Resisténcias epistemoldgicas: entrevista com Dominique
Tilkin Gallois®

Tatiane Maira Klein?
Levi Marques Pereira®

DOI: http://dx.doi.org/10.20435/tellus.vi44.749

Tivemos o privilégio de trabalhar em alguns momentos de nossas vidas
com Dominique Tilkin Gallois, professora colaboradora sénior da Universidade
de Sdo Paulo (USP) e pesquisadora do Centro de Estudos Amerindios (CEstA).
Nessas experiéncias de orientacdo a pesquisa e trabalho, ela nos beneficiou
com sua generosidade e profundo conhecimento acerca dos modos indigenas
de conhecer e metodologias de formacdao de pesquisadores indigenas, o que
nos inspirou a realizar essa entrevista. Feita de maneira remota na manha do dia
23 de junho de 20204 a entrevista nos traz um pouco de sua histéria e de como
se tornou pesquisadora em Etnologia e Histdéria indigena, abordando temas de
grande relevancia para as pesquisas realizadas com indigenas e por indigenas —
e contribuicBes importantes no campo tedrico-metodoldgico e bem como nos
processos politicos inevitavelmente envolvidos na pesquisa.

Como sua destacada atuacdo como antropdloga ndo se restringe aos temas
acima, a conversa acabou sendo tangenciada por outros assuntos centrais em sua
trajetoria, como tradicdes orais e cosmologias amerindias, politicas indigenas,
patrimonio cultural e conhecimentos tradicionais. O modo sempre inovador como
Dominique articula investimento académico e acgdo indigenista também ganha

Nota de agradecimento: “Agradeco calorosamente Tatiane Klein e Levi Marques Pereira pela
oportunidade de uma entrevista em que pude rememorar estadias inesqueciveis junto com
Antonio Brand, no Mato Grosso do Sul. Nos ultimos anos, devo a eles dois muitos aprendizados,
através de suas belas pesquisas e de sua generosa dedica¢do aos Guarani e Kaiowa”.
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Campos, cientista social, e posteriormente editada pelos autores.
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destaque através dos relatos de sua experiéncia na assessoria direta a comunidades
indigenas no Amapad, norte do Pard e outros estados. Essas reflexdes comparti-
Ihadas nos permitiram uma aproximacdao com um certo fazer antropoldgico, que
convidamos os leitores da revista a conhecer. Eis a “antropologia comprometida”
de Dominique Tilkin Gallois.

Tatiane Klein: Gostariamos que vocé comecasse comentando uma afirmacao de
2001, naquela entrevista para a equipe da Revista Sexta Feira. Ali vocé se iden-
tificava como tributaria de uma “tradicdo muito antiga na Universidade de Sdo
Paulo (USP), de uma antropologia comprometida” (grifo nosso). Que tradicdo é
essa e de que forma ela segue hoje?

Dominique Tilkin Gallois: Poderia recuar mais longe, mas a referéncia é o en-
gajamento firme de Lux Vidal, minha orientadora. Essa tradicdo era reconhecida
quando se falava dos “orientandos de Lux”, e me orgulho que também seja lem-
brada com os “orientandos da Dominique”. Lux, quando se tornou professora na
USP, na época em que existia o Projeto Rondon, inseriu seus primeiros orientan-
dos nesse projeto, mostrando como se pode articular pesquisa com intervengao:
ajudar a resolver o problema da fome nos Krahd; enfrentar os conflitos em torno
do castanhal dos Gavido, onde Lux introduziu lara Ferraz. Ela tinha experiéncia
de trabalho no Para, com os Xikrin. Os jovens antropélogos que ela orientava
desenvolveram suas pesquisas ndo apenas a partir dos problemas percebidos em
campo, mas buscando solucdes. Pesquisa era isso: tem que entender o sistema
de parentesco dos Krah6 para entender esse problema da fome; e é assim que
Maria Elisa [Ladeira] foi estudar parentesco. Por isso é que Lux foi tdo corajosa,
ao engajar jovens ainda inexperientes, em trabalhos tdo complexos, e que de-
ram resultados importantes. Tanto no mestrado como no doutorado, eu saia do
processo de selecdo com um projeto de pesquisa, ia para campo e voltava com
outro, porque os indios me demandavam para entender alguma coisa que ndo
era o que estava no projeto.

Essa antropologia comprometida é isso: fazer pesquisa em torno das
demandas diretamente expressadas pelos indios. Quando comecei a orientar
pesquisas, continuei o que eu aprendi com a Lux. No mestrado, eu trabalhava na
Alianca Francesa para viver; num certo momento, fui demitida por justa causa,
porque eu cheguei 15 dias atrasada, de volta dos Wajadpi. E Lux se preocupou:
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ela me apresentou para o Beto [Ricardo] e eu entrei no Centro Ecuménico de
Documentacao e Informacao (CEDI). E ai meus colegas diziam: “Nossa, mas é go-
zado como a tua orientadora, ela estd te ajudando a ser menos académica |[...]".
Eu respondia: “Ndo. Um: ela estd me ajudando porque eu preciso trabalhar; e
dois: eu aprendo também fora da academia, aprendo muito Ia no CEDI”. E tenho
certeza de que eu aprendi muito ao acompanhar dramas indigenas que pipoca-
vam em todo o Brasil e que eram debatidos e monitorados no CEDI, e depois em
outras OrganizacGes Ndo Governamentais (ONGs) que se formaram na época. Da
mesma forma, sempre insisti para meus orientandos se mexerem e os incentivei
a atuar no indigenismo, porque isso ajuda a fazer uma boa pesquisa. Ndo € sé um
problema de conseguir apoio financeiro ao atuar nas ONGs: é que vocé tem de
aprender a descrever quest8es complexas, que sdo ao mesmo tempo tedricas e
muito pragmaticas. Entdo, vocé se aproxima das demandas indigenas e adquire a
capacidade de mudar seu projeto, em atencdo ao que estdo esperando de vocé
nas aldeias. A primeira coisa é isso: desmontar o projeto para atender o que eles
querem. Enfim, eu acho que é simplesmente isso a antropologia comprometida.
E uma antropologia que faz uma boa etnografia, justamente porque é preciso
atender problematicas diretamente colocadas pelas comunidades. Ainda bem que
tem alunos que ainda desejam fazer uma antropologia muito atenta as questdes
locais, aceitam modificar seus projetos, mesmo se acabam por dar menos aten-
¢do as teorias da moda e mais, vamos dizer, ao que importa, realmente, para os
indios. Eu acho que é isso, porque o viés antropoldgico sélido — a boa formacdo
académica — se potencializa no campo indigenista e permite que vocé trate essas
qguestdes com profundidade. Mas precisa de tempo. Hoje, sem financiamentos
para formacdo mais vagarosa e pesquisa de campo prolongada, a coisa esta fican-
do muito dificil. Muito dificil. Eu sempre mantive, articulados, um investimento
na academia e um investimento no indigenismo. Entrei na USP gracas a Manuela
[Carneiro da Cunha], que me inscreveu num concurso enquanto eu estava nos
Wajapi, sem comunica¢do. Quando voltei, pensei: “E... por que ndo?”. Af fui e
passei [no concurso]. Pouco depois, ela fundou o Nucleo de Histéria Indigena e
do Indigenismo (NHII) e [ali] eu construi meu primeiro projeto tematico, sobre
[redes de] relacOes nas Guianas®.

> Projeto tematico “Sociedades indigenas e suas fronteiras na regido sudeste das Guianas”, desen-
volvido entre os anos de 1995 e 2003, com financiamento da Fundacdo de Amparo a Pesquisa
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A criacdo do CEstA, que substituiu o NHII, foi importante também, porque
pacificou certas relacdes. Na composi¢do dos centros de pesquisa no Brasil, vocés
sabem, tem alguns antropdlogos que aderiam tanto ao viés estruturalista que
achavam que um investimento em problematicas da historia e do indigenismo
eram coisa do passado, menos glamorosas. O CEstA se abriu para problematicas
transversais, bem diversificadas, diluindo as dissensdes, tanto com relacdo ao
viés da historia indigena — que sempre defendi no NHII e foi muito importante
para mim —, quanto em relacdo a educacao escolar indigena, que era um viés da
Aracy [Lopes da Silva] e do MARI (Grupo de Educacdo Indigena da USP), que ela
criou e foi incorporado no NHII.

Levi Marques Pereira: Quais foram as inovacdes desta abordagem das “redes de
relacdes” para a Etnologia indigena?

Dominique Tilkin Gallois: Nossos resultados foram muito interessantes, porque
construidos por uma equipe que apostou radicalmente na comparacgao regional
e na colaboracdo densa entre todos, como se vé na publicacdo final. Mas esses
resultados sofreram uma critica virulenta de pessoas ligadas ao Peter Riviere —
que, vamos dizer, era o dono da sabedoria sobre as Guianas — e isso foi bastante
desanimador. De uma certa maneira, porque nos tinhamos mostrado que ele
tinha elevado a um parametro estrutural a descricdo de um modo de relagdo que
era puramente contingencial, devido a um certo momento histdrico no qual ele
tinha analisado os Trio no Suriname. E ele continuava dizendo que esses povos
eram formados por grupos fechados sobre si. Nos queriamos mostrar que isso era
absolutamente circunstancial e fizemos a prova da extensdo das rela¢des, ates-
tadas ndo sé pelas extensas redes de troca, como pelo multilinguismo etc. Mas
ai apanhamos bastante, e a discussao ficou por isso mesmo. Eu fui me interessar
por outras questdes, que despontavam ja ha tempos nas minhas experiéncias em
campo, relacionadas as praticas de conhecimento e aos modos de saber. Questdes
gue s6 podem ser analisadas corretamente levando em consideragao conexdes
multiplas, no contexto de densas redes de relagBes. Por isso, os resultados dessas
pesquisas em torno das redes sdo inovadores com certeza, e uma das coisas mais

do Estado de S&o Paulo (Fapesp), processo n. 95/00602-0. Seus resultados foram apresentados
no livro “Redes de rela¢Bes nas Guianas” (GALLOIS, 2005).
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animadoras, que aconteceu nos ultimos 10, 15 anos, é que muitos arquedlogos
que trabalham na regido das Guianas estdo se apoiando firmemente nessas
abordagens das redes, porque é a Unica maneira através da qual eles conseguem
explicar a composicdo de sitios, nos quais ha evidéncia de trocas de todo géne-
ro— que antes eram abordadas como mudancgas histéricas. O foco nas unidades
sociais, nas fronteiras étnicas, nas chamadas “tradi¢des arqueoldgicas”, impedia
ver a densidade das trocas atestadas pela diversidade de vestigios encontrados
num sitio.

Entdo, apostar radicalmente no estudo das redes nas Guianas foi muito
legal para nés: Denise Fajardo, Renato Sztutman, Gabriel Barbosa, Carlos Dias,
Nadja Havt, Antonella Tassinari, Juliana Rosalen, Rogério do Pateo e claro, Lux,
para citar alguns membros daquele primeiro projeto. Mas as inovacdes carrega-
das por esta abordagem ndo vingam em toda parte; ainda é preciso combater
visdes centradas no isolamento, na suposta particularidade do “étnico”, como
fazem certas antropologias ligadas ao indigenismo, especialmente na Fundacdo
Nacional do Indio (Funai). E um viés caracteristico de quem afirma, por exemplo:
“Ah! Os Zo’é tém uma cultura que é so deles. Olha esse brinco zo’é! Esse colar
z0’é! Unico!”. Ndo s3o Unicos, coisa nenhuma! S30 0s mesmos que 0s povos
vizinhos usam: sdo tecnologias, formas e significados que resultam de intensas
trocas. Os Zo’é que foram tidos como isolados durante muitos anos, nos trazem
inUmeras evidéncias em sua cultura material da intensidade desses encontros,
historias de relagdes antiquissimas, com povos vizinhos karib. Se vocé vai ve-
rificar na lingua, tem palavras karib na lingua zo’é e palavras zo’é nas linguas
karib. Entdo, essa abordagem que deixa de focar apenas unicidades, unidades
fechadas, buscando entender fluxos e redes, para mim ¢ essencial. E isso, so-
bretudo, monstra que ndo se pode descrever relagdes sociais ou sistemas de
conhecimento a partir de um interior e um exterior. Um dos exercicios realizados
na pesquisa tematica das Guianas, que julgo bem-sucedido, foi mostrar que
ndo da para dizer que ha diferengas entre “trocas internas” e “trocas externas”,
como seria o procedimento de trocas na cantina da Funai. Sdo contextos que
devem ser abordadas a partir de um mesmo esquema de relagdes, como fez
Gabriel [Barbosa], que mostra como os modos de operar trocas supostamente
“internas” ou “tradicionais” também sustentam os procedimentos de venda de
artesanato na cidade (BARBOSA, 2007).
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Eu tenho em mente a frase de um velho wajapi, o chefe Waiwai, que foi
determinante para que eu entendesse isso, ha 30, 40 anos. Um dia, fui com ele
para a cidade de Macapad e a gente pegou a estrada Perimetral Norte. Chegando
na cidade, ele me disse: “Esse é realmente o meu caminho, erape”. Esse percurso
se estende inclusive dentro de Macapa, conecta a cidade com sua aldeia, distante
no extremo norte da Terra Indigena (Tl), faz parte da vida dele. Estar atento a esse
tipo de conexdes foi um ensinamento ao qual me dediquei muito na orientacdo
dos meus estudantes. Eu ndo gosto muito dessa coisa: “Ah, entdo vamos estudar
os indios na cidade”. [...] Separando o que nossos interlocutores ndo separam. Nao.
E estudar as intrincadas conexdes que eles fazem entre pessoas, grupos, tipos de
gente, entre cidade e aldeias. Isso € uma coisa contra a qual eu venho lutando ha
muito tempo. E muito dificil romper com a tendéncia em separar dentro e fora. A
sensacao que eu tinha de muitos colegas pesquisadores, quando comecei a fazer
Antropologia, nos anos 1970 e 1980, era [a de que] eles se enfiavam em uma
Terra Indigena e ai estudavam “os” Mebéngdkre, “0s” ndo sei quem, “0s” ndo sei
0 qué... Como se esses povos estivessem contidos dentro dessas unidades, como
“etnia” ou “terra indigena”. Obviamente ndo. A gente tem que seguir os caminhos,
os fluxos que entram e saem, que conectam vdrias unidades, espacos e tempos.

Tatiane Maira Klein: A partir dai, como se deu teu interesse pelo tema dos modos
de saber, das praticas de conhecimento indigenas?

Dominique Tilkin Gallois: Deriva do meu investimento em entender o que se
passava nas escolas indigenas, alias um interesse que nasceu de uma demanda
expressa dos Wajdpi no inicio dos anos 1990, quando a professora da Funai foi
substituida pelas funciondrias ambiguas e ausentes da Secretaria de Educacdo
do Estado. Comecei a ver isso na escola deles e também nas salas de aula nas
aldeias dos Karipuna, Galibi e Palikur no baixo Oiapoque. Eu era muito amiga do
Padre Nello [Ruffaldi] — que faleceu no comeco do ano [de 2020], infelizmente
—, do CIMI (Conselho Indigenista Missionario). Fui assessora do CIMI durante um
tempo, entdo, dentro de minhas atividades no CEDI, fazia formacdo do pessoal do
CIMI para trabalhar em escolas indigenas. E estava apavorada em ver a maneira
absolutamente antiquada como era abordada a escola. Quer dizer, mesmo o0s
melhores e bem-intencionados missionarios do CIMI continuavam vendo os alunos
indigenas como paginas em branco; nao conseguiam dar espago aos saberes locais,
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pois ndo concebiam e, portanto, ndo consideravam a possibilidade de existéncia
de praticas de conhecimento que nao fossem escolares. Entdo, bem mais tarde,
com as escolas adentrado pesadamente na vida dos indios, isso me levou a esse
outro foco de interesses e de pesquisas.

Com o CIMI eu ndo briguei, mas com a Secretaria de Educacdo do Amapa, no
caso Wajapi [Amapad], foram brigas enormes! Enquanto isso, meus alunos—como
Flora [Dias Cabalzar], que trabalhava com os Tuyuka [Amazonas] e agora com os
Z0’é —tinham embates com outras secretarias. Quer dizer: nés comegamos a ter
brigas com secretarias de educacdo; todos nés! E é muito importante lembrar que
as universidades e as ONGs haviam sido convidadas a implantar projetos-piloto
de formacdo de professores indigenas e de Projetos Politico-Pedagdgicos (PPPs)
que, depois, as secretarias deveriam assumir, tomar para si, atualizar e ampliar.
Mas ndo. Expulsaram simplesmente os “ndo-governamentais” e os pesquisadores
de universidades que atuavam na educacgdo escolar indigena®. Estou pensando no
caso daJussara Gruber, nos Ticuna [Amazonas]: quando ela comecou a formacdo
dos professores. Foi afastada; a secretaria tomou conta e negou todo o aporte e
o conhecimento sofisticado acumulado por Jussara e sua equipe. Nos enfrenta-
mos isso no Brasil em todos os lugares. Entdo, os antropdlogos fizeram trabalhos
muito legais na tentativa de construir escolas diferentes... e depois voltou-se a
uma escola ndo diferenciada, muitas vezes ndo apenas aceita mas cobrada pelos
indios; e tivemos de recomecar o trabalho todo. O Levi sabe disso, porque acho
gue recomeca a ser interessante, quando os indigenas chegam na universidade.

Levi Marques Pereira: Falando nisso, como foi sua aproximagdao com o Mato Grosso
do Sul e a formacdo dos pesquisadores indigenas ligados ao Programa Redes de
Saberes, do Nucleo de Estudos e Pesquisas das Populagdes da Universidade
Catdlica Dom Bosco? (NEPPI/UCDB)

Dominique Tilkin Gallois: Eu nao me lembro como Antonio Brand me achou. Fui
em um daqueles semindrios anuais’, ha muito tempo, em que participei e falei
algumas coisas. Ai o Antonio me disse: “Nossa, legal. Vocé vem dar aulas para

® Experiéncias construidas e destruidas bem analisadas na tese de Luis Donisete Grupioni (2008).

7 Seminario Povos Indigenas e Sustentabilidade, realizado pelo Programa de Pés-Graduagdo Stricto
Sensu em Educacdo (PPGE) da UCDB, pelo NEPP e pelo programa Rede de Saberes.
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nossos alunos?”. Entao eu fui dar um curso sobre sistemas de conhecimento, so-
bre procedimentos de sistematizacdo do conhecimento tradicional. Antonio me
mostrava os programas das disciplinas e fiquei estarrecida, pois nessa formacao
ndo havia espaco para que os alunos indigenas falassem de seus saberes, em
moldes préprios. A ideia era que deveriam primeiro ler os antropdlogos e a partir
deles descrever aspectos da cultura de suas comunidades. Dai, nos cursos que
organizei, consegui fazer a prova para Antonio de que os alunos indigenas tinham
condicdes de falar deles e de seus saberes, sem antes terem lido os antropdlogos.
Essa era a minha briga, porque a primeira coisa que o Brand queria fazer na for-
macao dos professores indigenas era criar condicdes pedagdgicas para que eles
conseguissem estudar uma quantidade enorme de obras cldssicas — alids, uma
literatura bem velha, pois a etnologia regional ainda ndo estava tdo renovada
como esta hoje. Liam-se trabalhos culturalistas ou funcionalistas sobre Guarani,
Bororo, Terena... E eu falava: “Ndo, ndo, ndo! Vocé tira tudo isso e vocé comeca
a formd-los, dando a palavra para eles, para eles comecarem a refletir sobre si
mesmos, sem enviesar a descricéo da propria cultura a partir das andlises dessa
antropologia envelhecida”. Isso se reforcou, porque eu comecei a fazer parte de
bancas de defesa e a criticar a auséncia de andlises mais originais e autbnomas
nos trabalhos dos chamados “académicos indigenas”.

Me lembro de um mestrado sobre territério terena, no qual a disserta-
cdo comecava com a definicdo copiada de um dicionario e, depois, seguia com
algumas definicdes de territdrio pelos antropdlogos e, depois, ndo sei qué [...].
Eu falei: “Ndo quero saber disso. Me diz vocé: o que é territorio para vocé, para
teus familiares?”. Esse caso foi muito interessante, porque eu mostrei para o
Antonio: “Ndo dd. Ele nGo conseque mais refletir a partir dos saberes locais. Ele
estd completamente enviesado pelas definicdes livrescas”. E foi ali que ele me
convidou para participar de mais cursos na UCDB [Universidade Catdlica Dom
Bosco]. Acho que eu fui umas trés vezes; ficava uma semana e alternava os cursos
com a Marta Azevedo.

Naquela época, eu estava comecando a formacdo de pesquisadores nos
Wajapi, e Antonio ficou interessado e entdo eu fui fazer essa oficina la em Caarap®.
Foi muito legal e, de novo: sem material prévio. Ele dizia: “Vocé ndo tem apostila®?
Vocé ndo tem programa [...]”; e eu falava: “Ndo. Ndo tem que ter apostila nenhu-
ma. Vocé junta as pessoas e puxa um assunto e sdo eles que vdo sistematizar”. A
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apostila vai sair da reflexdo deles. Na verdade, esse era meu método. Quer dizer:
como ajudar os proprios professores ou pesquisadores indigenas a eles mesmos
encontrarem o caminho da sistematizacdo, sem caixinhas prontas. Era isso. Foi
determinante: fui para Caarapd com dois Wajapi. Eu queria ter ido mais vezes. Foi
muito importante para mim essa colaboragdo com pesquisadores como Antonio,
no Mato Grosso [do Sul].

Eu me lembro da primeira vez que eu entrei, andei ali [na aldeia Te'yikue]...
Se eu fechava os olhos e so escutava, eu estava em uma aldeia wajapi! Quer dizer:
até o patio da casa, as plantinhas no patio, a casa com seus puxados, e a lingua
eram muito parecidos. Tirando o fato [de] que em Caarapd, estava escancarado o
confinamento territorial: olhando de um lado, vocé via o boi, do outro vocé via a
soja. Mas era emocionante para mim perceber o quanto o modo de organizacdo das
relagGes familiares era proximo dos tupi da Amazonia. Muito, muito, muito mesmo!

[Essa colaboracdo] foi essencial para mim, para entender o quanto a for-
macdo pode enviesar os pesquisadores indigenas e dificultar o trabalho deles a
encontrarem seus proprios modos analiticos. Quando eles absorvem conceitos,
categorias descritivas sem antes buscar evidenciar seus proprios conceitos, seus
préprios modos de comparar etc. Entdo eu queria que, antes de estudar os et-
nologos, eles pensassem por eles mesmos. E eu sei que em muitos lugares vocé
continua tendo formacdes que vao deformando os pesquisadores. Em Caarapd, no
primeiro dia, todo mundo me falou da identidade; ai no segundo dia ndo aguentei
e falei: “Vamos ter uma conversa? Viocés ndo vdo usar nem a palavra identidade,
nem a palavra cultura. A gente vai trabalhar de modo diferente e vocés vdo me
explicar as coisas com suas proprias palavras, sem usar esses termos identidade
e cultura”. Foi dificil, mas acho que cutucou, entendeu? Foi uma certa alegria,
quando eles perceberem que podiam falar de seus conhecimentos e praticas
atendo-se a coisas pragmaticas: os saberes sdo praticas e sdo essas praticas que
tém de descrever, evidenciar, para entdo seguir buscando os conceitos préprios.
Isso é o que eu queria.

Levi Marques Pereira: Eu assisti a muitas aulas do Antonio Brand na Licenciatura
Intercultural Indigena Teko Arandu, — e, a partir dessa oficina que vocé fez em
Caarapo, ele adotou isso como metodologia nas aulas.

Dominique Tilkin Gallois: Ah!
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Levi marques pereira: é! Tanto nas aulas que ele dava no Teko, quanto no Ara
Verd, que é o Ensino Médio, como também nas oficinas na Secretaria Especial de
Saude Indigena (SESAI), para agentes de saude — formacdes que era requisitado
para fazer—, ele sempre partia dessa metodologia. E eu achava muito interessante,
mas ndo sabia a origem. Agora que eu soube.

Dominique Tilkin Gallois: E isso, é isso! E muito mais dificil fazer isso no Mato
Grosso do Sul — como é mais dificil fazer nas aldeias do baixo Oiapoque, onde os
indigenas tém uma escolariza¢do antiga e, portanto, pesadamente deformado-
ra —do que fazer com os Wajapi, onde a escola simplesmente ndo funcionava e
portanto ndo deixava rastros. Vocé entende o que eu quero dizer? Entdo, eles
ainda ndo estavam confundidos pelo linguajar escolar... Mas é isso, tem outros
riscos. Uma vez um pesquisador wajdpi me disse: “Vocé é culpada! Vocé ndo é
uma boa antropdloga”. Eu falei: “Por qué? O que aconteceu?”; “Néo, porque a
professora falou que vocé néo ensinou o que é identidade para a gente”. Vocés
entendem? Entdo eu tive que correr atrds de [explicar o] porqué: porque ai a
palavra identidade matava a charada de tudo e ndo se sabia nada de novo. Eles
ndo conseguiam dizer nada além de “minha identidade”. Nada mais. Nada. As
praticas deles sumiam embaixo dessa categoria ambigua e vazia de sentidos locais.

Tatiane Maira Klein: Essa metodologia surge, entdo, do teu trabalho com as
escolas?

Dominique Tilkin Gallois: Vai mais da minha observacao da escola. Antes de
meter a mao na massa e aprender a construir PPP, materiais didaticos etc., tive
a oportunidade de observar o que se fazia nessas escolas. Vem mais dali, do
pavor de ver como ndo s6 ndo se dava espaco aos saberes indigenas na escola,
como se impedia o surgimento de alternativas na descricdo e analise de praticas
sociais e saberes associados. Porque o que estd claro para mim — decorrente
dos resultados de “redes de relacdes nas Guianas”, mas sobretudo de “redes
amerindias”® —, é que a gente tem que atentar para os modelos analiticos em
vigor nessas comunidades, modelos que estdo sempre em transformacdo. Eles

8 Projeto Tematico “Redes amerindias: geracdo e transformacdo de relacdes nas terras baixas
sul-americanas”, desenvolvido entre os anos de 2007 e 2012, com financiamento da Fundacgdo
de Amparo a Pesquisa do Estado de Sdo Paulo (Fapesp), processo n. 05/57134-2.
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tém modos de descrever as relagdes sociais, que sdo analiticos também, porque
se vocé descreve de um jeito, é porque vocé o analisa desse jeito. Meus orientan-
dos—aJoana [Cabral], a Eva Gutjahr, o Igor [Scaramuzzi], varios —foram trabalhar
na formacgao de pesquisadores Wajdpi e ai a gente fez coisas maravilhosas, que
duraram um certo tempo. Mas depois os padrdes convencionais das Secretarias
foram impostos novamente nas escolas dos Wajapi. Entdo, a guerra continua, de
uma certa maneira. E ai, a solucdo foi aderir ao Programa Saberes Indigenas na
Escola, do Ministério da Educacdo (MEC), através do qual eu consegui recuperar,
um pouco, algumas atividades junto aos professores Wajapi, incentivando-os a
repensar o que eles querem ensinar em suas escolas.

Acho que o que estd acontecendo com a pandemia agora, para mim, é
uma medida de sucesso do nosso trabalho. Os Wajapi sumiram do mapa. Eles
captaram imediatamente os desafios e a grande maioria deles ndo foram buscar
os RS600 reais (BARBOSA, 2020)° na cidade: se isolaram. Escrevem diarios da
pandemia, tém uma producdo; conseguiram placas solares para fazer funcionar
a internet em suas casas; botaram os velhos em aldeias distantes de cinco dias
a pé do posto [...] estdo cuidando de suas vidas, enquanto outras comunidades,
gue ndo tiveram uma formacao reflexiva sobre o teor das relagdes com os ndo-
-indios, ficaram |4 nos postos, aguardando a mdscara, a cesta basica, esperando
0s brancos ajudarem e se contaminando. Estd uma tragédia entre tantos povos
gue ndo se isolaram. Entdo, posso dizer que o trabalho indigenista que procu-
ro realizar consiste em incentivar sempre meus interlocutores a uma reflexao
critica sobre “Quem somos nds?”, “O valor dos nossos conhecimentos”. Alguns
me mandam noticias: “Ah, sa’i [...]” — vovd, como eles me chamam — “minha
familia retomou o arco e flecha para cagar, porque acabou a municdo 13”; “Nos
estamos muito bem, comendo muito peixe”. Quer dizer: eles recorreram as pra-
ticas de subsisténcia que ainda estdo muito vivas — apesar de estarem sempre
experimentando outros modos de viver —, e foi isso que possibilitou o refluxo
para o isolamento. Estdo fazendo festas, com muito caxiri. Ai, eu acho que os

9 Faz referéncia ao Auxilio Emergencial, beneficio financeiro no valor de RS 600 instituido pelo
Governo Federal em margo de 2020, para o periodo de enfrentamento a pandemia de covid-19.
Segundo reportagem de Catarina Barbosa (2020), publicada pelo jornal Brasil de Fato em maio
de 2020, o deslocamento de indigenas para receber o beneficio no valor de RS 600,00 nas
cidades foi responsavel por expor aldeias inteiras ao novo coronavirus.
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evangélicos que tentam converter os Wajapi perderam um pouco o pé, porque
ndo conseguiram mais fazer os cultos.

Na verdade, o que eu quero dizer comisso é que tem que ser um pouco radical.
A formacdo de pesquisadores tinha um foco politico muito evidente, que era o de
incentiva-los de vdrias maneiras a refletir sobre a capacidade de vida sustentavel
que os saberes indigenas promovem. E um caso de pandemia é exatamente isso:
“de repente a gente pode viver sem as coisas dos brancos”! Mas, para isso, teve que
ter uma reflexdo sobre praticas, conhecimentos. E ndo é facil. Os jovens wajapi que
ndo participavam da formacdo dos pesquisadores, durante os 15 anos que durou
oficialmente o plano de salvaguarda®®, criticavam a turma em formacao, porque eles
tinham que trabalhar na rocga e diziam: “Ah, vocé vai ficar para a roca! Eu ndo: eu
vou ganhar dinheiro na cidade”. Entao, havia esse embate. Estudar fora, ndo estudar
fora. E agora, com a pandemia, o valor das praticas de vida se mostrou essencial e
0s RS$600 foram os “RS600 reais da morte”. Os indigenas do Oiapoque, apesar de
algumas liderancas terem tentado impedir a saida em massa para a cidade para
pegar beneficios, voltaram da cidade e 15 dias depois foram infectados de uma
maneira radical. E o nimero de mortes vai continuar ocorrendo, assustadoramente,
pela propria dificuldade de viver sem os apoios de fora.

E um pouco delicado falar dessas coisas, porque ha populacdes indigenas
gue ndo conseguem mais viver de outro jeito, pois vivem em terras arrasadas
e precisam mesmo da cesta basica. Mas é grave quando vocé tem populacdes
como os Wajapi — e quem diria, os Zo’é —, que ndo precisam porque tém rogas
fartas, caca e peixe em seu territdrio, e sdo quase obrigados a precisar da cesta
basica. O Programa Wajapi do lepé (Instituto de Pesquisa e Formacdo Indigena)
esta lutando para impedir as agéncias oficiais de promover agrupamentos do
tipo: “Ah! N6s vamos entregar cesta bdsica, mas um chefe de familia tem que
vir buscar”. Ai pronto [...] porque [a Terra Indigena] Wajdpi ndo tem estrada, sdo
caminhos a pé. Entdo buscar e levar a cesta basica, cinco dias a pé, para chegar
em uma aldeia remota e levar o coronavirus?

19Plano de Salvaguarda do Patrimdnio Imaterial Wajapi, elaborado e implementado apds o registro
das “Arte Kusiwa: expressées graficas e orais dos Wajapi” como bem cultural pelo Instituto do
Patrimbnio Histérico e Artistico Nacional (IPHAN), em 2002, e seu reconhecimento em 2003
como Patrimdnio Cultural Imaterial da Humanidade, pela Organizacdo das Na¢des Unidas para
a Educacdo, a Ciéncia e a Cultura (UNESCO).
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Nos estamos falando, na verdade, de lutas sobre modos de vida e dependén-
cia. Esse era o foco do meu trabalho na formacdo de pesquisadores: uma valoriza-
cdo eficaz dos conhecimentos pragmaticos deles para manter a qualidade de vida.
Ndo era so faze-los falar de xamanismo, cosmologia... também, mas, sobretudo,
de agucar sua percepcao da qualidade de seu modo de vida. As pesquisas eram
sobre isso: conhecimentos da roga, venenos de pesca, remédios do mato, essas
coisas. Saberes pragmaticos, que agora estdo sendo usados. Enfim: ndo precisam
fazer ensaios filosoéficos. Isso, quando se chega a universidade, muda um pouco.
Mas, no caso dos Wajapi, era uma formacdo nao universitaria, uma formacao de
pesquisadores que vivem em suas aldeias remotas e que ndo foram para a uni-
versidade. Entdo, é muito especial. Na universidade é diferente.

OS PERIGOS DA INTERCULTURALIDADE

Levi Marques Pereira: Como vocé avalia o interesse e a apropriagao da educagao
escolar pelos indigenas no periodo pds-Constituicdo de 1988? A emergéncia do
paradigma da educacdo intercultural garantiu espaco aos saberes indigenas?

Dominique Tilkin Gallois: Naquele texto que vai ser publicado no livro do |/
Semindrio Internacional de Etnologia Guarani: didlogos e contribuicdes! desen-
volvi algumas quest8es [referentes a esse tema]. Primeiro: interculturalidade
nunca foi o meu parametro nas formacdes que eu coordenei e nos cursos que
ofereci. Acho que antes de chegar a interculturalidade — que insiste numa certa
“mescla”, “inter” — a gente tem que confrontar. Entdo, esse é meu método: o de
comparar contrapondo. Porque o uso acelerado ou, vamos dizer, descuidado da
ideia de interculturalidade parece que elimina os efeitos do campo do poder.
Entdo, interculturalidade, no limite, € que nds, de um lado ou de outro, temos
uma influéncia mutua, certo? “Inter” é isso. SO que, muitas vezes, o intercultural
¢ pensado como um “falar da cultura de um grupo nos moldes de outro grupo”,
gue é o grupo dominante.

Eu dou exemplo de um dos primeiros professores wajdpi a ingressar numa
formacado universitaria, que estava todo feliz, porque tinha estudado as formas

I Lauriene Seraguza Olegario e Souza e Levi Marques Pereira (organizadores). Editora da Universidade Federal
da Grande Dourados (UFGD), no prelo.
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geométricas da Matematica — triangulo, losango... — e, em vez de usar as catego-
rias descritivas proprias da pintura corporal, que constituem um modelo anali-
tico regional muito interessante, evidenciando a forma como sao percebidos os
desenhos — borboleta, pernas de ra e assim por diante —, ele comeca a descrever
os grafismos a partir da nomenclatura da geometria ocidental. Ai se perde a
nomenclatura indigena. Por isso é que eu acho que, no comeco da formacao de
professores indigenas e também na universidade, o mais importante é perceber
as diferencas. Antes de procurar solucées da mediacdo — que é quando se corre
o risco de os modelos analiticos e descritivos ensinados na escola se sobreporem
aos modelos indigenas —, a gente tem que comparar contrapondo.

Outro exemplo da experiéncia de formacdo de professores wajapi na licen-
ciaturaintercultural. No comeco dessa formagdo —agora mudou, e estd bem mais
interessante — ao invés de pedir para ele como é que os Wajdpi pensam e como
eles fariam a descricdo de seus artefatos, enfiaram o diciondrio de cultura material
de Berta Ribeiro. Entdo, ele faz um trabalho sobre os bancos wajapi e sé diz que
0s bancos sdo monoxilos, entalhados em uma madeira dura etc. E esquece de
dizer as coisas mais relevantes sobre esses bancos, por exemplo, que, a noite, o
banco tem que ser colocado em pé, sendo os espiritos dos mortos vao vir sentar
no banco e infernizar a vida dos vivos; que determinadas pessoas podem ou ndo
podem sentar no banco de outra pessoa.

Entdo, na verdade, o intercultural €, muitas vezes, a mesma coisa que for-
matar as descricGes culturais indigenas nos moldes das tradi¢es ocidentais. Para
mim, tratar de interculturalidade ndo é o foco importante na formacdo inicial de
pesquisadores indigenas. Acho que a linguagem do intercultural, um dia pode
ser retomada, quando os modelos descritivos e analiticos indigenas — do grupo
em formacdo — tiverem sido sistematizados de forma suficientemente poderosa
para influenciar os nossos modelos. Isso acontece de fato através de trabalhos
antropoldgicos; o perspectivismo, por exemplo, € um modo analitico indigena que
vem para a Antropologia®?. Mas geralmente na escola [indigena] ndo chega a ser
dessa forma. Entdo esse intercultural ndo é efetivo. Eu me lembro, por exemplo,

2 Dominique refere-se ao fato do conceito de perspectivismo amerindio ter sido formulado por
Tania Stolze Lima (1996) e Eduardo Viveiros de Castro (1996) a partir de um modelo analitico
compartilhado por diversos povos amerindios, identificado em trabalhos etnograficos anteriores.
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no caso dos Yanomami, tinha uma coisa que sempre me deixou impressionada.
Eles chamavam de “matematica indigena” a adocdo do sistema decimal com,
simplesmente, palavras em yanomami para descrever esse sistema de numera-
mento. Mas o decimal ndo € o modo como os Yanomami comparam quantidades
e volumes. Qual é esse modo? Vamos botar ele na escola também, por favor? Esse
€ 0 meu problema com o intercultural: ele supde um equilibrio que ndo h3, se a
gente ndo percebe a dominacgdo epistemoldgica que acontece nas escolas. Entdo
precisa ser muito bem preparado para realizar uma formacdo ou um material
didatico intercultural. Entdo, primeiro, por que ndo confrontar?

Também tem aquela coisa das disciplinas: quem disse que existe no pensa-
mento indigena uma Geografia separada da Historia? Para mim isso é absurdo.
Uma das minhas principais brigas com a Secretaria [de Educacdo] do Amapa é
que, na formacao de professores, todas as matérias que eu tinha dado de Historia
e Geografia enquanto uma Unica disciplina foram invalidadas, porque deveria ter
oferecido os conteudos em disciplinas separadas. Entdo, esse formalismo das
caixinhas impede o surgimento de outras maneiras de pensar sobre as relages
entre tempo e o espaco. Valorizar os chamados conhecimentos indigenas “tra-
dicionais” é, primeiro dar chance para que eles tenham um espaco para serem
sistematizados, a partir dos modelos indigenas, e ndo a partir da importacdo de
modelos analiticos ocidentais. Tenho muitos exemplos disso. “Seres vivos” e “seres
inanimados”... isso para mim é o pior de tudo! Isso € uma concepc¢do ocidental, de
que existe essa distincdo entre seres vivos e seres inanimados na cultura karaja.
Sera? Ou serd que sabemos que, para os amerindios, essa distincdo ndo procede?
Entdo, por que ela é transportada? E isso é chamado de intercultural, vem no titulo
do material didatico. N&o; isso € a dominacdo da nossa epistemologia sobre os
saberes indigenas. Eles tém um caminho dificil a tracar ali, e isso depende, agora,
dos académicos indigenas.

Levi Marques Pereira: Essa abordagem que vocé propde estd muito centrada
na distincdo entre os sistemas epistemoldgicos: a epistemologia indigena e a
cientifica, vamos dizer assim...

Dominique Tilkin Gallois: Cientifica, ndo. Nas escolas indigenas ela ndo chega.
Nem chega em muitas licenciaturas ditas interculturais. Eu sempre distingo, quan-
do eu dou essas formacdes: cientifico é uma coisa; nas escolas vocé ndo tem o
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cientifico, tem o escolar. E o escolar é um reduzido do cientifico, empobrecido,
sem o teor questionador do cientifico. No cientifico vocé tem o perspectivismo,
por exemplo, que ndo chega no escolar. E por isso que eu aposto na presenca
indigena nas universidades, porque |3 eles vao se encontrar com o cientifico e
ndo apenas com o escolar. Ndo é a mesma coisa. Entdo eu aposto na capacidade
da formacdo dos pesquisadores indigenas em perceber a radical diferenca entre
modos de conhecer, entre varios sistemas ou regimes de conhecimento indigena
a serem contrapostos com regimes de conhecimento cientifico. O problema é
reduzir o cientifico ao escolar.

Quando vocé fala “Geografia Indigena”, por que é que tem que ser
“Indigena”? Por que a Geografia seria separada de outra coisa? O que é “Geografia
Indigena”? Eles tém que absorver o recorte disciplinar escolar ocidental e enfiar
coisas dentro e tirar outras? Na verdade, isso ndo questiona a separagao em dis-
ciplinas? Ndo questiona [...] Entdo, para mim o importante é, sobretudo, apoiar
os pesquisadores indigenas a romper as caixinhas. Isso sdo as matérias com as
quais eu trabalho na pratica com os pesquisadores wajapi. Como é que vocé vai
descrever um animal ou um bicho qualquer? Descrevendo onde ele mora, a planta
que ele come, mostrando como todos os elementos de uma descricdo feita por
eles estdo totalmente articulados. Entdo eles perceberam que nenhum saber
se encaixa integralmente dentro de uma caixinha. E o saber escolar os obriga a
separar: separar o mito da histéria; Zoologia separada de Botanica... e percebem
gue o modo de aprender na escola gera muitos problemas, ndo encaixa com seus
modos de dizer, de ensinar.

Tatiane Maira Klein: Qual seria uma boa forma de romper com as caixinhas nas
formacdes de pesquisadores indigenas nas universidades?

Dominique Tilkin Gallois: Eu continuaria recomendando, uma etnologia mais
classica, de saber como e o que se diz, como se fazem as coisas ali de maneira etno-
grafica, proxima. Para mim, tudo que incentiva a se distanciar do fazer etnografico,
de uma formacdo que atenta aos modos de pensar, de fazer, de conhecer — que
exige um conhecimento denso dos contextos locais e claro, da lingua etc. —, ndo
é algo que me atrai. E isso. E 0 que me assusta é que, por vezes, os indigenas que
vao para a universidade se embrenham em pesquisas ditas “descoloniais”, gran-
diosas, distantes do patio das aldeias, quando eles justamente teriam a chance de
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poder refletir sobre saberes locais. Entdo, hd uma certa tensdo entre antropdlogo
que aposta no pds-colonial, descolonial, e aqueles que continuam, muito classica-
mente, procurando entender o que se passa no mitido do cotidiano. E claro que
o local é influenciado pelo global, mas bem, justamente por esse motivo, vamos
etnografar! Quanto mais a gente continuar se maravilhando, descrevendo bem
como se sabe alguma coisa, como se conhece a si e ao outro, como se descreve
uma relacdo social, as conexdes entre pessoas e coisas, melhor a gente vai poder
ajuda-los a valorizar esses saberes. SO dizer: “Ah, os saberes sdo colonizados...”,
eu acho que é pouco.

.z

Levi Marques Pereira: Lembra um pouco o que o [Marshall] Sahlins (1988) ja
dizia: que o ponto de vista local, ele também é global [...]

Dominique Tilkin Gallois: Exatamente. Necessariamente. E por isso que foram
tdo importantes os resultados em “Redes de relagGes nas Guianas”, porque as
pesquisas articularam relagdes que se constroem a partir dessa articulacdo. Estou
pensando agora nos Waiwai e no Carlos [Dias Junior], meu aluno. Ele estudou as
conferéncias evangélicas dos Waiwai para mostrar como funcionava o sistema
politico deles (DIAS JUNIOR, 2005). As coisas estdo ali: na conferéncia evangélica
vocé tem a organizagdo social waiwai potencializada. S3o essas coisas, mas se
ele ndo conhece bem como funciona 13, localmente, ele ndo vai dar conta da
articulacdo disso.

Tatiane Maira Klein: Lembrei, enquanto vocé falava do Brand, de uma formacdo
pedagdgica em que eu fui ajudar o professor Eliel Benites — professor kaiowa da
Licenciatura Indigena Teko Arandu —e o método ele seguiu foi, justamente, o seu:
de fazer uma roda ali para conversar com os professores sobre que conhecimento
eles queriam valorizar naquele ano. Tinha ja um consenso que eles queriam falar
de agua e a postura do diretor da escola era, assim: “Ah, legal. Eles podem falar de
dgua, porque a dgua é um tema que conecta com sustentabilidade, que conecta
com Quimica, com Biologia”. O que eu percebi é que é mais facil encaixar. Vocé
resolve o problema, enquadrando o tema da agua, o dono da agua, nas discipli-
nas, do que entender, pesquisar por que os Guarani explicam que tem um tatu
gigante, que cuida da mina [d’agual...

Dominique Tilkin Gallois: Ah, mesma coisa!
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Tatiane Maira Klein: Que estd muito bravo porque as pessoas estdo fazendo tudo
errado...

Dominique Tilkin Gallois: Isso! Ele retém ou solta dgua. Nossa, mesma coisa I3
no Amapa! Vocés imaginam!? E muito impressionante.

Tatiane Maira Klein: Entdo, fico pensando, o quanto a essa abordagem da in-
terculturalidade, no dia a dia das escolas, parece que virou como uma chave de
trabalho para os gestores, coordenadores pedagdgicos, em que parece sempre
possivel, como vocé costuma dizer, “articular sistemas de conhecimento ou modos
de conhecer absolutamente distintos”...

Dominique Tilkin Gallois: A maneira como — e ai [quem fala] é Marta Azevedo
(2014) — “fiapos de cultura” sdo inseridos dentro das tematicas que sdo de im-
portancia para a nossa concepgao de sustentabilidade, por exemplo, mostra, de
fato, que os saberes acabam sendo colonizados. Para mim, toda essa onda das
mudancas climaticas € tipica dessa relacdo. Entdo, bem, o que eu digo? Explique
qual é o conceito de mudancas climaticas, de onde ele vem. Porque ele ndo vem
do pensamento indigena! Nem de suas experiéncias de vida. Faga uma explicacdo
para dizer por que é que nos paises ocidentais isso se tornou um problema, uma
questdo crucial... mas sem querer, de cara, importar pedacinhos dos saberes indi-
genas dentro do conceito, ou pior, da metodologia de descrigao dessas mudancas.

Na verdade, falando agora, eu acho que tem um pressuposto meu — que vou de-
clarar aqui, penso que é importante — que, na verdade, pode ser criticado muito
por antropdlogos: eu acho que, diante da capacidade de absor¢do de pedagos de
conhecimento indigena pelas nossas problematicas cientificas, os saberes locais
se encontram muito fragilizados. Eles ndo sao frageis, sendo eles ndo existiriam
—, mas 0s avangos dos nossos sistemas de conhecimento sobre os sistemas de
conhecimento indigenas sao pesados. E, na verdade, estao transformando os seus
pressupostos epistemoldgicos para fazé-los caber nos nossos. Entdo meu método
é dar espaco evitando contaminar, para que a sistematizacdo do conhecimento
seja feita antes, a partir das categorias locais. Dai, compara, confronta, debate.

Ndo estou dizendo que ndo podem saber de mudancas climaticas. Sim,
mas ndo comecando assim: “Vocés — jd que sdo indios! — devem ter conhecimen-
to sobre mudancas climdticas [...]” Os intelectuais indigenas, os professores, os
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pesquisadores vao fazer pontes, mas ndo podem fazer sem a pesquisa prévia
dentro dos parametros de seus préprios sistemas. O conhecimento tradicional,
ele existe na pratica. Agora, para ser sistematizado, ou ele é sistematizado pelos
antropélogos — como nos fizemos desde que a Antropologia nasceu — ou eles
também passam a fazer, com uma atencdo muito delicada para as categorias
deles, ndo nossas.

A pressa de interconectar é que mata essa possibilidade. E por isso que o
“inter” me incomoda. Ja sabemos que ndo da tempo, em uma formacdo rapida,
no tempo de um TCC ou de um mestrado, de fazer uma coisa muito aprofundada.
Entdo a solucdo é ir rapidinho e pegar uns fiapinhos e enfiar dentro do conceito
do branco. Isso me leva para o ponto das tradugdes: a pior coisa que tem para
mim é, por exemplo, pegar “mudancas climaticas” e “intercultural”, forjar uma
palavra na lingua indigena, a partir do conceito ocidental de mudanca climatica.
E, absolutamente, horrivel. Primeiro vamos ver se esse recorte de clima faz sen-
tido. Faz sentido ou ndo? Segundo, mudancas: o que é mudanca? Aproximar-se
do que é o conceito indigena sobre estacdo, como ele é pensado, por exemplo,
verificar que ndo abrange apenas o que nos concebemos como “clima”. Eu fiz
uma oficina sobre isso e estacdo tem a ver com criacdo do mundo, com a teoria
da pessoa humana, seu distanciamento dos criadores etc. Para os tupi, entdo, é
maravilhoso. Al insere o regime de chuvas, de secas... Deixd-los organizarem o
material deles, antes de chamar isso de conhecimento de “mudanca climatica”!
Eu radicalizei nisso, porque as vezes se obriga essas pessoas [a fazerem isso] em
oficinas de dois dias, ou, entdo, em um Trabalho de Conclusdo de Curso (TCC) que,
geralmente, é feito na cidade, sem acesso muito aos conhecedores indigenas,
sem um campo aprofundado. Os pesquisadores indigenas na universidade tém
que lidar com dois sistemas de conhecimento, mas ndo se da a chance a eles de
ter acesso regular e intenso aos regimes de conhecimentos proprios deles. Eles
sdo massacrados com 0S NOSSOS.

Tatiane Maira Klein: Como essa discussdo sobre os saberes indigenas impacta o
campo do patrimdnio cultural imaterial indigena?

Dominique Tilkin Gallois: Eu fiz uma abordagem critica da maneira como se
tende a descrever o patrimdnio cultural, como um campo separado, no caso dos
patrimonios indigenas. Eu tendo a, justamente, definir que patrimonio cultural
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e imaterial sejam reabordados, na forma de etnografias de saberes e praticas
de conhecimento local e ndo, apenas, buscar coisas relevantes, separadas como
patrimonio. Nesses Ultimos 20 anos, isso se tornou uma discussado técnica, um
pouco como a questdo dos territdrios e seus laudos. Entdo, ha muito avanco,
gracas a oficinas, manuais de laudos, mas esquecendo o essencial, que é que
o laudo se preenche com dados de uma etnografia rigorosa sobre organizacdo
social, chefia, territorialidade, tipo o trabalho do Levi. Sem esse conhecimento,
ndo tem laudo possivel.

Sobre o patrimdénio, tem de distinguir pesquisa sobre patrimonio e divul-
gacdo do patrimdnio. Hoje, o termo remete muitas vezes apenas a técnicas de
divulgacdo. Muito porgue nos governos anteriores, o que existia era muito apoio
e o incentivo a uma visibilidade do patrimdnio cultural, indigena ou ndo. As vezes,
com pouco cuidado, pouca atencdo a complexidade, a interconexao entre essas
coisas elevadas a patrimdnio, o canto “x”, o ritual “y”, e a vivéncia do cotidiano.
Eu acho que teve um auge da moda do patrimdnio, porque teve também muito
recurso. Quem soube aproveitar disso para fazer boas coisas, aproveitou. E agora
ndo tem mais: neste governo, se apreende cultura de forma utilitarista, tacanha,
limitada a ideia de “lazer”, e quem pensa diferente é inimigo, entdo ndo tem mais
nada. Mas tendeu a se autonomizar como um campo — o campo do patriménio, a
formacdo em patrimoénio—e, de novo, eu acho isso equivocado. Qual é o contetudo
do patrimbnio? Saberes e praticas. Vamos estudar Etnologia, [fazer] etnografia.
O que se chama, agora, de patrimdnio, eu sempre estudei — que eram os mitos,
as festas, a pintura corporal, os resguardos etc. Se isto se chama patriménio [...]

O assunto esteve muito em voga no momento em que o Instituto do
Patrimobnio Histérico e Artistico Nacional (IPHAN) se firmou, as Secretarias de
Cultura se interessaram, deram visibilidade aos patrimonios indigenas. Foi muito
importante, porque os indigenas comecaram a aparecer. Mas agora ndo tem
mais apoio. O que ndo impede que se continue fazendo pesquisas e tentando
divulgar esses patrimonios, mas de uma maneira bem-feita, academicamente. Por
exemplo, um dos patrimonios imateriais indigenas mais importantes, que sdo as
linguas, ganhou até um registro proprio recentemente. Desde o tempo da Dilma
[Rousseff] aquilo morreu. Entdo, a gente precisa cavar de novo maneiras de fazer
isso aparecer: a riqueza das linguas, a diversidade das linguas, ndo so aquilo que
agrada mais, como festas, pinturas, artes graficas etc.
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Tatiane Maira Klein: Durante a formacdo de pesquisadores wajapi por conta do
processo de patrimonializacdo dos desenhos kusiwa, tem pesquisas que sdo de
alguns deles, como as pesquisas do Kasiripind, mas também pesquisas produzi-
das coletivamente. Por que as pesquisas coletivas ajudam a construir descri¢des
melhores desses sistemas de conhecimento?

Dominique Tilkin Gallois: Perfeito. E por ai. Como a gente queria que 0s pesqui-
sadores indigenas fossem reconhecidos, e eles foram, no final, por um instituto
federal —, entdo tinha que se submeter a algumas coisas, em formato de discipli-
nas. Uma das exigéncias € que eles tivessem um trabalho de pesquisa individual,
mas o trabalho de pesquisa individual € s6 uma parte de seu investimento em
pesquisa, cujos resultados sé podiam ser alimentados pelas pesquisas coletivas.
Entdo, foram varias e elas surgiam do coletivo, das oficinas com a turma toda de
20 jovens e supervisores mais velhos — os conhecedores — quando aparecia um
problema a ser analisado, gerando muita discussao.

Eu me lembro, no caso dos Wajapi, o Jawaruwa — que é o jovem que
se tornou vereador e € uma lideranca importante hoje —, ele foi com a Joana
[Cabral], comigo [e] a Manuela [Carneiro da Cunha] para o Xingu, e assistimos a
uma demonstracdo da chefia jé kisédjé, com uma bela e longa fala de chefe. E
durante toda a viagem de volta ele dizia: “Ah, por que néo tem chefes assim nos
Wajdpi? Tem que ter um chefe centrall”. Entdo tivemos um debate sobre formas
do politico e surgiu uma pesquisa coletiva sobre organizacdo social e, portanto, a
organizacdo politica dos Wajapi, quem sdo os chefes, por que tantos chefes etc.
Sé sobre esta questdo, ocorreram trés oficinas no ano e eles voltaram para as suas
aldeias, fizeram a pesquisa, retornaram, debateram e, na terceira oficina, organi-
zaram os resultados e evidenciaram as categorias importantes para descrever os
modos do politico. Gragas ao projetor: antes eram cartazes escritos, agora eles
redigem coletivamente com projetor na parede. E ai, pow! Qual é a palavra que
vai usar? Dissensdes... ai faziamos uma oficina de traducado. Interrompia a oficina
de pesquisa para dar espaco a quatro horas de traducdo — tanto do wajapi para
0 portugués, quanto do portugués para o wajdpi — para discutir os conceitos. Por
exemplo, o conceito de gestdo, gestdo territorial: o que é gestdao? Como é que
fazemos gestdo? Outra oficina que rendeu enormes discussdes muito animado-
ras — contrapondo praticas e conceitos deles e nossos — foi a ideia de “trabalho”.
Sdo essas questdes que motivam uma oficina de traducao.
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Teve uma pesquisa coletiva sobre imagem, que se propunha a descrever
categorias importantes da noc¢do de pessoa, principios vitais, morte. O objeti-
Vo era que todos eles, os 20 pesquisadores, precisavam primeiro se entender.
Usariam ou ndo a palavra alma em portugués? Ai chegaram a nocdo de imagem,
em portugués, que acharam mais adequada. Entdo, a gente fazia isso e € muito
legal, porque eles vao para casa, pegam o material, trazem anotaces, apresen-
tam um por um, e daf gera uma explicacdo coletiva, a qual todo mundo adere. E
muito animador e eu recomendo isso como uma maneira que pode até se fazer
na universidade. Mas cuidado: sé funciona, porque tem a volta para casa, ou
seja, tem a oficina e tem o campo. E instigado a pensar o assunto, falar dele em
casa, falar com pai, avd, mae, pegar as sutilezas do uso das categorias na lingua
[...] E essas oficinas sdo feitas na lingua. Algumas coisas sdo traduzidas, mas a
primeira coisa vem falada e escrita em wajapi e, depois, traduzida. Isso faz parte
do método também. Se vocé vai direto para o portugués, tem problemas graves
no tratamento das categorias, eu acho. Assim é que saiu o livrinho bilingue /4:
para nds n3o existe sé imagem (WAJAPI, 2008). O que é imagem? Imediatamente
a discussao foi: “Por que a gente ndo gosta de foto? Vamos pensar [...]”; “O que
acontece com uma foto?”; “O que ela faz?”. Dai chegamos na duplicacdo, no perigo
de vocé se dissociar, enfim, embarcamos em questdes complexas de cosmologia.
Mas eu nunca falei que a gente estava fazendo uma oficina de cosmologia. Ja na
universidade, vocé embarca nisso direto: estudo de cosmologias. Mas ai, cuidado:
ndo va transportar as no¢des da descricdo etnoldgica de cosmologia para o modo
indigena. Volte! Mande o pesquisador indigena de volta para a aldeia, para saber
como se fala disso no cotidiano |a e depois traz para ca e pede para ele descrever
isso em seus proprios termos. Depois, bem depois, pense na articulagao possivel
entre essas metodologias.

Eu acompanhei algumas etapas da formacdo Jodo Paulo Tukano, e a coisa
mais interessante que ele me disse — uma resposta na defesa [da dissertacao]
dele — foi: “Teve uma certa altura que eu me dei conta que eu ndo sabia nada,
entdo mudei meu projeto, porque eu ndo sabia. Eu nGo podia estudar os peixes
contrapondo com os cientistas, porque eu ndo sabia de peixes e ndo dava tempo
de eu aprender tudo sobre peixes”. Isso é fantastico! Agora ele esta no doutorado
e esta se dedicando a aprender. Os pesquisadores wajdpi também: “Ah, a gente
[...] vai ser facil fazer pesquisa sobre a nossa cultura!”. Facil nada! Eles se deram
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conta de que eles ndo sabiam. A primeira constatacdo é essa: “Eu ndo sei, eu
preciso aprofundar”. Se eles ndo fazem isso, porque supostamente eles sabem,
temos um perigo muito grande. E dificil dizer isso, mas temos que dizer.

RESISTENCIAS EPISTEMOLOGICAS

Tatiane Maira Klein: Os Kaiowa e Guarani denominam os escolarizados de letrao,
categoria que foi descrita pela Veronice Rossato (2020), e carrega uma critica dos
rezadores e mais velhos ao afastamento da escola e dos escolarizados desses sa-
beres. Entdo é comum ouvir relatos dos académicos do Teko Arandu dizendo: “Eu
ndo conhecia nenhum rezador antes de chegar no Teko. Na minha aldeia ndo tem
mais” ou “Eu passei a pesquisar, eu fui atrds deles, depois que eu entrei no Teko
Arandu, porque eu aprendi que era importante”. Estou falando de um exemplo na
universidade, mas a gente sabe que isso acontece também na escola indigena...

Dominique Tilkin Gallois: E por isso que o intercultural é perigoso. Eu me lem-
bro que —isso ja faz 20 anos, ndo sei — o Bruce Albert vinha regularmente para
o NHIl e a gente tinha discussGes sobre a escola. Ainda ndo tinha a formacdo de
pesquisadores wajdpi, mas tinha a escola, a minha briga com a secretaria, e ele
me dizia que ele preferia que os Yanomami tivessem uma escola “totalmente
dos brancos”, do que uma intercultural meia-boca. E “totalmente dos brancos”
era como, em 1992, quando eu fui pela primeira vez visitar os Wayapi na Guiana
Francesa, os vi estudando em livros onde aprendiam sobre “nos ancétres les
gaulois” [nossos ancestrais, os gauleses], no mesmo livro que minha filha estudava
no Liceu Pasteur, em S3do Paulo. Nada de educacdo diferenciada. E, de uma certa
forma, era interessante, porque a escola ndo mexia, ndo atrapalhava seu sistema
de praticas e saberes. E o Bruce defendia isso: que ou a escola yanomami era ya-
nomami ou ela ndo era. Naquele momento, ele achava que ela deveria ser uma
coisa para aprender os saberes dos brancos e ponto, sem fazer pontes malfeitas.

Eu assumo que isso me influenciou muito, porque Bruce é uma pessoa
gue eu admirava e que pensava muito sobre etnologia yanomami e indigena. Ao
mesmo tempo, eu tinha observado a escola dos Waydpi na Guiana Francesa e
via o horror do intercultural se imiscuindo nas escolas dos Wajapi no Brasil, pelo
viés de profissionais mal preparados da Secretaria de Educacdo. Na verdade,
acho que o “dar tempo” aos formandos indigenas para investir realmente em um
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reconhecimento do volume, diversificacdo, qualidade e complexidade dos saberes
deles é essencial. “Antropologia Indigena” [...] Tem que saber se ela vai surgir a
partir de uma revisitacdo dos regimes de conhecimento indigena; sendo, eu ndo
sei se serd “indigena”. £ bem complicado.

Entdo ndo precisa fazer antropologia pds-colonial para constatar a domi-
nacao epistemoldgica. Eu constato isso desde que eu comecei a ir a campo, nos
anos 1970 [...] entdo, constatando isso, vamos dar espaco, mas nos termos de
guem? Quais sao os modelos analiticos indigenas? O que eu quis dizer com isso
é que tem que dar tempo. Se para um etndélogo branco, o tempo de aprender
a lingua, de se aprofundar na aproximacdo, de conhecer as categorias do pen-
samento e de andlise dos indigenas é importante, para o pesquisador indigena
também é. Esse tipo de coisa ndo estd imbuido nele. Ele tem que aprender a
perceber e a reconhecer. Ele tem que manter um caderno de campo: é o mes-
mo método.

Essa coisa da mediacdo [...] ndo tem por que ele ser um mediador imedia-
tamente: mediar o qué, se ele ndo conhece os dois lados? Ndo é porque, etica-
mente, os antropdlogos comecaram a recusar o papel de mediador para dizer “os
indios que facam”, que eles [devem ser mediadores]. No campo do conhecimento
antropoldégico, académico, eles ndo estdao mais preparados, por serem indios, do
que nds. Recuso essa ideia. Porque eles primeiro tém que fazer uma boa pesquisa
e, para isso, precisam fazer um bom campo. Todos os pesquisadores indigenas
que eu conheci, em varios lugares, dizem: “Nossa! Eu néo conhecia. Foi bom fazer
essa formagdo em pesquisa, porque eu percebi que eu néo sabia nada”. A Marcela
Coelho [de Souza] tratou disso nos Kisédjé. Esse é o primeiro passo. Percebeu
gue ndo sabia nada? Entdo, va |a e aprenda. Ai sim, os pesquisadores indigenas
vdo ter uma maior sensibilidade que nés em perceber as categorias e 0s campos
semanticos em que essas categorias sdo atualizadas. A gente tem essa tendéncia
de pegar uma categoria cultural e achar que ela funciona s6 em um campo se-
mantico. Eles ndo: ja sabem que essa nogdo é usada para conectar varias coisas,
qgue o termo pode passar de um campo e para outro. Mas eles tém que fazer
pesquisa de campo, tém que fazer anotacgdes, tém que ser rigorosos. Nao pode
ir para a mediacdo a todo vapor. Mediar o qué? Ai eles vao ser dominados ou vdo
apenas fazer confronto. A mediacdo é perigosa quando ndo se tem um preparo
muito solido para comparar sistemas de conhecimento distintos.
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Levi Marques Pereira: Como vocé observa o crescente processo de ocupacgdo
dos cargos de professores e gestores pelos proprios indigenas nas aldeias? Isso
implica necessariamente na “indigenizacdo da escola”?

Dominique Tilkin Gallois: Eu li, recentemente, a tese do novo chefe da
Coordenac3o [Geral] de Indios Isolados [e Recém Contatados, CGIIRC-Funai], que
foi missiondrio da Novas Tribos. Sua tese pela Universidade Federal do Grande
ABC é sobre a conversdo e a tradugao da biblia num povo do Javari. Sua andlise
menciona trabalhos meus, de Marcela [Coelho de Souza] e também de Aparecida
[Vilaca], para contesta-los. Nos, obviamente, por sermos antropdlogas, alertamos
sobre a complexidade da transposicdo de um sistema de conhecimento para
outro, destacando questdes de traducdo. Ele, ao contrario, usa a necessidade da
mediacdo como argumento para dizer: “Os indios fazem a conexdo — as antropo-
logas dizem que ndo, mas eles fazem”. Claro que fazem! Mas eles fazem como?
(GALLOQIS, 2012). Ele ndo descreve os modos de analise, as operacdes de traducao,
apenas mostra que [os indigenas] aderiram. Na verdade, ndo mostra como estdo
sendo engolidos pela linguagem do cristianismo. A mediacdo que eles operam
ndo é equilibrada: a fazem purificando alguns elementos de seu pensamento,
de sua cosmologia, para enfiar dentro das categorias do cristianismo e o resto
¢ jogado fora. Entdo, para mim, essa coisa da mediacdo é um perigo, porque é
através disso que se domina. Os Guarani, especialmente, falam de resisténcia;
entdo temos que trabalhar em termos de resisténcia epistemoldgica. Mediagdo?
Ndo. Vamos dizer traducdo cuidadosa, que necessariamente é uma traducdo
gue passa pela contraposicdo. A mediacdo tende a buscar o que é supostamente
“parecido”. Ora, na Antropologia desde [Claude] Lévi-Strauss, optamos por evi-
denciar as diferencas, ou melhor ainda, termos consciéncia de que comparamos
incomparaveis (DETIENNE, 2000). E por isso que eu aposto primeiro na contra-
posicdo, para depois verificar como sdo feitas as conexdes. Isso, para mim, é um
caminho fundamental. Entdo, a leitura dessa tese de um autor evangélico, que
recusa os argumentos antropologicos, porque diz que nds ficamos no campo do
incomunicavel, é facil dizer. Quer dizer, o que a Aparecida e eu estamos dizendo
é: “Cuidado, ndo é a mesma coisa”. Entdo, o que interessa é entender como 0s
indios fazem a mediacdo. Eles a fazem — ndo estou dizendo que eles ndo fazem —,
mas como € que eles fazem? Tem que descrever direito os procedimentos intelec-
tuais. Entdo, descrever a propria dominacgdo epistemoldgica também é um bom
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caminho. Eu acho que isso poderia ser um tema de pesquisa para universitarios
indigenas, por exemplo: “Por que eu fiz um material que chama ‘Seres vivos e
inanimados’?”; “Por que eu ndo considerei, ndo salientei a concepg¢do indigena
segundo a qual tudo tem alma?”; “O que é esse negocio de ‘inanimado’?”; “Por
que eu absorvi essa categoria que vem dos livros escolares antiquados? S6 porque
existe no ensino da Biologia dos brancos?”. Sdo coisas aparentemente simples,
mas se a gente ndo superar isso [...].

Ndo é porgue o gestor € indigena que a escola é indigenizada; [para ser]
indigenizada depende do conteldo e da forma como funciona o ensinamento.
Eu sou muito radical com relacdo a isso. Pensa naquele livro sobre os Waimiri,
que é o chamado livro E a Funai que sabe: n3o é porque o cara é o chefe da
Funai e indigena, que ele faz uma Funai diferente. Ao contrario, talvez esses
indios que acediam a esses [cargos] se tornavam os mais colonizadores. E um
perigo enorme, € um perigo enorme. Eu ndo sei, para mim [...] Mas, enfim, eu
nunca trabalhei, gente, — tanto — nesse foco do aspecto administrativo. Vocés
entendem? Para mim o negdcio é [...] que escola? Para qué escola? Como se
ensina? Como é feita a conexao ou ndo com os saberes indigenas? Por exemplo,
“pedagogias escolares indigenas”. Agora, que ja faz pelo menos duas geracdes —
em lugares, trés — que estdo na escola, podemos falar disso. Mas nos Yanomami,
nos Wajapi, na metade dos povos indigenas que ndo tém escola ou que tém ha
menos de uma geragdo, como é que pode ter modelos escolares pedagdgicos
“indigenas”? Na verdade, é isso: a gente tem que diferenciar o tempo todo. E
a forma escolar é acachapante; ela é muito poderosa. Nunca vou me esquecer
dos primeiros cursos de formacdo de professores que ofereci no Amapa, que
eram para alfabetizar uma primeira turma. Uma das coisas mais dificeis, nos
primeiros acompanhamentos dos alunos desses professores em formacao,
mesmo depois de muito tempo de formacdo, é que eles ndo conseguiam nao
ajudar dando a resposta. Eu ficava observando isso e a Marina Kahn, que era a
formadora no comeco desse processo, dizia: “Ndo, mas vocés ndo podem dar
a resposta! Tem que deixar os alunos se virarem [...]”; eles falavam: “Ah, ndo!
Isso é muito feio para nds. Ele estd sofrendo. Eu vou dar a respostal”. Entdo tem
que prestar atengdo a essas formas de ensinar.

Agora, se vocé sé pega as formas pedagdgicas nossas e, porque sao feitas por
indigenas, diz que sao indigenas [...] ndo. Depende! Mas a coisa mais perigosa é o
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campo das disciplinas. A gente tem que radicalizar. Criar novas disciplinas, novas
articulacGes entre os temas. Isso ja estava |a atras nos Referenciais Curriculares
da Educacdo Escolar Indigena (RCNEI), com muitos temas transversais, para evitar
as caixinhas. Mas nunca se conseguiu, de fato, implantar isso. Entdo, para mim,
a escola interessa pela maneira como a gente consegue que 0s conhecimentos
indigenas, super sofisticados, sejam colocados na escola sem serem capturados.
E simples assim. E isso que me interessa. Como é que a gente ajuda a evitar essa
captura sistematica empobrecedora.

Levi Marques Pereira: Agora, isso também demanda um esforco coletivo dos
préprios indigenas, em cada povo. Imagino que é uma coisa como um acimulo
de experiéncias que eles vao, aos poucos, sistematizando.

Dominique Tilkin Gallois: Sim.

Levi Marques Pereira: Ndo da para pensar que um unico professor vai fazer isso.
Dominique Tilkin Gallois: N3o. Depende justamente da politica das comunida-
des: se elas querem diplomas para serem concorrentes na busca por salarios, por
trabalhos assalariados, ou se a escola é um investimento para a sustentabilidade
futura da propria diferenca. Alguns vao chamar isso de identidade, eu chamo de
modos indigenas diferenciados. Eu esqueci de dizer |14 no inicio que, ao longo do
meu trabalho no CTI [Centro de Trabalho Indigenista] e no CEDI, eu tinha contato
com gente que trabalhava com os Guarani, com os Enawené, com os Krah6 e tantos
outros. Sempre trabalhei envolta em conhecimento de muitas areas indigenas e
percebia que a escola é responsavel, como me dizem os professores wajapi, por
tirar os jovens das aldeias. A escola faz isso: ela leva para cidade. E uma coisa
era demarcar terras e a outra é ficar com elas. Eu sempre falo: “Se vocés querem
uma ‘formagdo-certificado’, eu ndo preciso estar aqui. Ai lida com a Secretaria [de
Educagdo]. Eu estou propondo uma ‘formacéo-cabeca’, que é para pensar. Para
pensar e ajudar a manter essa terra que os avos demarcaram”. Entdo eu sempre
trabalhei nesse rumo. Agora com 0s Zo’é, mais ainda. Nos Wajapi, fui a primeira a
levar o ensino da Matematica; a ajudar os indigenas a aprender a dirigir; a terem
carteira de motorista; a aprenderem a fazer video. Mas se é para ter uma terra
grande e se alimentar unicamente da compra na cidade, com o saldrio —e a escola
serve para comprar coisas na cidade —, entdo, essa escola ndo me interessa. Os
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professores wajapi, inclusive os mais evangélicos, me dizem: “Dominique, vocé
avisou e é verdade: a escola estd tirando o jovem da aldeia. Todo mundo quer
morar na cidade”. Porque com o dinheiro... ndo tem mercado na aldeia, entdo tem
que gastar |a fora. E como eles ndo gastam mais em cerveja fazendo aquelas festas
gue torravam o saldrio de todo mundo em uma festanca, em um caxiri gigante,
porque eles sdo evangélicos, agora eles compram comida, arroz, embutidos.

Levi Marques Pereira: Vocé estava falando das expectativas dos velhos wajdpi em
relacdo aos letrados novos, deles fazerem as coisas que vocé fazia, tipo verificar o
que os brancos estdo falando com respeito a terra e tudo mais. Parece que tem
um certo distanciamento entre a expectativa das liderancas de comunidade — os
velhos — e a formacdo dos novos, para onde eles sdo levados. Ndo sei o que vocé
acha disso [...].

Dominique Tilkin Gallois: Eu posso entender e acho que em certas formagdes
académicas especialmente na Antropologia, ndo se prioriza esse tema da terra
suficientemente. Quer dizer, parece que demarcacdo é uma questdo mais de
marco juridico, administrativo etc. Nao! Tem todo um campo de pesquisa, fan-
tastico, sobre organizacdo social e territorial, territorialidades. Tudo isso ndo é
muito privilegiado. Me diz ai um curso que trata disso na Antropologia. Cadé? Nao
tem, né? Entdo, eu acho que falta, tematizar isso nos cursos de Antropologia. Na
escola [indigena], os temas dos conhecimentos entraram mais, mas as questdes
de terra menos, porque agora vocé tem pesquisador estudando a “matematica
indigena”, “ndo sei qué indigena”, a “histéria indigena”, mas territério ndo. E muito
pouco e limitado. Eu vou pensar, inclusive, de bolar uma disciplina sobre isso, em
algum momento.

Levi Marques Pereira: Em 2001, vocé disse: “Penso, como o Jodo Pacheco [de
Oliveira], que, no futuro, os antropélogos ndo terdo que assinar laudo algum, serao
0S proprios grupos que vao assinar os seus proprios laudos” (SCHULER et al., 2001,
p. 120). Quais contribuicdes podem advir das pesquisas e da atuacao profissional
e politica de indigenas egressos de cursos de pds-graduagdo em Antropologia?

Dominique Tilkin Gallois: Eu falava como o Jodo Pacheco, em uma certa altura,
porque essa era uma discussdao muito interessante e pesada na ABA: “Serd que
os indigenas podem assinar o laudo?”. Na época em que essa discussdo ocorria,
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ndo existiam antropdlogos indigenas. Agora existem. Entdo acho que eles tém
que assumirisso. Tudo dependerd muito da formacado etnografica, ja que um bom
laudo exige um hiperdetalhamento etnografico na conjuncdo dos argumentos.
Entdo, se — como estou criticando — as formacdes académicas ndo valorizam o
conhecimento aprofundado, etnografico, da realidade das comunidades, porque
estd preocupada com Filosofia, pds-colonialismo, interculturalidade, todas essas
coisas, vai ser dificil eles fazerem. Quem assume isso sabe que vai ter que ter um
laudo: [algo] que vai desde saber o nome das plantas e das comidas e da roca,
até as estagOes, a organizacdo social, a organizagdo politica — tudo! Um laudo é,
absolutamente, uma etnografia complexa e precisa ser preparado para escrever
isso. Que eles facam, porque eles sdo capazes. Eles sdo capazes ndo porque sdo
indios; eles sdo, porque sdo antropdlogos indigenas. Eu espero que, mais e mais,
eles o fagam e ndo necessariamente da prépria terra; poderdo fazer de outras.
Isso porque eles sdo antropdlogos.

E acho que precisa incentivar isso; se eles ndo sdo incentivados, é porque é
um tema que estd muito enfraquecido nas formacGes académicas. Ndo basta ter
uma disciplina sobre laudos, que € uma coisa meio mecanica. Acho que tem que
ter disciplinas sobre organizacao social e territorial, sobre sistemas de producao,
economias indigenas. Como descrever isso? Eu me lembro que, uma vez, em
uma avaliacdo da Coordenacdo de Aperfeicoamento de Pessoal de Nivel Superior
(Capes), ndo sei quem da Universidade de Brasilia (UnB) chegou |d no NHIl e me
provocou assim: “Por que vocés ndo fazem oficinas e cursos sobre laudos?”; eu
falei “Porque a gente se preocupa em dar boas oficinas e bons cursos de pesquisa
etnogrdfica. E isso é mais importante do que a politica dos laudos”. De novo: a
politica dos laudos versus o contetdo do laudo. Eu prefiro apostar no contetddo
do laudo.

Tatiane Maira Klein: Vocé escreveu ha alguns anos um artigo (GALLOIS et al.,
2016) destacando o papel de pesquisas de autoria indigena na Antropologia
brasileira- entre eles, Tonico e Eliel Benites, que sdo Guarani Kaiowa. Quais sdo
as inovacdes tedricas promovidas por esse movimento?

Dominique Tilkin Gallois: Justamente esses dois pesquisadores trouxeram cami-
nhos inovadores, absolutamente brilhantes, para descrever o que os antropélogos
de certa forma sempre fizeram, mas eles o fizeram de uma maneira prépria. Eu
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acho que uma das maneiras mais interessantes é conectar e focalizar muito o
tema da ancestralidade, que interessa muito aos autores indigenas. Questdes da
origem, de onde vém as coisas, que ao mesmo tempo sdo um fio da memoaria
histdrica e seguem conexdes entre uma coisa e outra. Entdo eles abrem espaco
para novas maneiras de abordar tanto a transformacdo dos sistemas de conhe-
cimento, quanto transformacdes na organizacdo social. Eles vao seguindo essas
narrativas de origem e dao um jeito de pesquisar como eles mesmos aprenderam,
refletindo sobre a propria experiéncia. Isso € muito legal e s6 eles podem fazer
isso, porque eles estdo falando de conexdes entre saberes que eles vivenciaram.

Teve um certo momento na antropologia chamada pds-moderna, em que
se dava espaco para o antropologo dizer como ele chegou & — quando ele ndo foi
simplesmente jogado naquela praia, mas—, como € que ele foi la [...] E ai as teses
e trabalhos comegavam a dar um espaco excessivo ao antropdlogo falando de si,
em vez de falar dos outros, e o0 “eu etnografico” muito presente. Eu ndo gostava,
porque eu acho que tem que dar o contexto da relagdo que vocé tem, pronto e
acabou; agora vamos ao tema. No caso dos indigenas é totalmente diferente, por-
gue como eles sdo parte dessa comunidade, é essencial que se situem no campo
de relagdes e aprendizados que tiveram, dentro e fora da terra indigena. Isso traz
uma luz muito clara sobre os conceitos que eles estdo operando. Acho que eles
vao trazer inovagles tedricas muito legais: vao renovar a ideia de transmissao,
vdo renovar a ideia de ancestralidade, a maneira como uma certa antropologia
estrutural ndo gostava de pesquisar a origem —e eles estdo trazendo de volta toda
a questdo da origem. Eles tém coisas muito, muito interessantes.

Enfim, cabe dizer que tem vdrias antropologias se fazendo em um depar-
tamento, entdo, que dird, no Brasil, e dependendo de onde eles caem, os pes-
quisadores indigenas vdo ser formados com vieses diferentes. Tem uns que vao
estudar Darcy Ribeiro e a identidade étnica. Fazer o qué? Ndo é a formacdo que
eu quero dar, mas a capacidade deles —eu tenho certeza —de fazer bons trabalhos
inovadores em Antropologia, depende deles fazerem uma boa etnografia, também
tenho certeza disso. Eu ndo acho que eles vao ser capazes de inovar, se continu-
am se preocupando com problematicas abordadas em termos de aculturacdo ou
de identidade étnica. Isso ja foi. Teria que tirar isso da pauta de formacdo deles.
Estou reivindicando mais etnologia na formacdo deles, porque é ali que eles vao
inovar. Eu acho, enfim; espero.
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