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'SOCIEDADES INDIGENAS: PERDA OU

AMPLIACAO CULTURAL?

PAULO AUGUSTO MARIO ISAAC*

RESUMO

Este artigo trata da discussdo sobre o processo de mudangas
ocorrido nas sociedades indigenas: se elas significam perdas ou
ampliagdes culturais. O objetivo é mostrar, de modo sucinto, a caminhada
da Antropologia no sentido de esclarecer a questao das mudangas
sociais envolvendo as sociedades particulares; de modo a compreender
a origem de certas teorias que, embora superadas, ainda sdo ulilizadas
para condenar os indios a um suposto desaparecimento étnico ou
desqualificar identitariamente pessoas pertencentes a sociedades
indigenas. Além dos estudos bibliograficos, utilizei alguns dos registros
que fiz sobre esta problemética nos onze anos que vivi préximo aos
indios Bde-Bororo, cujo contato com a sociedade ndo india de
Rondondpolis, Mato Grosso, é permanente.

PALAVRAS-CHAVE
Identidade étnica; cultura indigena; sociedades indigenas.

ABSTRACT

This article is about the process of changes occurred in the
indigenous societies: if they mean cultural lost or gained. The cbjective
is to show, briefly, the walk of the anthropology to became clear the
question of the social changes involving particular socleties; to
understand the origin of some theories that, although they don't have
scientific acceptation actually, they are still used to justify politics that
intend to eliminate Indians societies. | utilized bibliographic studies and
some registers that | did about this problematic in the eleven years that
| lived near the Bde-Bororo Indians, which contact with the no-Indian
society of Rondonopolis, Mato Grosso, is permanent.

KEY WORDS
Ethnic identity; indigenous culture; indigenous societies.

* Professor da Universidade Federal de Mato Grosso, drea de Ciéncias Sociais, lotado no
Departamento de Histéria, Campus Universitino de Rondonépolis. Mestre em
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iNDIO NAO ACABOU. INDIO AINDA EXISTE. MUITOS

Indio nao acabou. Indio ainda existe. Muitos
brancos acham que nds néo existimos mais,

mas estamos al, agarrados na nossa cultura.
{Cacique Avelino Macaw)

0s INDIOS BOE-BORORO PERDERAM SUA CULTURA(?).

Em forma de pergunta, ou de afirmagio, est4 frase continua sendo
pronunciada por muitas pessoas da sociedade abrangente e incomoda
indios ¢ 0s que com eles trabalham, inclusive os cientistas.

Toda vez que os indios se envolvem em alguma questio social que
extrapola os limites da 4rea indigena aparecem pessoas afirmando ou
perguntando se eles estdo totalmente aculturados.

Se, do ponto de vista da Antropologia, esta parece ser uma ques-
tao superada, para a maioria da populagio nio é. Este artigo tem o
objetivo de mostrar, de modo sucinto, a caminhada desta ciéncia no
sentido de esclarecer a questio das mudangas sociais envolvendo as
sociedades particulares, de modo que se possa compreender a ori-
gem de certas teorias que, embora superadas, ainda sio utilizadas
para condenar os indios a um suposto desaparecimento étnico ou
desqualificar identitariamente pessoas pertencentes a sociedades in-
digenas.

Além dos estudos bibliogrificos, utilizei alguns dos registros que
fiz sobre esta problemdtica nestes tltimos onze anos (1990 - 2001)
que vivi préximo aos indios Bée-Bororo, cujo contato com a socieda-
de nio india de Rondondpolis, Mato Grosso, é permanente.

Em meio a indios ¢ nio indios vé-se claramente que o referencial
que cles tém para julgar se as pessoas sdo ou nio indigenas ¢ a
cultura. Por isso iniciarei por esclarecer qual serd o conceito aqui
utilizado, qual seja: cultura é tudo aquilo que os seres humanos cons-
truiram ao longo de sua existéncia, somado aos significados que eles
deram a todas as coisas (materiais e do imagindrio) que passaram
por suas experiéncias e as quais eles deram sentido e atribuiram sig-
nificados. Desse modo, quando as pessoas de senso comum relaci-
onam a questio da identidade & cultura elas nio estio totalmente
equivocadas. O equivoco estd no fato de considerar a cultura como
sendo algo estitico e puro, sem a propriedade da dinimica das mu-
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O segundo esclarecimento a ser feito € com relagdo 4 sociedade
indigena que estou utilizando neste artigo como suporte de minha
reflexdo: OS BOE-BORORO. Bée é a autodenominagio cldssica usa-
da pelos Bororo para se individualizarem. Bororo quer dizer pitio da
aldeia, pitio das dancas, mas a partir do contato com a sociedade
abrangente o termo passou a ser um etndnimo (a designagio dada
aos Bée pelos colonizadores). Conforme a Enciclopédia Bororo -
Volume I, o ambiente natural dos Bée-Bororo orientais nos periodos
de sua mixima expansio em Mato Grosso e Goids, no século XVIII,
compreendeu uma drea de aproximadamente 350.000 km, ou seja,
uma drea de ocupagio que se estendia a oeste até a Bolivia, a leste até
o centro sul de Goids, ao norte até as margens dos formadores do
Xingu e, ao sul, até proximo do rio Miranda (MS). Atualmente scu
territério estd reduzido a 43.934 ha., em cinco Areas Indigenas
descontinuas: Tadarimana (Rondonédpolis), Tereza Cristina (Santo
Anténio do Leverger), Perigara (Bario de Melgago - pantanal} , Mertri
(General Carneiro/Novo Sio Joaquim) e Jarudore (Poxoréu), sendo
que esta Gltima estd totalmente invadida por propriedades privadas e
nio tem nenhum indio. Os Bée-Bororo tém uma populagio de nove-
centos € oitenta e sete (987) indios, entre eles um grupo de vinte
(20) pessoas morando numa Arca Indigena Xavante (Sangradouro).
Estes dados sio importantes para que o leitor tenha uma idéia da
dristica redugio das terras indigenas verificada nos dltimos trés sé-
culos de colonizagio e a que esses indios foram submetidos com o
processo colonizagdo, inclusive com a sua localizagio em terras
descontinuas.

Tendo esclarecido qual € o nosso conceito de cultura ¢ quem siio
os Bée-Bororo, cumpre-me retomar a problemdtica central deste tra-
balho: quais sio as principais proposi¢oes tedricas da Antropologia
acerca das mudangas sociais envolvendo as sociedades particulares e
por que, mesmo superadas, algumas delas ainda sio utilizadas para
condenar os indios a um suposto desaparecimento étnico ou
desqualificar identitariamente pessoas pertencentes a sociedades indi-
genas?

A Antropologia nasceu e se desenvolveu & luz da concepgio
evolucionista social, que foi e ainda é a base de muitos conceitos e
teorias. Os evolucionistas partem do pressuposto de que as socieda-
des humanas podem ser classificadas em estdgios de desenvolvimen-
to, partindo das mais atrasadas para as mais avangadas. Para eles o
desenvolvimento obedece uma relagiio hierdrquica vertical, como se
pode ver na representagio abaixo:
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Note-se que o europeu aparece como o civilizado e os outros atra-
sados. Esse pensamento foi classificado como eurocentrista, pois quem
o formulou colocou-se como centro do mundo, desqualificando e
desconsiderando a formas de organizagio, producio e saberes de ou-
ros povos.

As teorias de cunho evolucionista foram fundamentais para justifi-
car a dominagio colonialista, pois sob o pretexto de levar o progresso,
0 desenvolvimento e a civilizagio a outras regides e povos, os euro-
peus e, depois os seus descendentes, pilharam e expropriaram terras e
sociedades, praticaram genocidios e impuseram politicas de domina-
¢do que subordinaram e exterminaram pessoas e povos inteiros. Nas
primeiras décadas do século XX, as classes sociais e os paises
dominadores chegaram a utilizar-se do conceito de superioridade bio-
IGgica dos europeus para explicar as diferengas e desigualdades sociais
e justificar a expropriagio dos territdrios fisicos ¢ simbdlicos de soci-
edades amerindias, africanas e orientais. Tal sociedade dita mais evo-
luida foi denominada sociedade ocidental ¢ seu projeto politico-eco-
nomico e ideoldgico, configurado nas politicas dos estados nacionalis-
tas, era eliminar as diferencas eliminando as sociedades diferentes:
para iss0 desenvolveram politicas etnocidas e genocidas. No Brasil,
além das politicas de expansio territorial que consideravam as terras
indigenas como espagos vazios a serem ocupados para o progresso da
Nagio, os poderes institucionais favoreceram a expropriagio de ter-
ras, a matanga de indios e a sua degradagio através de doengas ¢ da
introdugdo de bebida alcodlica nas dreas indigenas. A partir de 1910, a
parte denominada humanitdria do Governo, cujo representante-mor
foi o Marechal Cindido Mariano da Silva Rondon, criou a politica
integracionista que visava integrar o indio 4 sociedade nacional, atra-
vés de um processo civilizatdrio de educagio, cristianizagio e trabalho



com a disciplina do modo de produgio capitalista. A criagio de reser-
vas indigenas foi a maneira encontrada para evitar 05 conflitos entre
indios e colonizadores e favorecer, ao mesmo tempo, a ecupagdo pa-
cifica do territério brasileiro pelos trabalhadores nacionais e o
confinamento dos indios em dreas, de modo a facilitar a agiio de integrd-
los, tarefa a ser executada por um drgio criado para esse fim (Servigo
de Protegio aos Indios e aos Trabalhadores Nacionais — SPI, que na
década de 1970 foi substituido pela Fundagio Nacional do Indio —
FUNAI) e por missoes religiosas.

Em seu campo de atuagiio, nas trés primeiras década do séeulo XX,
a Antropologia se preocupou em compreender as sociedades nio euro-
péias em sua totalidade sistémica, cujo precursor foi B. Malinowski.
Esses estudos, de grande importincia para a compreensio das diferen-
gas existentes entre as sociedades humanas, demonstraram a diversida-
de de relagbes existente entre elas ¢ as particularidades e diferengas de
cada uma; porém, eles se fixaram apenas na sociedade estudada.

A exacerbagio do racismo na Europa e a ascensio do nazi-fascis-
mo levou antropdlogos ao estudo das diferengas, j4 a partir da década
de 1920. Em seus estudos Lévi-Strauss comprovou que as diferengas
entre as sociedades humanas nio eram de cunho bioldgico, como apre-
goavam Os racistas, mas sim cultural. Surgiram teorias que davam
conta de que a propria classificagiio da diversidade racial era de cunho
cultural. Até hoje isso pode ser verificado. Por exemplo: algumas pes-
soas que no Brasil sdo classificadas como brancas, nos Estados Uni-
dos, na Bélgica e na Alemanha sio consideradas negras. Portanto, as
diferenciagdes que se fazem a partir dos fendtipos (aparéncia exterior
dos individuos) sio criagdes de fundo sécio-cultural.

A comprovagio do peso da cultura na formagio social abriram
novas perspectivas de estudos para as ciéncias sociais, que passou a
interessar-se mais pela questio das mudangas sociais, sobretudo nas
sociedades africanas, americanas e asidticas. Dentre os estudos reali-
zados, na década de 1930 surgiu o conceito de aculturagio. Herskovits
tentou demonstrar que na relagio entre sociedades diferentes aquelas
que eram inferiores assimilavam tragos culturais de outras mais desen-
volvidas ¢ os incorporavam s suas culturas. Dependendo do grau
(quantidade e qualidade) dessa incorporagio, a sociedade receptiva
perdia sua cultura, substituindo-a pela dominante. Essa teoria, que pre-
dominou enquanto paradigma no campo cientifico até a década de
1960, ainda hoje € wtilizada por muitas pessoas, inclusive nos meios
académicos, e serve como discurso para desqualificar os indios em
suas agoes e lutas politicas. Ela fundamenta a crenga de pessoas sobre
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a perda cultural dos indios que se configura, segundo eles, nos usos
de roupas produzidas pela inddstria téxtil, bebidas alcodlicas, remédios
de farmicia, reldgios, deulos escuros, celulares, etc.

Essa teoria se configurou como insuficiente para explicar a com-
plexidade da questio das mudangas sociais. Primeiro porque os estu-
dos das sociedades diferenciadas demonstraram que a assimilagio de
elementos culturais ndo ¢ algo automdtico, puro e simples. Segundo,
os elementos culturais supostamente assimilados ndo tém os mesmos
significados para as sociedades chamadas receptivas e as provedoras.
H4 toda uma dinimica no processo de mudangas que, uma vez cons-
tatado, tornou o conceito de aculturagio superado. No entanto, por
questdes de ignordncia efou de interesses politicos e ideoldgicos, ele
continua a ser utilizado. Nos dois casos, utiliza-se critérios de andlise
diferentes para indios e niio indios. Por exemplo: quando um jovem
brasileiro muda-se para outro pais, aprende um novo idioma e forma-
se em alguma especialidade técnico-cientifica diz-se que ele aumentou
a sua cultura, mas nio deixou de ser brasileiro. Porém, se um Bde-
Bororo sair da sua aldeia, aprender outras linguas ¢ dominar outros
saberes além daqueles da sua origem, ele serd questionado quanto a
sua identidade indigena. Nio faltario pessoas que o acusario de ter
perdido a sua identidade: ele nio é mais indio, dirio. Nos dois casos,
as pessoas ampliaram a sua cultura. Nenhuma delas perdeu com a
agregagio de novos saberes mas, quando se trata de indios imputa-se
a eles a perda e nio a ampliagio cultural. Esse é um raciocinio
preconceituoso, cujo pano de fundo € a concepgio evolucionista que
concebe as sociedade indigenas como sendo inferiores, atrasadas e a-
historicas. Qualquer ampliagio cultural € vista pelos evolucionistas como
a passagem de um estigio inferior para o estigio civilizatGrio superior;
mas essa regra s6 vale para o Outro: qualquer indigena, pessoa ou
sociedade que ampliar sua cultura passa a ser acusado de nio ser mais
indio. Além de preconceituosa, essa € uma postura etnocida, porque
tenta eliminar o Outro nio o reconhecendo pelo que ele é.

A teoria da aculturagdo, no entanto, tem outras inconsisténcias,
dentre as quais uma merece destaque no encerramento da andlise que
Ihe diz respeito: ela ndo leva em conta a questdo do processo de domi-
nagio e subordinagio ao qual as sociedades indigenas estdo historica-
mente inseridas.

Sua insuficiéncia para explicar a teia de relagbes que envolvem as
sociedades humanas levou a Antropologia, na década de 1960, a base-
ar suas andlises na teoria da etnicidade, que concebe a identificacio
étnica como um fator politico fundamental. Segundo essa teoria os



grupos €tnicos sio considerados grupos sociais que se configuram a
partir do momento em que perdem suas autonomias territoriais e se
auto afirmam através de sua identidade cultural. A cultura é o substrato
da identidade.

A PARTIR DESSA TEORIA, QUEM PODE SER CONSIDERADC INDIO?

Segundo Frederich Barth, a identidade étnica de um grupo indigena
€ uma decisio exclusiva dele. A pessoa indigena serd considerada per-
tencente 3 etnia dependendo de dois fatores: sua auto-identificagio e o
reconhecimento do Grupo. Diferentemente da aculturagio, a teoria da
etnicidade nio vé os grupos étnicos como uma somatdria de tragos
culturais, mas como um sistema social particular, construido histori-
camente. Ela procura sublinhar, também, as relagdes de dominagio e
subordinagio, portanto, abrange a discussio politica.

Dentre os problemas dessa teoria destacamos o fato de ela tratar as
sociedades indigenas como grupos sociais. O pano de fundo de sua
concepgdo € também evolucionista. Muitos estudos baseados nessa
teoria continuaram tratando as sociedades indigenas como se elas fos-
sem grupos humanos que se destacavam pelo fator cultural ¢ politico
diferenciado da sociedade ocidental.

Em alguns casos, sua abordagem nio se diferenciou da aculturagio.
A teoria das relagdes interétnicas, desenvolvida no Brasil por Roberto
Cardoso de Oliveira, € ilustrativa para demonstrar essa afirmagio. Ele
parte do pressuposto da abordagem sistémica de que cada sociedade
tem um sistema de relagdes particular e tenta demonstrar que quando
duas ou mais sociedades, com sistemas proprios e particulares, en-
tram em contato formam o sistema interémico ou cultura de contato.
O sistema interétnico, segundo ele, ¢ produzido pela interagio entre o
sistema da sociedade hegemodnica e o da sociedade indigena e estd
restrito ao campo de comunicagio entre os dois sistemas particulares
que permitem tal interagdo. Veja a representagio grifica dessa teoria;

munde social mundo social
dos brancos s
Ede-Bororo

Sislema intardbicn ou cultura de contalo
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Segundo o autor citado, o contato entre os dois sistemas provoca o
que ele chama de fricgdo interémica, sendo que dela nasce o sistema
interétnico ou a cultura de contato.

Essa teoria de cunho mecanicista e evolucionista nio considera
que as relaghes de contato se diio através de um processo violento de
dominagio, expropriagio e, nio raras vezes, de exterminio fisico
como foi o caso dos Bororo Ocidentais que foram dizimados pelos
colonizadores que adentraram sua drea de perambulagio para explo-
rar 0 ouro em Mato Grosso a partir do século XVII. Portanto, nio hd
fricgdio, hi processos conflituosos de dominagio e subordinagio. Os
elementos culturais que sio agregados pelas sociedades indigenas
nio possuem, por sua vez, os mesmos significados que eles tém na
sociedade eolonizadora, Conforme disse no inicio deste trabalho, eles
se revestem de significados que lhes sio atribuidos de acordo com
0s interesses, as intengdes e as possibilidades das sociedades indige-
nas e da sua situagio historica. Mas a teoria da etnicidade nio ficou
restrita a esse enfoque distorcido da realidade dos povos indigenas.
Qutros estudos contribuiram para a compreensio das sociedades
indigenas a partir dos enfoques politico e cultural, nio como uma
visdo do mais fraco friccionando com o mais forte e criando em uma
mesma sociedade um sistema paralelo de cultura, como se fosse
possivel, por exemplo, dependendo das circunstincias, ora o Bde-
Bororo ser rradicional, ora ser interéinico.

Ainda no inicio da década de 1960, outro antropdlogo apresentou
um enfoque diferente da questio do contato. George Balandier introdu-
Zil uma nova questio a ser considerada nas relagoes entre sociedades
diferentes e desiguais: as relagdes colonialistas. Seus estudos até a déca-
da de 1990 resultaram no deslocamento do foco de anilise: 1) ao invés
de pensar as sociedades no presente em relagiio ao passado, ele propds
pensar a dinidmica das mudangas nos tempos passado e presente articu-
lados com o devir; 2) no lugar de estudar as sociedades especificas e
isoladamente, ele propds o estudo delas na relagio com outras socieda-
des dentro do processo histdrico vivido; 3) em vez de enfocar os pa-
droes sistémicos e a ordem social, ele enfocou a desordem, os aspectos
da sociedade em crise para compreendé-las; 4) no caso das mudangas,
ele as considera como um processo natural compreendendo-as na pers-
pectiva da dialética marxista. 5) Balandier propde a primazia do enfoque
nas relagtes de poder politico articulado com o sagrado. Sua abordagem
tedrico-metodoldgica ganhou uma conformagio mais definida somente
nas décadas de 1980 e 90 com as publicagdes de O Contorne — poder e
modernidade (1983), A Desordem — elogio do movimento (1988) ¢ o



Dédalo — para finalizar o século XX (1994).

No Brasil, ao estudar os indios Ticuna, o antropélogo Jodo Pacheco
de Oliveira Filho prefere usar a expressdo situagio histérica. Para o
autor essa nogdo € mais abrangente para tratar tanto de situagdes em
que a politica € uma esfera especializada em eventos e atividades, quanto
daquelas situagdes em que a politica estd embutida em outros domini-
os da vida social. Ele ndo trata a cultura e a politica como uma somatdria
de tragos culturais e eventos, mas como modelos ou esquemas de
distribuigido de poder entre os diversos atores sociais.

Oliveira Filho utiliza, também, a nogdo de campos sociais. Para ele,
cada um dos atores sociais pertence a campos sociais distintos que se
interagem. Por exemplo, no contato com os B&e-Bororo os missioné-
rios salesianos, a FUNAI, a Universidade Federal de Mato Grosso e a
populagio do entorno das aldeias pertencem a campos sociais distin-
tos, com interesses, intengdes ¢ modos de ser préprios. Sdo esses
fatores que definem a maneira pela qual eles se interagem. Assim, 0
que acontece no processo de interagdo ndo € a destruigio de modos
tradicionais de vida das sociedades em contato, mas € um processo
que leva A construgdo de novas situagdes histéricas, estilos de vida e
estratégias alternativas, onde a cultura tem uma dimensio essencial-
mente dinimica e adaptativa.

Para finalizar este artigo, nio se pode omitir a supremacia, nio
exclusividade, da abordagem interpretativa na Antropologia, sobretu-
do nas trés dltimas décadas do século XX, com destaque para a teoria
da resignificagdo cultural desenvolvida por Cliford Geertz.
Resignificagdo entendida como o redimensionamento de elementos
s6cio-culturais de uma sociedade devido as suas condigdes histéricas
e experiéncias vividas, de acordo com seus interesses, necessidades e
possibilidades. Segundo essa teoria, as resignificagdes culturais po-
dem ocorrer tanto no dmbito da estrutura social interna quanto em
relagio a elementos de culturas de contato. Por exemplo, alguns ele-
mentos culturais resignificados da estrutura social Bée-Bororo sdo os
diademas utilizados nos rituais cerimoniais, cujos corddes usados em
sua confec¢do antes eram produzidos pelos préprios indios com fi-
bras de palmeiras ou de algodio e, atualmente, utilizam-se barbantes
comprados no mercado. Essa alteragio implicou em mudangas subs-
tanciais, pois os cordoes eram produzidos obedecendo rituais préprios
da cultura desse povo, envolvia pessoas e relagdes nas quais certos
individuos tinham fun¢oes especificas: coletar a folha da palmeira,
tirar a fibra, fazer o fio, trangd-lo de acordo com os sinais diacriticos
clinicos, etc. A mudanga séeio-cultural ocorrida, entretanto, ndo sig-
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nificou que o diadema e toda a teia de relagdes que o envolvia tenham
perdido seus significados. Eles permanecem tendo uma representagio
simbdlica, porém de forma resignificada. Cada pluma, cada desenho,
cada cor, enfim, cada detalhe tem o seu significado, tem o seu sinal
diacritico: a marca da sua identidade. Cumpre lembrar aqui que nio
estou confundindo os diademas utilizados pelo indios no cerimonial e
aqueles que sio feitos para serem vendidos. O que € feito para o co-
mércio € considerado artesanato, com fins comerciais. No entanto, é
pertinente lembrar que, mesmo sendo um objeto mercantil, seu cardter
artistico favorece a expressio do mundo que compde o seu imagind-
rio. Embora ambos sejam diademas, eles tém significados diferentes.

Além das resignificagdes que ocorrem nos elementos culturais da
sociedade especifica, hi os que foram agregados das sociedades de
contato. Um exemplo interessante que envolve os Bée-Bororo, que
pode servir de ilustragio, ¢ sobre o gado. Os Bée-Bororo antigos con-
sideravam o gado um animal estiipido, como demonstra Renate Brigite
Viertler em seu trabalho denominado A vaca louca - tendéncias de
mudangas socio-cultural entre os Bororo de Mato Grosso (1990). Isso
porque esses indios eram cagadores eximios e o gado nio servia para
ser cagado. Os bovinos foram introduzidos na vida dessa sociedade e,
hoje, eles apreciam muito a sua carne. Entretanto, eles afirmam que
gado € coisa de branco e, por isso, tem que ficar no espago de branco,
como diz o velho cacique Avelino Macao. Mas que espago? Tanto no
espago fisico quanto no espago simbélico. Na Area Indigena de
Tadarimana o curral do gado e o pasto ficam préximos ao Posto Indi-
gena da FUNALI e seu trato é responsabilidade do Chefe de Posto do
6rgdo. Paradoxalmente o bovino nio tem qualquer representagio nos
cerimoniais desse povo, mas sua carne é comida nas festas de encer-
ramento dos funerais, batizados e outras comemoragdes.

Outro exemplo € o da educagio escolar. O Estado implantou a es-
cola nas aldeias indigenas. Qual € a intengzo do Estado? A escola cons-
tituiu-se, durante todo o processo de colonizagio, como ponta de lan-
¢a do processo de dominagdo: ensinar a cultura e os valores da socie-
dade considerada civilizada. Na medida em que o processo de coloni-
zagdo impds sua dominagdo, os indios construiram seus aprendiza-
dos. Eles t€ém na escola, apesar de toda a violéncia, o locus de sistema-
tizagido dos conhecimentos da sociedade abrangente e um instrumento
de luta. Por que os Bée-Bororo de Tadarimana querem escola? Segun-
do o Bde-emejera (lider politico interno, pertencente ao cla baadodjeba,
os protetores da Aldeia) Eduardo Kogue, a escola serve para ensinar
as coisas de branco e algumas coisas de Bée-Bororo. Na escola pode-



se realizar reunides de branco e fazer baile de branco, que ndo podem
ser realizados no baito (casa dos solteiros, construida no centro do
pitio das aldeias; € o centro cultural e cerimonial da vida desse povo).
Esses indios aceitaram a escola, mas ela continua situada no que eles
chamam de espago do branco. Embora ela faga parte da vida cotidiana
deles, os Bée-Bororo nio atribuem a ela o mesmo significado que os
agentes da Secretaria Municipal de Educagio atribuem, mesmo por-
que, para eles, a educagdo das criangas indigenas nio passa pela esco-
la. H4 outros mecanismos de educagiio dos jovens nessa sociedade,
tanto que a escola cessa suas atividades durante os quarenta e cinco
dias em que ocorrem os funerais nas aldeias. Os significados dados a
ela sio os que lhes interessam. Eles reformulam e redimensionam seu
contetido, conforme o modo de ser do povo e utilizam-na como ins-
trumento de formagdo para interagirem com o Outro. Perguntado para
que serve a escola, assim s¢ expressou Luiz Carlos Oikoréu: escola
serve para indio aprender coisas de branco. Fazer oficio, projetos
para conseguir coisas pra nos, fazer conta para naio ser enganado por
comerciantes brancos, saber falar com autoridades.

Esses exemplos s3o demonstrativos da pertinéncia do conceito de
situagiio histérica proposto por Jodo Pacheco e Oliveira Filho, associ-
ado A nogio de situagiio colonial de Balandier e de resignificagio cultu-
ral de Geertz. Esses conceitos, nogdes e teorias confirmam a supera-
¢do das idéias que concebem os povos indigenas como passivos re-
ceptores da cultura do colonizador e que consideram como definitiva e
inevitivel o desaparecimento das sociedades indigenas. Sobretudo a
teoria de Balandier amplia as possibilidades de compreensdo da dina-
mica das mudangas que ocorrem nas sociedades da sobremodernidade.
Esse autor nio se fecha no interpretativismo, pelo contrério, ele langa
mio das abordagens sistémica ¢ histérica para tentar obter uma com-
preensdo mais geral das sociedades humanas mundialmente interagidas.

CONSIDERAGOES FINAIS

Como se viu durante este trabalho, nio se pode confundir perda de
cultura com ampliagio de saberes e préticas sécio culturais universais.
Em cerca de trezentos anos de colonizagdo, os Bororo continuam Bde,
como disse o lider Avelino Macaw, agarrados em sua cultura, mas nio
confinados nela.

Nio hi dividas de que o processo de colonizagio afetou a vida
social e todo o sistema Bée-Bororo. Nido poderia ser diferente, pois
essa € a I6gica da dinimica das mudangas e transformagdes sociais.
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No entanto, as mudangas nio significaram perdas, assimilagdes ou o
fracionamento do sistema em duas ou mais estruturas funcionais que
coexistemn e funcionam paralelamente. A sociedade Bée-Bororo existe,
com as suas diferengas, seus significados e significantes e seu modo
de existir prdprios.

Os conceitos e teorias que, mesmo superados cientificamente, con-
tinuam a ser utilizados, ndo o sio apenas por ignorincia. Muitas vezes
sd0 usados intencionalmente para justificar invasdes de terras indige-
nas, exploragio econdmica das pessoas e exclusio social. Servem,
também, para reforgar preconceitos e, politicamente, para suprimir
direitos e desqualificar as lutas das sociedades indigenas.

Por outro lado, hd um esforgo das ciéncias sociais, cada vez mais,
para dar subsidios is sociedades humanas no sentido de seus mem-
bros compreenderem a possibilidade da convivéncia pacifica dos po-
vos. Elas Jd esclareceram que a mundializagiio da cultura ndio suprime
as culturas locais, que € possivel e necessirio respeitar a diversidade e
que a questdo nio €, como disse Milton Santos, unificar o mundo,
nem diluir ou acabar com as diferengas, mas unir os diferentes.

Parece-me que a argumentagio de que os indios estio condenados
ao desaparecimento € mais um engodo visando justificar politicas
etnocidas.

Os Bée-Bororo sofreram em trezentos anos todo tipo de violéncia e
continuam vivendo ao seu modo. Algumas pessoas, ao verem os indi-
os na cidade, de roupa e reldgio, perguntam: onde estd a diferenga?
Pode-se dar muitas respostas, inclusive a do dito popular de que ndo ¢
o hdbito que faz o monge, mas é preciso uma resposta revestida de
profundidade substancial: apesar do contato com a sociedade capita-
lista, as relagOes de parentesco e com o poder sagrado (consubstanciado
no funeral) continuam sendo o fulero de toda produgio simbdlica da
sociedade Bde-Bororo. Isto quer dizer que, enquanto na sociedade
capitalista o fulcro sio as relagdes sociais de produgio, na sociedade
Bée-Bororo € na produgio simbdlica que estd o sentido das relagdes
desse povo. O funeral continua sendo o ritual que promove a recom-
posi¢io do tecido social afetado com as mortes dos membros da soci-
edade. Este € um dos aspectos da vida social que pode ser apresentado
como diferenga em relagio a sociedade globalizada,

Apesar das diferengas, conforme ji disse, nio s6 os Bée-Bororo,
mas todas as sociedades diferenciadas ao longo da histéria vém alar-
gando seus saberes e seus dominios sécio-culturais, incluindo o téeni-
co-cientifico.

Resta aos seres humanos compreender e respeitar as diferencas



¢ diversidades s6cio-ambientais e criar as condigdes para viverem
em paz.
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