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RESUMO / RESUME

Na dltima década e meia, de forma surpreendente para aqueles que conheceram os Mbya Guarani ha cerca de 25 ou 30
anos, uma grande parte das comunidades Mbya passou a aceitar ou, mesmo, a reivindicar uma «escola» aos agentes
governamentais. A capacitacao dos professores indigenas é realizada por programas de formacao organizados pelos
governos estaduais. O texto alerta para um processo de «secularizacao» da juventude Mbya, com sérias consequéncias
para a continuidade dos valores culturais.

Au cours des 15 derniéres années, au grand étonnement de ceux qui connaissent les Mbya Guarani depuis 25 ou 30 ans,
une grande partie des communautés Mbya s’est mise a accepter voire méme a revendiquer une «école» aux agents
gouvernementaux. La qualification des professeurs indigénes est faite par des programmes de formation organisés par
les gouvernements de U'état. Le texte met en garde contre un processus de «sécularisation» de la jeunesse Mbya, avec
de sérieuses conséquences pour la continuité des valeurs culturelles.
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DA SOCIEDADE SEM
ESCOLAS A CHAMADA
«ESCOLA INDIGENA»

Ou jurua ha voietente omoingese ore apytépe
escuela ha policia; ha umia ombyai hande
reko.’

Nas décadas de 1970 e 1980 o entendimento que parecia co-
mum as comunidades Mbya Guarani em todo o Sul do Brasil
(e nos paisesvizinhos: Argentina e Paraguail, com respeito
a «escola», era de que se tratava de um instrumento dos
nao-indios (dos jurug, diriam os Mbyd), totalmente compro-
metido com os interesses (apenas) dos ndo-indios.

Em outras palavras, os Mbya recusavam a educacao esco-
lar porque recusavam conceder aos nao-indios um papel
relevante na educacao de seus filhos.

Em meados da década de 1970 a agéncia indigenista oficial
brasileira, Fundacao Nacional do Indio (FUNAI), passou a
pressionar aquelas comunidades Mbya que se localizavam
em terras indigenas administradas por ela (as reservas ou
postos indigenas), construindo casas de madeira cobertas
de «brasilit» (telhas de cimento amianto) e instalando esco-
las, onde o professor ou professora era um nao-indio.

As comunidades Mbya, por suas formas de conduta proprias,
nao impediram a construcdo das casas, mas reconstruiram
suas formas de habitacao tradicional atras daquelas (e usa-
ram as casas da Funai como depésito de cereais).

Quanto a escola, algumas comunidades Mbya no Sul do Bra-
sil, fortemente pressionadas pela FUNAI e pelos caciques
Kaingang (em cujas terras os Guarani se abrigaram muitas
vezes)?, passaram a enviar as criancas, cuidando para que
ndo permanecessem nela sendo por alguns meses (em ge-
ral, permitindo que elas se alfabetizassem em portugués,
um conhecimento Gtil para as comunidades), retirando-as
em sequida, usando diversas desculpas (casamento das
meninas, em geral bem cedo, por volta dos 12 ou 13 anos;
mudanca da familia para outra terra indigena ou para uma
roca distante da aldeia onde se colocou a escola).

Em 1988 a nova Constituicao Federal do Brasil reconheceu
o direito das comunidades indigenas ao uso das linguas
maternas no aprendizado escolar, e em 1990 a respon-
sabilidade da educacao escolar indigena foi transferida
da alcada da Funai para o Ministério da Educacao (MEC).
Em 1993 o MEC definiu e divulgou suas «Diretrizes para
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Vista interior de uma casa de reza Mbya, na Aldeia Tenondé Pora, Sdo Paulo, SP

a Politica Nacional de Educacao Escolar Indigena». Em
1996 a nova Lei de Diretrizes e Bases da Educacao Nacio-
nal (chamada LDB) estabeleceu a colaboracao da Unido
com os sistemas de ensino de Estados e Municipios para
prover as comunidades indigenas de educacao escolar
intercultural. Em 1998 o Ministério da Educacao faz publi-
car e distribuir amplamente um «Referencial Curricular
Nacional para as Escolas Indigenas» (RCNEI). Em 1999,
o Conselho Nacional de Educacao estabeleceu normas
para a educacao escolar indigena, definindo o MEC como
érgdo normatizador e os sistemas estaduais e municipais
de ensino como executores. O Plano Nacional de Educacao
(Lei 10.172], sancionado pela Presidéncia da Republicaem
janeiro de 2001, entre seus objetivos e metas, no capitulo
sobre Educacdo Indigena, estabeleceu: «Universalizar, em

os Mbya recusavam a
educacao escolar porque
recusavam conceder aos
nao-indios um papel relevan-
te na educacao de seus filhos

dezanos, a ofertaas comunidades indigenas de programas
educacionais equivalentes as quatro primeiras séries do
ensino fundamental».

Todo aquele conjunto de medidas e textos legais, aliado a
redemocratizacdo do pais e a instalacdo de um novo mo-
delo de Estado, pautado na terceirizacao e privatizacao
de acbes publicas, favoreceu igualmente o surgimento e
ampliacao da acao de entidades nao-governamentais no
campo do indigenismo e da educacdo escolar indigena.

Todos esses fatores juntos produziram uma forte pressao,
a partir da década de 1990, sobre as comunidades indige-
nas, no sentido de oferta de educacao escolar atrelada a
burocracia dos Estados brasileiros, envolvendo processos
de formacao de professores indigenas.

O que aqui é relatado com o caso particular brasileiro,
na verdade parece constituir um processo histérico mais
amplo, que se repete ao longo de toda a América, ainda que
com cronologias diferentes. Tratando da perda linguisti-
ca em comunidades indigenas do Alasca, Dauenhauer &
Dauenhauer (1998: 60) escreveram: «A era das campanhas
militares foi seqguida por uma era de campanhas educacio-
nais, nas quais eram expressamente impostas politicas e
taticas de substituicdo da lingua e da cultura indigena pelo
Inglés e porvalores anglo-americanos» (traducdo nossal.

JURACILDA VEIGA, 2011
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Vista da cidade de Mongagua, SP (ao fundo), a partir da Aldeia Mbya de Itaoca

Acrescentariamos que, na sequéncia das «campanhas edu-
cacionais» compulsodrias e pautadas na substituicdo de
linguas [processo que, no Brasil, foi capitaneado pelo Sum-
mer Institute of Linguistics em colaboracao com a Funai
nas décadas de 1970 e 1980 sobretudo), assistimos, apds a
Constituicao de 1988, a uma «cruzada» do «ensino diferen-
ciado», que de forma bem mais sutil, pode resultar também
em grandes prejuizos para as culturas envolvidas.

Atingidas ou abrangidas pelo processo acima historiado,
em que se tém enfatizado o «direito» das comunidades indi-
genas a educac3o escolar, as comunidades Mbya (incluindo,
mesmo, algumas localizadas em terras ainda nao regula-
rizadas) mudaram radicalmente sua posicdo em relacao
aescola oferecida pelos nao-indios, e aceitaram inscrever
seus jovens em processos de formacao (inicial ou conti-
nuada) de professores indios, dirigidos pelas Secretarias
Estaduais de Educacdo®. As escolas nas areas indigenas
proveem, além das funcdes remuneradas de professor,
merendeiras e vigilantes, também a alimentacdo escolar
(merenda) que, em algumas aldeias, servem a todos os

membros da comunidade indigena que a procurem, e nao
apenas aos alunos.

O discurso oficial insiste na (desejavel ou hipotética) «escola
diferenciada» e no direito das comunidades indigenas a ter
uma educacdo escolar segundo suas particularidades (do
calendério ao curriculo). E os agentes do Estado se encar-
regam de conseguir que, mesmo as comunidades indigenas
até entao mais reticentes, aceitem o «pacote» oficial.

MUNDO DIVIDIDO

Ha algumas décadas, para a maioria dos Mbya Guarani
nao pairavam dulvidas com respeito ao seu mundo e ao
mundo dos ndo-indios. Os Guarani viviam no (e conforme)
seu proprio sistema®, enquanto os jurudviviam no «deles»
(jurua-reko ou yvypory-reko). Esses mundos quase sepa-

JURACILDA VEIGA, 201
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rados [«Nhanderu deu o mato para o Guarani, e o campo
para o Jurud», nos dizia um velho xama) se tocavam, ou
mais propriamente, se chocavam vez ou outra, quando os
jurud avancavam além do espaco que lhes foi destinado.
Isso exigiu, muita vezes, migracoes de comunidades Mbya
para outras terras.

Uma forma de manter demarcados e separados esses
«dois mundos» sempre foi o esforco das comunidades por
garantir sua autonomia. Migrar para longe de um contexto
opressivo ou de muita interferéncia de ndo-indios foi uma
dessas formas tradicionais de resolver os conflitos. Ou-
tra forma sempre foi a evitacao da dependéncia [como a
«silenciosa» recusa de usufruir das casas de madeira da
FUNAI como suas moradias, nos anos 70 e 80).

Nos anos recentes, para muitas comunidades Guarani
instalou-se uma tensao entre a desejada lealdade aos prin-
cipios do Guarani-reko®, e a aceitacao de uma crescente
dependéncia com respeito aos jurud. Algum incomodo e
alguma tensao eles experimentam hé décadas, reconhe-
cendo que suavida atual ndo é a auténtica vida desejada de
um Mbya-Guarani porque ja aceitaram habitos alimentares
dos jurud, como o uso do 6leo e, principalmente, do sal e
do aclcar. Isso se torna uma forte tensao quando ja nao
se trata apenas disso, mas também da adocao de muitos
produtos industrializados, como os refrigerantes e o alcool
(bebidas destiladas). A tensao se torna iniludivel e leva as
comunidades Guaraniaviver em um ‘mundo dividido” quan-
do o alcool ja produziu dependéncia em muitos membros da
comunidade e, sobretudo, quando a alimentacao da maior
parte do grupo ¢ provida por cestas basicas fornecidas pelo
governo dos jurud [via FUNAI) ou pela merenda escolar
jurua compartilhada entre as familias.

As cestas basicas sao irregulares e de qualidade duvidosa.
O recurso poderia servir para situacdes de emergéncia,
mas os indigenas nunca saem da emergéncia porque o
sistema de doacao de comida desorganiza a producao, por
um lado, ao mesmo tempo em que acostuma os indigenas
(principalmente as criancas) ao paladar das comidas in-
dustrializadas dos nao-indios, que além de prejudiciais a
saude,® ainda contradizem os preceitos Guarani.

Os proprios Guarani percebem isso como um problema,
mas se veem presos numa situacao para a qual encon-
tram dificuldade, hoje, em dar uma resposta «tradicional».
Em uma reunido sobre sequranca alimentar (Campinas,
UNICAMP, 2011], em que liderancas Guarani discutiram
sobre o fato de que muitos conceitos Guarani ndo cabem
exatamente nos termos da lingua portuguesa, insistiram
que «terra, alimentacao e cultura» fazem parte de uma
totalidade indissociavel:

Se vocé tem espirito forte e bom, se vocé
nasce na aldeia e o pajé faz as oracoes e da
alimentacao, a crianca vai crescer saudavel.
Meu filho teve desnutricao depois que des-
mamou. Meu pai, que é pajé, fez oracao por
ele, e com isso fez uma limpeza do espirito
dele. Porque ele parou de mamar e isso afe-
tou o espirito dele.

Porque, se eu como uma comida que é do
meu gosto, do meu plantio que tem acom-
panhamento espiritual, entao eu tenho uma
comida tembi’u rexai [ressae = «saudavel»].
Os antigos falavam que a caca da mata o
pajé benzia, a carne da mata. 0 alimento é
benzido para ter as qualidades necessarias,
tembil rexai, ou melhor, tembi’u’tej [verda-
deira, tradicional].

A comida Guarani tem a dieta. Nem toda a
caca é permitido comer. Crianca até 10 anos
nao pode comer inambu, cagado, onca. Esses
alimentos nao se da para crianca. A corren-
te sanguinea dela nao esta preparada para
receber certos alimentos. Tembi'u-eté’i,
comidinha verdadeira, dizem os Guarani de
Ribeirao Silveira [SP). Em Itaéca [SP), se
disser tembiu rexai eles vao estranhar; eles
preferem tembi’u tesaj, verdadeira, tradi-
cional: dleo de cord, por exemplo; banha de
alguns animais. Na cesta basica s6 vem arroz
branco, dleo de soja; isto é comida fraca.
Galinha caipira com banana verde, isso é co-
mida boa para os Guarani. Aveia, trigo e fuba,
ninguém [dos Guarani] da valor. Preferem

a quirera, o amendoim, a pacoca, o palmito
assado. A cesta basica tem aparéncia bonita.
Tem que ter paciéncia para fazer comida boa.
Banana assada, inhame com peixe. E tem
que saber a origem dos alimentos. A mulher
que vai dar a luz, no hospital eles dao carne
para ela comer. Mas na aldeia ndo dao carne.
S0 caldo de galinha, inhame. Nem o marido
pode comer carne. Na medicina cientifica

a carne é importante, mas para os Guarani

a mulher de dieta ndo pode comer carne; é
pesada para ela e para o bebé.

C. P., Mbya-Guarani, agosto 2011
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«ESCOLA GUARANI»,
UMA REALIDADE CON-
TEMPORANEA

Como esta dito, os Guarani percebem essas questdes
como um problema, mas em boa parte das comunidades
nao conseguem mais dizer «nao» aos «compensadores»
salarios?, quando a economia das suas aldeias j4 esta de-
sestruturada. A justificativa simples, adotada mesmo por
boa parte do indigenismo alternativo, é de que os Guarani
foram privados das condicdes para sobrevivéncia confor-
me seus modos tradicionais, o que torna necessarias as
politicas de ajuda caritativa [continuada, posto que ndo sao
acoes apenas emergenciais), além de serem legitimas suas
aspiracdes ao «tratamento igual» como «cidadaos» e, por-
tanto, saladrio e empregabilidade para atuacdo no servico
publico destinado as suas comunidades (escolas e postos
de salde).

No caso particular do Estado de Sao Paulo, é importante
destacar um vertiginoso crescimento (especialmente por
migracoes) que duplicou a populacdo Mbya-Guarani nos
Ultimos 10 anos®. Esses grupos migrantes, originarios do Sul
e dos paises vizinhos, ao chegar ao Estado de Sao Paulo se
estabelecem, na maior parte dos casos, em terras publicas
e de qualidade inferior as suas terras de origem. Metade da
populacdo Guarani do Estado de Sao Paulo é constituida,
atualmente, porjovens e criancas abaixo dos 15 anos de ida-
de. Na maior parte dos casos, suas aldeias nao estao muito
distantes de centros urbanos, e eles nao evitam a circulacao
por esses centros, antes o contrario. Nesse contexto, aquela
populacao muito jovem mostra-se, também, mais suscetivel
ao assédio do mundo dos brancos.

(i

Pré-escola municipal na Aldeia Mbya Krukutu (Sao Paulo, Capital)

JURACILDA VEIGA, 2011

Pode-se falar, também, de um suborno moral para que
os Guarani aceitem a escola em suas comunidades. Isso
acontece, com muita frequéncia, pelo estabelecimento de
uma falsa interlocucao, ou mais propriamente, de umain-
terlocucao real, mas que se constitui num falso didlogo.
E comum ouvir-se que os Guarani evitam contestar seus
interlocutores, o que na etiqueta ocidental é tomado como
concordancia («quem cala consente»). J4 os Guarani con-
sideram, justamente, que quando nao tém espaco para
falar, ndo consentiram, e que nao ¢ educado interromper
ou interpelar as pessoas enquanto elas falam: a palavra
de cada um é sagrada, de modo que ninguém deve tomara
palavra, mas esta deve ser garantida pelo anfitrido a cada
um dos seus convidados.

No entanto, os agentes dos 6rgaos que trabalham com os
indios costumam considerar que tudo aquilo que tém a
dizer e propor aos Guarani é de extrema importancia, e
nao desenvolveram a capacidade de ouvir. Por isso, nao
costumam prever, para as reunides que convocam com a
participacado dos indigenas, o tempo necessario para ma-
nifestacao de cada um dos participantes, principalmente
para os indigenas, cujo ritmo e forma de reflexao e deli-
beracao diferem tanto do modelo ocidental.

A «SECULARIZACAO»
DA JUVENTUDE

Reconhecendo que a escola ndo é o lugar onde efetivamen-
te se dd a educacdo Guarani, uma lideranca [que também
é professor) nos explicou que na escola a crianca nao vai
aprender aviver; que a crianca tem que pegar a faca para
saber que corta, pora mao no fogo para saber que queima,
subirnuma arvore para saber que, se for muito alta, ndovai
consequir descer sozinha. Eisso ndo se aprende na escola.
Esse mesmo professor solicitou a Secretaria de Educacao
que, em sua comunidade, a escola pudesse permanecer
por um ano sem ter aulas, para retomar no ano seguinte.
A responsavel da Secretaria reagiu tomando por heresia:
«Peloamor de Deus, o sistema nao permite!». Entao, con-
clufa o lider Guarani: a legislacao diz que a escola deve ser
de acordo com a cultura indigena, mas a Secretaria nao
pode permitir que algum ano nao tenha turma, e ndo tenha
escola naquela comunidade.

O fato é que a «escola diferenciada» do discurso oficial €,
cadavez mais, apenas um discurso de apaziguamento das
consciéncias. Muitas comunidades indigenas o assumem e
reproduzem, como fala retdrica, quando a pratica das suas
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Pré-escola municipal na Aldeia Mbya Tenondé Pora (Sao Paulo, Capital]

escolas revela um envolvimento completo com a perspec-
tiva ndo-indigena da seriacdo escolar, em que um nivel de
ensino tem a principal funcdo de levar ao nivel sequinte.
Atualmente, alids, j& existem quase duas dezenas de cursos
especificos de 3° grau paraindigenas no Brasil, e politicas
de cotas em muitas universidades.

No caso particular dos Guarani, um curso especifico de Ma-
gistério Indigena (Kuaa Mbo'e], em nivel de Ensino Médio,
foi iniciado em 2003 com apoio do Ministério da Educacao
(MEC) e da FUNAI, e parcialmente custeado pelas Secreta-
rias de Educacao dos Estados do Sul e Sudeste do Brasil.

N&o é sem importancia o fato de que o curso Kuaa Mbo'e
nao era exclusivo para formar professores Mbya. De fato,
os alunos provinham tanto de aldeias Mbya como de al-
deias Avé ou Nhandeva. Além de representar diferencas
étnico-culturais (ignora-las seria o mesmo que ignorar
as diferencas culturais entre brasileiros e argentinos, por
exemplo), Mbyd e Nhandeva representam, de maneira ge-
ral, situacoes bastante distintas do ponto de vista da ma-
nutencao ou lealdade a uma tradicao cultural e, mesmo,
diferencas grandes de situacao sociolinguistica.

Mais recentemente criou-se, na Universidade Federal de
Santa Catarina, uma licenciatura especifica paraindigenas,
denominada «Curso de Licenciatura Intercultural Indigena
do Sul da Mata Atlantica», destinado a indigenas Kaingang,
Xokleng e Guarani. O curso é financiado pelo MEC e FNDE
(Fundo Nacional de Desenvolvimento da Educacao), em
parceriacom FUNAl e FUNASA, e tem o apoio da Secretaria
Estadual de Educacdo e de igrejas (Conselho Indigenista
Missionario - CIMI, da Igreja Catélica, e Conselho de Missao
entre {ndios - COMIN, da Igreja Luterana). A primeira turma
foi iniciada em 2011.7

Uma consequéncia importante da escolarizacao e forma-
caodejovensinterlocutores melhor conhecedores do mun-

JURACILDA VEIGA, 2011

do dos jurua é uma mudanca paulatina, mas acelerada, no
padrdo de liderancas das comunidades Mbya. Até poucos
anos, a grande maioria de liderancas politicas nessas al-
deias era constituida de homens maduros, em geral acima
dos 40 ou 50 anos de idade. Recentemente se tem assis-
tido, cada vez mais, substituicao dessas liderancas por
jovens entre 25 e 30 anos, muitos deles tendo passado por
cursos de formacao (inicial ou continuada) de professores
indigenas.

Aproépria autoridade do conhecimento comeca a deslocar-
se, quando os jovens professores «estudam» em livros o
que, até entao, conheciam pela oralidade na aldeia: as nar-
rativas tradicionais de sua gente.

Nos dois casos - ou seja, na constituicdo de liderancas politi-
casjovens, e nodeslocamento, ainda que parcial, da autorida-
de do conhecimento' - cria-se uma tensao entre geracées,
que em alguns casos se mostra bastante evidente.

Nos anos recentes, para
muitas comunidades Gua-
rani instalou-se uma tensao
entre a desejada lealdade
aos principios do Guarani-
reko, e a aceitacao de uma
crescente dependéncia com
respeito aos ‘jurud’.

0 mais grave resultado da frequéncia dos jovens Guarani
aos programas de formacao de professores indigenas di-
rigidos pelas Secretarias Estaduais € um crescente e claro
processo que estamos denominando de «secularizacao»:
jovens indigenas que cada vez mais olham para os conhe-
cimentos e valores tradicionais de suas culturas como se
fossem antropologos, revelando-se desenraizados delas
pouco a pouco, tornando-se «investigadores» e «pesquisa-
dores» da cultura de sua gente, passando a «conhecé-las»
num esforco de «valorizacdo» da cultura [reificada), com
a qual vao perdendo lealdade.

Nesse contexto, ndo tem sido incomum ouvir jovens pro-
fessores indigenas relatarem que nao entendem muitas
coisas e muitas palavras que seus pais e avos (0s «velhos»)
empregam.
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Meninos Mbya-Guarani na Escola da Aldeia Jaragua
(S&o Paulo, Capital)

Um desses professores indigenas propds-se, inclusive,
a «pesquisar» tais palavras e expressoes [relacionadas
ao mundo religioso Mbya Guarani) e registra-las em um
dicionario. O que se evidencia, aqui, ndo € um «mero» pro-
blema de competéncia linguistica, mas um distanciamento
semantico que tem por base um distanciamento cultural
ideoldgico.

O fato é que os cursos - ministrados, sobretudo, por
antropélogos, linguistas e pedagogos - se constituem,
em grande parte, em um discurso «sobre» a cultura (e a
lingua) indigena, e obrigam-se a um forte relativismo e
a uma certa generalizacdo (ou pasteurizacao) a respeito
da «cultura Guarani» (uma criacdo puramente tedérica,
para fins didaticos), quando reinem Mbyéa e Nhandeva sob
um mesmo teto escolar. Pode-se dizer, sem exagero, que
em alguma medida, no curso conduzido por professores
jurua, os jovens vindos das aldeias Mbya e Nhandeva se
«formam Guarani».

0 professor Mbya que nos disse que queria publicar um
dicionario, porque os jovens j& ndo entendem certas coi-
sas que os velhos dizem, de fato conseguiu imprimir seu
trabalho, com ajuda do Rotary Club de Mongagud (SP)™.

Nos parece significativo (e preocupante) que tal Dicio-
nario tenha necessidade de inscrever um verbete como
o seguinte (que parece atender a preocupacdo que nos
manifestou):

Nhamandu = Sol [a palavra mais usada no
momento da reza), [Linguagem mais formal
dos Xeraméi) [mais velhos)

Benites 2010: 12

Em outra ocasiao, conversando com um jovem Nhande-
va do Rio Grande do Sul, aluno do curso na Universidade
Federal de Santa Catarina (UFSCJ, ouvimos dele trechos
de um mito de origem Guarani que pareciam citacdes de
obras de Clastres e Cadogan.

Por situacdes como essas e outras afins, estamos deno-
minando, aqui, tal processo como de «secularizacao».
Tomamos secularizacao em um sentido amplo, mas nao
totalmente descolado de seu sentido literal, que remete ao
processo pelo qual a religido ou o0 aspecto religioso deixa de
ser onucleo agregador da cultura. O sentido, de todo modo,
aproxima-se muito daquilo que escreveu Ebersole:

«a cultura é secular quando sua aceitacao é
baseada mais em consideracoes racionais e
utilitarias do que na reveréncia e na vene-
racao.»

1987: 1102

Ao introduzir os jovens Mbya na légica da descricdo etno-
grafica e «cientifica», os cursos de formacao contribuem
fortemente para a «secularizacao» em curso, para a qual
quisemos chamar a atencao nesse trabalho.

CONCLUSAD

O presente texto nao constitui uma valoracao, negativa ou
positiva, sobre as circunstancias atuais e as decisdes que
vém sendo tomadas, com respeito a educacdo de seus fi-
lhos, pelas comunidades Mbya no Sul e Sudeste do Brasil. O
que buscamos fazer foi o registro de um percurso histérico
de mais de trinta anos, que temos acompanhado de modo
bastante proximo, em um esforco de chamar a atencao
paraa existéncia desse processo em curso, e uma tentativa
de alerta ao indigenismo.
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NOTAS

1«0 jurud vem e logo quer meter escola e policia no nosso meio;

e isso destrdi o nosso sistema» (Melia, 1995: 149). O termo jurud é
uma forma depreciativa, empregada pelos Mbya para referir-se aos
ndo-indios.

2 Algumas das principais aldeias Mbya assentadas no Sul do Brasil
no século XX (de migracdes originadas do Paraguai e Argentinal,
em terras reservadas aos Kaingang, foram: Limeira (T.I. Xapecd,
SCJ, Rio Toldo (T.I. Ibirama, SCJ, Palmeirinha (T.I. Mangueirinha, PR],
Lebre (T.I. Rio das Cobras, PR, Irapué (T.I. Guarita, RS, Passo Feio
(T.I. Nonoai, RS) e Cacique Doble (T.I. Cacigue Doble, RS).

30 curso surgiu em 2003, por uma parceria do MEC, FUNAI e Se-
cretarias de Educacdo de 5 Estados brasileiros: Rio Grande do Sul,
Santa Catarina, Parand, Rio de Janeiro e Espirito Santo.

4 De fato, viver segundo seu sistema ainda é o esforco da maioria das
comunidades.

50 modo de ser dos Guarani.

6 E conhecido o fato de que muitas comunidades indigenas que
passaram a adotar os habitos alimentares ocidentais, baseados
sobretudo em produtos industrializados como massas, biscoitos e
refrigerantes, passaram a apresentar altos indices de obesidade e
diabetes, e crescimento de doencas coronarias e outras relaciona-
das também aos [novos) habitos sedentérios.

TUm indigena vice-diretor de escola recebe, no Estado de Sdo Pau-
lo, quatro mil reais por més.

8 De aproximadamente 1800 pessoas no ano 2000, para cerca de
3600 em 2011. A comparacéao é feita a partir dos dados da Secretaria
de Estado da Educacao de Sao Paulo no ano 2000, publicados pela
«Revista Babel» [publicacdo semestral dos alunos de Comunicacao
e Artes da USP), n° 8, ano 2000, pg, 8, com dados da Coordenacdo
Regional Litoral Sudeste da FUNAI, 2011.

9 Ver detalhes em: http://licenciaturaindigena.ufsc.br/

10 Certamente esse nao é um processo comum a todas as comuni-
dades e a todos os indigenas que participam de cursos de formacao.
Alguns jovens professores Mbya inclusive fazem questao de levar
seus alunos periodicamente & Opy (casa de reza) para ouvirem
ensinamentos dos lideres e guias espirituais.

" Benites, 2010.
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