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No dia 25 de fevereiro de 2010, a Assessoria
de Comunicacio do Ministério Pablico (MP)
do Estado de Minas Gerais (Brasil) divulgou
noticia a respeito da inspegio realizada pelo
MP em aldeias maxakali. A noticia contém
no titulo a expressdo: “situagio desoladora”.
A inspecdo tinha como objetivo averiguar
a crise sanitdria, que estd vitimando crian-
cas maxakali, no meio de mais um surto de
diarréia, e a atuagio dos dois 6rgaos gover-
namentais responsaveis pelo bem-estar das
populacées indigenas, Funai (Fundagio de
Apoio ao Indio, Ministério da Justica) e
Funasa (Fundacao Nacional de Saudde).

O procurador da Republica Edilson
Vitorelli Diniz Lima afirma que a situa-
¢do encontrada é pior do que se poderia
imaginar:

Os Maxakali destacam-se por ainda ser
um povo que mantém suas tradicoes cultu-
rais, sendo inclusive um dos poucos no Brasil
que ainda conservam e se comunicam em seu
proprio idioma. No entanto, estdo completa-
mente abandonados, em condicoes absoluta-
mente precarias de satide e moradia.
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O relatério ainda constata que nio existe,
em nenhuma aldeia, qualquer infra-estrutura
sanitaria, assim que, por exemplo,

As condi¢oes de armazenamento da agua
também sao precarias. Ha na aldeia Pradinho
duas caixas que sdo abastecidas com a dgua de
um pogo artesiano. Apés o surto, a dgua pas-
sou a ser fornecida com caminhao pipa, mas,
durante a inspe¢io, o MPF constatou que a
propria dgua fornecida pela Copasa nao con-
tinha cloro, ou seja, ndo estava devidamente
tratada. As caixas d’agua existentes estio com
as tampas quebradas, acarretando possibili-
dade de proliferacio de insetos, com especial
risco de dengue.

O lixo invade as aldeias, o alcoolismo
se agrava: “ha donos de bares que retém
os cartoes de bolsa familia dos indios, ven-
dendo para os mesmos a crédito, e contro-
lando todos os seus recursos financeiros”,
diz o prefeito de uma cidade préxima.

Assim sobrevivem, hoje, os tikma’tn,
auto-denominacio dos indios mais conhe-
cidos como maxakali, pelas vicissitudes
perversas da hetero-denominacdo de povos
indigenas. Assim deve té-los encontra-
dos Micol Brazzabeni, autora do belo
livro (e tese) La Scuola di Carta, por oca-
sido de sua breve experiéncia de pesquisa
de campo. O fortissimo impacto desta
experiéncia, com todas as marcas deixa-
das no corpo visivel e invisivel da autora,
¢ transmitido ao leitor pagina apds pagina.
Foi um impacto multifacetado, multiplo:
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odores, cores, texturas, o fluxo sonoro de
uma lingua desconhecida, interagdes difi-
cilmente decodificaveis (ou impossiveis de
serem decodificadas), o agudo descompasso
entre os discursos oficiais e a realidade local,
nas aldeias, dentro e fora da “escola”.

Qual escola? E a pergunta obrigatéria
para um observador inteligentemente ingé-
nuo ou ingenuamente inteligente, como
Brazzabeni, que acaba de chegar em terra
brasileira, em uma 4rea indigena, entre os
tikma’tn. Foi preciso vir de muito longe,
ser um “estrangeiro”, estar livre das amar-
ras da retérica dos “especialistas” em “edu-
cagdo indigena”, quadros de instituicoes
governamentais e nio governamentais, ter
sensibilidade antropolégica, um bom olhar
etnografico, sofrer (no corpo), para enxergar
o que ¢ e ndo é uma escola indigena e quem
sao os professores indigenas de uma escola
indigena, no Brasil. O livro de Brazzabeni
¢ o resultado de uma pesquisa ainda inci-
piente, mas que explicita questoes iniciais
e algumas conclusoes absolutamente sau-
daveis, politica e intelectualmente. Ele esta
hoje, felizmente, em boa companhia, junto
com trabalhos (poucos, ainda) com as mes-
mas qualidades e com a coragem de ver e
dizer para além das aparéncias.

Brazzabeni ndo teve tempo para ler
estes trabalhos, fruto de uma nova linha
de pesquisas em antropologia da “educacao
escolar indigena”, no Brasil. E interessante
descobrir as muitas afinidades e o mesmo
olhar, compartilhados por Célia Collet
(2006), em sua tese de doutorado sobre a
escola entre os bakairi, povo de lingua karib
do estado de Mato Grosso, tese intitulada
significativamente Ritos de Civilizagdo ¢ Cul-
tura, e por Ingrid Weber, cuja dissertagao
se tornou um livro publicado: Um Copo de
Cultura: Os Huni Kuin (Kaxinawd) do Rio
Humaitd e a Escola (Weber 2006).

Se o livro de Brazzabeni se intitula La
Scuola di Carta (A Escola de Papel), o capi-
tulo conclusivo do livro de Weber é “O papel

da escola”, uma frase cuja ambigiiidade a
autora esclarece logo no comego, comen-
tando uma foto. Esta retrata o interior da
escola da aldeia kaxinawa de Sao Vicente,
do rio Humaita (estado do Acre, Brasil),
decorada com os cartazes da candidatura do
lider e professor Vicente Sabéia nas eleigoes
locais, no ano de 2000, e com fileiras de
bal6ezinhos brancos, feitos com as paginas
de cartilhas e cadernos. A histéria interes-
santissima de Vicente Sabdia é contada no
livro: um dos principais lideres indigenas,
ele foi protagonista da historia kaxinawa
desde a libertagio da dependéncia quase
escrava dos patroes seringalistas, das lutas
pela demarcagio das terras, da alianca com
os projetos de resgate econdmico e cultural
trazidos por organizacbes governamentais
e ndo governamentais. Vicente Saboéia foi
o precursor do uso da escrita, da alfabeti-
zacio e da escola (uma proto-escola impro-
visada, itinerante e sempre provisoria,
que antecedeu aquela erguida pelos carii,
os brancos, no centro da aldeia de, justa-
mente, Sdo Vicente). A escola imaginada de
Brazzabeni-tikm@’tn é a escola imaginada
de Weber-Kaxinawi, o cupixau-escola. Cupi-
xau era a antiga casa comunal kaxinawi,
que, antes de desaparecer nos tempos da
escravidao nos seringais, congregava as
familias em rituais e encontros:

Eis, literalmente o papel da escola [...]
uma brincadeira, mas uma brincadeira séria,
como diriam os Kaxinawa [...] [A] escola,
enquanto lugar multifuncional centralizador
da vida coletiva vem preenchendo um espago
nos dias atuais, nos quais a tendéncia a dis-
persao, me parece, tem sido cada vez mais
premente [...]. [Em] grande parte das aldeias
indigenas do Acre, a casa da escola é, hoje, a
construcao em torno da qual uma aldeia se
legitima e se define. (Weber 2006: 218)

Weber cita Peter Gow (1990), que tece
0s mesmos comentarios sobre a escola entre
0s piro:



RECENSOES * 409

“[...] a escola pode nao ‘funcionar’ de
acordo com o papel que normalmente con-
cebemos para ela, mas isto nao significa que
ela nao funcione, ou que ela seja uma institui-
¢do alheia ao contexto.” Ao longo do dltimo
século, se houve a preocupagio com a preser-
vagdo de algo, foi a de reconstituir, sempre
que possivel, a vida junto aos parentes e a far-
tura, ndo importando de que forma... (Weber
2006: 218-219)

A escola € este lugar de viver junto e de
fartura (os recursos que ela consegue tra-
zer), € isto que importa, e hoje é o lugar da
“cultura”, dos projetos trazidos pelos bran-
cos “bem-intencionados” de ONG e insti-
tuicbes governamentais. Hoje, na escola se
realiza o “resgate” de tradi¢des no minimo
“adormecidas”: os cantos do cip6, festas,
a tecelagem, a lingua kaxinaw4, narrativas
miticas. Os indios, diz Weber,

Nunca tiveram qualquer preocupagio em
preservar a “cultura”, nos termos, em que,
hoje, vem sendo definida (e levada para eles)...
o que passou ¢ passado e o lugar de guardar o
passado ¢ a meméria. Em meio a este ambiente
amazonico, a escola, geralmente a tGnica cons-
trucdo da aldeia que ndo costuma ser de palha
e paxitiba, é agora o espago por exceléncia da
“preservagio” (2006: 221-222).!

1 Aos tikm@’in, que cantam incessantemente
para e com os espiritos, em condi¢bes de vida
quase miserdvel, sobre uma terra destruida por
séculos de desmatamento e exploracio selvagem
(por parte dos nao-indigenas), se destinam, hoje,
projetos culturais de grande envergadura, que
passam tanto pela escola como fora dela, e que
flexionam intengdes de preservacio e divulgagao.
Refiro-me aos livros organizados por Tugny (2009a
e 2009b) contendo uma exaustiva documentagio
dos cantos rituais, belissimas fotos de autoria das
mulheres, videos de grande qualidade. Uma expo-
sicio no Museu do Indio do Rio de Janeiro mos-
trard em breve tudo isso e os tikm@’Gn virdo ao
Rio para cantar e se mostrar, longe das “guerras”
nas e perto de suas aldeias, episédios de violéncia
e medo também testemunhados por Brazzabeni.

A distancia geografica, historica e cultu-
ral que separa tikmi’an, kaxinawd e bakairi
nio impede que nos surpreendamos, a cada
passo, com as agudas semelhangas das etno-
grafias da “escola indigena”. Tomemos a
tese de Collet (2006).

A partir de uma andlise articulada
sobre organizagdo social e cosmologia,
modos e métodos de formagao de pessoas
e historia, Collet procura compreender,
assim como fazem Weber e Brazzabeni,
o lugar destinado e designado a escola na
vida social bakairi (povo de lingua karib,
estado de Mato Grosso). Ela propoe que a
escola veio ocupar um espago que antes do
“encontro” com os brancos era ocupado
exclusivamente pelas cerimonias coletivas
do kado, realizadas para familiarizar “espi-
ritos sub-aquaticos”, “donos” dos recur-
sos dos quais os bakairi dependem para a
reproducio de suas familias. Collet destaca
trés dimensoes significativas. A primeira
diz respeito a substituicio do complexo
ritual kado pela escola como principal
espago de cerimonias coletivas, substitui-
¢do iniciada no tempo em que o Servigo
de Protecio ao Indio esteve a frente do
Posto Indigena bakairi (dos anos 20 até
o inicio dos anos 60 do século passado).
Em segundo lugar, a autora identifica as
nao poucas analogias entre kado e escola,
ambos “espacos” para performances pan-
familiares em que “roupas”, comidas,
desenhos (escrita) e praticas ritualizadas
sdo, todas, formas de “transformar-se” no
“outro” (no caso do kado, em “espiritos”,
no caso da escola, em branco/civilizado).
A terceira dimensao, finalmente, é a da
imitacdo, que caracteriza a assuncio da
chamada “cultura indigena” pela escola,
fazendo com que um kado simplificado se
transforme nos ritos das apresentacoes ou
festas escolares (festas civicas de “santifi-
cagao” da nacio brasileira como as do Dia
do Indio e de Sete de Setembro, além das
hibridas “festas de santo”).
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Ha outros paralelos indiscutiveis entre
as experiéncias escolares desses trés povos
indigenas. Bakairi e tikm@’'Gn conviveram
longamente com os missionarios-lingtis-
tas do Summer Institute of Linguistics (SIL),
absorvendo sua ideologia e praticas edu-
cacionais (escolares), onde se destacam
a escrita e a alfabetizagdo em lingua indi-
gena, com produgio de cartilhas e livrinhos
de “literatura indigena”, praticas e produtos
marcados pelo dabio e discutivel rétulo de
“intercultural”.?

A escola é o espago-tempo de olhar o
papel escrito e de escrever no papel. Outro
aspecto comum as trés etnografias da escola
¢ a “descoberta” de uma concepgio xama-
nica da escrita, hoje objeto de crescente
interesse e presente em todas, ou na maioria
das sociedades das terras baixas.? A escrita é
kene para os Kaxinawd; kene, os desenhos da
anaconda mitica nas “miracoes” dos “ritu-
ais do cip6” (ayawasca), sio os caminhos do
conhecimento percorridos pelos xamas que
por eles conduzem os iniciandos. Para os
bakairi, a escrita € iwenyly, termo usado para
a pintura corporal, desenhos dos cestos,
bancos, cuias e apas. O iwenyly pintado nos
corpos dos participantes do kado, por exem-
plo, ndo ¢ uma “representacio” dos seres/
espiritos — peixe, cobra, morcego, libélula,
etc. —mas um meio de transformar-se neles.

2 Veja-se Collet (2001) para uma analise cri-
tica da nogdo de interculturalidade presente nas
politicas de educacio escolar indigena no Brasil,
noc¢ao de matriz missiondria e reciclada no dis-
curso oficial (governamental e nao) a partir dos
anos 90. Brazzabeni também examina a questao
em seu livro. Veja-se também Franchetto (2008)
para uma abordagem etnolingiiistica e politica da
“ortografizacao” de linguas indigenas, em distin-
tos percursos histéricos e culturais (povos indige-
nas do Alto Xingu e de Roraima).

3 A este propésito, ver também Gow (1990)
para os piro, e Macedo-Tinoco (2006) ou Macedo
(2009) para uma visao geral e o caso especifico
dos wayapi.

Iwenyly se distingue de ekudyly, a copia-imi-
tacdo, como no desenho “representativo”.
Segundo Collet (2006), o modelo iwenyly
serviria também para tratar do modo de
“copiar” (no sentido de “transpor” de um
lugar a outro) o contexto escolar oficial
a fim de transformar-se em civilizado; o
modelo ekudyly serviria para falar da repre-
sentacdo dos “costumes” bakairi, tratada
por “cultura”, que acontece principalmente
em certas cerimdnias escolares.

Se falei muito de outros textos e auto-
res, quase contemporaneos ao trabalho de
Brazzabeni e que dele se aproximam para
além de qualquer expectativa, é para desta-
car o quanto este ultimo esta afinado com
a boa e competente literatura recentissima
sobre o tema da “escola imaginada” para e
pelos povos indigenas no Brasil. A escola
¢ algo que chega de fora, as vezes uma
dadiva, as vezes um instrumento de des-
truigdo, mas quase sempre digerido, deslo-
cado, mascarado para assumir fungoes que
os proprios indios lhe atribuem e gerem,
nas barbas dos bem-intencionados e quase
sempre decepcionados agentes da assistén-
cia do Estado. Mesmo se o livro La Scuola
di Carta nao ¢ resultado de uma pesquisa
de campo de tempos longos e com domi-
nio minimo da lingua indigena, o que teria
dado em uma etnografia propriamente dita
da “escola”, com suas praticas e representa-
¢des, ndo posso nio destacar, também, os
aspectos originais do livro, que acrescentam
novos e instigantes insights.

Brazzabeni dedica metade dos oito
capitulos do seu livro & mais completa e
fundamentada sintese da histéria, critica,
da escolarizagdo de populacoes indigenas
no Brasil que eu conhega. Somente isto ja
merece uma imediata traducio e publica-
¢do no Brasil, uma vez corrigidas algumas
poucas informacoes equivocadas e uma vez
atualizada com a bibliografia pertinente
mais recente. Em segundo lugar, ¢ bom
dizer que o objeto de andlise nao é tanto
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a escola tikm@'tin, tdo imaginada quanto
inapreensivel, mas os atuais percursos de
formacdo dos professores indigenas, um
segmento que se consolida em todas as
sociedades indigenas em que a escola se
consolida, novos lideres, assalariados, escri-
bas e escritores, verdadeiros mediadores e
tradutores entre mundos em constante con-
flito, alianca e negociagio. E aqui que reside
a contribuigdo original do livro de Brazza-
beni, que vem se somar, enriquecendo-as,
comparativamente, as analises de Collet e
Weber. A autora, enfim, mostra que logrou
na superagao do principal desafio, o de real-
mente enxergar as coisas pela perspectiva
dos tikma’an.

Para concluir, repito o que escrevi na
apresentacdo do livro de Weber. La Scuola
di Carta é a metamorfose de uma tese em
que a autora analisou com brilho praticas e
discursos da “educagdo (escolar) indigena”,
em suas versoes anteriores e posteriores a
assim chamada “educacio diferenciada,
especifica, intercultural e bilingtie”, ban-
deira da ideologia de Estado e de seus apa-
relhos, inclusive delegados, de assisténcia.
E antes e depois da “invencdo da cultura”,
objetivacdo de um modo de ser no mercado
simbélico da modernidade. Essas escolas
imaginadas sdo, hoje, um hibrido criativo
de transfromacoes, elas, sim, realmente
interculturais, 14 onde o discurso oficial
nao enxerga nem interculturalidade, nem
especificidade, nem diferenca. Ideélogos e
praticantes da politica “educacional” para
indios encontram neste livro provocacoes
sauddveis e um material generoso para
meditar.
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