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Resumo

A lingua e as suas classificagbes € o terrreno de embates, de definicbes e valorizagbes de categorias
sociais que defendem uma constru¢do sociocultural do mundo, a imagem de si mesma e a posigéo dos
outros grupos. Nesse sentido, vale explorar alguns pontos da ideologia étnica no Brasil, com suas
imagens do que seja o “brasileiro” e a sua relagdo com outros, em especial os povos englobados pelo
termo “indio”. Os esteredtipos e estigmatizagbes do “indio” circulam na sociedade em geral, mas esse
conjunto de representacdes também deve ser visto no quadro da concepg¢ao do Estado-Nacao que é
ativamente propagada pelo Estado Nacional. O exemplo discutido de uma tentativa estatal de formar e
conformar as concepgdes societais, demonstra como um discurso, de aparéncia anti-racista, mantém as
identidades em jogo fundamentadas nas mesmas nogbes substancialistas que fundam o racismo e

servem para tentar coibir a agdo de movimentos reivindicatorios dos discriminados, indios e negros.

Abstract

Natural language, and its classifications, is an arena of contests of definitions and evaluations of social
categories that defend a social construction of the world, selfimages and the positions of other groups. It
is, therefore, important to examine the ethnic ideology in Brazil, with its images about the being “Brazilian”
and its relations with others, in particular the peoples designated by the term “Indian”. The stereotypes
and stigmatizations of the “Indian” circulate in society in general, but this set of representations must also
be seen in the framework of the conception of the Nation-State, the State being an active agent in the
construction of this concept. The example discussed here demonstrates the attempt by the State in
moulding and constituting the concepts circulating in society: a pretensely anti-racist discourse maintains
the same substantialist construction of identities on which racism is founded and is destined to serve as

an attempt to curb the social movements of the discriminated, Indians and blacks.

Palavras-chave

Ideologia étnica, discurso estatal, povos indigenas

1. A lingua humana é o meio pelo qual a espécie humana se transformou em verdadeiramente
‘humana”, ou seja, serve como veiculo da cultura e garante a sua continuidade. Ha, entretanto, um
aspecto paradoxal no funcionamento deste meio, ja que a lingua constitui um determinado recorte da

realidade. Ela, por necessidade da economia da fala, abstrai e generaliza da continuidade e unicidade
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dos fendémenos reais, e, neste sentido, empobrece o real. Nao precisamos aqui entrar numa discusséo
sobre uma hipotese como a de Sapir-Whorf — que postula uma relagéo relativamente forte entre a
lingua e seu recorte implicito e a visdo do mundo — para concluir que existe uma relagéo evidente entre
o uso das palavras, como capital simbdlico, e as possibilidades de articulagdo que este ultimo oferece”.
O capital linguistico permite sempre concepgbes da realidade e visdes do mundo diferentes, tanto
quanto se trata de linguas diferentes, quanto se trata de falantes de uma mesma lingua. Toda esta
potencial vale para qualquer sociedade, mesmo aquelas erroneamente denominadas de “simples”,
como no caso das sociedades indigenas. Esta caracterizagéo, alids, € exemplar de um lado desta
questdo: mesmo na antropologia, para a qual poder-se-ia escrever uma histéria de como tenta se
desvencilhar gradativamente dos preconceitos etnocéntricos explicitos e implicitos, encontram-se
ainda casos em que surgem indicios de idéias preconcebidas. Na antropologia atual, uma classificagao
como do tipo “simples”, “arcaico”, ou “primitivo” geralmente é precedida por uma adverténcia de que
nao se trata de simples, arcaico, ou primitivo do senso comum. Porém, o uso da palavra conduz o
leitor a conotagdes ndo desejadas e este precisa de um esforco adicional para nao fazer tais
associagdes. Na verdade, o problema continua sendo o de que a sociedade ocidental serve como
parédmetro para um leque composto de todas as outras sociedades que somente tém em comum o
proprio fato de serem diferentes daquela enquanto que s&o totalmente diferentes entre si.

Em ultima instancia, esse problema é geral para toda e qualquer classificagdo, ja que
vivemos num eterno presente fugaz e tudo que acontece se da naquele momento. Portanto, quando
se discute um evento, este ja faz parte do passado, com toda sua riqueza e unicidade real. Este é um
problema insoluvel para a ciéncia e sua constru¢do do conhecimento. No caso do cotidiano de uma
sociedade, por outro lado, com seu processo de descri¢do e classificagdo dos eventos, néo se pde
em questdo a reificagdo do real. Na vida social as classificagcbes e denominagdes sao, em grande
parte, construgdes culturais e sociais. Uma etnia, ou um pais, ndo existe enquanto entidade material,
como um objeto que tem uma existéncia independente do observador. Pelo contrario, justamente
nestes casos, a definicdo do objeto exige um ato de impor limites que, em ultima instancia, sédo
arbitrarios”. Neste sentido, o caso das fronteiras de um pais qualquer é analoga: resulta de um
processo historico contingente e o que importa é a imposi¢ao de limites para poder tornar possivel a
classificacdo e denominagao. Por esta razdo, embora néo exista algo material como o “Brasil”, este
passa a existir somente a partir da construgédo social e reificada pelos participantes, os “nativos” dos
antropologos, que, juntos, acreditam nesta existéncia e fazem valer a sua definigdo intersubjetiva da

realidade através dos seus atos.

2.

capital simbodlico em circulagéo na sociedade. As categorias e os estereotipos circulam regularmente
pela sociedade e o uso coletivo empresta o carater de validade ao conteudo afirmado. Vale observar
que estes conteldos ndo somente denotam significados, como, também, carregam uma serie de
conotagdes com uma sistematicidade implicita. Nas sociedades as vezes chamadas de “complexas”,
existem grupos e categorias sociais que se interrelacionam, se sobrepdem e se opdem de diversas

maneiras. Evidentemente, esta diferenciagdo implica em concordancias e divergéncias no uso das
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categorias e esteredtipos disponiveis. Uma sociedade como a brasileira, por exemplo, demanda que
se estude estas interrelagoes, e, ja que a definicdo da situagcdo € uma construgdo social, a pergunta
Obvia seria: quem fala o que, em que momento e em que contexto. Ou, nos termos de Bourdieu
(1996), “o que falar quer dizer”.

Logo, discriminar enquanto uma atividade de distinguir e conceitualizar diferengcas € uma
faculdade inerente ao ser humano e facilmente passa da distingdo neutra para a atribuigdo de valor,
positiva ou negativa. E, como ja referido, estas classifica¢cdes se relacionam com os grupos sociais e
os individuos na vida social cotidiana. Por isto mesmo, a relevancia desta sdciolinglistica se comprova
diariamente e pode adquirir uma importancia maior para aqueles que sao alvo de classificagbes com
conotagbes negativas. A vida brasileira estda repleta destas classificagbes, por exemplo:
brasileiro/gringo, civilizado/indio, homem/mulher, machao/bicha, mae de familia/puta, rico/pobre,
trabalhador/vagabundo, gente honesta/marginal, branco/preto. Nota-se facilmente como este leque é
amplo e atinge etnia, género, sexualidade, classe social, criminalidade, aparéncia fisica, entre outros.
Em todo momento ocorrem tais classificagbes e discriminagdes, resultando em conflitos potenciais
constantes na definicdo pelos grupos sociais e pelos individuos para conseguir a aceitagao pelos
outros daquela que € a sua auto-definicdo ou a sua definicdo dos outros. Tomamos um exemplo do
cotidiano de Salvador: uma mulher pobre e preta estava voltando para casa de 6nibus, acompanhada
de um filho menor, que foi chamado por um outro passageiro de “pivete”. Imediatamente, ela reagiu e
afirmou que ele ndo era pivete de jeito nenhum, mas um menino”. Um menino tem méae, casa e sabe
se comportar, um pivete, na sua visao, nao tem tais caracteristicas, vive na rua, faz bagunga, e seus
lagos familiares séo frouxos.

Estas classificagbes e definicdes importam, talvez, particularmente para as chamadas minorias
sociais, mesmo que estas possam ser numericamente de tamanho consideravel, ou até majoritarias. A
analise do discurso sobre grupos sociais discriminados tende a ser bastante reveladora. No caso em
foco aqui, os povos indigenas no Brasil, podemos, inicialmente, distinguir entre o capital simbdlico que
circula na sociedade nacional, a escrita legal, o discurso e a pratica oficiais. Como em outros casos, ha
uma distancia entre o discurso codificado na legislagéo e a sua aplicagéoiv. Mais do que isto préprio
fato de existir a legislacdo significa a perda da autonomia politca que os povos indigenas
originalmente detinham enquanto nac¢des independentes (para o uso de nagao, vé o Novo Dicionario
Aurélio, que o justifica plenamente). Observe-se que a Constituicdo Federal fala sempre em “indios”, e
ndao em povos indigenas, porque esta ultima classificagdo implica no reconhecimento tacito de
entidades étnicas. “Os indios”, por outro lado, recobrem o que é, na verdade, um leque de sociedades
e culturas das mais diferentes entre si, como se fora um mero conjunto uniforme de individuos que sédo
semelhantes entre si porque sdo todos diferentes do cidadao nacional (na visdo deste cidadido). Ou
seja, por mais avangada que seja a Constituicdo no respeito aos direitos dos povos indigenas, o ndo
reconhecimento da condigao étnica plena revela uma ambivaléncia que se fundamenta no fato de que
o Estado se apropriou da autonomia politica destes povos. Vale observar que, para o Estado-Nagéo,
em linguagem politica se denomina autonomia politica de “soberania” e se expressava, ainda no

»V

regime militar, na diplomacia brasileira, como a “autodeterminagéo dos povos”™ . N&o é por outra razdo

que a relagao entre o Estado e os povos indigenas ja foi caracterizada na literatura antropolégica como
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sendo “colonialismo interno”. Pelo mesmo motivo, é muito diferente a “independéncia” na América do
Sul do processo da “descolonizagdo” na Africa, porque neste Ultimo caso, por mais problematica que
tenha sido a construgdo dos novos Estados, ou seja, de alguma forma se devolveu a soberania dos
povos colonizados africanos enquanto em nenhum caso se devolveu a autonomia dos povos
indigenas americanos".

No que toca a lei 6001, o Estatuto do indio, constata-se a mesma ambivaléncia. Nela se
propde a assisténcia dos indios por um o6rgao protetor federal que acompanhara a sua trajetoria de
integracdo na sociedade nacional. No entanto, a “integracdo” na acepgéo de Darcy Ribeiro, de quem
se tomou emprestado a expressao, se refere a uma acomodagéo permanente do povo indigena em
articulagdo com a sociedade nacional, e ndo sua assimilacdo. Assimilagcdo significa a perda da

identidade étnica, que os “indios” deixem de ser “indios”. O espirito da lei é assimilacionista, em
consonancia com o capital simbdlico que circula normalmente na sociedade nacional. A interpretagdo
da lei pelos dirigentes da Funai se enquadra nesta perspectiva, promovendo, em geral ativa e
autoritariamente, muito mais as metas da sociedade nacional do que os objetivos emanados dos
povos ‘assistidos’. Por exemplo, os indios no Nordeste sofrem constante discriminagdo por
continuarem a ter uma identidade diferenciada, conquanto muitos destes grupos se aproximem,
linglistica e culturalmente, dos regionais. Ha um dilema inerente na concepgdo do “indio” dos
regionais. Por um lado, sempre tentam de escamotear que continuam indios, porque ndo andam mais
nus e de arco e flecha na mao para configurar um selvagem. Por outro lado, permanece a
discriminagao de que sao diferentes e se aplica um termo para diferencia-los (“caboclos”). Obviamente,
a negacgédo de ser indio implica na perda de direitos, seu estatuto legal especial, que impede os
regionais de exercerem o poder local livremente a seu favor. A perspectiva evolucionista ocidental de
que os indios sdo “selvagens atrasados” que devem ser elevados a civilizagdo, informa tanto o
discurso dos regionais, quanto o discurso nao-oficial dos funcionarios da Funai. Este ideario inspirou
varias tentativas por parte da Funai, de se desobrigar de suas responsabilidades para com os indios
no Nordeste. Ja houve uma proposta de introduzir um teste de “indianidade”, supostamente para

verificar a existéncia de grupos sangiiineos “puros” e “miscigenados” e aferir com “exatiddo” o grau de
“ser indio”. Desta forma, “indio” passa a constituir uma substancia fisica quantificavel que permitiria
medir uma “percentagem” de identidade étnica. Alguém poderia ser mais ou menos “indio” nesta
perspectiva, a mesma idéia que fundamenta as categorias norte-americanos de “meio”, “quarto”,
“oitavo” (etc.) “indio”. Tal reificacdo e substancializacdo contradiz a epistemologia delineada
anteriormente e que desloca a atengdo para a auto-identificagéo e a identificagédo por outros"".
Obviamente, estas tentativas resultam tanto da visdo etnocéntrico sobre a identidade étnica,
quanto da relagdo de desigualdade, de dominancia, prevalecente entre o Estado (a sociedade
nacional) e os povos indigenas. Dentro deste contexto, as contradigbes contidas nas leis ndo causam
espanto, nem que a Funai sempre tenha demostrada uma tendéncia a interpretar a lei de modo
etnocéntrico e evolucionista. A lei interpreta o conceito de integragdo como sendo a etapa final de um
processo de assimilagdo, em cujo ponto final os indios deixariam de merecer o estatuto juridico de
indio. Os dirigentes da Funai captaram, entdo, bem este espirito da lei. Caracteristicamente, os

dirigentes da Funai tendem a considerar a sua posigdo como sendo a de um “chefe”, um poderoso que
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manda em seus subordinados. Ou seja, um caso tipico de transposicdo do modelo hierarquico
ocidental, quando a lei define a tarefa em termos de “assisténcia” (e assistir um tutelado néo é
comanda-lo). Quando os Pataxdé Ha-Ha-Hai estiveram em Brasilia para conversar sobre o apoio da
Funai depois da retomada de uma fazenda localizada dentro de suas terras, em seu discurso o
presidente do 6rgdo sempre, aparentemente, garantia todo o apoio necessario para os indios na busca
de consolidar a conquista. De fato, entretanto, era implicito na sua fala com a delegagao dos indios,
que ele condicionava a sua ajuda (a assisténcia legalmente definida como obrigatéria e automatica), a
subordinag&o completa dos indios aos desejos e comando da Funai*".

3. Até hoje, o senso comum dita que uma etnia se configura como tendo uma lingua, uma
cultura, e até se constitui numa unidade genética (pela categoria raga). Quando os indios Tingui-Boto
de Alagoas se viram forgados a “provar” para a Funai que sao indios, eles levaram as vestes do ritual
do toré (cultura), proferiram palavras na lingua indigena (lingua), e tiveram de encenar parte do ritual
do ouricouri, que é vedado aos nao-iniciados (uma violagéo direta da lei brasileira e do direito de ser
diferente, com privacidade, e sentida como humilhagdo por um grupo ja discriminado). Nos ultimos
trinta anos na antropologia se questionou este senso comum, para se chegar a posicédo de que é
epistemologicamente mais correto considerar que, no fundo, importa a auto-identificacdo e a
identificacdo pelos outros. Deste modo a atengao se desloca para uma identidade contrastiva que se
insere num contexto histérico, parte de um processo dindmico da relagcdo entre dois polos que se
definam mutuamente. Este e a perspectiva adotada, por exemplo, pela Associagdo Brasileira de
Antropologia, e que permite defender os povos indigenas dos ataques apoiados no senso comum,
recorrente na sociedade nacional e na Funai. Assim, um indio em jeans ou que pilota um avido néo
deixa de ser indio por causa disto. Atributos materiais ndo transformam, necessariamente, os
individuos ou os grupos indigenas em pessoas que mudaram de identidade étnica (os “brasileiros” de
cem anos atras também ndo andaram com jeans e ténis). A cultura material e a prépria linguagem
sempre se modificam, tanto é que, se aplicada a proposicédo do senso comum da imutabilidade, o
“brasileiro” atual ndo pode ser considerado descendente do seu antepassado pelas diferengas culturais
evidentes. Neste ponto, num nivel tedrico, vigora, entdo, como que um “paradoxo étnico’. Do ponto de
vista da epistemologia, a identidade étnica se apresenta como uma qualidade socialmente construida
e que nao é algo substancial que faz parte, intrinsecamente, das pessoas que partilham desta
identidade determinada. Logo, no fundo, os limites de pertencimento sao arbitrarios e socialmente
construidos. Por outro lado, para os grupos em oposigdo, deve haver critérios de diferenciagao,
atributos que, na suas visbes, conferem substancia as suas identidades. Paradoxalmente, pois, para
se constituir socialmente, a identidade, sem substancia prépria, deva adquirir atributos considerados
substantivos.

O fato de que a identidade, ndo substantiva em sua origem, s6 se expressa por via de
atributos substantivos, sinais diacriticos que carregam e expdem a diferenga, faz com que a
identificacdo seja um processo contextual, ndo um estado fixo e rigido. Os sinais diacriticos nao sédo
predeterminados mas sujeitos a mudangas. Isto permitiu aos antropdlogos defender os indios no

Nordeste que, apesar de terem perdido muitos dos seus sinais mais o6bvios de “indianidade”,
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continuam se diferenciando e sendo diferenciados. Ademais, a antropologia ressaltou que a etnicidade,
embora ndo se resuma a isto, tem um componente fortemente politico. A busca de “reconhecimento”
dos indios Tingui-Boto, ou de outros grupos recém surgidos, como os Kantaruré na Bahia (além
daqueles que ainda vao aparecer), abrange todas as dimensdes do real (cultural, econémico, religioso
etc.), mas, até onde nos € dado a conhecer neste momento, se da em primeiro lugar no nivel politico.
Verifica-se ai uma correlagdo de forgas desigual que desfavorece as etnias minoritarias no “sistema de
friccdo interétnica”. Neste contexto historico determinado, a categoria de “indio”, ou mesmo
“descendente de indio”, ndo deixa de ser influenciada, de algum modo, pela herancga histérica nos seus
sinais diacriticos atuais. O caso dos Tingui-Boto exemplifica bem esta questdo. Os Tingui se
conformaram em se apresentar com os sinais diacriticos sacramentados como tais pela sociedade
nacional. A sua posig¢ao politica de inferioridade na correlagdo de forga os obrigou a aceitar a validade
de critérios historicamente determinados impostos pela sociedade nacional. Tal situagdo mostra com
clareza o paradoxo étnico: que a histéria e o contexto influem diretamente na definicdo de uma
qualidade atribuida (pertencer a um grupo) mesmo que, em termos epistemoldgicos, a construgdo do
um grupo seja fundamentalmente arbitraria. Tudo gira, portanto, em torno da imposicao da “di-viséo”
da realidade por certos grupos sociais (Bourdieu 1996).

Neste ponto vale lembrar um ponto quase contraditério nas tentativas de esclarecer quem séo
“os indios” no Brasil por parte de pareceres antropoldgicos. Os antropdlogos, tendo em vista a
arbitrariedade dos critérios, definiram a auto-definicdo e a definicdo pelos outros como aqueles
fundamentais para estabelecer a pertencimento ao grupo. Entretanto, quando se trata de defender os
indios, no Nordeste em particular, a realidade socialmente construida os obrigou a ampliar esta
definigao e incluir consideragdes dentro do quadro dos critérios socialmente estabelecidas (inclusive
legais). Um dos problemas neste ponto reside no fato de que a sociedade nacional sempre exerceu as
mais variadas pressdes sobre os povos indigenas para que perdessem as caracteristicas que os
distinguiam como indios: a lingua, a cultura, a “raga”. Ou seja, da violéncia fisica as formas de
violéncia simbdlica (Bourdieu 1989). No Nordeste ha grupos para os quais o resultado deste processo
foi praticamente o desaparecimento das diferengas e a persisténcia de uma dimensao fisica (sangue
herdado, uma categoria ocidental) que fundamenta a identidade, ainda que aliada a tradigdo de
descendéncia pré-colombiana reconhecida. Observa-se que nesta ultima dimensao essencial (o filho
de “caboclo” é “caboclo” também), encontramos elementos culturais da sociedade nacional. Assim
estad assegurada, em ultima instancia, a continuidade de uma auto-identificagéo e identificacao pelos
regionais, de que os “caboclos” sdo diferentes. Entretanto, na visdo dos regionais os “caboclos” podem
ser descendentes de “indios”, mas, porque ndo correspondem mais em todas as dimensdes a
definicdo nacional de “indio”, teima em n&o aceita-los como tais, ndo obstante que prevalece a sua
atitude contraditério de considera-los ao mesmo tempo como diferentes™. Deste modo, os “caboclos”
sobreviventes nao teriam mais direito de ser “indio”. Por este motivo a sociedade nacional sempre
reprimiu os tracos e instituicbes indigenas, e, pela mesma razao, varios grupos indigenas no Nordeste
desenvolvem processos de recuperagao, revitalizagao e reinvengdo de fendmenos culturais proprios.
Para os indios, a luta pelo reconhecimento de “indio” €, entdo, uma luta predominantemente politica.

Os antropdlogos apoiam esta afirmagdo mas uma definicdo baseado somente na epistemologia
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antropoldgica nao satisfaz a sociedade nacional. Em defesa dos direitos indigenas somente podemos
apelar para as contradigbes da propria sociedade nacional que, por um lado, se nega a aplicar a
categoria “indio”, mas continua a diferencia-los como diferentes simultaneamente - o que confere
vantagens indubitaveis- ao passo que julga estes “outros” com critérios que nao aplica na auto-
atribuicao de ser “brasileiro”. Diga-se de passagem, que esta postura implica numa atitude politica, e
em face disto, em ultima instancia, um valor e arbitrario, ja que, mesmo que nao “inventamos” estes
indios, a nossa intervengéo antropoldgica ajuda eles a criar a si mesmo (de caboclo ao indio), e de ser

legitimado, pelo menos em parte, nos olhos da sociedade nacional pela ciéncia.

4, Dentro deste quadro, assume, entdo, uma grande importancia a analise do discurso oficial da
sociedade nacional, tanto no nivel do Estado, legal, oficial, ndo-oficial, como da sociedade regional. A
analise antropoldgica, como exercicio académico, revela pontos significativos para pensar a agdo em
favor das minorias dominadas e sobre sua propria posigdo neste campo. Estes discursos, suas
premissas, conceitos, e argumentos nao sao iguais em todos os dominios, embora uma analise mais
aprofundada talvez possa mostra-los como variantes que perfazem um conjunto de proposi¢oes
basicas em comum. Um exemplo disto poderia ser a postura etnocéntrico e evolucionista evidenciada
na proposicdo de que as culturas indigenas séo inferiores e fadadas a desaparecer “naturalmente”.
Evidentemente, a antropologia desautoriza a suposta “naturalidade”, designando o processo como
sociocultural e profundamente politico e, portanto, passivel de intervencéo e vontade politicas. Sem
entrar em muitos detalhes, vale, a titulo de ilustragado, rever alguns pontos que surgem no discurso do
senso comum que circula cotidianamente na sociedade nacional. Fala-se em “nossos indios”, os
“primeiros brasileiros” antes da “descoberta” do “Brasil’. Ora, naquele momento histérico o territério
que veio a ser Brasil era habitado por uma multitude de povos independentes e soberanos. Quando
Cabral aportou aqui ele se “apossou” destas terras em nome do seu soberano e os portugueses
convencionaram a chamar os originais habitantes de “indios”. Ou seja, posteriormente, porque na
carta de Caminha ainda s&o chamados de os “naturais da terra”. Logo, Cabral ndo poderia descobrir o
que nado existia ainda, mas tdo somente um pedago das terras que muito posteriormente iria se
constituir como o Estado de “Brasil” e dentro do qual a formagao do “brasileiro” também se deu a
posteriori. Os invasores que apoderam das terras deram o nome de “indios” aos seus habitantes
originarios, o que, além do erro de geografia inicial, representa a apropriagdo simbdlica dos mesmos
enquanto suditos muito semelhantes entre si nos olhos dos novos “soberanos” (muito embora, ao
contrario da situagédo atual, os documentos oficiais ndo hesitam em chamar os indios de “nagao”,
reconhecendo a sua condigédo anterior de povo soberano que tinha, porém, a obrigagéo de se sujeitar

=«

a ser vassalo e sudito da formagao politica e crista “superior”’, mas aplicando etnénimos que também
foram impostos por estes de fora). Deste modo, naquele momento histérico havia povos soberanos
cultural e linguisticamente muito diferentes entre si, ocupando cada um o seu territério, ndo havendo
“indios” e muito menos “brasileiros”.

5. As ultimas observagdes apontam para a importancia da construgdo da nagéo e do Estado. O

Estado-Nacéao € o resultado de um processo longo na Europa, mas na visdo dos nacionais este tende
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a parecer, atualmente, perene: na sua esséncia sempre existiu e existird. Vale examinar, como um
exemplo a ser analisado um pouco mais detidamente, um discurso enunciado por uma instituicdo
estatal brasileira. Reproduzir-se-do algumas partes de quatro programas radiofénicos da Voz do
Brasil, transmitidos em 1982 (o primeiro em 27/07, os outros trés nas trés semanas posteriores a esta
data). Antes de examinar o texto, cabem algumas observacdes preliminares. O texto foi produzido
pela Empresa Brasileira de Noticias, uma agéncia do aparato governamental que exibe uma forte
tendéncia de veicular o discurso oficial do governo. Em 1982, o Brasil se encontrava nos anos finais
do regime autoritario, com uma influéncia militar dominante. O Estado, porém, ndo € inteiramente
monolitico (como as vezes se pretende), e este discurso ndo deve ser tomado como a expressao do
Estado, mas como uma variante de discursos, até certo ponto, possivelmente divergentes. Além do
mais, este enunciado serviu para uma divulgagdo com o evidente intuito de lograr alguma influéncia
no ouvinte, um convencimento, e para isto o discurso deve ser orientado para ser aceitavel nos
termos do receptor da mensagem. Ou seja, trata-se de uma variante de discurso oficial que, por mais
que pretenda ser uma voz de “autoridade” e ndo sujeito a aprovacao do destinatario, se atém a certos
limites sobre aquilo que supde ser o ideario de esteredtipos e valores do publico visado. Finalmente,
apesar de produzido numa determinada situagao historica especifica de quase dez anos atras, muitos
dos aspectos indicados podem ser encontrados, de forma articulada ou ndo, em discursos oficiais e

nao oficiais atuais, uma continuidade interessante em si mesma. O texto da primeira semana era:

“Falar, cantar ou escrever sobre preconceito no Brasil € uma atitude antipatridtica cujo unico
objetivo é enfraquecer a unidade nacional.

O Brasil é invejavel sob todos os aspectos. Sua gente reune as grandes virtudes do negro, do
branco e do indio.

Ser brasileiro é orgulhar-se de ter nas veias o sangue do branco, do indio e do negro. pretender
superioridade de uma raga sobre outras € comportamento primario.

Distinguir pessoas pela sua cor € uma atitude anticristd. Fomentar preconceitos € uma atitude
criminosa. Promover radicalismos raciais € uma atitude bestial.

A miscigenagao no Brasil € um fato concreto. Tentar separar o que misturou-se num processo
voluntario e irreversivel é produto de mentes doentias.

A raga é apenas uma componente no processo da civilizagdo. O mito da superioridade racial foi
ultrapassada pela Antropologia contemporanea. O brasileiro € exemplo vivo de uma miscigenagdo que deu
certo”.

Nao podemos nos deter sobre todas as nuangas e referéncias contidas no texto, mas
concentraremos em alguns pontos principais. Percebe-se facilmente que o texto representa um ideario
e um conjunto de premissas sobre o que significa a etnicidade “brasileira”. A questdo mais ampla
concerne a construgcédo da auto-imagem do “brasileiro”, na verdade a tentativa da construgdo de uma
superioridade axiomatica (em premissas etnocéntricas) de uma nagéo que legitima como “natural” esta
sua superioridade. Atenhamo-nos aqui particularmente em alguns pontos que tocam na questdo
indigena. Na frase 1, condena-se expressar-se, sob qualquer forma, sobre preconceito no Brasil. Em
primeiro lugar, isto implica obviamente numa tentativa de censura, contra o direito de livre expressao
de opinido. Alias, verifica-se facilmente que até hoje a tentagdo de censurar de alguma forma a livre
comunicagdo e opinido reaparece regularmente em certos setores do governo (mesmo quando
idealmente adere aos valores democraticos). Este ranco autoritdrio se observa quando ndo se
condena a propagagao de preconceitos, mas qualquer comunicagéo a respeito. Isto €, sob uma meta

aparentemente louvavel, o ideal de igualdade contra o preconceito, tenta-se negar o direito de se
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expressar sobre a realidade social dentro da qual efetivamente ainda existe o preconceito. Confunde-
se, propositadamente, o fomento do preconceito com a denuncia de sua existéncia. Como somente o
primeiro é legalmente proibido apela-se, em primeira insténcia, para o sentimento nacionalista.
Denunciar o preconceito seria um ato contra a patria e a unidade da nagao. Mas, este deslocamento
para um nivel emocional, de valor, so tera eficacia se houver partilha de certas pressuposi¢des. Deste
modo, ndo deve haver preconceito porque este divide o que deve ser uma unidade. Refere-se ao
modelo ideal da “nag&o”, um conjunto uno, indiviso, em que todos os individuos compartiiham os
mesmos valores, tém os mesmos comportamentos, e, portanto, vivem em harmonia. Confunde-se
“igualdade” com “homogeneidade” para assim, no fundo, mediante o apelo ao valor do primeiro, negar
o direito de ser diferente™.

A frase 2 reforga a construgdo da auto-imagem, caracterizando o Brasil (a nagdo) como
invejavel, ou seja, como estando acima da critica, melhor do que outros povos. Um destes aspectos
invejaveis é apontado imediatamente, como se fora a propria razdo desta superioridade. O verbo
“reunir” conota neutralidade, como se fora uma decisao voluntaria das partes envolvidas. Mais do que
isto, por uma feliz coincidéncia nao explicada, a “reunido das partes conseguiu alcangar este patamar
perfeito porque somente contribuiram com a suas “grandes virtudes”. Se haja grandes virtudes, deve
haver defeitos graves, mas estes Ultimos ndo entraram na formagéo do brasileiro. Deste modo, ja que
o degrau mais alto foi alcangcado apds a jungdo das partes, as “ragas” ancestrais, por implicagao,
devem ter sidos inferiores antes da fusdo (com virtudes e defeitos). Ja sera ébvio que “o negro, o indio
e o branco” recobrem categorias que, ai sim, s&o “raciais” e ndo étnicas. Alids, s6 nao se chega ao
extremo de chamar os indios de “amarelos” (ou “vermelhos”), porque a categoria em si ja tem uma
forte conotacgao racial (conota caracteristicas fisicas consideradas tipicas). Como ja referido antes, em
vez de serem povos com culturas diferentes dentro de um sistema interétnico de dominancia por parte
de um povo e com uma vertente de violéncia inerente ao sistema, aqui as partes sdo apresentadas
como se fossem meros conjuntos de individuos, entidades fisicas, sem contetdo cultural ou relagdo
social entre si.

A frase trés conclui que, depois de representar as partes envolvidas como individuos
metaforicos, o “brasileiro” que resulta da fusdo surge também como se fosse um individuo fisico. Logo,
ele retém nas suas veias o “sangue” transmitido pelos seus ancestrais. Estamos préximos do modelo
popular da transmissao de qualidades morais e sociais por este vetor e do teste da indianidade™. Na
segunda parte do enunciado fica claro que os ‘individuos’ representam “racas”, aparentemente
conjuntos de individuos com caracteristicas semelhantes, ou até praticamente iguais, tanto assim que
se permite falar destes até no singular. Trata-se, evidentemente, do ja notério mito das trés ragas. Ao
contrario de idearios mais antigos, ndo se proclama mais , abertamente ao menos, a superioridade de
uma “raga” branca, mas, aparentemente, se alia ao combate de racismo. O racismo é condenado
como primario, ou seja, algo que conota uma atitude irrefletida, imatura, como se fosse praticado por
alguém que precisa aprender o que € certo e errado.

A frase 4 amplia o ataque ao racismo, este seria imoral e contra o ensinamento das religides
cristds. Mais do que isto, € ilegal também pela lei da sociedade, e de tal forma revoltante que implica

numa atitude animal, abaixo do verdadeiro humana. A veeméncia com a qual se aderiu ao
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antiracismo vai se juntar na frase 5 a um apelo a racionalidade e ao senso comum. A mistura, que,
como “todo mundo sabe”, é “concreto”, ndo ilusério mas realmente existente, também foi “voluntario”,
nunca foi violento. Além de tudo ela é “irreversivel”’, ndo pode ser desfeita (como numa pessoa real
de fato seria impossivel de voltar atras e separar nas partes “originais” fundidas neste individuo
indivisivel). Esta claro que se joga com fatos reais mas apresentados de um modo muito parcial e
enviesado para encobrir a etnicidade em todas as suas dimensdes nos ambitos do social, cultural e
politico. O préprio valor basico, o antiracismo, que integra a heterodoxia visada, € apropriado para
atacar a visdo divergente. As desclassificagdes ja aplicadas ao racista, agora conduzem a
condenagédo generalizada de todos os que gostariam de “dividir’ o que foi caracterizado como
“indivisivel”, “uno’. Sugere-se que, no fundo, somente um doente mental acharia possivel de separar
a unidade, como nem seria loucura separar uma parte branca de uma parte india em um individuo
realmente existente. Dai a importdncia da metafora de representar etnias como se fossem
individuos. Por outro lado, o referido teste da indianidade estabeleceria exatamente isto, uma
percentagem de “indio” e “n&o-indio” em indios concretos no Nordeste, para impor uma percentagem
minima para ser aceito como “indio”. Este tipo de contradicdo logica com outras tentativas de se
livrar dos “indios”, resulta da mesma postura basica: adapta-se o discurso a tempos modernos, o
valor antiracista, mas os seus principios continuam fundamentados em bases fisicas, vale dizer,
racistas, escondidos na retérica superficial, mas, presentes implicitamente na énfase na dimensao
fisica e sua aparente fusdo real. Utilizando a nogédo do senso comum de que uma etnia equivale a
uma raga, tenta-se impor o deslize seméantico de que uma etnia se restringe a ser uma “raga”’. Se se
consegue ‘provar’ que o brasileiro € a unica “raga” sobrevivente, entdo, os indios ndo devem
reclamar muito por um tratamento diferenciado. Mais do que isto, no fundo, deviam ser felizes em se
assimilar nesta excelente e superior combinagdo chamada Brasil.

Povo feliz, este brasileiro. Alids, ai sim, talvez ao contrario daquele tempo, encontra-se um
sentimento ndo muito partilhado atualmente. A frase 5 declara que a sua mistura deu certo porque nao
existe “raca” superior. A antropologia forneceu a prova e a voz da ciéncia legitima esta nova criatura
(passa-se por cima do fato de que este, pela mesma logica, ndo deve ser superior as “ragas”
formadoras). S6 que, a antropologia ndo desmentiu a raca como “componente de civilizagao”. Ela
demostrou que ndo existe relagdo alguma de causalidade entre “raga” e “civilizagdo”. Mais, a ciéncia
descartou a prépria nogédo de “raga”’, que somente continua a vigorar como categoria nativa (um
esteredtipo) no senso comum. Logo, o modo como a antropologia entra no discurso mostra o viés
principal: a continuidade da “raga”, nogdo que, se realmente a ciéncia fosse seguida, devia ser
totalmente abandonada. Mais do que isto ainda, o que se propde contraria, implicitamente, umas das
maiores conquistas da antropologia moderna: o relativismo cultural. Este impde o respeito pelos
“outros” enquanto povos, etnias, com culturas nem inferiores, nem superiores em relagdo com a nossa
propria. Ou seja, considerar os “indios” como Kiriri, Kanamari, Yanomami (etc.), em vez de engloba-los
indiscriminadamente como “indios”. Neste sentido, os antropélogos s&do um dos verdadeiros alvos
implicitos deste discurso. Em nome da antropologia se legitima uma definicdo da realidade que

contraria as suas verdadeiras proposi¢oes.
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6. Nao ha espacgo aqui para reproduzir o programa da segunda semana. Basicamente se afirma,
em cinco partes, que o Brasil progrediu devido a causas naturais (capacidade fisica e recursos naturais
da gente e do pais) e exaltam-se as qualidades positivas do brasileiro, com destaque para a sua
hospitalidade e religiosidade. No fundo, elabora-se o mesmo conjunto de premissas ja delineadas.
Como novidade introduz-se uma referéncia clara ao ‘inimigo’ deste “avan¢o” e da “unidade nacional”:
os ‘de fora’ que se aproveitam da “boa fé” do brasileiro para “influencias estranhas”, até o ponto de se
“enganar” sobre uma “aparente fragilidade das instituicbes”. Ndo se nomeia este ‘estrangeiro’ que pode
estar “infiltrado’ no Brasil. Porém ja se sugere, implicitamente, que o ‘estrangeiro’ pode ser um ‘inimigo
externo’ querendo derrubar as “instituicdes brasileiras”. Na terceira semana se esclarece que o
“alienigena” deve ser um adepto do “marxismo”, e mais, ai se localiza a fonte que “insufla” a

2o

mencionada religiosidade no pais com atitudes “anticristas”, tal como uma “opg¢ao pelos pobres” que
inclui” o incentivo a luta de classes”. Junta-se ao inimigo externo uma quinta coluna, um inimigo
interno, que coopera para impor as “distorgdes de uma minoria de interesses inconfessaveis” (qualquer
semelhanga com ataques aos grupos ecologistas atuais ndo é mera coincidéncia). Tudo isto se
perpetua contra a maioria pacifica, verdadeiramente crista, que constitui o cerne da nacgéao brasileira e
seus valores fundamentais. Ndo podemos examinar todas estas proposi¢cdes presentes neste tipo de
discurso, mas vale observar que se aproxima da ideologia da seguranca nacional, com uma
concepcgao de Estado-Nacgao nas linhas ja esbogadas de um territorio, uma lingua, uma cultura e uma
nacdo (de soberania absoluta, inclusive sobre seus recursos naturais). Ndo foi a toa a reagéo
altamente negativa do entdo chamado SNI (o Servigo Nacional de Informagbes) a formagao da Unido
das Nagdes Indigenas, porque nesta ideologia o conceito “nagéo” evoca o ‘uno’ e a “soberania”. As
referéncias aqui ndo sdo gratuitas e o conjunto de postulados continua a informar discursos e
programas oficiais até hoje. A titulo de ilustragdo, podemos lembrar de como o Projeto Calha Norte
pretendia ferir frontalmente a constituigdo ao propor a ndo demarcagéao de terras indigenas na “faixa de
fronteira”, e de que a agéo deste programa contribuiu, indiretamente, para o processo de genocidio dos
Yanomami. Um militar de alta patente ja qualificou os indios como “quistos étnicos” e um ministro de
Exercito considerou a cultura dos indios como “muito baixa” (publicamente)x"i. Num estudo sobre o
futuro do pais elaborado na Escola Superior de Guerra os indigenistas equivalem a contrabandistas e
traficantes de droga na sua condi¢do de possiveis “inimigos” dos “objetivos nacionais permanentes na

nXiv

Amazonia™".

7. O ultimo programa sintetiza e reitera o que se tentou construir. Frase 1:

“Estranhos interesses conduzem certos grupos a exaltarem a existéncia de minorias. Fragmentar a nagéo brasileira em
brancos, pretos e indios € o grande objetivo. Certamente ndo logrardo exito. Pulsa nesse Brasil moreno um so6
coragao”.

Todos os vicios logicos e epistemologicos se exprimem novamente nestas afirmagdes.
Afloram aqui os verdadeiros ‘inimigos’ da “nagao brasileira”, isto €, aqueles que nos interessam neste
artigo, os antropodlogos, indigenistas, e, acima de tudo, os proprios indios, que teimam em se auto-

1

identificar como povos diferenciados. O “brasileiro “ se reifica numa incorporacéo (literalmente) do

preto e do indio pelo branco, e se consolida como um individuo “moreno”. A classificagdo “moreno” nao
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deixa de ter seu significado. Na classificagao racial no Brasil o termo denota uma cor parda proxima de
“branco”, e conota uma valorizagéo potencialmente positiva. Por exemplo, uma pessoa bem escura na
pratica pode se auto-identificar como tal, ou ser identificada por outra pessoa com o termo. No primeiro
caso ela se aproxima do “branco” que é o padrdao de comparagao, no segundo a outra deseja mostrar
cortesia e estima. O “moreno” se assemelha também ao bronzeado almejado por certos grupos
sociais. “Mulato”, por outro lado, parece indicar algo mais “preto”, e, entdo, indesejavel. Tem-se a
impressao de que o moreno exibe uma cor ‘soft brown’, quase um ‘soft white’. Pretende-se que estes
“sO coragao” seja indivisivel, e que a “nacdo” seja igualmente ‘una’ e ndo fragmentada. Os “estranhos”
(no duplo sentido) interesses causariam a “fragmentagéo” (conotando fragilizagdo) conquanto que seja
Obvio que historicamente as divisbes étnicas (as nagbes indigenas) e a discriminagdo racial
(preconceito contra os negros) s&do anteriores a construgdo da etnia “brasileira”. A construgéo
simbodlica, entretanto, deslocou-se de tal modo, que a histéria de certa maneira desaparece. Julga-se
somente a partir do resultado final do processo e, misturando efetivamente o que ‘¢’ com aquilo que

‘deve ser’, troca-se fatos reais por estados ideais. A frase 2 € um exemplo deste procedimento:

“Sé o amor constréi. No Brasil indios, brancos e pretos fizeram esta grande nagao. Hoje sdo um s6.”

O “amor” nesta frase se liga também a “religiosidade” convicta, ampla, enraizada e tradicional,
que o programa anterior vinculou a “nacionalidade” da “maioria”. Naquele momento, tentou-se
estabelecer um ‘abuso’ da religido, num sentido ‘racista e classista’, ainda ligado a penetragéo de
grupos “alienigenas”. Mais uma vez estamos a um passo da ideologia da seguranga nacional, dentro
da qual uma ideologia ‘estranha’ e “alienigena” costuma denotar uma ideologia comunista™. Sugere-
se, deste modo, que uma “minoria” influenciada, ou até manipulada, por “estrangeiros” gera o 6dio,
enquanto a “maioria” pacifica e ‘nativa’ prega o “amor’. Permanece a idéia de que uma pequena
parcela equivocada da populagado nativa, robotizada e dirigida por “alienigenas”, o que é uma imagem
muito comum no discurso indigenista oficial e oficioso quando, por exemplo, se “denunciam”
financiamentos externos, ou quando denuncias de estrangeiros resultam em uma investigagdo dos
denunciantes e nao do teor da dentncia™’. Fica redundante demostrar a deflexso pelo apelo ao
nacionalismo etnocéntrico.

Neste sentido, uma proposicao basica concerne a descendéncia da “civilizagao brasileira” da
“civilizagdo ocidental’, que teria sua base na “familia” e na “religido cristd”. E claro que, se isto fosse
verdade, se afirma assim implicitamente que as nagdes indigenas e os africanos das mais diversas
etnias teriam feitos muito bem em ‘aderir em “harmonia” e “voluntariamente” a esta “civilizagdo” de
evidente ‘superioridade’. Sintomaticamente, s6 se enuncia a palavra “cultura” na quarta frase desta
ultima semana, quando se descreve o Brasil como um “cadinho de culturas e ragas”. Ou seja,
mesmo neste momento se relaciona cultura imediatamente com “raga”. Outra conseqiéncia desta
concepgao € o apelo repetido nas frases 3, 4 e 5, a autoridade maxima da religido catdlica, o Papa.
Na terceira frase se utiliza um pronunciamento desta autoridade para sugerir que a missa ndo deve
ser reivindicada por nenhum grupo social determinado, para em seguida langar uma afirmagéo
contra a Missa dos Quilombos. Este estaria a servigo de “pretensas diferengas raciais”. Por fim, cita-

se uma afirmagédo de um Papa ja falecido que enfatiza que a liberdade ndo se coaduna com um vale-
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tudo individual, porque haveria (...)"conflito e confusao, e traria a liquidagdo dos Estados. Obedecer
as leis civis € cumprir os preceitos da lei eterna”. Constroi-se uma ponte entre o ‘civil temporario’ e a
“lei eterna”, invocando a autoridade maxima. Subrepticiamente se sugere que os ‘inimigos’ ja
evocados nao respeitam nem uma lei nem outra. Eles somente promovem “conflito”, ndo somente
para a nagao, mas, especialmente, as suas atividades acarretariam o fim do Estado. Pela construgao
da frase conclui-se que o Estado e a ‘defesa do Estado’ se sobrepdem até a nagdo. Afinal, as nagdes
indigenas se constituem sem o Estado e é possivel pensar a continuidade da nagdo sem o Estado.

Nacéao e Estado s6 se equivalem neste modelo particular de organizagao étnica.

8. Em resumo, constata-se novamente como certas premissas - a lei deve ser obedecida- se
transformam em mensagens que, no fundo, estdo a servico de um conjunto de proposi¢gdes mais
profundas, uma verdadeira doxa (Bourdieu 1989). Estas se articulam em torno de um projeto de uma
nacao una, indivisa e homogénea, num Estado etnocéntrico, com tendéncia autoritaria e com tragos
claros antidemocraticos, contra as diferengas culturais e étnicas. De fato propde-se a exclusdo dos
direitos originarios e congénitos das nagbes indigenas, que, estes sim, estdo em grande parte
expressos nas leis: na declaragao dos direitos humanos, na Constituicdo (da época e a atual) e até em
algumas constituicbes estaduais. Ou seja, as “leis” as quais o discurso se refere devem ser outras que
as leis existentes no pais, porque estes apoiam um ideario diferente: o direito a diferenga, opiniao,
divergéncia dentro das regras democraticas, e mesmo que nega aos indios serem nagdes, garante
direito a terra e cultura. O respeito a lei deveria ser como escrito nas leis do pais e, por sinal, no d&mbito
deste conjunto verifica-se um avanco recente na lei constitucional da Bahia. Pela primeira vez em uma
lei deste nivel, reconhece-se a existéncia de “povos indigenas” no estado, e esta expressao implica em
reconhecer que se trata de comunidades com propriedades particulares étnicas, culturais, sociais e
politicas. E por demais conhecido a distancia entre a lei e sua aplicagdo real, mas, se ela existe em
termos relativamente avancgados, a lei representa um valioso instrumento disponivel para agdes em
favor de povos indigenas, apesar dos imensos obstaculos. A observagao participante se encarrega, na
antropologia, de conferir a realizagéo efetiva das praticas sociais, constatando fatos como esta notéria
defasagem entre a lei e sua aplicagdo. Por outro lado, a pesquisa da pratica ndo prescinde da analise
do discurso e vice-versa. Uma analise como se tentou levar a cabo aqui, mesmo que nao
exaustivamente, revelou uma disténcia entre a aparéncia de um discurso, emanado de um 6rgéo da
burocracia estatal, e as suas concepgdes mais profundas. As analises da pratica e do enunciado se
complementam para um melhor entendimento da realidade e, posteriormente, poderia se tentar
observar e mostrar como o nivel do discurso, nas suas variadas formas, justifica agbes que até ferem
frontalmente a lei mas se apoiam numa doxa de identidades substancializadas generalizada na
sociedade. Ha muito o que se pode investigar neste ponto e pensar em termos tedricos, afora o fato
que isto possa ajudar a acéo indigenista objetivando o cumprimento da lei em sua verdadeiro espirito e
intengdo. O discurso em foco, por exemplo, pode ser encarado como uma tentativa de transformar
valores mais profundos numa aparéncia que nao parece se chocar com valores outros com os quais,
na verdade, estdo em contradicdo. Outros agentes e grupos sociais ndo sentem esta necessidade e,

de fato, ha um campo complexo de agentes e grupos em aliangas e oposicdes com valores
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convergentes e divergentes, implicitos e explicitos ou mais evidentes ou mais deslocados e dentro do
qual os “antropdlogos” se movimentam também. Para estes se pbe a tarefa de estudar todo este

campo e é neste sentido que este artigo espera fazer uma pequena contribuigao.
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Notas

' Este artigo analisa material do passado e aqui me detenho em me debrugar sobre este objeto. No entanto, as suas premissas
analiticas continuam validas e o objeto investigado, a doxa da etnicidade brasileira e o papel do Estado também permanece
basicamente inalterado. Algumas referéncias mais atualizadas ser&o feitas, especialmente nas notas.

" A hipétese conhecida como Sapir-Whorf postula uma relagéo determinante das categorias e distingdes linglisticas para com a
concepgao da realidade e experiéncia do mundo por parte do falante de uma lingua humana especifica. Isso faria com que os
sistemas linglisticos se tornam incomensuraveis em suas diferengas. Nem é certo que essa variante extrema corresponde ao
que o Sapir e Whorf propuseram, ja que qualificam essa proposi¢gdo com consideragdes enfraquecedoras do determinismo e a
discussdo mais atualizada na lingliistica é limitada (veja a discussdo de Lyons 1981: cap. 10.2). Certo é que existe forte
correlagéo entre sistema lingiiistico e cultura, mediado pelo uso social da lingua (ib.: cap. 10.3-10.4).

" Tal afirmag&o n&o significa cair em um idealismo absoluto, dentro do qual a construgdo do mundo se daria inteiramente a
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revelia dos objetos reais existentes. Os propdsitos deste artigo sdo modestos, sem pretensdes tedricas ou de tratar
exaustivamente algum assunto. Mas, por outro lado, mesma algumas rapidas referéncias sobre a epistemologia na
antropologia sdo relevantes, inclusive porque esta necessita até hoje de uma fundamentagdo melhor em epistemologia que
poderia evitar certas armadilhas tedricas e fatuais (Bourdieu 1989). Dai, também, o uso de nogdes como capital simbdlico e
lingliistico do mesmo autor (Bourdieu 1989; 1996).

Y Para a discriminacg&o racial basta citar o exemplo de que a lei Afonso Arinos nunca resultava em qualquer condenagéo,
apesar da existéncia, comprovada, da influéncia de preconceito racial (exemplo lembrado por C. Moura em palestra no
seminario “os direitos humanos na sociedade moderna”, Salvador, agosto de 1990). Desde entdo, houve certo aumento de
queixas e uma maior visibilidade do racismo por parte de denuncias de vitimas e uma menor tolerancia publica para com
racismo. Por outro lado, um nimero de casos seguramente muito grande ndo chega a ser formalizado. Condenagdes sdo
rarissimas, se € que as houve (para a andlise de denuncias publicadas na imprensa entre 1989-1997 e de queixas na
delegacias de Salvador e S&o Paulo, cf. Guimardes 1998). Além do mais, a lei, de fato, ndo facilitava registrar queixas como
“discriminagao racial” , ao ponto que a lei foi modificado em 1997. Aparentemente, no entanto, pelo que publicado no jornal “A
Folha de Séao Paulo” até do segundo semestre de 2003 até o primeiro de 2004, ha mais queixas mas permanece a dificuldade
de caracterizar o fato como racismo.

¥ Parece irénico que governantes insuspeitos de maior simpatias pelos “povos” indigenas as vezes utilizam a expressdo a
“autodeterminacdo dos povos”, o que é exatamente o objetivo principal do movimento indigenista. Por exemplo, o entédo
presidente Figueiredo, na sua visita a Colémbia, se referiu varias vezes a autodeterminagédo dos povos. Na verdade, é de se
supor que se referia ao “Estado-Nacdo” ocidental, ndo a qualquer “povo”. Tal principio perdura até hoje: a real
autodeterminagdo dos “povos indigenas” na realidade é obstruida por todos os governos centrais, independentemente a qual
partido pertence o presidente do pais.

' No limite, isto implica num apoio & soberania completa dos povos indigenas, muito temido em certos circulos (em special pela
chamada doutrina da “seguranga nacional”). Este aspecto faz parte da xenofobia evolucionista e desenvolvimentista explorada
pelos interesses anti-indigenas contra a demarcagdo e homologagéo das Terras Indigenas. O exemplo atual (2003-2004) da
homologagéo de Terra Raposa do Sol por um governo supostamente simpatico a movimento indigena é mais do que eloquente
como interesses politicos e ideais evolucionistas e desenvolvimentistas se sobrepéem vergonhosamente ao reconhecimento
dos direitos congénitos e constitucionais dos “indios”. Entretanto, contrario ao medo até irracional, no contexto atual uma opgéo
independentista seria irrealista e contraprodutiva para o bem-estar dos povos em questdo. O que estd em jogo, entdo, é o
reconhecimento destes povos como etnias, incluida a dimenséo politica, e uma articulagdo com a sociedade nacional que faz
jus a esta diferenga (v. Agostinho 1990).

"' Para a analise do conceito de identidade étnica deste ponto de vista, veja Carneiro da Cunha (1986 capitulos a partir das
paginas 97 e 119). Nos Estudos Unidos ocorre que cada gota de sangue negro faz o sujeito parte do grupo estigmatizado, mas
para ser indio precisaria, segundo o mesmo grupo majoritario, de mais sangue para ser mais “puro”! Duas maneiras de
estigmatizar pelo mesmo grupo dominante: uma que aumenta o nimero de estigmatizados mantendo a “pureza” de si, outra
que desqualifica ainda mais os discriminados quando ndo suficientemente “puros” e os exclui dos parcos beneficios de
pertencer a este grupo dominado.

" Veja para uma elaboragdo maior, Reesink e Carvalho 1983.

* Na Amazoénia Ocidental a classificagdo “caboclo” parece ser praticamente equivalente a “indio”, ao ponto de indios que
recusam o contato serem distinguidos como “caboclos brabos”. No Nordeste, entretanto, o “caboclo” aparece muito mais como
um ex-indio, um descendente degenerado de indio, alguém que, apesar da ascendéncia, é diferente por isto, mas ndo mais
“indio” (veja, por exemplo, Reesink 1983).

* A andlise que segue tem uma inspiragéo consideravel na proposta de Bourdieu para o “poder simbdlico” (1989: cap.1), além
da mencionada violéncia simbdlica e a analise da identidade regional (1980).

* Ver a andlise de Elias no posfacio de “O processo civilizador” (1990).

* Um dos poucos estudos a respeito &€ Abreu Filho 1982 (Para uma discuss&o do caso dos indios nordestinos, Reesink 1999;
para um quadro mais geral na histéia do Brasil, Reesink 2001).

*" |sso aponta para uma forte continuidade com o ideério do “caldeamento” (mesticagem) dos militares no Estado Novo: grupos
étnicos de imigrantes, em particular os alemaes, eram considerados brasileiros por nascimento mas faltando em “brasilidade”
em termos culturais e raciais. Caracterizados como “quistos étnicos” ou “raciais” o Exército assumiu a repressédo dos tragos
socioculturais indesejaveis dos “alienigenas”, uma “campanha de nacionalizagdo” contra os “inimigos” ou “traidores da patria”
para consolidar a unicidade do Estado-Nagao (Seyferth 1997).

* Pontos mais elaborados em Agostinho 1990. Os exemplos sdo da época em que este artigo foi escrito, mas as mesmas
idéias surgem, de vez em quando, na imprensa. Respostas do “cientista social” Jaguaribe a perguntas feitas apds uma palestra
na Escola Superior de Guerra demonstram a mesma doxa. Este ousou prever que n&o vai haver indio no ano 2000” (Reesink
1994: p.9). Hoje, depois do ano 2000, os indios desmentiram a previsdo, ao mesmo tempo em que a ficgdo social dos “500
anos do Descobrimento do Brasil” provocou muitas declaragdes tributarias da mesma ortodoxia (veja Reesink 2004).

* De um ponto de vista mais amplo, antropoldgico, tanto o ideario da “civilizagdo ocidental” (cristdo ou capitalista) quanto a
ideologia comunista parecem ser variantes de uma mesma matriz ocidental, o evolucionismo (com diferengas importantes, é
6bvio).

™ O que foi o caso de jornalistas francesas que filmaram a morte de uma india Yanomami e que foram objeto de uma
investigagao para apurar uma eventual “omissédo de socorro” por parte deles.
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