SERIE ANTROPOLOGIA

16
EXTINCAO, ALIENACAO, OU SIMBIOSE?

Alcida Rita Ramos

Brasilia
1977



EXTINCAO, ALIENACAO, OU SIMBIOSE?

Alcida Rita Ramos
Universidade de Brasilia

Os Estere6tipos*

Para a grande maioria dos brancos, brasileiros ou nio, nio ha indios, mas O
indio, com | maitsculo, uma figura exética, uniforme, que tipifica um estilo de vida ja
totalmente incompativel com os tempos modernos. E um atavismo que, & distancia,
toma as cores de um ser romantico, mas se estd proximo, € um estorvo as intencdes
expansionistas regionais.

Em algumas partes do Brasil, principalmente nos centros urbanos do Sul, a
imagem do Indio é tdo nebulosa, que chega a se confundir com a de um outro indio,
também uniforme, importada pelo brasileiro na forma de filmes e revistas de quadrinhos
(Aquino, 1976). E o “pele-vermelha” norte-americano.

Se, em termos de imagem exdtica, o Indio é um ser extremamente difuso, como
“raga” virtualmente sub-humana, ele tem angariado varias caracteristicas que,
gratuitamente lhe sdo atribuidas por quem ja teve ou ndo contato com ele. Para uns, ele
¢ preguicoso, mentiroso, traigoeiro, sujo, insensivel, ou entdo ¢ o “nobre selvagem”
rousseauniano, ainda ndo deturpado pelas mazelas da civilizacdo, para outros, ou seja,
0s que formam a ala romantica da sociedade nacional.

E impressionante ver, por exemplo, que em plena década de 1960, quando os
conhecimentos da etnologia brasileira ja estavam suficientemente divulgados para
informar aqueles que fossem trabalhar junto a populagdes indigenas, um missionario
Selesiano que exerce suas funcbes na area do Uaupés descreveu 25 caracteristicas que
ele considera peculiares ao indio. Esse missionario, o Padre Alcionilio Briizzi Alves da
Silva consegue produzir uma verdadeira obra prima de esteredtipos e nocoes
pré-concebidas, meticulosamente coletados e descritos num volume sobre os grupos
tribais do rio Uaupés. Suas “Observagdes sobre a Psicologia do Indio” forma inspiradas
na imagem por ele criada da sub-categoria “Indigena uaupesino”.

A guisa de ilustracio, vejamos algumas das mais notaveis nocdes defendidas por
esse missionario: “O indio, como fisicamente ¢ lento de movimentos, também ¢ tardio
para dar-nos a mais Obvia resposta. Mororo para entender uma ordem que lhe damos,
encontra dificuldades em acompanhar o nosso raciocinio”. Desse modo, “Nao ha, pois,
esperar no indigena grande tenacidade de vontade. N&o se pode contar com ele para um
trabalho sempre idéntico”. Porque o Indio “sente-se inferior ao branco”, percebe-se que
ante “o civilizado, cuja superioridade reconhece e sente, mostra sempre docilidade”.
Como n&o poderia deixar de ser, o Indio do Padre Briizzi é essencialmente preguicoso:
“... o indio ndo ¢ nem herdi da fadiga, nem o protdtipo da indoléncia, embora por

! Este trabalho é baseado na Introduc&o a um volume que elaborei recentemente, sob o titulo Hierarquia e
Simbiose, Relagdes Inter-tribais no Brasil, que deverd ser publicado no futuro préximo. Sou
extremamente grata a meu colega e marido Dr. Kenneth I. Taylor pelas sugestfes de inestimavel valor
que fez durante a fase de elaboracdo do presente trabalho. Agradeco também aos colegas Drs. P. Daivd
Price, Roberto Cardoso de Oliveira e Mireya S. de Soares, por sua leitura e critica do manuscrito. A
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temperamento seja lento nos movimentos. Produzird, no entanto, um trabalho razoavel
sob duas condi¢des: um respeito timoroso do branco e uma fiscalizagdo constante”.

Como se tais atributos néo bastassem para tornar o Indio em presa facil do afd
missionario, os indigenas sdo também “mentirosos natos”, sofrendo ainda dos seguintes
pecados: inveja, furto, vinganca, vaidade, soberba, gula. Tém, porém, algumas
qualidades. Exibem, por exemplo, “a sua encantadora ingenuidade. E uma raga alegre”.
Sdo, além disso, estoicos, observadores criticos, donos de mentalidade pragmatica e
apurado gosto artistico, mas sdo vitimas de ilusdes coletivas que lhes deturpam a
imaginagdo: “Compreende-se facilmente que assim o seja, faltando-lhe o controle de
uma inteligéncia mais desenvolvida e educada, tendo, pelo crontrario, o espirito
informado por lendas e crengas pueris, incoerentes ¢ mesmo absurdas” (Briizzi, 1962:
138-169).

Tal colecdo de esteredtipos representa, antes de tudo, uma atitude que € bastante
difundida entre os brancos e se caracteriza principalmente por um forte paternalismo.
Infelizmente, o livro desse missionario é de acesso relativamente facil ao publico, sendo
portanto veiculo de transmissdo e reforgo de preconceitos e julgamentos de valor sobre
uma imagem ja bastante deturpada e abusada pela populacdo nacional. Revela em seu
autor um zelo missionério, uma insensibilidade e desinformacdo etnogréaficas que
chegam a caricatura.

Deixa, no entanto, de mencionar explicitamente uma caracteristica tdo decantada
e popular entre as que s&o atribuidas ao indio: o ser ele infantil, a eterna crianca que,
sendo oficialmente declarada irresponsavel, necessita de permanente tutela por parte de
seus maiores, os brancos (Vide, por exemplo, o Estatuto do indio sobre a tutela do
indigena, Capitulo 11. Lei N° 6.001 de 19 de dezembro de 1973).

Os 25 tragos “psicologicos” do Padre Briizzi mostram o Indio essencialmente
como o ser ndo cristdo por exceléncia, e portanto, fornecem a justificativa perfeita para
a acdo catequista dos missionarios. No caso especifico do Uaupés, os Salesianos tém-se
distinguido por demonstrarem sistematica e consistentemente total desrespeito pelas
culturas e existéncia autbnoma dos muitos grupos tribais da area. Pelo que foi citado
acima, € clara a utilizacdo que esses missionarios fazem do trabalho indigena, a pretexto
de ensinamentos dubios de como tornar o Indio em ser “humano”, isto é, em travesti
social do “civilizado”. A imagem deste Ultimo, por sua vez, sendo estereotipada, ¢
igualmente falsa. Por contraste aos “defeitos” do Indio, apontados pelo Padre Briizzi,
este atribui implicitamente ao abstrato “civilizado” as qualidades correspondentes: ser
diligente, honesto, sincero, esperto, lucido, sensivel, sensato, altruista, etc., etc., etc.

Tais nocBes propdem que a figura do indio tenha uma uniformidade ubiqua,
prestando-se, assim, muito adequadamente para justificar e endossar atitudes, interesses
e acles que tém na mera existéncia das populagdes indigenas um inconveniente.
Cultivar a imagem estereotipada — € portanto instrumento eficaz de generalizagdes — do
indio homogéneo, uniformemente selvagem, uniformemente infantil, uniformemente
incompetente onde quer que viva, 0 que quer que faca, frente a sociedade nacional, é
negar a incdmoda realidade da multiplicidade étnica, da presenca de indios como seres
humanos concretos, produtos de sistemas sociais, de estilos de vida e de processos
histéricos grandemente diversificados.

A propria politica indigenista atual parece ndo levar em conta a diversidade
étnica e cultural que existe no Brasil indigena, como bem o atestou recentemente P.
David Price, quando disse que uma politica indigenista s6 pode ser racional se levar em
conta o sistema politico de cada sociedade tribal: “O que ¢ necessario ¢ que o
indigenismo deixe os esteredtipos sobre o indio e estude cada sociedade indigena para



basear sua politica indigenista na politica indigena daquela sociedade” (1975:50). A
meta oficial de integracéo do Indio & sociedade brasileira, a julgar pelas evidéncias (por
exemplo, a maioria dos artigos que compdem os Boletins Informativos da FUNAI,
especialmente aqueles sobre frentes de atracdo) parece tomar como base a onipresenca
dessa ficgdo, que é o Indio generalizado. Tal integracdo, logo de inicio, ja pressupde que
a mesma politica de aproximac&o serve para todo e qualquer grupo indigena, queira ele
ser aproximado ou nao, esteja ele isolado da civilizacdo, ou tenha séculos de contato
com a sociedade nacional.

Essa atitude oficial é tanto mais perturbadora, quanto é a real situacdo do quadro
indigenista do pais: 0os grupos tribais que vivem subordinados e em dependéncia
irreversivel da sociedade envolvente, dependéncia essa criada por esta mesma
sociedade, a partir de uma “pacificagdo” inicial, enfrentam problemas diversos, os quais
demandam solucgbes especificas a cada caso. Até mesmo a questdo universalmente
problemética da posse de terra indigena requer solucGes especificas para 0s casos
particulares. As necessidades de territorio de um grupo que sobrevive basicamente de
caca (como, por exemplo, Mura-Piranha, segundo relato de Oliveira e Rodrigues, 1975)
sdo obviamente diferentes daquelas de um grupo que é essencialmente agricultor (como
o caso dos Indios do Nordeste, conforme Amorim, 1970).

Atribuir as populacdes indigenas uma identidade unica, monolitica é, pois,
mistificar uma realidade altamente complexa e, para muitos, importuna. Como coloca
Cardoso de Oliveira, muito apropriadamente, “toda politica indigenista, sua legislacdo e
sua pratica comprovam esse reducionismo das etnias indigenas numa Gnica categoria
abstrata denominada “Indio”. Esse indio, inventado pelo “civilizado” (outra categoria
abstrata), constitui o alvo da politica indigenista. Parece se encontrar ai 0 maior dos
equivocos. Como eludi-lo? Suprimindo-se o indio, enquanto categoria abstrata. Mas
enquanto essa supressdo nao se da, ... a pratica indigenista continua conformando (ou
deformando) o indio “de carne e 0sso” ... [com] formulagdes, ingénuas umas, capciosas
outras, elaboradas no polo oposto ao indio, particularmente nos centros de decisdo das
politicas missionarias ou governamental” (1972: 12).

E somente a partir do reconhecimento claro e inquestionavel de que hé etnias,
culturas e problemas diversos, que se pode chegar a fazer justica as populacdes
indigenas. E admitindo a existéncia de grupos tribais em sua especificidade, que se pode
tentar reparar os danos ja causados pela secular insisténcia na mistica de que o indio é
igual em toda parte.

Diversidade Etnica e Relativismo

Neste trabalho apresentarei, em forma redusida, trés situacdes diferentes de
contato inter-tribal encontradas em territorio brasileiro. A escolha dessas situacdes tem
dois objetivos. O primeiro € justamente denunciar e desmistificar a ficcdo do indio
generalizado. E nada melhor para isso, do que trazer ao leitor casos em que dois ou mais
grupos indigenas convivem de modo muito préximo, sem que em momento algum se
confundam uns com os outros, ou deixem de exercer as suas etnias especificas. Quando
vemos dois grupos tribais distintos em interagdo, ndo ha como escamotear o fato de que
tribos diversas tém culturas diversas, por vezes a ponto de uma delas ser mais
semelhante ao branco (em sistema de producgdo, em sistema ético, ou 0 que quer que
seja), do que com qualquer outra tribo. Pelo exame de situacdes concretas, onde estdo
em confronto dois ou mais grupos tribais diferentes, pretendo, portanto, demonstrar a
diversidade e a especificidade de sistemas sociais indigenas e os modos como tal



diversidade é utilizada no processo de acomodacdo mutua em cada situacdo especifica
de contato inter-tribal.

O segundo objetivo é mostrar como sociedades tribais em conjuncdo, que
apresentam relag0es de desigualdade social entre si, desenvolveram um tipo de
interacdo tal, que permite a coexisténcia de dois ou mais grupos, sem que haja a
tentativa de eliminagdo de um grupo, considerado inferior, pelo outro, tido como
superior, numa demonstracdo cabal de relativismo cultural ao vivo. Nao conhecemos
nenhuma situagdo de contato inter-tribal, a0 menos no Brasil, em que se manifestem
indicios de contradi¢bes sociais de natureza tal, que a existéncia de um dos grupos
implica na destruicdo do outro. Concentramos a atengdo nos casos empiricos em que 0s
sistemas de interacdo inter-tribal sejam caracterizados por relacBes assimétricas,
hierarquicas, ndo-igualitérias, justamente pelo fato de serem os mais semelhantes
estruturalmente aos que envolvem a interacdo de indios e brancos. Ndo conhecemos
nenhuma situacdo de contato interétnico, i.e., branco/indio, em que as interrelaces
sejam marcadas por simetria e igualdade social 2. Essas relacdes inter-tribais
assimétricas sdo, pois, apropriadas para demonstrar que, apesar de terem em comum
com as situacdes de contato branco/indio a assimetria, ndo apresentam o problema de
contradi¢bGes existenciais entre os grupos envolvidos, ndo havendo a tentativa de
negacdo de um grupo pelo outro, como € o caso das relagdes interétnicas conhecidas.

Casos como o Alto Xingu, portanto, ndo seriam adequados para demonstrar esse
fato, pois diferem de situacdes interétnicas nesse aspecto crucial: a falta de assimetria,
de hierarquizacdo de relacbes. O Alto Xingu é tipico de relagdes simétricas, igualitarias,
em que cada grupo tribal desfruta de posicdo econémica, social, politica e ritual
semelhante e complementar aos demais. N&o h4, ao que parece (Zarur, 1975) nenhum
grupo xinguano que seja considerado “superior” aos outros, nem que exerca qualquer
tipo de hegemonia local. Em termos econémicos e rituais, por exemplo, o Alto Xingu
constitui-se num verdadeiro paradigma de simbiose, em que cada grupo contribui com
produtos especificos na grande rede de trocas que la tem lugar, e participa
conjuntamente nos varios ritos comuns a todos 0s grupos.

Igualmente excluidas estdo aquelas situacfes onde o contato entre grupos tribais
se da apenas numa esfera — a guerra — sendo, pois definido por acBes essencialmente
anti-sociais. Nesses casos, como por exemplo, entre Urubu e Guaja (Huxley, 1956:
88-104), ndo chega a se formar um sistema de interacdo, ou melhor, é um interacdo
negativa, havendo apenas ligeira justaposicdo de interesses numa determinada e Unica
area comu. Cada grupo, vendo o outro como inimigo, inibe a possibilidade de
emergéncia de uma “situacdo de contato”, isto €, de um sistema de relacdes que ¢
inerente ao encontro de dois ou mais grupos em interag&o.

Os trés estudos de caso aqui resumidos sdo resultados de pesquisa de campo,
recentes, descrevendo situacdes que existem na atualidade, ou seja, que séo reais e
presentes no cenario indigenista brasileiro. A primeira situacdo de conjuncéo inter-tribal
envolve os indios Maiongong e Sanumé no norte do Territorio de Roraima. A segunda
descreve o sistema inter-tribal existente no Alto Rio Negro, entre os chamados indios do
Rio e os indios Maku. A terceira, no Parand, apresenta o contato entre Kaingang e
Guarani que, por razdes alheias a sua vontade, passaram a coexistir na mesma reserva
indigena.

Essas trés situacbes de contato apresentam uma caracteristica em comum: 0s
grupos tribais nelas envolvidos mantém entre si relagdes assimétricas, ndo igualitarias.

2 Vide Cardoso de Oliveira (1976%53-8) sobre a classificagdo de situagBes de contato inter-tribal e
interétnico (envolvendo indios e brancos).



Isto significa que um grupo (ou grupos) se julga superior ao outro: 0s Maiongong se
julgam superiores aos Sanuma, os Indios do Rio aos Maku e os Kaingang aos Guarani.

1. A Situag8o Maiongong-Sanuma®

Os Maiongong e o0s Sanuma partilham do mesmo meio-ambiente e
desempenham o0 mesmo tipo de atividades vitais (agricultura, caca e coleta,
principalmente). Habitam a regido montanhosa do Parima que constitui o divisor de
Aguas entre as bacias do Orinoco, na Venezuela e do Amazonas, no Brasil. O contato
entre eles se deu quando a expansdo dos Sanuma (parte do grupo linguistico Yanoama),
supostamente vindos do sul, alcancou o territorio até entdo aparentemente dominado por
tribos Caribe, nas quais se incluem os Maiongong. Essa expansdo teve como
consequéncia o deslocamento, para o norte, de todos os grupos que antes habitavam a
area, restando apenas os Maiongong.

Terminado o periodo de guerra, aceitos 0s invasores como novos residentes da
area, estabeleceu-se entdo um sistema de relacGes inter-tribais bastante elaborado, onde
0 carater simbiotico atinge, ndo sO a esfera econébmica, mas também a social e a
religiosa.

Neste caso especifico, foi o invasor que passou a ser considerado como inferior
ao invadido. Os Maiongong mantém uma ideologia de superioridade frente aos Sanuma,
que busca principalmente na menor sofisticacdo tecnoldgica destes Gltimos a melhor
justificativa. Os Sanuma, na sua maioria, ndo assumem essa inferioridade, embora nédo
neguem a maior capacidade tecnologica dos Maiongong.

As relacBes entre os dois grupos alcancaram um equilibrio que é mantido
basicamente por um sistema de intercdmbio de bens e servicos, que envolve, desde a
troca de alimentos e artefatos, como rede, ralos, tipitis (usados no fabrico do beiju de
mandioca), até servigcos funerarios e de cura, fornecidos pelos Sanumé em troca de
pagamento pelos Maiongong.

A interacdo que se desenvolveu entre Maiongong e Sanuma precede de cerca de
100 anos a chega de brancos a area, 0s quais se constituem essencialmente em
missionarios protestantes (da Missdo Evangélica da Amazénia). Estes ndo sédo, portanto,
responsaveis pela criacdo do sistema de conjuncdo caracteristico das relacbes
inter-tribais Maiongong-Sanum@, embora, uma vez presentes na regido, ndo deixassem
de influir no curso dessas relacdes. Desde que comecaram a trabalhar na area — ha cerca
de 13 anos — esses missionarios bem cedo se deram conta de que eram 0s Maingong 0s
“superiores”, mais “adiantados” e, de modos mais ou menos explicitos, passaram a
adotar a ideologia destes sobre 0os Sanuma4, basicamente por falarem algum Portugués e
por “trabalharem bem”. Apesar disso, os missionarios esforcam-se por proporcionar
iguais oportunidades de trabalho e remuneracao para os membros de ambos 0s grupos.

As diferencas culturais entre Maiongong e Sanum& sdo bastante Obvias e
profundas, sendo reconhecidas e mesmo cultivadas por ambos 0s grupos, que encontram
em seus respectivos modos de agir (como posturas corporais, habitos alimentares,
modos de casar) e de pensar (cosmovisdo, regras de comportamento, codigos culturais
diversos), maneiras de preservar as fronteiras étnicas que 0s separam um do outro.

No entanto, ha um alto grau de tolerancia entre ambos 0s grupos. Por pior que
um deles seja aos olhos do outro, isso nunca é razdo para se tentar eliminar a sua
presenca. Assim, para 0s Maiongong, 0s Sanuméa podem ser mentirosos, exagerados,

¥ Maires detalhes sobre o caso Maiongong-Sanuma sio encontrados em Ramos (1974, s.d.).



briguentos e ladrGes mas, por mais irritantes que possam ser, tém o direito de assim o
ser, porque sdo Sanuma. Por sua vez, os Maiongong podem, de acordo com 0s Sanuma,
praticar incesto, se embriagar com caxiri ou ser interesseiros e exploradores, mas essa é
a maneira de se ser Maiongong, por mais estranho que lhes possa parecer.

2. A situacéo Indios do Rio-Maku*

Os Maku e os chamados indios do Rio vem na regio entre o rio Uaupés e seus
afluentes Papuri e Tiquié, na area de fronteira entre o Brasil e a Colémbia. Os indios do
Rio (constituidos por grupos Tukano, Desana, Pira-tapuia, Cubeo, Tariana e outros)
com essa denominacdo indica, habitam as margens dos rios maiores, sao sedentarios e
sua economia se baseia tipicamente na agricultura e na pesca.

Por sua vez, os Maku ocupam a area da floresta inter-fluvial, longe dos grandes
rios, e proximo a pequenos igarapés e riachos. Ddo grande importancia a caca e,
secundariamente, desenvolvem uma pequena agricultura de mandioca, essencialmente.
Portanto, apesar de viverem na mesma éarea geografica, Maku e Indios do Rio ocupam
nichos ecoldgicos bastante diferentes, o que se correlaciona com estilos de vida
totalmente diversos. Pelo fato de os Maku viverem na floresta, ndo construirem aldeias
tdo duradouras quanto as dos Indios do Rio, por casarem com pessoas que falam a
mesma lingua, sendo fatalmente relacionadas por parentesco, eles sdo vistos por estes
como estando mais proximos dos animais do que dos seres humanos. Essa visdo tem
repercussdes bastante concretas ao nivel das relagcdes, econdmica em especial, que se
estabeleceram entre esses grupos. A diferenciacdo ecoldgica é tratada de tal modo, que
os Maku s&o os responsaveis pelo fornecimento de carne aos indios do Rio, enquanto
estes 0s suprem de farinha, tabaco e outros produtos agricolas. Porém, talvez mais
importantes do que estes, sd0 os bens industrializados, aos quais os indios do Rio tém
facil acesso por viverem muito proximos as missGes. No Alto Rio Negro, os
missiondrios catolicos, Salesianos, estabelecidos na area ha mais de 50 anos,
desenvolveram uma poderosa infra-estrutura que suporta suas operagdes, especialmente
em termos de hospitais e internatos. Com técnicas de instrucdo escolar orientadas a
“civilizar” os indios, esses missiondrios conseguiram descaracterizar culturalmente
cerca de 10.000 indios do Rio. Para os Salesianos, os Maku s3o pouco mais que
animais, que é essencialmente como sdo vistos pelos grupos ribeirinhos. Assim, a
situacdo hierarquizada que ja existia entre Maku e indios do Rio, ficou ainda mais
acentuada com a interferéncia missionaria, particularmente no que diz respeito ao
acesso e posse de bens industrializados.

Esses bens “civilizados” sdo uma forma de pagamento de que dispdem os Indios
do Rio para recompensar 0os Maku pelo fornecimento de carne. Mas talvez de maior
importancia social, do que essa troca de alimento por bem manufaturado, é o sistema de
trabalho que existe entre os dois grupos, segundo o qual, os Maku fornecem mao de
obra para trabalhos agricolas e domésticos, recebendo dos Indios do Rio esses mesmos
bens de troca. Esse sistema tem sido caracterizado como do tipo patrono/cliente (Wolf,
1974:18), pelo fato de se aproximar do sistema de patronagem, em que os direitos e
obrigagdes estabelecidos vdo além da esfera puramente econémica, abrangendo o social,
0 ritual, etc.

A situacdo dos Maku/indios do Rio é a que mais se aproxima de uma
configuracdo de exploracdo de um grupo tribal pelo outro (ou outros). Pelo fato de os

* A situacdo dos indios do Rio e dos Maku é caracterizada com maiores informagbes em
Silverwood-Cope (1972) e Ramos (s.d.).



Maku trabalharem como bragais para os indios do Rio, eles tém sido vistos como
escravos que servem e dependem de seus senhores. Por ter essa aparéncia de sistema
servil, a situacao inter-tribal do Alto Rio Negro, envolvendo esses dois agrupamentos de
indios, tem sido julgada pelos brancos que por |4 passaram, como sendo de
“escravidao”. Na realidade, ¢ inquestionavel o carater simbidtico das suas relagdes. Os
indios do Rio dependem dos Maku para adquirir carne de caga, os Maku dependem dos
indios do Rio para adquirir bens manufaturados, apesar da presenca de missionarios na
regido, a fonte de distribuigéo desses bens.

Este caso é o que demonstra o maior grau de desigualdade entre as duas partes.
Os indios do Rio se dizem superiores, agem como tal e transmitem, consciente ou
inconscientemente, essa nogdo aos missionarios. Os Maku assumem, até certo ponto, a
inferioridade que lhes ¢ atribuida, quando atuam no sistema de conjuncdo. Fora dele,
isto é, em seu contexto habitual dentro da floresta, entre os seus semelhantes, eles
renegam tal superioridade dos outros, escarnecendo deles, reduzindo-os a motivo de
risos e chacotas. Sob esse aspecto, € marcante a semelhanca com a situacdo africana
entre Pigmeos e Bantu descrita por Turnbull (1961, 1965).

A atuacdo dos missionarios tem, em grande medida, reforcado o carater
hierarquico desse sistema de relagdes inter-tribais. Ao mesmo tempo, sua incapacidade
de perceber as diferencas cruciais entre os dois tipos de sociedades tem resultado na
elaboracdo de todo um conjunto de valores negativos com relagdo aos Maku, e na
desastrosa tentativa de transforma-los a imagem dos indios do Rio.

A situagdo do Alto Rio Negro representa um excelente caso-teste para a
apreensdo das variaveis responsaveis pelo éxito e fracasso da acdo missionaria. Quando
de sua chegada a regido, encontraram os indios do Rio fixados ao longo dos rios, num
estilo de vida essencialmente sedentario, com casas-aldeias comunais permanentes, e
toda uma ideologia que reforca esse sedentarismo. Cairam presas faceis dos propdsitos
catequistas dos missionarios, que nada mais tiveram que fazer, se nao tirar o maximo de
vantagem dessa sedentarizacao.

Ja os Maku tém como universo de acdo e de representacdo a floresta e a
mobilidade que esta induz. Seu habitat é virtualmente vedado aos indios do Rio, que
temem a floresta e por isso 0os Maku tém em seu poder a capacidade de decidir se
guerem ou ndo aproximar-se daqueles indios ou dos missionarios, que também evitam a
floresta. Tendo, pois, seu nicho proprio e exclusivo, os Maku até agora tém conseguido
praticamente ficar a salvo das influéncias dos religiosos. Sua grande mobilidade
espacial tem-lhes permitido aproximar-se e distanciar-se do raio de acdo missionaria,
iludindo-a. Tém, portanto, escapado ao processo de apatia cultural que tem abatido tdo
drasticamente as tribos ribeirinhas, pois estas tém sofrido um constante bombardeio de
ensinamentos e praticas etnicamente desmoralizantes, por parte dos Salesianos. Sendo
0S missionarios praticamente 0s Gnicos brancos na area, sua presenca tem um peso
desmesuradamente grande. E impossivel prever por quanto tempo mais os Maku
conseguirdo se manter afastados e autbnomos diante dessa presenca persistente e
insistente que tem contaminado as relagdes inter-tribais.

3. A situacdo Kaingang-Guarani®

Nas duas situagdes resumidas acima, vimos que as relagdes entre os diversos
grupos tribais em conjuncdo se definiram a partir dos mecanismos que foram

% Sobre a situagdo Kaingang-Guarani, vide Moura Pires (1975).



estabelecidos pelos proprios membros desses grupos, sem que tivesse havido
interferéncia de agentes externos na criagdo dessas situagdes inter-tribais. No caso dos
indios Kaingang e Guarani, que partilham das mesmas reservas indigenas no sul do
Brasil — S&o Paulo, Parang, Santa Catarina e Rio Grande do Sul — a situagéo de contato
que envolve essas duas tribos surgiu e tomou forma como decorréncia do processo de
expansdo da sociedade brasileira. A presenca de populac6es regionais forgou a interagdo
desses dois grupos tribais que, anteriormente, nada tinham em comum, além da troca de
hostilidades. Esta situacdo €, portanto, o resultado direto de antagonismos interétnicos,
isto é, em que brancos e indios disputaram o0 mesmo territdrio, sendo que os brancos,
como seria previsivel, levaram a melhor. Desse modo, a interacdo dos Kaingang com 0s
Guarani € inteiramente impregnada pela influéncia da sociedade regional, através de
Seus preconceitos, esteredtipos, generalizagdes.

Das trés situacdes aqui focalizadas, é esta em que se sente com maior forca os
efeitos da aplicagdo da categoria “Indio”, ou, como se diz na area, “brugre”, através da
qual se atualiza o conceito de indio homogeneizado.

Numa das reservas melhor conhecidas — Mangueirinha, no sul do Parand — a
peculiaridade da situacdo geografica é, em parte, responsavel pelo afastamento social
que existe entre os dois grupos. Os Kaingang e os Guarani, colocados na mesma
reserva, por forca de pressdes de fazendeiros regionais e de determinacdo do antigo SPI,
ndo chegam a constituir um sistema de interacdo intensa, pelo fato de seus respectivos
territorios estarem cortados por uma gleba que os duplica em tamanho e que esta nas
maos da firma Slaviero a qual explora madeira no local.

Cada grupo tribal produz para sua prépria subsisténcia e 0 pouco que sobra,
tornado em excedente, é vendido em mercados regionais diferentes. Mas, se por um
lado ndo existe o carater simbio6tico em seus sistemas de producédo (ou em outras esferas
de suas vidas), por outro lado, ndo ha também exploracdo de um grupo pelo outro. O
que ha é uma tolerancia mutua, no que diz respeito a préaticas sociais e estilo de vida de
cada um, apesar da ideologia Kaingang que enfatiza a inferioridade dos Guarani. Essa
ideologia de desigualdade, que leva os Kaingang a ver os Guarani como seus inferiores,
é, entretanto, informada pelas no¢bes que chegam a eles dos regionais, para 0s quais
indio quer dizer “bugre” e “bugre” ¢ um feixe de atributos, todos negativos, dentre os
quais, se destacam: ser preguicoso, bébado, ignorante, bobo, animalesco.

A situagdo Guarani/Kaingang se distingue das demais justamente por esse
carater de contaminacao que sofrem as suas relacfes dos preconceitos e estere6tipos da
populagéo regional que os circunda. Junte-se a isso a atuacdo dos administradores da
FUNAI que, imbuidos dessas mesmas nocdes, mas cientes também das especificidades
culturais dos dois grupos, privilegiam os Kaingang, pois estes tém-se acomodado mais
facilmente a discriminagdo de que sdo vitimas, dando a impressdo de serem “mais
civilizados” do que os Guarani. Essa impressdo ¢ tdo forte que chega a convencé-los a
eles mesmos, a0 menos quando se comparam aos Guarani. Estes, em toda essa trama,
acabam por se tornar marginalizados com relagdo aos poucos beneficios que advém da
vida em reserva.

Os Guarani e os Kaingang “se situam diante da estrutura da reserva, que € a
mesma para ambos, de modos bastante diferentes. Enquanto para o Kaingang a reserva
se constitui no seu ponto central de referéncia, no lugar onde se concentra o seu maio
foco de lealdade, para os Guarani ela é simplesmente o local onde habitam, podendo
estar hoje aqui, e amanhd, dependendo das circunstancias, em qualquer outro lugar onde
haja outros Guarani”. Poder-se-ia dizer que “enquanto o Kaingang se define em relagdo
ao territorio, o Guarani se define em termos de tribo, considerando que todas as areas
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onde existem Guarani sdo igualmente adequadas para morar”. E possivel que “dessa
orientacdo central decorram as demais manifestagOes diferenciais entre Kaingang e
Guarani a respeito de suas respectivas reacGes a estrutura da reserva. Atraves dela,
podemos explicar a um sé tempo a ‘submissao e humildade Kaingang’ e a ‘indiferenca e
o nomadismo do Guarani’ tdo decantados, por aqueles que se véem obrigados a tratar
com membros dos dois grupos tribais” (Moura Pires, 1975: 73).

Tal orientacdo explicaria também a aparente marginalizacdo do Guarani nas
reservas da FUNAI. Essa marginalizacdo existe apenas aos olhos dos brancos e é
provavelmente o resultado de comparacao entre as atitudes Kaingang e Guarani, face as
demandas do branco. Para o Kaingang, antes de fazer o que o civilizado quer, a ter que
sair de sua terra; para o Guarani, € irrelevante o local de moradia, desde que se possa
agir com autonomia, partilhada por outros Guarani. Por outro lado, os Guarani
representam para os Kaingang a imagem do indio “puro” e, como tal, estio mais
claramente habilitados a receber os beneficios da protecdo oficial do que o indio
“mestico”, categoria muito comum entre os Kaingang. Desse modo, a especificidade
étnica Guarani, embora depreciada pelos Kaingang, ao nivel de seu discurso com 0
civilizado, é em outro nivel, também ideol6gico, mas talvez mais utilizado dentro do
proprio grupo, emulada por estes, no sentido de que se destaca da dos “mesti¢os”, cuja
imagem tende a se fazer a semelhanca do branco.

Comparando as trés situagdes acima, vemos, entad, que nos casos em que a
conjuncao dos grupos tribais ja existia antes da chegada dos brancos, estes ndo puderam
deixar de perceber as diferencas entre os diversos grupos indigenas, passando mesmo a
privilegiar um dos grupos, geralmente aquele que apresenta maiores semelhancas com o
“civilizado” ou que faz um esfor¢o para ser julgado como tal, em comparagdo com o
outro grupo, tido como inferior, tanto por indios, como por missionarios.

Funcionarios da FUNALI, tais como Chefes de Postos, atendentes de enfermagem
e outros que trabalham diretamente com populacGes tribais diversas tendem a passar
pelo mesmo processo de reconhecimento de diversidade cultural e étnica por que
passam 0S Missionarios.

Vé-se, pois, que tanto para o missionario, como para o funcionario da FUNAI,
lidando direta e intensamente com esses indios, é impossivel furtar-se a constatagdo
evidente de que existe variacdo entre os indios, de que as populacdes tribais ndo sdo
uniformes.

O tragico € que, ao nivel onde as decisbes sdo tomadas sobre o destino dos
indios — elegacias Regionais, sede da FUNAI em Brasilia, ou outras instancias mais
elevadas — esse reconhecimento empirico da variabilidade cultural e étnica por parte
daqueles que convivem com os indios, ndo €é levado em consideracdo, mas
consistentemente ignorado.

As situacdes aqui descritas ndo sdo as Unicas desse tipo de contato.
Encontramos, também no continente sul-americano, o caso, se bem que historico, da
situagdo inter-tribal que envolvia os Mbaya-Guaikuru e os Guana, na area do Chaco. O
seu sistema social conjunto era altamente hierarquizado. Nele os Guaikuru, cuja
sociedade era, ela mesma, estratificada, assumiam o status de dominadores, guerreiro,
que, gracas a aquisi¢cdo do cavalo, passaram a ter a hegemonia politica da regido. Os
varios grupos Guand, subordinados aos Guaikuru, estavam também organizados de
acordo com uma nitida estratificacdo social que incluia, por sua vez, os ‘“cativos”,
provenientes de outros grupos tribais. Os Guana tinham a obrigacdo de suprir os
Guaikuru com os produtos de suas rocgas, ja que eram essencialmente agricultores. Os
Guaikuru, por seu turno, forneciam aos Guana a necessaria protecdo militar contra 0s
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ataques de outros grupos inimigos, além de produtos pilhados de nucleos populacionais
de brancos. A situacdo de contato inter-tribal chaquenha caracterizava-se, portanto, por
um tipo de arranjo hierarquico que permitia a existéncia de variabilidade sécio-cultural
e a atualizacdo de relagdes simbioticas, em que cada grupo contribuia com sua parte no
jogo de interdependéncias econdmicas e politicas®.

Tal sistema hierarquizado que existiu no Chaco até a segunda metade do século
passado. chegou ao fim como decorréncia do contato com a populacdo regional que se
instalou na éarea e que, de uma maneira ou de outra, influiu de tal modo na vida dos
indios, que acabou por esfacelar o sistema de interacdo inter-tribal. Este foi substituido
por outro, que bem exemplifica o que Cardoso de Oliveira tem chamado de fricgdo
interétnica, isto €, “o contato entre grupos tribais e segmentos da sociedade brasileira,
caracterizados por seus aspectos COMPETITIVOS e, no mais das vezes,
CONFLITUAIS, assumindo esse contato muitas vezes propor¢des ‘totais’, i.e.,
envolvendo toda a conduta tribal e ndo-tribal...” (1964: 128. Enfase do autor).

O caso chaquenho, embora escapando ao nosso interesse presente, por
representar uma situacdo histérica é de grande importancia para avaliarmos o que
podera ocorrer nas situacfes aqui estudadas. Nestas, 0s grupos tribais sofrem, ou estdo
em via de sofrer, pressdes da sociedade nacional para se uniformizarem, para perderem
as suas caracteristicas étnicas proprias e se tornarem mais alguns espécimes do
decantado indio abstrato.

Darcy Ribeiro resume o fim da situacdo inter-tribal Guana/Guaikuru:

“... Aos poucos os portugueses foram estabelecendo contato e colocando sob sua
protecdo as tribos Guana, antes dominadas pelos Guaikuru, isolando-as até
reduzi-las a um simples grupo, incapaz de exigéncias. Proibidos de guerrear as
tribos amigas dos portugueses, os Mbaya tiveram de orientar suas hostilidades
para povos mais distantes, que viviam sob suserania espanhola... Aos poucos foi
diminuindo seu poder guerreiro, com a perda dos antigos vassalos e a
diminuicdo crescente da sua populacdo, em virtude principalmente das doengas
transmitidas pelos civilizados... Assim, com 0s anos de convivéncia politica,
passaram de aliados senhoriais a simples indios dominados, de negociantes de
cavalos proprios e roubados a meros pedes de fazendas”. (1970: 82).

As Opcdes do Indio em confronto com o Branco

Todas essas situacdes de contato inter-tribal, onde a interacdo dos grupos é
caracterizada por desigualdade social, podendo mesmo conter relacbes de aparente
dominacdo e sujeicdo, apresentam uma diferenca basica das situacdes que envolvem
indios e brancos, em sistemas de contato, ndo mais inter-tribais, mas o que Cardoso de
Oliveira optou por chamar de interétnicos, isto é, onde o indio enfrenta as pressfes de
outra sociedade, avassaladoramente mais poderosa tecnologica e politicamente que a
sua (1972: 85-129). Enquanto nas situagdes interétnicas a natureza e os interesses das
sociedades em conjuncéo sdo de tal modo diversos, que a existéncia de uma tende a
anular a da outra, nas situac@es intertribais ndo ha esse carater de contradi¢do, de
aniquilamento muatuo. Cada grupo guarda os limites territoriais do outro, observa
fronteira étnicas mantidas por cada parte e, dentro desses limites, se acomoda um ao
outro, num tipo de arranjo que nunca € completamtne unilateral, permitindo a criacdo de

® Para uma breve caracterizacdo da situacdo inter-tribal chaquenha, vide Cardoso de Oliveira (1976b:
31-9).
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interdependéncias econdmicas, sociais, rituais ou outras, que levam a caracterizacédo de
tais sistemas como essencialmente simbidticos. J& nos casos — a grande maioria em
territorio brasileiro — de encontro das etnias “branco” e ‘indio”, a presen¢a do grupo
indigena tem sido, a0 menos até 0 momento presente, constantemente rechagada pela
populacdo regional, dado o carater expansionista da economia nacional. Assim, para
justificar a posse da terra indigena, nada mais ébvio e comodo do que negar ao indio o
direito de existir, enquanto indio, para ndo dizer, em certos casos, enquanto ser humano.
Por sua vez, vendo-se rechacado, ameacado e extirpado de seus direitos de possuir terra
e de viver sua etnia, o indio que se encontra acossado pelas ondas da civilizacdo que
avancam sobre o seu mundo, ndo desejaria outra coisa se ndo ver o branco desaparecer
de uma vez por todas, permitindo assim uma volta as condi¢des que eram, antes da sua
chegada, humanamente possiveis, sem contradicBes sociais, sem a luta pela
sobrevivéncia étnica.

No encontro de brancos com indios, as varias reacdes que se tém desencadeado,
a partir da presenca antagénica dessas duas categorias, parecem ter seguido certas linhas
que recorrem sempre que interesses do mesmo tipo entram em jogo.

Se, por exemplo, o foco de interesse dos brancos € Unica e exclusivamente a
terra dos indios, e se esses brancos estdo respaldados por poder que apoie as suas acoes,
0 que tem ocorrido é a expulsdo sumaria dos indios dessa terra, nem que para isso seja
necessario extermina-los fisicamente. Exemplo disso sdo as expedigdes de “caga ao
bugre” e as expedic¢Bes punitivas que foram vérias vezes levadas a efeito na Amazonia
(ver, por exemplo, Cardoso de Oliveira, 1964: 31-42). No pungente relato sobre a
extingdo dos Indios Oti do Estado de S3o Paulo, do que extraimos a citacio abaixo,
temos mais um exemplo dessa agdo exterminadora. Quando suas terras foram invadidas
por ondas de criacao de gado, os Oti, cuja precaria subsisténcia de coletores e cacadores
raramente se beneficiava de carne, pois a caca ja se havia praticamente esgotado, viram
no gado uma inesperada e benvinda fonte de proteinas. Passaram entdo a “cacar” esses
animais.

“Entrementes, os criadores preparavam calmamente uma batida que deveria
exterminar todos os Oti. Juntaram cinquenta e se homens bem armados e numa
madrugada cercaram a principal rancharia. ...

Apavorados diante do furor da chacina, os outros grupos Oti trataram de escapar,
fixando-se mais longe, na orla da mata onde viviam seus inimigos Kaingang.
Mas dali continuaram cacando vacas e éguas sempre que se oferecia
oportunidade. ...Outras chacinas foram organizadas: por fim os criadores
cagavam os Oti com a mesma naturalidade com que estes atacavam seus
rebanhos. E foram ficando cada vez mais afeicoados ao esporte que nenhum mal
Ihes causava, porque, ja entdo, era sabido que jamais um desses indios havia
usado suas armas para defender-se dos sertanejos, simplesmente se deixavam
matar, sem esbocar qualquer reacdo além da fuga. ...

Em 1908 as ultimas sobreviventes dos Oti foram vistas pela Ultima vez: eram
entdo duas mulheres apeans, sentadas ao lado da estrada, cobrindo o rosto com
as maos”. (Ribeiro, 1970: 85-8).

Em outros casos, a invasdo de terras indigenas por colonos ou posseiros tem
levado ao deslocamento gradativo de populacGes indigenas que assim se marginalizam e
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acabam, ou vivendo em reservas indigenas sob condi¢cGes de existéncia nada
satisfatorias, ou se engajando como bracais, alugando barato sua forca de trabalho e se
acomodando nas camadas mais inferiores da sociedade regional. Para isso, eles tém que
abrir mdo, ndo necessariamente de sua existéncia fisica (se conseguirem sobreviver as
doencas de “civilizado”), mas de sua etnia. E ¢ na condi¢ao generalizada de indio que
eles enfim resistem a derrocada da avalanche ocidental.

Muitos indigenas tém perfeita consciéncia do processo de extin¢do por que
passam. Os Cuiva, grupo indigena que vive nas cabeceiras do rio Orinoco, na Colémbia,
e que vém sofrendo uma violenta depopulacdo, causada tanto por doencas contagiosas,
como por assaltos armados dos civilizados, explicam seu proprio desaparecimento e
multiplicagdo dos brancos, dizendo: “quando Cuiva morre, renasce um branco”’. Ou,
nas palavras de um indio Nambiquara, de Mato Grosso, de 14 anos de idade: “Quando
civilizado morre, ndo € grande coisa, porque tem muito civilizado. Mas quando indio
morre faz diferenca porque tem pouco indio™.?

Teriamos, assim um continuum de modalidades de expoliacdo do indio, ou
através da tomada de suas terras, ou da apropriacdo de sua forga de trabalho. Num dos
polos do continuum, teriamos a reacdo extrema do exterminio fisico do indio, quando a
sua presenca é por demais insuportavel para os designios expansionistas regionais ou
nacionais. No outro polo do continuum veriamos 0s remanescentes indigenas que
conseguiram sobreviver como seres bioldgicos, mas que sucumbiram etnicamente as
pressdes descaracterizantes que lhes impuseram os “civilizados”. Nestes casos,
encontramos os indios despidos de seu contedo étnico original, sendo precariamente
tolerados pela populagdo nacional envolvente, ja& agora na condicdo de “indios
genéricos, cada vez mais distanciados do que eram originalmente porque seu
denominador comum passa a ser representado pelo que absorveram de uma mesma
fonte externa e porque todos experimentam as mesmas compulsdes e 0S mesmos
desafios de redefinicdo do seu corpo de crencas e valores” (Ribeiro, 1970: 222). Nessa
condicdo, o indio fica a margem da corrente desenvolvimentista regional, sendo
explorado em seu trabalho ndo qualificado, numa situacdo de total dependéncia da
sociedade envolvente, muito além do ponto de onde é impossivel retornar.

Sob este aspecto, o indio sofre a desvantagem de carregar consigo o estigma de
uma tradicdo que é mal compreendida pelos brancos e que ha muito ja perdeu. A
sobre-exploragdo que entdo lhe é imposta, por ter nascido “indio”, e que é poupada as
classes de brasileiros desprovidos, coloca-o numa situacdo ainda mais precéria do que o
camponés ou o bracal regional, carente de terra ou outros meios produtivos.

Ao longo do continuum, teriamos situacdes intermediarias. Destas, talvez a mais
frequente seja a situacdo de reserva indigena, uma solucdo de compromisso entre 0s
dois polos do continuum, pois é uma tentativa de salvaguardar a existéncia fisica dos
indios, num territério que, comparado ao original, via de rega nao passa de “prémio de
consola¢do” ao perdedor. Dependendo do contexto regional em que a reserva esta
inserida, seus usuarios indigenas terdo ou ndo oportunidade de manter viva a sua
identidade étnica original. Assim, no Alto Xingu, esse privilégio tem sido, pelo menos
até agora, concedido as varias tribos que habitam o Parque Nacional. J& nas reservas do
Parana, como vimos acima muitos indios praticamente renunciaram a sua especificidade
étnica, face a insistente negacdo dessa especificidade pelos brancos locais, os quais lhes
impdem uma descaracterizacdo tribal, através da constante aplicacdo do conceito de
“bugre”, carregado de todas as conotacdes pejorativas que o definem.

" Bernard Arcand, “The Cuiva”, Tese de Doutorado, Cambridge, 1972, citado em Silverwood-Cope, s.d.
® Informacéo verbal de P. David Price.
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Relacdes de Simbiose e sua Lig¢&o

Em contraste com essas situa¢es de desencontros interétnicos, onde o indio sai
sempre perdendo (ver a analise de Da Matta sobre o custo de ser indio, 1976), mesmo
quando ele consegue se encaixar numa estrutura remotamente reminescente de simbiose
com a sociedade regional, através da troca de forca de trabalho por remuneracéo, todos
0s casos de conjuncédo inter-tribal mostram uma auséncia de contradi¢cbes do tipo
abordado acima. Até nos casos em que membros de um grupo tribal trabalham para
membros de outro grupo em troca de pagamento, isso nunca chega a se constituir em
relacbes de exploracdo unilateral. Existe sempre nessas situagdes um minimo de
equilibrio entre o que é dado e o que tomado, de modo a inibir a negacdo de um grupo
pelo outro. Seus interesses sdo suficientemente semelhantes, para tornar inviavel ou sem
sentido um tipo de exploracdo que levasse ao exterminio, fisico ou étnico, de um grupo
pelo outro.

Por outro lado, 0 que essas situacdes demonstram é uma tolerancia mutua que
permite a cada grupo reconhecer positivamente a presenca do outro e viver um sistema
de interacdo perfeitamente compativel com a coexisténcia de culturas e etnias diversas.

Creio que a apresentacdo dos trés casos de relacBes inter-tribais, com as
semelhancas e diferencas que apresentam, permite uma avaliacdo das noc¢des simplistas
e generalizantes do “civilizado” em relagdo ao “indio”, de tal modo que ndo reste
duvida de que, insistir-se na ficcdo do indio homogeneizado como categoria abstrata, é
mistificar a realidade, € cometer uma enorme injustica as populacdes indigenas que
ainda restam em territério brasileiro.

Que esta observacao reflete a realidade fica plenamente constatado nas situacdes
inter-tribais resumidas aqui, onde vemos que a simbiose econdmica e social ndo tem as
mesmas caracteristicas em todas as situa¢fes de contato. Na verdade, para que haja
relacBes simbidticas, é condicdo necessaria, antes de mais nada, que cada grupo
envolvido reconheca as particularidades culturais e étnicas do outro.’ A especificidade
de situacOes requer especificidade de solugbes.

Essas situacdes de contato inter-tribal revelam que, numa rica e valiosa gama de
variacdes étnicas, é possivel haver a coexisténcia de duas ou mais sociedades diferentes,
sem que tal coexisténcia leve ao exterminio de uma pela outra. A acomodacdo que
observamos entre os Maku e os Indios do rio, entre os Sanuma e os Maiongong, entre 0s
Guarani e os Kaingang (mesmo apesar de sua situagdo de contato estar altamente
viciada por influéncias negativas externas) esta carregada de implicacdes para um
politica indigenista mais racional e condizente com a realidade indigena brasileira. A
licdo que nos ensinam os indios que vivem em interacdo com outros indios € que nas,
civilizados, temos sido desnecessariamente irracionais, unilaterais e miopes em nossos
contatos com populagées indigenas, ignorando totalmente o seu modelo de coexisténcia,
quando seria tdo facil percebé-lo pela simples observacdo de uns poucos casos de
relacOes inter-tribais, como os que foram descritos aqui e que j& tdo claramente sugerem
que é possivel constituir-se uma politica de acdo que conduza a uma acomodacgéo
satisfatoria entre indios e nacionais, livre de contradicOes, de pressdes para se eliminar o
indio, como ser humano biologico ou cultural. Tomadas as necessarias medidas que

% Fredrik Barth, em 1969, ja colocou muito claramente que relacdes simbidticas ocorrem quando: i )
existem “importantes diferencas culturais complementares; ii) essas diferencas devem ser geralmente
padronizadas dentro do grupo étnico ... iii) as caracteristicas culturais de cada grupo étnico devem ser
estaveis...” (:19).
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viabilizem a adaptacdo de grupos humanos indigenas e ndo indigenas, seja pelo
reconhecimento, seja pela criacéo de diferentes nichos econémicos e/ou ecolégicos para
cada grupo, teriamos uma situacdo mais humana em que seria possivel a convivéncia
pacifica e mutuamente tolerante de indios e brancos, mantendo intacta a especificidade
e integridade de cada grupo participante.
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