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Resumo

O artigo apresenta parte da experiéncia proporcionada pela disciplina Viver, conviver e gerar vida em
plenitude: pesquisa sociopoética para a organigacao do conbecimento. Uma das atividades envolveu a visita a
Aldeia Pira Rupa, localizada em Palhoga/SC, Brasil. Com o objetivo de refletir sobre diferentes
concepgbes de patrimonio e memoria a partir da experiéncia vivida, foram entrevistadas duas
liderangas da comunidade indigena — o Cacique Marco e o professor Silvio — acerca de seus
entendimentos sobre memoria e patrimonio. A pesquisa, de natureza basica com abordagem
qualitativa descritiva e exploratéria, adotou a histéria oral como procedimento metodolégico. O
referencial tedrico articula as nog¢oes de colonialidade do saber (Anfbal Quijano) e de poder-saber
(Michel Foucault) para desnaturalizar as narrativas oficiais da histéria. Os resultados sdao apresentados
em trés eixos de analise: o patrimonio como bem comum versus propriedade privada; a memoria
como ancestralidade e resisténcia; e o papel da escola indigena como territério de re-existéncia e
transmissaio de saberes. Conclui-se que os conceitos de memoria e patrimoénio, tal como
compreendidos pelas liderangas Guarani, evidenciam o distanciamento entre as categorias ocidentais
institucionalizadas e as cosmovisoes indigenas, apontando para a necessidade de uma descolonizagao
epistemoldgica que reconheca a pluriversalidade das formas de lembrar e narrar o passado.
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Os conceitos de memdria e patrimonio sob a dtica de liderangas indigenas: interface com as teorias de Michel Foucanlt ¢ Anibal
Quijano

Introdugiao

As linhas aqui escritas foram inspiradas pela vivéncia na disciplina Viver, conviver e gerar vida em
plenitude: pesquisa sociopoética para a organigagdo do conbecimento. A disciplina foi ofertada pelo Programa de
Pés-Graduagio em Ciéncia da Informacio (PPCin) e ministrada por professores de diferentes
programas de pos-graduagdao da Universidade Federal de Santa Catarina (UFSC). Entre os principais
aprendizados proporcionados por esta disciplina, destaca-se a compreensao de que a organizagao do
conhecimento deve fundamentar-se no reconhecimento da pluralidade de racionalidades,
considerando que a vida e o territério ndo podem ser reduzidos a concepgoes pautadas na légica da
posse.

A disciplina foi para além da sala de aula, proporcionando aos discentes a oportunidade de
conhecer a Aldeia Pira Rupa, na cidade de Palhoga no estado de Santa Catarina, Brasil. A comunidade
proporcionou aprendizado que vai além dos apresentados na academia, contribuindo para um melhor
entendimento do mundo e da vida em comunidade.

A partir da experiéncia vivida na disciplina, o trabalho tem o objetivo de refletir sobre as
diferentes concep¢oes de patrimonio e memoria a partir das experiéncias vividas na Aldeia Pira Rupa,
relacionando-a com as perspectivas tedricas de Michel Foucault e Anibal Quijano, autores que
contribuem para desnaturalizar o modo como o poder, o saber e a histéria foram construidos.

Num primeiro momento, o trabalho confronta as defini¢oes de patrimonio e memoria
segundo Michel Foucault e Anibal Quijano, demonstrando como essa racionalidade eurocéntrica
diverge profundamente do entendimento dos povos indigenas, conforme o depoimento de pessoas
pertencentes a Aldeia Pira Rupa. Em um segundo momento, apresentamos as interpretagdes
construidas a partir das respostas obtidas em entrevistas realizadas com dois integrantes da Aldeia,
nas quais se investigaram suas compreensoes acerca dos conceitos de memoria e patrimonio.

A pesquisa apresenta natureza basica, com abordagem qualitativa de carater descritivo e
exploratoério, buscando compreender fendomenos a partir das experiéncias e percepgdes dos sujeitos
envolvidos. A op¢ao pela histéria oral como procedimento metodolégico fundamenta-se na intengao
de valorizar as vozes e narrativas individuais e coletivas, reconhecendo nelas fontes legitimas de
producao de conhecimento. Ao adotar essa técnica, pretende-se construir uma metodologia
participativa e colaborativa, que envolve os participantes como coautores do processo investigativo,
permitindo o compartilhamento de saberes e a constru¢iao conjunta da memoria e do significado dos

eventos estudados.
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Procedimentos metodolégicos

A presente pesquisa caracteriza-se como de natureza basica, orientada pela produgao de
conhecimento sem aplicagao pratica imediata prevista, mas com relevancia tedrica e social no campo
da Ciéncia da Informacio e dos estudos decoloniais. Adota-se uma abordagem qualitativa, de carater
descritivo e exploratério, uma vez que se busca ndo apenas descrever fendmenos, mas também
explorar significados, percepcoes e narrativas que emergem da experiéncia em campo.

O procedimento metodoldgico central é a historia oral, compreendida ndo como mera técnica
de coleta de depoimentos, mas como uma metodologia de pesquisa que valoriza as narrativas
individuais e coletivas como fontes legitimas de produgao de conhecimento (Meihy, 2005). A op¢ao
pela historia oral fundamenta-se na inten¢ao de construir uma abordagem participativa e colaborativa,
na qual os sujeitos entrevistados sao reconhecidos como coautores do processo investigativo, e nao
como meros “informantes” ou “objetos” de estudo. Essa escolha metodolégica alinha-se a
perspectiva decolonial adotada no referencial tedrico, na medida em que busca ouvir, aprender e
compartilhar saberes que historicamente foram marginalizados pela tradi¢ao académica eurocéntrica.

Contexto da coleta de dados: A visita a Aldeia Pira Rupa ocorreu no dia 28 de agosto de 2025,
como atividade obrigatéria da disciplina 17ver, conviver e gerar vida em plenitude: pesquisa sociopoética para a
organizagio do conbecimento, ofertada pelo PPGCin/UFSC. A aldeia estd localizada na regiio do
Maciambu, na cidade de Palhoca/SC, territério tradicionalmente ocupado pelo povo Guarani. A
atividade contou com a participagao de docentes e discentes da disciplina, que foram recebidos pelo
Cacique Marco e demais liderangas da comunidade.

A aproximac¢ao com a comunidade foi mediada por professores da disciplina, que ja possufam
vinculos anteriores de dialogo e parceria com a Aldeia Pira Rupa. Dessa forma, buscou-se evitar uma
postura extrativista ou invasiva, comum em pesquisas académicas de tradi¢do colonial, nas quais
pesquisadores “coletam dados” sem compromisso ético com os sujeitos pesquisados. Pelo contrario,
a visita foi planejada como uma experiéncia de escuta sensivel, de aprendizado mutuo e de
reconhecimento da sabedoria local como fonte legitima de conhecimento.

Entrevistados e procedimento de registro: Foram entrevistadas duas pessoas pertencentes a
comunidade indigena, Marco, Cacique da Aldeia Pira Rupa, e Silvio, professor orientador de cultura
da Escola Pira Rupa. A escolha desses sujeitos deu-se por sua posicao de lideranca e por sua atuagao
direta na transmissao e valorizagao das memorias e praticas culturais do povo Guarani. Ambos foram
convidados a participar voluntariamente, tendo expressado seu consentimento de forma livre e
esclarecida, com a garantia de anonimato, ainda que tenham autorizado a identificacao de seus nomes

e funcdes na comunidade.
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As entrevistas foram realizadas durante a visita, em ambiente reservado e com a presenca
apenas dos pesquisadores e dos entrevistados, para assegurar conforto e privacidade. Utilizou-se um
roteiro semiestruturado, composto por uma pergunta disparadora: “O que ¢é pra vocé memoria e
patrimonio?”. A opg¢ao por uma pergunta ampla e aberta buscou evitar direcionamentos excessivos e
permitir que os entrevistados expressassem suas concepgoes a partir de suas proprias categorias
linguisticas e cosmoldgicas, sem imposi¢ao de terminologias externas. As falas foram gravadas em
audio, mediante autoriza¢ao, e posteriormente transcritas na integra.

Analise dos dados: O tratamento das transcri¢oes orientou-se pela analise de discurso de
inspiragao foucaultiana, atenta as relagdes entre poder, saber e producio de verdades. Buscou-se
identificar, nas falas dos entrevistados, nao apenas conteudos tematicos, mas também os regimes de
verdade que sustentam suas concepg¢Oes de memoria e patrimonio. Além disso, as falas foram
interpretadas a luz da categoria decolonialidade do saber de Anibal Quijano, evidenciando os
contrastes entre as concepgdes eurocéntricas e as cosmovisoes indigenas.

Compromisso ético e decolonial: Reconhece-se que a pesquisa académica, historicamente,
esteve a servigo da colonialidade, produzindo saberes sobre os povos indigenas sem consulta-los ou
devolver-lhes os resultados. Em contrapartida, esta pesquisa assumiu um compromisso metodolégico
explicito com a escuta decolonial, que implica: (a) reconhecer os entrevistados como sujeitos de saber
e nao como objetos; (b) respeitar seus tempos, siléncios e modos de narrar; (c) evitar a apropriagao
indevida de suas falas; e (d) comprometer-se com a devolucao dos resultados a comunidade, em
formato acessivel, tdo logo o artigo seja publicado.

As limitagoes do estudo incluem o nimero reduzido de entrevistados (apenas duas pessoas) e
o fato de a visita ter sido pontual, sem um trabalho de campo prolongado. Pesquisas futuras poderiam
ampliar o escopo, contemplando um maior nimero de liderancas, anciaos e mulheres da comunidade,
bem como outras aldeias Guarani e de diferentes povos indigenas, de modo a captar a diversidade de

concepgdes sobre memoria e patrimoénio.

Memoria como instrumento decolonial

A intersec¢do entre a colonialidade do saber de Anibal Quijano e a analise das relagoes de
podet-saber de Michel Foucault oferece um aparato critico robusto para questionar as narrativas
oficiais da historia e da memoria, expondo como elas sao produtos de uma légica de dominagao que
estende-se e/ou mantém-se para muito além do fim formal dos regimes coloniais. Trata-se, portanto,

de critica fundamental para dar visibilidade a saberes, historias e memorias marginalizadas.
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Neste contexto, destaca-se critica central aos modos pelos quais a produgao do conhecimento
foi historicamente constituida a partir de relagdes de poder desiguais. Ao formular o conceito de
“colonialidade do poder”, Quijano evidenciou que o colonialismo nao se restringe ao dominio politico
e econémico, mas estabeleceu também uma estrutura epistémica que hierarquiza formas de
conhecimento. Para o autor, a modernidade ocidental se construiu sobre a exclusio e subordinacao
de epistemologias nio europeias, instaurando um padrio de universalidade que legitima apenas
determinados modos de produzir saber (Quijano, 2005). Em paralelo, a colonialidade do saber esta
diretamente articulada a imposi¢ao de uma racionalidade eurocéntrica, responsavel por marginalizar
saberes indigenas, africanos e/ou demais saberes populares, deslegitimando-os como irracionais,
miticos ou nao cientificos (Quijano, 2000). Dessa forma, a ciéncia moderna, apresentada como neutra
e universal, deve ser entendida como uma construcio histérica vinculada a um projeto de dominagao.
Sob a perspectiva do autor, a histéria e a memoria “oficiais” sao, inevitavelmente, frutos desse
processo: narram o passado a pattir da perspectiva do colonizador/dominante, validando o presente
como o apice de uma linha evolutiva que o Ocidente lidera.

Observa-se, sob a 6tica de Foucault, contribuigdo para esse debate ao considerar a analise que
o autor faz da relagdo entre saber e poder. Para Foucault todo conhecimento é produzido em
contextos historicos e institucionais especificos, sendo inseparavel das relagdes de poder que o
sustenta (Foucault, 2004). A nocao de arqueologia e genealogia do saber desenvolvida pelo autor
mostra que o que se constitui como “verdade” depende de praticas discursivas que selecionam,
classificam e excluem. Desta forma, o pensamento foucaultiano ajuda a compreender como a historia
oficial opera por meio de mecanismos de silenciamento, apagamento e marginalizacio de
determinadas memorias. Neste contexto, a perspectiva de Foucault oferece suporte tedrico para
entender os mecanismos pelos quais essa historia eurocéntrica se institucionaliza como “verdade”.
Para Foucault, o poder ndo ¢ apenas repressivo, mas produtivo: ele nio s6 profbe, mas também
produz realidade, discursos e, crucialmente, “verdades” (Foucault, 2005).

Ao relacionar poder e saber, Foucault argumenta que nao existe relacio de poder sem a
constituicao de um campo de saber correspondente, nem saber que nao pressuponha e nao constitua
relagoes de poder. O saber oficial sobre o passado (a histéria e a meméria candnicas) nao € neutro ou
objetivo; ele é um dispositivo de poder que define o que pode ser dito, conhecido e lembrado. Sendo
assim, a histéria oficial é o regime de verdades do poder colonial e/ou moderno, ou seja, um conjunto
de discursos aceitos e validados pelas instituicoes (escola, universidade, midia, arquivos) que definem
o que ¢ legitimo (Foucault, 1996).

Assim, ao articular Quijano e Foucault, torna-se possivel reconhecer que a historia e a

memoria oficiais foram construidas sob uma légica de poder colonial, em que apenas algumas
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narrativas foram registradas como legitimas. As historias dos povos colonizados, de comunidades
subalternizadas e de grupos marginalizados foram frequentemente silenciadas e/ou invisibilizadas,
compondo o que Foucault chamaria de subjugated knowledges (saberes subjugados) (Foucault, 2005).
Esta légica de poder colonial nao apenas omitiu, mas também apagou e marginalizou as memorias
que ndo serviam aos interesses da hegemonia.

Partindo desta premissa, a critica a colonialidade do saber exige a problematizagao de quais
memorias foram elevadas ao status de “legitimas™ e/ou “oficiais” e quais foram relegadas ao siléncio
e/ou a distorcio. As chamadas memorias oficiais foram historicamente construidas de modo a
enfatizar o papel do colonizador como agente do “progresso”, da “civilizagdo” ou do
“descobrimento”, reforcando uma narrativa em que os europeus ocupam a posi¢ao de protagonistas
da histéria. Nesse processo, marcos temporais e eventos da Europa, como o Renascimento, o
Iluminismo e a Revolugao Industrial, foram universalizados e impostos como cronologia global,
obscurecendo as temporalidades proprias de outros povos. De igual modo, o capitalismo e o Estado-
nag¢ao foram naturalizados como formas sociais superiores e inevitaveis, consolidando a ideia de que
os povos colonizados deveriam ser assimilados a tais modelos. Além disso, esses povos foram
representados de maneira estereotipada, frequentemente reduzidos a objetos passivos da historia ou
a personagens exoticos, barbaros ou “primitivos”. Conforme analisa Quijano (2005), essa operagao
discursiva construiu categorias como “indio” e “negro” enquanto identidades negativas e
homogeéneas, reforcando a hierarquia racial e cultural que sustenta a colonialidade.

Em contrapartida, as memorias “apagadas” ou “marginalizadas” correspondem as
experiéncias e narrativas dos povos indigenas, africanos, afrodescendentes, mulheres, comunidades
quilombolas, camponeses e demais grupos historicamente oprimidos. Seus sistemas de conhecimento
e cosmologias, que ndo se ajustavam a racionalidade cientifica eurocéntrica (com destaque para
medicinas tradicionais, saberes agricolas ancestrais e as cosmogonias indigenas e africanas) foram
desprezados e frequentemente desqualificados como supersticio ou atraso. Do mesmo modo, as
histérias de resisténcia e insurgéncia contra a dominagao foram simplificadas, folclorizadas ou
criminalizadas, em vez de reconhecidas como expressoes legitimas de agéncia historica e de luta pela
sobrevivéncia cultural. Também a oralidade e outras formas de registro da memoria foram
desvalorizadas em funcio da centralidade atribuida pela cultura ocidental a escrita e ao documento de
arquivo como critérios de legitimidade histérica. Essa énfase acabou por relegar ao esquecimento
praticas corporais, narrativas orais e outros modos de transmissao de saberes e cultura, que, apesar de
serem fundamentais para a preservacao das culturas nao-ocidentais, foram desconsiderados pelos

parametros dominantes da historiografia colonial (Foucault, 1996).
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O poder colonial utilizou o saber antropoldgico, histérico e juridico para classificar,
hierarquizar e governar (Foucault, 2004). A invencao da “raca” (Quijano, 2005) serviu para justificar
o controle sobre o corpo e o territério de alguns povos (como o povo indigena, por exemplo),
enquanto a nega¢ao de sua memoria e histéria serviu para justificar a despossessio e a tutela. Mediante
estes apontamentos, constata-se que o arquivo histérico ocidental ndo é neutro, mas fruto de escolhas
seletivas, permeadas por interesses coloniais e eurocéntricos. Tal percep¢ao demanda abrir espago
para multiplas formas de narrar o passado, reconhecendo tanto os registros escritos como as tradigdes
orais, os mitos, oS rituais e outras expressoes culturais como modos validos e potentes de produgio
de memoria. Trata-se, portanto, de um movimento critico que visa problematizar quais memorias
foram preservadas e legitimadas como patrimonio da humanidade e quais foram apagadas ou relegadas
a oralidade, a margem da historia oficial. Esta critica dialoga com os esfor¢os de descolonizagao
epistemoldgica e/ou historiografica, que buscam superar a ideia de uma histéria linear e tnica. Frente
a esta constata¢do, defende-se a valorizagio de uma pluriversalidade de memorias capaz de integrar
perspectivas indigenas, afrodescendentes e de outras coletividades historicamente marginalizadas. Tal
perspectiva amplia o campo da histéria e da memoria, permitindo nao apenas revisitar o passado, mas
também repensar o presente e projetar futuros possiveis a partir de diferentes matrizes de
conhecimento (Mignolo, 2003).

A resisténcia a colonialidade do saber reside na persisténcia e na afirmacgao das formas proprias
de narrar o passado de todos os povos. Dar visibilidade a essas formas ¢ um ato de decolonialidade.
Constata-se que a luta contra a colonialidade do saber, no que se refere as memorias de todos os
povos historicamente subalternizados, manifesta-se em diversas frentes. No campo da educagio
intercultural, observa-se o questionamento dos curriculos escolares que ignoram ou distorcem a
histéria de populagoes indigenas, africanas, afrodescendentes, quilombolas, camponesas, migrantes e
de outros grupos oprimidos. Essa critica estd acompanhada da exigéncia de uma educag¢ao que integre
ativamente os saberes ancestrais, cosmologias diversas, tradigdes orais e experiéncias sociais que foram
sistematicamente marginalizadas pela légica eurocéntrica (Walsh, 2000).

Outro aspecto central ¢ a produc¢ao de conhecimento proprio, em que intelectuais, escritores,
cineastas, artistas e liderancas desses diferentes povos se apropriam de ferramentas contemporaneas,
dentre elas a escrita, o audiovisual e a internet, para registrar, difundir e reinterpretar suas memorias,
narrativas e visoes de mundo a partir de suas proprias perspectivas. Esse movimento rompe com a
dependéncia exclusiva de discursos académicos e institucionais, permitindo que multiplas
epistemologias ganhem visibilidade e legitimidade. Em paralelo, no espago publico, emergem ainda
os conflitos de memoria, que se expressam na disputa por monumentos, nomes de lugares, datas

comemorativas e simbolos nacionais. A memoria colonial, que enaltece figuras de conquistadores,
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bandeirantes e colonizadores como representantes do progresso e da civilizagdo, vem sendo
progressivamente questionada e confrontada pela reivindicagio da memoria das vitimas, dos
resistentes e dos herois coletivos desses povos. Esse embate evidencia que a memoria é um campo de
disputa politica e nao um registro neutro do passado (Walsh, 2000).

Em suma, questionar a colonialidade do saber implica abrir espaco para a multiplicidade de
mundos que a modernidade eurocéntrica tenta homogeneizar. Reconhecer essa diversidade significa
compreender o territério como texto, o corpo como arquivo e a oralidade como epistemologia,
permitindo que experiéncias historicas e culturais distintas coexistam e dialoguem em condi¢ées de
igualdade. Trata-se de legitimar modos plurais de lembrar, pensar e existir, reafirmando que a memoria
nao ¢ unica nem linear, mas multipla, viva e em permanente reconstru¢ao (Mignolo, 2003; Walsh,
20006).

A articulagdo entre a colonialidade do saber de Quijano e a analise do poder-saber de Michel
Foucault revela que a historia e a memoria oficiais sao dispositivos politicos forjados para sustentar a
hegemonia eurocéntrica. Essa logica de dominagao nao apenas marginalizou, mas ativamente apagou
as formas de conhecimento e as narrativas temporais dos povos subalternizados. Ao reconhecermos
O eurocentrismo como a perspectiva cognitiva que se impos como unica racionalidade, evidenciamos
que o processo de colonizagio perdurou nas estruturas epistémicas, definindo o que era valido,
civilizado e digno de ser lembrado, e relegando a vasta riqueza dos saberes nao-ocidentais as categorias
depreciativas de mito ou folclore (Quijano, 2000; Foucault, 2005).

A wurgéncia de questionar esse “regime de verdade” torna-se ainda mais patente ao
considerarmos a meméria indigena. Dar visibilidade a essa meméria nao € apenas um ato de reparagao
histérica, mas uma necessidade epistemoldgica e politica. A memoria indigena, expressa na oralidade,
no territério e nas cosmologias que subvertem a linearidade temporal ocidental, demonstra a
pluriversalidade das formas de narrar o passado. E crucial, portanto, afastar a narrativa da Histéria
unica e universalista e legitimar as epistemologias do Sul, reconhecendo o conhecimento indigena
como um saber vivo, sofisticado e fundamental para a construcao de futuros mais justos e plurais.

Sendo assim, questionar a colonialidade do saber, a luz de Quijano e Foucault, exige um duplo
movimento:  primeiro, desnaturalizar as  hierarquias  epistémicas que estruturam a
modernidade/colonialidade; segundo, promover a visibilidade e legitimidade de narrativas plurais,
rompendo com a hegemonia de uma tnica versao de mundo. Assim, reconhece-se que a memoria
nao é um dado fixo, mas um campo de disputa politica e epistemoldgica no qual se decide quem pode
narrar, o que pode ser lembrado e o que é condenado ao esquecimento. Portanto, a tarefa de
descolonizar o saber implica um compromisso radical com a escuta e a valorizagao de todas as vozes

e histérias, questdo urgente e que nao pode e/ou deve ser relegada. Ao promover e enaltecer
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ativamente toda a multiplicidade de narrativas de diversos povos e sociedades, abre-se caminho para
a desestabilizacio das estruturas de poder que geram confinamento e esquecimento e/ou nao
reconhecimento de culturas originais que sio e/ou foram de suma relevancia para estabelecimento de
todas as sociedades. A luta pela memoria, nesse sentido, é inseparavel da luta por justica epistémica e
social, reafirmando que o direito de contar a propria histéria em seus proprios termos € o alicerce para

uma existéncia verdadeiramente emancipada.

Pira Rupa: aprendizados e reflexdes

No dia 28 de agosto de 2025, a turma da disciplina 17ver, conviver e gerar vida em plenitude: pesquisa
sociopoética para a organiacao do conbecimento, da UFSC, visitou a Aldeia Pira Rupa na cidade de
Palhoca/SC. Conforme Tupa ez al. (2016) “A regiao do Maciambu foi sempre ocupada pelos Guarani,
muitos anos antes da chegada dos nio indigenas. Existem informagoes desde 1528 escritas pelos
historiadores e viajantes sobre o Vale do Maciambu. Mas a ocupacao atual dos Guarani se iniciou na
década de 90” (p. 31). O local abriga dezenas de familias que constituem a comunidade indigena que
¢ simbolo de resisténcia e ancestralidade.

Durante a visita, entre historias, cantigas e rezas, foram abordadas duas pessoas que vivem na
aldeia, com o devido consentimento e com o objetivo de ser uma abordagem sensivel e decolonial,
que reconhega o saber local como fonte legitima de conhecimento. Ambas foram questionadas com
a seguinte pergunta: “O que é pra vocé memoria e patrimonior” O primeiro entrevistado foi Marco,

o Cacique da Aldeia, que gentilmente nos recebeu e se dispos a ter sua fala gravada. Ele afirmou:

O patrimoénio para mim é quando vocé tem algo que faz parte da histéria, da sua cultura, é
um patrimoénio nosso, ou até bens materiais, porque quando vocé ¢ dono ali é teu
patrimonio. Tipo a casa de reza, a escola, tudo que tem na comunidade ¢ patrimoénio da
aldeia, mais ou menos isso.

A fala de Marco apresenta uma nogao ampliada e vivencial sobre patrimonio. Ele apresenta
uma interpretacao de patrimonio como um bem comum, que pertence a toda a comunidade onde ele
esta inserido, independentemente de ser um bem material ou imaterial. Ao falar da casa de reza e da
escola, faz uma sensfvel e amotosa relagcdo entre memoria, identidade e territério os colocando como
um simbolo de continuidade e resisténcia cultural. O patrimonio, para a aldeia, ¢ vivido e praticado
no dia a dia, e ndo apenas preservado como objeto histérico.

Quanto a memoria, Marco fala que: “memoria, eu acredito que seja tudo que a gente tem de

histéria, de mitologia, isso seria meméria”. Com um entendimento que ultrapassa a concepgao do
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individualismo, a fala de Marco apresenta um campo coletivo e cultural. Com a associagao entre
histéria e mitologia, ele nos ensina que lembrar nao se limita a reconstituir fatos passados, mas envolve
também os saberes, narrativas e cosmologias que estruturam o modo de existir de um povo. O
reconhecimento e afirmacao da transmissao de saberes por meio da tradigdo oral é uma maneira de
dar continuidade aos saberes de sua comunidade. Essa fala revela uma epistemologia prépria na qual
a memoria é tanto heranca espiritual quanto instrumento de resisténcia que garante a permanéncia

dos valores, historias e identidades do grupo.

O patriménio como bem comum versus propriedade privada: uma analise decolonial

A fala de Marco, ao definir patrimonio como aquilo que “faz parte da histéria, da sua cultura”
e como “bem comum” que pertence a toda a comunidade, estabelece um contraste significativo com
a nog¢ao ocidental de patrimoénio, fortemente ancorada na ideia de propriedade privada, posse
individual e registro institucional. Na tradi¢dao juridica e museoldgica ocidental, o patriménio é
frequentemente compreendido como um be que pode ser delimitado, cadastrado, tombado e
protegido por leis e Estados. Essa concepg¢ao remonta a propria nogao romana de patrimoninm, que
designava o conjunto de bens herdados do pai, dentro de uma légica familiar, privada e sucessoria.

No entanto, quando Marco afirma que “a casa de reza, a escola, tudo que tem na comunidade
¢ patrimonio da aldeia”, ele ndo esta simplesmente alargando o conceito, mas o ressignificando a partir
de uma légica comunitaria e relacional. Para os Guarani, o patrimonio nao ¢ algo que se possui, mas
algo que se vive e se compartilha. A casa de reza nao é um “bem imaterial tombado” ou um “objeto de
visitacao turistica”; ela é o centro cerimonial onde se realizam os rituais de cura, as rezas, 0s cantos e
a transmissao de saberes ancestrais. Ela ¢ patrimonio porque ¢é habitada ritualmente, nao porque foi
declarada como tal por uma institui¢ao externa.

Essa distingao remete ao que Foucault (2005) denomina de dispositivo de patrimonializa¢io. O
autor nos ensina que as institui¢des (museus, arquivos, 6rgaos de preservagao) operam por meio de
mecanismos de sele¢ao, classificagao e exclusao, definindo o que é digno de ser lembrado e preservado
e o que pode ser deixado de lado. A patrimonializagao oficial, nesse sentido, ¢ um ato de poder: sao
especialistas, técnicos e agentes do Estado que decidem o que ¢ “patrimonio nacional”, a partir de
critérios que, muitas vezes, ighoram as cosmovisoes dos povos originarios.

Quando a casa de reza Guarani nio ¢é reconhecida como patriménio cultural brasileiro pelos
mesmos mecanismos que tombam igrejas barrocas ou sobrados coloniais, nao se trata de uma mera

“omissao”. Trata-se, a luz de Quijano (2005), de um efeito da colonialidade do saber. um modo de
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conhecer e classificar o mundo que hierarquiza culturas e saberes. O saber e o sentir Guarani sobre
sua propria casa de reza sao deslegitimados em favor do saber técnico dos especialistas. Assim, o que
esta em jogo na fala de Marco é uma disputa politica e epistemoldgica: quem tem autoridade para
dizer o que ¢é patrimonio? Com base em quais critérios? E a quem esse patrimonio server

Ao afirmar que o patrimonio é da aldeia e ndo de individuos particulares, Marco também
subverte a légica neoliberal que transforma cultura em mercadoria, em produto para o turismo ou
para o consumo simbolico. O patrimonio Guarani nao é um produto a ser vendido ou exibido; é um
modo de vida a ser preservado pela propria comunidade, em seus proprios termos. Essa perspectiva
desafia as politicas de patrimonializagao convencionais, que muitas vezes “congelam” as culturas em
um passado idealizado, impedindo que elas se transformem e se reinventem no presente.

A fala de Marco, portanto, nao é ingénua ou “simploria”, como poderia sugerir um olhar

b
ocidental apressado. Pelo contrario, ela expressa uma sofisticada compreensao do patriménio como
pratica de resisténcia, como bem comum e como territério de identidade. Para os Guarani, o
patrimonio nao esta nos objetos, mas nas relagdes: entre as pessoas, entre as pessoas ¢ a terra, entre
0S Vivos € 0s ancestrais.

A segunda entrevista realizada para esta pesquisa foi com Silvio, professor orientador de
cultura da Escola Pira Rupa. Por atuar diretamente na promogao e valorizagiao das praticas culturais
da comunidade escolar, sua contribuigao trouxe importantes reflexdes sobre o tema abordado.
Durante a entrevista, Silvio compartilhou sua perspectiva e experiéncia, oferecendo informagoes
relevantes para a compreensao da realidade e dos aspectos culturais presentes no contexto estudado.
Segundo Silvio:

Patrimoénio é uma palavra que nio existe no Nosso contexto, entdo patrimoénio é uma
linguagem que ¢ do nio indigena. Quando vocé fala do patriménio e meméria, memoria nos
leva a0s nossos ancestrais, entao a ancestralidade nossa sao nossas memorias, as memorias
que foi a caminhada dos nossos mais velhos, a caminhada dos nossos ancibes, foi toda essa
caminhada que a gente fez entre anos e apds anos para manter a nossa cultura, nossa
ancestralidade, nossas raizes, nossos saberes, entdo todas essas coisas, pra gente, sio
memérias. Memorias da nossa luta, memorias de toda resisténcia, quando a gente fala da
meméria do povo Guarani a gente estd falando de resisténcia entdo a gente estd mantendo
toda a nossa culturalidade, nossa oralidade nossa lingua, entdo tudo isso pra gente é uma

memoria, a memoria que foi deixada com Yandeiro Tupi e nossos ancestrais mais velhos
entdo € isso que eu queria falar.

O depoimento de Silvio nos mostra, na pratica, o que é uma reflexdo profundamente
decolonial sobre os conceitos de memoria e patrimonio. Ele afirma o distanciamento entre o
entendimento das instituigoes académicas e as cosmovisoes indigenas sobre “o que é memoria”. Ao
falar sobre seus ancestrais como fonte de memoria, ele coloca os seus “mais velhos” como memoria
viva da aldeia Pira Rupa, construida na continuidade entre passado, presente e futuro. Ele fala da

ancestralidade diretamente ligada a resisténcia historica e cultural, que se sustenta pela oralidade, pela
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lingua e pelas praticas cotidianas que mantém viva a identidade Guarani. Silvio coloca a memoria e a

resisténcia da sua comunidade como algo inseparavel, reafirmando que lembrar, para o povo Guarani,

é um ato de sobrevivéncia cultural.

Memodria, ancestralidade e resisténcia: a critica a palavra “patrimo6nio”

A fala de Silvio acrescenta uma camada ainda mais radical a analise ao afirmar: “patrimonio é
uma palavra que nao existe N0 NOsso contexto, entdo patrimonio é uma linguagem que é do nio
indigena”. Essa declaragdo nao ¢ um simples desconhecimento vocabular; é, antes, uma critica
decolonial em ato. Silvio nos ensina que os conceitos com os quais operamos na academia nao sao
neutros ou universais. Eles sio produtos de uma historia especifica — a histéria da modernidade
europeia — e carregam consigo as marcas das relacdes de poder que os geraram.

A palavra “patrimonio”, derivada do latim pater (pai), carrega em sua raiz a légica patriarcal,
romana e ocidental de heranca e propriedade privada. Ela nao encontra correspondente direto na
lingua Guarani, pois as cosmovisoes indigenas frequentemente operam com categorias relacionais,
comunitarias e nao-proprietarias. Ao afirmar que “patrimonio é uma linguagem que é do nao
indigena”, Silvio desnaturaliza o conceito e denuncia a violéncia epistémica de tentar enquadrar as
culturas indigenas em categorias que lhes sdo estranhas.

Essa dentncia ecoa o pensamento de Quijano (2005) quando este afirma que a colonialidade
do saber opera impondo categorias eurocéntricas como se fossem universais. O que estd em jogo nao
¢ a “falta” de uma palavra Guarani para “patrimonio”, mas sim a pretensao ocidental de que suas
categorias sao as unicas legitimas para descrever o mundo. A fala de Silvio ¢, pois, um gesto de
desobediéncia epistémica: ele recusa o convite a responder nos termos do colonizador e, em vez disso,
nos oferece suas proprias categorias — ancestralidade, memoria, resisténcia.

Quando Silvio afirma que “a memoria nos leva aos nossos ancestrais” e que “ancestralidade
sa0 nossas memorias”, ele desloca o eixo da memoria do individuo para a coletividade, do presente
para uma temporalidade espiralar que conecta passado, presente e futuro. Diferentemente da
concepcao ocidental linear de tempo (passado como algo que ja foi, que esta morto e arquivado), a
memoria Guarani é viva e atuante. Os ancestrais nao estao “no passado”, mas coexistem com 0s
vivos, orientando suas lutas, inspirando suas rezas e sendo consultados nos rituais. Essa temporalidade
indigena ¢ o que Mignolo (2003) chama de “pluriversalidade” — a coexisténcia de multiplas formas de

conceber o tempo e a historia, para além do cronotopo linear eurocéntrico.
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Silvio também estabelece uma relagao indissociavel entre memoria e resisténcia: “quando a
gente fala da memoria do povo Guarani a gente esta falando de resisténcia”. Memoria, aqui, ndo ¢ um
registro passivo do que ja aconteceu, mas uma forga ativa de luta pela sobrevivéncia cultural. Lembrar, para
o povo Guarani, ¢ resistir ao epistemicidio, a assimilagao for¢ada, ao esfacelamento de seus territorios
e a imposi¢dao de uma histéria oficial que por muito tempo os tratou como “povos em extingao” ou
como “obstaculos ao progresso”.

Nesse ponto, a fala de Silvio se conecta diretamente com a nog¢ao foucaultiana de saberes
subjugados (Foucault, 2005). Foucault define saberes subjugados como aqueles conjuntos de saberes
que foram desqualificados como nao-conceptuais, insuficientemente elaborados ou ingénuos — ou
seja, saberes que foram ativamente enterrados, apagados ou marginalizados pela hierarquia do
conhecimento cientifico. A memoria Guarani é um saber subjugado por exceléncia: ela nao se ajusta
ao formato do arquivo escrito, do documento oficial ou da cronologia linear, e por isso foi
historicamente desprezada pela historiografia académica brasileira.

No entanto, como Foucault também nos ensina, a genealogia (isto é, a investigagao que resgata
esses saberes subjugados) ¢ uma forma de resisténcia ao poder disciplinar. Ao dar voz a memoria
Guarani, ao registrar sua existéncia e ao reconhecé-la como saber legitimo, estamos niao apenas
descrevendo uma cultura, mas participando ativamente de um gesto decolonial. A resisténcia de Silvio, de
Marco e de toda a Aldeia Pira Rupa ndo é apenas fisica ou territorial; é também discursiva e
epistemolodgica. Eles resistem ao permanecerem Guarani, ao falarem sua lingua, ao realizarem seus
rituais, ao transmitirem suas historias e, crucialmente, ao se recusarem a caber nas categorias que lhes
sao impostas de fora.

Por fim, Silvio destaca a oralidade e a lingua como vefculos da memoria: “a gente estd
mantendo toda a nossa culturalidade, nossa oralidade, nossa lingua”. A oralidade, no contexto
Guarani, nao é uma “falta” de escrita, mas uma tecnologia de memoria sofisticada, que envolve rituais,
cantos, rezas, mitos e narrativas transmitidas de geragao em geracao. Enquanto o Ocidente privilegiou
o documento escrito como garantia de verdade e perpetuagao, as culturas indigenas nos lembram que
a memoria também se inscreve no corpo, nos gestos, nas dangas e nas relacdes com a terra.

A fala de Silvio, portanto, nao se limita a responder a pergunta sobre memoria e patrimonio.
Ela desmonta a pripria pergunta e a reposiciona a partir de uma epistemologia Guarani, na qual os termos
de comparagao nao sao os mesmos. Ao fazer isso, Silvio nao esta apenas contribuindo para uma
pesquisa académica; ele esta, ele mesmo, produzindo teoria decolonial a partir de sua experiéncia
vivida. Cabe a nos, pesquisadores, aprender a escutar.

As falas de Silvio e Marco sao uma afirmac¢ao, do ponto de vista tedrico, de como a

epistemologia decolonial da memoria apresentada no primeiro capitulo dialoga com a realidade.
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Ambas as falas evidenciam o senso de comunidade e a importancia da ancestralidade e sua transmissao
por meio da oralidade. A ideia que temos de memoria e patrimonio é engessada se posta a reflexdo e
conhecimento apresentada por ambos entrevistados. A partir de suas falas é possivel questionar os
limites das defini¢des institucionais de “memoria” e “patrimonio”. As falas também propdem uma
reconfiguragao epistemologica em que a memoria deixa de ser mero registro do passado e se torna
forca vital de continuidade, luta e reexisténcia, que ¢ a capacidade de existir novamente, diante de

contextos que tentam negar ou limitar determinada existéncia.
A Escola Pira Rupa como territério de re-existéncia e transmissdo de memoria Guarani

A presenca de Silvio na condi¢ao de “professor orientador de cultura” na Escola Pira Rupa
nao é um detalhe menor da pesquisa. Pelo contrario, sua posi¢ao institucional sinaliza um aspecto
central da luta por memoria e patrimonio na contemporaneidade: o papel da escola indigena como
territorio de resisténcia epistémica e de transmissao ativa dos saberes ancestrais.

Historicamente, a escola foi um dos principais instrumentos de assimila¢ao e apagamento
cultural dos povos indigenas no Brasil. As missoes religiosas, os internatos e as escolas indigenistas
oficiais (como o Servico de Prote¢io ao Indio — SPI) tiveram, durante séculos, o objetivo explicito de
“civilizar” os indigenas, o que significava, na pratica, fazé-los abandonar sua lingua, suas crencas, seus
rituais e seus modos de vida, para serem integrados a sociedade nacional como mao de obra
subalterna. Esse processo, que os educadores criticos denominam de epistemicidio, foi denunciado por
autores indigenas e nao indigenas como uma violéncia estrutural que acompanhou a colonizagao
(Grupioni, 2008).

No entanto, a partir da Constituicao de 1988 e, especialmente, da Lei de Diretrizes e Bases da
Educacio Nacional (LDB, Lei n° 9.394/96) e do Referencial Curricular Nacional para as Escolas
Indigenas (RCNEI/Indios), houve uma inflexio importante. A legislacio passou a reconhecer o
direito dos povos indigenas a uma educacdo escolar diferenciada, especifica, intercultural e
bilingue/ multilingue. As escolas indigenas deixaram de ser, a0 menos no plano normativo, espagos de
assimilagdo, para se tornarem espagos de valorizac¢ao e fortalecimento cultural.

A Escola Pira Rupa insere-se nesse movimento de re-existéncia escolar. Como Silvio atesta em
sua fala, a escola é um espago onde se “mantém toda a culturalidade, nossa oralidade, nossa lingua”.
Isso significa que, na pratica pedagogica da aldeia, o curticulo oficial do Estado (com suas disciplinas
como matematica, portugués, ciéncias) ¢ #raduzido e ressignificado a partir da cosmovisao Guarani. Os

saberes tradicionais — sobre plantas medicinais, ciclos da natureza, rituais, mitologia e histéria oral —
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nao sio tratados como “folclore” ou como conteudo extracurricular, mas como eixos estruturantes
do processo educativo.

E importante destacar que a escola indigena ndo substitui os modos tradicionais de
transmissao de conhecimento, como a oralidade familiar, os rituais na casa de reza (gpy)) e o
aprendizado pratico no territério. Pelo contrario, ela atua em didlogo e complementaridade com essas
outras instituicdes formativas. Como nos ensina a antropologa Luciana de Oliveira (2016), a escola
indigena é um “territério em movimento”, que negocia constantemente entre as exigéncias do Estado
(avaliagOes externas, conteudos minimos, calendario letivo) e as demandas internas da comunidade.

A transmissio de memoéria na tradigao Guarani, conforme se depreende das falas de Silvio e
Marco, ndo se restringe a sala de aula. Ela ocorre sobretudo na oralidade viva: nos mitos contados pelos
ancidos a noite, nas cantigas entoadas durante os rituais, nas rezas que acompanham o plantio e a
colheita, nas historias sobre a criacio do mundo e sobre as andancas dos herdis culturais (como
Nhanderuvucu e os irmaos Kuaray e Jaxy). Essas narrativas nao sao “historias do passado” no sentido
ocidental; elas sao atualizagoes continuas de um saber que orienta a vida no presente.

Do ponto de vista foucaultiano, a escola indigena e a oralidade Guarani podem ser
compreendidas como contra-dispositivos de memoria. Enquanto o dispositivo escolar ocidental opera
por meio de disciplinas, curriculos fixos, exames e hierarquias de saber, o contra-dispositivo Guarani
privilegia a circularidade, a escuta, a repeti¢ao ritual e a autoridade dos mais velhos. Nao se trata de
romantizar uma suposta “pureza’ indigena pré-colonial, mas de reconhecer que existem outras
pedagogias, outros regimes de verdade e outras formas de validar o conhecimento.

Um exemplo concreto: enquanto a historia oficial brasileira ensina que “Cabral descobriu o
Brasil em 15007, a meméria oral Guarani narra que o povo Guarani ja habitava estas terras muito
antes, e que os nao indigenas chegaram como invasores. Nao se trata de duas versoes “equivalentes”
do mesmo fato, mas de dois regimes de verdade em conflito. A historia oficial é respaldada pelo Estado,
pelos livros didaticos, pelos arquivos e pelas universidades; a memoria Guarani é respaldada pela
ancestralidade, pelos mitos e pela transmissao oral ininterrupta. Ao dar espago para essa memoria, a
escola indigena Pira Rupa opera uma zusurreigao dos saberes subjugados (Foucault, 2005), desatiando a
hegemonia da narrativa colonial.

Pesquisas futuras poderiam investigar de que maneira os materiais didaticos produzidos pelos
professores indigenas (como cartilhas bilingues, cadernos de formacao, registros audiovisuais)
contribuem para a preservagao e reinven¢io da memoria Guarani. Da mesma forma, seria relevante
analisar como a escola lida com os conflitos geracionais — pois nem sempre os jovens indigenas se
identificam com as tradi¢cdes dos mais velhos — e como se negocia a transmissao da memoria em um

contexto de exposi¢ao constante as midias digitais e a cultura de massa nao indigena.
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Por ora, o que se pode afirmar é que a escola Pira Rupa, na figura de Silvio e de outros

educadores indigenas, representa uma face da luta decolonial por memoria e patrimonio. Longe de

ser um espago de apagamento, ela se converteu em um /ugar de fala, de orgulho étnico e de continuidade

cultural. Ao ensinar a lingua Guarani, ao contar as histérias dos ancestrais e ao vincular o

conhecimento escolar ao territério e a espiritualidade, a escola afirma, a cada dia, que o povo Guarani

nao ¢ “povo do passado”, mas povo do presente, com um futuro a construir em seus proprios termos.

Conclusoes

Foucault e Quijano permitiram compreender que a memoria nao é neutra, mas um dispositivo
politico que atua na produgao e controle dos discursos sobre o passado. Assim, a memoria oficial
opera como instrumento de poder, selecionando o que deve ser lembrado e o que pode ser esquecido,
refor¢ando as hierarquias impostas pela colonialidade.

Ao olhar para as experiéncias da aldeia e da comunidade indigena, o patrimonio deixa de ser
entendido apenas como bem material ou institucional e passa a ser visto como pratica viva de
resisténcia. Ele se manifesta nas tradigdes, nos rituais, nas narrativas ¢ nos modos de viver que
desafiam a homogeneizagao eurocéntrica da historia.

As experiéncias indigenas, contudo, demonstram a existéncia de multiplas racionalidades,
sustentadas em outras relagdes com o tempo, a natureza e o coletivo, abrindo caminhos para uma
pluralidade de memorias e patriménios. Compreender patrimonio e memoéria a partir de Foucault e
Quijano possibilitou reconhecer que patrimonio e memoria sio campos de disputa e afirmagdo
politica. Eles se tornam instrumentos de visibilidade e autonomia, permitindo aos povos indigenas
reconstruirem suas proprias narrativas historicas fora dos enquadramentos coloniais.

As falas dos indigenas deixaram evidente que para seus povos, o conceito de patrimonio
ultrapassa a nog¢ao ocidental de posse material ou bem registrado institucionalmente. Enquanto para
a sociedade nao indigena o patrimonio é algo que pode ser delimitado, pertencente e protegido por
leis, para os povos originarios ele esta profundamente entrelagado a memoria viva, a ancestralidade e
a continuidade cultural. A casa de reza, a escola e os espagos comunitarios sio compreendidos nao
apenas como estruturas fisicas, mas como extensdes simbolicas da histéria e da espiritualidade
coletiva. Assim, o patrimonio indigena nao se restringe a objetos ou lugares, mas se manifesta nas
relagoes, saberes, praticas e resisténcias que mantém viva a identidade de cada povo. Desse modo,

memoria e patrimonio se confundem: ambos sao caminhos de resisténcia e preservagao das raizes,
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transmitidos pela oralidade e sustentados pela presenga dos ancestrais, reafirmando que o verdadeiro
patrimonio indigena é a propria continuidade da vida e da cultura.

Conclui-se entdo que a reflexdo sobre patrimonio e memoria na Aldeia Pira Rupa evidencia a
necessidade de romper com as estruturas coloniais que ainda definem o que é reconhecido como
saber e memoria legitimos. A articulagdo entre Foucault e Quijano permitiu compreender que a
decolonizagao nao é apenas territorial, mas também epistemoldgica e que exige reconhecer e valorizar
os modos de saber e de lembrar que foram historicamente silenciados.

Limites do estudo e perspectivas futuras: E importante reconhecer os limites da presente
pesquisa. O numero reduzido de entrevistados (apenas duas pessoas) nao permite generalizagdes
sobre o conjunto do povo Guarani ou de outros povos indigenas. A visita a Aldeia Pira Rupa foi
pontual, de apenas um dia, o que restringe a profundidade da imersao no cotidiano e nas praticas de
memoria da comunidade. Pesquisas futuras poderiam ampliar o escopo, contemplando um maior
numero de liderangas, ancidos, mulheres e jovens da aldeia, de modo a captar a diversidade de
concepgoes sobre memoria e patrimonio no interior da propria comunidade.

Além disso, seria relevante estender a investigagao a outras aldeias Guarani (em outros estados
brasileiros, como Sao Paulo, Rio de Janeiro, Espirito Santo, Rio Grande do Sul) e a outros povos
indigenas (como Kaingang, Xokleng, Ticuna, Yanomami, entre outros), de modo a compreender as
similitudes e diferencas nas formas de conceber memoria e patrimonio. Outra frente promissora de
investigacao diz respeito aos arquivos, museus e centros de documentacao indigenistas: como essas
institui¢oes vém respondendo a critica decolonial? Elas continuam a operar sob a légica do patrimonio
como posse e registro, ou tém aberto espago para as cosmovisoes indigenas?

Provocacio final: Se o Bicentenario da Independéncia do Brasil (celebrado em 2022) foi
marcado por uma revisao critica da historia oficial, ainda persiste a pergunta: até que ponto a memoria
nacional foi efetivamente descolonizada? Os monumentos a bandeirantes, que dizimaram povos
indigenas, ainda estdo de pé em pragas publicas. Os museus historicos ainda exibem pecas indigenas
como “objetos etnograficos”, sem as devidas contextualizagdes e sem a participagio dos povos
originarios na curadoria. A histéria ensinada nas escolas ainda reserva aos indigenas um lugar
secundatio, folclorizado ou vitimizado, raramente reconhecendo sua agéncia historica e sua resisténcia
ativa.

A fala de Silvio, ao afirmar que “patrimoénio é uma palavra que nao existe no Nosso contexto”,
ecoa como um alerta para pesquisadores, gestores culturais e formuladores de politicas publicas: nao
se trata apenas de znc/uir os indigenas em nossas categorias, mas de reconhecer que suas categorias

podem ser radicalmente outras. A tarefa decolonial nao ¢ traduzir o pensamento indigena para o
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vocabulario ocidental, mas aprender a ouvir e a respeitar a diferenca como diferenca, sem hierarquiza-
la ou subordina-la.

Nesse sentido, a luta por memoria e patrimonio no Brasil contemporaneo ¢é inseparavel da
luta por justica epistémica, territorial e reparatéria. Reconhecer as memorias indigenas nido é apenas um
gesto académico ou simbdlico; é um ato politico que implica devolver territorios, respeitar modos de
vida, garantir direitos constitucionais e, sobretudo, admitir que a histéria do pais ndo comegou com a
chegada dos portugueses. Como nos ensina a memoria Guarani, o Brasil é muito mais antigo e muito
mais plural do que a versdo oficial nos fez acreditar. Cabe a nés, pesquisadores e cidadaos, assumir a

responsabilidade de desaprender a colonialidade e reaprender a escutar.
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Abstract

This article presents part of the experience provided by the course Living, Living Together and Generating
Life in Plenitude: Sociopoetic Research for the Organization of Knowledge. One of the activities involved a visit
to the Pira Rupa Village, located in Palhoca/SC, Brazil. Aiming to reflect on different conceptions of
heritage and memory based on lived experience, two indigenous community leaders — Chief Marco
and teacher Silvio — were interviewed about their understandings of memory and heritage. The
research is basic in nature, with a qualitative descriptive and exploratory approach, and adopted oral
history as a methodological procedure. The theoretical framework articulates the notions of coloniality
of knowledge (Anibal Quijano) and power-knowledge (Michel Foucault) to denaturalize official
historical narratives. The results are presented in three axes of analysis: heritage as common good
versus private property; memory as ancestry and resistance; and the role of the indigenous school as
a territory of re-existence and knowledge transmission. It concludes that the concepts of memory and
heritage, as understood by the Guarani leaders, highlight the distance between institutionalized
Western categories and indigenous worldviews, pointing to the need for an epistemological
decolonization that recognizes the pluriversality of ways of remembering and narrating the past.
Keywords: Decoloniality; oral history; indigenous peoples; memory; heritage.

Resumen

El articulo presenta parte de la experiencia proporcionada por el curso “Convivir y Generar Vida en
Plenitud: Investigacion Sociopoética para la Organizacion del Conocimiento”. Una de las actividades
involucré una visita a la Aldea Pira Rupa, ubicada en Palhog¢a/SC, Brasil. Con el objetivo de reflexionar
sobre diferentes concepciones de patrimonio y memoria a partir de la experiencia vivida, se entrevisto
a dos lideres de la comunidad indigena — el Cacique Marco y el profesor Silvio — sobre sus
concepciones de memoria y patrimonio. La investigacion, de naturaleza basica con enfoque cualitativo
descriptivo y exploratorio, adopté la historia oral como procedimiento metodolégico. El marco
tedrico articula las nociones de colonialidad del saber (Anibal Quijano) y poder-saber (Michel
Foucault) para desnaturalizar las narrativas oficiales de la historia. Los resultados se presentan en tres
ejes de analisis: el patrimonio como bien comun versus propiedad privada; la memoria como
ancestralidad y resistencia; y el papel de la escuela indigena como territorio de re-existencia y
transmision de saberes. Se concluye que los conceptos de memoria y patrimonio, tal como los
entienden los lideres guaranfes, evidencian la distancia entre las categorias occidentales
institucionalizadas y las cosmovisiones indigenas, sefialando la necesidad de una descolonizacién
epistemoldgica que reconozca la pluriversalidad de las formas de recordar y narrar el pasado.
Palabras clave: decolonialidad; historia oral; pueblos indigenas; memoria; patrimonio.

Recebido em data 2/2/2026 Aprovado em data 17/4/2026



