunciando suas sabedorias. Com isto pode haver
dialogo com os saberes nao indigenas.

Considero esta estratégia extremamente util, e de uma possibilidade
descolonial muito grande, pois acima de tudo, o povo Kaingang se coloca
numa posicao hierarquica horizontal, de igualdade no campo dos
conhecimentos: para ocorrer um dialogo intercultural real e verdadeiro entre
saberes é necessario haver uma simetria entre os conhecimentos.

O segundo tema escolhido pelo povo Kaingang para o caderno da
Semana dos Povos Indigenas é Convivendo em Comunidade. Sob este
titulo o povo enunciou diversos aspectos de sua vivéncia cotidiana; segundo
conselhos de Bruno Ferreira, estudante Kaingang e colega no curso de
doutoramento, o mais importante € que eu mencione nesta tese a
reciprocidade, pois se queremos falar de Bem Viver nao podemos deixar de
falar de reciprocidade. Ao mesmo tempo diz que a reciprocidade é a norma
mais importante do Bem Viver Kaingang®.

E é justamente o historiador Bruno Ferreira, um dos autores do
material didatico que ora analisamos, que faz diversas afirmacdes no
Caderno e que gostariamos de reproduzir para uma maior compreensao
desta vivéncia e cosmologia do povo.

A reciprocidade, a cooperacao, o cuidado mutuo, as praticas
econdbmicas e 0s rituais conjuntos marcam a relacao entre as metades

clanicas. Bruno Ferreira afirma:

A reciprocidade nao é uma simples atitude moral, mas uma norma
[no original estava a palavra principio, mas o autor solicitou para
substituir pela palavra norma], reguladora da vida comunitaria. Ela
engloba elementos culturais, sociais e politicos. Esta presente nas
relacbes, nos gestos cotidianos, nos rituais, nas formas de
producado, consumo e socializacdao dos bens. A reciprocidade marca
a relacdo entre os Clas (metades). (POVO KAINGANG: VIDA E
SABEDORIA, 2012, p.25)

A reciprocidade na economia Kaingang representa aspectos a serem
ressaltados. O trabalho, por exemplo, é concebido como meio coletivo de

producao de alimentos para a subsisténcia de toda a comunidade e nao

3 0 parecer de Bruno Ferreira sobre o capitulo tese que fala do Bem Viver, realizada como
uma das atividades académicas do doutorado.
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como meio de producdo de riquezas para alguns. Nesse sentido, Bruno
Ferreira comenta:

Aquilo que na cultura ocidental é considerado ajuda mutua ou
solidariedade, na sociedade Kaingang é uma regra social
imperativa. Em termos econémicos isto implica a impossibilidade
de acumulagdo de bens e recursos por uns em prejuizo dos outros.
Nao ha como gerar uma desigualdade a ponto de distinguir ricos e
pobres. (POVO KAINGANG: VIDA E SABEDORIA, 2012, P.25)

Varios exemplos foram sendo dados durante os seminarios de
elaboracao do material, tanto pela Aldeia Grande como pelas Aldeias
Pequenas; por exemplo, se alguém vai no mato cacar ou no mercado
comprar uma mercadoria, sempre se considera que tem uma comunidade
que esta por traz e que talvez vao precisar de algo e assim sempre trazem
algo a mais para quem precisa, pois sabem que se um dia necessitarem os
outros também cumprirdo a norma da reciprocidade.

Laisa Eré afirma que esta reciprocidade também é norma em relacao

a natureza:

A natureza é nossa casa, € nossa mae; assim devemos trata-la como
a n6s mesmos. Ela nos sustenta e nos cuida. Em troca de tudo que
recebemos da natureza, zelamos por ela. Nossas criancas tém a
natureza como uma escola para aprender, suas arvores sao como
balanco para se embalar, o rio para aprender a nadar e dele tirar
peixes para se alimentar. Através dos ensinamentos que os velhos
trazem sobre a natureza é que tratamos dela como parte de noés; o
indigena nao vive sem a natureza e a natureza vé no indigena
alguém que a protege. (POVO KAINGANG: VIDA E SABEDORIA, 2012,
P..25)

Percebo nesta fala de Laisa, além da reciprocidade, o “mero estar” do
povo Kaingang. Os Kaingang se sentem amparados e protegidos na
natureza. Ela é acolhedora como uma casa, € o estar em casa. Ela é
aconchegante como uma mae, é o estar no ventre de uma mae. Ela prové o
alimento, a brincadeira (lazer) o contato, a relacao. Ela nutre, ela
proporciona bem estar, ela gera cuidados. Ele também faz germinar plantas
e toda forma de vida. Enfim, nela simplesmente os Kaingang estao
abrigados e amparados. E o “mero estar’ na natureza, no mundo, vinculado
ao conceito de amparo e germinacao anunciado por Kusch (1970, p. 269).

Em varios textos, o Caderno também aborda o respeito as pessoas

idosas porque sao elas que contam os mitos, as historias de sua vida e de

158



seu povo; que alimentam a continuidade da cultura como o respeito aos
Kuja, as parteiras, a elaboracdo do artesanato, a continuidade das
brincadeiras tradicionais. Alertam para a interculturalidade nas escolas, para
que as criancas ndao esquecam do que é de sua cultura, e de seu territorio e
de sua lingua. Afirmam que na escola indigena nao se pode falar somente
dos conhecimentos dos nao indigenas, mas € necessario que na escola haja
dialogo entre os conhecimentos vindos de fora e os seus conhecimentos
(Povo Kaingang: Vida e Sabedoria, 2012, p. 14).

Sobre os desafios para a concretizacao do Bem Viver no dia a dia do
Povo Kaingang ha dois textos relevantes que consta no Caderno e podem
ser acessados pelo site do COMIN. Um deles se refere as terras, cujo titulo
€ “Do Povo da Floresta a Povo sem mata”; o outro texto fala sobre a prépria
continuidade cotidiana e cultural Kaingang e se intitula, “Desafios e
revitalizacao da cultura”. Nestes dois textos, reafirmam a importancia da
demarcacdao de suas terras, pois € no territorio que acontece o seu viver
cotidiano, sua cultura ancestral, suas normas de vida, enfim o seu Bem
Viver.

A capa do caderno e o cartaz, que sao 0S mesmos, parece um
resumo de tudo o que elaboraram. E no caso de um subsidio para uma
educacao intercultural e descolonial, com a capa se poderia abordar
diversos temas em diversos momentos. Nela aparece, o tema de género, de
geracoes, do sistema de metades, as Grandes e Pequenas Aldeias, o
territorio e a terra, o cotidiano das atividades com a terra na Grande Aldeia
e o cotidiano da atividade artesanal nas Pequenas Aldeias.

Aparece também a interculturalidade com um grupo de crian¢as nao
indigenas que visitaram a aldeia Por Fi Ga e assistem a uma danca do Povo
Kaingang. Aparece o sabio Valdomiro na cidade, perto de uma arvore,
mostrando os passaros que estao na praca.

Na capa estao duas criancas. Cada uma com um sinal, Kamé e Kanhr.
Por tras, esta toda sabedoria ancestral.

Como ja mencionado anteriormente, a elaboracdo do material foi

muito cuidadosa e estratégica, tendo em vista que o maior publico sao
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criancas e pessoas educadoras nao indigenas e por isso apresenta em maior
escala os saberes e conhecimentos da vida cotidiana do povo para que possa
ocorrer um dialogo intercultural e interepistémico*. No entanto, nao deixam
de mencionar seus principais desafios: Que é demarcacao e protecao de sua
terra e a preocupacdao com sua cultura diante de um mundo globalizado,
mercantilizado e ocidentalizado.

Ao analisar textos elaborados de forma intercultural entre os
Kaingang e o COMIN para o Material da semana dos Povos Indigenas 2012,
com o titulo Povo Kaingang: Vida e Sabedoria, vimos que Vida e Sabedoria
se interligam na concepcao deste povo. Em minha analise, fica muito
evidente nos textos as similitudes que afirmamos existir na concepcao
indigena do Bem Viver: a comunidade, a reciprocidade, a

complementariedade, a relacao com a natureza o mero estar.

* A expressao interepistémico ja é de uso entre os indigenas. Ela também foi proferida por
Gersem Baniwa, numa Palestra na Faculdades EST em 2012 sobre interculturalidade e povos
indigenas, no qual ele afirma a importancia do didlogo intercultural em que os
conhecimentos, as epistemologias indigenas sejam consideradas no didalogo. Portanto, nao
apenas didlogos interculturais, mas dialogos interepistémicos.
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9. MODO DE SER GUARANI - MBYA REKO REGUA

'MoDcr DENSERY

Capa do Caderno e Cartaz da Semana dos Povos indigenas 2009 (Foto: Povo Guarani
montada pela Diagramacdo Allegra Comunicacao)

“Nosotros nada sabemos oficialmente de la vida”
Rodolfo Kusch (1962, p. 220)

O Povo Guarani

As comunidades das Terras Indigenas envolvidas na elaboracao do
Material foram: Tekoa Itaju, (Aldeia Itau), Morro Grande/SC; Tekoa Ka’agua
Pora, (Aldeia Gengibre), Erval Seco/RS; Tekoa Andu Vera, (Aldeia Mato
Preto), Erebango/RS; Tekoa Ka Aguy Poty, (Aldeia Flor da Mata), Itauba,
Estrela Velha/RS; Tekoa Nhuundy, (Aldeia Estiva), Viamao/RS; Tekoa Pora3,
(Aldeia Coxilha da Cruz), Barra do Ribeiro/RS; Tekoa Pitangueiras,
Torres/RS; Tekoa Anhetengua, (Aldeia Lomba do Pinheiro), Porto Alegre/RS;
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Tekoa Irapua, (Aldeia Irapud), Cacapava/SC. Portanto, foram nove aldeias
que se reuniram em seminarios em Sao Leopoldo e em encontros em suas
Aldeias. Diziam que a participacao destas Aldeias foi decidida pelo povo
com quem tinham maiores ligacoes e que utilizavam uma mesma
linguagem. Assim, ndao consideravam justo deixar uma das aldeias fora da
elaboracao do material. Conforme Ana Elisa de Castro Freitas (2012,
p.66/67) a organizacao dos Guarani tem relacao com lacos de afinidade e

parentesco e com isso existe um intenso fluxo entre as Aldeias.

Estruturados a partir de lacos de afinidade e parentesco, assentados
sobre terras cultivaveis, os distintos Tekoa Guarani (aldeias)
configuram um mosaico de espacos que mantém entre si fluxos e
ritmos socioambientais, marcados pela itinerancia permanente de
pessoas, troca de sementes, fluxo de animais, intercimbio de
técnicas, de objetos e de conhecimentos. Estes espacos de vida sao
percebidos pelos Guarani em continuidade, como uma rede
territorial intensamente interligada. (FREITAS, 2012, p. 66-67)

A maior parte destas terras ainda sem demarcacao definitiva e
algumas delas se encontram em areas de dominio territorial Kaingang. A
pergunta neste sentido € como o Bem Viver se concretiza onde o territério
é escasso. E foi esta questdo, uma das denuncias no Caderno como
poderemos ver mais adiante.

Como o material da Semana dos Povos Indigenas Guarani foi
elaborado antes do material dos Kaingang, a pergunta da equipe
pedagodgica, também se referia de que forma uma diversidade de Aldeias e
situacOes pode se articular num caderno com 28 paginas? Conforme citacao
acima existe um fluxo entre os Guarani de distintas Aldeias devido aos lacos
de afinidade ou parentesco e, com isso, ocorrem trocas, intercambios. Esse
fluxo & muito intenso e a diferenca de contextos, no caso Guarani, ndo era
tao discrepante. Mencionaram que sao varias aldeias, mas um modo de viver
em comum. Todas as pessoas que estavam ali reunidas falavam a mesma
lingua materna e a mesma lingua cultural. (MODO DE SER GUARANI - MBYA
REKO REGUA, 2009, p.20).

Assim a equipe pedagdgica pode constatar que havia uma forte

comunicacao e intercambio entre todas as aldeias, seja pela mesma vertente
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linguistica, seja pelo elo de parentesco, pela procura das Kunha Karai ou
pelos Karai, para as mobilizacées, para a busca de material de artesanato,
para trocas e intercambios de sementes, alimentos. Logo percebeu-se
grande mobilidade entre as Aldeias e quase todos se conheciam. Também
entre os Guarani a comunicacdao flui continuamente entre eles. Esta
comunicacao em geral é feita na lingua Guarani. E celulares também fazem
parte das tecnologias de comunicacao entre estes grupos.

Estes intercambios e trocas entre as distintas Aldeias Guarani nos
remetem a reciprocidade e complementariedade que é enfatizada na
concepcao indigena do Bem Viver.

O material da semana dos povos indigenas sobre o povo Guarani
foi elaborado em 2008 e divulgado em 2009. O titulo dado pelo povo foi
“Modo de Ser Guarani - Mbya Reko Régua”. Quando a equipe pedagodgica
perguntou a traducao em Guarani, a primeira resposta foi “O modo de ser
Guarani”; em seguida surgiram varias observacdes. Alguns diziam que o
mais correto seria traduzir por “modo de vida Guarani”’. Outros concordaram

e disseram que para o Guarani ndo existe o “ser” mas “o estar”’. “Todos estao

juntos com todas as outras pessoas, seres, espiritos...”. Quase todos que
se manifestaram concordaram com esta afirmacdo. Alguns poucos, por
curiosidade perguntaram se “0 modo de ser” e o “modo de estar” ndo € a
mesma coisa, na lingua portuguesa. Perguntaram se existe uma diferenca.
Expliquei que existe um autor Argentino que conviveu com povos indigenas,
chamado Rodolfo Kusch, que discute filosoficamente, a partir de
perspectivas de Heidegger, as diferencas entre estas duas afirmacoes e
retomei o que tentei dizer nos capitulos anteriores, acerca do mero estar.
Muitos ficaram pensativos. Naquele momento percebi o que Kusch
mencionava das intransponibilidades interculturais que se fazem presentes
quando tentamos interpretar outra cultura realmente sdao desafios muito
grandes (KUSCH, 1978, p, 111). Naquele momento, encontrar uma traducao
possivel para os sentidos reais de uma lingua entre culturas linguisticas tao
distintas constituiu um grande desafio do trabalho com uma metodologia

intercultural.
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No final, em meio a risos, os Guarani disseram: nao faz mal, o que
queremos mesmo é dizer que o Caderno vai falar sobre a vida e os cuidados
que nds temos com a vida e a traducao esta em nossa lingua e nés sabemos
o que quer dizer em Guarani. No entanto, alertei que nao era tao simples
assim, se realmente queremos que as pessoas entendam as sabedorias e os
conhecimentos indigenas. Que seria necessario compreender o que as
traducoes querem dizer para, igualmente, ter uma melhor compreensao das
cosmovisdes e os conhecimentos daquele povo. Todos concordaram com
esta minha afirmacao, mas ficou o impasse e o siléncio que nao consegui
interpretar. O importante, afirmaram, é que assim é a nossa vida. Assim
vivemos no mundo. (Diario de Campo de Elaboracao do Material da Semana
dos Povos indigenas 2009)

Para o Povo Guarani foi importante que sua lingua aparecesse no
titulo do Caderno. E é importante mencionar que o Caderno foi produzido e
publicado em portugués e, apos impresso, fizeram a traducao de todo ele
para a lingua Guarani Mbya. Na lingua originaria foi tirada uma segunda
impressao, para ser utilizado em sala de aula como material didatico de sua
lingua e cultura.

Segundo o Povo Guarani, o Caderno era um convite para que 0s nao
indigenas tivessem mais conhecimento sobre seus valores de vida, suas
sabedorias, e seus conhecimentos que, segundo eles, eram ancestrais.
Diziam que ao convidar os nao indigenas a ouvir sobre sua vida estavam
também propondo dialogo e intercambio sobre seus conhecimentos com a
comunidade escolar e a sociedade. Num dos seminarios foi consenso para
este povo, de que para uma sociedade que valoriza demasiado os valores
materiais e econdmicos como uma unica forma de existéncia no mundo, os
seus saberes poderiam ser uma contribuicao para repensar a sociedade e o

cosmaos.

A capa do caderno
A capa do caderno escolhido com muito rigor e negociacao entre as

diversas Aldeias mostra uma faceta de cada Aldeia envolvida no processo.
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A de Gengibre escolheu a foto maior em que a comunidade com criancas,
jovens, adultos e pessoas mais idosas estao sentadas numa roda de
conversa, tomando chimarrao e planejando o seu dia. Todas as aldeias se
identificam com esta foto, pois mencionaram que é assim mesmo que inicia
e termina o dia do Povo Guarani: Uma roda de conversa com chimarrao
onde, de manha planejam o dia das atividades e a noite relatam o que
sucedeu durante o dia. O caderno apresenta varias fotos em que esta
acontecendo uma roda de conversa, além da capa. (MODO DE SER GUARANI -
MBYA REKO REGUA, 2009, p. 8, 20, 24)

A roda de conversa (com criancas, jovens, homens, mulheres,
idosos, sabias e sabios) com fogo de chao para aquecer o chimarrao, e com
o Cachimbo circulando entre todas as pessoas & uma das formas
metodologicas mais importantes do povo Guarani. Sentar, refletir, silenciar,
observar, ouvir, falar, planejar, contar as novidades, compartilhar as noticias
do local e do mundo, pensar em estratégias de lutas e resisténcias, ensinar
com historias, relembrar o passado, contar piadas entre outras € uma forma
de estar bem, é o modo de vida que faz bem, porque todos participam com
suas ideias, suas intuicoes, seus sonhos € momento de convivéncia, de
fortalecimento de lacos entre a comunidade. E momento de vida. (Diario de
Campo de Elaboracao do Material da Semana dos Povos indigenas 2009.)

Houve um momento muito descontraido, quando falavam das
reunioes em comunidade, quando contaram a historia do Graxaim e da larva
branca. (MODO DE SER GUARANI - MBYA REKO REGUA, 2009, p.10). Depois da
historia contada em Guarani todos riam muito e por muito tempo. Faziam
muitas observacdoes em meio a risos. Depois nos traduziram a historia.
Menciono-a aqui porque é uma das tantas, dignas de serem estudadas e
pesquisadas, pois existem muitas neste estilo entre o Povo Guarani e sao
utilizadas para ensinar valores importantes. Elas circulam na comunidade
como na escola. E confesso que sempre me intrigavam. Para mim e para a
equipe pedagédgica foi um momento importante de aprender sobre este

povo e suas estratégias de luta.

Certa vez um graxaim falou assim: Nao tem ninguém que resista
mais tempo numa corrida do que eu. Mesmo correndo muito, eu
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nunca me canso. Entdo o graxaim foi até a casa da larva e propos a
ela que os dois apostassem uma corrida em que o perdedor seria
aquele que cansasse primeiro. O graxaim interesseiro fez essa
aposta com a larva, s6 porque sabia que ela era muito lenta. A larva
aceitou a aposta do graxaim. S6 que antes do dia marcado para a
corrida, ela, que nao era boba, combinou com outra larva que uma
delas ficaria na saida da pista de corrida e a outra na chegada.
Assim, quando o graxaim estivesse completando o primeiro trajeto,
a larva ja estaria voltando. E desta forma aconteceu durante a
corrida. Apés varios percursos, o graxaim ndao aquentou de tanto
cansaco. Ele morreu sem saber que havia duas larvas participando
da corrida. (MODO DE SER GUARANI - MBYA REKO REGUA, 2009, p.
14).

Esta historia teve tanta relevancia para todo o grupo que a conhecia
que ela foi escolhida para ser colocada na propria lingua e traduzida para o
portugués. Criancas desenharam uma histéria em quadrinhos para
complementar as informacdes.

Assim, a historia nos fala muito das estratégias de povos que
precisam resistir diante das diferentes formas de colonialidade. Este mesmo
tipo de historia encontrei em diversos povos amerindios como os Quéchua,
0os Zapoteca, os Nahuatl, Mapuche. E muitos deles reconhecem que sao
historias de resisténcia e ja se propuseram a revitaliza-las e passa-las
adiante como um saber amerindio.*

A Tekoa Nhundy - Aldeia da Estiva de Viamao, RS, escolheu a foto do
grupo de danca e canto com seus trajes estilizados, porque a danca, o canto
e a musica fazem parte da vida cotidiana do Povo e de seu modo de viver.
Marcelo Kuaray Benites, lider do Grupo de danca da Tekoa Nhundy, aldeia
Estiva de Viamao/RS, conta que através dos cantos, das musicas e da danca,
falam sobre sua histéria e sua relacdo com a natureza, com o canto
expressam a alegria pelos bons acontecimentos de sua vida, como uma boa
colheita de milho.” (MODO DE SER GUARANI - MBYA REKO REGUA, 2009, p. 14).
Em outro momento do caderno relatam que através da musica falam dos
acontecimentos e ensinam as pessoas mais jovens. Ao voltar de uma
atividade realizada no mato (buscar material para o artesanato, colher
frutas), os adultos narram cantando o que os passaros, os rios e 0s animais

querem dizer. A comunicacdao com a natureza € importante para a cultura

“AILAPI. Encontros de Teologia india em diversos paises da América.
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Guarani. Ela esta presente nos rituais que acontecem nas aldeias. (MODO DE
SER GUARANI - MBYA REKO REGUA, 2009, p.13/14).

Quase todas as Aldeias tém grupos que ensaiam e se apresentam em
eventos. No caso desta foto da capa, foi tirada num momento de
apresentacao para a Televisao Globo do Rio Grande do Sul, no Programa
Galpao Crioulo. Muitos destes grupos participam em atividades em escolas
onde apresentam cantos, dancas e falam sobre sua vida. Consideram esta
atividade relevante, porque dizem que é importante as criancas nao
indigenas aprender sobre seu povo e divulgar sobre o que o canto e a danca
representam, mas também falar de sua realidade de sofrimento, falta de
terra e outras dificuldades que enfrentam. (Diario de campo da Elaboracao
do Material da Semana dos Povos indigenas 2009) Vemos aqui novamente
o Bem Viver sendo apresentado assim como as situacdes que impedem o
Bem Viver.

A presenca da cestaria e dos bichinhos de diversas Aldeias, na capa
e no caderno (MODO DE SER GUARANI - MBYA REKO REGUA, 2009, p. 14/15,
21/22) também foi considerada por todos como uma de suas caracteristicas
do seu modo e viver e também mais reconhecidas pelo publico em geral.
Diziam que saber fazer os bichinhos foi uma dadiva de Nhanderu pelo fato
que hoje represente sua principal fonte de renda. Cirilo Morinico dizia que
“Parece que Nhanderu sabia que um dia nds iriamos precisar fazer os
bichinhos para viver, por isto ele nos deu este dom e hoje eles representam
a nossa vivéncia e nossa vida economica.” (Diario de campo da Elaboracao
do Material da Semana dos Povos indigenas 2009)

Além de representar uma fonte de renda, os bichinhos também
representam junto com as arvores, as plantas e a terra representam a
natureza com quem tem um profundo respeito e intercambio. (Diario de
campo da Elaboracdo do Material da Semana dos Povos indigenas 2009

O Povo Guarani também queria que estivessem presentes na capa,
mulheres, homens, crianca, jovens, pessoas mais velhas, Karai e Kunha
Karai. E assim vemos estas diferentes representacdes na capa com fotos de

pessoas de diversas aldeias. Ao explicarem estas ultimas inclusdes
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comentaram que todas as pessoas e seres tém que estar presentes para
mostrar que todos sdao parte da comunidade e que todos tém a sua
importancia. Todas as pessoas tém sua sabedoria, também as criancas
trazem muito conhecimento.

Em relacdao aos Karai e as Kunha Karai, diziam que eles conhecem o
mundo, a alma das pessoas e o espirito da natureza. Elas curam doencas da
alma e do corpo. Em especial, ressaltaram que a Kunha Karai da capa esta
utilizando um Petengua - o Cachimbo, importante instrumento de cura das
pessoas. O Cachimbo também é utilizado nas rodas de conversas para
deixar fluir as ideias e poder encontrar solucdes que Nhanderd vai
inspirando. O mesmo acontece com o Chimarrao. Talcira do Amaral fala que
o chimarrao abre a garganta e solta a palavra que precisa ser dita.

Ao olharmos a capa, com um olhar atento, muitos dos aspectos da
vida Guarani estdo ai presentes e depois sao aprofundados no interior do
Caderno. E, portanto, uma cultura que valoriza sobretudo a vida em
comunidade e com a natureza. E entre ambos também acontecem
reciprocidades e colaboracées. Segundo o que ja foi afirmado, nos
aproximando mais destas convivéncias cotidianas é que vamos perceber o

sentido e significado do Bem Viver para este povo.

Abrindo o caderno

Muito me surpreendeu numa primeira aproximacao ao folhar o
caderno, como os Guarani se referiam a vida. Eu lembrava que o Povo
Guarani, em seus seminarios, havia utilizado muito a expressao “Bem Viver”
ou “Bom Viver” e mesmo em sua lingua usavam a expressao Teko Pora, ou
Teko Pora-Nemboaje Inclusive, similarmente ao povo Guarani Kaiowa, do
Mato Grosso, o Povo Guarani Mbya de Santa Catarina e Rio Grande do Sul,
utiliza muitas expressdes para designar as normas de conduta adequadas a
um bom Guarani. Por exemplo, o bom proceder, o bom ouvir, o bem falar,
o bom aconselhar, o bom educar, o bom fazer, as boas palavras... enfim,

expressdes que designam formas de vida que tem relacdes profundas com
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os cuidados da vida cotidiana. Consideravam-nas normas ancestrais que
receberam de Nhanderu.

Por outro lado, esta cultura com normas que preserva a vida nao se
fecha em si mesma, tem uma dinamica intensa que vai se adaptando a
medida da necessidade, desde que nao fira a vida.

Exemplo desta dinamica cultural sao os grupos de danca. Nos rituais,
0s cantos e as dancgas continuam sendo praticadas e expressam a sua
espiritualidade. No entanto, para as apresentacdes criam musicas especiais
que serao utilizadas nas apresentacdes aos nao indigenas e nao nos rituais
realizados na Opy (casa de reza ou casa de cerimoniais). Na Opy, cantar e
rezar € um momento muito especial e muito raramente um nao indigena
pode participar dos rituais que normalmente duram uma noite toda. Em
geral, saem eufdricos destas celebracdes pois estavam na presenca de
Nhanderu que lhe anima e inspira para continuar uma Boa Vida. A
espiritualidade, a contemplacao, a danca sagrada, portanto, também faz
parte do Bem Viver Guarani. Da mesma forma, quando a Kunha Karai ou o
Karai saem da Opy trazendo uma pessoa cuja saude foi reestabelecida com
chas, conselhos e rituais pelos curadores também é motivo de alegria e
festejar a vida.

Vejamos alguns titulos do material publicado no Caderno que trazem
em seu enunciado a propria vida:

“Espaco e jeito de viver Guarani: Cuidar da vida” (p. 3); “Educacao
para a vida” (p. 7); “Musica que fala da vida” (p. 13); “O Bom viver e o modo
de ser Guarani”; (p. 19); “Sementes que possibilitam a vida” (p. 20); “Varias
Aldeias - Modo comum de viver a vida” (p. 20). Todos estes titulos
corroboram a tese de que para os povos indigenas Guarani a vida € mais
importante, e nao somente a vida humana, mas a vida no cosmos. Para os
Guarani, portanto, o Bom viver faz parte do seu modo de ser Guarani.

Quem explica este significado do Bom Viver ou Bem Viver é Arnildo

Wera, da Tekoa Coxilha da Cruz, Barra do Ribeiro, RS.

Tekoa é o espaco, a aldeia onde vivem as familias Guarani. O lugar
para conversar com o0s parentes, fazer festas, dancas e contar a
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historia. Terra boa para plantar, preservar as sementes nativas e
comer bem. Espaco da mata, de frutas e de agua limpa e abundante.
Tekoa é o lugar que possibilita a vivéncia religiosa e a construcao
da Casa de Reza. Enfim, é espaco que possibilita o modo de viver,
o Teko... Teko é o jeito de ser do povo. E sua cultura, o modo de
viver e de acompanhar as criancas e aconselhar jovens. Assim, sem
a aldeia, ndo ha como construir a vida na forma Guarani... O Povo
Guarani compreende a terra como um lugar no qual se vive o “bom
viver”. A terra ndo como um espaco de producdo econémica, mas é
um lugar no qual se vive o Teko. (MODO DE SER GUARANI - MBYA
REKO REGUA, 2009, p. 19.).

Além disso, se colocam num lugar/espaco em que eles se
consideram parte dos cuidadores da vida. Por exemplo, falam da semente
do milho que é muito importante para os Guarani, pois vem da cultura
ancestral, e que sao as mulheres as Guardias da Semente. Contudo, o rocado
e plantio tem que ser feito em conjunto, em reciprocidade entre o homem e
a mulher e por isso ha um esforco para que os diversos tipos de milho nao
se percam. Sempre que se mudam de uma Aldeia, para outra levam junto
um tanto de sementes do milho tradicional para plantar na nova terra.
(MODO DE SER GUARANI - MBYA REKO REGUA, 2009, p. 04 e 05).

As pessoas mais velhas tém que ensinar os mais jovens e as criancas
com muita paciéncia, para que a cultura nao se perca. Também é necessario
cultivar todas as normas de vida que vém de Nhanderu, pois foi ele que
falou para os Guarani viverem desta forma (MODO DE SER GUARANI - MBYA
REKO REGUA, 2009, p. 03 e 04). Outros alertas sao: “Os conselhos que os avos
dao sao muito importantes e é necessario segui-los”. (MODO DE SER GUARANI
- MBYA REKO REGUA, 2009, p. 08)

O Karai e a Kunha Karai também sdao consideradas cuidadoras da
vida. Sdao eles que tém as “Belas Palavras”’, estao na Opy, cuidando,
aconselhando porque Nhanderu fala com elas através de sonhos, do
Petengua, e de outras orientacdes. Estas pessoas tém a sabedoria e a forca
da Vida. (MODO DE SER GUARANI - MBYA REKO REGUA, 2009, p. 21 e 22).

Assim como olhamos os titulos que falam da vida queremos agora
olhar para aqueles titulos que denunciam o que causa a falta da vida ou do
Bem Viver, bem como o convite para que mais pessoas entendam e se

engajem em sua luta pela vida: “Sem Terra, nao ha modo de ser Guarani” (p.
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6); Sem Tekoa ndao ha Teko” (p. 19) “Continuar é preciso” (p.16); “Convite
para conhecer” (p.18); Convite ao Dialogo” (p. 22); “Para saber mais” (p.26).

O primeiro texto fala da Terra, cujo titulo € uma denuncia: “Sem terra
nao ha modo de ser Guarani”. Interpreto este texto de que se nao ha terra
nao é possivel a vida para os Guarani e consequentemente nao é possivel o
Bem Viver. Neste aspecto se interliga a espiritualidade, visto que a primeira
construcao numa nova terra sempre é a Opy. A terra, portanto, ndo é s6 o
espaco de seu sustento e amparo, mas também de aprender a plantar ou a
fazer artesanato. E lugar de educar para a vida; é lugar de ouvir os conselhos
dos mais velhos, é lugar de ouvir as historias e passa-la adiante; é lugar de
aprender a cantar as musicas da vida e a tocar um instrumento; é lugar da
medicina tradicional; é o lugar da semente da vida. Enfim, é lugar onde as
pessoas convivem, onde as criancas e 0s jovens aprendem com os mais
velhos. E o lugar onde o povo vive a sua religido e constréi a casa de Reza.
Nela o Karai e a Kunha Karai, cuida dos doentes e desanimados e aconselha
a comunidade. (MODO DE SER GUARANI - MBYA REKO REGUA, 2009, p. 06).

A falta de terra, é um item que aparece varias vezes. Mencionam os
sofrimentos por sua falta, assim como a pouca mata que possuem; a falta
de rios proximos as Aldeias e a escassez das cacas e pescas; as doencas
decorrentes; ndao poder mais viver a sua cultura e viver livremente e a
escolha do lugar para morar que esta cada vez mais dificil. Se referem a falta
da terra e denunciam que sem Tekoa (espaco para viver) nao ha Teko (modo
de viver). (MODO DE SER GUARANI - MBYA REKO REGUA, 2009, p. 19.). Além
disso ja esta dificil fazer a escolha de uma terra para viver; se antes podiam
procurar uma terra boa para o seu Bem Viver, hoje isto nao é mais possivel
pelos limites que as cercas impdem e pela existéncia das cidades

Esta insisténcia pontuando a falta de territério é um aspecto
importante, pois como diz Paulo Suess “o territorio € o centro real e
simbolico do Bem Viver dos Povos Indigenas e sua luta por territdério também
€ uma luta pelo Bem Viver (SUESS, 2013). Entdao a prépria luta em si por

territorio faz parte de um processo de descolonizacao, visto que reivindica
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o que é ancestral e de direito e com isso rompe com a acumulacao territorial
em maos de alguns.

Assim sendo, tomamos alguns exemplos emblematicos do Caderno
da Semana dos Povos Indigenas que apontam os cuidados do Povo Guarani
em relacdo a vida e com isso podemos afirmar que seu conhecimento e
modo de estar no mundo tem a ver com a importancia destes cuidados com
avida. Conforme os préprios Guarani e alguns autores como lvori José Garlet
(1998) Paulo Suess, (2017) e o documento final do Encontro Continental de
Teologia india (2013), ha expressdes na lingua Guarani que poderiam
indicar para a concepcdao do Bem Viver como Teko Pora-Nemboaje, ou
simplesmente Teko Pora. Nesse sentido, constato que também entre o povo
Guarani as similitudes indicadas sobre o Bem Viver estao presentes, ou seja,
a comunidade é essencial, a reciprocidade e a complementariedade entre as
pessoas, Aldeias e todo o cosmos é referido como vital; a relacio com a
natureza é de sujeitos que se cuidam e amparam.

Neste contexto do povo Guarani e de todos os outros povos
indigenas, a elaboracao da concepcao do Bem Viver deve-se admitir como
uma questdao aberta, ndo somente no debate, como também na pratica
social cotidiana destes povos.

Os titulos finais do caderno: “Convite ao Dialogo” (p. 22) e Para saber
mais (P. 26), € um convite ao conhecimento, ao dialogo e a visita nas Aldeias.
Este convite é uma abertura dos Guarani em dialogar de forma intercultural
com as outras culturas e apresentar os seus conhecimentos sobre o Bom
Viver e 0 modo de ser Guarani.

Neste dialogo intercultural e interepistémico ha questionamentos
para e sobre uma sociedade que valoriza o desenvolvimento econémico
como o mais relevante. Nos cuidados cotidianos dos Guarani com a vida,
questionam como a terra esta sendo tratada, como se lida com a natureza,
e principalmente, que precisamos repensar a forma de agenciamento no
planeta.

Neste sentido, é importante considerar que os Cadernos foram

elaborados para escolas nao indigenas e consistem em uma oportunidade
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que estudantes tem de se encontrar com o outro e perceber que ha outras
formas de estar no mundo, ha outros conhecimentos que podem trazer
aportes importantes e necessarios para a nossa vida e a vida no planeta. E
uma possibilidade de alimentar um processo que descolonizacao de nossos

conhecimentos, nossas sensibilidades e nossas praticas e nossas vidas.
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10. CONSIDERACOES FINAIS

Araucaria, produz o principal alimento para os Kaingang Lakland Xokleng e é plantada
pela Gralha Azul (Foto: Cledes Markus)

E uma noite fria de inverno. Lembro que ao receber a noticia de ter
sido aprovada no doutorado da UFGRS o inverno se aproximava e eu estava
muito animada. Estava euférica. Finalmente poderia estudar com auxilio de
docentes e estudantes o tema que tanto me movia, ou seja a
interculturalidade. E mais que isso, poderia estudar o Bem Viver na

concepcao indigena, independentemente de suas distincdes, mas a partir de
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suas similitudes e suas contribuicbes para a educacao intercultural e
descolonial.

Tive o privilégio de ter a Professora Maria Bergamaschi como
orientadora e diversos colegas indigenas ou nao, que apoiavam o tema. Tive
muita literatura a disposicdao, principalmente em espanhol, que |li
avidamente. Tive acesso a autores que modificaram meu modo de ver o
mundo e ver outros aspectos da vida indigena. Nas reflexdes em aulas,
seminarios, eventos e artigos sempre foi possivel unir a minha pratica com
as leituras, o que era muito enriquecedor. Tive a oportunidade de estudar
um semestre no CIESAS no México, com uma bolsa sanduiche orientada pelo
Professor Mariano Baez Landa.

Tive a honra de ter amizade com a gente do Bem Viver mas nao sei
se meu dever como doutoranda foi cumprido? Afinal se faz uma tese para
se apresentar uma certeza, uma contribuicio importante que possa
modificar os rumos das teorias, da histéria. Mas realmente foi o que tentei
fazer neste estudo. Trazer um tema esquecido pela academia e apresenta-
lo como um conhecimento importante a ser estudado pelas contribuicoes
que pode trazer a educacao intercultural e descolonial. Além disso, trazer
um tema de povos invisibilizadas na sociedade brasileira com seus
relevantes conhecimentos, é vital para esta sociedade.

Nesta tese estdao minhas intencoes: aprendi demasiado com a
interculturalidade e o processo de descolonizador. Aprendi que é preciso
descolonizar nossas sensibilidades para realmente podermos respeitar o
outro em sua alteridade. E que este é um processo continuo e diario. E que
este processo também pode servir como testemunho para outras pessoas.

Aprendi que nao importa se a expressao do Bem Viver subsistira ou
nao em tempos e espagos, mas que 0 mais importante é que estes povos
continuam a vivenciar seu cotidiano atualizando suas concepcoes
ancestrais; e que importante também sao os ensinamentos que a sociedade
tem recebido como presentes dos indigenas de que a vida é o mais
importante. Nao s6 a vida humana, mas a de todo o cosmos e de todos os

espiritos. E que continuamente devemos nos empenhar para cuidar e zelar
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por esta vida em todas as suas dimensodes, tanto dentro de n6s mesmos,
como em relacdao ao mundo, a terra, ao planeta.

Aprendo que a vida e a comunidade em reciprocidade e
complementariedade andam juntos, nao somos sO0s, somos nos. Somos
parte do todo e por isso temos que cuidar das “sementes da vida” em mim,
em nés, em minha filha, em minha comunidade, em meu planeta, para assim
cuidar do espaco e jeito de viver para colher frutos para outras e outros.

Percebo que uma educacao intercultural e descolonizadora também
é educar para a vida; é contar as histérias que proporcionam vida; é fazer
atividades que promovem a vida; é cantar as musicas que levem a vida; é
usar as belas palavras de vida.

Neste momento, o meu sentimento tem relacdo com a exaustdo que
sinto por fazer parte desta outra gente, a gente da mercadoria, a gente dos
objetos. E que por mais que estivesse tentando ouvir e aprender as palavras
sabias dos Kuja e das Kunha Karai e dos Karai, Davi Kopenawa, sabio
Yanomami sempre me lembrara de que faco parte desta outra gente que
nao aprendeu a desenvolver e a confiar no “mero estar”. Que tem aspectos
da vida que s6 vejo em fragmentos e que outros que deixei em segundo
plano, como por exemplo, a intuicdo e a reciprocidade, que fazem falta para
o0 Bem Viver.

Mas que bom que nao estamos fadados a paradigmas estabelecidos
e que podemos nos descolonizar. Que estamos num processo de
descolonizacao. E este movimento de descolonizacao pode acontecer a
partir dos conhecimentos desta gente do Bem Viver, de seus modos de vida
e do “mero estar”. Podemos ver em suas metodologias da roda de conversa,
do siléncio, da intuicdo, do dialogo e do aprender e fazer juntos,
possibilidades para nos inspirar neste processo de descolonizacao da nossa
vida e da Educacao.

Assim, o que vi entre os povos indigenas Lakland Xokleng, Kaingang
e Guarani, é que eles estao ai no seu “mero estar”. Estao cuidando da vida
em meio as mais desafiadoras situacoes. Vejo estes povos reafirmando a

comunidade, a reciprocidade, complementariedade e trazendo mel para
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quem precisa, curando um ao outro, zelando um pelo outro, ouvindo as
mensagens dos passaros, sabendo-se amparados pela natureza. Vejo-os na
roda de conversa, onde o siléncio, a intuicdo, o didlogo e o aprender e fazer
juntos estdo presentes

Ambos, continuam se comunicando com a floresta e com os
espiritos, da mesma forma que a floresta e os espiritos zelam por eles.
Cotidianamente o Bem Viver, herdado dos ancestrais continua sendo
vivenciado, reanimado e repassado para as futuras geracoes.

E é esta vivéncia que continuara a nos questionar, a descolonizar as
nossas sensibilidades, nossas consciéncias e conhecimentos, nossas
escolas e academias e toda a nossa sociedade. E podemos ter nestes povos
exemplos de como fazer a partir das rodas de conversa. Podemos aprender
como valorizar mais a vida do que as mercadorias; aprender sobre suas
formas de estar no mundo e seus conhecimentos; aprender como aprender
com os diversos habitantes do cosmos e trata-los como sujeitos com
agéncia. Enfim, esta postura de dialogo e de aprender junto com, é relevante
para Educacao Intercultural.

Além disso, estudar a cultura e os conhecimentos dos povos
indigenas ancorados na vida cotidiana, aléem de descolonizar nossas
mentes, também aponta para o respeito e a dignidade que lhe é devida, e
permite que se pense nas continuidades que nos afetam na América. Ou
seja, revitalizam e reanimam um estilo de pensar que segundo Kusch
continua na América Profunda e se mantem vigente entre as populacoes
Amerindias.

E por ultimo expresso que este tema do Bem Viver, da vida, da
cosmologia indigena, do viver cotidiano e sua contribuicao para a educacao
intercultural e descolonizadora ainda nao esta esgotado, ainda ha muito que
se ouvir dos diversos povos. E um tema aberto nos debates académicos
COmo nas praticas sociais destes povos. Pessoalmente vai continuar sendo

tema de meus estudos, leituras e pesquisas.
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