e

REBOLLAR, Maria Dolores Campos. O indigenismo alternativo dos
anos 1970-2000: pro-cessos formativos na Operacio Amazonia Nativa

(OPAN). Campo Grande: UFMT, 2016. 140p.

Diego Omar Silveira’

No dia 04 de maio de 2020 a Assessoria de Comunicacio da Fundacio Nacional do Indio
(FUNAI) divulgou uma nota com contundentes criticas ao Conselho Indigenista Missi-onario
(CIMI). A forma e o contetido dos “fatos” apresentados, no entanto, vao muito além de um ataque
a um orgao da Igreja. Afirma-se de maneira desabrida que a elei¢do de Jair Messias Bolsonaro
“representou uma ruptura e a rejei¢ao do povo brasileiro as politicas socialistas que estavam
sendo implementadas pelo Governo Federal” em anos anteriores € que, no campo da politica
indigenista, essa orientagdo levou “ao assistencialismo subserviente e ao paternalismo explicito,
com o aplauso, a complacéncia e a participacdo de ONGs e grupos religiosos ligados a Teologia
da Liberta¢ao, de matriz marxista™. Pede-se, ao fim do documento, “um voto de confianca as
novas ideias e projetos de sucesso para o etnodesenvolvimento do indigena brasileiro”. Ao que
tudo indica, tais ideias e projetos se alinham com as falas do atual presi-dente desde a campa-
nha eleitoral, quando por reiteradas vezes acusou o “avanco de interesses internacionais sobre a
Amazonia”, personificado nas Organizacdes Nao-Governamentais, € mesmo com suas acoes de
governo, como a indicagdo de um ex-missionario para a Coordena-doria de indios Isolados ou a
publicacao da Medida Provisoria 910, ja conhecida como “MP da grilagem”.

Isso tudo aponta um conjunto de questdes que recolocam o papel do indigenismo no Brasil
na pauta do dia, de forma bastante afinada com a perspectiva desenhada por Alcida Rita Ramos,
para quem o indigenismo aparece “‘como via para entendermos o ethos de uma nac¢do americana”
ou “como uma porta que se abre as regides mais intimas e reconditas de um pais” (RAMOS,
2011: 42). Nao apenas porque se trata de politicas estatais, mas porque mexe sempre com a
forma como a nagdo vé e representa os “indios” e, a partir dai, constroi possibi-lidades de acao
no campo das relagdes interétnicas e de acesso a cidadania. Nesse sentido, um texto que valeria
ser lido por seu mérito académico recobre-se de importancia também por sua fungao politica: a
de produzir uma anélise mais global sobre certas modalidades de indigenismo religioso ainda

nao contempladas pela literatura especializada, em um momento de polarizacao politica e ataque
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a democracia. Trata-se do livro de Maria Dolores Campos Rebollar, intitulado O indigenismo
alternativo dos anos 1970-2000: processos formativos na Operagdao Amazonia Nativa (OPAN),
publicado em 2016 pela Editora da Universidade Federal do Mato Grosso; uma versao levemente
modificada da dissertagao de mestrado defendida pela autora no Programa de P6s-Graduagdo em
Educacao da UFMT. Sua perspectiva ¢, assim, a de uma educadora duplamente engajada — no
Grupo de Pesquisa Movimentos Sociais e Educa¢do e na propria OPAN —, que busca desvendar, a
partir do lugar do “intelectual organico” gramsciano, o sentido contra-hegemonico das propostas
formativas desenvolvidas na primeira fase do indigenismo opanista, bem como os impactos das
transformagdes dos anos 1990 sobre essa organizagao.

Antes de entrar propriamente no texto, vale destacar que o indigenismo alternativo — prin-
cipalmente o religioso — vem sendo estudado em trabalhos monograficos, que abordam aspectos de
sua atuagdo em determinadas regides do Brasil. No entanto, ainda ndo dispomos nem de grandes
compilacdes de sua memoria, a exemplo do livro de Felipe Milanez, Memorias Sertanistas (2015),
nem de trabalhos de sintese, como aqueles dedicados ao indigenismo oficial — ver por exemplo a
coletinea organizada por Carlos Augusto Rocha Freire Memodria do SPI (2011). Apenas o CIMI
tem publicado balangos de sua historia, ainda assim de um ponto de vista bastante institucional,
como se pode ver no texto de Benedito Prezia, Caminhando na luta e na esperanga (2003). Um
quadro que confere ainda mais importancia ao esforco de Rebollar em pensar a trajetéria da OPAN.

Seu trabalho esta dividido em trés grandes blocos: os dois primeiros abrangem distintos
momentos da OPAN: de sua fundagdo em 1969 até 1989, quando a sigla se referia a Operagao
Anchieta; e de 1989-2009, quando assumiu o formato de Organizagdo Nao-Governamental e
passou a se chamar Operagdo Amazonia Nativa. A terceira parte, tomada como conclusdo, ana-
lisa os desafios pedagogicos nas duas etapas, tentando compreender em que medida um “projeto
libertador” encontra ecos na atuacao mais recente dos indigenistas da OPAN — em um contexto
designado pela autora como sendo de “desagregacao e resisténcia”.

Antes, porém, na Introdugdo, Rebollar situa alguns “desafios atuais que enfrenta o campo
indigenista”, preso, na sua visdo, a “um ativismo estéril e uma obsessao pelo saldo positivo nos
resultados exigidos pelos financiadores”, o que nao apenas impde a necessidade de um quadro
“mais académico, pragmatico e técnico”, mas talvez inviabilize “uma reflexao politica maior”
(2016: 13-14). Também ai sdao apresentados os percursos metodologicos da pesquisa, orientados
pelas categorias do materialismo historico dialético, pelo acesso aos ar-quivos da OPAN, em
Campo Grande, e pela realizagdo de um conjunto consideravel de entre-vistas com a primeira
geracdo de opanistas (um quadro de entrevistados € apresentado nas paginas 25 a 27).

Conforme apontado, o capitulo “Operacao Anchieta 1969-1989 (1° periodo)” narra a
génese e as primeiras duas décadas da OPAN. Um momento de forte “contestagdo as missoes tra-
dicionais da Igreja Catolica”, baseadas historicamente no internato, na catequese € na con-versao.
Interessante notar que os primeiros movimentos de ruptura com esse “indigenismo herdado” sur-
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AN\




mais ampla da missdo, que se chocava com o “conservadorismo catdlico” (REBOLLAR, 2016:
33). Retomando as palavras de Egydio Schwade, na época um jovem aspirante a padre, o que
se via na Missao Anchieta e no internato de Utiariti (no Mato Grosso) era um “cenario de dou-
trinagdo e insensibilidade violenta” (: 34). Mas nao havia muito com que contar, ja que entre o
clero a percepcao sobre a questao indigena era muito difusa e a relagdo da Igreja com os 6rgaos
de indigenismo oficial — primeiro o Servi¢o de Protecio aos indios (SPI) e depois a Fundagio
Nacional do Indio (FUNAI) — tornava-se cada vez mais hostil. A saida foi apelar para o laicato,
0 que permitia, a0 mesmo tempo, sair da vigilancia episcopal e mobilizar o capital monetario e
simbolico da Igreja em favor do projeto, tanto por meio das “agéncias de cooperagdo internacional”
quanto da influéncia dos circulos catolicos mais a esquerda, incentivadores dos projetos de educa-
¢ao popular e do método Paulo Freire (: 37-38). “Os primeiros membros da OPAN foram [assim]
jovens” ligados a varios setores da Igreja, das Congregacdes Marianas as alas mais progressistas.

Nesse periodo, como registra o Boletim Macaxeira, a principal questao era que, por meio
de estudos, mas sobretudo pela pratica, esses voluntarios se “encarnassem’ nos costu-mes de cada
etnia e aldeia, realizando “uma ‘corporificagdo no mundo indigena’: ‘estar com eles, como eles’”
(: 40). Embora a autora aponte que ainda permaneciam “tragos evolucionis-tas” nessa “primeira
OPAN?”, esse tipo de acao implicava no abandono total dos internatos € em assumir uma postura
de didlogo e aprendizado (na linguagem opanista, uma “escuta dife-renciada”), de tal modo que
a integragdo a sociedade envolvente pudesse acontecer apenas e na medida em que os indigenas
despertassem para as transformagdes que lhes eram necessarias. Outra preocupagao constante,
nesse sentido, era evitar a dependéncia dos indigenas e de intervir o minimo possivel durante as
situacdes de contato. Apenas aos poucos o “desenvol-vimento de atividades no ambito da saude, da
educacao e de produc¢do de alimentos” foi dei-xando de basear-se na ideia de “promog¢ao humana”
para adentrar na perspectiva da luta por diretos e autodeterminagao (: 50), com experiéncias mais
avangadas de autodemarcacao e luta pela terra.

Do ponto de vista educacional — que ¢ o que mais interessa a autora — ela chama a atengao
para o fato de que o perfil dos opanistas em toda essa primeira fase era do militante, “voluntario,
no sentido da ‘gratuidade’ do trabalho [que] se perfila de forma consciente como uma escolha
politica” (: 51). Nao se tratava, portanto, de antropdlogos. A maioria nem tinha ensino superior,
uma vez que “o objetivo prioritario desses indigenistas nao era ‘produzir coi-sas’ (atividades),
mas estabelecer uma ‘relagdo qualificada’, por isso politica e pedagogica” (: 52) com o mundo
indigena. As Unicas exigéncias eram a “idade minima de 20 anos, saude boa, [alguma] profissiona-
lizagcdo, motivagdes basicas sérias, consciéncia da realidade, sensibilidade social, posicionamento
religioso” (: 53).

Isso tudo assegurava um “nivel minimo de burocratiza¢do”, bem como eram poucas as
necessidades dos voluntarios, j& que eles passavam a viver como os nativos (: 52). Em com-pensa-
¢do, havia um “clima de forte cooperacao e ampla autonomia” que garantia que todos fossem, aos

poucos, construindo e assumindo a identidade coletiva da OPAN; uma tarefa sempre inacabada,
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pois a “formac¢do do indigenista ndo era um meio para o desenvolvimento dos trabalhos [...]
mas uma meta prioritaria € um fim em si mesmo” (: 64) e estava no cerne da missao/objetivo da
Operagao Anchieta. De tal modo que nao se “selecionava para ‘trabalhar’ na OPAN, mas para SER
indigenista opanista” (: 68). Somente um pouco mais tarde — e apoés muitos embates internos — €
que uma qualificag¢do prévia sera requisitada aos que se dispdem a esse trabalho.

O segundo capitulo — “Operacdo Amazodnia Nativa (1989-2009)” — narra a progressiva
secularizacdo da OPAN e sua formatacdo nos moldes de uma ONG, adequada as exigéncias do
Estado e em meio a emergéncia do chamado Terceiro Setor “no contexto nacional e mundial” (:
71). O inicio dessa fase seria marcado pela “‘separacdo — num tom de deliberagao amadurecida e
compartilhada” — do CIMI (: 63); o que por um lado conferia ainda mais independéncia as equipes
de trabalho, mas por outro criava obstaculos para continuar acessando as linhas de financiamento
junto a entidades catdlicas. De qualquer forma, a decisdo, tomada na Assembleia Geral de 1989,
Jé& surgia como uma resposta aos novos tempos, pds-redemocratizacao.

Outra questdo importante ¢ que a OPAN teve que rever sua vinculagdo com os movi-mentos
sociais, inclusive junto aos movimentos indigenas. Na medida em que se buscava uma atuagao
mais técnica e qualificada, uma nova pauta substituia o engajamento dos anos iniciais. Rebollar
sublinha a importancia que passa a ter entdo a “questao ambiental” e, consequente-mente, a
inclusdo do “desenvolvimento sustentavel no seu horizonte de intervencao” (: 77). Surge também
um novo conjunto de propostas para mediar a relacao dos indigenas com o “mercado” (: 80) via
projetos pontuais de formacao na “area de apicultura, refor¢o da agricul-tura, aperfeicoamento dos
produtos tradicionais, manejo pesqueiro e outros” (: 81). Conforme registrado nas conclusdes de
um seminario da ONG, realizado no ano 2000, “o grande desafio ¢ [agora] garantir a integridade
e o direito ao pleno usufruto dos povos indigenas aos recursos naturais” (: 80-81).

O discurso ambientalista e o apelo a agdes regionais/locais deslocam, portanto, a atu-a-
¢ao da OPAN do indigenismo (em crise) para o socioambientalismo, paulatinamente assumido
como nova “possibilidade institucional”. Obviamente que essas transformagdes ndo se deram sem
debate e que, dessa forma, o “Projeto Politico” do grupo foi se tornando um “cenario de disputa
de significado permanente” (: 82). De um lado os que defendiam a “questdo indigena como ques-
tao politica” e, de outro, os que incorporavam a discussao um tipo de proposta mais pragmatica,
de assessoria e de participacao nos foruns que tratavam de “desenvolvimento e democracia” (:
85-86) — vide, por exemplo, a presengca da OPAN no Forum Mato-Grossense de Desenvolvimento
e Meio Ambiente.

O impacto tanto sobre a selecao dos indigenistas quanto sobre as linhas de atuacdao, como
se pode deduzir, foi enorme. A escolha passou a considerar os “projetos de trabalho” e o nivel
de especializacao dos candidatos, dentro de propostas de “carater produtivo”. Ao con-trario do
indigenista “genérico” ou “holistico”, a OPAN passou a privilegiar “um profissional com objetivos
especificos, tarefas concretas e resultados a atingir”. Metas, prazos, financia-mento, prestacao de

contas e formag¢ao académica também passaram a compor o expediente desses sujeitos, que ja nao




tomam a Opera¢cdo Amazonia Nativa como “opc¢ao de vida” nem o indigenismo como “um campo
da ordem revoluciondria” (: 91). Surgem até mesmo indagagdes sobre “qual seria o papel da ONG:
‘interlocutora, intermediadora, assessora, parceira, assisténcia, propositora, formadora?” (: 93).

Segundo a autora, as opgdes tomadas levaram a um “processo de despolitizacao e fra-
-gmentac¢ao” (Ibid), cujas dimensdes mais visiveis sdo a burocratiza¢do e énfase nos resultados
mais do que nos processos, o que acarretou a perda progressiva da “praxis critica” (: 96) e da
dimensao dialética. Esse percurso fica melhor demonstrado quando Rebollar analisa a nova “rela-
¢do com o Estado”, assumida sobretudo através do “convénio com a Satde”. Mesmo que OPAN
buscasse imprimir em sua atuagdo uma leitura sist€émica — resguardando as suas linhas de traba-
lho: 1. Principio da autodeterminagao; 2. Principio da interven¢do minima; Principio de atuacao
em Saude Indigena como Acao Indigenista; e 4. Principio da Visao Multifatorial —, ela se viu
sufocada, sem autonomia, “terceirizada e forcada a submissao e ao engessamento dos aparelhos
burocraticos” na execucdo das tarefas. Em uma carta redigida em 2006, os indi-genistas chegam
a falar em “catequese dos pequenos projetos” como impedimento a superagdo da subalternidade
dos povos indigenas.

Os dilemas educacionais das tltimas décadas so sao abordados pela autora nas conclu-sdes.
Na realidade, eles sao apresentados como um contraponto ao “projeto libertador” que marcou a
estruturacdo da OPAN; o avesso de uma “praxis politica e social” na qual havia clareza sobre a sua
missao, “um projeto coletivo, (...) um horizonte filosofico, ideologico, pedagogico e politico. [Em
que] Havia também um corpo de intelectuais organicos (muitos da Igreja)” conduzindo o trabalho
(: 113-114). Embora algo dessa inspiragdo ainda resista, o se-gundo momento ¢ marcado pela
dissolucao desses ideais, hierarquizagdo das tarefas, entrada maciga de profissionais oriundos das
universidades, com leituras e solugdes técnicas, acadé-micas e cientificas para a atuagao junto aos
indigenas. Muitas vezes sem a necessaria disposi-¢ao para conduzir uma luta contra-hegemonica
ou com a desejada “apropiacion intelectual y sentimental” das culturas (: 128).

Enxergar e trabalhar as incoeréncias ¢ a Uinica forma que a autora vislumbra para que a
OPAN consiga continuar atuando de forma transformadora. Nao se trata de uma tarefa sim-ples.
Ao contrario, ela impde que se busque alternativas para os novos desafios que se apre-sentam ao
indigenismo, como superar a dicotomia local/global, a “l6gica de projetos”, as ar-madilhas da
burocracia (do setor publico ou privado) ou, até mesmo, tarefas mais amplas, como dar respostas
para o que significa, hoje, construir a “autonomia indigena” (?). Por fim, Rebollar considera que
a maior armadilha da atualidade ¢ ceder a indiferenca e deixar de vis-lumbrar um “outro mundo
possivel”. Somente com indignagdo poderiamos ainda construir novos projetos, capazes de resistir
aos “atuais mecanismos de controle da hegemonia neolibe-ral” (: 133). Uma “resisténcia que hé de
se constituir em processo politico-pedagdgico-proativo (critico e criativo), sem medo de encarar

as proprias contradigdes” (: 135).
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