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Resumo

O presente trabalho analisa o uso da antropologia aplicada nos assuntos
indigenas americanos no periodo entre 1870 e 1890. A antropologia come-
¢ou a institucionalizar-se como disciplina nos EUA nos anos 1870 e, desse
ponto em diante, assumiu como uma de suas responsabilidades o forneci-
mento de apoio tedrico e pratico ao Office of Indian Affairs (OIA) em sua
tarefa de administrar os povos indigenas dos EUA. Na década de 1880, os
antropologos do Bureau of American Ethnology (BAE) utilizaram o mode-
lo social evoluciondrio de L.H Morgan para defender a distribui¢do indi-
vidualizada de terras tribais e a transformagao dos indios em proprietarios
e fazendeiros cidadaos da Republica, transformando as sociedades indige-
nas que a disciplina supostamente estudava in natura. Este livro se propoe
a investigar esse processo € a demonstrar algumas de suas consequéncias
para os indios, os antropdlogos e a administrag¢do indigena.
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Foto 1. Jovens sioux se vestem de peregrinos ingleses e indios para uma peca de teatro
no Dia de Acdo de Gragas em Dakota do Norte, ca. 1900 (Foto em Nabokov, 1978:213)






Apresentacao

Antropologia, Administracao, “Classicos” e indios

Em Cidaddos & Selvagens, Thaddeus Blanchette retoma um tema muito
mencionado nos estudos sobre histéria da antropologia, ainda que pou-
quissimo tratado em pesquisas efetivamente densas a luz de material his-
torico significativo, como ele o faz. Trata-se da relagio entre antropologia
e administracdo governamental, por vezes restrita as dentuncias acerca do
colonialismo, e quase nunca tematizada nos estudos de povos indigenas
em meio a formacdo de Estados nacionais, parte do que poderiamos cha-
mar (como ja se fez em outros tempos) “histéria do pensamento antropo-
l6gico”. No presente livro, antropologia, administracdo e indios surgem
como resultante de uma pesquisa empirica muito mais abrangente, que
abarca até os anos 1940'.

Aqui vemos como a administra¢io governamental de indios nos Esta-
dos Unidos da América no século XIX, contando ja dentre seus quadros
com estudiosos da disciplina antropoldgica em seu nascimento, utilizou
modelos de leitura da realidade indigena elaborados a partir da obra de
Lewis Henry Morgan, um dos autores referenciais candénicos da Antro-
pologia em geral (um “classico”), e da “tradicdo” nacional estadunidense
em especial. O trabalho mais amplo de Banchette nos mostra ndo apenas
como esse movimento foi parte constitutiva e intrinseca desse momento
inicial, mas também permaneceu ao longo do tempo, as interpretacdes
apoiadas na Antropologia sustentando intimeras decisdes de governo no
tocante aos povos indigenas em territorio estadunidense. Ou seja, naquela
“tradi¢@o” que veio a se afigurar como separando tao estritamente o “pen-
samento antropologico” dito “aplicado” daquele supostamente “puro”,

1 BLANCHETTE, Thaddeus Gregory. Citizens and Savages: Applied Anthro-
pology and Indian Administration in the United States, 1870-1940. Tese de
doutorado. Rio de Janeiro: UFR]J/Museu Nacional/PPGAS, 2006.



nada era assim tao cindido até meados do século XX, e definitivamente no
seu nascedouro as preocupacdes eram outras.

Mas talvez tdo importante quanto constatar a matua alimentagao entre
praticas de governo e saberes antropologicos, é perceber como as praticas
de governo procuraram levar aos povos indigenas concepg¢oes alienigenas
sobre os mesmos que, todavia figurariam em diversos registros como a ver-
dade sobre eles. E nisso estavam numa perspectiva a frente de tantos ou-
tros, pela institucionalizagao dos saberes antropoldgicos, no entendimento
época, num Bureau of American Ethnology (BAE). Trata-se de cenario
muito anterior aqueles que vém sendo estudados, em especial a partir dos
anos 1920, pelos historiadores da disciplina antropolédgica. Em Cidaddos
¢ Selvagens temos nio apenas uma leitura de idéias, mas também das
relagdes sociais em que estas emergiram e que fomentaram.

Sabemos pouco ou quase nada das relagdes entre o indigenismo bra-
sileiro e as politicas governamentais estadunidenses para os indigenas.
Em sua pesquisa, Blanchette localizou que em 1910 o grupo fundador
do nosso Servico de Protecdo aos Indios (SPI) solicitou, via a pasta das
Relacoes Exteriores do Brasil em contato com o Departamento de Esta-
do dos Estados Unidos que o Office of Indian Affairs (OIA) enviasse ao
Brasil todos os documentos que pudesse para informar sobre seu funcio-
namento. Nao se tratou de um contato extemporaneo. Uma consulta aos
estudos que estavam sendo feitos nos anos 1930 pelo SPI, acerca dos meios
de regulamentar a definicdo de terras indigenas no Brasil, nos mostra que
publica¢des do Office of Indian Affairs (OIA), eram das fontes mais lidas
pelos atores do SPI, e a legislagao daquele pais no mesmo periodo das mais
consultadas.

Ha ainda muito a se pesquisar nessa seara, e o trabalho de Blanchette
apenas nos aguga os sentidos. Nao se trata de imaginar uma importagdo
mecanica de modelos, mas isto sim de se pensar nos didlogos variados,
nas redes que se estabeleciam, nas fontes para a imaginacdo social, que de
certo modo retornariam depois, entretecendo-se em antropologias, indige-
nismos e politicas indigenas.

Creio, porém, que uma das grandes virtudes latentes do trabalho de
Thaddeus Blanchette esta num sinal nele lancado e que poderiamos muito
bem procurar seguir: a da necessidade de constituirmos um campo que
poderiamos chamar de “estudos norte-americanos” (ou “estadunidense”).
Conhecemos pouco, ou quase nada, da histéria interna dos Estados Uni-
dos da América (que ilumina muito da sua acdo externa), aquele que foi
o centro do poder capitalista hegemonico por toda a segunda metade do
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século XX, e ainda hoje sedia institui¢oes fundamentais para a produgdo
de saberes e exercicios de poderes no cenario global, ja antes nos inicios
do XX era um exportador de modelos de agdo e pensamento para o Brasil,
notadamente em antropologia e indigenismo — nesse segundo caso passan-
do muitas vezes pela mediacdo do México.

E fundamental que invistamos em conhecer a histéria interna norte-
americana — para além dos ralos conhecimentos sobre “independéncia” e
“Guerra Civil” nos Estados Unidos, como veiculados em cursos de historia
—, bem como conhecer as multiplas correntes culturais entretecidas na rica
e complexa historia cultural estadunidense contemporanea. Quiga, tais
movimentos intelectuais podem nos ajudar a desconstruir em minucias as
magicas hegemonicas que nos fazem criticar e aderir — ou aderir simples-
mente, sem sequer criticar — aos valores por elas veiculados, exportados de
muitas maneiras e formas, em produtos e suas embalagens, e que conos-
co coabitam fantasmaticamente, tao naturalizadas que estdo, inclusive no
campo dos saberes antropolégicos.

Que em breve outros esforcos de estudo dos centros de poder no cena-
rio global proliferem, e que possamos parar de nos servir a nds mesmos
como pratos a reflexdo académica estrangeira, ou meramente reproduzir
(como muitas vezes temos feito, quando os brasileiros fazem pesquisa no
exterior) as linhas de for¢a que estruturaram as antropologias nos sécu-
los XIX e XX. E nessa direcio que Thaddeus Blanchette nos guia e que,
seguindo-o, podemos melhor repensar o que ensinamos e o que fazemos
em antropologia e junto aos povos indigenas.

ANTONIO CARLOS DE SOUZA LIMA

LACED/Museu NACIONAL
UFR]
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Introducao

Atrds de cada homem bem-sucedido, encontra-se uma mulber. E atrds de
cada politica e plano que empesteia os indios, se esse fosse completamente
examinado em termos de suas origens, encontra-se o antropélogo.

Vine Deloria Jr. “Anthropologists and Other Friends”!

...Por que nao tentar aplicar [o atual refinamento tedrico e metodoldgico
da antropologia] ao estudo das estruturas administrativas desenvolvidas
pelo conquistador para abordar os povos conquistados?

Antonio Carlos de Souza Lima?

A duas quadras da casa onde morei na infancia, em Oshkosh, Wisconsin,
em uma alameda quase deserta margeada, de um lado, pelo edificio da
Legido Americana e, de outro, pela usina de tratamento de agua da cidade,
ergue-se sobre um pedestal uma corroida estatua de bronze em homenagem
a um her6i local. Quando eu era crianga, a grama crescia alta em torno
da base do monumento e a terra ao redor era coberta de arbustos e mato
de todo tipo, formando o cenario ideal para a criangada brincar de indios
e caubdis e para os seus irmdos mais velhos, um lugar conveniente para
as primeiras experiéncias sexuais. Minhas memorias pessoais da estatua
sa0 mais vivamente associadas ao dia em que, durante a terceira série, um
amigo proximo encontrou um prémio na gincana realizada no “Oshkosh
Sawdust Days”, um festival anual que celebra a heranca da cidade como
assentamento de lenhadores de fronteira. Se me lembro bem, meu amigo
usou o dinheiro do prémio para comprar duas caixas de soldadinhos da
Guerra Civil Americana com que nos divertimos todo o resto do verdo.

1 In: DELORIA, 1970:81.
2 In: SOUZA LIMA, 1995:13.



A estatua era um ponto de referéncia local, familiar a todos da vi-
zinhanca. Marcava onde a Washington Avenue encontrava o Lago Win-
nebago, e nada mais. Mesmo o nome do homem homenageado era tao
genérico e facil de esquecer que, até hoje, nunca encontrei um amigo de
infancia que se lembrasse dele. O cavalheiro em questdo vivera no fim do
século XIX e era — como a maior parte da cidade naquela época — um imi-
grante alemao. Isto ficava 6bvio pela maneira como estava vestido e pela
inscricao na estatua. Como a estatua erguia-se numa parte do terreno da
Legido Americana, a maioria de nds, criancas, presumia que se tratasse
de algum heréi de guerra local, ja que a Legido fora criada para honrar e
apoiar os que morreram nas guerras dos Estados Unidos. Porém, nenhum
adulto jamais pdode me contar quem a estdtua representava, ou porque
a pessoa representada era considerada digna da homenagem, ou quando
nods, como cidade, a haviamos removido de nossa memoria coletiva.

Foi com alguma surpresa, pois, que no verdo de 2004, quando visitava
minha familia, fiz uma caminhada até a Legido e imediatamente me dei
conta de que eu sabia quem era o homem no pedestal e o que ele tinha
feito. Na verdade, eu acabara de passar boa parte dos dois meses anterio-
res lendo sobre ele na Biblioteca do Congresso dos Estados Unidos, como
parte de minha pesquisa para este livro.

O busto na Washington Avenue era de Carl Schurz, um teuto-ameri-
cano, heréi de guerra e ativista do Partido Republicano. Como secretario
do Interior durante a administragio do presidente Rutherford B. Hayes
(1877-1881), Schurz fora criticado por varios reformadores da Costa Leste
dos Estados Unidos (sobretudo por Helen Hunt Jackson), que acusaram a
Reparti¢do dos Assuntos Indigenas (ou Office of Indian Affairs — OIA) e o
Departamento do Interior de presidirem um “século de desonra”, durante
o qual os povos antigos da América haviam sido espoliados de vastas par-
celas de terra. O papel de Schurz na reagao republicana a esses protestos
foi crucial. Ao confrontar Helen Hunt Jackson e seus apoiadores, ele foi
capaz de desviar o sentimento reformista de apoio aos direitos estabeleci-
dos em tratados das tribos indigenas e canaliza-lo para a constru¢ao de um
plano coeso para a assimilagio dos indios como cidadios americanos.

O General Allotment Act (ou Dawes Act) de 1887, que constituiu o re-
sultado mais notavel desses debates, estabeleceu o loteamento das reservas
indigenas do pais como parcelas de terra de posse privada. O objetivo da
nova lei era acomodar os direitos dos indios a terra com o desejo de fazer
passar estradas de ferro por aquilo que restara das antigas terras indigenas
e de ali instalar assentamentos de colonos brancos. O resultado concre-
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to, como mostrarei abaixo, foi a maior alienacdo de terras indigenas na
historia dos Estados Unidos, tudo feito sob a administracio governamen-
tal e sem nenhum tiro disparado. Em grande medida, entdo, Schurz pode
ser considerado o ultimo conquistador do Oeste Americano: o ministro
federal que articulou a ideologia que liberaria a maior parte das terras
restantes da populagio nativa dos Estados Unidos para o desenvolvimento
capitalista. Para qualquer patriota tradicional americano, este era um feito
que merecia, no minimo, uma estatua.

Para os moradores da minha cidade natal, Schurz quase nio existia
mais como figura histérica e a batalha travada por ele em torno da questdo
fundiaria indigena nem sequer aparecia na memoria municipal. Todavia,
o significado do nome da nossa cidade — Oshkosh — era conhecido por
todo estudante primdrio da regido: era uma homenagem ao chefe indigena
menominee que, supostamente, reconheceu o poder superior do homem
branco e, entdo, cedeu pacificamente as terras em que foi construida a ci-
dade, antes de retirar-se, humildemente, para a sua nova reserva, bastante
reduzida, no norte do estado.

Foto 2. Our Greatest German American. “Nosso maior teuto-americano”. Estatua de Carl
Schurz em Oshkosh, Wisconsin, EUA. Foto de Richard Lewis

Evoco Schurz e a estatua misteriosa de minha infancia para enfatizar
um ponto reconhecivel para a maior parte dos estudiosos da historia indi-
gena (nos Estados Unidos ou no Brasil): com frequéncia, os aspectos mais
importantes de qualquer questdo apresentada neste campo estdo escon-
didos em plena luz, obnubilados por imagens populares dos indios e pela
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assim chamada questdo indigena. Este ofuscamento nos encoraja a tradu-
zir a historia em mito e esses mitos, por sua vez, acabam sendo elementos
constitutivos do mito de nossas origens, identidade partilhada e estatuto
social. Ao servirem a este propoésito, criam exclusdes, pois para que se ilu-
minem certos fatos, deixam-se inevitavelmente outros na sombra.

A antropologia é um campo de producdo de identidade, assim como o
¢ a cidade de Oshkosh e, como tal, cria seu proprio conjunto de fatos — al-
guns que fazem parte do senso comum e outros que sdo entendidos como
provincia de especialistas e detalhistas, quando nado sdo esquecidos por in-
teiro. Como assinala Ernest Renan, a construcdo de uma heran¢a comum
obriga seus participantes a esquecer muito mais fatos histéricos do que a
lembrar (RENAN, 1990:45). Todavia, como comentou sabiamente Homi
K. Bhabha sobre o postulado de Renan, nao é tanto por meio do esque-
cimento quanto do lembrar, e entdo imediatamente lembrar de esquecer,
que as narrativas de construcdo de identidade sdo formadas. Nesse senti-
do, pois, lembramos o que fomos para poder recusa-lo em nome do que
somos (BHABHA, 1990:311). No dominio da histéria da antropologia, os
elementos comumente esquecidos incluem o impacto da antropologia na
cultura politica ou popular e, mais importante, as atividades praticas que
foram necessdrias para que o campo pudesse se desenvolver institucional-
mente. Estas sdo as coisas que os antropélogos “lembram de esquecer”,
tocando nelas apenas para imediatamente recusarem sua relevancia para
as questOoes em pauta.

Na antropologia americana, um dos principais fatos que foram cons-
tantemente lembrados apenas para serem rapidamente esquecidos é o en-
volvimento historico da disciplina com a administracdo federal indigena e
o grau em que ambos os campos ajudaram a constituir um ao outro e as
modernas identidades indigenas nos Estados Unidos.

Geralmente, a antropologia aplicada é considerada um efeito colateral
razoavelmente moderno da disciplina, e nio um de seus propostos funda-
mentais. Com frequéncia (e particularmente no Brasil, onde os detalhes da
historia da antropologia americana sao pouco conhecidos), o nascimento
da antropologia aplicada é situado como um produto do periodo posterior
a Segunda Guerra Mundial (o “Projeto Fox”, de Sol Tax, é muitas vezes
apresentado como o momento fundador dessa mitologia). Historiadores
mais exaustivamente empenhados (como George Stocking) situam o inicio
da antropologia aplicada no periodo da Grande Depressio anterior a Se-
gunda Guerra, geralmente mencionando os experimentos da Office of In-
dian Affairs (Reparti¢ao de Assuntos Indigenas/OIA) com a antropologia.
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Raramente se encontra um historiador da antropologia americana que va
além do século XX, relatando o envolvimento das primeiras geracoes de
etnografos americanos com o OIA. Nos poucos casos em que tais historias
aparecem, geralmente sdo apresentadas como um paréntese na vida do
antropologo em questdo, e nao algo que tenha feito parte de sua produgdo
como cientista.

Assim, como Schurz era lembrado em minha cidade natal por seu his-
torico na Guerra Civil (quando era lembrado), os etnégrafos americanos
do século XIX sido lembrados por suas “contribui¢des importantes” — um
estudo seminal da linguistica sioux, do parentesco omaha ou do xamanis-
mo hopi, por exemplo — e nunca por seus trabalhos nos saldes do Congres-
so ou como intermedidrios de tratados e acordos fundidrios entre os indios
e os colonos. Essa parte de suas carreiras profissionais simplesmente nao é
considerada componente de uma “verdadeira antropologia”, como agora a
definimos, e sentimos que podemos entao esquecé-la.

Um exemplo de como essa memoria “esquecida” opera pode ser visto
nos debates em torno da critica da antropologia, formulada pelo faleci-
do ativista indigena e académico sioux Vine Deloria Jr., e publicada em
Custer Died for Your Sins, em 1970. Se muita tinta foi gasta debatendo
o quanto Deloria foi ou ndo “duro demais” com os antropologos, ou se
a disciplina, como um todo, “apoiou” os indios ao longo das décadas,
nenhum antropélogo americano que eu conhega (com a possivel exce¢dao
de Thomas Biolsi — ver LURIE, 1998; RANDALL, 1971, e HEINDEN-
REICH, 1972, para outras reagdes) engajou-se com o ponto principal da
critica de Deloria: que a antropologia sempre foi uma ctimplice intima do
governo na constru¢ao da politica indigenista federal nos Estados Unidos
e, assim, um elemento constitutivo e transformador dos indios que ela su-
postamente estuda iz natura. Mesmo quando os antropdlogos de hoje se
referem aos antigos trabalhos dos antropdlogos do OIA, nenhum parece
levar a sério a afirmacdo de Deloria de que na raiz de toda a politica pla-
nejada para os indios nos Estados Unidos encontra-se um antropélogo — a
nao ser, € claro, para arbitrariamente descartar esta afirmacao como uma
mera retérica politica. Todavia, a critica de Deloria (que, devemos notar,
foi articulada anos antes de Edward Said publicar um argumento similar
relativo a outro contexto colonial em Orientalism) é amplamente susten-
tada por um registro historico que nenhum antropélogo americano nega.

Este livro é uma tentativa de engajamento com a observacdo de Deloria e
de atribuir significado a algumas das “estatuas esquecidas” que pontuam a
paisagem da moderna antropologia americana, particularmente em relacio
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a construcdo de ideologias e de planos administrativos relativos aos indios.
Seu foco € o envolvimento da antropologia com o Office of Indian Affairs
no final do século XIX, época em que a fronteira finalmente se fechou nos
Estados Unidos e os primeiros grandes nucleos de pesquisa antropologica
foram sendo fundados naquele pais. Meu intuito é demonstrar que uma
das raizes da antropologia americana encontra-se na institucionaliza¢do
da disciplina como uma forma de saber referente ao controle colonial dos
povos indigenas da América do Norte. Falando em termos simples, quero
demonstrar que a antropologia nos Estados Unidos sempre foi uma ciéncia
aplicada, preocupada com o controle e o remodelamento do Outro e, sem
ter desempenhado esse papel, ela dificilmente teria encontrado o apoio pu-
blico e os recursos necessarios para a sua institucionalizac3o.

Escolhi analisar as dltimas décadas do século XIX, pois esse periodo,
como veremos abaixo, foi fundamental na institucionaliza¢do da antropo-
logia como uma ciéncia e no seu engajamento com as questdes pragmati-
cas da administracdo indigena. Um foco diferente ou mais extenso pode-
ria facilmente ter sido escolhido. Eu poderia ter come¢ado minha analise
uma geracdo antes, com os trabalhos etnograficos/indigenistas de Henry
Rowe Schoolcraft e Louis Agassiz, por exemplo — ou mesmo com aquele
de Thomas Jefferson — e a teria estendido aos dias de hoje. Escolhi o peri-
odo em questdo por trés razdes. Em primeiro lugar, corresponde a época
formativa da antropologia moderna, profissional. Nos anos apds a Guerra
Civil Americana, os antropologos (ou os que seriam mais tarde classifica-
dos como protoantropologos) eram quase que inteiramente amadores, sem
suporte institucional. Cinquenta anos mais tarde, as vésperas da Primei-
ra Guerra Mundial, estavam quase que totalmente institucionalizados no
interior da academia, dos museus e do governo. Como Stocking observa
(1976), a grande expansio e ramifica¢ao da disciplina ainda estava por vir,
mas em 1914 a semente institucional da antropologia americana ja havia
sido plantada ha tempos, e seus primeiros frutos ja tinham sido recolhidos.

O periodo contemplado aqui, portanto (largamente falando, 1870-
1890), abarca a fase inicial da constituicio da antropologia como disci-
plina nos Estados Unidos: a época reconhecida pela maioria dos antropo-
logos americanos como a era “classica” de seu campo. Foi este também o
periodo em que a complexa dan¢a da antropologia com as politicas do Es-
tado para a administragdo dos povos subordinados realmente comegou.

Uma segunda razdo para o meu corte temporal tem a ver com as modi-
ficagOes sofridas pela assim chamada questdo indigena nas dltimas déca-
das do século XIX. Até a década de 1870, como veremos abaixo, o indio
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era visto como um problema cuja solug¢do poderia ser facilmente prorroga-
da. Sempre havia mais terras, além da fronteira civilizada, para onde em-
purrar tribos recalcitrantes. Com o fim da Guerra Civil e o fechamento da
fronteira, porém, o indio transformou-se em uma questio de administra-
c¢do interna do Estado federal americano. A luz das teorias antropoldgicas
da época, s6 restavam duas opg¢des diante da alteridade indigena: genoci-
dio pleno ou a transformag¢io do indio em cidaddo americano através de
politicas de assimilagdo e de engenharia social.

Muitos leitores brasileiros podem se surpreender com o fato de o go-
verno americano, apoiado pela antropologia da época, ter escolhido a se-
gunda opgao, e isto tange a terceira razdo para o foco deste livro e minha
justificativa principal por té-lo escrito.

Como cientista social nascido nos Estados Unidos e radicado no Bra-
sil ha vinte anos, especialista nos temas confluentes de raca, etnicidade e
identidade, tenho me surpreendido com a quase absoluta falta de aten¢do
prestada por meus colegas brasileiros para com a questdo indigena nos
Estados Unidos. Sem duvida alguma, os estudos comparativos de raga e
racismo tém sido um dos grandes eixos organizadores através dos quais os
cientistas sociais tentam articular comparagdes e contrastes entre as for-
mulagdes socioculturais brasileiras e americanas. No entanto, discussdes
sobre o indio tém estado surpreendentemente ausentes desse debate. En-
quanto existem centenas de livros sobre as relagdes raciais no eixo branco-
-negro nos Estados Unidos ja traduzidos para o portugués, quase nenhum
titulo (dos milhares disponiveis) sobre a questdo indigena nos Estados Uni-
dos estad ao alcance dos leitores brasileiros. Um dos resultados dessa lacu-
na é a persisténcia de uma visao brasileira sobre a questao dos indigenas
norte-americanos que parece mais calcada em filmes de Hollywood do
que nos arquivos historicos. Falando francamente, muitos brasileiros ain-
da acreditam no mito de que os Estados Unidos eliminaram sua populagdo
indigena - diferente do Brasil, que supostamente a acolheu e a protegeu.
Esta visdo esta longe de ser uma simples ilusio popular e vulgar. Varios
intelectuais brasileiros tém sustentado teses e escrito livros e artigos que
afirmam, sem a menor comprovagao, que os povos indigenas da América
do Norte foram completamente eliminados pela brutalidade do “coloniza-
dor anglo-saxao”.

Analisando as inter-relagdes entre a antropologia e a administracio
indigena nos Estados Unidos nas ultimas décadas do século XIX, preten-
do remediar essa ignorancia, explodindo uma série de preconceitos sobre
relagdes raciais e a histéria americana que tém virado dogmas no Brasil
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e que, infelizmente, ainda informam muitos estudos sociocientificos em
nosso pais.

O principal deles, obviamente, é a no¢ao de que os indios nos Estados
Unidos foram quase completamente eliminados por um colonizador “an-
glo-saxao” duro, inflexivel e irremediavelmente xen6fobo. Como demons-
trarei a seguir, ndo existia uma so resposta tipica do Estado americano e
dos colonos brancos daquele pais a alteridade indigena, mas uma vasta
gama de reagdes que iam da amalgamacdo ao genocidio. Cada povo indi-
gena teve sua propria historia de incorporagio aos Estados Unidos e o todo
é dificilmente qualificado por algum adjetivo singular. Ademais, qualquer
pesquisador da historia indigena no Brasil ha de reconhecer na experiéncia
americana muito mais paralelos do que contrastes quanto as maneiras com
que os indios foram tratados pelos Estados-nacdo colonizadores.

O segundo dogma que desejo questionar é a ideia de que as relagoes
raciais nos Estados Unidos sdo necessariamente caracterizadas pela segre-
gacdo, em contraste com a miscigenacdo e a assimilacao que supostamente
marcam tais relagcbes no Brasil. Como o texto a seguir demonstrara, as
relacdes entre brancos e indios nos Estados Unidos, no final do século
XIX, eram informadas por uma ideologia profundamente assimilacionista
e miscigenadora. A meu ver, ampliar o foco dos estudos comparativos de
raca nos Estados Unidos e no Brasil para além do eixo negro-branco e
para regides distantes da area da colonizagao inicial s6 podera resultar em
estudos mais valiosos do ponto de vista antropolégico.

Finalmente, quero desafiar a no¢do, comum entre antropdlogos cujos
estudos da histéria da disciplina na América do Norte ndo vao além dos
escritos de George Stocking, de que o desenvolvimento do culturalismo
boasiano ndo foi simplesmente uma “mudanga de paradigma” na manei-
ra com que a alteridade étnica era concebida nos circulos antropologicos
americanos. Embora, € claro, o conceito de cultura s6 tenha conseguido se
consagrar na disciplina com os trabalhos de Boas, seus colegas e alunos, é
erroneo imaginar que o pensamento da geragao anterior de antropélogos
americanos possa ser sO e simplesmente caracterizado como uma espécie
de biodeterminismo racista.

Houve, desde o inicio da coloniza¢do americana, um debate acirrado
entre os proponentes do monogenismo e os do poligenismo. Como de-
monstrarei adiante, os primeiros antrop6logos do Bureau of American
Ethnography do Smithsonian Institution eram, em geral, fiéis seguidores
de uma ideologia republicana-protestante que salientava a possibilidade de
modifica¢dao do individuo — e de racgas inteiras — através da educacdo. Essa
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versao ativista do pensamento monogenista e morganiano era profunda-
mente etnocéntrica, entendendo a cultura anglo-saxdnica, protestante e
de classe média da Nova Inglaterra do século XIX como o apice da expe-
riéncia humana. Todavia, tal ideologia buscava sua realizacdo na trans-
formagao do outro em self, e nio em sua segregacao como ser inevitavel
e perpetuamente inferiorizado. Esta visdo da dicotomia self/outro como
algo transponivel através da educacio estd profundamente enraizada na
experiéncia histérica dos Estados Unidos e remete a um dos mitos mais
fundamentais daquela nagdo: a de serem terra e povo regidos por um Des-
tino Manifesto, o que resultard na consolidacdo de uma Republica perfei-
ta, abengoada por Deus, cujos contornos, enfim, serdo os da raca humana.

Este livro analisa, portanto, as mudangas que ocorreram na adminis-
tracdo indigena nos Estados Unidos no contexto dos pensamentos antro-
pologicos sobre raga, nagido e minorias étnicas durante as ultimas décadas
do século XIX. Aqui, busco entender o papel que a antropologia teve nes-
sas mudangas, analisando o trabalho de antropélogos americanos no cam-
po politico dos assuntos indigenas. Procuro mapear alguns dos efeitos que
essas mudangas provocaram tanto na antropologia quanto no campo dos
assuntos indigenas — aquele conjunto de ideologias e praticas relativas ao
governo dos povos nativos. Finalmente, tento apresentar uma visdo mais
nuangada das teorias antropologicas americanas do final do século XIX,
mostrando as liga¢des que elas mantiveram tanto com as politicas do Esta-
do referentes aos povos indigenas, quanto com as ideologias e as estruturas
socioculturais de mais longa duragio.

Em vista dos objetivos acima descritos, ja deve ter ficado 6bvio que este
livro ndo € um trabalho antropolédgico tradicional, e muito menos uma
etnografia. Ele toma como objeto o estudo diacrénico da interacdo entre
um campo politico (administra¢do indigena) e uma disciplina cientifica
(antropologia). Todavia, a analise que apresento aqui ndo é nem propria-
mente historica nem politica. Meu interesse é a formacdo da cultura como
um ato politico e vice-versa; o vai e vem entre uma ciéncia nominalmente
objetiva, mas culturalmente condicionada, e o campo subjetivo da politica,
cujo propésito afirmado é o desenvolvimento de politicas racionais para a
administracdo da diversidade humana. Este é um campo tremendamente
desconfortavel para os antropdlogos pois, como apontou varias vezes Vine
Deloria Jr., é aqui que a teoria erudita da diferenga humana se encontra
com as praticas efetivas designadas para ordenarem vidas e comunidades
humanas no interior de polities nacionais hierarquizadas.
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Um truismo conhecido por todo antropdlogo, mas sobre o qual poucos
refletem, é que Estados-nacdo nio mantém museus nacionais ou universi-
dades federais com seus respectivos departamentos de antropologia porque
congressistas, presidentes e burocratas sao fascinados pela investigacdo da
diversidade sociocultural humana. Uma das principais razdes pelas quais
se encontra dinheiro para manter essas institui¢oes é o fato de que os agen-
tes do Estado esperam conseguir uma fonte de consultoria especializada
no momento de elaborar leis regulando a existéncia de povos dominados
e colonizados, mas imperfeitamente controlados. A meu ver, a manuten-
¢ao dos mais famosos departamentos antropoldgicos do mundo sempre
dependeu deste fato. A antropologia desenvolveu-se como uma disciplina
académica, a0 mesmo tempo em que progredia como uma disciplina no
sentido focaultiano, i.e., como um instrumento utilizado para a transmis-
sao de poder (FOUCAULT, 1984 [1977]:206). Uma face é absolutamente
inseparavel da outra — com as teorias antropoldgicas alimentando suas
aplicacdes e vice-versa — e ambas as faces sdo partes integrais da mesma
dialética. Uma investigag¢ao das estruturas, das ideologias e das convenién-
cias que casaram a antropologia com a politica do Estado no campo dos
assuntos indigenas dos Estados Unidos é, portanto, um dever histérico e
antropologico.

Origens e desenvolvimento do livro

Meu interesse pelos assuntos indigenas americanos e suas conexdes com as
politicas coloniais e imperiais dos Estados Unidos ja existia muitos anos
antes da minha formacdo como antropologo. Meus estudos haviam me
colocado em contato com o trabalho desenvolvido pelos doutores Antonio
Carlos de Souza Lima e Jodo Pacheco de Oliveira, dois antropologos bra-
sileiros que devotaram muito tempo e energia para tratar a administragdo
indigena como objeto de investiga¢do antropoldgica. Eu também encon-
trava bastante inspiracdo tedrica no trabalho da Dra. Giralda Seyferth,
que investigava racga, etnicidade e nacdo como campos de produgdo de
identidade entrelagados e politicamente estruturados. Minhas interacdes
com estes pesquisadores permitiram que eu tivesse acesso a uma abundan-
cia de materiais concernentes a raca e aos assuntos indigenas brasileiros,
em particular no que se refere a Candido Rondon, ao Servico de Prote¢do
aos Indios e ao Conselho Nacional de Protecio aos Indios. Logo se tornou
claro para mim, a luz de minhas leituras prévias sobre os assuntos indige-
nas americanos, que havia consideraveis paralelos entre o que ocorrera no
Brasil e nos Estados Unidos no campo da administrag¢do indigena.
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Minhas pesquisas iniciais atestaram que os antropologos haviam de-
sempenhado um grande papel nas tentativas de reforma da administra-
¢do indigena, tanto nos Estados Unidos como no Brasil, mas que pouco,
se tanto, havia sido escrito a respeito, especialmente no lado americano.
Candidatei-me, entdo, a uma bolsa de pesquisa no National Museum of
the American do Indian Smithsonian Institution; eu a consegui através da
CAPES, passando oito meses nos Estados Unidos, a partir de janeiro de
2004. L4, conduzi uma pesquisa bdsica sobre os assuntos indigenas.

Qualquer um minimamente familiarizado com este topico entendera
que esta foi uma empreitada incrivelmente ampla para ser realizada de
forma completa e exaustiva em somente oito meses. Ha milhares de titu-
los sobre indios e assuntos indigenas disponiveis na American Library of
Congress, € a secao de periddicos da Library of the National Museum of
the American Indian at the Smithsonian, por si s6, ocupa um saldo de bom
tamanho. Os arquivos do OIA no National Archive and Research Admi-
nistration somam milhares de caixas de documentos e boa parte desse
material é mal indexado. Decidi, entao, reduzir as minhas leituras a uma
bibliografia “esquematica”, usando o padre Francis Paul Prucha como meu
guia.

Os textos historicos de Prucha, como “The Great Father” (1986), sao
trabalhos de pesquisa e andlise de alta qualidade sobre os assuntos indi-
genas e as relacdes entre os indigenas e os brancos nos Estados Unidos, e
constituem uma leitura essencial para qualquer estudante empenhado se-
riamente no estudo destes topicos. Prucha, mostrando-se mais util ainda,
produziu véarios guias de pesquisa, como United States Indian Policy: A
Critical Bibliography (1977b) e A Bibliographical Guide to the History
of Indian-White Relations in the United States (1977a), que apresentam
bibliografias proveitosas e relativamente completas para estudantes de
assuntos indigenas dos Estados Unidos. Prucha também editou cole¢oes,
como Documents of United States Indian Policy (2000), que reproduzem
e cotejam textos primdrios essenciais. Por fim, padre Prucha escreveu uma
série de trabalhos metodologicos, como o New Approaches to the Study of
the Administration of Indian Policy, em que se discutem minuciosamente
as armadilhas e as questdes que os pesquisadores atuais enfrentam ao mer-
gulharem na historia dessa area de estudos.

Embora padre Prucha talvez tenha feito uma leitura benevolente de-
mais do papel que a religidao — especialmente a Igreja Catdlica — desempe-
nhou nos assuntos indigenas, a qualidade de sua pesquisa historica basica
¢ inquestiondavel, o que é um elogio e tanto quando se considera o qudo
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altamente polarizado e polémico pode ser o campo de estudo dos assuntos
indigenas nos Estados Unidos. Com Prucha como guia, reuni e li a minha
bibliografia basica, compilando uma lista de trabalhos secundarios a par-
tir dessas leituras, em um efeito bola de neve, prestando particular atencio
as referéncias as colecoes de documentos.

Meu projeto inicial de pesquisa estava focado nas reformas feitas na
administracdo indigena nos Estados Unidos entre 1920 e 1950 — reformas
estas que foram antropologicamente orientadas e que influenciariam pro-
fundamente o desenvolvimento do indigenismo na América Latina, em ge-
ral, e no Brasil, em particular, na segunda metade do século XX.? Todavia,
através da minha leitura da bibliografia organizada por Prucha, percebi
que essa historia seria incompleta sem um trabalho prévio que buscasse
resgatar as interagdes entre antropologos, administradores, politicos e in-
dios no final do século XIX. Afinal de contas, foi esse nexo de interesses
que estabeleceu o sistema que teria que ser reformado duas geragoes mais
tarde. Ademais, percebi que, fora alguma explicacdo das raizes ideologicas
e institucionais da administracdo indigena nos Estados Unidos, qualquer
leitor brasileiro ficaria completamente perdido. Portanto, antes de escrever
a obra em si, era necessario escrever uma “pré-tese”, que estabeleceria as
coordenadas historicas da questdo indigena nos Estados Unidos e o envol-
vimento dos antrop6logos com os administradores indigenas nesse pais.

O presente livro é o resultado de tal esforco. Originalmente escrito
como parte da minha tese, ele foi retrabalhado e ampliado entre 2006
e 2008, durante meu estagio como professor substituto na Universidade
Federal Fluminense, onde tive varias ocasides de utilizar o material nele
contido em sala de aula. Em grande parte, ele é o resultado das tentativas
de explicar para meus alunos algumas das raizes da questdo racial nos
Estados Unidos. Também é fruto de conversas com meus colegas dos de-
partamentos de Historia e Sociologia, em particular Daniel Aardo Reis,
Cecilia Azevedo e Sidnei Peres. Nas minhas interacdes com os membros
dos corpos docente e dicente da UFF, fui mais uma vez sensibilizado pela
quase absoluta falta de informacdo no Brasil sobre a questdo indigena nos
Estados Unidos e o grande interesse que existe por tais informagdes. O
presente livro, entdo, é uma espécie de presente para meus colegas e alunos
da UFF, escrito em uma linguagem que espero seja acessivel para pessoas
que nao sdo especialistas no estudo de indigenismo. Desejo que ele respon-

3 Essas pesquisas seriam codificadas em minha tese de doutorado, defendida no Museu Na-
cional em agosto de 2006. O presente livro apresenta alguns materiais que fizeram parte
daquela tese mais ampla (BLANCHETTE, 2006).
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da a pelo menos algumas perguntas instigantes que esses companheiros e
amigos tém me feito nos ultimos anos.

Estrutura do livro

O primeiro capitulo lida com as coordenadas historicas e filosoficas dos
assuntos indigenas nos Estados Unidos até a Guerra Civil Americana. O
Capitulo II aborda a funda¢io do Bureau of American Ethnography do
Smithsonian Institution no contexto da crise no campo politico de relacdes
indigenas, criada pelo fechamento da fronteira americana na década de
1870. O Capitulo III retrata a interagao de uma etnografa, Alice Cunnin-
gham Fletcher, com a tribo dos indios omaha no loteamento individuali-
zado de suas terras tribais — o primeiro loteamento criado de acordo com a
orientacdo morganiana da antropologia americana, e que iria servir como
modelo para todos os sucessivos loteamentos feitos pelo OIA. O capitulo
final conclui o livro com uma andlise mais generalizada do papel da inte-
racdo entre antropologos e administradores indigenas no final do século
XIX, apontando alguns dos efeitos que isto viria a ter no futuro da disci-
plina e do campo politico dos assuntos indigenas.

Quase todas as informagdes apresentadas aqui sdo oriundas de fon-
tes escritas em inglés e arquivadas na Library of Congress, nos National
Anthropological Archives e na National Archives and Records Adminis-
tration, em Washington D.C. Para facilitar a compreensio, removi cer-
tos arcaismos de algumas citagoes. O titulo Cidaddos e Selvagens é uma
referéncia ao excelente trabalho de Hinsley sobre o Bureau of American
Ethnology (BAE), Scientists and Savages, mais tarde reintitulado The Smi-
thsonian and the American Indian: Making a Moral Anthropology in Vic-
torian America (1981).

Conceitos e termos léxicos

Muitos conceitos e termos 1éxicos foram incorporados ao texto. Alguns
sdo de natureza émica, outros, ética, mas todos estio em geral em italico e
cada um merece muitas paginas de explicagio e investiga¢do. Nao dispo-
nho de tempo ou espago para explorar esses conceitos completamente, mas
compilei uma lista, que estd abaixo, de “defini¢oes de bolso”, que devem
servir para orientar o leitor quanto ao seu contetido e a sua intengao.
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Americano

Como “norte-americano” é um nome erréoneo quando aplicado a um pais
(a América do Norte é propriamente um continente e o Canada e o México
também se situam nesse continente junto com os Estados Unidos), e “esta-
dunidense” seria um termo demasiadamente desajeitado, utilizo “america-
no” no presente trabalho para me referir aos Estados Unidos da América.
A palavra tem a vantagem de ser um “termo nativo” ou émico, i.e., uma
palavra que os residentes daquela na¢ao usam para se autodenominarem.
O uso que faco do termo ndo implica os Estados Unidos serem a unica e
verdadeira “América”.

Anglo-saxéo

O termo “anglo-saxdo” faz referéncia a um grupo étnico especifico ori-
ginado do sudoeste da Inglaterra, de onde veio boa parte dos colonizado-
res originais das 13 colonias americanas. Assim como Philips, entendo os
americanos anglo-saxdes como etnicamente distintos dos colonos brancos
da margem céltica britanica (Irlanda, Pais de Gales, Cornualia e Escécia)
e dos imigrantes brancos oriundos do resto da Europa (PHILIPS, 1999).
“Anglo-saxd0” tem sido empregado, é claro, de um modo mais amplo no
ultimo século da historia americana, mas ainda se refere as familias “an-
tigas” de colonos, especialmente da Nova Inglaterra ou do Velho Sul, com
frequéncia membros da igreja anglicana e das congregacdes protestantes
com muitos séculos de existéncia. Durante o periodo com o qual trabalho
aqui (1880-1945), o grupo tendia a se reconhecer como um povo coeso — o
que chamariamos de um grupo étnico, seguindo a trilha de Max Weber
(WEBER, 1978:361). Devo salientar que geralmente ndo uso “anglo-sa-
xd0” como a maioria dos cientistas sociais brasileiros empregam o termo,
como sinonimo de branco e anglofalante. As poucas excegdes a essa regra
geral serdo 6bvias no contexto circundante.

Quantum Sanguineo

Tanto Karen Blu (1980) como David Schneider (1968) discutiram a crenca
americana no “sangue” como algo capaz de transmitir a identidade étnica
ou racial, e o quantum sanguineo deve ser entendido a luz dos escritos des-
tes dois antropologos. Tradicionalmente, o quantum sanguineo tem sido
usado nos Estados Unidos para medir o grau de “indianidade” de uma
pessoa, segundo as categorias mais comuns de full blood (“sangue puro”),
half blood e quarter blood. “Sangues puros” sdo presumivelmente 100%
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indios em ancestralidade e cultura, enquanto as outras gradagdes revelam
progressivamente menos “indianidade”. Diferente dos conceitos america-
nos de raga no caso da ancestralidade africana, uma pessoa precisa de uma
quantidade minima de “sangue” — geralmente 1/8 a 1/4 — para ser conside-
rado um indio “real” (no caso da identidade africana, a hipodescendéncia
¢ a regra, i.e., “uma gota de sangue africano ja é suficiente para qualificar
alguém como negro”). Como Scott Malsomson assinalou (2000:110), em-
bora o quantum sanguineo implique a possibilidade de se medir a heranca
étnica e biologica do individuo em termos precisos, nada tem de preciso e
objetivo. Pelo contrario, o quantum sanguineo tende a ser um traco cul-
turalmente construido, que determina tracos fisicos e sociopoliticos que
supostamente corresponderiam a “indianidade”.

Civilizagdo

Em sua acepg¢ao historica e etnocéntrica, empregada pela maioria dos in-
dividuos envolvidos com os assuntos indigenas durante o periodo consi-
derado aqui (segundo os valores da América anglo-saxa de fins do século
XIX), a civilizacdao é entendida como sinénimo de organizagdo social ur-
bana, industrial, capitalista e pequeno-burguesa tipica dos Estados Unidos
da Costa Leste durante esse periodo. Ela, por sua vez e dentro dessa pers-
pectiva etnocéntrica, pode ser entendida como o patamar mais alto e a fi-
nalidade da evolugdo social. Mais cientificamente, o processo é entendido,
segundo Norbet Elias (1993), como a substituicdo das restricdes externas
sobre o comportamento individual por uma regulacio interna e moral de
acordo com os valores caracteristicos dessa forma de organizacdo social.
Em grande parte, estas duas defini¢oes foram congruentes durante o peri-
odo estudado aqui.

Amigos do indio

Eram os americanos que lutavam pela reforma dos assuntos indigenas. O
termo originou-se no século XIX e primeiramente se referia a pessoas como
a antrop6loga Alice Fletcher (ver Capitulo III deste livro). Rusco define os
amigos dos indios como um pequeno grupo de individuos (brancos em sua
maioria) e organizagOes que se destacavam no campo politico dos assun-
tos indigenas em fins do século XIX e inicio do século XX. Falando sobre
esse grupo, Rusco diz que “eu comecei chamando-os de elite da politica
indigena, mas aos poucos conclui que as pessoas que deveriam exercer um
papel importante na determinagdo da politica indigena nacional nio dis-
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punham de uma unanimidade consistente e tampouco (coletivamente) das
caracteristicas estruturais implicadas naquele termo” (RUSCO, 2000:xiv).

Indigena, nativo americano, indio, nativo, povos indigenas

Nomear apropriadamente os povos autoctones da América do Norte é um
debate politico inesgotavel. Neste livro, preferi “nativo”, “povos indigenas”
e “nativo americano”, mas também uso “indio”. Lembro aos leitores que
estou lidando com os administradores dos nativos americanos e nio com
0s nativos americanos per se e que, neste universo, nos Estados Unidos, o
termo usado por tais administradores para se referirem aos seus tutelados
¢ “indio”. Estou consciente do fato de que este termo € etnocéntrico ao ex-
tremo, ja que pressupde uma homogeneidade de experiéncia e de vivéncia
para os inimeros povos nativos das Américas. Contudo, qualquer termo
que pudéssemos potencialmente usar neste contexto sofre do mesmo mal.
Indio pelo menos tem a vantagem de ser um “termo nativo” — os “nativos”,
neste caso, sendo os administradores, os representantes do Congresso, os
“amigos do indio” e os antropdlogos que definiram o campo politico dos
assuntos indigenas nos Estados Unidos no século XIX (por isso, é claro, os
Estados Unidos tém um Bureau of Indian Affairs e um National Museum
of the American Indian).

Assuntos indigenas

O significado de “assuntos indigenas”, as similaridades e as diferengas en-
tre este termo e outros, como “indigenismo”, “protecdo dos indios” ou
“missdo civilizadora”, no minimo merecem um artigo a parte. Trata-se de
um tépico denso demais para ser enfrentado aqui com competéncia. Por
ora, n0s nos contentamos em dizer que “assuntos indigenas” é um campo
politico no sentido que Pierre Bordieu atribui ao termo (1981:3-4), uma
arena em que produtos politicos, problemas, programas, andlises, comen-
tarios, conceitos e acontecimentos sao gerados pela competi¢do dos agen-
tes que ali atuam e entre os quais os cidadaos comuns — reduzidos ao status
de meros “consumidores” — devem escolher. O termo “assuntos indigenas”
engloba a totalidade das relagdes entre os colonos brancos dos Estados
Unidos e os polities nativos — sejam estas caracterizadas por guerra, troca,
segregacdo, ou por tentativas missiondrias de civilizar e assimilar.
“Assuntos indigenas” é um termo consagrado pelo Office of Indian
Affairs, fundado em 1824 para administrar as relagdes entre o governo fe-
deral e as unidades politicas nativas americanas; mas o proprio OIA é ape-
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nas um agente s6 — embora importante — no campo politico dos assuntos
indigenas. Outros agentes historicos incluem os grupos de brancos ami-
gos do indio, diferentes igrejas e missdes, a industria ferrovidria, politicos
brancos e especuladores de terras nos niveis do Estado e dos municipios, o
Congresso Federal (geralmente por meio dos Comités do Congresso e do
Senado sobre os Assuntos Indigenas, que criam as politicas e as leis a res-
peito dos indios e gerenciam as atividades do OIA), o Ministério Federal
Superior do OIA (o Departamento de Guerra até 1849 e o Departamento
do Interior depois disso), antropologos e, crucialmente, os varios povos,
tribos, nacdes, bandos e pueblos indigenas presentes no territério contro-
lado pelos Estados Unidos.

Territdrio indigena

A terra sob o controle nominal das politicas soberanas ou semissoberanas
dos nativos americanos é tradicionalmente conhecida nos Estados Unidos
como Indian Country ou Indian Territory. Do inicio a meados do século
XIX, o termo referia-se genericamente a todas as terras a oeste do rio Mis-
sissipi. Hoje, o seu uso diz respeito (e ndo sem alguma ironia) as terras e
as reservas sob o controle dos governos tribais. “Territorio indigena” tam-
bém era o nome oficial da colecdo de reservas demarcadas em meados do
século XIX no atual estado de Oklahoma. Esse uso do termo foi eliminado
com a cria¢ao do estado de Oklahoma, em 1905.

Problema indigena/questdo indigena

Geralmente entendemos questdo indigena ou problema indigena como
oriundo da capacidade que as unidades politicas (polities) nativas ame-
ricanas tém de interferir de modo unilateral nos planos e nas metas das
nagdes que estdo tentando conquistar e/ou absorver as populagdes e as
terras indigenas. Pode-se dizer que, no seu nivel mais basico (e do ponto de
vista do colonizador), a questdo indigena fica reduzida a pergunta: “Como
podemos fazer para que os indios desaparecam?”. Contudo, é importante
se dar conta de que a questdo em si é geralmente articulada apenas quan-
do um ou outro grupo de nativos americanos representa uma barreira em
potencial a expansdo do Estado ou mercado e/ou faz exigéncias ativa ou
passivamente quanto ao or¢amento do Estado. Em outras palavras, os in-
dios sdo raramente vistos como “uma questdo” quando ndo se pdoem no
caminho de uma empreitada de expansdo colonial e/ou capitalista.

Cidadaos e selvagens 39



Indigenismo / Indigenista / Indianismo

Entende-se indigenismo, segundo Antonio Carlos Souza Lima, como:

O conjunto de ideias (e ideais, i.e., aquelas levadas a qualidade de metas a
serem atingidas em termos praticos) relativas a inser¢ao de povos indige-
nas em sociedades subsumidas a Estados nacionais, com énfase especial
na formulagdo de métodos para o tratamento de populagdes nativas, ope-
rados, em especial, segundo uma defini¢ao do que seja indio. A expres-
sdo politica indigenista designaria as medidas praticas formuladas por
distintos poderes estatizados, direta ou indiretamente incidentes sobre os
povos indigenas. Isto exclui outros aparelhos de poder da esfera da defi-
nicdo, implicando nio se falar em uma politica indigenista eclesiastica,
nem tampouco condicionar a ideia de atos oficiais afetando populagdes
autOctones a existéncia de uma racionalidade onde as a¢des praticas cor-
respondem a um planejamento implicito e, sobretudo, explicito (LIMA,
1995:14-15).

Vale lembrar que o indigenismo foi também a ideologia no México,
durante a primeira metade do século XX, que pregava a recuperacdo e
a valorizacao das tradi¢coes e dos modos de vida dos nativos americanos
e a incorporagdo destas caracteristicas como marcadores da identidade
nacional (ambos, Brasil e os Estados Unidos, passaram por movimentos
semelhantes no campo literario no século XIX). Embora o termo nao te-
nha sido utilizado por nossos informantes historicos (foi um conceito ple-
namente desenvolvido somente no século XX), as vezes o uso, ao longo do
livro, no sentido forjado por Souza Lima, como termo ético.

Reparticdo de Assuntos Indigenas/Bureau of Indian Affairs/Office of Indian
Affairs/Servico Indigena

O OIA/BIA foi e ainda € a institui¢ao responsavel pela administracao dos
programas federais para os povos nativos do Alasca e as tribos indigenas
dos Estados Unidos reconhecidas pelo governo federal. O Bureau of Indian
Affairs (BIA) tem sido tradicionalmente dirigido por um comissario indi-
cado diretamente pelo presidente da Republica. O BIA tecnicamente foi es-
tabelecido em 1947 como o sucessor da Reparti¢io de Assuntos Indigenas
(Office of Indian Affairs, ou OIA), criada pelo Departamento de Guerra
em 1824 e transferida para o Departamento de Interior por ocasido da
criacdo deste em 1849. Contudo, a mudanga de 1947 foi praticamente de
natureza nominal e, desde o final do século XIX, ambos os nomes tém sido
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empregados de modo intercambiavel (junto com Servico Indigena) para
nomear esta institui¢do. No livro, privilegiei “Office of Indian Affairs” e
“OIA” como nome para essa entidade e, embora os informantes as vezes
empreguem “Bureau” ou “BIA”, mantive esta denominacao.

Destino Manifesto

A expressio “Destino Manifesto” relaciona-se a crenga de que os Esta-
dos Unidos tém uma missao, ditada por alguma entidade ou forca tran-
sumana, de expansdo politica e econémica. Historicamente, a expressao
foi cunhada pelo jornalista John O’Sullivan, em 1845, no contexto do
debate a respeito da anexacdo dos estados do Texas e Oregon, que Sullivan
apoiava por acreditar que cabia aos Estados Unidos “o destino manifesto
de se espalhar e tomar posse de todo o continente, um presente da Provi-
déncia para o desenvolvimento do grande experimento de liberdade e de
autogoverno federativo a nés confiado” (apud JOHANNSEN, 1997:9-10).
Portanto, o Destino Manifesto é geralmente associado ao periodo de ex-
pansdo dos Estados Unidos pelo continente norte-americano.

Emprego a expressdo, contudo, para indicar a crenca predomi-
nante no pensamento americano de que a expansio politica e econo-
mica dos Estados Unidos estaria protegida por alguma forca extra-
-humana (seja Deus, a natureza, a historia ou o mercado), e que os
contornos da nagao seriam mais cedo ou mais tarde — gracas a essa
forca — congruentes com aqueles da propria Criagcdo. Nesse senti-
do, é importante analisar ndo apenas as faces expansivas e violen-
tas do Destino Manifesto, mas também seus aspectos missionarios
e persuasivos. Ja que o capitalismo e a democracia republicana sio
entendidos nessa tradicdo americana como formas superiores de
organizacdo social — evidentemente e por natureza — e vistos, num
tempo proximo ou distante, como estruturas que englobardo toda
a humanidade, muitos americanos tém tradicionalmente procurado
uma confirmacdo dessas crencas na conversao de nao americanos ao
capitalismo, no estilo americano e no da democracia republicana.
Neste sentido, entdo, o Destino Manifesto representa o sentimento
tradicional e hegeménico dos americanos de que os Estados Unidos
detém um mandato divino ou extra-humano para refazer o mundo
a sua imagem.

Cidadéos e selvagens 41



Figura 1. American Progress. O quadro Progresso Americano, pintado por John Gast por
volta de 1872, oferece uma ilustracao grafica do Destino Manifesto. Nele, os americanos,
apoiados pela tecnologia de ponta da época (ferrovias, o telégrafo) rumam continente
adentro sob a luz do progresso, enquanto os indios, junto com os bichos selvagens da
terra, se afastam pelas sombras
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Capitulo 1

Assuntos indigenas nos Estados Unidos, 1600-1865

E um pouco surpreendente, quando entramos em tratados com nossos
irmdos, os brancos, que a reclamacao deles seja por mais terra! De fato, no
passado, parecia ser uma formalidade deles insistirem em receber aquilo
que sabiam que ndo poderiamos nos recusar a dar. Mas, sob os principios
da justica, da qual recebemos garantias na ocasiao de negociar o presente
tratado, e em nome do livre arbitrio e da igualdade, preciso rejeitar sua
demanda... Novamente, se fossemos perguntar sob qual lei ou autoridade
vocés podem demandar nossas terras, eu responderia: nenhuma! Suas leis
ndo sdo vilidas em nosso pais e nunca foram. Vocés falam da lei da natureza
e da lei de nacoes e ambas sdo contra vocés.

Corn Tassel, estadista cherokee, falando aos comissérios de paz dos Estados
Unidos em 17854

Civilizacdo ou morte a todos os selvagens americanos!

Brado militar americano do século XIX’

O presente livro discute as relagdes que a antropologia americana (mais
particularmente, o Bureau of American Ethnography do Smithsonian Ins-
titution) manteve com o Office of Indian Affairs (Reparti¢ao de Assuntos
Indigenas, ou OIA), no final do século XIX, na tentativa de criar e con-
duzir uma politica de assimilag¢do for¢cada dos indios americanos, dirigida
para o desaparecimento destes como povos discretos e semissoberanos.
Como Talal Asad afirma no caso da antropologia britanica (ASAD,
1973:17), as contribuicoes da etnologia para a administra¢do colonial po-

4 In: NABOKOV, 1978:122-123.
S In: PEARCE, 1953:55.
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dem ndo ter sido cruciais para a manuten¢do da burocracia colonialista;
todavia, foram muito importantes para o estabelecimento da antropologia
como campo cientifico. Por meio de seu engajamento com os assuntos in-
digenas, etn6logos americanos construiram para si uma posi¢ao no inte-
rior do Estado americano, estabelecendo a antropologia como uma ciéncia
pratica e séria, lancando assim as fundacdes para o desenvolvimento da
antropologia moderna. Além disso, a participagdo ativa dos etnélogos na
administracdo indigena proveu a base de muitas monografias classicas da
etnografia americana de fins do século XIX, como o trabalho pioneiro de
James Mooney sobre a Ghost Dance MOONEY, 1973 [1896]). Finalmen-
te, como argumentarei adiante, diferente dos antropologos britanicos de
fin de siecle, seus colegas americanos promoveram um impacto determi-
nante nas politicas administrativas indigenas de seu tempo, particularmen-
te na constru¢do do Dawes Act de 1887.

Para que os nossos leitores possam melhor entender as raizes histori-
cas que subscreveram os acontecimentos no campo politico de assuntos
indigenas no final do século XIX, sera necessario, porém, apresentar um
“mapeamento” basico da Questdo Indigena nos Estados Unidos, da épo-
ca colonial até a Guerra Civil Americana. Este capitulo, portanto, apre-
senta esse mapeamento, destacando dois temas inter-relacionados nessa
cartografia: a construgido e a transformagao do “discurso da selvageria”
tal como foi aplicado aos indios; e os movimentos legais e institucionais
levados a cabo pelo governo americano segundo a sua tentativa de res-
tringir, reduzir e assimilar as populacdes indigenas ao seu poder politico.
Este capitulo irda fornecer aos leitores uma compreensao basica do fluxo
da historia dos assuntos indigenas desde o primeiro contato entre indios
e europeus na América do Norte até fins dos anos 1870. Sobretudo, ira
ajudar a corrigir a noc¢do, disseminada entre historiadores e antropélogos
brasileiros e erroneamente sustentada por mais de um século de pensamen-
to social brasileiro, de que os povos anglo-saxdes da América do Norte
eliminaram fisicamente as populacdes indigenas daquele continente.

O principal proposito do capitulo, todavia, é apresentar um tema oni-
presente, ao longo da historia americana, das relacdes entre colonizadores
americanos e povos subordinados: a compreensdo de que o desaparecimen-
to destes ultimos é o resultado inevitavel de alguma agéncia extra-humana.
Durante o inicio do periodo colonial, essa agéncia era compreendida como
Deus. Havia sido a Divina Providéncia que trouxera os anglo-saxoes ao
novo continente, e o desejo de Deus lhes garantira sua eventual e total
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conquista. A expansdo e o progresso americanos eram, dessa forma, um
mandado dos céus — e entendidos como o Destino Manifesto da nagao.

O termo “Destino Manifesto” foi originalmente cunhado em 1845 por
um editor de jornal de Nova York, John L. O’Sullivan, que afirmava que
as tentativas europeias de bloquear a expansio americana seriam um ato
contra Deus, pois este Ser teria garantido “o cumprimento de nosso Des-
tino Manifesto de espalhar-se pelo continente reservado pela Providéncia
para o livre desenvolvimento de nossos anualmente multiplicados milhGes”.
Dois anos depois, Robert J. Walker, entdo secretario do Tesouro, ecoou
esses sentimentos, declarando que “mais alto que qualquer poder terreno
[...] ainda guarda e dirige nosso destino, nos impele adiante, e selecionou
nosso grande e feliz pais como um modelo e centro dltimo de atra¢do para
todas as na¢oes do mundo” (LAFEBER, 1989:91-92). Nestas duas cita-
¢oes, podemos ver os trés principais conceitos que subjazem a essa ideolo-
gia: expansdo (inicialmente sobre o continente e, em ultima instancia, por
todo o mundo), desenvolvimento econdmico capitalista e competicdo com
outras na¢oes, numa empreitada que tinha por finalidade o estabelecimen-
to dos Estados Unidos como a unica civilizacdo da humanidade.

Embora o Destino Manifesto fosse originalmente uma declaracio con-
tra a interferéncia de poderes imperiais estrangeiros em assuntos norte-
americanos, também continha em si a crenga de que os antagonistas na-
tivos dos Estados Unidos seriam varridos para o lado e desapareceriam.
O elemento-chave dessa estrutura ideologica era que o poder responsavel
por garantir a expansio politica e econdmica americana ndo estava sob o
controle de nenhuma coletividade humana, mas nas maos de alguma forga
maior, sobre-humana.

Uma sintese de trés narrativas

Como nos recorda Edward Brunner, “estruturas narrativas organizam e
conferem significado a experiéncia, mas ha sempre sentimentos e experién-
cias vividas que nao sio plenamente englobados pela narrativa dominan-
te” (BRUNNER, 1986:143). A historia dos assuntos indigenas nos Estados
Unidos entre 1600-1865, que apresento abaixo, sintetiza trés estruturas
narrativas que comecaram a adquirir visibilidade nas ciéncias sociais ame-
ricanas nos anos 1960 e foram se tornando dominantes ao longo da ultima
terca parte do século XX. Sua atual aceitacdo nas humanidades enraiza-se
mais em fendmenos historicos e politicos do “mundo real” do que em qual-
quer (r)evolu¢do no pensamento social americano. Como Brunner assina-
la, “novas narrativas ndo emergem da pesquisa de campo antropoldgica
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[...] mas da histéria, de condi¢des do mundo” (id.:152). E de se esperar que
as estruturas tratadas aqui sejam reavaliadas e transformadas e, a medida
que essas transformagdes ocorram, justificativas historicas serdo encon-
tradas para apoiar os novos valores assinalados por elas. Por enquanto,
sinto que elas ofereceram a melhor chave para uma descricao concisa da
histéria dos primeiros dois séculos e meio de assuntos indigenas nos Esta-
dos Unidos.

A primeira de nossas trés estruturas narrativas envolve o que poderiam
ser chamados de estudos revisionistas da histéria americana, tentativas de
reavaliar a expansdo americana a luz das experiéncias da Guerra do Viet-
na.® Muitos estudiosos, hoje destacados, afiaram suas garras nos temas do
antimilitarismo e dos direitos civis quando frequentaram a universidade
nos anos 1960 e 1970, e muito de sua produgao subsequente veio a refletir
preocupacgdes politicas mais amplas. A resultante “escola de pensamento”
(por assim dizer) inclui pessoas como Noam Chomsky (1969), William
Appleman Williams (1969), John Dower (1987), Howard Zinn (1980) e
Walter LaFeber (1989), entre muitos outros. Embora a maior parte desses
autores situe as raizes do imperialismo americano na ideologia do “Desti-
no Manifesto”, alguns deles — incluindo Richard Drinnon (1980), Francis
Jennings (1975), David Stannard (1992) e Roy Harvey Pearce (1953) — dis-
pensaram uma atencao especial a historia das relacdes entre colonos bran-
cos e povos indigenas, e ao papel que isso teve na constru¢ao dos conceitos
americanos de conquista e missao civilizadora.

A principal contribui¢io dessa escola foi a criagdo de uma genealo-
gia do colonialismo americano que parte das tentativas inglesas no sé-
culo XVII de pacificar a Irlanda e prossegue até as aventuras ultramari-
nas americanas do século XX, demonstrando como as imagens de Outros
exteriores racializados e as politicas a eles dirigidas foram recicladas em
varios momentos da historia da expansao norte-americana. O trabalho de
Richard Drinnon (1980; 1987) é, sob este aspecto, o mais enfatico. Onde
esses autores erram, infelizmente, é nas leituras demasiado generalizadas
da histéria. Mais do que isso, os atores centrais de suas narrativas tendem
a ser o poder estatal e o capital americanos, um foco mais genérico que
muitas vezes falha em captar a rica interacdo entre atores diversos, que
sa0 a trama e a urdidura da historia. Apesar de todas as suas falhas, esses
autores foram importantes por delinearem continuidades nas ideologias

6 No capitulo 6 de seu livro Culture, Adam Kuper oferece um tratamento adequado, ainda
que necessariamente amplo, de como essas experiéncias afetaram a academia americana.
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do expansionismo americano, algo que estava conspicuamente ausente da
historiografia tradicional americana.

A segunda das estruturas utilizadas aqui pode ser rotulada de etnona-
cionalista, e emergiu do movimento dos direitos civis dos anos 1960 e 1970.
Um dos efeitos colaterais da preocupagao norte-americana com a raca du-
rante essas décadas era a visibilidade crescente de trabalhos de autores nao
brancos, criticos das relacoes raciais nos Estados Unidos. Por causa da luta
para abrir o sistema universitario para um maior numero de estudantes
ndo brancos, esses trabalhos obtiveram um nivel de aceitacao sem prece-
dentes na academia americana, trazendo “as vozes dos oprimidos” para o
debate sobre raca, Império e o Outro. Alguns dos autores incluidos aqui
sdo Angela Davis (1981), Ward Churchill (1988) e Vine Deloria Jr. (1970).
Seus trabalhos remetem aqueles de autores nio académicos, como Mal-
colm X (1970), Mary Crow Dog (1990), Peter Mathiessen (1975), Robert
Burnette (1974) e Eldridge Cleaver (1968). Muito do material produzido
por esses autores etnonacionalistas tende a ser politizado e segue o que po-
demos chamar de a tese do Século da Desonra, na qual viloes e herdis sao
bem definidos, com os colonos brancos caracterizados como traicoeiros,
egoistas e malignos, e os indios como herdis tragico-romanticos que defen-
dem suas terras e seus modos de vida contra a invasdo branca.

Se esses autores sao propensos a algum exagero retorico, eles abrem,
todavia, o caminho para uma histéria americana nativocéntrica. E muito
facil, quando lemos as historiografias da expansao americana influenciadas
por Frederick Jackson Turner, esquecer aquilo que os politicos patridticos
americanos do final do século XIX estavam sempre prontos a apontar: que
o poder e a riqueza dos Estados Unidos eram baseados na usurpagdo da
terra e da vida de outros povos e que o sucesso dessa conquista fornecia
uma justificativa para empreendimentos imperiais no exterior. Dado isso, o
trabalho dos estudiosos etnonacionalistas nos prové de um antidoto contra
o triunfalismo frequentemente expresso na historiografia americana tradi-
cional. Ela situa os indigenas americanos no centro das narrativas sobre a
“conquista do Oeste” e ndo apresenta sua derrota como fato inevitavel.

A ultima estrutura narrativa utilizada aqui é outra forma de revisionis-
mo que parece ter comecado em fins do século XX, a medida que a histo-
riografia tradicional reagia ao desafio posto pelos revisionistas anti-impe-
rialistas e pelos etnonacionalistas. Historiadores como Francis Paul Prucha
(19765 1984) e Colin Calloway (1977), bem como etno-historiadores como
James Axtell (1981) e James Clifton (1990), comegaram a criar descri¢oes
mais densas da historia do contato entre brancos e indios, na tentativa de

Cidadéos e selvagens 47



tecer uma narrativa que nao fosse nem triunfalista nem demasiado influen-
ciada por preocupacdes etnopoliticas. Alguns desses autores foram critica-
dos por etnonacionalistas indigenas por promulgarem um novo colonialis-
mo que buscava ofuscar as relagoes de poder criadas pela conquista e pela
dominag¢do, em nome da recuperacdo de uma “solida erudi¢do [que] requer
que todo esse material [relacionado aos indios| seja (re)interpretado por
académicos euro-americanos ‘responsaveis’ que, acima de tudo, incorpo-
rem a ‘distancia’ e a ‘objetividade’ necessarias para chegar a determinacoes
‘realistas’ sobre qualquer pessoa de cor [...] (CHURCHILL, 1998:124). Se
essa critica é muitas vezes hiperbdlica, seria um erro considerar a segunda
geracao de revisionistas como estudiosos neutros ou objetivos em oposi¢ao
a “radicais” etnonacionalistas. Mesmo o mais superficial leitor da obra
do padre Francis Paul Prucha (S.].), por exemplo, notara uma simpatia
por missiondrios cristdos claramente ausente da maior parte das outras
historiografias.

Todavia, apesar de todas as alegadas simpatias dos neorrevisionistas
pela empresa imperial americana, seus melhores trabalhos mostram um
denso envolvimento com uma variedade de fontes historicas e etnograficas
que recuperam muito da textura real da vida didria na zona de contato’
entre euro-americanos e nativos. Tal visdo, apoiada por estudos cuidado-
so0s, permitiu com efeito certa relativizacao das narrativas tradicionais, do
heroismo e da vilania ao longo da fronteira americana.

E importante notar que as estruturas narrativas que seguimos aqui se
misturam umas as outras. A fertiliza¢do cruzada dessas trés narrativas
pode ser melhor vista, talvez, no trabalho recente do filho de Vine Deloria
Jr., Philip Deloria, historiador e professor na mesma universidade onde
trabalhava até recentemente Ward Churchill. Seu livro recente, Playing
Indian (1998), é uma obra-prima que se utiliza de um ponto de vista in-
diocéntrico para perguntar como os euro-americanos se apropriaram da
imagética indigena para reinventar a si mesmos, lancando mio de uma
metodologia que valoriza o uso de fontes primdrias e a andlise micro-
historica.

Uma coisa que precisa ser lembrada acima de tudo neste capitulo, e ao
longo de todo este livro: estou me concentrando aqui ndo nos indios, mas
nos assuntos indigenas. Como sublinhou Edward Said sobre o Oriente,
culturas, vidas e histérias nativas tém uma realidade bruta que é obvia-

7 Uso “zona de contato” no sentido dado por Mary Louise Pratt: um espago social “where
disparate cultures meet, clash, and grapple with each other, often in highly asymmetrical
relations of domination and power” (PRATT, 1992:4).
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mente maior do que qualquer coisa que possa ser dita sobre elas, e a seu
respeito a sintese que se segue também tem pouco a dizer (SAID, 1978:5).
Aqui, estou tratando da consisténcia interna das ideias americanas sobre o
indio em um periodo de expansio colonial e das leis e das politicas admi-
nistrativas por meio das quais essas ideias eram expressas. Estou interessa-
do em apresentar os contornos do Indio: uma imagem iconica constituida
pelo — e constituinte do — entendimento do “Outro” por parte dos brancos
americanos, fusio que conformou esse entendimento e, inversamente, aju-
dou a informar esses mesmos brancos sobre quem e o que eles proprios
eram. Assim, o que estou visando neste trabalho é fundamentalmente a
historia de uma ilusdo, uma generalizacdo e é, acima de tudo, um mito
(entendido aqui como um elemento constitutivo da identidade americana);
algo a que nio se deve atribuir nenhuma existéncia etnografica para além
do reino da ideologia e da lei e que tampouco deve ser visto como a repre-
sentagdo de qualquer experiéncia individual particular — indigena ou nao
(PEARCE, 1988 [1953]:254-255).

Se as praticas efetivas no dia a dia dos assuntos indigenas foram for-
temente afetadas pelas (re)agdes dos nativos, o impulso geral da politica
dos assuntos indigenas e as ideologias que a embasavam seguiram uma
l6gica predominantemente interna a sociedade colonial. E a histéria dessa
politica que empreendemos mapear aqui, de uma forma confessadamente
truncada. Nesse sentido, é preciso lembrar com cuidado que aquilo que o
governo dizia que iria fazer para os indios raramente saia como planejado:
“De modo mais claro: ndo hd uma correspondéncia necessdria entre os
planos para os indios e as a¢des em face deles”, como apontou Antonio
Carlos de Souza Lima no contexto brasileiro (1995:15). Além disso, o apa-
rato de poder e as disciplinas cientificas que ocasionalmente o servem nao
devem ser confundidos com as culturas indigenas que eles tentam englo-
bar. Esse poder obedece a interesses especificos, segue vias logicas dadas
e atualiza certas rotinas que sdo coloniais — e ndo nativas — por natureza.
Acima de tudo, esse poder ndo € a representagdo inevitavel de uma agéncia
supra-humana qualquer. Como nos lembra Joao Pacheco de Oliveira Filho:

O destino dos povos e das culturas indigenas, tal como o de qualquer ou-
tro grupo étnico ou nac¢ao, nao esta escrito previamente em lugar algum.
A sua fei¢do primitiva, a sua vulnerabilidade e a presumida tendéncia a
extingdo ndo foram jamais componentes naturais de sua existéncia, mas
sim o resultado da compulsdo das elites coloniais em instituir a homoge-
neidade, tentando abolir a ferro e fogo as diferencas culturais, religiosas
e politicas (OLIVEIRA FILHO, 1998:8).
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Este capitulo ndo deve ser erroneamente tomado como uma historia
nativocéntrica, embora use as palavras de varios historiadores que adotam
este conceito. Meu objetivo é deixar o leitor com uma clara ideia dos me-
canismos e das ideologias que transferiram 99% das terras indigenas da
América do Norte para as maos de brancos no espaco de 250 anos. Dada a
magnitude da derrota sofrida pelos indios nesse periodo, é minha opinido
que apresentar ao leitor historias e bon mots designados para recuperar a
“agéncia indigena” — especialmente no espago limitado disponivel — produ-
ziria uma falsa sensagdo de equilibrio entre os mundos branco e indigena,
um “da cd toma 14” que ndo é apropriado nem util em fung¢ao do foco deste
livro: o envolvimento da antropologia com a administragao indigena nos
EUA no século XIX. Para aqueles que lamentam este foco voltado para
objetivos e atitudes dos brancos, em detrimento de uma histéria mais nu-
ancada das relagdes nativos/brancos, existem muitos livros que oferecem
tal tratamento (cf. PRUCHA, 1984; AXTELL, 1981; DELORIA, 1998,
entre muitos outros).

Se existe uma coisa com que todos os atores do campo politico dos
assuntos indigenas poderiam concordar, dos anos 1880 a década de 1930,
seria que, nas lutas para proteger sua terra e soberania contra a expansao
americana, os indios perderam. “Tradicionalistas” nativos tinham esta vi-
sdo, assim como os ditos “progressistas”, e ela consiste, sem exce¢do, na
compreensdo da histéria da América branca da época. A maior vitoria
nativa durante esse periodo residiu na simples sobrevivéncia dos povos in-
digenas como discretas unidades sociopoliticas e culturais em face de uma
sociedade que decretara sua extin¢cdo. Como um ou outro grupo nativo
arrancou essa vitoria das mandibulas da derrota é, de fato, um tépico de
estudo muito importante, mas que precisa ser deixado para outros textos
e momentos. Estamos preocupados com aquilo que surpreendeu a Améri-
ca branca no fim do século XIX: o fato de que, a despeito da quase total
derrota de todas as unidades politicas nativas organizadas, os indios nao
desapareceram como uma raga, tal como esperado. Este capitulo procura
mostrar algumas das razdes para este fato.

Finalmente, é preciso lembrar, como observa Lyman Tyler, que uma
ampla variedade de taticas para “lidar com o problema indigena” (tais
como assimilagdo, remogdo, loteamento e extensdo das leis locais sobre as
jurisdigoes tribais) foi utilizada ao longo da historia das relagdes Estados
Unidos/indios. Uma delas pode ter sido enfatizada em um dado periodo,
mas as demais estiveram sempre presentes como pano de fundo (TYLER,
1973:5). Assim, quando digo que um periodo foi caracterizado por de-
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terminada politica, isto deve ser interpretado como uma tatica que foi re-
tirada de um conjunto de praticas que foi implementado (ou viria a ser)
antes e/ou depois do periodo em questao (muitas vezes de modo ad hoc e
imediato) e consagrada como politica oficial, federal, na época focalizada.
Todavia, essa politica oficial nunca excluiu outras taticas. Dessa maneira,
quando falo em eliminacado, redugdo, remocdo, assimilacao, tratados ou
reconhecimento da soberania como uma tendéncia dominante em um mo-
mento ou em uma darea da politica indigena dos Estados Unidos, o leitor
deve lembrar que nenhum destes conceitos jamais foi completamente do-
minante ou esteve ausente do campo politico dos assuntos indigenas.

Acima de tudo, porém, o leitor ndo deve esquecer que, quaisquer que
fossem as intencdes dos proponentes de um ou de outro conjunto de poli-
ticas, hd apenas uma coisa que pode ser dita sobre elas com algum grau de
certeza: elas transferiram enormes porcoes de terra dos indigenas para os
brancos. Como coloca Tyler, “Politicas que fracassaram em atingir os ob-
jetivos da civiliza¢do e da assimilagdo estabelecidos para os indios muitas
vezes tiveram sucesso em garantir a posse da terra ou outros recursos para
os nio indios, como planejado”. Retirar os nativos de suas terras e do ca-
minho dos colonos brancos era o objetivo primario dos assuntos indigenas
durante o periodo de 1640 a 1890 e, nesse sentido, os brancos alcancaram
uma vitoria quase completa (TYLER, 1973:7). Havia muito pouco que os
indios pudessem fazer para bloquear ou mesmo influenciar esse movimen-
to geral. Embora tenha havido, é claro, muitas vitorias nativas locais ou
contextuais, elas foram em geral de escopo limitado e deixaram muitas
vezes um gosto amargo na boca dos indios.

Missdo puritana na América

Como observa Edward Said a propoésito do orientalismo, a dicotomia
americana entre selvageria e civilizacdo constitui, mais do que expressa,
certa vontade de compreender, controlar e incorporar um mundo manifes-
tamente diferente (SAID, 1973:12). Este é um discurso que foi produzido
e que subsistiu no contexto de um intercambio constante com o poder du-
rante todo o periodo da expansio americana para o Oeste. Todavia, sua
flexibilidade e sua capacidade de reforcar no¢des americanas de identidade
e missao permitiram que ele estivesse presente mesmo apés o fechamento
da fronteira e até os dias de hoje. Além disso, esse discurso imprimiu sua
marca profunda em outros campos de empreendimento e conhecimento
americanos. Como demonstraram muitos autores (PEARCE, 1953; DE-
LORIA, 1998; HOXIE, 1984; HINSLEY, 1981), a antropologia america-
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na e a administra¢do indigena modernas foram criadas através do didlogo
com noc¢des populares de selvageria e civilizac¢do, tal como aplicadas aos
indios americanos. Para compreender esse didlogo, é necessario, pois, que
primeiro nos voltemos para uma breve histéria da dicotomia civilizacdao/
selvageria nos Estados Unidos.

Esse discurso tem uma historia definida que pode ser retracada até a
colonizagdo da Nova Inglaterra e mesmo antes. Foi ali, nas colonias ingle-
sas do norte, como afirma Alexis de Toqueville, “que os dois ou trés prin-
cipios agora formadores da teoria social basica dos Estados Unidos foram
combinados” (DE TOCQUEVILLE, 1988:35). Embora, obviamente, isto
constitua uma visao um tanto reducionista da historia americana, é inega-
vel que a experiéncia da Nova Inglaterra do século XVII tenha projetado
sua sombra sobre desenvolvimentos subsequentes nos Estados Unidos, um
fato que foi atestado por varios autores.® Para comecar, a Nova Inglaterra
reproduziu-se consistentemente por meio da disseminac¢do de assentamen-
tos ianques fora dos limites das coldnias originais. Como nos lembra Fre-
derick Jackson Turner:

A fronteira [do século XVIII] abrangeu as colonias da Nova Inglaterra
em Vermont, New York ocidental, o vale de Wyoming, a Reserva de Con-
necticut e o assentamento da Companhia de Ohio no Territério do Velho
Noroeste. Antes do inicio da Guerra Civil, as aldeias fronteiricas da Nova
Inglaterra tinham ocupado a grande zona das pradarias do Meio-Oeste
e alcancaram até Utah dos Mormons e partes da costa pacifica. Os filhos
da Nova Inglaterra tinham sido os organizadores de uma Grande Nova
Inglaterra no Oeste [...] uma se¢dao do pais que influenciard os ideais e
moldara o destino da na¢io [...] (TURNER, 1997:66).

O legado da Nova Inglaterra, entretanto, nio aparece apenas na ten-
déncia de todos os estados do Oeste americano de serem agraciados com
uma cidade batizada de “Springfield”. Em particular, uma visao puritana
de missdo sobreviveu da colénia para a nacdo e para o poder mundial,
transmitindo um mito de destino nacional que permaneceu central para a
cultura americana bem depois do desvanecimento da teocracia dos pere-
grinos e da perda significativa da influéncia da Nova Inglaterra. Esse mito
foi retrabalhado sucessivamente, mas sua ideologia nuclear — segundo a

8 Além de quase todos os autores “revisionistas” citados aqui, podemos incluir os criticos
“tradicionais” da histéria americana, como Karl Marx, Adam Smith, Frederick Engels, Fre-
derick Jackson Turner e Sergio Buarque de Holanda.
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qual os americanos sio um povo escolhido, engajado em uma busca nacio-
nal que eventualmente redimira o mundo aos olhos de Deus — é um exem-
plo impressionante de continuidade cultural (BERKOVITCH, 1978:17).

Em seu maravilhoso estudo da retérica e da politica americanas, Sa-
cvan Bercovitch comentou com bastante detalhe o efeito que a ideologia
puritana da missdo teve sobre a cultura americana do presente. Falando
de sua chegada aos Estados Unidos, Berkovitch sublinha seu “[...] choque,
como um imigrante canadense, ao tomar conhecimento da histéria profé-
tica da América”.

Nio da América do Norte, pois as profecias pararam nas fronteiras ca-
nadenses e mexicanas, mas de um pais que, apesar de seus limites territo-
riais arbitrdrios, poderia ler seu destino na paisagem e em uma populagdo
que, apesar da mistura confusa de ragas e crencas, seria capaz de acredi-
tar numa “missdo americana” e poderia atribuir aquela fic¢ao ébvia todo
o apelo emocional, espiritual e intelectual de uma busca religiosa. Entao
me senti Sancho Pan¢a numa terra de Don Quixotes. Aqui estava o anar-
quista Thoreau condenando seus vizinhos retrégrados com referéncias a
Marcha para o Oeste; aqui, o cantor solitario Walt Whitman, afirmando-
se como o American Way; aqui, o lider de direitos civis Martin Luther
King, descendente de escravos, denunciando a segregacdo como uma vio-
lagdo do Sonho Americano; aqui, um debate sem fim sobre a identidade
nacional, cheio de raiva e fé, os Jeffersonians dizendo que eles — e ndo os
herdeiros reprimidos de Calvin — eram os verdadeiros representantes da
Busca; politicos conservadores cacando socialistas como conspiradores
contra o sonho; polémicas de esquerda comprovando que o capitalismo
era uma trai¢do das origens sagradas do pais. A questdo exposta nessas
jeremiads, como em seus precursores do século XVII, nunca era “Quem
somos nos?” mas, quase sempre evitando esta questao, o velho refrdo pro-
fético: “Quando serd que haverd um fim para a nossa busca? Quando, 6
Senhor, quando?”. E as respostas, novamente como nos antigos jeremiads
puritanos, invariavelmente juntavam lamentac¢oes e celebragoes, reafir-
mando a missio da América (BERKOVITCH, 1978:11).

Como nota Berkovitch, muitos discursos nos Estados Unidos referem-
se a esse mito central dos americanos como um povo com um mandato es-
pecial e até divino. Com o decorrer dos séculos, essa mensagem tornou-se
cada vez mais secularizada, mas seu nicleo permaneceu substancialmente
inalterado. O sucesso econdémico dos Estados Unidos em relagdo a outras
nacoes €, ainda hoje, consistentemente retratado como o trabalho manifes-
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to de uma forga poderosa, extra-humana, uma providéncia suprema por
tras do destino americano, seja de natureza divina (a vontade de Deus),
social (tipicamente, o mercado livre), ou material (um ambiente favoreci-
do com um exagero de recursos naturais). No come¢o da colonizacio da
Nova Inglaterra, o patriarca peregrino John Winthrop articulou o que
agora € considerado um exemplo cldssico dessa leitura “divina” do destino
americano:

Eis entdo a Causa entre Deus e nds. Temos um Convénio com ele para
esse trabalho, temos uma Comissao, o Senhor tem nos dado licenca para
escrever nossos proprios Artigos... [O]s homens dir-se-3o de fazendas que
vém depois: que Deus as faz como aquela da Nova Inglaterra: pois pre-
cisamos considerar o fato de que seremos como uma Cidade sob uma
Colina, os olhos de todos os povos estario em nos [...].°

A empresa puritana era a criagio de uma Nova Canaid, uma missao
nas terras selvagens que produziria uma renovacio do espirito no mundo.
Embora essa visdo da expansio colonial fosse endémica em toda a Amé-
rica inglesa, foi nas colonias da Nova Inglaterra, fundadas por refugiados
religiosos protestantes radicais, que a conexdo entre expansao imperial e
um senso de missdo divina tornou-se mais aparente. Os peregrinos e seus
descendentes acreditavam que terras existentes fora do dominio de um
Estado propriamente organizado eram uma violagio do mandamento de
Deus “crescei e multiplicai-vos”. Terras incultas chamavam os fiéis a ocu-
pa-las e a desenvolvé-las em nome da gléria de Deus (PEARCE, 1988:20).
Na visdo de John Winthrop...

[T]oda a Terra é o jardim do Senhor e ele o deu aos filhos de Addo para
que eles o cultivassem e o melhorassem. Por que, entdo, devemos ficar
aqui, carentes de lugares para habitar [...] e deixar que paises inteiros,
que poderiam dar lucros ao trabalho do homem, fiquem devolutos e sem
melhorias? (ibid, 1988:21).

Para os puritanos da Nova Inglaterra, a posse da terra podia ser pro-
vada recorrendo-se a Biblia, uma san¢do divina para desejos mundanos.
Como diz Francis Jennings, “Embora poder, riqueza e terra fossem objetos
imediatos de tenta¢do para até mesmo o mais farisaico dos aristocratas
puritanos, os pecados de orgulho e cobi¢a que eles incentivavam eram de

9 In: BELLAH, 1975:14-15.
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um tipo que o Deus vingativo podia perdoar a seus filhos favoritos”. Ad-
quirindo mais terra e poder, segundo esta logica, os escolhidos do Senhor
poderiam melhor cumprir Sua vontade e, ao submeterem os habitantes na-
tivos dessa terra ao Seu governo, eles fortificavam Seu reino. Para financiar
a construcdao da “Cidade na Colina”, dando aos puritanos a autorizag¢ao
para, nas palavras de Winthrop, “escrever nossos préoprios artigos”, Deus
assinara um cheque em branco para ser usado a servigo da ambicio hu-
mana: a moralidade crista passaria para o banco de tras da extensdo do
império (JENNINGS, 1975:180-181).

Nesse estagio inicial da colonizagdo, encontramos assim desejos pecu-
niarios firmemente conectados com uma nocio de que era dever do ho-
mem branco cristdo desenvolver “terras desperdicadas” (i.e., terras indi-
genas) para a gloria do Senhor. Estudiosos comentaram varias vezes as
conexodes entre protestantismo e capitalismo; os trabalhos de Max Weber
(1992 [1930]), por exemplo, vém imediatamente a mente. Em nenhuma
outra parte do mundo, todavia, essas conexdes seriam tdo claramente de-
monstradas — ou tdo claramente ligadas a expansdo imperialista — do que
na Nova Inglaterra do século XVII.

Reduzindo selvagens a civilizacao

Infelizmente, “a América, como Canai, ndo era desabitada quando a nova
Israel de Deus chegou [...] (BELLA, 1975:36). Se a expansdo sobre o mun-
do era um mandato divino, o que seria dos habitantes nativos cujas terras
seriam reivindicadas? Assim como os recursos naturais da América eram
compreendidos como se existissem para serem reordenados no paraiso de
Deus na terra, seus habitantes, os indios, deveriam também ser remodela-
dos em bons suditos de Deus (PEARCE, 1988:3).

Para os puritanos da Nova Inglaterra, os indios serviam tanto como
desafio quanto como uma adverténcia objetiva. Aqui estava um homem
— reconhecivelmente humano e dotado de alma — mas que nido reconhecia
Cristo, vivendo além dos limites do que se compreendia como uma so-
ciedade ordenada por Deus. Como relata Pearce, “Precisamente porque
o puritano estava tao preocupado com o significado dos indios para sua
cultura como um todo, ele dificilmente poderia conceber uma descri¢iao
desinteressada deste indio” (id:26).

Visto a luz daquela natureza civil ordenada, que era a aspiracdo de todos
os homens, como homens, [0 indio] parecia ter decaido de seu estado pro-
prio como um ser humano. A li¢do a ser aprendida em todos os lugares
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nas Américas era profunda e poderosa para aqueles cristdos civilizados
cujo intelecto era essencialmente medieval, mas cujo mundo estava rapi-
damente se transformando naquilo que chamamos de moderno. No Novo
Mundo, o inglés poderia [...] claramente vislumbrar o que ele poderia ser
se ndo vivesse de acordo com sua natureza mais elevada. O Indio tornou-
se importante para a mentalidade inglesa ndo por aquilo que ele era, mas
porque demonstrava aos homens civilizados o que eles ndo eram e nio
poderiam nunca vir a ser (id:4-5).

Muito dependia de como os indios reagiam. Enquanto seres humanos,
eles podiam ser convertidos e se unir a comunidade crista. Frequentemen-
te, porém, a prova disso nao estava na adesiao dos indios ao cristianismo,
mas em sua aculturacdo ao modo puritano de vida “ordenado por Deus”,
um caminho que muitos indios convertidos recusavam-se a tomar. Isso ge-
rava acusacoes de diabolismo: “Todo europeu sabia que a lei moral crista
era fundada nas “leis da natureza”. E aqui estavam esses povos naturais
violando, sem compungao, as supostas leis naturais. Eles exibiam pouca
preocupagdo em cobrir sua nudez. Eram alegremente livres sobre o sexo
pré-marital. Mulheres eram donas de seus préoprios corpos. Aos olhos de
alguns europeus, ndo conheciam um verdadeiro casamento. O divorcio
era facil e — abominagao das abominagoes — a homossexualidade masculi-
na era abertamente tolerada, e até mesmo institucionalizada” (PEARCE,
1988:4-5).

A visdo demonista da diferenca cultural tinha raizes profundas na In-
glaterra, estendendo-se até a invasido e a colonizac¢do da Irlanda no século
anterior. Francis Jennings, Robert Williams Jr. e Audrey Smedley demons-
traram que a matriz inglesa para a selvageria e para as respostas coloniais
a ela foi originalmente desenvolvida durante a conquista da ilha de Sdo Pa-
tricio. Smedley cita comentaristas do século XVI que afirmavam que os ir-
landeses “[...] vivem como bestas [...] pensa[ndo] que o maior prazer é ndo
trabalhar e a maior riqueza é gozar de liberdade” (SMEDLEY, 1998:57).
“|O]s irlandeses preferiam conservar-se em sua pregui¢a, em sua imun-
dicie, em sua rudeza, em desumana repugnancia do que seguir qualquer
exemplo dos ingleses, fosse de civilidade, de humanidade, ou qualquer tipo
de decéncia”. Smedley prossegue, afirmando que canibalismo, lascivia e
comportamento sexual licencioso, roubo, supersti¢ao e idolatria eram atri-
buidos aos irlandeses por seus conquistadores ingleses (principalmente os
membros do exército, influenciados pelos puritanos de Cromwell).

Os paralelos entre essas descri¢oes de irlandeses e os discursos ingleses
sobre os indios sdo bastante notaveis. Smedley comenta que “[C]ristali-
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zou-se na mente inglesa, a partir dessa saga de tensdo e hostilidade, uma
imagem muito real de barbarismo que tinha referentes concretos nos irlan-
deses, mas que podia ser abstraida para ser aplicada a outros” (id:58-59).
Jennings confirma a visdo de Smedley, adicionando que, uma vez que a re-
ligido dos irlandeses diferia tdo substancialmente da ortodoxia dos ingle-
ses, era bastante facil para os tltimos convencerem-se do estado selvagem
e pagdo dos primeiros. Os irlandeses, definidos como barbaros sem Deus,
foram massacrados durante a expedicao de Cromwell a Ilha Esmeralda e
muitos dos homens que participaram dessa campanha tornaram-se depois
altas autoridades militares durante a coloniza¢io da América do Norte
(JENNINGS, 1975:46).° Os indios americanos seriam igualmente dobra-
dos ao jugo da civilizagio crista. Como James Axtell observa, os ingleses
usavam um termo curioso para descrever seus projetos para a América
nativa:

Sempre que eram criados planos para “humanizar” os nativos da Amé-
rica, os missiondrios ingleses escolhiam uma frase peculiar que ilustra
seus preconceitos culturais e religiosos. Do século XVT até a Revolugdo
Americana, o primeiro objetivo dos ingleses era a reducdo dos indios da
selvageria a “civilidade”. A frase é curiosa, pois esperariamos que um
povo detentor de uma autoimagem inculcada com no¢des de superiorida-
de iria tentar elevar povos inferiores, em vez de reduzi-los [...] (AXTELL,
1981:45-46).

A resposta ao mistério em relagdo a essa estranha escolha etimoldgica
repousa no fato de que os ingleses sentiam que os indios precisavam ser
reduzidos em autoestima, liberdades e, sobretudo, em sua liberdade de
movimentos e direitos territoriais, de modo a se tornarem verdadeiramen-
te cristdaos. Como o patriarca puritano da Nova Inglaterra observou, o
objetivo era “convencer, refrear, restringir e civilizar os indios” e também
torna-los mais humildes, submetendo-os ao “jugo de Cristo”. Em outras
palavras, para que um indio se tornasse um bom cristio, ele precisava as-
sumir “a postura do gado domesticado — décil, obediente, submisso [...] O
‘selvagem’ daria lugar ao ‘homem civil’, reprimindo seus instintos, habitos
e desejos nativos, e quietamente se submetendo as rédeas, aceitando o jugo
religioso em seu pescogo” (id:60-61).

10 Para mais leituras nessa linha, ver Nicholas P. Canny, “The Ideology of English Colo-
nization: From Ireland to America”, in WMQ, 3rd Ser. (1973), um texto usado por ambos,
Jennings e Smedley.
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Para completar essa reducdo, cerca de 91 aldeias foram estabelecidas
para “indios devotos” na Nova Inglaterra antes da Revolugao (id:81). Na-
tivos que se mudaram para elas foram la fixados e integrados nas mais bai-
xas fileiras de trabalhadores manuais da sociedade colonial. Como Axtell
faz notar, esse esquema tinha dois beneficios do ponto de vista do poder
colonizador. Em primeiro lugar, ele criava na vida indigena a necessidade
de bens industrializados e de grandes quantidades de produtos agricolas
que nao podiam ser facilmente obtidos segundo os modos tradicionais. Em
tal situacdo, para indios “cristianizados” tornava-se dificil fugir para além
da fronteira colonial sem deixar para tras seus meios de vida. Além disso, a
dependéncia crescente de uma forma de produgdo sedentaria tornou esses
nativos muito mais vulneraveis a retaliagao militar no caso de uma revolta.
A esse respeito, Axtell cita um soldado colonial inglés que observou que as
“vilas devotas” eram uma util solucdo para a questao de o que fazer com
os indios, “ja que podemos nos vingar em suas habita¢des fixas e em seu
milho” em caso de conflito (id:65-66).

Mas um dos principais beneficios que a redu¢do dos indios viria a
trazer seria a liberag¢do de territorios de caca indigenas previamente utili-
zados. Conforme os indios eram reassentados em aldeias orientadas para
o mercado, agricolas e devotas, suas necessidades territoriais diminuiam.
Um resultado-chave da reducdo foi colocar os indios para fora de sua terra
e esta sob o controle da Coroa Britanica.

O inglés elizabetano vivia em um mundo conformado por poderes
ocultos e onipotentes, dos quais os principais eram Deus e Satd. Aquele
que nio estava do lado de um sé poderia estar do lado do outro. Em ou-
tras palavras, para parafrasear Francis Jennings, os indios ndo estavam
errados por terem um ritual para persuadir a divindade a fazer chover; eles
estavam errados por dirigirem suas preces para o endereco errado (JEN-
NINGS, 1975:51). Mesmo indios convertidos tinham de tomar cuidado: o
paganismo nio era usualmente uma falta merecedora de punigdo capital
para os puritanos, mas a reincidéncia da blasfémia certamente o era: “O
leque permitido de escolha para os indios [convertidos] ia da observagdo
perfunctéria do ritual convencional, no minimo, a plena profissdo de fé.
Ficar fora deste leque era cometer blasfémia, para o que a morte era obri-
gatoria” (id:242).

As leis de uma vila devota de meados do século XVII concediam mul-
tas ou chibatadas segundo as seguintes situacdes: por brigar, por recorrer
a curadores [medicine-men), por “fornicagao” (de acordo com a lei purita-
na, fazer qualquer atividade sexual que ndo aquela entre marido e mulher
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devidamente casados na igreja, com prop0sitos procriativos), jogar, comer
piolhos, usar cabelos longos (se homens), despir os seios (para mulheres),
passar graxa no corpo, praticar poligamia, ou entrar em luto ostentatorio.
Adultério, feiticaria e adoracdo a qualquer deus que nao Cristo eram cri-
mes punidos com a morte (AXTELL, 1981:64-65).

Como nota Pearce, a propria estreiteza das defini¢cdes puritanas de ter-
mos como Deus, ordem e civiliza¢do colocavam os nativos reais, tal como
viviam suas vidas, em oposi¢ao a ideologia puritana. “[O] puritano do
século XVII, ao tentar resgatar para os indios uma pureza civil e religiosa
que ele estava certo de ter conseguido resgatar para si mesmo, simples-
mente definia uma realidade em termos da outra [...] o indio em termos do
puritano. E, na natureza das coisas, ele estava fadado ao erro” (PEARCE,
1953:31).

Esmagando as “serpentes bronzeas”

Desde o inicio da conquista ultramarina britanica, o exterminio e a as-
similacdo de selvagens eram politicas intimamente combinadas. Como a
Rainha Elizabeth observou para Walter Devereux, o Duque de Essex, um
de seus donatdrios na Irlanda, ao respeito do povo daquela ilha (conquis-
tada por Inglaterra):

Quando vocé tiver a oportunidade, [deve] [...] trazer aquela nacdo rude e
barbara a civilidade e ao reconhecimento de seus deveres a Deus e a nossa
pessoa usando a sabedoria e a discricdo em vez da forca e do derrama-
mento de sangue; todavia, quando necessario, vocé deve opor sua pessoa

e forgas contra aqueles que a razdo e o dever ndo conseguem disciplinar
(WILLIAMS, 1990:146).

Nativos selvagens, nio reduzidos, refratarios a jugos ou a rédeas deve-
riam, pois, ser mortos. Onde quer que os povos indigenas se opusessem aos
Ingleses, eles eram atacados com todas as forcas militares que os colonos
pudessem mobilizar, a resisténcia sendo prova de que eram instrumentos
do Diabo na terra. O indio — como o irlandés anteriormente — devia ser ou
melhorado, ou eliminado. Se salvo, uma alma fora arrancada das garras de
Sata; se destruido, um dos seguidores de Sata fora enviado ao inferno. As
“serpentes bronzeas” [tawmney serpents| que ameagavam os designios de
Deus, segundo o patriarca companheiro de John Winthrop, Cotton Ma-
ther, deviam ser “esmagadas” sem piedade (TURNER, 1988:46).
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O que isso significava, na pratica, para os nativos pode ser visto na
Guerra Pequot de 1636-1637, a primeira guerra entre indios e ingleses na
Nova Inglaterra. Faminto de vinganca por um suposto assassinato, o exér-
cito de colonos caiu sobre o principal forte Pequot sob o manto da escu-
riddo, cercando-o e incendiando-o enquanto atiravam em todos os indios
- na maioria mulheres e criangas — que tentavam escapar. O lider da expe-
di¢do puritana descreveu o massacre como Deus rindo “de seus Inimigos e
dos Inimigos de seu povo™:

[...] fazendo uso deles como se estivessem num Forno cheio de chamas: e
assim os Corag¢oes Bravos [os Pequots] foram derrotados, tendo sonhado
seu ultimo Sonho, e nenhum de seus homens poderia encontrar suas maos
[i.e., os homens foram mortos desarmados]. Foi assim que o Senhor jul-
gou os Pagios, enchendo o Lugar com seus Corpos mortos!

Respondendo a criticas por tal brutalidade, o Capitao Underhill — ou-
tro oficial da expedi¢ao — justificou as a¢des de seus soldados da seguinte
maneira: “Quando um povo chega a tal magnitude de sangue e pecado
contra Deus e o homem [...] entdo: Ele ndo tem respeito pelas pessoas,
mas as dilacera, e serra, e desce a espada sobre elas, na mais terrivel mor-
te que existe” (apud DRINNON, 1980:41-42). As vitimas do massacre
opunham-se aos Escolhidos de Bay Colony. Isso justificava sua execucio,
que poderia ser lastimavel, mas era vista como totalmente necessaria, se
encaixada no quadro do plano maior de Deus. O massacre ndo era assim
um ato humano, mas a justa retribui¢do divina.

Um aspecto das relagdes iniciais dos ingleses com os povos nativos
das Américas deve ser mencionado aqui (precisamente porque é ignorado
ou constantemente negado pela maior parte do pensamento historiografi-
co brasileiro tradicional relativo a América do Norte), a saber: a questdo
da escraviddo indigena. Ao contrdrio das expectativas de antropdlogos
brasileiros como Darcy Ribeiro, a América do Norte colonial continha
um florescente mercado para cativos indigenas, do mesmo modo que as
colonias espanholas e portuguesas do sul das Américas. Apds a destrui¢ao
dos Pequot em 1637, o patriarca puritano e governador assistente John
Endicott requereu uma parte do butim humano por meio de seu pastor em
Salém, Hugh Peter:

Eu e Mr. Endicott te saudamos [Governor Winthrop| em nome do Senhor
Jesus etc. Ouvimos falar de uma divisao das mulheres e criancas na [colo-
nia da] baia [de Massachusetts] e ficariamos felizes em receber uma parte

60 Thaddeus Gregory Blanchette



dela: uma jovem ou uma menina e um menino, se vocé achar bom: te es-
crevi pedindo alguns rapazes para as Bermudas, o que acho consideravel
(apud DRINNON, 1980:47).

Como aponta Elaine G. Breslaw em seu estudo da caca as bruxas de
Salém, o uso de escravos nativos decaiu na Nova Inglaterra depois da Guer-
ra do Rei Phillip (1675-1676). Naquele ano, o Tribunal Geral da colonia
proibiu a compra ou a posse de escravos indigenas acima dos 12 anos por
considera-la uma pratica demasiado perigosa para o bem-estar da colénia
(BRESLAW, 1996:68-69).

Nas plantagoes das colonias inglesas meridionais, entretanto, a pratica
da escravidao indigena durou muito mais tempo. Na histéria do patrimo-
nio escravista de sua familia na Carolina do Norte, Edward Ball registra
o primeiro ataque contra indios para a captura de escravos como ocorrido
em 1671, e relata a escravidao nativa como florescente nas plantagdes da
regido nas primeiras décadas do século XVIII (BALL, 1998:32-33; 90-
93). Ball observa que a escraviza¢do de indios na Carolina do Sul acabou
apenas com a destrui¢do da populacio nativa local nas guerras indigenas
de 1715:

[QJuando a furia da assim chamada Guerra dos Yamasee se dissipou,
os Nativos foram derrotados e forcados a uma didspora. A nagdo Creek
migrou para o oeste até a colonia francesa de Luisiana. Outros povos,
incluindo os Apalache e os Savannah, foram dizimados e dispersados [...]
Com os vermelhos fora do alcance, a escravidio dos nativos diminuiu
rapidamente até que ficou como uma espécie de curiosidade em face da
escravidao dos negros (BALL, 1998:95-96).

S6 em 1716 a Carolina do Sul aprovou um regulamento similar ao de
Massachusetts, proibindo a compra, mas — reveladoramente — nao a posse
de escravos indigenas acima dos 14 anos. Mesmo mais tarde, em toda a
América do Norte inglesa, nativos ainda eram vendidos acorrentados para
as plantacbes no Caribe, um destino dispensado, por exemplo, a muitos
dos sobreviventes da Guerra do Rei Phillip (BRESLAW, 1996:68-69).

O transporte para as colonias acucareiras do Caribe era, de fato, outra
pratica que os ingleses haviam previamente empregado na Irlanda. Alguns
autores afirmam que até 100 mil irlandeses foram levados a for¢a para
as Indias Ocidentais depois da conquista da ilha por Cromwell (ESSON,
1971:168; NOVACK, 1976:142). Tanto no caso da Irlanda quanto no da
América do Norte, a pratica, mais uma vez, reunia a justificativa ideolo-
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gica (seguranga colonial) de uma forte motiva¢do de lucro: um morto é
um morto, mas um cativo podia ser lucrativamente vendido como escravo
longe de sua terra, uma forma de morte social que o removia como ameaca
para a colonia, ao mesmo tempo em que enchia os bolsos de seu captor.

Reducdo, massacre, escravizagdo e transporte ndo resolveram o pro-
blema indigena, nem eliminaram a presenca indigena a leste das monta-
nhas Apalaches. Embora os séculos XVI-XVIII tenham sido um periodo
de grandes mudangas para os povos nativos da América do Norte, essas
mudancas ndo os “dobraram ao jugo”, a obediéncia a “foi, loi et roi”, em-
bora tenham crescentemente empurrado as unidades politicas nativas para
fora das principais zonas de colonizagido europeia. Entretanto, mesmo os
nativos cristios residentes nas “vilas devotas” mostravam-se relutantes em
abrir mio de suas identidades como povos soberanos e de suas reivindi-
cagoes territoriais. Muitos estudiosos descrevem essas colecoes de nativos
cristianizados como “nada mais que reservas [...] lutando para manter
algum vestigio de coesdo tribal [...] submetidos a servidio [...] [obtendo]
escassos meios de vida como agricultores arrendatarios” (BRESLAW,
1998:68-69).

Como assinala Axtell, “estar na defensiva, porém, ndo significa uma
perda total de iniciativa”.

Mesmo que a conversdo [indigena] tenha assinalado largas mudangas cul-
turais, ela preservou a identidade étnica de grupos indigenas e os manteve
em terras familiares, ligadas a sua histéria como povo. A custa de certo
grau de continuidade material e espiritual de seu passado, a aceitacdo de
cristandade — sincera ou nao — permitiu a esses grupos indigenas sobrevi-
verem no presente e deu a eles novas possibilidades de vida num momen-
to em que seus senhores coloniais ameagavam fechar todos os caminhos
para o futuro (AXTELL, 1981:835).

A experiéncia colonial inicial revelou assim um truismo que se repeti-
ria ao longo de toda a historia dos Estados Unidos: os indios ndo podiam
ser completamente eliminados como grupos étnicos “Outros” por meio
da conversdo, da guerra, do massacre, da escraviza¢io ou do abuso. O
processo colonizador, de fato, acabou muitas vezes por reificar identida-
des grupais nativas na tentativa de elimina-las. Se individuos pereceram
aos milhares e grupos inteiros foram eliminados da face do continente,
os indigenas americanos, como um todo, sobreviveram. Novas sociedades
formaram-se, outras antigas reconsolidaram-se, e tanto umas como outras
buscaram apoios para defender suas terras dos poderes europeus.
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O nascimento dos tratados

Como descrevemos anteriormente, as respostas inglesas aos nativos nas
Américas seguiu a logica de uma cruzada ética. Nos termos de Roy Pe-
arce, os ingleses que se tornaram americanos guiavam-se por uma ideia
de ordem, um principio eterno e imutavel que fazia possivel sua vida em
sociedade. Era um principio a ser expresso no progresso dos homens civili-
zados que, esfor¢ando-se em imitar seu Deus, trariam ordem ao caos. Para
eles, a América do Norte recém-descoberta era um caos que representava
o ultimo reduto do estado primordial do mundo tal como Deus o havia
criado no Génesis (PEARCE, 1988:3; BELLAH, 1975:14-15). Variantes
deste tipo de pensamento podem ser encontradas nos registros da empresa
colonial por todas as Américas, e a maior parte delas se enraiza no mesmo
lugar — ideologias cristas medievais da extensao do dominio de Deus sobre
terras selvagens e povos pagaos ou infiéis (WILLIAMS, 1990:31; 59-81).
Os teocratas puritanos da Nova Inglaterra do século XVII adicionaram,
porém, uma modificagio a essa férmula, levando a légica do imperialismo
cristdo a seus extremos filos6ficos. Como coloca Robert A. Williams Jr.,
o estudioso mais amplamente citado nos discursos de conquistas anglo-
-americanas dessa época, “Na Inglaterra da era dos descobrimentos, a
Reforma operou talvez as mais profundas transformagées em todos os
dominios discursivos da sociedade, redefinindo e cristalizando uma visao
de destino e identidade nacionais”.

A vontade imperial mais potente e agressiva do Ocidente é fruto da unido
da rivalidade feroz entre o Protestantismo radical e o agente do papa de
Roma no Novo Mundo (Espanha) e uma economia nacional liberada das
restri¢oes religiosas e preparada para criar um excedente de riquezas na-
cionais no sistema de comércio mundial (WILLIAMS, 1990:118).

Os discursos elizabetanos da conquista do Novo Mundo harmoniza-
vam nogoes cristas tradicionais de Guerra Santa com a livre busca de ri-
quezas mundanas, envolvendo esse estranho casamento na bandeira da
luta religiosa/imperial contra a Espanha papista. Conforme avangava o
século XVII e diminuia a ameaga espanhola, o motivo do lucro advindo
da coloniza¢io tomou cada vez mais a frente da cena. Nessa nova formu-
lacdo, os habitantes originais das Américas “passaram a ser vistos como
a barreira desumanizada contra a soberania dos ingleses, legitimamente

ordenada por Deus sobre as terras selvagens e subutilizadas no Novo Mun-
do” (WILLIAMS, 1990:193-194).
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A partir do século XIII, uma série de bulas papais estabeleceu as re-
lacbes apropriadas entre os cristdos e os “infiéis” no reino mundano do
comércio e dos direitos de propriedade. Elas foram expandidas no século
XVI por juristas espanhdis, como Franciscus de Vitoria e Matias de Paz,
levando a articulagdao do que desde entdo passou a ser chamado de “Dou-
trina da Descoberta” — uma doutrina que era apoiada pelo endosso papal e
que formava a base legal para a expansdo ultramarina europeia (pelo me-
nos aos olhos de outros europeus) (CHURCHILL, 1993:35; WILLIAMS,
1990:13-103).

A Doutrina da Descoberta sustentava que as terras habitadas eram de
posse de seus habitantes — ndo importava que religidao esse povo profes-
sasse. Todos os homens eram homens e passiveis de salvacio, e todos os
homens eram dotados de direitos de propriedade. A Igreja garantia aos
descobridores os direitos de comerciar com e adquirir terra de povos re-
cém-descobertos, desde que os exploradores espalhassem a fé crista entre
os nativos. A aquisi¢do de terra dos nativos s6 podia ocorrer em duas cir-
cunstancias: compra ou guerra justa, sendo a guerra considerada justa se
0s nativos se recusassem a aceitar missionarios ou se atacassem cidadaos
europeus (LYTLE & DELORIA, 1983:2-3). Como vimos anteriormente,
essa doutrina poderia ser torcida, entretanto, para justificar guerras por
ambicio territorial. Nisso, a Nova Inglaterra puritana e as colonias ingle-
sas em geral ndo eram diferentes de suas contrapartes ibéricas meridionais.

Porém, como atestam tanto Ward Churchill quanto Robert A. Williams,
com o desenvolvimento do racha entre a Inglaterra e a Igreja Catdlica, a
primeira marcou “sua independéncia da regulacdo papal adicionando um
elemento préoprio a doutrina” das guerras justas, legitimando os desejos pro-
testantes de derrubar a prote¢io papal em relagdo as reivindicagoes ibéricas
no Novo Mundo. Segundo Churchill, nessa nova formulacdo da Doutrina
da Descoberta:

[O]s direitos de posse da terra eram em grande parte articulados ao dese-
jo e as habilidades de seus donos de “desenvolverem” esses territorios de
acordo com o mando biblico de exercer um “dominio” sobre a natureza.
A posse de titulo, entdo, era restrita aquela quantidade de terra que um
individuo ou povo poderia “domesticar”. Esse critério deu aos colonos in-
gleses o direito inerente de expulsar os povos indigenas de todas as terras,
inclusive daquelas que poderiam “razoavelmente ser cultivadas”. Mais
importante ainda, essa inova¢do da doutrina automaticamente situou a
Coroa Inglesa numa posi¢do em que ela poderia disputar os direitos de
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descoberta de qualquer poténcia europeia que nio estivesse devidamente
“domesticando as terras selvagens” (CHURCHILL, 1993:37).

Essa era, entdo, a contraparte secular da ideologia puritana de uso
da terra acima sublinhada: a terra realmente pertencia a seus habitantes
originais; porém, se eles ndo a estivessem utilizando adequadamente, ela
seria considerada abandonada e estaria pronta para ser tomada. Churchill
considera essa inovacdo legal extremamente importante, pois permitia a
Inglaterra e as suas colonias permanecerem tecnicamente dentro da lei, ao
mesmo tempo em que confrontavam a Fran¢a e a Espanha — ambos pode-
res catOlicos — por dominios nas Américas.

Williams enfatiza como as tentativas do século XVI de colonizar a
Irlanda mais uma vez auxiliaram a estabelecer a conexdo entre conquista,
reforma de pagdos e geracao de renda na imaginagdo imperial inglesa:

A ideia de que a Irlanda tinha vastas regides ndo habitadas, que eram
adequadas para a colonizacio inglesa, refletiu uma longa tradicio de pre-
conceitos negativos ingleses a respeito da cultura e da sociedade irlande-
sas. Desde a época medieval, os ingleses criticavam como um desperdicio
de terra a economia de subsisténcia dos irlandeses tribais, sustentada na
pastagem de gado. A Inglaterra, é claro, tinha historicamente utilizado
boa parte de sua terra para a agricultura. Os impulsos aquisitivos da
época pos-henriquina contribuiram para a racionalizacdo das atividades
econdomicas do campo inglés e isto aumentou ainda mais os profundos e
historicos preconceitos dos ingleses contra a cultura tribal e de subsistén-
cia dos irlandeses. Para um inglés da época elizabetiana, a terra deveria
ser usada para a produg¢ido agricola, que visava criar um excedente a ser
vendido no mercado, ou — como foi no caso dos frequentes enclosures de
terras publicas nessa época — para a pastagem comercial [...].

Na Irlanda, vemos que a suposta subutilizacdo da terra por um povo
selvagem foi usada como justificativa para a empresa colonial inglesa. Um
amplo motivo para a colonizacdo (e o lucro) era articulado ali com uma
igualmente ampla justificativa moral (a reforma dos povos tribais e ndo cris-
taos). Esse modelo foi levado para as Américas e 1a ampliado (WILLIAMS,
1993:139-140).

Williams nos lembra, todavia, que a Inglaterra nunca desenvolveu uma
resposta legal, ampla e formal a Doutrina da Descoberta papal. Em lugar
disso, “a justica do titulo designado pela Coroa [inglesa] a Companhia [da
Virginia] operaria, simplesmente com base na presuncdo dos direitos su-

Cidadaos e selvagens 65



periores dos ingleses na América [...] A conquista da América, ela propria,
provaria o direito superior dos ingleses a América dos indios”. A Inglater-
ra, assim, baseou suas reivindica¢gdes na América do Norte no poder poli-
tico nu e cru — o poder de impedir que outros poderes imperiais europeus
avangassem sobre titulos adquiridos dos indios pelo direito de conquista
(id.: 204-205) e o poder de derrotar e dominar qualquer unidade politica
indigena encontrada.

Para justificar suas ambigdes coloniais aos olhos dos monarcas da Eu-
ropa, a Inglaterra ndo podia se apoiar na autoridade papal: ela precisava
apoiar-se na forca. Todavia, a precariedade relativa do projeto imperial da
Inglaterra na América do Norte significava que os colonos nao poderiam
simplesmente impor sua vontade aos habitantes nativos do continente. A
Inglaterra teria de enfrentar uma série de poderes rivais europeus e nati-
vos durante os dois séculos de sua ascensdo a hegemonia na América do
Norte, e essa situagdo continuou vigente até os anos imediatamente an-
teriores a Revolu¢dao Americana. Nesses anos, os ingleses da América do
Norte estiveram envolvidos em uma série de disputas quase continuas com
a Espanha, a Holanda, a Suiga e (especialmente) a Franca pelo controle do
continente.

Comparada as lucrativas colonias tropicais do Caribe, a América do
Norte continental era um lugar de menor importancia nas guerras corren-
tes pela supremacia colonial. Um indicio da pouca importancia do con-
tinente pode ser visto no Tratado de Paris de 1763, pelo qual a Franga
concordava em desistir de todas as suas possessdes continentais em troca
do controle renovado sobre as ilhas produtoras de acticar de Martinica,
Guadalupe e Marie Galante (MARSTON, 2001:10, 77). Dada esta situ-
acdo, operagoes militares continentais muitas vezes tinham de ser condu-
zidas por milicias provinciais e auxiliares indigenas. Nesse contexto — e
apesar do etnocentrismo inglés —, aliangas militares e politicas com povos
nativos assumiram uma importancia primordial. Nas palavras de Louis
Antoine de Bougainville, ajudante de campo do general francés Marqués
Louis Joseph de Montcalm durante a Guerra dos Sete Anos (1756-1763),
os indios eram fundamentais para as estratégias militares na América do
Norte colonial: “E necessario informa-los de todos os planos, consulta-los,
e muitas vezes seguir o que eles propdem. No meio dos bosques da Améri-
ca, eles sdo tao indispensaveis quanto a cavalaria em terreno aberto” (apud
CALLOWAY, 1997:105). Esse estado de coisas levou ao desenvolvimento
de um complexo conjunto de relagoes politicas baseado naquele duradouro
artefato da jurisprudéncia colonial, o tratado indigena.
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Durante o periodo que se estendeu da colonizagio inicial até a Revolu-
¢ao, as relagdes brancos/indios nas colonias inglesas da América do Norte
foram caracterizadas pelos seguintes tracos:

1. Pequeno numero de colonos, incapazes de projetar um poder militar
absolutamente dominante.

2. Grupos nativos com for¢as militares bastante significativas.

3. Um poder imperial relativamente fraco (Inglaterra) que via o Caribe
como o palco para as suas ambi¢oes coloniais e a América do Norte
como um teatro secundario.

4. Muitos povos nativos envolvidos em todo tipo de relagdes entre si, in-
cluindo a guerra.

5. Um grande nimero de poderes europeus em luta por um espaco no
continente.

6. Dominancia europeia na producdo de armas e municao.

Dado esse estado de coisas, as relagdes politicas indios/brancos duran-
te o periodo colonial foram caracterizadas pelo reconhecimento dos povos
nativos como entidades politicas legitimas, capazes de estabelecer tratados
com Estados nacionais europeus. A Inglaterra, sendo uma retardataria na
coloniza¢do americana, precisava de aliados militares indigenas para pro-
teger seus colonos. Em troca, os ingleses estavam dispostos a abastecer
esses aliados de armas e polvora, tornando-os dominantes em suas lu-
tas contra seus inimigos tradicionais (LYTLE & DELORIA, 1983:3). O
reconhecimento dos grupos nativos como nac¢des também facilitava sua
destruigio, legalizada por meio da doutrina da guerra justa, uma vez que,
ao final, apenas uma polity organizada poderia ser declarada como objeto
de guerra, justa ou nao.

Um efeito desses tratados foi sugar os povos indigenas da Costa Leste
da América do Norte e da bacia do Ohio para dentro de um século de
guerra. Segundo Calloway:

Os europeus pagavam a seus aliados indigenas, dando-lhes armas e mu-
nicdes e dando-lhes uma oportunidade para atacar povos contra os quais
os indios ja estavam guerreando. O alistamento como soldados em exér-
citos coloniais possibilitava para certos indios a fuga de um mundo que
estava em colapso, e oferecia dinheiro num momento em que as econo-
mias indigenas estavam caminhando para o caos. Também [...] era uma
maneira de continuar a ser indigena: diferente da caca as baleias, dos
trabalhos domésticos, ou de outros papéis subordinados disponiveis na
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economia colonial [...] O custo foi alto. Homens indigenas morriam em
grande nimero nos campos de batalha ou em acampamentos insalubres
[...] (CALLOWAY, 1997:105).

Se o recrutamento de indios como aliados e auxiliares para a guerra
colonial pode ter garantido a sobrevivéncia dos colonos ingleses, ele foi
absolutamente devastador para os povos nativos do leste da América do
Norte.

Os indios diziam que sua posi¢do, entre poderes europeus contestadores,
era como ser preso entre as laminas de uma tesoura que cortava tudo
quando se fechava, mas nunca se danificava. Aldeias foram queimadas, a
agricultura devastada e as pessoas ficaram com fome [...] Geragdes de in-
dios nasceram num mundo onde a guerra era endémica, sendo criadas em
comunidades que estavam permanentemente em pé de guerra (ibid.:111).

No fim do ultimo quarto do século XVIII, a Inglaterra havia consoli-
dado seu dominio sobre a América do Norte. O Canada francés fora con-
quistado e as colonias dos outros poderes europeus igualmente absorvidas.
Durante a Revolu¢dao Americana, porém, tanto a coroa inglesa quanto os
rebeldes americanos buscaram aliados nativos. No fim da guerra, a fron-
teira norte-americana estava outra vez em chamas. Nas negociag¢des do
Tratado de Paris de 1782, a Inglaterra tentou garantir a existéncia de um
estado indigena independente para seus aliados Haudenosaunee (Iroque-
ses) entre os Grandes Lagos e o rio Ohio (LYTLE & DELORIA, 1983:59;
CHURCHILL, 1993:87-88). Essa manobra fracassou, mas o fato de que
foi tentada fornece uma indica¢dao do poder relativo que as polities nativas
podiam ter em assuntos internacionais na América do Norte, mesmo em
uma data tdo tardia.

A jovem republica americana herdou toda a bagagem ideologica e legal
acima descrita — especialmente, a crenca em si mesma como povo com
um mandato especial e um destino glorioso aguardando-a em seu futuro
e o uso preferencial de tratados para resolver assuntos indigenas. Toda-
via, uma nova era estava nascendo na América do Norte, que assistira a
restri¢ao dos outros poderes europeus as bordas do continente. Alimenta-
dos por um amalgama revolucionario de ideologias seculares e religiosas,
e sustentados por uma economia agroindustrial em rapida expansio, os
Estados Unidos estavam prestes a explodir agressivamente na dire¢do do
Oeste, seguindo seu Destino Manifesto. Conforme cresciam a autocon-
fianca e o poder americanos — e os intrusos europeus potenciais cediam
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pouco a pouco — 0 modo como 0s americanos viam e tratavam os indios
iria mudar.

Revolucao e Remocgao

A Revoluc¢dao em si mesma ndo alterou fundamentalmente a visio ameri-
cana dos indios. O credo da selvageria e de seu contraponto, a civilizacdao
cristd, havia se tornado, nos anos 1770, um axioma tao disseminado que,
segundo Drinnon, “estava claro e 6bvio na certidao de nascimento dos Es-
tados Unidos da América” (DRINNON, 1980:99). A filosofia iluminista
de John Locke e Charles de Montesquieu substituira, em certa medida,
certezas biblicas puritanas. Entretanto, na célebre sentenca de Benjamin
Franklin “God gives all things to industry” [“Deus da tudo a industria”]
podemos ver uma continuagao do ascetismo mundano puritano e de no-
¢oes de predestinacao.

[N]do é verdade que a base religiosa da ética protestante “tenha morrido”
nos anos 1770. Ela continuou vivissima em tais anacronismos como [as
obras do poeta nacionalista] Timothy Dwight. Estava fisicamente presen-
te no Congresso Continental na pessoa de John Adams, que argumentou
a favor da Declaragio [de Independéncia] diante daquela institui¢do, des-
crevendo as razdes da prosperidade da casa dos Adams como as antigas
virtudes de “industria, frugalidade, regularidade, e religido”. A hostilida-
de de Adams contra a danca, o canto e a celebracido — por parte dos indios
[...] ou quaisquer “vagabundos, bébados e fanfarrdes” — era tdo poderosa
quanto a de Winthrop ou Endicott (DRINNON, 1980:100).

E na filosofia de inspiracio iluminista de Thomas Jefferson que pode-
mos, talvez, melhor perceber o espirito dos tempos e suas similaridades e
diferencas com as visdes mais abertamente religiosas do puritanismo. As
tentativas de Jefferson de racionalizar o mundo subjugado a um mandato
do Céu niao eram menos determinadas que aquelas dos Eleitos da Nova
Inglaterra, ainda que aplicadas sob auspicios diferentes (id.:102). Segun-
do Jefferson, “Aqueles que trabalham na terra sio o povo escolhido de
Deus, caso Ele um dia tenha tido um povo escolhido”. Pearce chama isso
de “idealismo agrario”, distinguindo-o da injungao “crescei e multiplicai-
vos” que moldava a visdo puritana de mundo (PEARCE, 1953:67).

Todavia, embora a ideologia pos-revoluciondria americana fosse fruto
do Iluminismo e da énfase lockiana, a mensagem nuclear — de que os ame-
ricanos eram um povo especialmente favorecido, predestinado a grandeza

Cidadaos e selvagens 69



e que tinha um direito natural a terras “desocupadas” ou “subutilizadas”
devido a sua industriosidade superior — permanecia a mesma. Os america-
nos se viam como novos homens fazendo um novo mundo, um mundo que
inevitavelmente substituiria o indio como um anacronismo cuja era havia
passado (ibid., 1953:135). Se os indios eram incapazes de participar desse
grande empreendimento, entdo, era preciso remové-los de seu caminho.
Desta maneira, as visdes americanas da selvageria mudaram, ao mesmo
tempo em que permaneceram essencialmente as mesmas. Se antes o indio
era visto como um ser que devia ser absorvido pela vida crista ou elimi-
nado, agora era visto como pertencendo a uma ordem de realidade em
que estava desaparecendo rapida e inevitavelmente e ndo desempenharia
nenhum papel ativo no destino americano (ibid.:4; 66-67). Em ambos os
casos, entendia-se que o progresso dos brancos excluiria inevitavel e natu-
ralmente um futuro indigena independente.

Nessa nova formulacio do selvagem, um abismo natural era visto se-
parando as experiéncias da humanidade branca e vermelha. Enquanto os
puritanos nunca duvidaram da humanidade basica dos indios, os filésofos
da América dos séculos XVIII e XIX foram progressivamente construindo
a selvageria como um estado inevitavel de ser e naturalmente oposto a ci-
vilizacdo. No interior dessa dicotomia, os selvagens eram percebidos como
dotados de certas virtudes — resisténcia, bravura e fortaleza, entre outras —
que poderiam “enobrecé-los”. Infelizmente, as virtudes da civilizacdo que
os americanos se dedicavam a construir eram tidas como destrutivas das
virtudes que faziam a selvageria possivel: “As dificuldades indios/brancos
eram vistas [...] emergindo da diferenca entre duas concep¢oes da boa vida,
uma diferen¢a tao grande que sempre obrigaria a guerra até a morte”:

A soluc¢ao americana [ao problema indigena) fazia parte de uma ideia de
progresso — o progresso americano. Ela entendia as culturas como boas
na medida em que estas permitiam o desenvolvimento completo da natu-
reza moral, essencial e absoluta do Homem. O Homem realizava essa na-
tureza progredindo historicamente e melhorando, avancando do simples
ao complexo e da selvageria a civilizagdo. O acesso americano ao Oeste
seria visto, de fato, como uma reprodugdo desse progresso histérico. O
selvagem era entendido como alguém que ndo havia progredido — e, de
fato, ndo poderia progredir — em relacdo a civilizagio, e seria, entdo, ne-
cessariamente destruido pelo civilizado, o bem maior subsumido ao bem
menor. [...] Se no periodo colonial os americanos tentavam comprovar
que o destino do selvagem e do civilizado era tnico, esse esfor¢o pereceu
— como tinha que perecer — ap6s 1775. Depois da Revolugdo, os ameri-
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canos, ao tentarem conhecer seu destino tnico, comegaram a entender
esse destino em termos dos selvagens que supostamente dele nio podiam
compartilhar (ibid., 1953:48-49).

O lugar que o indio ocupava na ideologia americana foi sutilmente mo-
dificado: inicialmente definido como humano, capaz de aliangas com Deus
ou com o Demonio, passou a ser visto cada vez mais como prisioneiro de
sua natureza ndo desenvolvida. Para ter qualquer chance no futuro, ele
teria de abrir mao de sua natureza e, sob a tutela dos brancos, tornar-se
um deles através da civilizagdo — um empreendimento quase impossivel.
Na visido jeffersoniana de mundo, o indio representava a ndo razao: “Se
ele escolhesse permanecer indio, em face de todos os esfor¢os paternalistas
contra isso, entdo ele se confessava um louco ou um tolo que se recusava
a entrar no mundo globalizador da razdo e da ordem. A crianga indigena
tinha entdo de ser expulsa da paisagem de tranquilidade pastoral — ou ser
enterrada nela” (DRINNON, 1980:102).

Henry Knox, o secretario da Guerra em 1789 (e, portanto, encarrega-
do dos assuntos indigenas no comec¢o da Republica americana), acreditava
que o cultivo de “um amor pela propriedade exclusiva” poderia colocar
o indio no caminho da civilizacdo. Como o presidente Andrew Jackson
escreveu em 1817: “[A] existéncia e a felicidade do [indio] dependem agora
de uma mudanca em seus costumes e habitos” (apud PEARCE, 1953:70).
Na falta de aceitacdo da tutela branca pelo indio, porém, a tunica solucio
restante para o problema perene da recalcitrancia cultural indigena seria
remover as tribos para além do alcance da civilizacdo — indios que per-
manecessem no interior das terras dos brancos estariam inevitavelmente
condenados a destruicao.

O principal objetivo do governo federal, durante a primeira metade do
século XIX, foi a remocdo de todos os ndo cidaddos peles-vermelhas dos
territorios americanos a leste do Mississipi, uma politica de segregacio
que consistia, de acordo com os assuntos indigenas americanos, no extre-
mo oposto da politica anterior de assimilagdo crista, mas que pelo menos
oferecia uma alternativa as guerras de exterminio. Como observa Francis
Paul Prucha, a partir do inicio do século XIX, essa dicotomia de segre-
gacdo/assimilacdo se tornaria uma caracteristica definidora dos assuntos
indigenas dos Estados Unidos.

A politica indigena americana € as vezes pensada em termos de um movi-
mento entre dois extremos. De um lado, ha a ideia da assimilacdo dos in-
dios e sua absor¢do pela sociedade branca através das institui¢does promo-
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toras da aculturacdo, como a propriedade privada, a economia agricola (e
nao baseada na caca), a educagdo formal em inglés e a cristianizacdo. De
outro lado, ha a ideia da segregagio [...]; os indios poderiam manter uma
autonomia politica limitada, suas linguagens unicas, as suas religioes e os
seus costumes, mas sO fora da sociedade branca, ou segregados em encla-
ves protegidos, ou (preferencialmente) removidos para além da fronteira
da coloniza¢ao branca (PRUCHAabr, 1984:64).

Todavia, como aponta Prucha, mesmo a remog¢do ndo era completa-
mente segregacionista. Em teoria, era planejada para dar aos indios “es-
paco para respirar”, removendo-os para além da fronteira oeste de modo
que pudessem sobreviver ao contato com os brancos e ajustar-se devagar a
civilizacdo. A segregacdo presumia que os indios precisavam ser removidos
para as suas proprias terras, longe do contato com a sociedade branca. La,
sua alteridade deveria ser gradualmente reduzida por meio das a¢oes de
missionarios, comerciantes e filantropos. Segundo esta visdo, as unidades
politicas nativas iriam eventualmente desaparecer, mas os individuos indi-
genas que pudessem ser convencidos a seguir o caminho do homem branco
seriam absorvidos pela sociedade americana.

No interior do governo federal, o Office of Indian Affairs — também
conhecido como o Bureau of Indian Affairs ou o Indian Service (Servigo
Indigena) - foi estabelecido em 1832 e se tornou o principal 6rgao através
do qual o governo dos Estados Unidos administrava questdes indigenas (a
politica geral para os assuntos indigenas sendo estabelecida pelos comités
de Assuntos Indigenas da Camara e do Senado). Embora o OIA fosse pas-
sar pelas maos de muitos politicos durante esse periodo, sua orientagdo
geral permaneceu relativamente consistente. Como observa James Gump:

A maioria dos comissarios do Bureau Indigena ganhou sua posi¢do por
razoes politicas e, portanto, ndo tinha nenhum conhecimento prévio a
respeito dos indios. Todavia, esses homens demonstraram principios con-
sistentes em seu trabalho: (1) como seres humanos, os indios podiam ser
elevados de sua barbarie e deveriam ser convencidos — usando a forga,
se fosse necessdrio — a aceitar as inten¢des benevolentes do governo em
civiliza-los; (2) para facilitar essa tal “civilizacdo”, os indios deveriam ser
concentrados em reservas, tdo longe quanto possivel da maioria branca.
[...] [Plortanto, o Bureau Indigena abracou uma série de principios que
estava repleta de contradi¢oes. Os indios deveriam ser forcados a aceitar
um modelo branco de cultura, liberando-se, dessa maneira, de sua con-
di¢do “barbarica”. Era bem provavel que sua liberacdo sé pudesse vir a
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ser efetuada por meio de sua subjugacdo completa, com a destruicdo da
sociedade indigena em nome de sua salvagao (GUMP, 1994:56).

A forga por trds da remocio e da segregacdo era, porém, a questao da
posse da terra e da extensdo do controle federal (em oposi¢ao ao estadual)
sobre os indios. Como o presidente americano James Monroe observou
em uma carta a Andrew Jackson em 1817, “o estado cagador ou selvagem
requer um territério mais extenso para sustentar-se, e ¢ pois incompativel
com o progresso e as reivindicagoes justas da vida civilizada, e precisa ce-
der a ela” (PRUCHA, 1984abr:65-66). Nessas palavras, reencontramos o
recurso retérico a forg¢as extra-humanas indéomitas como justificativa para
a expropriagdo das terras indigenas. Neste caso, o progresso inevitavel da
civilizagao demanda que a vida indigena seja transformada de tal maneira
que a necessidade nativa de terras seja reduzida. Enquanto as politicas
de reducdao dos tempos coloniais postulavam a absor¢do dos indios pela
sociedade dos brancos através da cristianizacdo e do reassentamento em
enclaves étnicos circunscritos, a remog¢do procurava assenta-los além dos
confins da sociedade branca, do outro lado da fronteira ocidental, onde
se esperava que eles se adaptassem a civilizacdo sob a tutela de professo-
res brancos devidamente iluminados. Em ambos os casos, porém, a terra
deveria ser liberada para o assentamento dos brancos, e a redugio da al-
teridade indigena era claramente um objetivo secundario. O fato de que
a consolidagdo da jurisdi¢ao federal sobre a vida indigena e a liberagdao
das terras para colonizacdo eram as caracteristicas essenciais da remocdo
pode ser detectado em uma carta escrita pelo presidente Andrew Jackson
em 1829:

Pode ter certeza de que tenho comegado uma politica justa e humana a
respeito dos indios. Neste espirito, avisei a eles para deixarem suas posses
desse lado do rio Mississipi e irem para uma terra onde é bem possivel que
estejam sempre livres das influéncias mercendrias dos brancos e longe das
autoridades locais: nessas circunstancias, o Governo Geral [Federal] pode
exercer uma tutela sobre os seus interesses e, possivelmente, eles poderido
perpetuar a raca (PRUCHA, 1984, abr.:72).

Com efeito, foram precisamente os grupos indigenas mais acultura-
dos (no sentido de poderem navegar com maior facilidade pelos codigos
culturais entendidos como os dos brancos) que iriam sofrer o choque da
politica de remocdo. A conversdo indigena a valores brancos nao era sufi-
ciente para garantir o dominio nativo sobre suas terras, como logo iriam
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descobrir os creek e os cherokee da Gedrgia — cuja lideranca era composta
principalmente de proprietarios de terra e escravocratas, letrados e cris-
taos. Por mais civilizados que fossem, esses indios ndo tiveram permissao
de continuar sob o proprio governo em suas terras originais. Os cherokee
americanizados provocaram respostas ansiosas de seus vizinhos, tipica-
mente exemplificadas pelo entdo diretor do Office of Indian Affairs, Tho-
mas L. McKenney: “Eles procuram ser um Povo [...] E de se lamentar que
a ideia de soberania tenha se enraizado tdo profundamente nesse grupo”.
Como observa Priscilla Wald, essa ansiedade nascia da ameaga que o na-
cionalismo cherokee representava para a identidade americana: “os che-
rokee, tornando-se os Estados Unidos, mas nao sendo os Estados Unidos,
espelhando-se nessa na¢dao, mas nao cedendo as suas reivindicagoes, ataca-
vam os proprios termos da identidade americana” (DRINNON, 1980:85;
WALD, 1993:67).

Como nos tempos coloniais, 0o passo que teria permitido aos indios
serem (pelo menos condicionalmente) aceitos na sociedade branca seria
o abandono de qualquer controle independente sobre seus destinos como
povos. SO podia existir um unico e verdadeiro caminho em dire¢ao a “Ci-
dade na Colina”, e os selvagens indigenas que nao pudessem seguir aquele
caminho deviam ser dele removidos. Como coloca Pearce, “a fortuna do
indio apds a Revolugio foi aprender que ele nio tinha direito de existir
independentemente [...]” (PEARCE, 1953:54).

INDIAN REMOVAL, 1820-1840

Coded by Inds
with ﬂ.ll':d(:i:nl\ Ceded to Indiams

Figura 2. A remocéo dos indios do sudeste para além do rio Mississippi, 1820-1840. Nota a
concentragao no “Territério Indigena”, o que seria o Estado de Oklahoma no século XX.
Esse seria o novo lar das assim chamadas “cinco nagdes civilizadas” (IN: LAFEBER, 1989:96)
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A tese de Marshall

A tradicdo inglesa de lidar com os indios por meio de tratados continuou
na América do Norte depois da Revolucado: entre 1778 e 1888, mais de 600
tratados foram assinados entre grupos indigenas e o governo dos Estados
Unidos (LYTLE & DELORIA, 1983:4-5).11

Todavia, com o passar do tempo, a logica original dos tratados — pro-
teger os interesses coloniais por meio de aliancas — transformou-se. Depois
da guerra de 1812, os principais poderes europeus foram praticamente
expulsos do continente norte-americano. As nagdes e as confederacdes
indigenas que se haviam aliado a Gra-Bretanha depois da Revolucido fo-
ram dizimadas.!” Consequentemente, a razdo original para fazer tratados
com os indios — a seguranga doméstica — perdera importancia. Os tratados
tornaram-se entao um modo econdmico de reduzir conflitos com povos
nativos — e também os gastos militares — quando a colonizagao branca
estendia-se sobre suas terras. O governador George C. Gilmer, da Georgia,
reavivou o novo papel do estabelecimento de tratados em uma declaracio
de 1830: “tratados eram expedientes por meio dos quais pessoas ignoran-
tes, intrataveis e selvagens eram induzidas, sem derramamento de sangue,
a entregar aquilo a que povos civilizados tinham o direito de possuir em
virtude daquele comando que o Criador deu aos homens em sua forma-
¢do: crescei, multiplicai-vos, e enchei a terra e submetei-a” (PRUCHA,
1984,abr:70).

O problema, entido, era como liberar para o assentamento branco, de
uma maneira ordenada e sem recorrer a guerras caras, as terras indigenas
que permaneciam a leste do Mississippi. A Segunda Guerra Seminole de
1835 demonstrara o que podia acontecer quando o processo de estabeleci-
mento de tratados atrapalhava. Embora os Seminole somassem menos de
5 mil, quase uma década de guerra nao foi suficiente para coloca-los de
joelhos. Depois de sete anos de conflito e do dispéndio de quantidades sig-
nificativas de sangue e ouro, o exército dos Estados Unidos foi incapaz de
realocar além da metade do grupo no Territério Indigena, o futuro estado
de Oklahoma (PRUCHA, 1984, abr.:82-84).

A politica dos tratados ficou ainda mais complicada por conflitos entre
as jurisdi¢oes estaduais e federais. Os estados cobicavam as terras indige-
nas, enquanto o governo federal temia as despesas decorrentes das guerras

11 Apesar de o Congresso Americano ter “oficialmente” acabado com os tratados indigenas
em 1871.

12 Principalmente a Guerra de Tecumseh, em 1811, e a Guerra da Confederacao Pau Verme-
lho, em 1813-14.
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indigenas geradas pela pressdo de colonos. Diante desse dilema, os ameri-
canos forjaram outra mutagao legal da “doutrina da descoberta”. A partir
de 1823, o juiz-mor [Chief Justice] federal John Marshall deparou-se com
uma série de casos referentes a conflitos fundidrios entre a naciao cherokee
e o estado da Georgia. As decisdes a que Marshall chegou nesses casos
iriam definir a arena na qual a soberania indigena seria discutida nos pré-
ximos 175 anos.

Segundo Marshall, era verdade que as “nacdes indigenas sempre ha-
viam sido consideradas comunidades politicas distintas e independentes,
retendo seus direitos naturais originais como os possuidores incontestaveis
do solo desde tempos imemoriais, com a unica exce¢ao imposta pelo po-
der irresistivel, que os excluia de intercurso com qualquer outro potentado
que ndo o primeiro descobridor da costa da regido particular reivindicada
[...]”. Todavia, o Chief Justice continuava afirmando que “[...] um Estado
fraco, para poder garantir sua seguranga, pode colocar-se sob a prote¢dao
de um mais forte, sem abdicar do direito de se governar, e deixando de ser
um estado” (apud LYTLE & DELORIA, 1983:17).

Era exatamente isso que Marshall alegava terem feito as nagdes in-
digenas: elas tinham sido colocadas sob a protecio dos Estados Unidos
e eram agora nag¢Oes dependentes domésticas, governadas pelo governo
federal mas acima da lei de qualquer grupo politico estrangeiro ou outro
menor (tais como a Gra-Bretanha ou o estado da Gedrgia). Os direitos in-
digenas a soberania nao foram, nessa visdo, extinguidos pela descoberta;
eles foram meramente restringidos pela autoridade mais alta do Estado-
nacdo. Embora as tribos ndo fossem mais consideradas como plenamente
independentes, elas ainda eram vistas como dotadas de algum grau de
soberania, sendo entidades politicas e legais que podiam administrar seus
proprios assuntos internos e engajar-se em relacdes significativas com o
governo federal.

Como observa Vine Deloria Jr., a muta¢ao de Marshall da doutrina da
descoberta ndo era inteiramente negativa do ponto de vista indigena: “A
decisdo de Marshall trocava um direito inato de propriedade por um di-
reito politico reconhecido de quase soberania para as tribos”. Os cherokee
foram definidos como tutelados pelo governo federal; retiveram, porém,
certo grau de espaco de manobra quanto as ameagas emanadas das elites
locais encarnadas nos governos estaduais. “Uma boa parte da historia sub-
sequente de conflitos entre os Estados Unidos e as tribos indigenas ficava
em torno da questdo da preservaciao do direito ao autogoverno e aos atri-
butos da soberania indigena, tal como sugerido na decisio de Marshall”
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(LYTLE & DELORIA, 1983:17, 30). Ou, como coloca Lyman Tyler, da
mesma forma que a institucionaliza¢ido da tese da nagao dependente do-
méstica, o governo federal dos Estados Unidos colocava-se como o defen-
sor ultimo dos indios diante da aquisi¢ao ilegal de terras e propriedade por
cidaddos nio indigenas (TYLER, 1973:11).

As primeiras trés décadas apos a Independéncia foram frageis para o
governo federal americano, que tinha de resistir a diversos desafios estadu-
ais ao seu governo. Foi nesse contexto que Marshall bloqueou 0 movimen-
to do estado da Gedrgia sobre o territorio cherokee. Embora elas tenham
se tornado a base juridica dos assuntos indigenas americanos, as decisoes
de Marshall foram tomadas principalmente para limitar a extensdo dos
poderes estaduais, ndo para proteger os indios. A legisla¢ao resultante fun-
dava-se em uma contradi¢ao basica: de um lado, supunha-se serem as tri-
bos nacées soberanas; de outro, situavam-se em sua relagio com o governo
federal “como o tutelado para o seu tutor”. Tornou-se assim impossivel
prever o resultado de qualquer litigio, legislagdo ou acdo administrativa
referentes a indios ou as suas terras, pois ndo se podia prever que conjunto
de instrumentos interpretativos seria usado para caracterizar a situagao
(LYTLE & DELORIA, 1983:27-33).

Além disso, com a subordinag¢io legal das tribos ao governo federal, os
Estados Unidos podiam agora usar de ma-fé com os indios enquanto for-
ma de politica institucionalizada. De 1815 em diante, tratados foram cres-
centemente negociados, porque constituiam a maneira mais econdémica de
tirar os indios de suas terras, e ndo porque reconhecessem a soberania na-
tiva (CHURCHILL, 1993:42-46). Sob o Indian Trade and Intercourse Act
de 1834, baseado em larga medida nas decisoes de Marshall, definia-se até
mesmo “territério indigena” [Indian Country] ndo cedido como territdrio
conquistado, com os tratados sendo vistos como a maneira mais facil de
lidar com a intransigéncia indigena. Frequentemente esses tratados eram
quebrados logo depois de serem assinados, em geral devido a ac¢oes de
cidadidos privados, mas muitas vezes ajudados e encorajados por politicas
oficiais (PEARCE, 1953:54). Em outros casos, depois de serem assinados
os tratados, suas provisdes eram alteradas a vontade pelo Congresso sem
conhecimento ou aprovagao indigena (LYTLE & DELORIA, 1983:5).

A natureza farsesca dos tratados era visivel para os criticos contempo-
raneos das politicas administrativas indigenas. Em um artigo intitulado
“The Indian System”, publicado na North American Review em 1864,
Henry Whipple, um abolicionista ardoroso, atacou os tratados nos seguin-
tes termos:
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Reconhecemos uma tribo némade como uma nagao independente e sobe-
rana. Mandamos embaixadores para fazerem um tratado com eles como
se fossem nossos iguais, sabendo de antemado que cada provimento da-
quele tratado sera estipulado por nos, e que o fazemos com um povo que
nao tem como nos forgar a observa-lo, que esse povo deve viver dentro de
nosso territdrio, mas ndo estard sujeito as nossas leis, que eles ndo tém seu
proprio governo e ainda assim ndo receberdo nosso governo; enfim, tra-
tamos como uma nag¢ao independente um povo que nio vamos permitir
exercer um elemento sequer do poder soberano que é a condi¢do necessa-
ria a existéncia de uma nagio (apud PRUCHA, 1976:64).

As palavras de Whipple apontam para um fato do qual estavam cons-
cientes muitas pessoas da época. Assim, fazendo tratados com os grupos
nativos como se eles fossem Estados-nacdo, o Congresso americano sabia
que ndo estava agindo de boa-fé. Ele ndo via realmente os povos nativos
como nagdes soberanas, nem esperava que agissem como tal: tratados, no
inicio da Republica americana, constituiam simplesmente um modo eco-
ndémico de por as maos nas terras indigenas.

A situagio resultante deixou os nativos dependentes do governo federal
para prote¢do e reparacdo de agravos. De forma muito frequente, tropas
federais eram usadas para manter os indios dentro do territorio indigena;
mas elas ndo eram usadas para manter nio indios fora (TYLER, 1973:30).
Além disso, como nota Ward Churchill, qualquer movimenta¢do dos nati-
vos para se protegerem e policiarem seu territorio poderia, de acordo com
esta politica, ser vista como justificativa para a guerra:

Segundo o raciocinio de Marshall, demasiadamente complexo e basea-
do em premissas falsas, era possivel argumentar que as na¢oes indigenas
estavam agindo ilegalmente quando tentavam resistir fisicamente ao “di-
reito” de os Estados Unidos expropriarem a propriedade indigena. Tal re-
sisténcia podia ser entendida como “agressdo” contra os Estados Unidos.
Nesse sentido, os Estados Unidos tinham o direito de declarar uma guerra
“justa” — e, assim, legal — em qualquer momento em que a for¢a das armas
fosse necessdria para o pais realizar suas ambicdes territoriais. Ipso facto,
entao, todos os esforcos dos nativos para se defenderem contra a subordi-

nacdo e a desapropriagido sistemdticas poderiam ser categorizados como
“injustos” — e ilegais — pelos Estados Unidos (CHURCHILL, 1993:45).1

13 Veja-se Gump, The Dust Rose Like Smoke, especialmente os capitulos 5 e 6, para uma
descricdo fascinante desse processo de interacdes entre os Estados Unidos e a nacdo Lakota.
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A Doutrina Marshall abriu caminho, dessa maneira, para a remocao
em massa de povos indigenas — primeiro, para a area a oeste do Mississipi;
depois, para as reservas. Embora essa pratica teoricamente protegesse a
“quase soberania” indigena, tal protecdo era, na realidade, raramente pos-
ta em pratica. Quando as reivindica¢des fundiarias indigenas entravam em
conflito com as necessidades do capital americano, os nativos eram postos
de lado. Conforme os Estados Unidos cresciam em poder e em popula-
¢ao em relacdo aos grupos tribais remanescentes, a independéncia tribal
tornou-se cada vez mais uma nog¢do do passado.

O inicio do desmembramento final do Territorio Indigena

O pensamento do inicio do século XIX sustentava que as terras a oeste do
Mississipi constituiam o “Grande Deserto Americano”, e que eram ina-
bitaveis para a civilizagdo branca. Por esta razdo, a remogdo das tribos
remanescentes para la era vista como uma solucdo de longo prazo para o
problema indigena. Conforme avancava o século, porém, a regido trans-
mississipi tornava-se cada vez mais valiosa para os Estados Unidos. Segun-
do Francis Paul Prucha, “eventos dramaticos nos anos 1840 derrubaram as
premissas sobre as quais a politica indigena americana fora baseada”.

O programa formal de remoc¢do seguiu a politica anterior (mais ou menos
nao planejada) de simplesmente remover os indios para o Oeste e para
longe do avan¢o da colonizacido branca. A linha separando o territério
indigena das terras dos brancos [...] foi progressivamente empurrada para
Qeste, com os indios cedendo terras em troca de anuidades e de terras
novas e garantidas [para oeste do rio Mississipi]. Algumas pessoas acha-
ram que as remogoes dos anos 30 formaram o ponto cumulativo desse
processo e que os indios estavam finalmente seguros atrds de uma linha
que ia do Rio Red até o Lago Superior.

Todavia, antes do final da década de 1840, o conceito dessa linha
foi abruptamente apagado e, pouco depois, a barreira como tal foi
rompida (PRUCHA, 1984, abr.:108).

O evento que levou a destruicdo do “territério indigena” como uma
locagdo geografica interconectada e coesa foi a aquisi¢do pelos Estados
Unidos, em 1840, de terras significativas ao longo da Costa Oeste do con-
tinente (e de tudo que havia entre elas), por meio de tratados com a Gra-
Bretanha (o territorio do Oregon) e da guerra com o México (Texas, os
territorios do Sudoeste e a Califérnia). Ouro foi encontrado na Califérnia
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e descobriu-se que o Oregon abrigava terras ricas para o cultivo, levando
migracdo para essas areas. Finalmente, os interesses maritimos america-
nos voltaram-se para o comércio com a Asia, tornando os portos da Costa
Oeste — e as conexoes ferrovidrias entre estes e o leste metropolitano — de-
sejaveis. Conforme o capital americano e os colonos ocupavam a Costa
Oeste, o territério indigena via-se cada vez mais entrecruzado por trilhas,
fortes e ferrovias (LAFEBER, 1989:91-97).

O ano da corrida do ouro californiana — 1849 - consistiu em outro
marco divisorio na histéria da Administragdo Indigena dos Estados Uni-
dos: foi 0 ano em que o controle do Office of Indian Affairs passou do
Departamento da Guerra para o Departamento do Interior, marcando
simbolicamente a transi¢ao do indio do reino dos assuntos externos para
os assuntos domésticos (CHAPUT, 1972:270)."4

Ao olhar para o futuro, em 1856, o comissirio do OIA, George
Manypenny, anteviu o dia em que os indios dos territorios ocidentais —
tanto grupos autoctones quanto os povos orientais removidos para la — se-
riam esmagados pela coloniza¢do branca:

Quando essa hora chegar — e ela estd em nosso futuro proximo; dentro
de dez anos se nosso pais for abencoado com paz e prosperidade — onde
serd a habitagdo e qual o destino das tribos indigenas, em declinio, das
pradarias e de nossos novos Estados e Territorios?

E certo que essas grandes mudancas fisicas estdo por vir. E, certamente,
esses pobres silvicolas serdo apagados da terra e sua poeira serd pisada
pelo pé da civilizagdo em ritmo de avango, a menos que nossa grande
nacdo determine, generosamente, que alguma providéncia necessaria seja
tomada e passos apropriados sejam dados para designar terras ou reser-
vas, em lugares adequados, para as casas permanentes dos indios e os
meios para os assentarem nessas areas (PRUCHA, 1984, abr.:109-110).

No final das contas, os Estados Unidos ndo seriam abencoados com
uma década de “paz e prosperidade”. Todavia, depois da Guerra Civil
(1861-18635) e da construgdo da primeira ferrovia transcontinental, a pres-
sdo dos brancos contra as tribos ocidentais aumentou, e varia¢es do tema

14 Em seu artigo “American Anthropology as Foreign Policy”, John Borneman situou essa
mudanca cinquenta anos mais tarde, apos a guerra entre a Espanha e os Estados Unidos, em
1898 (BORNEMAN, 1995:666). Seria mais proveitoso pensar essa mudanc¢a como algo que
ocorreu gradativamente durante a segunda metade do século XIX, com o massacre de Joelho
Ferido, em 1890, que serviu como marca e consolidagio das fronteiras americanas na década
de 1840.
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de Mannypenny estavam na boca de todos os envolvidos com os assun-
tos indigenas em Washington D.C. Mais uma vez, as maquinagdes de um
poder sobre-humano foram utilizadas para justificar a redugio das terras
indigenas e a remocdo dos nativos para areas de menor valor para a co-
lonizacdo. O territério indigena seria desmembrado em varias reservas,
onde os grupos nativos deveriam ser segregados em nome de sua préopria
prote¢do. Essas reservas, por sua vez, estariam preferencialmente locali-
zadas em Territorios Indigenas, um dos quais se situaria ao longo do alto
Missouri e o outro no coracao das terras ocupadas pelas tribos removi-
das nos anos 1830, onde é hoje Oklahoma (PRIEST, 1942:5-9; PRUCHA,
1976:103-107).
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Figura 3. Os grupos indigenas removidos em seus novos lares no Territério Indigena,
por volta de 1850. (IN: PRUCHA, 1984:96)

Apés a Guerra Civil Americana, dois séculos e meio de politica indi-
gena anglo-americana alcangaram sua frui¢do com a reducdo das ultimas
nacdes indigenas independentes da América do Norte em reservas militar-
mente guardadas e governadas pelo OIA. A breve sintese apresentada aci-
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ma nos permite focalizar as caracteristicas notorias dos assuntos indigenas
que permaneceriam bem depois do fechamento da fronteira americana.

Em primeiro lugar, uma compreensdo dicotomica da civilizacdo e da
selvageria foi estabelecida, situando os indios como pertencentes ao se-
gundo polo e, portanto, a um conjunto de povos que iria inevitavelmente
desaparecer devido a operagao do destino, da natureza, da historia ou de
Deus. Segundo esta visdo, a alteridade indigena era tida como algo que
iria desaparecer devido a inescapavel operacdo de algum designio supra-
-humano, predestinado, que estava ligado a expansio inevitavel do domi-
nio e da prosperidade dos brancos. Nem toda a boa vontade do mundo
— sustentava-se — poderia mudar este fato referente as relagdes indios/bran-
cos. A eliminacdo dos indios nao viria, pois, por meio da intervencdo ativa
dos escolhidos de Deus, mas da operagao do proprio Destino Manifesto.

No periodo colonial, o impulso para a total conversio ou o extermi-
nio dos indigenas americanos foi constrangido por um contexto em que
as unidades politicas indigenas eram aliadas necessarias em conflitos pela
hegemonia politica europeia na América do Norte. Isto estabeleceu o pre-
cedente de que as unidades politicas indigenas eram essencialmente na-
¢oes, e deviam ser tratadas como tal. Os tratados tornaram-se, assim, o
instrumento preferido dos Assuntos Indigenas.

Depois da revolucdo e da consolidagao da hegemonia americana no
continente, os indios tornaram-se menos desejaveis como aliados, mas os
tratados ainda eram reconhecidos como instrumentos privilegiados para
conduzir com expediéncia as remogdes necessarias para abrir caminho
para a colonizagao branca, e sem criar as demandas excessivas ao Tesouro
Nacional, estas tipicamente implicadas em func¢do das guerras indigenas.

Como Peter Nabokov observa apropriadamente, “embora o drama da
guerra de indios/brancos tenha sempre capturado a imaginac¢ido popular,
os nativos perderam muito mais de sua terra e independéncia por meio do
processo sem derramamento de sangue de assinar tratados do que o fize-
ram em batalhas” (NABOKOV, 1978:117). Uma vez tirados do caminho
do progresso americano, sentia-se que os povos indigenas iriam simples-
mente, um dia, desaparecer por sua propria vontade, devido a sua incapa-
cidade natural de existir em conjung¢do com o homem civilizado.

Como chama a atencdo Prucha, o impulso geral dessa politica ndo era
nem a segrega¢do nem a aniquilacdo direta, mas a eliminac¢do das unida-
des politicas indigenas e a eventual absor¢ao dos individuos no corpo da
nacdo por meio da assimilagdo. Uma vez reduzidos as reservas, os indios
eram induzidos a se tornar pequenos fazendeiros livres [yeomen farmers]
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e artesdos, aprendendo a lingua, os costumes e a religido dos brancos, e
tornando-se eventualmente cidadaos livres e autossuficientes da Republica
(PRUCHA, 1984, abr.:110).

Durante a primeira metade do século XIX, foi também reafirmado que
a unidade politica branca que iria tratar com os indios em nome da civi-
lizacdo seria o governo central — e ndo os governos estaduais, territoriais
ou municipais controlados pelas elites locais. Isto, por sua vez, reforcava
o precedente de que os indios eram, de fato, povos soberanos. As decisoes
de Marshall no inicio do século XIX eliminaram algo desta soberania,
redefinindo as unidades politicas nativas como nag¢oes dependentes do-
mésticas. Todavia, enquanto desprovia os grupos nativos de seu direito de
tratar com poderes estrangeiros, isto também estabelecia uma so6lida base
legal para a sua existéncia continuada como entidades sociopoliticas acima
de qualquer instancia do poder politico americano, a ndo ser o governo
federal.

Ironicamente, as mesmas visoes religiosas que sustentavam o senso na-
cional de Destino Manifesto militavam contra o simples genocidio como
uma solugdo oficial para o Problema Indigena da nacdo. Por simples geno-
cidio quero referir-me a eliminagao fisica direta e planejada de um grupo
étnico. Como aponta apropriadamente Ward Churchill, seguindo Raphael
Lemkin, as politicas indigenas dos Estados Unidos podem facilmente ser
classificadas de “genocidas” se usarmos uma defini¢ao estrita do concei-
to, como “a recusa do direito a existéncia de grupos humanos inteiros”
(CHURCHILL, 1997:431-436). Parece-me inegavel que o objetivo das po-
liticas para os assuntos indigenas durante o periodo discutido acima era
fazer desaparecerem os indios como povos reconheciveis e, neste sentido,
essas politicas podem ser classificadas como genocidas. Todavia, embora
massacres, escravizagdes, maus-tratos, caga de escalpos, racismo e a san-
guinoléncia pioneira constituissem, em geral, parte significativa (talvez a
parte principal) das interag¢des didrias na zona de contato brancos/indios
na América do Norte de 1600 a 1863, tentativas diretas, planejadas de for-
ma central, para eliminar fisicamente grupos nativos inteiros — tais como
o ataque dos puritanos aos Pequots em 1636 — ndo puderam ser mantidas
como politica oficial a longo prazo.

Se é verdade que as politicas indigenas durante o periodo em questdao
podem ser caracterizadas como alternadas entre politicas de segregacdo e
de assimilagdo, subjaz ao fato uma dicotomia ainda mais profunda entre
o exterminio e a absor¢do dos indios. Tanto a segrega¢do quanto a assimi-
lacdo presumiam que, em algum momento no futuro, os indios deixariam
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de ser indios e se tornariam homens brancos. Atividades de assimilacio
buscavam apressar esse dia, enquanto a segregacio procurava preservar os
indios para a sua futura absor¢ao, removendo-os para além da possibilida-
de de confronto ativo e violento com colonos brancos. O reconhecimento
puritano dos indios como homens dotados de alma continha a possibilida-
de de sua conversao e reforma. A filosofia iluminista secularizou esta cren-
¢a. A conversio dos indios permaneceu, assim, um meio-chave através do
qual os Estados Unidos podiam referenciar a validade de sua crenca em si
como a mais perfeita comunidade social. Portanto, talvez seja mais correto
ver a politica indigena como formada por longos periodos de tentativas de
absor¢do, pontuada por periodos relativamente breves de violéncia inten-
sa, nos quais o Estado colonizador estabelecia os limites relativos aquilo
que os indios ndo podiam fazer.

O processo que buscou alcangar “a solu¢ao final para o problema in-
digena” trabalhou, dessa forma, no sentido da destrui¢ao do poder dos in-
dios e da sua alteridade sociocultural mais do que da sua eliminacio fisica
propriamente dita. A soberania tribal foi progressivamente enfraquecida
pela expansdo americana, na medida em que o coeso territorio indigena
dos anos 1830 deu lugar ao sistema de reservas dos anos 1850 e 1860.
Primeiro as tribos foram postas sob a “protecio” do governo americano;
depois elas foram removidas para o “territério indigena” a oeste do Mis-
sissipi. O territério indigena como tal foi entdo desmantelado em reservas
fragmentadas e os indios ficaram restritos a elas sob a supervisdo do Exér-
cito americano (TYLER, 1973:7). No fim da década de 1870, parecia que
mesmo estes tltimos fragmentos de terras nativas estavam destinados a ser
engolidos no fechamento da fronteira. Porém, nos anos 1880, uma impro-
vavel alianca de politicos republicanos, reformadores cristaos e etnélogos
iria conduzir uma cruzada visando a uma profunda e séria reforma dos
assuntos indigenas. Seus esfor¢os garantiriam algum controle nativo sobre
a terra, ao mesmo tempo em que sabotavam as estruturas sociopoliticas e
culturais indigenas.

No interior da mitologia americana do Destino Manifesto, compre-
endia-se que os indios do século XIX estavam morrendo nio porque ca-
cadores comerciais tivessem devastado a caga de seus territérios, ou por-
que colonos tivessem adquirido as terras indigenas por compra ou roubo.
Embora se reconhecesse que essas coisas tinham ocorrido, a mitologia do
Destino Manifesto identificava-as com as manifestacdes terrenas de uma
vontade supra-humana. Os indios americanos, em suma, estavam desa-
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parecendo porque Deus queria que fosse assim, e ndo havia nada que os
homens pudessem fazer para evitar esta triste realidade.

Os povos indigenas da América do Norte, entretanto, ndo desapare-
ceram. De fato, sua populagdo havia se estabilizado e comecou a crescer
a partir da segunda metade do século XIX. No fim do século tornara-se
6bvio que, se nada fosse feito, as ultimas terras indigenas se extinguiriam
muito antes dos proprios indios. Deus nao havia dado um fim ao problema
indigena, como previsto. Em lugar disso, a questdo indigena internalizou-
se, transformando-se de algo que estava situado além da fronteira ame-
ricana em um fantasma que, nas vestes de “indios nomades, sem terra”,
ameacava cada lar americano e fazia demandas perpétuas a Nacdo. O pro-
blema indigena, assim se descobriu, precisava ser administrado a partir de
uma base racional e cotidiana: os indios tinham que ser governados pelo
Estado, e ndo simplesmente deixados ao Deus dara.

Ao dizer “governados”, pretendo fazer referéncia as ideias de Foucault
sobre governementalité e biopouvoir (FOUCAULT, 1979)."* Que os indios
iriam desaparecer nunca foi posto em duvida pelos pensadores da nagao
americana do século XIX. Porém, para que eles desaparecessem de uma
maneira aceitavel para a consciéncia nacional dos Estados Unidos (isto é,
uma maneira que ndo incluisse o massacre aberto de centenas de milhares
de indios e que, acima de tudo, ndo custasse muito aos cofres federais),
era preciso uma intervencao direta. Essencialmente, os agentes politicos
envolvidos na questdo indigena nos Estados Unidos chegaram a conclusao
de que os indios precisavam ser ensinados a eliminar a si mesmos. A base
moral para esta decisdo continuava a ser uma mitologia na qual a alterida-
de indigena cedia lugar, inevitavelmente, a superioridade anglo-saxa. Di-
ferente das primeiras enunciagdes do Destino Manifesto, porém, o agente
super-humano ao qual a eliminac¢do do indio estava agora confiada era a
Natureza — ou, mais especificamente, a evolucao social natural.

Em grande medida, a antropologia forneceu a base ideoldgica para
essa virada secular do Destino Manifesto tal como aplicado aos povos in-

15 Gouvernementalité é o estudo das maneiras através das quais uma populagdo pode ser
governada corretamente; ¢ o dominio de um conjunto de institui¢cdes, procedimentos, ana-
lises, reflexdes, cédlculos e tdticas que permite o exercicio de uma forma de poder, cujo objeto
principal é uma populagio, cuja forma principal é de natureza politico-econémica, e cuja
instrumentagio técnica essencial sdo os instrumentos construidos pelo monopdlio de forga
exercido por um dado Estado. Por biopouvoir refiro-me ao poder sobre a vida: a “gover-
namentaliza¢cdo” da vida bioldgica, mais particularmente (no caso dos indios dos Estados
Unidos) a construcdo de uma série de disposi¢oes legais que falam a respeito da estruturagio
das familias indigenas, do uso da terra e dos direitos legais sobre a heranga, tais disposi¢des
sendo refor¢adas pelo poder disciplinar (e as vezes mortifero) do Estado.
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digenas. As politicas de governanca e de assimilagdo forcada que ocupa-
ram o OIA durante meio século, de 1880 a 1930, portavam a forte marca
das teorias antropoldgicas social-evolucionistas em voga durante o perio-
do em questdo. Se a natureza decretava o declinio do indio como tal, a
antropologia era vista como a linguagem por meio da qual esses decretos
naturais eram revelados. A disciplina fornecia uma otica cientificista que
permitia a transformacdo dos preconceitos relativos aos povos indigenas
dos Estados Unidos em politicas concretas e aparentemente humanas, as
quais visavam a eliminagdo da alteridade étnica e politica, transmutando
selvagens em cidaddos. Os Capitulos II e III abaixo tratam, portanto, do
papel que os antropélogos desempenharam na construcido dessa politica
assimilacionista de assuntos indigenas durante o final do século XIX.

1820+ 1829
1510 - 1519

Figura 4. A reducdo das terras indigenas nos Estados Unidos, 1810-1859. As dreas em
branco eram ocupadas pelos EUA antes do periodo referido; as que estdo em preto
eram as terras ocupadas durante o periodo; as que se encontram em cinza continuavam
em maos indigenas. Nota-se que essa representac¢ao nao inclui as reservas, portanto,
o Territério Indigena, em Oklahoma, aparece em branco quando era, de fato, uma das
concentragdes mais densas de indios na América do Norte na segunda metade do
século XIX (PRUCHA, 1990).
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Capitulo 2

Loteamento e o nascimento da etnologia oficial

Quanto mais [indios] matemos esse ano, menos teremos que matar no
proximo ano, jd que quanto mais vejo desses indios, mais fico convencido
de que todos ou tém que ser mortos, ou mantidos como uma espécie de
indigente.

General William Tecumseh Sherman

A etnologia procura definir, em termos claros, a influéncia que a geografia
e 0s outros meios exercem no individuo, no grupo social e na raca; e,
contrariamente, o quanto estes permanecem inalterados pelas forcas
externas [...] Assim, galgando circulos mais e mais amplos de observacio e
generalizacdo, ela serd capaz, enfim, de oferecer uma conotagdao conclusiva
e exaustiva do que o Homem é — uma questdo necessariamente preliminar,
note-se bem, aquela outra, tdo frequente e ignorantemente respondida no
passado: o que o Homem deveria ser [...]A antropologia aplicada tem entre
seus objetivos colocar em marcha os resultados obtidos pela etnografia, a
etnologia e a psicologia em prol da melboria da espécie, esta tomada, por
um lado, como grupos e, por outro, como individuos. Tal melhoria pode
ser amplamente entendida como uma civilizacio melhorada ou mais alta;
e este é o objetivo afirmado da antropologia aplicada: determinar quais
sdo os critérios da civilizacdo, quais elementos sociais ou individuais tém
mais contribuido para ela no passado, como estes podem ser continuados
e ampliados, e quais novas forcas, se existem, podem ser elencadas para
acelerar o progresso.

Daniel G. Brinton, “The Aims of Anthropology”, Science Magazine, 30 de
agosto de 1895.
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O Dawes Act de 1887

E uma unanimidade entre estudiosos dos assuntos indigenas que o Gene-
ral Allotment Act [Decreto Geral de Loteamento] de 1887 (também co-
nhecido como o Dawes Act) tenha sido um divisor de dguas na politica
indigena dos Estados Unidos (cf. PRUCHA, 1976, 1984, abr.; LORING,
1942; LYTLE & DELORIA 1975; HOXIE, 1984; CHURCHILL, 1993;
SPICER, 1969; MCNICKLE, 1949; COHEN, 1940, entre muitos outros).
Pessoas diferem quanto aos efeitos do decreto, as inten¢oes de seus autores,
o grau de apoio e rejei¢do dos indios, sobre se ele era ou ndo necessario,
ou se teve um impacto em geral positivo, negativo ou neutro sobre a vida
indigena. Todos concordam, entretanto, que o Dawes Act foi um evento de
fundamental importancia na histéria dos assuntos indigenas.

No nivel mais basico, o Ato, tal como aprovado pelo Congresso, ten-
tava eliminar as reservas e garantir as reivindicacdes fundiarias indigenas
através do loteamento em parcelas individuais de certa quantidade das ter-
ras tribais coletivas, convertendo-as na propriedade privada de membros
do grupo. As terras tribais remanescentes apos o loteamento seriam ven-
didas para colonos brancos e os rendimentos dessas vendas seriam usados
para treinar os indios na agricultura, na criacdo de animais e em outras
formas de “trabalho civilizado”, as quais, teoricamente, lhes permitiriam
sobreviver na economia de mercado rural dos Estados Unidos. O Dawes
Act trazia as seguintes estipulacdes:

1. O decreto autorizava o presidente dos Estados Unidos a ordenar a me-
di¢do e o loteamento das terras de qualquer reserva indigena. Os lotea-
mentos deviam medir de acordo com a antiga tradi¢cao anglo-saxa: 160
acres para cada chefe de familia, 80 acres para cada adulto solteiro ou
crianga 6rfa e 40 acres para os solteiros de menos de 18 anos nascidos
antes do loteamento. Onde a terra era adequada para pasto, mas ndo
para o plantio, os loteamentos deveriam ser dobrados em tamanho.

2. Os beneficidrios teriam que selecionar terras dentre aquelas que ha-
viam sido previamente medidas na reserva. Se ndo fizessem sua sele¢dao
dentro de quatro anos, o secretdrio do Interior estava autorizado a ins-
truir o agente tribal (branco, nomeado pelo OIA) a fazé-lo. Permitia-se
aqueles indios que ndo eram residentes nas reservas selecionar terras de
dominio publico, em qualquer lugar, para seu lote.

3. Todos os loteamentos deveriam ser aprovados pelo secretario do Inte-
rior. Com a aprovagao, o governo federal manteria as terras sob a tute-
la do Estado [in trust] por 25 anos. Quando expirado esse periodo, os
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titulos das terras seriam convertidos em titulos fundiarios [fee simple]
— ou “normais”. Em outras palavras, por duas décadas e meia, a terra
ndo poderia ser taxada ou vendida e quaisquer disposi¢des tempora-
rias em relacdo a ela (como o aluguel) estariam sujeitas a aprovacdo
do OIA. Depois desse periodo, todavia, a terra seria transformada em
posse individual, normal, propriedade privada do beneficiario, sujeita
a taxacdo, a vendas, ao confisco por dividas etc.

4. Depois do loteamento, ou mesmo antes, segundo a vontade do presi-
dente da Republica, o secretario do Interior poderia negociar com a
tribo a compra das terras restantes, esta compra devendo ser ratificada
pelo Congresso antes de tornar-se efetiva. O dinheiro assim obtido
seria mantido no Tesouro Federal em nome das tribos beneficiadas e
estaria sujeito a apropriagao pelo Congresso para a educacaio e a civili-
zagao desses indios.

5. Finalmente, o Dawes Act legislava sobre a cidadania indigena. Indios
beneficiarios (contanto que houvessem “adotado a vida do homem
branco”) tornar-se-iam cidadaos dos Estados Unidos. Em teoria, isto
ndo prejudicaria seu direito a propriedade tribal. Todavia, quando o
loteamento estivesse completo, o periodo de tutela terminado e as pa-
tentes em fee simple concedidas, os indios assim contemplados ficariam
plenamente submetidos a lei nacional e a estadual — e ndo estariam
mais sujeitos as leis tribais (PRUCHA, 1976: 252-255).

Como apontam Frederick Hoxie e Francis Paul Prucha, o decreto em si
mesmo foi menos importante que o complexo de atitudes e politicas que se
consolidaram em torno dele em nome da reforma do OIA e da civilizacdo
dos indios (HOXIE, 1984:X; PRUCHA, 1984, abr.: 224-225). Prucha nos
lembra que o Ato Dawes haveria de ser contextualizado a luz do impul-
so mais amplo para transformar os indios em yeomen farmers (pequenos
fazendeiros independentes trabalhando em lotes de familia) e cidadaos
cristdos indistintos da Republica americana (PRUCHA, 1984, abr.: 224).
Hoxie afirma corretamente que o Ato constituiu o resultado cumulativo de
uma série de batalhas politicas no campo politico dos assuntos indigenas,
e nao deve ser visto como o inicio dessas lutas. Ele também sublinha a
natureza flexivel do Ato:

A lei, que foi aprovada em fevereiro de 1887, estabeleceu um caminho
para a integracao legal, economica e social do nativo americano nos Esta-
dos Unidos. Foi a primeira peca de legislagio em meio século direcionada
para a regulagdo geral dos assuntos indigenas e continuou sendo uma
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pedra de fundacdo da acdo federal até 1934, quando foi substituida pelo
Indian Reorganization Act.

Pelo fato de os apoiadores do Dawes Act ovacionarem-no como a “Mag-
na Carta Indigena”, os historiadores apresentam essa passagem como
um evento que produziu mudancas drésticas na politica. Este ndo foi o
caso. O Congresso votou a lei de loteamento no fim de uma década de
atividades reformistas. Consequentemente, suas previsdes incorporaram
um namero de ideias e expectativas que ja haviam ganhado aceitacdo,
tornando-se parte das acdes governamentais. Além disso, a nova multi-
plicidade de atos [referentes aos indios] era um documento marcadamente
plastico; ndo requeria nenhuma a¢do imediata e deu aos administradores
um considerdvel poder discriciondrio. A lei definia metas e ignorava mui-
tos dos problemas de implementagao. Ela era vista como uma declaragio
das presungdes comuns de seus apoiadores acerca do lugar dos indios na
sociedade americana, mais do que uma prescri¢ao técnica de mudanca
imediata (HOXIE, 1984:70-71).

O Dawes Act servia a diversos interesses contraditorios e os debates
que levaram a sua formulagdo e aprovagdo realcam esses interesses. Para
muitos reformadores republicanos e protestantes, tratava-se de uma tenta-
tiva de garantir para os indios algum tipo de futuro na Republica e alguma
base fundidria, mesmo que pequena. Para outros dos seus defensores, a
nova lei era simplesmente um meio de liberar as vastas glebas de terra res-
tantes em maos indigenas para a colonizac¢do publica. Entre estes ultimos,
estavam as companhias ferrovidrias.

Como mencionado no Capitulo I, o boom fundiario pés-Guerra Civil
havia produzido pressoes intoleraveis sobre as terras indigenas, pressoes
estas oriundas, em particular, dos direitos de passagem das estradas de
ferro. A milhagem ferroviaria total nos Estados Unidos saltou de 31 mil
milhas em 1860 para 259 mil milhas em 1900. Enormes faixas de terra fo-
ram doadas pelo Congresso as companhias ferrovidrias para subsidiar essa
constru¢do. Em 1872, os Estados Unidos haviam dado aos construtores
privados de ferrovias algo em torno de 150 milhdes de acres de terras pu-
blicas — uma drea equivalente ao tamanho da Nova Inglaterra mais Nova
York e parte da Pensilvania — boa parte delas concentrada no recém-colo-
nizado oeste transmississipiano. Em fun¢do dessa generosidade publica, as
companbhias ferrovidrias estavam entre os interesses mais significativos, lu-
tando pela abertura das reservas indigenas para esquemas de colonizacao
e desenvolvimento econémico, ja que muitas dessas reservas estendiam-se
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diretamente nas rotas planejadas para novas estradas de ferro (LAFEBER,
1989:149; CARLSON, 1981).

Em 1871, o Congresso deu o primeiro passo no sentido da disposicao
final do restante das terras indigenas do pais, declarando que ndo mais
lidaria com as populag¢des nativas por meio de tratados. Junto com esta
declaracio, o Congresso reivindicou para si o poder de revogar unilate-
ralmente os tratados indigenas vigentes. Em outras palavras, os tratados,
que tinham servido como arcabougo legal para a politica indigena desde
antes da Revolugado, seriam postos de lado em nome do desenvolvimento
econdomico do Oeste.

Mas o que tomaria o lugar do tratado? Se as terras indigenas restantes
deviam ser abertas para os colonos brancos e as ferrovias, o que aconte-
ceria com seus residentes nativos? Ja ndo existia uma fronteira coesa para
além da qual os indios pudessem ser removidos, ou quaisquer grandes
porg¢oes de terra “baldia” onde pudessem ser concentrados longe do con-
tato com colonos brancos. A medida que continuava o boom econémico
do pds-Guerra Civil, tornava-se 6bvio que os indios logo estariam diante
de um futuro sem terra, a nio ser que providéncias fossem imediatamente
tomadas para garantir a eles algum tipo de base territorial. A possibilida-
de de varias centenas de milhares de indios sem terra vagando pelo Oeste
americano era assustadora para muitos politicos brancos, ndo porque isso
fosse resultar em sofrimento para os indios, mas porque poderia levar a
constantes pequenos furtos de propriedades dos brancos e a conflitos com
colonos, que poderiam eventualmente criar uma guerrilha de baixa inten-
sidade disseminada por toda a regido transmississippi. Foi nesse contex-
to que o loteamento das terras indigenas remanescentes foi originalmente
proposto como uma solugao para o problema indigena americano.

O senador Henry Dawes era o principal paladino do loteamento no
Congresso. Em uma carta de 19 de setembro de 1882 ao entio secretario do
Interior Henry Teller, Dawes expressou seus temores sobre o resultado pro-
vavel das pressoes fundidrias das companhias ferroviarias sobre as terras
indigenas. Na carta, Dawes observava que os debates na sessao anterior do
Congresso o haviam convencido de que uma nova fase da questdo indigena
estava em curso. Segundo Dawes, em 1881, a “civilizagdo” tinha caido em
cima das posses indigenas “com uma forc¢a jamais igualada”. O senador
via a inten¢do do Congresso de passar as estradas de ferro pelos territorios
indigenas, a despeito dos direitos estabelecidos nos tratados, como o prin-
cipal problema posto para os indios. Ele temia que o futuro das terras in-
digenas, “daqui para frente, estaria nas maos da maioria do Congresso”, o
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qual poderia votar, a partir da abolicdo dos tratados em 1871, para alienar
a propriedade indigena quando e do jeito que bem entendesse.

Por causa disso, Dawes acreditava que “as reservas enquanto tal” (isto
é, como reftgios para indios, em larga medida isolados do contato com
brancos) iriam “dissolver-se como uma bola de neve sob o sol”. Ele notava
que as reservas dos sioux e dos omaha ja estavam sendo divididas e suas
terras postas a venda:

Um espirito incontroldvel estd solto no pais para apropriar-se, para o que
se chamam “as demandas da civilizacdo”, de todo pé de terra desejavel e
nao [fisicamente] ocupado pelos indios. Nao se pode resistir... Antes que
vocé [Teller] saia do Departamento do Interior, vocé terd uns bons 200
mil indios em suas maos, sem terras indigenas adequadas para instala-los
[...] O que podemos fazer com eles? (Henry Dawes Papers, LoC, Bx 26).

Dawes olhava além da questdo fundidria para um problema mais per-
tinente: a assimilacdo dos povos indigenas. Mesmo que o loteamento pu-
desse garantir pelo menos alguma terra para os indios, “ele ndo resolvera
a presente dificuldade pratica”: como incorporar ao pais indios que nao
“podem ler ou escrever inglés, que ndao sio capazes ou estdo dispostos a
trabalhar no mundo dos brancos, que ndo conhecem ou nao se importam
com suas leis”. Dawes seguia remoendo a questdo de como os indios pode-
riam ser transformados em cidadaos americanos. Apelava para o secreta-
rio Teller a fim de ajuda-lo a encontrar uma solugio para este problema:

Nio escrevo porque tenho um plano préprio, mas porque nio tenho ne-
nhum, e ao mesmo tempo vejo uma combinacido de forgas irresistiveis
empurrando os indios para cima de n6és bem mais rapidamente do que
estaremos preparados para lidar com eles. Alimentd-los nas reservas ja é
bastante ruim [...] Por todos os efeitos, os processos ordinarios de absor-
¢do sdo lentos e quase imperceptiveis. Eles se mostrardao tao impotentes
para resolver o problema quanto a colonizacido o foi para exterminar a
escravidao [negra] (idem, ibidem).

Na carta de Dawes, podemos ver varios dos elementos que condicio-
naram o pensamento reformista sobre a questao indigena nos anos 1870 e
1880. Em primeiro lugar, ha a lembranca da luta, recentemente concluida,
contra a escravidao e a clara conexdo da questao indigena aquela da Abo-
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licdo. Como aponta Hoxie, o impulso do Congresso para a reforma indi-
gena liderada por Dawes “levantava outra vez a possibilidade de o governo
‘libertar’ uma minoria [racial] oprimida” pela tirania, uma questdo que
tinha muito apelo popular no estado de Dawes, o Massachusetts, o centro
historico do puritanismo e um canteiro de sentimentos abolicionistas e de
reforma. De fato, ndo seria muito dizer, como faz Hoxie, que o apelo po-
pular da reforma indigena provavelmente salvou a carreira de Dawes como
senador (HOXIE, 1984:30-32; KERBER, 1978).16

Ao relembrar a seu companheiro republicano, o secretario Teller, a
histéria do movimento abolicionista, Dawes assinalava que a passivida-
de diante do problema das terras indigenas ndo era uma soluc¢ao viavel.
Tinha sido suposto antes da Guerra Civil, como o senador recordava ao
secretario, que a colonizagdo do Oeste iria resolver o debate da escravi-
dido por meio do sufocamento politico do Sul escravocrata. Essa politica
abolicionista levou, é claro, a uma série de crises e compromissos politicos
que eventualmente conduziram a guerra (LAFEBER, 1989:78-79). Dawes
advertia que uma passividade similar, que deixasse a questao indigena nas
maos de Deus, do destino, ou do mercado, também poderia resultar em
desastre.

A preocupagdo de Dawes é especialmente interessante se lembramos
as nocdes puritanas do Destino Manifesto que discutimos no Capitulo
I. Eis aqui o representante senatorial do cora¢do da terra puritana — a
velha colonia da bafa de Massachusetts — declarando que o funcionamen-
to natural da realidade maior, supra-humana, nio levaria a uma solucao
aceitavel para o problema indigena. Deus, em outras palavras, teria de
ser ajudado pelo homem para que os indios desaparecessem de maneira e
em um prazo aceitavel, sendo transformados em cidaddos americanos em

16 Robert Mardok assinala que os indios eram vistos por muitos dos reformadores como
vitimas infelizes do contato com os brancos, juntamente com os negros. Abolicionistas fa-
mosos, como Lucretia Mott, Lydia Maria Child e William Lloyd Garrison, fizeram conexoes
diretas entre as injusticas da escravidao e aquelas da fronteira. Particularmente em Boston e
na Filadélfia, essas duas correntes misturavam-se. Lincoln garantia aos reformadores que iria
lidar com o problema dos indios depois da Guerra Civil e, em sua mensagem ao Congresso
em 10 de dezembro de 1862, ele solicitou que este comecasse a pensar na reforma do OIA.
Lincoln repetiu essa mensagem outra vez em 1863, embora o Congresso tenha permanecido
sem fazer nada. Mardok vé essa politica embriondria, que advogava o progresso material,
espiritual e intelectual dos indios, como a semente do impeto para as reformas que floresce-
riam nas décadas de 1870 e 1880. Durante aquele periodo, um humanitarismo republicano
e cristao generalizado mudou suas atengoes da escravidio para a reforma indigena. Mardok
observa que muitos dos escritos mais importantes que clamavam por paz e progresso com/
entre os indios apareceram originalmente em jornais abolicionistas, como o The National
Anti-Slavery Standard (MARDOK, 1971:8-10).

Cidadaos e selvagens 93



lugar de exterminados. Robert Mardok qualifica a mentalidade dos mais
ardorosos reformistas bostonianos e amigos do indio, desse periodo, como
uma seculariza¢do da velha nog¢io evangélica de salvacio: “Escorados por
principios cristdos, dirigiam sua campanha especificamente a salvagao de
uma raga da extingdo terrena, mais que a salvacdo de almas”. Todavia, a
questdo da civilizacao dos indios continuava a ser vista através de uma
lente formada pela preocupa¢do com o Destino Manifesto americano:

Para os reformistas, essa era uma questao de se o povo dos Estados Uni-
dos seria conjuntamente salvo ou condenado. A nag¢ao ja havia dado um
importante passo de autorredencdo ao eliminar o pecado da escravidiao
negra. A erradica¢do dos pecados contra os indigenas deveria ser o proxi-
mo, e [através disto] a irmandade da raca humana deveria tornar-se uma
realidade MARDOK, 1971:2-3).

Prucha também equaciona o impulso evangélico para o império espi-
ritual em relagdo ao impulso secular americano para o império material.
Segundo sua historia do movimento de reforma indigena dos anos 1870 e
1880, o periodo subsequente a Guerra Civil assistiu a um crescente desejo
popular pela unidade nacional e a uma demanda abrangente por realiza-
¢oes seculares de acordo com a moralidade evangélica: “A coincidéncia
de uma crise nos assuntos indigenas, desencadeada pela pressio esmaga-
dora da civilizagdo branca em agressiva expansao sobre os indios e suas
reservas, e o impulso religioso intensificado por uma sociedade americana
unificada levaram ao novo programa de reforma indigena” (PRUCHA,
1976:151-152).

A carta de Dawes deixa claro qual teria de ser a natureza dos trabalhos
que conduziriam a salvac¢do indigena (e, assim, a americana), e a que pro-
vaveis consequéncias a auséncia destes iria levar. O perigo da passividade
repousava no fato de que as “forcas irresistiveis” estavam “empurrando os
indios para cima de n6s bem mais rapidamente do que estaremos prepara-
dos para lidar com eles”. A terra era tomada pelas ferrovias com o apoio
do Congresso e a despeito dos tratados. Protestos eram inuteis, pois 0s
indios tinham poucos recursos contra as maquinacdes concertadas pelo
poder capitalista e seus aliados congressionais. Se as coisas continuassem
dessa maneira, logo iriam existir “200 mil indios nas maos [da nagao],
sem terras indigenas adequadas para instald-los”. Sem terra, esses indios
se tornariam totalmente dependentes da generosidade federal ou, no pior
caso, recorreriam a pilhagem de comunidades brancas para seu sustento.
Dawes advertiu que se o custo de fornecer racdes para indios confinados
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em reservas era ja alto, sustentar centenas de milhares de indios sem terra
“empurrados” pela civilizagdo e vagando a vontade dentro da nagao como
uma nova classe de ciganos seria, com certeza, ainda mais caro.

Dawes acreditava que a solucdo para este dilema era a fixagdo dos
indios em parcelas de terra federalmente garantidas, seguida de sua civi-
lizacdo e eventual absorc¢do pela na¢ao como cidadaos produtivos. Neste
aspecto, o senador estava reproduzindo ideologias relativas a reducio da
alteridade indigena que, como vimos no Capitulo I, eram mais antigas
que os Estados Unidos. O loteamento era a reducdo reescrita, levando em
consideracdo o fechamento da fronteira ocidental. Os indios ndo podiam
mais ser removidos e, consequentemente, mais atencao tinha de ser dada
a sua assimilacdo. A forca por tras do loteamento continuava, pois havia
o desejo de passar as terras indigenas para o controle branco, mas sem
fazer com que os indios fossem a guerra e sem deixa-los como mendigos
vagando pelo interior do Estado americano. Os antecedentes imediatos
dessa velha/nova doutrina podem ser encontrados na “Politica de Paz” dos
anos 1860 e 1870.

A partir da Guerra Civil, e de forma mais intensa depois de seu final
em 1865, uma nova série de conflitos armados entre os Estados Unidos e
varios grupos indigenas ao longo da fronteira comegou a tomar forma.
Em 1867, o Congresso criou a Indian Peace Comission (Comissdo de Paz
Indigena) para dar um fim a esta guerra indigena renovada. O relatério de
1868 da comissdo reiterava as nog¢oes americanas de Destino Manifesto,
afirmando que “a civiliza¢do nao pode ter seu progresso paralisado por um
punhado de selvagens”. Todavia, a Comissdo também afirmava que a solu-
¢ao para o problema indigena nao podia ser alcancada por meios injustos
e violentos e advertia para o fato de que as transag¢oes desonestas com os
indios tinham, no passado, criado as condi¢oes para a atual onda de guer-
ras. A solucdo do problema indigena, segundo os membros da Comissio,
era restringir os indios a reservas protegidas — pela forga, se necessario —e,
feito isso, civilizd-los. Era preciso, em particular, ensinar a lingua inglesa
para os indios: “Por meio da semelhanga de linguagem, produz-se a seme-
lhanga de sentimento e pensamento. Costumes e habitos sao moldados e
assimilados da mesma maneira e assim, ao longo do tempo, as diferencas
que causam problemas serao gradualmente obliteradas”.

O objetivo geral desse processo era claro: “o objeto de nossa maior
atencdo deve ser a quebra dos preconceitos tribais entre os indios; borrar
as linhas divisorias que os distinguem em diferentes nacoes, e fundi-los
em uma massa homogénea. Uniformidade de lingua fara isso — nada mais
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o fard” (“Report of the Indian Peace Commissioners”, House Executive
Document #97, 40 Congress, 2nd session, serial 1337, 1868:7-9, 16-18).
Os indios, entdo, deveriam perder seus governos e sua distintividade socio-
cultural como primeiro passo para a sua assimilacdo ao corpo politico da
nagao americana.

As conclusoes da Comissao foram ampliadas um ano depois pelo novo
Board of Indian Comissioners (Banca de Comissarios Indigenas), uma or-
ganizagdo independente criada pelo presidente Grant para aconselhar o
governo federal sobre os assuntos indigenas. O Board era composto de
“nao mais de dez pessoas”, selecionadas pelo presidente em funcio de sua
“inteligéncia e filantropia, para servir sem compensacdo pecunidria” no
exercicio do “controle conjunto, com o secretario do Interior”, em rela-
¢ao a administracdo indigena e, mais particularmente, ao desembolso das
apropriagoes federais para as tribos (PRUCHA, 1984, abr:158). O primei-
ro Board foi formado por pessoas que Prucha caracteriza como “cavalhei-
ros cristdos que haviam sido tomados pelo segundo despertar evangélico
[second evangelical awakening]” (id.:159). Os relatorios anuais do Board
reiteravam nogoes de Destino Manifesto, ecoando as recomendag¢oes assi-
milacionistas da Peace Comission, a0 mesmo tempo em que situavam os
tratados como um dos principais motores que tinham levado ao aumento
da violéncia na fronteira. Como reportou o segundo presidente do Board,
Felix Brunot:

Os Estados Unidos primeiramente criaram a fic¢do de que alguns milha-
res de selvagens estavam em posi¢do de igualdade de capacidade, poder
e direito de negociacdo com uma nacdo civilizada. Esse procedimento
inculcou nos selvagens, com toda a sua pompa de tratado, dos pergami-
nhos, assinaturas e selos, a ultrajante ideia que eles eram os proprietarios
titulares dos fabulosos trechos territoriais do pais sobre os quais seus
comportamentos nomddicos levaram-nos, ou os seus ancestrais, a pere-
grinar. O titulo, portanto, sendo outorgado, [os Estados Unidos] compra-
ram uma por¢ao do territorio e prometeram pagamento por ela, e ainda
se comprometeram, da maneira mais solene, a proteger e a defender os
indigenas na possessdo dos imensos restantes definidos pelas fronteiras
estipuladas pelo tratado, tornando-se assim uma espécie de particeps cri-
minis dos selvagens na resisténcia as “invasdes” da civilizacdo e ao movi-
mento progressivo da nossa era. Tendo adentrado nessa tltima obrigagao
pratica, o fato de sua ndo performance transforma-se na ocasiao em uma
guerra desonrosa e dispendiosa para subjugar suas vitimas e forc¢d-las a
aceitar outro tratado. E, assim, a tragédia da guerra e a farsa do tratado
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tém sido repetidamente promulgadas, cada vez com maior vergonha para
a nacdo (Relatorio dos Comissarios Indigenas, 1869:10).

O Board recomendava a concentra¢do dos indios em pequenas reser-
vas, que seriam divididas em lotes de posse individual. Desencorajava as
relacdes tribais e clamava pela aboli¢dao dos tratados, o abandono dos pa-
gamentos monetarios para as tribos, o estabelecimento de escolas com o
ensino do inglés (as ditas escolas controladas, é claro, por missionarios) e
o ensino da religido crista, que acreditavam ser o “mais efetivo agente para
a civilizacdo de qualquer povo”. Povos indigenas “incivilizados”, entdo,
deveriam ser firmemente estabelecidos como tutelados do Estado, “o dever
deste sendo protegé-los, educa-los na industria, nas artes da civilizagdo e
nos principios do cristianismo, elevando-os aos direitos de cidadania, e
sustentando-os até que possam sustentar-se”. De acordo com o Board, o
status das tribos como nac¢des (mesmo dependentes) precisava ser elimina-
do (PRUCHA, 1976:40).

O Board nio durou muito como uma forca significativa nos assun-
tos indigenas, embora continuasse a existir até a sua aboli¢do final em
1934. Sua relagao com o OIA prefiguraria as muitas vezes tempestuosas
relagoes entre o SPI e o CNPI no Brasil, setenta anos depois, em outro
continente:!”

O antagonismo entre o Board of Indian Commissioners e os oficiais do
Departamento do Interior era inevitdvel. Como ndo havia razdo para a
existéncia do Board se as reformas propostas pudessem ser rejeitadas
pelo governo, os comissarios recusaram aceitar uma posi¢ao inferior. Os
Administradores permanentes, por outro lado, ndo poderiam tolerar a
subordina¢do a um grupo temporario de tedricos ndo pagos e manter
seu autorrespeito [...] Um dos lados — ou 0 Board ou os administradores
indigenas — teve que ser reduzido a impoténcia. Nas lutas subsequentes,
o Board perdeu, sendo transformado, até o fim de sua existéncia, em um
grupo impotente de pareceristas (PRIEST, 1942:44-50).

O breve mandato da Peace Comission e do primeiro Board of Indian
Commissioners serviu, todavia, para trazer as teorias assimilacionistas de

17 E de fato interessante especular que o Board of Indian Comissioners pode ter servido de
instituicdo-modelo para o CNPI. A ideia — uma selecdo de homens e mulheres de “ilibada
reputagdo” que teria como funcdo fiscalizar o servigo indigena oficial do governo e de modo
geral tragar as coordenadas morais para as politicas de tal 6rgdo — era essencialmente a
mesma em ambos os casos.
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volta ao centro dos debates sobre a politica indigena federal. Ali, pois,
estavam os elementos para o “processo ordinario de absor¢io” que Da-
wes mencionava em sua carta a Teller: cristianizacio, destruicao dos lacos
tribais, adogdo da lingua inglesa e inser¢io dos indios na economia de
mercado por meio da “educacdo na industria” e — mais particularmente
— através da divisdo das terras comunais tribais em lotes individualmente
possuidos e cultivados. Infelizmente, como o proprio Dawes apontava, ndo
se podia esperar que essas forcas assimilacionistas operassem suficiente-
mente rapido para eliminar o fantasma de indios mendigos vagando pelo
Oeste americano. Alguma solugido interina precisava ser encontrada para
prover os indios de terra e sustento enquanto estivessem sendo civilizados,
e tal solucdo, para ser politicamente viavel, também teria que liberar terras
indigenas suficientes para amenizar as demandas dos colonos brancos e,
especialmente, das empresas de estrada de ferro. Esta, em suma, foi a gé-
nesis politica e filosofica do Dawes Act.

Pressoes populares pelo fim da remocao

O impeto popular para o debate no Congresso em relagio aos assuntos
indigenas veio de uma série de escandalos e crises durante o periodo pos-
Guerra Civil. Ao longo da década de 1870, revoltas, guerras e continuos
breakouts (indios abandonando em massa as reservas em que haviam sido
confinados) atormentaram o OIA e o Exército americano. Escindalos pe-
riddicos de corrup¢ao também prejudicaram a reputacdo do Servico In-
digena. No fim da década, “o Servico Indigena era uma das areas mais
lucrativas em que os politicos podiam se enriquecer”, e o OIA tornara-se
sindbnimo de incompeténcia e corrup¢do federal, mesmo no contexto da
administracdo espetacularmente corrupta do presidente Ulysses S. Grant
(PRUCHA, 1976:62).

Durante o periodo imediatamente pds-guerra, as politicas concretas
referentes a populac¢des indigenas inconvenientes também giravam em tor-
no da no¢do de remover os indios das terras primordiais e concentra-los
em reservas, particularmente no chamado “Territorio Indigena”, que seria
um dia o estado de Oklahoma. Essas politicas causaram varios desastres
humanos que, por sua vez, embaragaram o OIA. Como diz Prucha:

Os tedricos [da remogado] subestimaram aqueles indios, os quais tentavam
mover por ai como pecas em um tabuleiro de xadrez. Os indios eram
profundamente ligados a seus territorios, e as condi¢des topograficas e
climaticas eram psicologicamente, sendo fisicamente, de tremenda impor-
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tancia para seu bem-estar. Os sioux, hd muito aclimatados as pradarias
do norte, previam apenas miséria e desastre se tivessem que se mudar
para as terras (na verdade melhores para o plantio) no sul do Territério
Indigena. O bando Nez Perce do chefe Joseph lutou para retornar do Ter-
ritério Indigena para o Idaho (finalmente conquistando este objetivo em
1884) e os Cheyenne setentrionais de Dull Knife irromperam do mesmo
lugar em 1878 para demonstrar que os indios ndo se submetiam passiva-
mente a realocagdo, e eram capazes de lutar com sucesso contra ela. Mas
o evento que se revelaria o ultimo prego no cofre da politica da remoc¢io
seria o breakout dos poncas do Territério Indigena em 1879 (PRUCHA,
1976:113-128, 234).

Em um tratado de 1868 com os sioux, o Congresso deu a tribo as terras
de seus rivais menores, os poncas, que foram entdo atacados pelo grupo
maior. A solu¢do encontrada pelo Congresso e pelo OIA foi realocar os
poncas nas terras do Territorio Indigena, centenas de quilémetros ao Sul.
A marcha da tribo comegou em 1877 e foi assolada por desastres. A nova
reserva era flagelada por um calor opressivo e infestada de maldria — uma
nova doencga para os poncas —, e em apenas um ano a populacdo da tribo
caiu de 717 para 639. Quando o filho do principal chefe ponca, Standing
Bear, morreu de malaria, este lider, juntamente com outros 30 membros da
tribo, deixou o Territorio Indigena para rogar pela hospitalidade de seus
primos, os omaha, no Norte (MARDOK, 1971:169-173).

Thomas Tibbles, um jornalista que fora um velho membro do movi-
mento antiescraviddo de John Brown, um participante da “ferrovia clan-
destina” [underground railroad]'® e um imigrante recente na regido dos
omaha, tomou conhecimento da causa dos poncas. Ele havia vivido entre
as tribos das pradarias por muitos anos, foi um batedor durante as recen-
tes guerras indias e reivindicava ser um membro da Sociedade dos Solda-
dos ou dos sioux. Em 1878, Tibbles deu inicio a uma campanha contra o
entio secretdrio do Interior Carl Schurz, acusando-o de ter ordenado a re-
mogado dos poncas. A falta de resposta as reclamagoes de Tibble por parte
do secretdrio apenas reanimou o fogo do velho abolicionismo na alma do
jornalista: “Estava claro que eu me encontrava diante de outra luta, basea-

18 A underground railroad [“ferrovia clandestina”] era um movimento que ajudava escravos
a escaparem para os estados livres do Norte nos anos anteriores a Aboli¢do. John Brown era
um lider guerrilheiro na violenta luta para tornar o Kansas um estado livre, em 1856. Ele foi
depois preso e executado por seu plano de tomar o arsenal de Harper’s Ferry, armar os escra-
vos com as armas guardadas 4, e liderar uma revolta geral por todo o Sul. A morte de Brown
transformou-o em um martir para os republicanos abolicionistas e reformadores em geral.
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da no mesmo principio que me levara ao Kansas ensanguentado em 1856,
a saber: que, diante da lei, todos os homens sao criados iguais” (TIBBLES,
1961 [1905]:138).

Tibbles estudou as leis que regulavam os assuntos indigenas de modo a
descobrir como resolver o problema dos poncas e “redefinir toda a politi-
ca indigena de nossa na¢do”. Ele também organizou uma missdo a Costa
Leste com Standing Bear e dois jovens omaha, Francis e Susette LaFlesche,
para conquistar apoio publico para “emancipar os indios das garras” do
OIA (TIBBLES, 1961 [1905]:139-141; MARDOK, 1971:175).

Em 1879, essa missao diplomatica foi a Boston e a outros centros de
filantropia republicana e protestante da Costa Leste, causando um bom
rebulico. O secretario Schurz, bem como o comissario do OIA, logo se
viram sob ataque aberto dos jornais aliados ao seu partido, criticados pelo
tratamento que ministraram aos poncas e pela politica “desumana” de
remocdo. Uma das vozes mobilizadas foi a de Helen Hunt Jackson que,
inspirada por seus encontros com a eloquente moga indigena Susette La-
Flesche, foi movida a escrever o livro A Century of Dishonor, a obra pa-
radigmatica do reformismo indigena nos Estados Unidos. O livro denun-
ciava a sociedade branca em geral e o governo federal em particular por
ter sistematicamente traido a boa-fé dos indios por meio de guerras ilegais,
massacres e do sistema de tratados. A agita¢do de Tibbles, dos LaFlesche
e de seus aliados brancos no Leste levou a um extenso debate, tanto na
imprensa quanto no Congresso, sobre a questdo indigena e o Projeto Pon-
cd, cumulando em marco de 1881 com um ato que permitia aquela tribo
voltar as suas terras originais (TIBBLES, 1961 [1905]:151-160).

Esses foram os debates da “prévia sessdao do Congresso” a que Dawes
se referiu em sua carta para o secretario Teller em 1882, que o conven-
cera de que a reforma dos assuntos indigenas era uma necessidade clara
e candente. Os debates também eram significativos porque marcavam a
primeira aparicao oficial de um novo ator no campo politico dos assuntos
indigenas: J.W. Powell, explorador, etnélogo e diretor do recém-fundado
Bureau of Ethnology!” do Smithsonian Institution.

John Wesley Powell

Poucos historiadores da antropologia americana tém prestado atencio de-
talhada ao contexto subjacente a fundacdo do Bureau of Ethnology do

19 Anos ap6s de sua fundagio, o nome do Bureau of Ethnology (BE) seria modificado para
Bureau of American Ethnography (BAE), mas essa mudanga foi apenas superficial.
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Smithsonian Institution, o servigo etnografico oficial do governo federal
dos Estados Unidos. Todavia, como nos recorda Curtis Hinsley (um dos
unicos estudiosos a tentar esbo¢ar uma historia completa dos primeiros
anos da antropologia federal), as recorrentes revoltas, os breakouts e as
guerras indias dos anos 1870 forneceram a justificativa ideoldgica para a
fundacdo do BE. De fato, o Bureau foi originalmente promovido por seu
primeiro diretor, John Wesley Powell, a uma instituicio que forneceria ao
Congresso e ao OIA a informacio de que precisavam para transformar a
vida indigena e, de uma vez para sempre, resolver a questao indigena.

Todavia, mesmo Hinsley passou superficialmente por cima de um as-
pecto central da fundacdo do Bureau of Ethnology, a saber, o debate politi-
co sobre o loteamento e a civilizagcdo dos indios, que formavam o contexto
em funcdo do qual o Congresso americano decidira financiar os estudos
etnoldgicos federais. O BE fora criado para orientar o Congresso nas ques-
toes indigenas durante um momento critico, quando a fronteira estava se
fechando e ficava claro que ndo haveria mais nenhuma terra para onde os
indios pudessem ser removidos, distanciados das ambic¢ées dos brancos.
Bastante consciente de suas responsabilidades, o BE e seus antropo6logos
associados forneceram aos reformadores envolvidos nos debates do de-
creto do loteamento e ao publico mais amplo uma teoria cientificamente
plausivel de assimilacdo indigena baseada nos conceitos de evolucdo social
do antropdlogo Lewis Henry Morgan.

Do ponto de vista da antropologia pds-boasiana, as atitudes e as ati-
vidades do BE podem parecer simplesmente como a expressio de uma
agéncia imperial e racialista. Certamente ndo é minha inten¢ao elogiar os
funciondrios do BE como humanistas protorrelativistas visionarios. Toda-
via, é preciso lembrar que os conflitos indigenas renovados dos anos 1860
e 1870 — e, em particular, a espetacular derrota do General George Custer
nas maos dos lakota e de seus aliados em 1876 — levantaram clamores
pelo exterminio dos indios a uma altura jamais ouvida. Os representan-
tes congressistas dos estados do Oeste ndo estavam dispostos a aceitar a
interferéncia federal na questdo indigena e estavam igualmente relutantes
em apoiar qualquer esquema de reserva que resultasse em largas concen-
tracoes de indigenas em suas jurisdi¢oes (LORING, 1942:7-9). Durante
esse periodo, a tese do “indio americano em vias de desaparecimento”
(vanishing Indian thesis — DIPPIE, 1982) ameacava fazer uma guinada
aguda e literal no sentido da eliminagao fisica. Segundo Hinsley, “a esco-
lha entre o exterminio e a civilizagdo do indio era, desse ponto de vista,
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apenas um prolongamento de uma sociedade organizada, culturalmente,
de forma unilinear”.

Essa era, é claro, uma escolha apenas para o homem branco — o indigena
nao tinha mais escolha — entre o poder barbaro e virias formas mais ame-
nas de dominacdo. Este era precisamente o ponto: os parimetros foram
estabelecidos e permaneceram inalterados depois da Guerra Civil, dei-
xando apenas os problemas de estilo e procedimento abertos a discussio.
O Bureau of American Ethnology de Powell foi originalmente fundado
para ordenar tais questdoes (HINSLEY, 1981:147).

Nesse cendrio, Powell e os etnélogos associados a ele remeteriam sua
posicdo assimilacionista a uma ordem natural, por hipdtese cientificamen-
te observavel, e formariam uma muralha contra as propostas de que “a
natureza seja permitido seguir o seu curso” e aos indios sejam “deixados
a morrer”. Eles forneciam uma justificativa racional para a extensao do
“biopoder” federal sobre os grupos indigenas, uma intensificacdo das po-
liticas dirigidas para “gerar forcas, fazé-los crescer e ordena-los, em lugar
de uma politica dedicada a bloqued-los, fazé-los submeter-se ou destrui-
los”. Na ultima andlise, como veremos abaixo, os etnélogos do BE foram
capazes e estavam dispostos a argumentar que “disciplinar” e “civilizar”
os indios seria uma solu¢ao bem mais econémica do que elimina-los fisica-
mente (FOUCAULT, 1984:259).

Como viria a ser o caso de Candido Rondon no Brasil 40 anos depois,
John Wesley Powell comecou seu envolvimento com os indios e a etnogra-
fia por meio de sua carreira como explorador. De 1867 e 1874, dirigiu va-
rias missdes de reconhecimento para o U.S. Geographical and Geological
Survey na regido das Montanhas Rochosas. Como apontou Antonio Car-
los de Souza Lima no caso de Rondon, esse tipo de missdo ndo consistia
em simples surveys empreendidos puramente em nome da expansio do
conhecimento cientifico: era uma empresa estratégica que buscava aumen-
tar o conhecimento — e assim o poder — do governo federal sobre suas pos-
sessoes territoriais, aquelas legalmente sob o dominio do Estado, mas na
verdade desocupadas por seus agentes (LIMA, 1992). Vale a pena lembrar
aqui que as expedicoes de Powell ocorreram apenas 19 anos depois de os
Estados Unidos terem adquirido boa parte da regido do transmississippi
por meio da invasio do México em 1848, e que as tensdes diplomaticas
com o governo mexicano de Maximiliano, apoiado pelo Império Francés,
tinham recentemente ameagado deflagrar uma guerra aberta nas fronteiras
meridionais dos Estados Unidos.
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Powell era veterano e heréi de guerra, tendo perdido um brago du-
rante a Guerra Civil. Ele deixou o Exército no fim daquele conflito com
a graduacdo de “major”, um titulo que continuaria a usar por toda a sua
vida. Ele também era professor de geologia e curador do museu da Univer-
sidade Wesleyan em Bloomington Illinois. Como tal, Powell concentrava
uma combinagio ideal de habilidades e conhecimentos para se embrenhar
como lider dos surveys do potencial militar, economico e social dos ter-
ritorios do Oeste. Uma das atribui¢cdes mais importantes de Powell nessa
empreitada era a realiza¢do de estudos etnograficos acurados dos habi-
tantes nativos da regido. Por meio desse trabalho, ele adquiriu reputacio
como um dos primeiros etnologos cientificos no pafis, e seu conhecimento
seria muitas vezes evocado em debates que irrompiam no Congresso sobre
a politica indigena oficial nos anos 1880 (WOODBURY & WOODBURY,
1999: 284; Powell Museum biography, www.powellmuseum.org).

Foto 3. Major John Wesley Powell em seu escritério, ca. 1886.
(Smithsonian Institution BAE negative #64-2-13).

A intervencao de Powell no debate parlamentar sobre os ute: 1874

Em 13 de janeiro de 1874, Powell foi chamado a testemunhar diante da
Camera dos Deputados (House of Representatives) a propdsito de seu tra-
balho etnografico no extremo Oeste. O relatorio resultante é um docu-
mento fascinante, ndo apenas por revelar o estado da investigacdo etno-
grafica nos Estados Unidos daquele tempo, mas também por apontar como
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essa informacgao era apresentada ao Congresso, indicando assim alguns de
seus possivels usos.

Em seu relatério, Powell descreve a maior parte dos grupos nativos
que ele visitou com as seguintes palavras: “Sua condi¢do é mais ou menos
assim: sdo quase completamente derrotados, ndo desejam entrar em con-
flito com o governo e apreciam plenamente a necessidade de cultivar o solo
[...] A caga esta destruida”. Powell entdo observava que o maior problema
diante do governo era adquirir uma quantidade decente de terra para as-
sentar esses indios, argumentando que seria dificil dar a eles a terra que
ocupavam, ja que toda ela estava agora sob a posse dos colonos brancos.
Dada esta situagao, Powell achava que seria melhor remover os indios res-
tantes para os poucos lugares onde o governo efetivamente possuia terras,
estabelecendo suas reservas nessas areas. As palavras de Powell sio reve-
ladoras, pois elas situam as terras que os indios de fato ocupavam como
“possuidas por brancos”, em uma situagao em que era “dificil encontrar
boas terras”. No argumento de Powell, o dever ébvio do governo diante
dessa situagao seria nao investigar as reivindica¢des fundidrias dos colo-
nos, mas remover os indios para reservas longinquas, onde supostamente
ganhariam seu sustento na agricultura, mesmo que essas terras fossem
descritas como compostas, na maior parte, por desertos.

Mais importante, todavia, era o reconhecimento de Powell das causas
fundamentais que levaram as tribos a esse ponto critico: a destruicdo, pe-
los colonos brancos, da caga que os nativos utilizavam para o seu sustento.
Esta era a forca que tinha “derrotado” os indios e os colocava na posi¢ao
de ndo desejarem “entrar em conflito com o governo” e, de fato, eram for-
¢ados a vir até ele pedindo ajuda. Este ponto € crucial para compreender o
restante do relatorio de Powell (POWELL, 1874:5-6).

Em franco contraste com a descricio de Powell sobre a maioria dos
grupos indigenas relacionados em seu relatorio eram os ute, do oeste do
Colorado, um grupo de annuity Indians (indios que recebiam anualmen-
te uma quantia de dinheiro do governo federal para manter a paz). Os
tratados feitos com os ute estipulavam que nenhum branco podia entrar
em suas terras sem a permissao do grupo. Powell, todavia, afirmava que
os recursos minerais recentemente descobertos no interior de terras ute
atrairiam um grande numero de garimpeiros. Diante disso, ele teme que
“sera impossivel proteger a posse dos indios de uma extensdo tdo grande
de territorio”.

Isso certamente ndo pode ser realizado sem grande despesa para o gover-
no. Ha muita caga nesta reserva e esses indios nao tém vontade de culti-
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var o solo. Eles nunca foram compreensivelmente castigados [thoroughly
whipped] pelas for¢as dos Estados Unidos, nunca tendo sido envolvidos
em nenhuma grande guerra, entdo, ndo sentem o poder pleno do governo.
Eles sdo muito independentes, e desejam fortemente manter seu territorio
[...] Eles podem ser incitados facilmente [a guerra] (ibid.:7).

Aqui Powell deixa claro quais eram as precondigdes para a resisténcia
ute contra as pressoes brancas: nenhuma derrota militar importante diante
dos Estados Unidos e caca suficiente para sustentar a tribo. Dados estes
dois fatores, os ute dificilmente cederiam suas terras para a colonizag¢do
branca. Todavia, os atrativos economicos dessas terras — grande riqueza
mineral — eram vistos como uma isca inevitavel para intrusos brancos.
Aqui, uma vez mais, a apropriagao de terras e de recursos indigenas e sua
incorporagao na economia de mercado eram retratadas como o resultado
de uma lei natural ou divina, uma for¢a que nao podia ser detida. Powell
admitiu que o governo americano tinha jurado proteger as terras dos ute
por vias de tratados com o grupo. Tal prote¢do, porém, ndo poderia ser
garantida sem demandas excessivas ao Tesouro Federal. A questdo, pois,
converteu-se em como remover os ute de suas terras sem incorrer nos cus-
tos excessivos de uma guerra indigena.

Discutindo as opg¢oes abertas para o governo federal, Powell afirmava
que a unica viavel era a remogao dos ute de seus territorios para uma reser-
va. Todavia, ele rejeitava a fusdo dos ute do Colorado com seus vizinhos e
parentes, os indios de Utah, mesmo que estes tivessem bastante terra dis-
ponivel. Isto porque Powell duvidava “se seria sabio aumentar o nimero de
indios que se encontra em tal situagao independente”, pois temores podem
ser levantados entre os colonos brancos sobre possiveis ataques. Em outras
palavras, era preciso resolver a questdo dos ute de um modo que reduzisse
as capacidades militares dos indios. Powell também reconhecia que era
legalmente impossivel remover os ute de suas terras, em parte devido as
obrigag¢des de tratado, mas principalmente pelo risco de guerra — os ute,
que nunca haviam sido derrotados pelo governo americano, com certeza
resistiriam com todo o seu consideravel poder militar a qualquer tentativa
de remocgao forgada.

Powell chegou assim a conclusio de que os ute deveriam ser deixados
em paz, pelo menos por enquanto. Todavia, ele aconselhava o Congresso a
ndo proteger o grupo contra a intrusao dos brancos, mesmo que isto fosse
possivel:
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Estou inclinado a pensar que nio seria sibio ja que, se 0 homem branco
nao entrar naquela regido do pais, [os ute] terdo uma abundancia de caca
e poderdo viver dela e, desde que esse estado de coisas continue a existir,
eles nunca desejario cultivar o solo, e nenhum progresso substancial po-
dera ser alcancado em sua civilizacdo. Tao logo o territorio seja adentrado
pelo povo branco e a caga destruida, os indios serdo assim compelidos a
ganhar sua subsisténcia por outros meios além de cagar, o que serda me-
lhor para eles. Estou inclinado a pensar que serd melhor deixar o influxo
populacional e o lento progresso da civilizacdo neste sentido fechar a
questao (ibid.: 6-7).

Em outras palavras, Powell advertiu o Congresso de que a melhor ma-
neira de lidar com os ute era permitir que os invasores brancos matassem
a caga dos indios, empobrecendo o grupo e for¢ando-o a recorrer a agri-
cultura, uma atividade econdmica na qual s6 poderiam engajar-se com
consideravel apoio econdémico e tecnologico dos brancos. Powell estava
bem consciente de que tal politica acarretaria certo risco de violéncia, mas
observara que os temores de uma guerra indigena geral eram muito exage-
rados, uma vez que sua pesquisa etnografica junto aos ute mostrava que a
tribo somava ndo mais que 1.600 individuos, em lugar dos 3.000 afirma-
dos pelo OIA.

Aqui podemos ver uma clara aplicagdo militar dos dados etnogréaficos
colhidos por Powell. Eles informavam ao Congresso sobre os riscos do
nao cumprimento do tratado ute — e isso em oposi¢ao as estimativas “ofi-
ciais” fornecidas pelo Servi¢o Indigena. Em outras palavras, a etnologia
era usada como um meio privilegiado de ganhar conhecimento estratégico
util: um instrumento para reduzir os possiveis custos militares de politicas
que atacavam os interesses de grupos indigenas “nao derrotados”. Os usos
estratégicos da etnografia sdo ainda mais enfatizados na pagina 7 do rela-
torio, na qual Powell detalha as capacidades militares dos ute e descreve
suas rotas de suprimento para os comerciantes de armas e muni¢oes em
Utah e no Colorado.

Quando perguntado sobre as anuidades recebidas pelos ute, Powell ob-
servou que era mais barato dar dinheiro aos indios do que lutar contra
eles, chamando a atencdo novamente para o fato de que a tribo ainda nao
se havia envolvido em uma guerra contra os Estados Unidos e nao era,
portanto, avessa a essa possibilidade. A tais observagoes, ele acrescentou
um comentario interessante:
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Minimas dificuldades surgidas entre indigenas e homens brancos as ve-
zes resultam em serissimas consequéncias que demandam muitos gastos.
Alguns indios famintos matam um boi ou alguns indios cansados rou-
bam um cavalo; 0 homem branco vai em busca do ladrao e talvez mate o
primeiro indio que aviste. Dai os indios retaliam, e correm pelo pais as
noticias de que estamos diante de uma guerra, e tropas sdo enviadas para
o local, e a despesa de uma guerra é finalmente incorrida (ibid.: 7).

Powell acreditava que as guerras indigenas eram ruins por causa dos
custos resultantes para o governo federal. Todavia, em vista de seus co-
mentarios acima sobre como os invasores em terras indigenas matam a
cacga, parece que ele estava dando ao Congresso uma receita de como criar
uma guerra com os ute, sem arriscar a critica dos eleitores por violacao
aberta de tratados. Em outras palavras, quaisquer que fossem os desejos
de Powell, suas observagdes etnograficas poderiam ter sido usadas como
um plano de a¢do para um Congresso inclinado a atacar os ute e eventu-
almente submeté-los a remogao forcada. Primeiro, evitar proteger as fron-
teiras estabelecidas pelos tratados, deixando a terra indigena encher-se de
invasores brancos que, por sua vez, eliminariam a caga da regido. Depois
— quando indios esfomeados recorressem ao roubo de gado dos brancos
para sobreviver ou reagissem matando os invasores — o governo poderia
declarar guerra contra o grupo e “castigar compreensivelmente” (whip) os
indios em questdo.

Mas se Powell forneceu ao Congresso um porrete para golpear os ute,
ele também providenciou um atrativo para pacifica-los. Ao afirmar que 1/5
do dinheiro que teria que ser gasto para intimidar militarmente os indios
seria usado para civiliza-los, Powell apontou que “a questdo indigena nes-
sa regido poderia ser resolvida sem muita dificuldade”. Com a promessa
de recursos suficientes para sustenta-los, era possivel que os ute aceitassem
a redugao pacifica de suas terras — 400 mil dolares seriam suficientes para
assentar os indios em reservas e prové-los de racoes, moinhos, casas, vacas
etc. Powell afirmava que incentivos como esses poderiam levar os ute para
a reserva sem o uso de poder militar. “Se dissermos, ‘vamos garantir a
voceés terra, construir-lhes casas e dar-lhes uma vaca’, a maior parte dos
indios irad.”

Quando pressionado pelos parlamentares sobre sua estimativa de 400
mil doblares para assentar os ute, Powell reafirmou sua posicio, dizendo
que esta quantia seria apenas 200 mil a mais do que estava sendo gas-
to nas anuidades para a tribo. Ele também recomendou que ndo fossem
dadas anuidades em comida ou roupas e que os indios fossem for¢ados a
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trabalhar por seu sustento na reserva, pois “quando um indio descobre que
pode conseguir seu jantar mais facilmente trabalhando para vocé do que
cavando raizes, ele vai preferir trabalhar para vocé”.

Powell também assinalava que as anuidades indigenas nio deveriam
ser pagas em dinheiro. Sugeriu que os indios recebessem tecidos e fossem
ensinados a fazer as suas proprias roupas, mas nao deveriam, porém, ser
supridos de tendas, o que aumentaria sua mobilidade. Estas recomenda-
¢oes finais revelam a crenca de Powell em como deveria ser o futuro dos
indios: yeomen farmers — agricultores de base familiar — fixados a terra e
bem integrados ao mercado. As recomendacdes para ndo dar tendas aos
indios sdo especialmente reveladoras: ndo se deve permitir aos nativos vi-
verem da terra e seguirem a caga como bem entenderem. Eles precisam ser
fixados no lugar e reduzidos a vida civilizada por meio da dependéncia dos
bens e do sustento providos pelo mercado: “fixe-os em casas e dé a eles al-
guma propriedade e eles terdo um lar para cuidar e uma propriedade para
preservar, e eles se tornardo logo interessados nos direitos de propriedade”
(ibid:9-10).

E importante compreender o impacto que as palavras de Powell devem
ter tido sobre os congressistas que assistiram a sua apresentagdo. Powell
nao era um idealista protestante ou um abolicionista da Costa Leste pre-
gando a fraternidade humana: era um heréi de guerra grisalho, de um
braco s6, que acabara de chegar a Washington apés sete anos de perambu-
lacdo pelas terras selvagens e de vivéncia entre seus habitantes nativos. Ele
poderia relatar, com precisao, as disposi¢oes desses habitantes, suas capa-
cidades militares e provaveis reacdes a pressoes dos brancos, e esses relatos
eram mais detalhados que aqueles do préoprio Servigo Indigena federal. As
sugestoes de Powell sobre como os ute poderiam ser reduzidos a vida de
reserva nao se referiam a qualquer desejo abstrato de justica, dever cristdo,
ou progresso humano: constituiam um conjunto de operagdes claramente
definido, com resultados provaveis bem descritos e contra-hipoteses deta-
lhadas. Mais do que isso, as sugestdes de Powell eram fiscalmente conta-
bilizaveis e tinham um custo que totalizava pouco mais de dois anos do
atual preco de anuidades e racdes para os ute. Em outras palavras, Powell
apresentava a reducdo indigena como um meio econémico e pratico de li-
dar com o problema numa regido que estava se tornando rapidamente uma
das mais ricas dreas de exploracdo de minérios dos Estados Unidos, e tal
plano era sustentado por dados concretos.

Nio é de espantar, pois, que o Congresso tenha em grande medida
seguido os avisos de Powell. Por meio do porrete (da reducdo da caga) e da
cenoura (das casas e dos bens), os ute do Colorado foram alavancados para
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uma reserva na parte sul daquele estado.?* Também nao é de surpreender
que em 1879, cinco anos depois do testemunho de Powell no Parlamento,
o Congresso tenha estabelecido o Bureau of Ethnology no interior do Smi-
thsonian Institution, com Powell como seu dirigente.

A fundacao do Bureau of Ethnology: 1878-1879

A natureza estratégica do Bureau of Ethnology foi demonstrada por sua
nova reparticdo ter sido considerada uma continuagio logica do trabalho
etnografico que o precedeu dos surveys geograficos do Oeste (de modo se-
melhante, o trabalho de Rondon para a Comissao Telegrafica seria depois
considerado uma prévia para a sua elevagdo a direcao do SPI no Brasil). O
US Geological Survey (que combinava quatro surveys coexistentes e rivais
na parte ocidental dos Estados Unidos) foi estabelecido ao mesmo tempo
que o BE. Powell foi, com efeito, nomeado diretor de ambas as reparticdes
(WOODBURY & WOODBURY, 1999:284). A data da fundacao do BE
também nao foi uma coincidéncia, acontecida no auge da onda de outbre-
aks e revoltas indigenas que iriam provocar os clamores populares pela
reforma dos assuntos indigenas que detalhamos anteriormente.

Em carta para o secretario do Interior Carl Schurz em 1878, Powell
apresentou seu argumento para o financiamento governamental da pesqui-
sa etnografica. O major apontou que o trabalho seria “de grande interesse
académico”, especialmente porque “em muito poucos anos serda impossivel
estudar nossos indios norte-americanos em sua condi¢do presente, a nao
ser pela historia”. Mas o ponto central de Powell era de que a etnografia
poderia ajudar na resolucdo de um dos problemas-chave da administracao
indigena: como civilizar e assimilar os indios.

Segundo ele, a disseminagdo da civilizagdo branca colocava indios e
brancos em conflito direto em todo o continente. Em palavras que iriam
prefigurar aquelas de Dawes quatro anos depois, ele afirmava que “[...]
o ‘problema indigena’ é, portanto, imposto a nds, e precisa ser resolvido,
sabiamente ou nao”.

20 Ironicamente, as tentativas de transformar os ute em agricultores cristdos finalmente os le-
varam a beira da guerra com os Estados Unidos. Quatro anos ap6s o relatorio de Powell, em
1878, um socialista agrario, Nathan C. Meeker, foi designado Agente Indigena para a White
River Agency dos ute. Seguindo sua visdo utopica, Meeker transferiu a agéncia rio abaixo
e comegou a arar, irrigar e cercar os pastos usados pelos cavalos dos ute. Enfrentando uma
oposicao indigena crescente, Meeker pediu ajuda militar. A revolta resultante acabou com a
morte de Meeker e a de 19 outros brancos, e criou pressio adicional ao movimento popular
no pais pela reforma dos assuntos indigenas (PRUCHA, 1984, abr.:173).
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Muitas das dificuldades [da questdo indigena] sdo inerentes € ndo podem
ser evitadas, mas um nimero igual é desnecessario, causado pela falta de
nosso conhecimento relacionado aos préoprios indios. Selvageria ndo € a
civilizagdo de forma subdesenvolvida: é um status distinto de socieda-
de, com suas proprias instituicdes, costumes, filosofia e religido; e todos
esses elementos devem ser necessariamente derrubados antes que novos
institui¢des, costumes, filosofias e religides possam ser introduzidos. A
incapacidade de reconhecer este fato modelou incontaveis problemas em
nossa administra¢dao dos indigenas. Para uma clara elucidacdo dessa de-
claragdo, um volume é necessario, mas eu devo conter-me com algumas
poucas ilustracdes...

Nesta carta, Powell situa os dados etnograficos como um recurso ne-
cessario para criar aquilo que uma geragao futura de antropo6logos cha-
maria de aculturacdo entre os nativos americanos. A etnografia deveria
ajudar a derrubar as culturas indigenas, substituindo-as por algo novo,
talhado segundo os desejos e as necessidades da nacdo americana. Esta
carta é significativa por duas razdes. Em primeiro lugar, transformada
em documento oficial do Congresso,?! ela se tornou uma das principais
declaragoes ideologicas da fundacdo do servigo etnografico federal. Em
segundo lugar, ela revela as ideologias subjacentes no que diz respeito a
selvageria e a civilizagdo que norteariam a primeira geracao de antropo-
logos do governo em seus trabalhos relativos a incorporag¢do de Outros
subalternos a sociedades nacionais.

Powell comega sua carta com um discurso sobre a propriedade privada
entre os indios americanos:

Entre todos os indios norte-americanos em sua condi¢do primitiva, a pro-
priedade privada individual era praticamente desconhecida; apenas orna-
mentos e vestimentas eram reconhecidos como propriedade do individuo
e, assim mesmo, até certo limite. O direito a terra como propriedade,
o direito aos produtos da caca etc. eram herdados pela gens ou cla, um
grupo consanguineo de parentes, em alguns casos do lado masculino, em
outros, do feminino. A heranga nunca passava pelas criancas do faleci-
do, mas sempre pela gens. Nenhum crime era tdo grande, nenhum vicio
tdo repugnante como a tentativa do individuo de usar para si aquilo que

21 House Misc. Document #5, 45th Congress, 3rd Session, 1878: “Surveys of the Territories.
Letter from the Acting President of the National Academy of Sciences, Transmitting a Report
on the Surveys of the Territories. December 3, 1878.
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pertencia comunitariamente a sua gens; as no¢oes de heranca e de direito
pessoal a propriedade reconhecidas pela civilizacdo sdo intensamente in-
toleraveis para os indios. Eles entendem todo o nosso sistema de direitos
de propriedade como uma grande maldade e um pecado imperdoavel,
pelo qual os deuses punirdo o pecaminoso e profano homem branco.

Dessas opinides, similarmente intrinsecas em todas as instituicdes sociais
e religiosas do indio, surge a dificuldade que o governo sempre encon-
trou para obter o consentimento dos indios para a distribui¢do de terras
entre eles como propriedade particular. As tribos estiveram desejosas de
receber terras e distribui-las, eles mesmos, entre suas gens. Entre aqueles
indios que tiveram mais contato com o homem branco, como as tribos do
Territério Indigena e de Minnesota, muita propriedade foi acumulada,
e com esse aumento de riqueza a questdo da heranga e da propriedade
individual finalmente surgiu espontaneamente e, no presente momento,
essas tribos estdo intensamente agitadas em relagdo a esse assunto; os
partidos cultivando sentimentos radicais [em favor da propriedade par-
ticular] estdo crescendo rapidamente, e é possivel que logo, entre essas
tribos, os costumes da civilizacio, a esse respeito, sejam adotados. Entre
todas as outras tribos, os costumes antigos ainda permanecem tenazes.
A esse respeito e a muitos outros de carater semelhante relacionados as
suas crencas e aos seus costumes, nos precisamos lidar com o indio como
ele é, confiando que a lenta — porém irresistivel — influéncia da civilizagio
ao seu redor afetard uma mudanca, ou seremos forcados a reduzi-lo a
escravidio abjeta.

A tentativa de transformar o selvagem em um homem civilizado por uma
lei, uma politica, uma administragdo, através de uma longa conversa,
“num piscar de olhos”; ou em meses, ou em poucos anos, é uma impossi-
bilidade claramente apreciada por etnélogos cientificos, que entendem as
instituicdes e as condi¢oes sociais dos indios. Este grande fato geralmente
ndo tem sido considerado na administragdo dos assuntos indigenas |...]

Mais uma vez, nds usualmente procuramos lidar com as tribos através de
seus chefes, como se estes possuissem poder absoluto; mas uma tribo indi-
gena é uma democracia pura, a chefia ndo € hereditaria e o chefe é apenas
o representante, o porta-voz da tribo. Ele ndo pode realizar nenhuma
aciao que comprometa sua tribo sem haver sido previamente instruido por
ela para agir dessa maneira estabelecida. As gafes que cometemos e as in-
justicas que infligimos aos indios, devido a falta de reconhecimento deste
fato, foram cruéis e imperdodveis, exceto com base em nossa ignorancia.
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A carta deixa claro que Powell entendia a propriedade privada como a
forca impulsionadora subjacente e a condicdo necessaria para o processo
civilizatorio. Nisso, estava seguindo as teorias de seu mentor, o antropdlo-
go Lewis Henry Morgan, que discutiremos com mais profundidade adian-
te. Por enquanto, basta assinalar que a carta de Powell situava a etnografia
como um campo que oferecia trés insights em relagio aos indios que o
governo federal poderia aproveitar.

Em primeiro lugar, o major afirmava que a propriedade privada nao
existia nas tribos, mas a propriedade coletiva sim, e que o incremento
da riqueza coletiva iria provavelmente gerar a demanda pela propriedade
privada de forma “espontanea”. Em outras palavras, o aumento de rique-
za numa reserva indigena era visto por Powell como uma condicdo que
necessariamente intensificaria as demandas por propriedade privada e por
estruturas sociojuridicas, por meio das quais a propriedade privada po-
deria ser controlada e transmitida. Essas novas estruturas iriam, por sua
vez, suplantar os “costumes antigos” aos quais os indios tradicionais se
aferravam tenazmente.

Em segundo lugar, Powell advertia que o processo civilizatorio era de-
morado e fragil, que ndo aconteceria sozinho em resposta a simples mu-
dangas nas leis ou nas politicas de administragao indigena. Se a civiliza-
¢ao exercia uma “influéncia irresistivel”, ela também era lenta em efetivar
mudangas duradouras em atitudes nativas. A reforma da politica indigena
era, entao, uma condi¢cdo necessaria, mas insuficiente para a civilizagdao
dos indios: também era necessaria criar metodologias que visavam trans-
formar selvagens em cidadios.

Por fim, Powell desmistificava o papel do “chefe” em sua carta, situan-
do-o como porta-voz da tribo e ndo como seu lider autoritario. Brancos en-
volvidos com o campo politico de assuntos indigenas em geral presumiam
que o chefe era um governante absolutista que obrigaria os demais mem-
bros de sua tribo a seguirem a sua vontade. Parte significativa do processo
de estabelecimento de tratados nos Estados Unidos durante o periodo da
remocdo forgada foi empreendido por meio do expediente de declarar um
ou outro personagem dentro da tribo como “chefe” e, entdo, fazer valer o
tratado que ele assinara em nome da tribo (muitas vezes contra os desejos
da maioria). Foi precisamente isto que aconteceu durante as remogoes dos
cherokee, de 1835 a 1838, por exemplo (MALCOMSON, 2000:86-87).

Os comentarios de Powell trazem a mente, mais uma vez, a observacao
de Edward Brunner sobre como as ideologias relativas as culturas indige-
nas mudaram com o tempo segundo os ventos que sopram no campo poli-
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tico dos assuntos indigenas, e ndo seguindo mudancgas paradigmaticas nas
teorias antropologicas. Com o fechamento da fronteira e a restri¢ao das
tribos as reservas, o papel do chefe — como concebido pelos atores brancos
envolvidos na administragao indigena — tornou-se menos importante. Nao
se tinha mais necessidade de uma figura politica suprema para a assinatura
de tratados. Dado o desejo de reduzir os territorios indigenas remanescen-
tes, a existéncia de chefes poderia até ser inconveniente, ja que eles teriam
condi¢oes de prover um foco para dissidentes. Dos anos 1870 em diante,
pois, administradores brancos e congressistas deixaram de ver os chefes
como dirigentes politicos ou figuras em torno das quais recursos e poder
podiam ser mobilizados. Em lugar disso, os chefes indigenas passaram a
ser cada vez mais retratados como personagens pitorescos e irrelevantes,
cujo momento historico tinha passado, mas que se recusavam a retirar-se
do cenario politico das reservas (BIOLSI, 1998: capitulos 1 e 2).?

Powell ndo foi o primeiro homem branco a fazer observacdes sobre a
democracia indigena, nem a desmistificar o papel do chefe, mas sua in-
clusdo desses insights em uma proposta designada para incentivar o Con-
gresso a liberar fundos para a etnologia federal é uma indicagdo de que
ele estava sentindo, corretamente, a dire¢io em que os ventos politicos
sopravam naquele augusto 6rgao. Seu comentario sobre os chefes era um
sinal claro para o Congresso de que ele acreditava que a etnografia poderia
fornecer uma visao nao s6 de como as polities nativas eram estruturadas,
mas de como elas podiam ser subvertidas.

Em sua carta de 1878, Powell também afirmava, mais uma vez, o valor
estratégico da etnografia:

Dentro dos Estados Unidos existem perto de 60 grandes linhagens ra-
ciais [stocks| indigenas que s3o radicalmente distintas. A historia do pais
mostra que nenhuma coalizdo de tribos de diferentes linhagens jamais foi
bem-sucedida; umas poucas foram tentadas, mas resultaram em fracas-
sos. O conhecimento deste fato, e o conhecimento mais profundo da ex-
tensdo das diversas linhagens, tal como podem ser classificadas por suas
habilidades linguisticas, seria de grande valor para a administra¢do dos

22 Thomas Biolsi descreve como os chefes foram primeiro “entronados” e depois “desen-
tronados” pelas politicas do OIA no caso dos Sioux, prestando uma aten¢do particular em
como os apelos democraticos ao povo eram usados para passar por cima da autoridade tribal
na Grande Reserva Sioux nos anos 1870 e 1880. Biolsi conclui que, na década de 1890, “o
patrocinio administrativo do poder dos chefes tinha cedido lugar a uma politica para individ-
ualizar os membros das tribos indigenas e permitir que os chefes caissem no esquecimento”
(BIOLSI, 1992:36-43).
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assuntos indigenas. Na guerra recente com os nez percé, muito medo foi
inculcado, por temor de que os shoshones e os pai utes de Utah e Nevada
se associassem aos nez percés em sua revolta, e os oficiais do Exército,
tanto quanto aqueles do Servigo Indigena, ficaram extremamente ansio-
sos em relacdo a este problema; e os jornais estiveram cheios de boatos
de que tal coalizdo havia sido feita. O resultado final comprova o que foi
conflantemente previsto: que nenhuma alian¢a pdde ser formada, e os
shoshones e os pai utes foram recrutados para lutar contra os nez percés.

Aqui Powell se refere a suas previsdes de 1874, relembrando o Con-
gresso de que os etnografos haviam mostrado que as barreiras étnicas e
linguisticas iriam evitar uma alianca geral dos indios no Oeste. Se tivesse
sido permitido que a histeria popular quanto a essa alianca florescesse em
uma resposta federal de larga escala, o governo dos Estados Unidos teria
gasto muito dinheiro sem nenhum proposito util. Powell reivindicava, in-
diretamente, sua responsabilidade por essa economia aos cofres publicos,
a0 mesmo tempo em que apontava que conhecimento semelhante sobre
as divisdes politicas/culturais indigenas poderia ser efetivamente utilizado
para o recrutamento de aliados em futuras guerras indias.

Powell conclui sua carta com uma clara declaragio de qual seria o prin-
cipal propésito de um escritorio etnografico financiado pelo governo fede-
ral, e onde esta reparti¢do deveria estar situada na estrutura do Estado:

Creio que o que eu disse deixa aparente que uma investigacao metédica
da etnologia norte-americana seria de grande valor para o nosso Servigo
Indigena [...] Considerando essa finalidade, eu sugeriria que o Smithso-
nian Institution tem conseguido mais nessa direcio do que toda e qual-
quer outra agéncia.

Em 1879, o Congresso deu apoio financeiro a proposta de Powell e o
Bureau of Ethnology foi fundado dentro do Smithsonian, com Powell na
dire¢do e com o propésito oficial e declarado de auxiliar o Office of Indian
Affairs em sua administracdo dos povos indigenas dos Estados Unidos.
Nesse sentido, uma das primeiras tarefas de Powell seria ajudar o general
Walker, do Departamento do Censo dos Estados Unidos, a fazer um censo
completo dos indios (Smithsonian Institution, 1880:62). Ele também pro-
duziu uma monografia descrevendo as estruturas de parentesco e a politica
do bando indigena Wyandotte (Smithsonian Institution, 1881:506). Pouco
depois disso, Powell foi envolvido, através do senador John Morgan do
Alabama, nos debates no Congresso sobre o loteamento. Sua inser¢ao nes-
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se debate ocorreu precisamente no contexto da discussio relativa as pres-
sOes gerais sobre as terras indigenas que o senador Dawes iria comentar,
um ano depois, em sua carta ao secretario do Interior Teller.

As intervencdes de Powell no debate sobre o loteamento: 1881

Diante do Senado, em 25 de janeiro de 1881, o senador John Morgan
dirigiu-se a seus colegas a proposito do projeto de loteamento das terras
indigenas que fora apresentado ao Congresso:

Esse projeto é de tal importincia, ha tanto nele, é tao compreensivo, di-
reciona-se de tal forma ao futuro, fixando tantos direitos irrevogaveis e
lidando com tantas questdes delicadas e importantes, que eu confesso
que quando o investigava minha mente foi tomada de apreensao e medo,
temendo eu pela possibilidade de que possamos cometer sérios erros ao
lidar com essa grande questdo. Com o propdsito de encontrar os homens
que sdo mais bem informados do que qualquer outro conjunto de homens
nos Estados Unidos sobre a condi¢do atual dos indios, eu mandei uma
carta ao major Powell do Geological Survey, que teve o indio sob seu
escrutinio por provavelmente 30 anos, e que nos tltimos 10 ou 15 anos
devotou uma aten¢ao quase exclusiva a ele. Perguntei livremente sua opi-
nido sobre a medida que estd agora diante do Congresso [...] Sendo que as
opinides do secretdrio do Interior e do comisséario de Assuntos Indigenas
ja foram citadas aqui, [...] eu pe¢o que o secretario [do Senado] leia a carta
que o major Powell escreveu em resposta as minhas perguntas [...]

Dessa maneira, Morgan situava Powell como uma autoridade equiva-
lente ou superior ao secretario do Interior e ao comissario do OIA em
termos do debate sobre o loteamento, em virtude da compreensao suposta-
mente maior que o Major teria dos indios. Essa era uma medida do quanto
a opinidao do dirigente da mais nova reparti¢io do governo federal era
respeitada no Senado. Em sua carta para Morgan, Powell ofereceu uma
descri¢do bastante detalhada da populacdo indigena dos Estados Unidos.
Ele afirmava que a diversidade de tribos e governos tribais era a maior
dificuldade enfrentada pela administracdo indigena. Cada linhagem, ou
familia de linguas, continha um conjunto distinto de tradi¢oes, leis, costu-
mes e governo — e existiam nos Estados Unidos pelo menos 500 governos
indigenas totalmente distintos. Powell prosseguia, entdo, afirmando que,
apesar dessa diversidade, certas caracteristicas gerais comuns a todas as
estruturas politicas nativas podiam ser descritas e que estas eram partilha-
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das com os povos selvagens em geral e, em particular, com os “governos
tribais primitivos da India e dos povos latinos e teutdnicos da Europa”.

As caracteristicas comuns da selvageria, de acordo com Powell, eram
as seguintes:

1. Sociedades organizadas em torno do parentesco e ndo do territorio
ou da propriedade, com governos que protegem os individuos e nio a
propriedade.

2. Organizag¢oes familiares distintas e mais complexas do que as dos po-
vos civilizados.

3. Ocupacio da terra por tribo e cla, em oposi¢do a ocupacio privativa
individualizada. Os direitos fundiarios individuais e pessoais eram cui-
dadosamente delineados, mas esses direitos estavam sob jurisdicao dos
clas. Segundo Powell, o maior crime neste tipo de sociedade seria um
individuo reivindicar terra independente da permissao coletiva.

Powell reconhecia que a posse da terra nessa estrutura era um topico
extremamente complexo, cujas regras ndo podiam “ser expostas dentro
dos limites de uma carta como essa”. O que € interessante notar aqui € que,
mais uma vez, Powell reconhecia que os indios “possuiam” terra: o proble-
ma ndo era a auséncia de um conceito de propriedade conectado a terra,
mas o fato de que tal propriedade era detida coletivamente pelo cla, e nao
privativamente pelo individuo. Ele deixava claro que essa estrutura de pos-
se da terra estava intimamente articulada com as estruturas da familia, do
cla e da gens baseadas no parentesco. Ele entdo aconselhava o Senado:

Para introduzir um novo sistema de posse da terra entre os indios, é ne-
cessario introduzir um novo sistema familiar. Ha trés pré-requisitos para
finalmente civilizar os indios norte-americanos. O primeiro é: eles pre-
cisam adotar a familia civilizada. O segundo é que precisam reconhecer
direitos de propriedade individual, incluindo a propriedade da terra, tal
como sdo reconhecidos sob as institui¢des da civilizagao. Em terceiro lu-
gar, precisam abandonar as industrias da selvageria e engajar-se com as
industrias da civilizacio.

As mudancas na sociedade selvagem nao podem ser feitas abruptamente.
A selvageria nio pode ser transformada em civilizagdo pela mégica das
resolugdes legais. As trés classes de mudancas mencionadas acima devem
ser realizadas simultaneamente. Organiza¢ao familiar civilizada, direitos
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de propriedade civilizada e industrias civilizadas sé podem ser adquiridas
lenta e simultaneamente.

Para atingir esses propositos, as medidas englobadas no projeto acima
mencionado [i.e., loteamento das terras], em seu escopo geral, sdo eminen-
temente sdbias, mas em sua presente forma serdo largamente inoperantes.
O primeiro passo a ser tomado é um registro sistematico e continuo dos
membros das varias tribos e organizado por familia, como a familia é
reconhecida na sociedade civilizada, de forma que linhas de heranca legal
possam ser estabelecidas.

Posteriormente, deveria haver um sistema de registro de titulos de pro-
priedade conectado ao sistema de registro [de familias]. Esses registros e
arquivos deveriam ser cuidadosamente supervisionados por homens com-
petentes apontados pelo governo; sozinhos, os indios ndo podem realizar
a tarefa (Registro do Congresso, 1881:904-913).

Powell assim delineava para o Congresso um plano arquitetonico de
como civilizar os indios. As familias indigenas precisavam ser registradas
segundo as normas anglo-saxds, de modo que a heranga legal pudesse ser
estabelecida por vias da familia nuclear. Posteriormente, a terra precisaria
ser alocada, segundo essa nova divisdo, por funcionarios federais brancos
que garantiriam que o loteamento seguisse as estruturas de parentesco
estabelecidas pelo governo federal, e ndo as da tribo.

Um dos pontos em debate no Congresso era se o loteamento da terra
poderia ocorrer apenas com o voto favoravel de 2/3 dos membros de um
determinado grupo indigena. Powell posicionou-se contra este dispositivo,
qualificando-o como um tiro no pé. Aos olhos do major, seria muito me-
lhor que os indios, individualmente, pedissem ao agente do OIA da reserva
terras privativas, uma pequena casa e implementos agricolas. A légica de
Powell era de que tal procedimento seria melhor, pois evitava lidar com os
governos tribais, simplesmente ignorando-os e colocando o processo de
loteamento nas maos dos individuos. Ele advertiu:

E duvidoso se existe meia diizia de tribos nos Estados Unidos nas quais
uma votagao de dois ter¢os possa ser assegurada em favor da posse civi-
lizada da terra, mas é provavel que em todas as tribos existam individuos
que queiram tirar vantagem dela, e é provavel que seu exemplo, ajudado
pelo governo, induziria outros indios a tentarem o mesmo experimento.

Cidadéos e selvagens 17



Em outras palavras, Powell sugeria que a decisdo de transformar ter-
ras coletivas em lotes privativos fosse tirada por completo das maos dos
grupos indigenas envolvidos. As estruturas politicas tribais deveriam ser
ignoradas e os individuos indigenas poderiam receber terra e implementos
agricolas na medida em que (e quando) pedissem por eles. Tal procedimen-
to, afirmava Powell, minaria a autoridade das sociedades indigenas e dos
governos tribais. O major terminava sua carta afirmando que a cidadania
americana era incompativel com a sociedade baseada em parentesco e que
deveria ser concedida apenas aos indios que adotassem as institui¢oes ci-
vilizadas, “especialmente aquelas relacionadas a familia, a propriedade e a
industria” (idem, ibidem).

Em sua exposi¢do diante do Senado, o senador Morgan também cita-
va outra carta de Powell, esta escrita um dia antes do debate, em 24 de
janeiro de 1881. Esta segunda carta € instrutiva em fun¢do da énfase di-
ferente que o major deu ao cronograma para a civilizacio indigena: “Nao
se poderia elaborar uma medida mais eficiente para a civilizagao final dos
indios nesse pais do que uma pela qual pudessem obter terras privativas
rapidamente e com sucesso; e as sugestdes que fago sdo apresentadas com
esse espirito”.

Nesta segunda carta, o tratamento gradual visando a civilizagao dos
indios, que Powell esposava em sua primeira carta ao senador Morgan, e
a natureza interconectada das mudancas nas sociedades indigenas que o
major pensava necessarias eram ambas colocadas como dependentes da
“rapida obteng¢ado de terras privativas”. Assim, a rapida aquisicao de terras
privadas pelos indios era claramente situada como o motor que impulsio-
naria todos os demais aspectos do processo civilizatorio.

A segunda carta de Powell também abordava a questdo de o quanto se
deveria ou ndo permitir que as tribos decidissem seus proprios destinos.
O major descrevia os indios dos Estados Unidos como “divididos em dois
partidos — o conservador, composto de pessoas que desejam permanecer
em sua condi¢do primitiva, e o progressista, ou aqueles que desejam ado-
tar a civilizacdo”. Dado isso, “seria especialmente desastroso se a lei [de
loteamento] exigisse que esse passo fundamental de progresso rumo a civi-
lizacdo nao pudesse ser dado por indio algum até que dois ter¢os dos votos
de sua tribo o sancionassem”.

E muito provavel que em cada tribo haja pessoas que se beneficiem de um
privilégio dessa natureza [o loteamento], e sua prosperidade pode induzir
outros a darem o mesmo passo; e assim, gradualmente, a sociedade tribal
seria transformada em sociedade civilizada; mas se nenhum passo pudes-
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se ser dado até que um voto de dois tercos de toda a tribo sancionasse
isso, o fim desejado seria adiado indefinidamente (id.:1751-1753).

Powell também objetava em relacdo a uma condi¢iao do projeto de lo-
teamento que permitia ao Congresso tratar com os indios para a compra
de terras ndo utilizadas nas reservas, especialmente em conjun¢do com a
provisdo dos 2/3 do voto da tribo, citado acima. Sua objecdo a medida
ndo tinha nada a ver com o temor de que os indios pudessem perder suas
terras em tais transagoes. Pelo contrario, Powell sentia que a lei proposta
daria aos grupos indigenas poder excessivo para monopolizar terras que
ele acreditava pertencerem aos Estados Unidos: “O efeito seria subtrair
todas essas grandes dreas de terra, abarcando uma area total de mais de 72
milhdes de acres, da colonizacio e da melhoria por uma longa e indefinida
sequéncia de anos”.

Os indios logo descobririam que eles poderiam manter essas grandes ex-
tensOes de terra em comum indefinidamente, a menos que um acordo de
sua venda fosse ratificado por um voto de dois ter¢os. Eu ndo acredito que
isso pudesse jamais ser assegurado. Eu temo que eles mantenham essas
grandes extensdes perpetuamente, para pastagens e propositos de caga.
Posso estar enganado a respeito do efeito das duas prescricdes tomadas
conjuntamente, e posso simplesmente implorar sua atengdo quanto a este
ponto (idem, ibidems).

As cartas de Powell mostram que ele estava bem consciente de que um
namero significativo de indios nunca iria votar para alienar as terras do
controle tribal e que, se deixados por sua conta, eles utilizariam essa terra
para seus proprios fins, os quais talvez ndo tivessem nada a ver com os da
“civilizacdo”, como concebida por Powell. Isto seria “desastroso”, segun-
do o major. Em uma tabela anexada a sua carta, Powell cuidadosamente
anotara o numero de indios em cada reserva ao lado dos acres de terra que
eles controlavam. Disso podemos deduzir que o “desastre” que preocupava
0 major era o uso da terra para propdsitos econdmicos tradicionais, em
lugar de sua incorporacio ao papel “apropriado” no interior de um siste-
ma economico de mercado. Powell temia que o respeito do Congresso pelo
processo tradicional e tribal de tomar decisoes significasse uma situacio
em que sobrasse “terra demais para pouco indio”. Sua solucdo para esse
problema era avisar ao Congresso que deveria usar todos os meios em seu
poder para destruir as tribos indigenas enquanto unidades socioecondmi-
cas e politicas, reforcando — por meio do loteamento — a individualizacao
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da base fundiaria da tribo e o “alistamento compulsorio” das pessoas, por
meio desse mecanismo, para a economia de mercado.

Foto 4. Senadores Henry Laurens Dawes e John Morgan.
(Retirados de www.bioguide.congress.gov e www.senate.gov/artandhistory).

O senador Morgan compreendeu claramente a mensagem de Powell. Fi-
nalizando sua leitura das cartas do major, Morgan observou que o decreto
do loteamento diante do Senado, tal como redigido, iria permitir a 1/3 dos
membros de qualquer tribo bloquear as vendas de terras feitas por ela. Ele
concluiu, baseado no relatério de Powell, que permitir aos indios votar se
iriam ou nao aceitar o loteamento — especialmente se tal votagao fosse ba-
seada em uma maioria de 2/3 — iria “manter os indios em sua organiza¢ao
tribal [...] em perpetuidade absoluta”, congelando quaisquer planos dos
brancos para sua “melhoria” ou pela abertura de suas terras. Ele concluiu
suas objecoes lembrando ao Senado que isto confirmaria a posse dos in-
dios de uma quantidade de terra equivalente a seis estados. Obviamente,
ndo se poderia permitir que os indios decidissem por si mesmos, como
uma unidade sociopolitica coletiva, se eles desejavam ou ndo o loteamento.
Tal decisdo precisava ser posta nas maos de individuos — ou, melhor ainda,
inteiramente removida das maos dos nativos (idem, ibidem).

Morgan entdo requereu que a monografia de Powell sobre o governo
dos Wyandot fosse lida no proprio Congresso e colocada nos seus arquivos
como documento oficial, afirmando que se tratava de um documento im-
portante, porque “talvez mais de dois tergos das tribos de indios da Amé-
rica do Norte fossem organizados em seus governos tribais na mesma base
que o governo dos Wyandot”. Fica bastante claro nessas observagdes que
Morgan pretendia que a monografia de Powell fosse entendida pelo Senado
como uma planta de como funcionava um “tipico” governo indigena. Em
Wyandot Government, Powell mostrou que o grupo (e, por extensao, os
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indios em geral) compreendia sistemas de posse da terra e que seu sistema
atual era bastante complexo. O problema, como delineado na monografia,
ndo era um sistema nativo de posse da terra nio existir, mas o fato de que
este sistema era coletivo, sendo determinado pela autoridade tribal e pelas
familias e gens, e ndo privativo ou individualizado. Isto, segundo Powell,
era a principal for¢a separando os indios da civilizagdo, pois a propriedade
individualizada da terra era “aquela forma de propriedade que é caracte-
ristica da civilizacao” (id:1803-1811).

O senador Morgan compreendeu bastante bem a mensagem subjacente
em Wyandot Government. Ele descreveu o relatério como “muito instru-
tivo” e sublinhou o fato de que veio da caneta “de uma autoridade tdo
elevada” em seu conhecimento da vida indigena. Morgan, entdo, tirou as
conclusoes 6bvias do material que Powell lhe deu e declarou ao Senado que
a dissolucdo da rela¢dao familiar indigena iria necessariamente resultar na
dissolucdo de todas as relacdes tribais, e que isso, por sua vez, eliminaria
a propriedade comunal indigena da terra: “enquanto a instituicdo tribal
continuar, ird agarrar-se aquilo em que se baseia, e isto é a comuna em
tudo que se relaciona as terras”.

S6 sei que temos que chegar ao assunto; temos que atingir sua raiz; e com
vistas a efetivamente realizar isso, ndo devemos esperar ter o consenti-
mento dos indigenas. Eles ndo nos ajudario a atingir suas instituices.
Devemos comecar a governd-los. Uma maneira apropriada para comegar
a governd-los é ter leis escritas que pesassem diretamente sobre eles. As
leis devem ser sabias e justas, mas ndo hesitam em colocar sua mao no
arado e, uma vez feito isto, nunca olham para trds quando marcham em
dire¢ido a civilizacio dos indios (ibid:1811).

Os efeitos das intervencoes de Powell

A intervencdo de Powell nos debates no Congresso relativos aos assun-
tos indigenas demonstrou dois fatos importantes. Em primeiro lugar, ele
apoiava plenamente a civilizag¢do e a assimilagdo compulsoria dos indios.
Em outras palavras, ele ndo acreditava que os indios devessem ser fisica-
mente exterminados, mas sim absorvidos ao corpo politico e social ameri-
cano. Este, por si s6, é um fato significativo no contexto de um debate que
ocorreu apenas cinco anos apos o general Custer ter perdido seu comando
e seu escalpo louro para os sioux.
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Em segundo lugar, as intervencdes expdem a divida que Powell mante-
ve com as teorias evolucionistas de Lewis Henry Morgan, bem como certos
desvios significativos em relacio a elas. E preciso lembrar que o Ancient
Society de Morgan foi publicado em 1877, trés anos depois da primeira
intervencdo de Powell diante do Congresso, e quatro anos antes de suas
cartas ao senador Morgan, em 1881. Seu relatério de 1878, conclamando
a fundagdo do Bureau of Ethnology, era quase uma reafirmagao direta das
teorias de Morgan sobre a evolugao social da humanidade. Como aponta
Curtis Hinsley, a maior divida de Powell para com Morgan foi sua crenga
de que as diversas tribos da América do Norte poderiam ser qualificadas
quanto ao seu progresso ao longo de uma série de estagios discretos e
claramente demarcados de civilizagio humana. A maioria delas, de fato,
podia ser situada no “estagio selvagem”, que o proprio Morgan chamara
uma vez de “o [ponto] zero da sociedade humana”, qualificando sua afir-
macdo com a declaracdo de que “enquanto o pele-vermelha permanecer
preso ao seu encantamento, nao haverd esperanca para sua elevagio”. Po-
well também acreditava claramente na visao de Morgan de que as relagoes
de propriedade eram tanto o motor primario do desenvolvimento humano
quanto a régua com a qual a civiliza¢do podia ser medida (HINSELY,
1981:147-148; MORGAN, 1851:141-143).

Podemos ver o impacto da obra de Morgan sobre a compreensio de
Powell da questdo indigena comparando seus comentarios de 1874 com
aqueles de 1878. Em 1874, o Major restringia-se basicamente a apresentar
dados puramente etnograficos ao Congresso. A situagao dos ute obedecia
a certos padroes historicos, mas era em grande medida apreendida como
sui generis. Era a percep¢ao especial de Powell dessa tribo particular e de
suas relacdes concretas com seus vizinhos que fazia dele uma fonte valiosa
de informagao para o Congresso. Em 1878, por contraste, Powell apresen-
tou aquele 6rgdo toda uma teoria de evolugido social, na qual determina-
dos grupos indigenas (como os Wyandot) eram situados como exemplos
concretos de leis gerais, subjacentes ao comportamento da humanidade.
Foi essa virada em direc¢do as teorias antropoldgicas do momento que fez
de Powell uma “autoridade tio elevada” nos debates congressionais sobre
o loteamento, e transformou-o em um homem cujo valor o Congresso iria
enfatizar por meio do estabelecimento do Bureau of Ethnology.

Na visao de Powell, as habilidades classificatorias e analiticas da etno-
logia deviam ser usadas para fornecer uma base sélida para uma compre-
ensdo geral da humanidade como um todo e, assim, para a engenharia de
um futuro humano comum, cuja matriz organizadora seria a Republica
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americana. Hinsley aponta que esse projeto incluia a recuperagdo da histo-
ria e da cultura dos indios, que proveria a base para o que seria mais tarde
conhecido como “etnografia de salvamento” [salvage ethnography]:

O relatério de Powell de 1878 apresentou a logica do BAE em seus anos
iniciais. Em primeiro lugar, Morgan tinha demonstrado que o indio ame-
ricano nao deveria ser compreendido como uma categoria racial, mas
como um estagio selvagem da cultura humana. Compreender o indio re-
quereria, portanto, uma compreensdo total da selvageria, que s6 poderia
ser atingida através do estudo centralizado e sistematico das populacoes
aborigenes. Ao mesmo tempo, entretanto, Powell almejava uma segunda
meta distinta: tragar as migracdes histdricas e os contatos entre as tribos
e as linhagens. Assim, desde o principio, Powell mesclou as orientacdes
histéricas e classificatorias que haviam coexistido hd décadas na antropo-
logia americana. Dessa maneira, ele construiu uma dicotomia de propdsi-
tos no interior do Bureau que tanto enriqueceria quanto empestaria suas
operacoes pelo restante do século (HINSLEY, 1981:150).

Hinsley, no entanto, desconsidera dois pontos. E verdade que a leitura
de Powell da obra de Morgan transformou indios racializados no selva-
gem primitivo, um homem como qualquer outro, apesar de ocupante de
uma posicao distintamente inferior na escala da evolu¢do social humana.
Embora isso possa ter de fato representado um salto quantico adiante para
o pensamento antropolégico, a mudanca nio redefiniu radicalmente as
posi¢des morais ou politicas dos indios americanos diante de seus vizi-
nhos brancos. Os indios continuaram a ser pensados como atrasados e
subordinados. Como aponta Pearce, ainda que essa transformagio tenha
tido lugar no interior de um arcabouco cientifico objetivista, que buscava
descrever os fatos independente das considera¢bes morais ou politicas, a
nog¢ao do selvagem primitivo continuava a situar os indios em um nivel di-
ferente na escala do progresso humano, atrds e abaixo dos brancos — uma
situag¢do que tinha que refor¢ar determinadas posi¢oes morais e politicas
(PEARCE, 1953:130-134).

Além disso, concentrando-se na fusiao das orientagdes historica e clas-
sificatéria que ja existiam na antropologia e que Powell combinou no in-
terior do BE, Hinsley deixa de lado outra “dicotomia de propdsitos” que
foi construida nesse periodo, e que iria afligir a antropologia americana
para bem além do fim do século XIX. Refiro-me, é claro, ao entendimento
contido nos relatorios de Powell de que a “antropologia pura” ou “teérica”
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iria naturalmente levar a “aplicacdes” na administragao de povos subordi-
nados insuficientemente civilizados.

A sintese morganiana de Powell ndo interessava ao Congresso devido
a sua renovag¢do do projeto antropologico, mas sim porque prometia for-
necer uma solugao cientifica e racional ao problema indigena. Este foi o
ponto decisivo que permitiu o financiamento federal para uma instituicao
antropologica nacional. Apresentando as multiplas realidades e historias
dos grupos nativos como exemplos particulares de uma lei geral subjacente
e situando-os em uma escala de evolucio humana que tomava a socieda-
de branca, americana e protestante como seu dpice, Powell refor¢ava a
nocao de que todos os grupos nativos eram simples variacoes do mesmo
problema indigena: a auséncia de civilizagdo devido a falta de um conceito
de propriedade privada, especialmente referente a terra. Em suma, esse
problema, como configurado pelo Major, era que as estruturas sociais e
econdmicas brancas tornavam impossivel a sobrevivéncia tradicional in-
digena. Para sobreviver, os indios precisavam aprender um novo modo de
vida que, por sua vez, circulava em torno da adaptacdo de certas estru-
turas interligadas de parentesco e de posse fundidria. A sintese feita por
Powell das teorias morganianas trazia a esperan¢a de que esse problema
pudesse ser resolvido de maneira econémica e rapida por meio da interven-
¢do direta do Estado — o que uma geracdo posterior viria a entender como
“engenharia social”.

O contato pessoal do major com indios americanos durante suas ex-
ploracoes no Oeste fez com que ele acreditasse que eles precisavam ser
transformados para poderem sobreviver. Suas leituras de Morgan fizeram-
no dar-se conta de que as estruturas sociais, politicas, de parentesco e
economicas de certa sociedade estdo intimamente entrelacadas e que para
mudar uma é preciso mudar as outras. A aplicagdo das teorias de Morgan
que Powell criou para o problema indigena oferecia a esperanca de que os
indios tornar-se-iam civilizados (leia-se americanos indistintos) em pouco
tempo por meio da ado¢do da posse individualizada da terra. Os indios
eram indiscutivelmente parte integrada da humanidade e, se uma parte da
raca humana podia elevar-se a civiliza¢ao (como o homem europeu o fize-
ra), entdo os indios podiam fazer o mesmo. A questao, pois, era de como
fazer os indios internalizarem os hdbitos e os padroes de pensamento da
proxima escala social-evolucionaria, a de civilizagido. Isto, na opinido de
Powell como etndlogo e sertanista, poderia ser feito de forma melhor por
meio da institucionalizacdo for¢cada das nocoes anglo-saxonicas de familia
e propriedade privada entre os grupos nativos.
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Powell ndo chegou a esta conclusdo abstrata e academicamente. A cri-
se publica dos assuntos indigenas nas décadas de 1870-1880 forneceu-lhe
uma oportunidade para trazer suas teorias a atengao do Congresso, situ-
adas como a base pratica para uma nova politica indigena. Nisso, Powell
estava trabalhando por sua prépria promogao profissional e para a pro-
mogao da etnologia em geral, como um campo cientifico respeitavel. Em
troca do financiamento publico e de um assento nos conselhos federais,
Powell essencialmente apresentou a etnologia como um instrumento para
uso do Congresso na resolucido da questdo indigena. Fazendo isso, porém,
ele criou uma distor¢do significativa nas teorias de Morgan.

Embora Ancient Society dividisse a humanidade em varios grupos,
cada um definido por seu grau relativo de “evolucdo social”, o livro tinha
muito pouco a dizer sobre como qualquer grupo humano poderia mover-
se de um estagio para outro, ou sobre quanto tempo isso levaria. Morgan
era particularmente vago sobre este ponto e, quando pressionado a dar um
cronograma, ele geralmente indicava que tal transformag¢do tomaria “um
bom tempo” (HOXIE, 1981:20; MORGAN, 1877; PRUCHA, 1976:153).

O relatorio de 1878 de Powell é igualmente vago em sua reafirmagao
das crencas morganianas. A esséncia do relatério era que a etnologia se-
ria capaz de prover uma compreensdo basica do problema indigena e de
como ele poderia ser eventualmente resolvido, mas nio oferecia sugestoes
especificas sobre o que fazer para apressar essa solucio. De fato, em 1878,
o major advertia especificamente o Congresso de que os indios ndo pode-
riam ser transformados “em um piscar de olhos”.

Todavia, trés anos depois, Powell modificou sua andlise dos pensamen-
tos de Morgan. Embora ele ainda lembrasse o Senado de que “a selvageria
ndo pode ser subitamente transformada pela magia da lei em civilizagao”,
o major agora acreditava que os indios poderiam, com efeito, ser trans-
formados em civilizados, em um intervalo de tempo razoavelmente curto,
por meio da injecdo for¢ada de no¢oes anglo-saxdnicas de propriedade
privada, estrutura familiar e posse fundidria. Além disso, Powell deu ao
Congresso um conjunto preciso de procedimentos que poderiam ser usa-
dos para efetivar tal transformagao.

Antes de mais nada, de acordo com Powell, as sociedades indigenas
precisavam ser completamente desmanteladas. Wyandot Government
fornecia uma descricdo relativamente acurada de como as estruturas po-
liticas, sociais e economicas dos Wyandot encontravam-se entrelagadas.
Em seguida, Powell deu ao Congresso uma “receita” para a demoli¢ao
das sociedades indigenas baseada no modelo dos Wyandot: bastava atacar
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as estruturas da familia extensa por meio da ampliacdo da propriedade
privativa. Os censos deviam registrar as familias indigenas conforme os
conceitos brancos de parentesco e heranca. A terra seria entdo medida,
loteada e distribuida, segundo este registro, por agrimensores competentes
do governo e nao — crucialmente — por indios.

Finalmente, Powell enfatizava que as estruturas sociais e politicas dos
indios precisavam ser completamente transtornadas nesse processo. A ter-
ra deveria ser dada a qualquer um que a requisitasse, sem recurso a vota-
¢do tribal. Essa provisdao nao era devido a senilidade das estruturas sociais
e politicas indigenas, mas antes a sua forca e vigor relativos. Powell estava
bem consciente de que os chamados elementos progressistas da maior par-
te das tribos — isto é, os individuos que ja estavam integrados as estruturas
socioeconomicas e culturais da sociedade de mercado e que buscavam a
expansao destas na tribo — eram em geral minoria. A terra, portanto, tinha
que ser parcelada para os individuos que a requisitassem, sem a permissao
da tribo como um todo. Isto iria “atacar pela raiz” a instituicdo da “ter-
ra comunitdria” que estava na “base da instituicao tribal”, provocando
uma corrida pela terra entre os proprios indios, com cada chefe de familia
buscando salvar o que pudesse para si e os seus. Terras indigenas restan-
tes apOs o loteamento estariam entdo abertas a “melhoria” pelos colonos
brancos.

A mensagem de Powell foi bem compreendida pelo Congresso, e a fun-
dacdo do Bureau of Ethnology da Smithsonian parece confirmar a obser-
vacdo de Talal Asad de que a cooperagdo antropoldgica com autoridades
do Estado em assuntos praticos relativos a administragdo dos nativos resul-
tou em beneficios significativos para a antropologia (ASAD, 1973:17). Mas
quao significativas foram as recomendacoes de Powell em termos do estabe-
lecimento da nova politica indigena representada pelo Dawes Act de 1887?

E impossivel, é claro, chegar a uma resposta conclusiva para esta ques-
tio sem uma pesquisa mais extensa. E preciso lembrar que as opinides
de Powell estavam longe de ser exclusividade sua, sendo encontradas nos
discursos de varios outros agentes entdo ativos nos debates do loteamento
e, especialmente, entre os varios missiondrios protestantes e reformado-
res amigos do indio presentes em foruns publicos, como as Conferéncias
Mohonk sobre Assuntos Indigenas®’ e a recém-formada Indian Rights As-

23 Lake Mohonk Conference of Friends of the Indian era um encontro anual que reunia os
principais ativistas engajados na luta pela reforma da administracdo indigena entre 1883
e 1916. A Conferéncia servia como um férum no qual reformadores liberais discutiam os
métodos para melhorar a condi¢ao indigena, incluindo o desenvolvimento das artes e indus-
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sociation (PRUCHA, 1976:136-140). Como aponta William T. Hagan, a
maior parte dos brancos mais inteligentes e informados da época acredita-
va que a propriedade privada seria a “porta para a civilizagao” indigena,
durante e depois do periodo dos debates sobre o loteamento (HAGAN,
1956).

As ideias dos antropologos, entretanto, ndo eram uma forg¢a que ope-
rasse separadamente desses padrdes de crenca; eles estavam intimamente
envolvidos na formagdo dessas ideias por meio de um processo dialético
de produgio discursiva. Em um mundo cada vez mais movido pelas neces-
sidades da racionalidade, a antropologia social evolucionista oferecia uma
reelaboragao, adequadamente cientifica e secular, dos conceitos protestan-
tes e anglo-americanos de Destino Manifesto. Como nos lembra Curtis
Hinsley, “No ultimo ter¢o do século XIX, as diretrizes basicas do cresci-
mento americano ja ndo estavam mais abertas ao debate e elas implicavam
a destruicdo das culturas aborigenes”.

A [teoria da] evolugdo social era uma forma de lidar comedidamente com
destinos humanos discretos e desiguais. Modelos evolucionistas de pensa-
mento cobriam o economicamente inevitavel com uma camada de verniz
moral 2 medida que os americanos se voltavam para a ciéncia para garan-
tir a plausibilidade e a aceitabilidade de tendéncias [de pensamento] atu-
ais. Com efeito, a identidade como cientista na América vitoriana oferecia
nao apenas um status desejavel, mas a ilusio do poder individual para
modelar os assuntos humanos. As fascinacdes com a ciéncia e com o cien-
tista podem ser vistas, de fato, como partes importantes no esfor¢o para
descobrir as causas e as motivacoes, além das econdmicas, para justificar
a prosperidade vulgar e a miséria escondida da sociedade americana: se
o Yankee transcendente ainda estava vivo nessa Idade de Ouro [Gilded
Age] dos Estados Unidos, entdo era tarefa dos cientistas sociais desco-
brir as provas concretas de sua evidéncia. Essa necessidade era tdo antiga
quanto as coldnias puritanas [da Nova Inglaterra]; apenas sua linguagem
era nova (HINSLEY, 1981:146-147).

Nesse sentido, uma das tarefas essenciais do Bureau of Ethnology era
fornecer uma continuagao cientifica para as ideologias americanas tradi-
cionais do Destino Manifesto e progresso inevitavel, sobredeterminado

trias, a melhoria da educacdo, o controle da venda de dlcool e a reforma do OIA. Um dos
programas mais importantes apoiados pela Conferéncia era o plano do senador Dawes para
o loteamento em regime privativo (http://www.lexisnexis.com/academic/2upa/Anas/LakeMo-
honkConf.asp).
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por for¢as supra-humanas. Tal tarefa era bastante facilitada pelo fato de
que muitos dos etnélogos empregados pelo Bureau nao eram apenas cien-
tistas, mas cientistas, protestantes, republicanos, patriotas e anglo-saxdes.
Estas identidades eram inextricavelmente entrelacadas com suas vidas co-
tidianas e com seu trabalho profissional.

Embora missiondrios e reformadores republicanos gostassem de citar
mandatos divinos, esses sentimentos ja ndo eram suficientes para ganhar
os debates no campo politico dos assuntos indigenas, como demonstraram
os escandalos que irromperam sobre o controle missiondrio de reservas
durante o periodo da Politica de Paz de Grant (PRUCHA, 1983:162-163).
Nesse cenario, onde os sentimentos religiosos e patridticos do Destino Ma-
nifesto misturavam-se promiscuamente com a ciéncia, mesmo os clérigos
e os devotos estavam prontos para citar as provas cientificas providas pela
antropologia. Em tal situacio, ndo era de modo algum incomum encontrar
clérigos citando Sir Henry Maine e Louis Henry Morgan sobre o papel da
propriedade privada no desenvolvimento da civilizacio, ou etnélogos evo-
cando as jeremiads (HAGAN, 1956:128). Pode-se testemunhar claramente
esta mistura do sagrado e do secular nas nocdes vitorianas de civiliza¢ao
nas palavras do reformador indigena Lyman Abbot, proferidas na Confe-
réncia de Lago Mohonk em 1885:

Trezentas mil pessoas ndo tém o direito de manter um continente inteiro e
repelir uma raga apta a povoa-lo e a prover lares felizes para a civilizacio.
Noés devemos sagrados deveres e obrigacdes aos indios, mas uma destas
obrigacoes ndo é o direito de permitir-lhes manter para sempre a terra
que eles ndo estavam ocupando e que eles ndo usavam para seu proprio
bem, nem para o bem dos outros [...] A cristandade ndo é meramente um
conjunto de igrejas e escolas. O correio é uma institui¢do cristianizadora,
a estrada de ferro, com toda a sua corrupg¢ao, é um poder cristianizador,
e fard mais por ensinar as pessoas serem pontuais do que o professor ou
um padre podem fazer (PRUCHA, 1976:160).

Seria impossivel mapear, por completo, a influéncia da antropologia
nesses debates sem recorrer a uma pesquisa mais especifica que tentasse
reconstruir as redes politicas e sociais do periodo em questdo. Todavia,
dado as discussdes apresentadas acima entre Powell e os varios membros
do Congresso, é possivel concluir que a influéncia da antropologia no de-
bate sobre o loteamento foi bastante significativa e, muito provavelmente,
crucial.
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Nesse contexto, é preciso reconhecer que o modelo de loteamento se-
guido pelo Dawes Act ndo era necessario nem inevitavel: outras possibi-
lidades estavam disponiveis e foram discutidas, particularmente no inicio
dos debates. Os debates giravam em torno de diversos pontos cruciais da
proposta. Seria a terra loteada privativamente ou dada ao grupo como um
todo? Como se deveriam compreender as familias para os propdsitos de
posse da terra? Poderiam lotes individuais ser separados da base fundia-
ria comum sem a permissao da tribo? O proprio grupo indigena tinha de
reivindicar o loteamento, ou este poderia ser levado em frente sem consi-
derar as entidades sociopoliticas indigenas? Quem iria medir e distribuir
os lotes?

A versao final do decreto, descrita no comeco deste capitulo, seguia
as sugestoes de Powell em quase todos os aspectos. A terra loteada seria
alocada a individuos, ndo a tribos. Seria medida pelos agentes do governo
federal e distribuida conforme padrdes familiares anglo-saxdes, com che-
fes masculinos de familias nucleares recebendo tratamento preferencial.
Embora os lotes ndo pudessem ser dados para indios individuos que os
requeressem, como Powell tinha aconselhado, tampouco sua distribuicao
estava ligada ao consentimento do grupo nativo em questdo. O presidente
dos Estados Unidos deveria decidir quando e onde o loteamento seria feito,
seguindo presumidamente a requisicio do Comissario do OIA ou dos co-
mités da Camara e/ou do Senado encarregados da supervisao dos assuntos
indigenas. Finalmente, as estruturas sociopoliticas indigenas deveriam ser
completamente ignoradas no decorrer do processo de loteamento.

De maneira reveladora, o loteamento nio seria considerado uma ma-
neira de conferir titulos de terra aos indios e preservar assim sua base
territorial: seria entendido como o primeiro passo de um processo que
iria inevitavelmente fazer com que os grupos indigenas desaparecessem
como povos reconheciveis, transformando-os em cidadiaos americanos, in-
distinguiveis em seus direitos e responsabilidades de qualquer outro grupo
de americanos. Os reformadores e os etndlogos dos anos 1870 e 1880
viam a si mesmos, e eram vistos, como amigos do indio. Todavia, como
Prucha assinala, esses “amigos do indio partiram, com boas intencdes,
para eliminar forcadamente e para sempre a indianess, substituindo-a por
uma “americanidade” uniforme; queriam destruir todos os resquicios de
existéncia incorporada de tribalismo e substitui-los por um individualismo
rude e absoluto que era estranho as tradi¢bes e aos coracdes dos povos
indigenas” (PRUCHA, 1976:167-168). As intervengoes de Powell no de-
bate sobre loteamento foram cruciais para transformar o loteamento de
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um meio de garantir direitos territoriais indigenas — como estipulado por
Tibbles, pelos LaFlesche e por seus apoiadores da Costa Leste, como Helen
Hunt Jackson — em uma grande tentativa de engenharia social.

Mas os antropélogos viriam a ter um impacto ainda mais importante
e funcional sobre o debate do loteamento: eles iriam usar suas habilidades
etnolégicas para comprovar a viabilidade do plano e implementa-lo como
uma politica pratica. Para compreender este aspecto do envolvimento da
antropologia nos assuntos indigenas no final do século XIX, precisamos
nos voltar para a histéria de um dos etnografos mais ativos neste debate —
Alice Cunningham Fletcher — e os trabalhos promulgados por ela entre os
indios omaha.
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Capitulo 3

Alice Fletcher: etnografia e praticas administrativas

A ciéncia possui seus missiondrios assim como a religido, e o estudo cientifico
dos povos tem modificado notavelmente os métodos dos missiondrios
cristdos. A convicgdo de que as ragas selvagens estdo de posse de nossos
registros familiares, que eles sdo nossos parentes ancestrais, franzidos e
curtidos pelo tempo, talvez, mais ainda dignos de nosso maior respeito,
tenha revolucionado os pensamentos e os sentimentos do homem a respeito
deles. O Bureau of Ethnology tem seus missiondrios entre muitas tribos sob
nosso dominio, nao mais voltados para a sua destruicio, mas tratando-as
com grande consideracdo, com o sentido de ganhar a confianca [dos indios]
e assim descer ao seu nivel, para pensar seus pensamentos, para encantd-las
e fazé-las revelar seus segredos sibilinos. Isto soa parecido com as antigas
relacdes jesuiticas, quando ouvimos sobre o sr. Cushing, em Zuni, sujeitando-
se as retiradas espirituais e aos longos periodos sem comida, usando
roupas selvagens, cultuando deuses da natureza, submetendo-se a extensas
e cansativas vigilias, comprometendo-se a memorizar rituais monotonos,
intervindo entre os indigenas e seus inimigos brancos circundantes,
com o sentido de salvar as contribuicoes indigenas para a bistoria da alvorada
daracabumana. Vocés selembrardo do fato de que, um pouco mais de umano
atrds,umbonrado senador ofereceu, como argumento contraasibitaruptura
das afinidades tribais, um esquema elaborado na Confederacio Wyandotte
[escrito por John Wesley Powell].

Otis T. Mason, “O escopo e valor dos estudos antropolégicos”, 188324

A citagdo acima de Otis T. Mason, vice-presidente da Se¢ao H (Antropo-
logia) da American Association for the Advancement of Science, revela

24 Discurso feito na American Association for the Advancement of Science, Section H — An-
thropology, pelo vice-presidente da Secdo, 15 de agosto de 1883. Publicado em Science, 14
de setembro de 1883.
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transformacoes e continuidades no uso da metafora de “salvar o indio” no
fim do século XIX. Embora inserida em um projeto cientificista e objeti-
vista, que buscava recuperar provas do passado do homem civilizado nas
vidas didrias de primitivos contemporaneos, as praticas daqueles cientistas
engajados nessa tarefa ecoavam, de diversas maneiras, como aquelas dos
missionarios cristios que os antecederam. Basicamente, elas consistiam
em “tratar os nativos com a maior considera¢ao” de maneira a “ganhar
sua confianca”, a0 mesmo tempo “mantendo-se entre eles e seus inimigos
brancos”. Além disso, como demonstra a citagao de Brinton que abre o
Capitulo II deste livro, esse projeto seguia uma logica subjacente, que teria
sido muito familiar aos fundadores cristdos das “vilas devotas” da Nova
Inglaterra do século XVII.

Em ambos os casos, o envolvimento dos brancos com a alteridade in-
digena consistia, em ultima instancia, em uma tentativa de engenharia de
uma sociedade que iria oferecer um exemplo do que o homem deveria ser.
No caso dos primeiros cristianizadores, esse projeto buscava demonstrar a
inevitabilidade do Destino Manifesto por meio da conquista bem-sucedida
de almas pagas. Para o etnégrafo do fim do século XIX, o objetivo princi-
pal de sua ciéncia era mapear um ponto originario da experiéncia humana
— “o grau zero da existéncia humana”, para usar os termos de Morgan
— que daria um ponto inicial para decifrar a evoluciao social humana. O
acompanhamento linear dessa evolucdo, através da historia da antigui-
dade, do feudalismo e da modernidade, permitiria a previsio — e assim a
constitui¢do ativa — do que a humanidade seria no futuro. Em ambos os
casos, o objeto era a recuperacdo de esséncias indigenas como um instru-
mento para a construgao de futuros brancos.

A salvage ethnography do fim do século XIX formalmente evitava a
“civilizacdo” dos indios como um projeto apropriado para a reflexdo et-
nografica, a0 mesmo tempo em que os antrop6logos apontavam para os
politicos as contribui¢des pragmaticas que seu conhecimento poderia fazer
na transformacio dos indios em cidaddos. A evolu¢do social, nessa visiao
das coisas, era uma teoria antropologica dada como comprovada e nao
algo a ser questionado. Todavia, como demonstramos no Capitulo II, a
questdo indigena se fazia presente no nascimento da antropologia moder-
na americana enquanto um meio para ganhar o apoio e o financiamento
governamentais. Nesta situag¢do, os etnografos em campo estariam mais
sujeitos as contradi¢oes e as cumplicidades criadas pela mistura das logicas
da antropologia e da administracdo indigena do que os teéricos do Bureau
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of Ethnology da Smithsonian, seguramente abrigados em seu castelo em
Washington D.C.

Algo aproximando as no¢des modernas de trabalho de campo etno-
grafico estava em desenvolvimento na América do Norte durante o final
do século XIX. Como aponta George Stocking, estudiosos como Frank
Hamilton Cushing, Alice Fletcher e James Mooney estavam partindo para
0 campo, ja nas décadas de 1880 e 1890, para viver em intima proximi-
dade com os indios por periodos extensos. Os comentarios de Otis com
que abrimos este capitulo nos lembram que Cushing foi bem além do que
Malinowski mais tarde demonstraria em sua aproximagao a vida e aos
costumes nativos durante o trabalho de campo, ao adotar a vestimenta e
os habitos indigenas, sendo iniciado em uma sociedade secreta religiosa e
quase se casando com uma mulher do grupo que estudava. Seguindo Loic
Wacquant, se devemos entender que a chave para uma etnografia bem-su-
cedida é uma “insercao refletiva, incorporada, na vida nativa”, seria dificil
ver qualquer coisa de revoluciondrio nas técnicas de campo posteriormen-
te desenvolvidas por Malinowski que nao estivesse ja prefigurado naque-
las de certos etnografos americanos do final do século XIX (HINSLEY,
1989:176; MARK, 1988:40-41).25

Todavia, o poder no interior do Bureau of Ethnology e nas estruturas
académicas e politicas a ele associadas ndo estava nas maos dos pesqui-
sadores de campo, mas nas de homens como Powell e Mason (este era
também o primeiro curador de etnologia do Museu Nacional americano).
Washington D.C. era um dos nexos principais do campo politico da an-
tropologia nos Estados Unidos, e os homens e as mulheres instalados nos
saloes da Smithsonian Institution na capital da nag¢do constituiam sua eli-
te. Uma carreira de sucesso, tipica na antropologia daquele tempo, seguia
o padrdo de James Owen Dorsey que, depois de dois longos periodos de
campo entre os poncas e os omaha, em 1871-1873 e 1878-1880, retirou-
se para Washington D.C. praticamente pelo resto de sua vida profissional
para analisar e elaborar seus dados (HINSLEY, 1981:174).

25 Hinsley observa que faltava aos primeiros pesquisadores de campo, como Cushing e
Mooney, certo profissionalismo e uma inser¢do profissional maior que inibiam o desenvolvi-
mento do material que coletavam. Nesse sentido, pois, diferiam fundamentalmente de Mal-
inowski, que era, antes de tudo, um antropélogo profissional, academicamente enquadrado.
Todavia, tal critica simplesmente desloca o foco da singularidade da contribuicio de Mal-
inowski, que ndo estaria, neste caso, na descoberta da moderna técnica de trabalho de cam-
po, mas em seu desenvolvimento e reproducdo (HINSLEY, 1981:222-224). Os comentdrios
de Wacquant foram feitos em uma palestra proferida no IFCS/UFR] em dezembro de 2003.
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Nessa situacdo, as praticas efetivas dos etnégrafos no campo tende-
ram a desconectar-se de sua producdo como antropologos. Dizer isto ndo
¢ negar, como apontou Curtis Hinsley, o fato de que muitos etndgrafos
americanos do fim do século XIX se identificassem profundamente com
os povos que estudavam, algumas vezes a ponto de causar confusio em
suas identidades pessoais. Todavia, enquanto muitos missionarios do sé-
culo XVII abordavam a salvacdo dos selvagens a partir de uma perspecti-
va mais holistica, compreendendo a propria presenga entre os nativos e a
atividade politica de “manter-se entre [os indios| e seus inimigos brancos”
como uma parte integrante do processo de salvacdo, os etnografos do sé-
culo XIX foram encorajados a separar logica e emocionalmente os proces-
sos pelos quais recuperavam os “segredos sibilinos” dos selvagens de suas
analises cientificas a respeito desses conhecimentos. Ia-se para o campo
coletar dados e depois se retornava ao lar institucional para analisa-los.

Os efeitos do envolvimento etnografico, as congruéncias politicas e
emocionais necessarias para “ganhar a confianca [dos indios| e assim des-
cer ao nivel deles” — as simpatias que Johannes Fabian mais tarde descre-
veria como “compartilhar o tempo” [sharing time| — eram compreendidos
como um subproduto da pratica etnografica e nio como a parte central de
sua producdo. Como assinala Frederick Hoxie,

O que Fabian observa sobre os pesquisadores europeus na Africa nio era
menos verdade entre os euro-americanos no Territorio Indigena. Ambos
0s grupos estavam sob “o encantamento de uma [...] ficgdo enganadora
[...] de que o tempo interpessoal, intergrupal, de fato, internacional, é
um ‘tempo publico’, estando ali para ser ocupado, medido e alocado pe-
los poderes constituidos”. Tal perspectiva permitiu que os antropélogos
nos Estados Unidos pudessem se manter simpdticos aos nativos reais e
simultaneamente desapaixonados em suas analises sobre eles. Uma vez
descobertos, os indios podiam tornar-se objeto de um “estudo interes-
sante”, mas nao deviam ser confundidos com corresidentes humanos da
Repiblica.

Para que se tornassem membros da Republica, os indios precisavam
ser transformados, e a antropologia podia ajudar a tragar o caminho para
tal transformagdo. Com esta andlise, concordavam quase todos os antro-
pologos americanos do fim do século XIX (HINSLEY, 1983:55; HOXIE,
1992:973; FABIAN, 1983:144).

Os etndgrafos do século XIX tinham “duas cabecas” quando se tra-
tava de “seus” indios: simpdticos a eles quando no campo, e pragmadticos
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sobre eles quando fora do campo. A simpatia significava demonstrar res-
peito por tradi¢oes, tecnologias e modos de vida dos nativos para melhor
registra-los; o pragmatismo significava compreender que o futuro dos nati-
VOS americanos estava ja inscrito como o de uma raga conquistada que iria
necessariamente desaparecer. Onde a simpatia condicionava os etndgrafos
a tentarem compreender os nativos no contexto dos valores e das tradicoes
indigenas, a pragmatica determinava que qualquer solugao possivel para
o problema indigena fosse imposto as tribos de fora. Enquanto a maior
parte dos antropdlogos recusava as variantes mais violentas — as quais
Brian Dippie chama de teoria da “raga altiva mas decadente” [bold but
wasting race] da dinamica populacional indigena — esta sua rejei¢ao ao
genocidio fisico ndo significava que eles vislumbrassem qualquer futuro
para os indios enquanto tal nos Estados Unidos. Se familias e individuos
nativos podiam continuar, as polities, as sociedades e as tradi¢cdes nati-
vas precisavam inevitavelmente desaparecer. O papel apropriado para os
antropologos desejosos de salvar os indios, assim como os conhecimento
indigenas, era dirigir suas energias para a causa da civiliza¢do indigena
nos saldes do Congresso e no campo. Era nestas duas arenas que o conhe-
cimento etnografico poderia ser transformado em politicas pragmaticas
para a América nativa.

Infelizmente, os antrop6logos americanos, em geral, ndo estavam dis-
postos a dedicar seu tempo e esforco estudando os resultados politicos do
conhecimento por eles gerados. As observacoes de Mason, relativas aos
usos politicos da monografia de Powell sobre os Wyandot (citados no inicio
deste capitulo), mostram que ele estava bem ciente — e mesmo orgulhoso
- do fato de o conhecimento antropologico ser pragmaticamente aplicavel
as questdes candentes no campo politico de assuntos indigenas. Elas tam-
bém revelam, todavia, um interessante equivoco na interpretacdo desses
usos. Mason escreveu apenas dois anos depois do evento. Como curador
do National Museum, ele era um dos mais poderosos antrop6logos de seu
tempo. Em funcdo destes fatos, é bastante significativo que ele tenha en-
tendido o uso pelo senador John Morgan de Wyandot Government como
um “argumento contra a subita ruptura das afinidades tribais”. Na verda-
de, como vimos no Capitulo II, o senador leu a obra de Powell como uma
injuncdo para “cortar pela raiz” a posse coletiva indigena da terra através
do encorajamento da ruptura das afinidades tribais.

O fato de que Mason pudesse interpretar erroneamente o uso, pelo
Congresso, dos dados antropoldgicos diante de um encontro nacional de
seus colegas indica duas coisas. Em primeiro lugar, mostra que os membros
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dos estratos superiores da antropologia americana estavam bem cientes do
valor pragmatico e politico de seu trabalho e preparados para cita-lo como
justificativa do valor da antropologia para a na¢do e a humanidade. Em
segundo lugar, indica uma falta de disposi¢do para abordar a substancia
de como os dados antropolégicos estavam sendo usados. E notavel o fato
de que Powell pudesse encorajar o Congresso a dirigir golpes estratégicos
e diretos contra as estruturas sociopoliticas nativas enquanto, do outro
lado do National Mall, diante da elite da antropologia americana reunida,
seu amigo e colega mais proximo, o curador etnografico do National Mu-
seum, interpretasse essas intervencdes como argumentos contra a “subita
ruptura das afinidades tribais”. Com certeza, nenhum dos dois homens
preocupou-se muito sobre como os informantes nativos de Powell teriam
julgado a performance do Major no Congresso.

Mas se das alturas olimpicas do Castelo Smithsoniano as contradicoes
potenciais entre “compartilhar o tempo” com os nativos no campo e co-
laborar com os politicos no Capitélio na resolu¢do do problema indigena
pareciam pouco preocupantes, para o etnografo individual no campo, a
navegacao por essas contradigdes era muitas vezes uma precondi¢do para
um trabalho de campo bem-sucedido. Os etndgrafos do século XIX, é
claro, ndo escrutinizavam seu envolvimento com as politicas tribais ou
com o aparato administrativo oficial como parte integrante da producdo
do conhecimento antropolédgico. Todavia, sua situagdo como aliados ou
inimigos de atores politicos, localmente situados (tanto brancos quanto
indigenas), poderia afetar profundamente os dados que eles coletavam e as
maneiras como estes eram apresentados.

Em primeiro lugar, o acesso aos indios dependia geralmente da dispo-
si¢cdo do etnografo de nao interferir com os planos dos administradores do
OIA e, em particular, de evitar conflitos com o principal funcionario do
Servigo Indigena na reserva, o Agente. Como assinala Clark Wissler, esses
individuos eram, de fato, os governantes autocraticos do territorio indige-
na no final do século XIX:

Nos dias sobre os quais escrevo, uma reserva era demarcada sob o contro-
le direto de Washington e todas as leis aprovadas por governos territoriais
e estaduais foram anuladas e invalidadas dentro da linha da reserva [...]
[O Agente] foi supremo em seu dominio, responsdvel apenas em relacdo a
Washington, entdo por que ele deveria ser condescendente em reconhecer

o governo local? E ele era tiranico como ninguém - hoje, o rotulariamos
de ditador (WISSLER, 1938:13-4).

136 Thaddeus Gregory Blanchette



Quando um visitante pisava nos limites de uma reserva, ele se dirigia
imediatamente ao escritério do Agente. Fosse um indigena ou um oficial
dos Estados Unidos, ele estaria sob suspeicdao até que pudesse esclarecer a
seu respeito (ibid:15).

Wissler observa que mesmo um etnélogo com anos de experiéncia na
reserva precisava abordar o Agente com certo grau de cautela, pois se este
personagem nao gostasse da aparéncia, das simpatias ou das credenciais
do estudioso em questio, “ndo havia alternativa sendo partir imediata-
mente”. Wissler prossegue classificando os temores que o assolaram em
sua primeira visita a uma reserva como “provavelmente sem fundamento”,
mas a maneira como o faz € significativa, pois coloca que o Agente local o
achava um “inofensivo, maluco académico, [membro] de uma classe poli-
damente designada no local como bug hunters, [cagadores de insetos] [...]
visionario demais para ser perigoso” (id:15). Wissler entdo nos alerta para
o fato de que uma das principais maneiras com que um etnografo poderia
se resguardar de ser expulso de uma reserva era parecer interessado ape-
nas naqueles topicos da vida indigena que eram considerados inofensivos
pelo agente. Estudos das reivindica¢bes contemporaneas dos nativos ou de
formas de resisténcia ao confinamento nas reservas eram, podemos supor,
topicos que um etnografo sabio tenderia a evitar.

Embora ndo fosse um antropdlogo, as experiéncias do reformador
Thomas Tibbles oferecem um exemplo do que poderia ocorrer a um indivi-
duo que se envolvesse na politica das reservas contra a vontade do agente.
Apoés retornar de sua viagem de 1879 pela Costa Leste, buscando apoio
dos brancos contra a remogao dos poncas, Tibbles entrou sorrateiramente
na reserva dos poncas no Territério Indigena para informar os membros
daquele grupo de que haviam sido ilegalmente removidos de suas terras
em Nebraska. Ele foi prontamente expulso da reserva pelo Agente (MAR-
DOK, 1971:181-182).

A politica nativa era um segundo fator que exercia impacto sobre as
atividades de qualquer etnoégrafo. A maior parte dos grupos nativos do
transmississipi, durante o final do século XIX (exatamente os grupos
“mais primitivos” que interessavam aos etnologos), estava passando por
um periodo de extrema pressdo, a medida que seus territorios de caga eram
eliminados e as tribos reduzidas a vida de reserva. Essas mudancas eco-
ndmicas e politicas muitas vezes resultavam na intensificagio de disputas
politicas preexistentes no interior da tribo, que normalmente tinham como
matriz mais de 200 anos de divergéncias sobre como se deveria lidar com
os brancos. O desdobramento mais comum dessas disputas era a cria¢dao
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de varias fac¢oes no interior das tribos, que os agentes do OIA e os amigos
dos indios tipicamente agrupavam em dois partidos: os progressistas e 0s
tradicionais (BERKHOFER, 1963:207; PRUCHA, 1984:217-218). Her-
bert Walsh, secretdrio da Indian Rights Association, a maior forca refor-
mista organizada no campo politico dos assuntos indigenas nos Estados
Unidos da época vitoriana, nos oferece um exemplo desta visio em um
discurso seu de 1891:

Existem [entre os indigenas] dois grandes partidos acentuadamente defi-
nidos [...], em ambos estd a criagdo e a representagdo de uma ideia. Essas
ideias s3o antagonicas e irreconcilidveis.

Primeiro. Existe um antigo partido pagdo e ndo progressista. Inspirado
por sentimentos de hostilidade contra o governo e a civilizagdo branca,
ele acredita no que é indigena, e odeia o que se origina do homem branco.
Ele se deleita com o passado e seu sonho é que esse passado retorne — as
pradarias infinddveis, com vastas hordas de extintos bufalos, cervos, an-
tilopes, toda a excitagdo da caca, e até a selvageria das lutas sangrentas
com homens selvagens rivais |[...]

Segundo. Um novo partido, progressista, e que poderia ser apropriada-
mente nomeado partido cristdo, cuja existéncia foi gerada, alimentada e
treinada pela empresa e a devogdo dos missionadrios |...] Nestes indios cris-
tdos pode ser encontrado alimento abundante para o estudo do germe do
primeiro aparecimento da vida civilizada, rica em variedade e sugestio.
Eles apresentaram todas as possiveis distin¢cdes de idade, condicdo e de
habilidades morais e mentais [...] E ainda assim, em toda essa diversida-
de encontrada nesse partido progressista, [...] é claramente mostrado um
principio controlador — o surgimento de propdsitos morais, recém-surgi-
dos ou bem desenvolvidos, o aparecimento de uma consciéncia ilumina-
da, e de um intelecto até entao dormente (PRUCHA, 1984:217-218).

Como apontam David Lewis e William Wash, acompanhando Frede-
rick Hoxie, esses rotulos partidarios sao simplificagcdes grosseiras das co-
alizoes politicas muitas vezes instaveis, fluidas, informais e pontuais que
funcionaram entre os nativos americanos durante o final do século XIX
e o inicio do XX: “existiam normalmente mais de dois lados [nativos]
na maior parte das questdes e nenhum dos lados coincidia em relagido a
causa da resisténcia para a sobrevivéncia da cultura tribal” (LEWIS &
WASH, 1991:146-147; HOXIE, 1989:96). Todavia, fosse ou ndo a dicoto-
mia progressista/tradicional adequada para descrever as relacoes politicas
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em qualquer reserva durante o final do século XIX, esse era o arcabouco
usado pelos administradores indigenas, etnografos e reformistas para cap-
tar os detalhes da politica nativa.

A dicotomia “progressista/tradicional” pode ser expandida e relativi-
zada quando se reconhece o fato de que muitas das tribos do Oeste eram
dificilmente homogeneizadas, cultural ou “racialmente”. Alguns grupos,
como os poncas e os omaha, vinham casando entre si e trocando tradigoes
e tecnologias ja ha algum tempo. Outros, como os sioux, estavam frag-
mentando-se em entidades socioculturais distintas — embora relacionadas.
E, em 1880, depois de dois ou mais séculos de contato com os brancos,
quase todas as polities nativas incluiam membros brancos e mesticos.

Durante o periodo inicial do contato, as tribos do Oeste conectavam-se
as sociedades dos brancos e aos mercados globais por meio de comercian-
tes brancos. Esses homens muitas vezes se casavam nas tribos e a prole
dessas unides permanecia, em geral, com o grupo nativo se e quando o
pai retornasse para o Leste. Essas criancas e seus pais brancos formavam
um grupo identificavel no interior da sociedade nativa. Entre os sioux, em
1868, por exemplo, homens brancos morando na reserva com suas esposas
sioux e seus filhos mesticos eram considerados membros plenos da tri-
bo tanto pelos indios quanto pelas autoridades brancas (GREEN, 1969:2;
ANDERSON, 1991:70-75).

Mestigos [mixed-bloods] eram muitas vezes vistos — por indios e bran-
cos — como intermediarios entre os dois grupos e essa visao era reforcada
pelo fato de muitos mestigos falarem as linguas indigenas e as ndo indige-
nas (inglés e francés, em particular). Eles frequentemente seguiam seus pais
no comeércio e isso dava a eles uma compreensao da sociedade branca e da
nativa e de como estas interagiam, assim como uma vantagem financeira
entre os grupos nativos. Comerciantes mesticos estavam em uma posi¢ao
ideal para tirar vantagem de quaisquer mudancas na politica administrati-
va concebida para as tribos e, como aponta Harry H. Anderson, o cresci-
mento da quantidade de mestigos e a virada para as politicas assimilacio-
nistas no fim do século XIX, de modo geral, “adaptavam-se aos interesses,
as necessidades e as capacidades dos mestigos, e serviam para elevar ainda
mais seu status”. A medida que as categorias raciais se cristalizavam no
fim do século XIX e inicio do XX, o “progresso” indigena tornava-se mais
e mais codificado na mente das autoridades brancas (e também nas descri-

¢oes dos etnografos, como assinala Thomas Biolsi [1997]), como sindénimo
do status de mestico (ANDERSON, 1991:74).
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Os etnografos raramente chegavam a alguma reserva como uma forga
neutra. Seus guias, intérpretes e anfitrides nativos eram geralmente posi-
cionados em um ou outro partido — muitas vezes, naquele que os brancos
viam como o partido mestico ou progressista — e os habitantes da reserva
estavam bem conscientes dessa posicdo e de como ela deveria ser interpre-
tada. Os etndgrafos do fim do século XIX mostravam-se quase que exclu-
sivamente interessados em informantes puros [full blood] ou tradicionais.
Todavia, embora um indio rotulado como “progressista” pudesse ndo ser
de muito interesse como informante para um etnégrafo engajado na salva-
ge ethnography, ele poderia valer seu peso em ouro como um interlocutor
junto ao restante da tribo. Do ponto de vista nativo, uma alianca com
um etnografo representava um canal privilegiado de comunicacdo com
a sociedade branca, um beneficio potencialmente significativo durante
um periodo no qual as reservas estavam sendo desmembradas por ordem
do governo federal e os antropdlogos chamados a testemunhar perante
o Congresso. De forma mais imediata, conexdes com antrop6logos po-
diam representar acesso a educagao extratribal para os filhos, tratamento
preferencial durante o loteamento da terra e pagamento em dinheiro por
servigos prestados.

Como discutimos anteriormente, os etnografos do final do século XIX
raramente eram simples etndgrafos. Como seus predecessores mais aber-
tamente religiosos, muitos “missionarios” etnografos estavam também
profundamente engajados em projetos para transformar os indios em civi-
lizados. Esses projetos eram muitas vezes conscientemente enraizados em
preconceitos protestantes e republicanos a cerca do destino nacional e do
lugar dos indios nesse esquema. Segundo Prucha, reformadores brancos
viam sua missdo como a de eliminar os tradicionalistas nativos e apoiar os
progressistas; nesse contexto, € preciso lembrar que muitos etnografos do
final do século XIX eram reformadores ou, pelo menos, simpdticos a sua
causa (PRUCHA, 1984:217-218).

Entre esses individuos, nenhum era mais ativo politicamente nos de-
bates em torno da reforma da administracdo indigena e dos projetos de
loteamento do que Alice Cunningham Fletcher. Em certa medida, foi o tra-
balho de campo etnografico dela entre os omaha, em meados de 1881, que
criou o cenario que resultou na interven¢ao de Powell e dos antropdlogos
de Washington nos debates no Congresso no ano subsequente, ja descritos
no Capitulo I. Portanto, é para a histéria da viagem de Fletcher a reserva
omaha que devemos nos reportar agora para desenhar um quadro mais
claro e detalhado de como etndgrafos, administradores e reformadores
interagiam durante o século XIX.

140 Thaddeus Gregory Blanchette



Alice Fletcher

Alice Cunningham Fletcher é uma figura-chave tanto na historia do desen-
volvimento da moderna antropologia americana, quanto na historia dos
assuntos indigenas. Quando ela partiu da cidade de Omaha para as reser-
vas do médio rio Missouri em 16 de setembro de 1881, ela era a primeira
antrop6loga mulher e americana a embarcar para um extenso periodo de
trabalho de campo entre os povos chamados de primitivos. Além disso, era
também um dos primeiros antropélogos de todos os tempos a fazer longa
pesquisa de campo no estilo da observagdo participante. Frank Cushing
estava a esta altura vivendo em Zuiii, mas nao tinha ainda retornado, nem
tampouco suas observa¢oes haviam sido publicadas. A viagem de Fletcher
ao Missouri pode entdo ser vista como um dos momentos definidores do
nascimento da moderna técnica etnografica.

Fletcher tornou-se um dos autores fundadores da antropologia ameri-
cana, sendo coautora de uma monografia classica sobre os omaha, muito
citada até os dias de hoje, quase um século ap6s a sua morte. Ela também
foi cofundadora da American Anthropological Association. Sem duvida,
se Alice Fletcher é uma das “ancestrais excluidas” (o termo é de Handler)
da antropologia americana, ndo é porque suas contribuicdes tenham sido
pequenas ou de importancia menor para o desenvolvimento da disciplina
(HINSLEY, 1989:176; MARK, 1988:40-41; LURIE, 1968; GAY, 1981,
HANDLER,1999).

e X
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Foto 5. Alice Fletcher, jovem e nos anos 1880,
quando comegou sua pesquisa entre os indios das Grandes Pradarias.
(Smithsonian Institution, NAA, Alice Cunningham Fletcher and Francis LaFlesche Papers.)

Quanto a Fletcher, todavia, muito pouco tem sido escrito. Talvez um
fator que tenha contribuido para a sua relativa obscuridade histérica seja a
posig¢ao intersticial que ela ocupava entre a antropologia e a administra¢ao
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indigena. Alice Fletcher ndo era apenas uma antropéloga, mas uma refor-
madora, fortemente engajada nos debates sobre o loteamento das terras in-
digenas nos anos 1880 e, mais tarde, uma funcionaria do Office of Indian
Affairs encarregada do loteamento das reservas omaha, winnebago e nez
percé. No campo dos assuntos indigenas, uma autoridade ndo menor que
o senador Henry Dawes, autor do Dawes Severalty Act de 1887, saudou
Fletcher por suas contribui¢cbes para o movimento de reforma indigena,
que ele representava no Congresso. Durante o debate sobre o loteamento,
Dawes qualificou o trabalho de Fletcher entre os omaha como a pedra
fundamental do decreto que levava o seu nome, dizendo que “eu sou para
[ela] como Américo Vespucio é para Colombo” (MARK, 1988:119). Em
outras palavras, Dawes afirmava que, embora a lei de loteamento indigena
levasse seu nome, sua “autora” verdadeira era Alice Fletcher.

Fletcher era o que muitos estudiosos latino-americanos chamariam
hoje de um indigenista: um individuo encarregado da implementacdo de
politicas designadas para integrar populac¢oes indigenas a Estados-nagoes
conquistadores (LIMA, 1995:14; MARROQUIN, 1977). Sua formacio
como antropdloga foi diretamente articulada ao seu trabalho como indi-
genista, de tal maneira que os dois papéis assumidos por ela eram comple-
tamente imbricados. Como veremos abaixo, Fletcher usou suas credenciais
como etndgrafa para situar-se em uma posi¢do privilegiada no debate so-
bre o loteamento, de maneira a pressionar para que uma defini¢ao da nova
lei fosse coerente com as teorias da civilizagio de Morgan e Powell.

Em seu trabalho para o governo federal, Fletcher produziu o que pro-
vavelmente consistiu no primeiro sobrevoo coerente e cientifico a respeito
da totalidade da populacio indigena dos Estados Unidos: um documento
que serviu para orientar os assuntos indigenas por varias décadas: Indian
Education and Civilization: A Report Prepared in Answer to Senate Re-
solution of February 23rd, 1885 (FLETCHER, 1888). Finalmente, ela ten-
tou utilizar sua compreensao da diversidade humana, tal como promulga-
da pela teoria morganiana, de modo a intervir diretamente nas vidas dos
grupos nativos entre os quais trabalhava, orientando-os no sentido por ela
entendido como a “estrada para a civilizagdo”. Dessa forma, ela foi um dos
primeiros praticantes americanos da antropologia aplicada — um fato que
Lurie reconhece em sua biografia da antropdloga, mas que esta ausente
da maior parte das andlises historicas da antropologia aplicada (LURIE,
1966:31).

No auge dos debates sobre o loteamento das terras indigenas, o tra-
balho de campo e o ativismo politico de Alice Fletcher situavam-na como
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uma das principais autoridades na questio de como os indios deveriam
tornar-se membros devidamente civilizados da Republica americana. Suas
palavras eram ouvidas com atencdo na Casa Branca, nos saldes do Con-
gresso e em reunides de reformistas, como as Conferéncias do Lago Mo-
honk dos Amigos do Indio. Mais do que qualquer outro antropélogo de
sua geragdo, Alice Fletcher tentou transformar as teorias morganianas ao
respeito da evolugdo social em praticas civilizatorias. O que Powell prega-
va, Fletcher colocava em pratica, misturando a etnografia, o disciplina-
mento civilizatério dos indios e a atividade politica (em varios niveis), de
maneira a tornar cada uma dessas atividades essencialmente inseparavel
das outras. Dessa maneira, ela representa uma espécie de enigma para
aqueles antropdlogos americanos que acreditam que sua profissio é e deve-
ria ser uma simples ciéncia objetiva. A historia de Fletcher é especialmente
perturbadora para aqueles que acreditam que a etnografia classica é um
contraexemplo para a antropologia politizada de nossos tempos.

Na obra de Fletcher encontramos uma série de caracteristicas geral-
mente entendidas como desenvolvimentos recentes ou “pds-modernos” no
campo da antropologia: a mistura de trabalho etnografico com a¢ao politi-
ca direta junto ao povo estudado; o envolvimento do etnégrafo com as dis-
putas politicas internas do grupo que esta sendo estudado; a formagao de
antropologos nativos; e a formulacdo de relatos diferenciais, da parte dos
informantes nativos, segundo a posicdo politica destes em sua sociedade e
sua percepc¢ao das simpatias do etnégrafo. O que nao encontramos, toda-
via, é qualquer problematizag¢do ou relativizagdo dessas questoes. A produ-
¢ao de Alice Fletcher como antropéloga evita qualquer analise de como ela
foi possibilitada por aquilo que Johannes Fabian chama de “compartilhar
o tempo” [time sharing] com seus informantes nativos. Se é verdade que o
trabalho etnografico de Fletcher é ainda considerado classico, é igualmente
verdadeiro que houve pouco esforco, por parte de outros antropologos,
para compreender as condi¢des em que esse trabalho foi realizado, e como
elas puderam ter interferido nos dados e nas conclusoes da etnologa (o tra-
balho de R.H. Barnes sendo uma excecdo a esta regra geral).

Alice Fletcher nasceu em Cuba em 1838, filha de Lucia Adeline Jenks
e Thomas Gilman Fletcher. Os pais eram membros de familias da elite
anglo-saxonica de Boston e podiam retragar suas origens na regiao de
Massachusetts até o século XVII. Pouco depois do nascimento de Alice,
sua familia mudou-se para Nova York, onde seu pai faleceu. Segundo sua
mais prolifera bidgrafa, Joan Mark, a vida de Fletcher entre os 12 e os 34
anos de idade “foi tao traumatica que ela preferiu apaga-la”. Embora sua
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mae tenha se casado de novo, ha indicios de que o padrasto perseguisse
a jovem Alice sexualmente, nas palavras de Mark, com “cruel malicia”.
Talvez por esta razdo, Alice Fletcher tenha feito a incomum escolha (para
uma mulher burguesa do século XIX) de permanecer solteira e concentrar-
se em seus estudos e na politica publica. A introdu¢ao de Fletcher neste
segundo campo parece ter-se dado por meio de seu ativismo no movimento
sufragista nos anos 1870. Ela estava bastante envolvida com as reforma-
doras femininas nesse periodo, muitas das quais eram relacionadas com
preeminentes abolicionistas republicanos. As atividades de Fletcher neste
campo culminaram com sua nomeagao como secretdria da Association for
the Advancement of Women, de 1873 a 1876 (MARK, 1988:3-21).

Philip Deloria recentemente recuperou um aspecto da carreira pré-an-
tropologica de Lewis Henry Morgan, geralmente desprezada, que forma
uma interessante contraparte a de Fletcher. No inicio dos anos 1840, bem
antes de envolver-se no estudo da América indigena, Morgan era dirigente
e cofundador da sociedade Cayunga, cujos membros vestiam-se como ima-
ginavam vestir-se os indios iroqueses, a fim de se inspirarem para escrever
obras de poesia e prosa que supostamente formariam a base de um épico
literario puramente americano. Foi por meio deste “brincar de ser indio”
que Morgan entrou em contato com Ely S. Parker, um jovem advogado da
tribo Séneca que servia como tradutor para os lideres politicos de sua tribo
nas negociagoes de tratados com o estado de Nova York. Desse contato —
que Morgan inicialmente tomou como uma oportunidade para aperfeigoar
sua imitagao romantica dos modos iroqueses — floresceu um relaciona-
mento que formou a base para o seu trabalho posterior como etndgrafo
(DELORIA, Philip, 1998:71-94).

Assim como Morgan, a aproximagao inicial de Fletcher com os indios
por meio do campo da arqueologia parece ter sido firmemente enraizada
em uma investiga¢do profunda do que significava ser americano e, como
Morgan, esses interesses colocaram-na em contato com verdadeiros nati-
vos americanos e seus problemas que, por sua vez, a empurraram para o
campo nascente da antropologia. Como explica Mark, em 1878 e 1879,
Fletcher fazia parte de um grupo de mulheres intelectuais bostonianas que
estava tentando “encontrar na histéria americana um senso de missdao
para substituir aquele que unia os puritanos”. Anincios para suas pales-
tras em 1878-1879 revelam uma série de topicos que refletem essa preo-
cupacdo. Duas de suas palestras, por exemplo, foram intituladas “Ensaios
sobre América” e “Nossa Nacionalidade”. Tratavam do crescimento e do
estabelecimento da democracia, que Fletcher via atingir seu ponto maximo
nos Estados Unidos.
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Os topicos mais populares de Fletcher, porém, tinham a ver com a ar-
queologia americana pré-historica, que estava entdo comecgando a atrair a
aten¢do daqueles americanos, amadores romanticos da classe média, que
buscavam um “passado heroico” para a nacdo na histéria nativa. As pa-
lestras e os interesses intelectuais de Fletcher, antes de sua incorporagao a
antropologia, reiteravam assim um tema-chave da antropologia americana
oitocentista: a busca de uma conexao entre a histéria nativa, pré-contato,
e o presente republicano, que poderia ser utilizada para moldar o futuro
americano de acordo com o senso puritano de missio e destino (MARK,
1988:29-31; NAA, AFP, 1878-1879 folder).

Os interesses de Fletcher chamaram a aten¢ao de Frederic W. Putnam,
do Peabody Museum of American Archeology and Ethnology. Putnam ti-
nha sido treinado como antropdlogo por Louis Agassiz e foi o fundador do
Departamento de Antropologia na Universidade de Harvard, bem como de
outros dois departamentos e de um punhado de museus. Ele tinha traba-
lhado em 1878 com o major John Powell investigando sitios arqueoldgicos
indigenas em Tennessee e, como 0 major, atuara antes nos surveys geologi-
cos do Oeste americano. Em 1886, Putnam iria tornar-se um mentor para
o jovem Franz Boas. Junto com Powell, ele é considerado um dos princi-
pais fundadores da antropologia nos Estados Unidos. Putnam também era
amigo intimo de Lewis Henry Morgan e, no final da década de 1870, estes
dois antropélogos pioneiros tinham elaborado um plano de trabalho de
campo etnografico para coletar dados relativos as suas teorias.

Foi nesse contexto que Putnam encontrou Alice Fletcher, agora com 42
anos, e encorajou-a a continuar seus estudos em antropologia. Por meio
dessa influéncia, Fletcher uniu-se ao Archeological Institute of America
e, em 1880, estava trabalhando no Peabody Museum, aprendendo os ru-
dimentos do método cientifico sob a tutela de Putnam. Nesse periodo,
conheceu dois indios omaha que iriam influenciar decisivamente sua vida:
Joseph e Susette LaFlesche (HINSLEY, 1985; MARK, 1980:23-28, 64;
MARK, 1988: 34-36; NAA, AFP, Biography and Memorabilia Folder).

A familia LaFlesche

Mencionamos brevemente a viagem de 1879 dos LaFlesche para a Costa
Leste dos Estados Unidos no Capitulo II. Para situar o envolvimento de
Fletcher com essa notavel familia precisamos, porém, voltar atrds e tracgar
a histéria dos LaFlesche, uma familia omaha bem conhecida pelos histo-
riadores da vida indigena nos Estados Unidos no século XIX, pois ela foi
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uma das poucas familias nativas nesse periodo que deixou um extenso
registro de documentos, correspondéncias e outros materiais escritos.

Os omaha, os quapaw, os poncas, os osage e os kansa compdem uma
pequena divisdo do grupo linguistico sioux. Eles apareceram inicialmente
nos registros dos Estados Unidos nos didrios de 1804 dos famosos explo-
radores do Oeste, Lewis e Clark. Naquele tempo, o grupo estava situado
ao longo do baixo e do médio rio Missouri. Suas tradi¢des tribais indicam
um territorio original no vale do Ohio, mas ja no século XVI, o grupo ha-
via se deslocado para a regido em torno da confluéncia dos rios Missouri
e Mississippi. A partir dai, o grupo migrou lentamente rio acima, em di-
recdo ao que € hoje o estado de Nebraska. Todavia, em 1880, os omaha ja
estavam em contato com brancos por mais de um século e meio, e tinham
se envolvido em negdcios com os comerciantes ingleses e franceses de peles
de animais selvagens, que operavam nas terras situadas a oeste do Mis-
sissippi. Muitos desses negociantes casaram-se com mog¢as omaha e um
deles, Joseph LaFlesche Sr., foi o fundador da familia LaFlesche (GREEN,
1969:1).

Figura 5. A migracéao e localizagdo final da divisdo omaha do grupo linguistico sioux,
ca. 1830. (In: MEYERS, 1991)

Como Barnes observa, ha alguma controvérsia sobre se Joseph Sr. ca-
sou-se com uma mulher ponca ou omaha (BARNES, 1985:219), mas para
nossos propositos a questao é um tanto académica. Segundo Norma Gre-
en, os omaha casavam-se com grupos aparentados de sua divisdo linguis-
tica e a ado¢do de individuos estrangeiros era também frequente, “movida
por afei¢do e necessidade, e estendendo-se para membros de outras tribos
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e racas. Tudo isso levava a uma série de relacionamentos encadeados, tor-
nando dificil designar exatamente a origem tribal de certas palavras e cos-
tumes, mesmo de linhas de descendéncia” (GREEN, 1969:1).

O que estd claro é que o filho de Joseph Sr., Joseph LaFlesche Jr. —
Inshtamaza, ou Iron Eye (Olho de Ferro) — nascido por volta de 1818, foi
criado principalmente por seus parentes indigenas depois que sua mae se
divorciou de Joseph Sr., quando o menino tinha cerca de 5 anos. Ela entdo
se casou com um omaha e Joseph Jr. foi mais tarde adotado pelo grupo.
O irmao de Joseph Jr., Frank LaFlesche, permaneceu com os poncas, tor-
nando-se depois chefe daquela tribo (BARNES, 1985:218-219). Quando
Joseph Sr. voltou as pradarias em outra viagem de comércio no inicio dos
anos 1830, encontrou seu filho e sua ex-mulher com aquele grupo. Ele to-
mou o jovem Olho de Ferro como aprendiz para ensinar a ele a profissiao
de negociante nas pradarias da América do Norte. A dupla provavelmente
passou algum tempo na cidade de St. Louis, onde Joseph Jr. aprendeu ou-
tras linguas nativas e o francés (mas nao o inglés). Isto, somado a sua habi-
lidade de falar sioux, fez dele um intérprete e um negociante multilingue,
posi¢ao de alguma importancia ao longo do rio Missouri nos anos 1830
(GREEN, 1969:4-5).

No fim dos anos 1820, os Estados Unidos haviam solidificado sua pre-
senga na regiao do Missouri por meio de uma série de fortalezas militares.
Os omaha haviam sofrido muito com uma epidemia de variola em 1800
e isto, associado as pressoes dos sioux que se expandiam para o Sudeste,
forcou a tribo buscar prote¢do na érbita da administracdo indigena do
Estado americano. Tanto em 1815 quanto em 1820, os omaha assinaram
tratados com os Estados Unidos, reconhecendo a soberania do governo
americano sobre a tribo. O grupo entdo se deslocou para o Sudeste, apro-
ximando-se da boca do rio Platte para se afastar dos sioux (BOUGHTER,
1998:5; GREEN, 1969:7).

Em algum momento nesse periodo, Joseph Jr. retornou ao povo de seu
padrasto. Ele comecou a escutar os ancidos omaha e aprendeu sobre ritos
e tradigdes tribais. Segundo Green (seguindo Fletcher e Francis LaFlesche),
Joseph Jr. estava determinado a obter uma posi¢ao de influéncia entre os
omaha para ajuda-los a se ajustarem a onda de civiliza¢do branca que ele
sentia iria se abater em breve sobre eles. Embora a chefia entre os omaha
fosse parcialmente hereditaria, era possivel para um homem ser adotado
em uma linha de chefes por meio de uma série de cerimonias. O chefe Big
Elk (Alce Grande) adotou Joseph Jr. em torno de 1845, declarando que
Inshtamaza era seu filho mais velho e o herdeiro da chefia cerca de dois
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anos mais tarde (GREEN, 1969:7). Como nos recorda Barnes, seria um
erro, entretanto, ver Joseph LaFlesche Jr. simplesmente como um omaha
que tivesse “retornado a suas raizes” com o objetivo de “salvar seu povo”.
Olho de Ferro era certamente um homem com muitos talentos, que podia
navegar com sucesso por varios universos, e nao existe nenhuma indicac¢ao
de que ele estava disposto a renegar qualquer aspecto de sua etnicidade
mestica:

Ele era um Métis [mestico] franco-indigena, membro da sociedade omaha,
onde estava, através de seu status adotivo, dificilmente situado, embora
dotado de certa influéncia [...] Compreendemos mal [...] a historia omaha
se considerarmos Joseph LaFlesche apenas nos termos de sua identidade
assumida de indio americano e negligenciando o fato 6bvio de que, via-
jando com seu pai, ele também tinha aprendido a participar do mundo
dos brancos, fato que posteriormente lhe facultou o lugar de intermedia-
rio de sua tribo e assegurou sua chefia [...] (BARNES, 1985:220).

Em 1840, o bufalo e outros animais de caga comegaram a desapare-
cer do territério omaha (os Omaha iriam fazer sua tdltima — e fracassada
— cagada de bufalos em 1876) e a tribo continuava sofrendo as pressoes
militares, cada vez maiores, dos sioux. A politica entre os omaha nesse
periodo girava em torno de propostas de vender parte de suas terras para
0 governo americano, ja que eles nio poderiam mais defendé-las de seus
rivais sioux. Joseph LaFlesche, como um negociante mestico multilingue e
membro prestigiado da tribo, estava em uma posic¢io ideal para aproveitar-
se de qualquer acordo que a tribo pudesse fazer com os Estados Unidos,
pois, como nos lembra Green, “Acordos com tribos indigenas repousavam
na tradugao de linguas extremamente diferentes. Tudo dependia do in-
térprete, que era muitas vezes um mestico [half-breed] capaz de tratar de
assuntos cotidianos, mas que também compreendia o inglés falado muito
melhor do que o inglés escrito” (GREEN, 1969:10; MARK, 1988:71).

Em 1853, o pai adotivo de LaFlesche, Black Elk (Alce Negro), ja havia
aberto negociagdes com o governo dos Estados Unidos para a venda de
terras. Um ano depois, Black Elk estava morto, e os omaha haviam cedido
seus territorios de caca ao norte do rio Platte e a oeste do rio Missouri em
troca de 300 mil acres de terra nas colinas Blackbird, ao norte do povoado
branco de Omaha City. Tentativas de deslocar a tribo para essas terras
novas foram interrompidas quando os sioux atacaram os grupos de reco-
nhecimento omaha e mataram o principal rival de LaFlesche pelo poder
na tribo, Logan Fontenelle, outro negociante e tradutor franco-omaha. Em
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1856, porém, encorajados pelo estabelecimento de uma missdo e uma es-
cola na nova reserva, os omaha retornaram a reserva nas colinas Blackbird
e Joseph LaFlesche consolidou sua posi¢ao como um dos principais chefes
da tribo (GREEN, 1969:11-20).

Sob a lideranca da faccdo politica de LaFlesche, o Young Man’s Par-
ty (Partido dos Jovens), também conhecido como Citizen’s Party (Partido
dos Cidadios), e compreendido pelos brancos como o partido progressista
na politica tribal, os omaha ganharam a reputacdo de a mais pacifica,
moderada e industriosa tribo indigena da fronteira. Em 1857, LaFlesche
comecgou a constru¢do de uma aldeia em estilo arquitetonico branco em
torno da escola da missdo nas colinas Blackbird — eram as primeiras casas
de tabuas construidas por indios das pradarias nos Estados Unidos. Seus
oponentes no Chiefs’ Party (Partido dos Chefes) da tribo imediatamente
rotularam o assentamento como “a aldeia dos brancos de mentirinha”.
Eles também ameagaram a vida de Olho de Ferro. LaFlesche dominou
a politica da reserva durante esse periodo e ha indicacoes de que ele go-
vernava com mao de ferro. Usou 1.000 délares dos fundos tribais para
organizar uma for¢a policial indigena — que pode ter fornecido o modelo
original para a policia tribal do OIA — que prendia e chicoteava indios
bébados. Como um dos negociantes oficiais da tribo, ele também estava
em posi¢ao de colher consideraveis recompensas financeiras por seus tra-
balhos. LaFlesche converteu-se ao cristianismo no fim dos anos 1860, mas
Charles Sturges, entdo superintendente da escola da missido na reserva,
afirmou que o dinheiro era o idolo de Joseph LaFlesche Jr. (BOUGHTER,
1998:76-78; GREEN, 1969:20-30; MARK, 1988:66-68).

Um dos beneficios que a posi¢do e a relativa prosperidade de Olho
de Ferro trouxeram a familia LaFlesche foi uma educaciao em escolas da
elite branca para seis de seus filhos. Como aponta Norma Green, “todos
os filhos de Joseph falavam e liam inglés; todos escreviam com uma letra
belamente legivel. Lidavam com dinheiro de forma competente [...] Em
uma grande medida, aprenderam e usaram os novos métodos de negdocio
e comércio [...] e adquiriam habilidades e técnicas [brancas] [...]”. Um dos
oponentes politicos de LaFlesche foi o Agente da reserva Robert Furnas,
que via essa educagdo como um esquema calculado para manter a familia
LaFlesche como os donos do poder tribal. Notando que Joseph Jr. se opu-
sera a uma emenda ao tratado de 1865 que teria provido educagio univer-
sal para as criancas omaha, Furnas acusou-o de estar atrasando o grupo.
O agente chamou LaFlesche de “terrivel incubo na tribo”; que ndo queria
que as massas tribais recebessem uma educagdo branca, “pois entdo elas

Cidadéos e selvagens 149



estariam em pé de igualdade com ele” (GREEN 1969:211; BOUGHTER,
1998:78).

No fim dos anos 1860, os conflitos com Furnas e seus patronos poli-
ticos no governo estadual fizeram com que Joseph LaFlesche Jr. perdesse
sua posi¢ao como o interlocutor privilegiado entre os omaha e a sociedade
branca. Baseando suas opinides em extensas leituras nos arquivos da Ne-
braska State Historical Society, Judith Boughter acredita que LaFlesche
foi posto de lado por obra de uma alianca puramente branca, composta
pelo Agente Furnas, o comissario indigena William P. Dole e o substituto
de LaFlesche como negociante, Robert Teare. Boughter caracteriza essa
organiza¢dao como “um classico circulo corrupto de administradores indi-
genas” (Indian ring), organizado por um politico, um Agente de reserva
e um negociante que trabalhavam juntos para lucrar o maximo possivel
com o comércio e a administracio em uma determinada reserva. A tese de
Boughter é a de que a solug¢ao de LaFlesche para as dificuldades dos omaha
— que, qualquer que possa ter sido, era fruto das lutas sociais e politicas
autoctones do grupo — foi suplantada por uma solu¢ao imposta de fora por
agentes brancos locais, agindo em conjuncido com politicos baseados em
Washington. Com Joseph LaFlesche Jr. fora do caminho, comecaram a ser
feitos planos concretos para a solucio final do problema omaha: a liqui-
dacdo das posses da tribo ao longo do rio Missouri e sua remogao for¢ada
para o Territério Indigena de Oklahoma (BOUGHTER, 1998:76-78).

Um tratado de 1854 estipulava que a reserva omaha fosse medida e
loteada e, em 1872, 350 certificados de loteamento haviam sido expedidos
pelo OIA para determinados membros da tribo. Em meados da década
de 1860, porém, a legislatura do estado de Nebraska havia autorizado
um projeto de remogao indigena. Em 1877 (como relatamos no Capitulo
II), os poncas, os mais proximos parentes e vizinhos dos omaha, foram
abruptamente removidos para o Territorio Indigena. Como afirma Mark,
“o tratado garantindo a reserva ponca ficou subitamente desprovido de
qualquer valor”. Simultaneamente, os omaha descobriram que nio pos-
suiam titulos de verdade para seus lotes, pois os certificados que o OIA
lhes havia concedido ndo tinham valor sob as leis fundidrias estaduais e
nacionais (MARK, 1988:69).

Com medo de perder o trabalho de quase toda uma geragao investido
na reserva ao longo do rio Missouri, o Partido dos Jovens, liderado por
Joseph LaFlesche e seus aliados, buscou retornar ao poder dentro da tri-
bo para poder obter um titulo valido para as terras que possuiam. Nesse
contexto, o loteamento das terras tribais para individuos omaha e a expe-
di¢do de titulos formais para esses lotes apareciam como um remédio para
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o dilema do grupo (FLETCHER & LAFLESCHE, 1911:633; GREEN,
1969:20-30).

O desastre da remocdo dos poncas para o Territério Indigena e o bre-
akout de um grupo de remanescentes daquela tribo para suas terras no rio
Missouri forcaram os omaha a encararem o que provavelmente lhes acon-
teceria caso a remogao planejada fosse, de fato, realizada. Aconselhando-
se com o jornalista e reformador branco Thomas Tibbles e com o chefe
ponca “renegado” Urso em Pé (Standing Bear), o Partido dos Jovens dos
omaha chegou a conclusdo de que a tribo precisava obter alguma forma de
titulo fundidrio para suas terras que fosse relativamente imune a pressoes
politicas locais ou federais. A assinatura de tratados havia sido, a esta altu-
ra, legalmente abolida, e os tratados ja existentes, como vimos no Capitulo
I1, podiam ser unilateralmente anulados, sem aviso prévio, pelo Congres-
so. Uma possivel solu¢do para o problema, tal como viam Tibbles e os
militantes do Partido dos Jovens, era a extensdo da cidadania americana e
dos direitos de propriedade para os omaha. Isto iria, com sorte, evitar que
o governo pudesse tratar a tribo como um povo conquistado, submetido
a vontade arbitraria do sistema de administrag¢do indigena federal. Como
beneficio adicional, qualquer solucdo para os problemas fundidrios dos
omaha que o Partido dos Jovens pudesse arquitetar certamente ajudaria a
restabelecer Joseph LaFlesche Jr. e seus copartidarios como a for¢a politica
dominante dentro da tribo.

Como relatamos no Capitulo II, enquanto Tibbles desencadeava um
processo contra o governo dos Estados Unidos em nome dos poncas, uma
representacdo formada por Tibbles, o chefe ponca Urso em Pé e dois dos
filhos de Joseph LaFlesche Jr., Francis e Susette, viajou até as cidades da
Costa Leste para defender a causa dos indios do rio Missouri. Chegaram
no outono de 1879, no mesmo instante em que os ute finalmente irrom-
piam em uma rebelido sangrenta contra os administradores de sua nova re-
serva. Era um momento crucial no campo politico dos assuntos indigenas,
pois relatérios detalhando a incompeténcia geral do OIA e de seus agentes
indigenas ocupavam a primeira pagina dos maiores jornais do pafs.

O modo como os membros indigenas da representagao dos poncas/omaha
manipularam sua imagem em suas apresentagoes diante da alta sociedade
do Leste revelava uma sofisticada apreensao e compreensao, por parte dos
indios, das atitudes dos brancos naquele momento. Urso em Pé, um homem
ha muito tempo acostumado a usar as “roupas de cidaddo” (isto é, roupas
de branco), vestia-se com trajes poncas tradicionais. Enquanto isso, os jovens
Susette e Francis, que operavam como intérpretes e que tinham sido educados
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em escolas brancas de elite, usavam quase que exclusivamente as indumenta-
rias costumeiras da burguesia branca, anglo-saxonica e protestante. O trio,
entdo, apresentava uma espécie de “estereotipologia” da evolugao social indi-
gena, indo do sombrio primitivismo do “nobre mas decadente pele-vermelha”
(noble but vanishing red man) até a polidez civilizada de uma moga indigena
de fino trato, educada nos mais exclusivos colégios internos da Costa Leste.
Aqui estava uma refutacdo iconografica da no¢io de que o “desaparecimen-
to” do indio era fruto de algum destino natural inevitavel. Com Urso em Pé
caracterizado de Chingachgook?® e Susette LaFlesche travestida como uma
espécie de Pocahontas?” vitoriana, a mensagem que estava sendo apresentada
a elite republicana e protestante dos centros urbanos da Costa Leste ameri-
cana era a de que — longe de serem uma raga em vias de extingao — os nativos
americanos s6 careciam de uma educacdo correta para se transformarem em
exemplos vivos do progresso e da civilizagdo americana.

Foto 6. Figuras importantes do debate omaha, ca. 1877:
1. Joseph LaFlesche Junior (Inshtamaza ou Olho de Ferro); 2. O jornalista abolicionista Thomas
Tibbles; 3. Urso em Pé (em seus trajes indigenas); 4. Francis LaFlesche; 5. Susette LaFlesche.

Reveladoramente, Susette ndo foi apresentada a sociedade do Leste
com seu nome cristdo, mestico. Em lugar disso, foi apresentada a todos
como Bright Eyes (Olhos Brilhantes), para melhor salientar sua alteridade
indigena. Essa estratégia atingiu, aparentemente, o efeito desejado, pois a
midia comegou a descrever Susette LaFlesche/Olhos Brilhantes, usando a
linguagem do indigenismo romantico, como uma “princesa indigena”.?

26 O indio ficticio imortalizado por Fennimore-Cooper como o dltimo chefe dos moicanos,
em seu romance indigenista do mesmo nome publicado em 1826.

27 Pocahontas, a legenddria moga powhatan que, em 1610, se casou com o inglés John
Rolfe e foi apresentada, com seu marido, a Rainha Elizabeth como uma princesa nativa das
Ameéricas. A simbologia foi ainda mais fortalecida quando, alguns anos apds fazer parte da
representagdo na Costa Leste, Susette se casou com Thomas Tibbles.

28 Aqui, deve ser notado, estamos falando de indigenismo no sentido do movimento literdrio
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Quando a comitiva indigena encontrou-se com H.W. Longfellow, o autor
do poema épico indigenista “Hiawatha”, essa celebridade das letras ameri-
canas botou os olhos sobre a jovem omaha e declarou Susette a encarnacao
viva de Minnehaha, a heroina de seu poema. Como assinala Green, Suset-
te LaFlesche conscientemente manipulou esse papel em prol dos interesses
de sua tribo e de seu pai, utilizando os tropos do romantismo indigenista
para abrir as portas dos mais exclusivos saloes da Costa Leste:

Bem escolado no simbolismo do poema [de Longfellow], o publico acei-
tou-a como a encarna¢ao de Minnehaha e ela se tornou o simbolo vivo da
“Bela Virgem Indigena”. Esse simbolo durou mais do que o de Urso em
Pé como “o pele-vermelha injusticado”. Com efeito, para o resto de sua
vida, Susette nunca conseguiu se estabelecer diante do publico como uma
entidade separada da Virgem Indigena (GREEN, 1969:30-62).

Relatei anteriormente como a representagdio omaha/ponca na Costa
Leste despertou um debate ja acrimonioso quanto a reforma da adminis-
tracdo indigena federal. Essa viagem iria ter quatro importantes efeitos
colaterais que influenciariam decisivamente o futuro dos omaha. Em pri-
meiro lugar, como mencionei no Capitulo II, criou um furor entre a elite
liberal republicana da Costa Leste, e um dos efeitos concretos desse fu-
ror foi o debate no Congresso que resultou na restituicao de algumas das
terras dos poncas ao longo do rio Missouri. Em segundo lugar, o jovem
Francis LaFlesche foi contratado pelo Office of Indian Affairs como fun-
cionario, intérprete e “agente especial”. Em terceiro, a representagdo aju-
dou a atrair a atenc¢do dos etnoégrafos da Smithsonian para o debate sobre
loteamento e reforma na condugdo dos assuntos indigenas. Em Washing-
ton D.C., Francis LaFlesche e Urso em Pé contataram um velho amigo, o
missionario Reverendo James Owen Dorsey, que agora estava empregado
fazendo trabalhos linguisticos para o Bureau of Ethnology. Os dois indios
pediram que Dorsey trabalhasse a favor da revogacio da remogao for¢ada
dos poncas, e o etnégrafo acabou sendo o tradutor para o chefe ponca em
sua audiéncia diante o Congresso relativa a remocao da tribo. As conver-
sas entre Dorsey e LaFlesche durante esse periodo formaram a base para
o trabalho etnografico sobre o parentesco omaha, publicado mais tarde
pelo Smithsonian (MARK, 1988:69; Library of Congress, Dawes Papers,
Box#25, “Letter from Rev. ] Owen Dorsey”, 14/1/1882).%

romantico das Américas de fins do século XIX.

29 R.H. Barnes escreveu um estudo fascinante do material etnografico de Dorsey e do modo

Cidadéos e selvagens 153



O mais significativo efeito colateral da viagem, entretanto, pelo menos
da perspectiva dos omaha, foi o encontro que Tibble e os jovens LaFlesche
tiveram, durante sua excursdo pela sociedade bostoniana, com a aprendiz
antropologa Alice Fletcher. Depois deste encontro e de outro, em feverei-
ro de 1881, Alice Fletcher, ansiosa por estudar “indios de verdade” no
campo, recebeu um convite para visitar os LaFlesche na reserva omaha

(MARK, 1988:38-39).

Alice no pais dos omaha

Existem duas fontes principais para aqueles pesquisadores que desejam
investigar a aproximacao inicial de Alice Fletcher com os omaha: suas
cartas e seus didrios de campo, em sua maior parte reunidos nos National
Anthropological Archives da Smithsonian Institution, e o livro popular
de Thomas Henry Tibbles, Buckskin and Blanket Days. Embora as duas
fontes difiram em pontos menores, a informagdo basica contida nelas é
essencialmente a mesma. Segundo ambas, Fletcher veio para as reservas
do médio rio Missouri a convite de Tibbles e de sua futura noiva, Susette
“Olhos Brilhantes” LaFlesche, no inicio de setembro de 18813° Naquele
momento, o debate no Congresso sobre o loteamento e o renovado “pro-

com que este refletia as preocupagdes politicas da época. Segundo Barnes, as representagdes
do parentesco omaha por parte de informantes como os LaFlesche, que buscavam camuflar
as aliangas matrimoniais “inapropriadas” de seus amigos e aliados no Partido dos Jovens,
podem ter levado diretamente a criagio do chamado “problema Crow-Omaha” que, desde
entdo, tem interessado diversos antropdlogos envolvidos nos estudos de parentesco indigena,
incluindo Claude Lévi-Strauss. Como aponta Barnes, duas das principais acusacdes levanta-
das contra o pai de Francis, Joseph LaFlesche Jr, por seus oponentes omaha no Chiefs’ Party
referiam-se ao fato de que ele ndo era realmente um omaha, e que sua inser¢io na tribo
tinha se dado através de um grupo de parentesco nido elegivel para a chefia que ele pretendia
exercer. O proprio Joseph LaFlesche Jr. era extremamente sensivel quanto aos estudos de par-
entesco de Dorsey, assinalando amargamente em uma carta ao etnégrafo que “Demasiados
assuntos privados de muitos omaha foram publicados nas obras do Bureau of Ethnology sem
o consentimento dessas pessoas, e nao pretendo revelar outras intimidades” (BARNES, 1984;
MARK, 1988:69). Ndo ha espaco no presente livro para explorar este tema adequadamente,
mas o trabalho de Barnes deveria servir como adverténcia para aqueles antropdélogos que
presumem que os fatos da etnografia “cldssica” ndo estio manchados pelas preocupagoes
politicas da época.

30 A maior parte das biografias do casal afirma que se casaram no inicio de 1882. Boughter,
todavia, observa que Francis LaFlesche conta que Tibbles e sua irma jia eram sexualmente
intimos durante sua viagem a Costa Leste em 1879 (a primeira esposa de Tibbles faleceu em
Nebraska enquanto ele estava nessa viagem). Correspondéncia do periodo, contida nos papéis
de LaFlesche, fazem parecer que o casal estava vivendo como marido e mulher desde pelo
menos 1881 (BOUGHTER, 1998:109; NAA, Francis LaFlesche Papers, Letter to Rosalie,
June 6%, 1887).
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blema indigena” estava avangado. O senador Henry Dawes ja se envolvera
nos assuntos indigenas por meio de seu trabalho com a questao fundiaria
dos poncas. Tibbles e Susette eram amplamente reconhecidos, tanto nas
reservas do rio Missouri quanto na polida sociedade de elite da Costa
Leste, como os principais responsaveis pelo recente debate congressional e
pela subsequente resolug¢ao do caso ponca. Por meio desta vitéria, a fami-
lia LaFlesche tinha também recuperado algum prestigio entre os omaha,
que temiam a remog¢do para o Territorio Indigena (PRUCHA, 1984:185;
TIBBLES, 1905; MARK, 1988:119).

No plano nacional, entretanto, nada tinha sido decidido sobre como
resolver essa nova iteracao da questdo indigena. Os principais topicos do
debate no Congresso continuavam sendo a abroga¢ao unilateral dos tra-
tados pelo governo federal e a corrup¢do endémica no interior do OIA,
onde se presumia que “circulos de corruptos administradores indigenas”
(Indian rings) estavam defraudando os indios no comércio e no pagamento
das concessoes territoriais passadas. Nos saloes do Congresso, reconhecia-
se que algo precisava ser feito referente a questdo indigena, mas o que seria
feito ainda ndo tinha se revelado. Os brancos que se consideravam amigos
do indio estavam chegando a conclusiao de que os indios necessitavam de
titulos seguros para suas terras. Politicos dos estados ocidentais e seus alia-
dos capitalistas desejavam ver as reservas indigenas abertas a exploracao
econdomica. Republicanos abolicionistas, reformadores liberais e missiona-
rios cristdos estavam determinados a garantir que qualquer solu¢do que
fosse alcangada envolvesse “elevacdo e civilizacao do indio”. A espinhosa
questdo do loteamento fora levantada e discutida no debate sobre os pon-
cas, mas ainda nao estava claro se os lotes em questdo seriam privativos
(isto é, as terras sendo distribuidas entre individuos) ou dados as tribos
como uma espécie de propriedade coletiva. Estava também pouco claro
se o loteamento era uma estratégia viavel para a resolucdo do problema
indigena como um todo, ou simplesmente um remédio para os problemas
de algumas tribos, como os omaha e os poncas.

Assim, Alice Fletcher chegou ao rio Missouri em um momento estraté-
gico como a convidada de um casal amplamente associado ao movimento
pela reforma indigena. Isto era potencialmente problematico, em funcdo
das brigas que Tibbles e a familia LaFlesche tiveram com as autoridades
brancas da reserva ao longo dos anos. Tanto Fletcher quanto Tibbles con-
cordam, entretanto, que a etnégrafa aprendiz chegara com recomendacdes
escritas de “poderosos amigos em Washington”, ndo especificados, e que
estas a ajudaram diante dos agentes. O relato de Tibbles descreve o primei-
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ro contato entre Fletcher e o Agente da reserva Rosebud de forma bastante
reveladora:

[O Agente| cumprimentou todos, exceto eu [Tibbles]. Se ele me deixou de
fora por um acidente, ndo posso dizer. A etnéloga calmamente introdu-
ziu-me novamente a ele. Dessa vez ele me cumprimentou, salientando “J4
ouvi falar de vocé”. Seu tom implicava que aquilo que ele tinha escutado
a meu respeito ndo era muito bom.

[Fletcher] entdo falou casualmente sobre o tempo e o Agente comentou:
“pois é: controlo tudo aqui, menos o tempo”.

Isso, eu sabia, era o pronunciamento favorito dos Agentes, um aparato
prét-a-porter para marcar sua suprema autoridade. [Fletcher], contudo,
fingiu nao entender o significado mais amplo da frase e deu uma resposta
qualquer leviana e complacente. Dai, ela passou ao Agente as cartas de
apresentagdo de seus poderosos amigos do governo, em Washington. Ele
as leu — na verdade, estudou-as detidamente — e finalmente dirigiu-se a ela
de maneira totalmente diferente: “E uma grande satisfa¢do ter a senhora
por aqui”.

Ao final, ele até mesmo forneceu uma chave para um dos portdes da for-
taleza para a nossa senhora de Boston (TIBBLES, 1905:191).

Em outras palavras, as cartas de recomendacdo de Alice Fletcher eram
suficientemente poderosas para impressionar um Agente de reserva que ja
estava desfavoravelmente disposto diante da etndloga devido a sua asso-
cia¢do com Thomas Tibbles. Quem eram esses “amigos poderosos” nao se
sabe, mas dada a relacdo de Fletcher com o Dr. Putnam — associado e ami-
go intimo de Lewis Henry Morgan e John Wesley Powell — é bem possivel
que af estivessem incluidos altos funcionarios do OIA, do Smithsonian, ou
até mesmo congressistas. E bom lembrar que nesse momento da histéria
americana a elite anglo-saxonica do eixo Boston-Filadélfia-Nova York era
bastante coesa e gozava do mais alto grau de prestigio nos assuntos nacio-
nais (veja-se Baltzell [1964, 1979] para mais informacdes ao respeito dessa
elite). Uma marca dessa coesdo pode ser vista no fato de que, ao visitar o
Forte Randall, ao longo do rio Missouri, Fletcher descobriu que a esposa
do comandante era prima da noiva de seu mentor, Dr. Putnam. Fletcher
era, pois, uma espécie de personagem de destaque no rio Missouri, mesmo
antes de comecar a escrever seus textos etnograficos, o que foi revelado no
comentario de um de seus anfitrides durante sua viagem: “Vocé precisa me
dizer seu nome para que, quando vocé for famosa, eu possa dizer as pes-
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soas que vocé esteve aqui”. Ainda que a inteng¢do desse comentdrio possa
ter sido jocosa, ele revela a percep¢ao de que Fletcher estava marcada para
grandes realiza¢des: uma mulher da sociedade bostoniana viajando entre
os sioux, afinal, ndo era uma ocorréncia comum (veja-se Camping with the
Sioux: Fieldwork Diary of Alice Cunningham Fletcher, NAA).

Todavia, o status social de Fletcher ndo era determinante, por si so,
por seu bom acolhimento pelas autoridades da administragdo indigena ao
longo do rio Missouri. Os problemas potenciais que as conexoes e as apre-
sentacOes certas podem ter resolvido para Fletcher em sua introdugao a
vida na reserva podem ser melhor compreendidos quando comparamos
sua experiéncia com a de Catherine Weldon, outra mulher da sociedade da
Costa Leste que viajou pelo mesmo territorio poucos anos depois. Envol-
vida, como Fletcher, em movimentos de reforma indigena, e com muitos
aliados indigenas proximos, mas sem “amigos poderosos em Washing-
ton”, Weldon viu-se constantemente bloqueada por Agentes de reserva que
difamavam seu nome em jornais da Costa Leste, espalhando boatos de que
ela estava romanticamente envolvida com o chefe sioux Sitting Bull (Touro
Sentado). Weldon acabou pobre e sozinha em Kansas City, desacreditada
por seus amigos, tanto brancos quanto nativos, e Sitting Bull foi assassina-
do pela policia da Agéncia (MILLER, 1964).

Um olhar nos diarios de campo de Fletcher impressiona por dois aspec-
tos. Em primeiro lugar, é 6bvio que essa viagem, que durou cerca de trés
meses, nao resultou em uma etnografia muito substantiva. Antes, tratou-
se daquilo que os antropodlogos de hoje chamariam de uma “aproximagdo
inicial do campo”. Em segundo lugar, os didrios de campo de Alice Fle-
tcher tornam aparente seu compromisso com as teorias morganianas de
evolucio social. Em particular, ela acreditava que a cooperacdo fornecia
uma clara linha demarcadora entre os estagios de barbarismo e civiliza-
¢ao, delineados por Morgan. Fletcher classificava os indios como “bar-
baros”, portanto, acreditava que eles simplesmente nio podiam cooperar
socialmente. Como resultado desta pré-nogao teorica, ela nio era capaz
de reconhecer qualquer organizacido social entre os nativos americanos
que observava ao longo do rio Missouri, classificando-os como motivados
essencialmente por caprichos individuais. Esta, em sua visdo, era a razdo
para a subordinagdo nativa ao poder dos brancos. Nas palavras de Mark,
“[Fletcher] estava convencida de que, nio importa o que acontecesse, 0s
indios estavam sempre errados, pois seus modos de vida eram diferentes
dos da sociedade branca europeia que ela, em comum com a maior parte
de seus contemporaneos brancos, tomava como o ponto mais alto da evo-
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lugdo social” (MARK, 1988:63-64; Camping with the Sioux: Fieldwork
Diary of Alice Cunningham Fletcher, NAA).

Depois de oito semanas no campo, Fletcher retirou-se para a residéncia
dos LaFlesche na reserva omaha, onde ela passaria a maior parte do inver-
no. Todos os seus bidgrafos reconhecem esse periodo como aquele em que
ela se viu totalmente envolvida no debate sobre a reforma da administra-
¢ao indigena. Houve varias tentativas de interpretar exatamente como este
engajamento se deu e quem — ou o que — foi a forca motivadora por tras
desse mergulho na politica.

Lurie, por exemplo, apresenta a insercdo de Alice Fletcher na fami-
lia LaFlesche como quase acidental e situa toda agéncia nos eventos sub-
sequentes nas maos da etndloga, que teria manipulado os politicamente
ingénuos LaFlesche: “Mesmo indios educados, que permaneciam valio-
sos informantes bilingues, ndo podiam enxergar além das solucoes apre-
sentadas como prontas para eles por brancos de bom coracao” (LURIE,
1966:80).

Boughter e Green, todavia, acreditam que o envolvimento de Fletcher
com os LaFlesche ndo foi acidental. Alice Fletcher gostava de lidar so-
cialmente com aqueles que ela sentia serem seus iguais sociais, e sua cor-
respondéncia sugere que era assim que se sentia a respeito da familia de
Joseph LaFlesche Jr. Todos os trés autores, entretanto, afirmam que Fle-
tcher ndo parecia se dar conta de que os LaFlesche eram omaha atipicos;
ndo obstante, seus escritos contradizem esta interpretacdo: ela obviamente
percebia que seus amigos eram uma minoria, mas os considerava uma
minoria exemplar. Cristaos, letrados e agricultores bem-sucedidos, nego-
ciantes e pioneiros que haviam adotado as roupas e os habitos dos brancos,
os LaFlesche podiam ser apresentados como uma prova concreta de que as
teorias social evolutivas morganianas eram corretas. Aparentemente, aqui
estavam indios que haviam deixado seus modos de vida anteriores para
tras e que se tinham fixado a terra para se tornarem bons yeomen farmers.
Seu sucesso financeiro e social — e particularmente o sucesso da geracdo
mais nova, escolarizada e falante de inglés — apresentava um contraste
imediato com a aparente decadéncia dos indios tradicionais.

Os LaFlesche, aos olhos de Fletcher, mereciam ser lideres dos omaha
precisamente porque eram atipicos e porque eram mais parecidos com ela
do que a vasta maioria de personalidades da fronteira americana, brancas,
vermelhas ou negras. Em outras palavras, os LaFlesche eram — como se
dizia na época — “gente de qualidade”. Eles eram as contrapartes nati-
vas da sociedade protestante bostoniana, liberal, educada e bem-pensante,
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pessoas que deviam, pois, ser postas a frente da América Nativa como
um exemplo e um guia para o futuro. Alice Fletcher nio interpretou os
LaFlesche como “tipicos omaha”: ela os valorizava precisamente porque
eram atipicos.

Dos autores que estudaram Fletcher, a maior parte observa os limites
de sua compreensdo da vida indigena, uma vez que havia passado apenas
trés meses na regido do rio Missouri no momento em que comecou a se
envolver com os problemas dos omaha. Lurie, por exemplo, considera que
“E possivel que, se Alice Fletcher tivesse estudado os omaha profunda-
mente antes de encontra-los, [...] em vez de mergulhar imediatamente na
questao da terra, ela teria procurado alguma outra solugao para os proble-
mas economicos dos indios” (LURIE, 1966:83). Todavia, se é verdade que
Alice Fletcher tinha muito pouca experiéncia substantiva entre os nativos
americanos no inicio de seu envolvimento politico com os omaha, isto por
si 6 ndo era reconhecido como um impedimento naquele tempo, fosse por
seus aliados e oponentes politicos, fosse por seus colegas antropologos. O
fato € que trés meses de observagdao no campo nao eram, em 1881, conside-
rados uma estadia demasiado breve para o tipo de observagao que Fletcher
estava fazendo. Se ela estivesse envolvida em trabalho linguistico, algumas
sobrancelhas académicas poderiam ter sido levantadas para suas reivin-
dicagdes de conhecimentos profundos sobre os omaha. Mas, na verdade,
as atitudes de Fletcher diante dos seus anfitrides indigenas simplesmente
confirmavam o que as fileiras superiores da antropologia americana ja “sa-
biam” sobre o indio e a civilizacdo. Fletcher acreditava piamente que seus
trés meses no campo tinham feito dela uma especialista nos problemas
do indio e no problema indigena em geral. Pouco depois de chegar a casa
dos LaFlesche, no inicio de novembro de 1881, ela escreveu a seu mentor
Putnam, observando que

Levei um tombo e cai dentro do barbarismo [...] tal como eu nunca acon-
selharia nenhuma outra senhora a levar. Por quase dois meses, eu passei
quase todo o meu tempo vivendo junto com os indios, vivendo como um
deles tanto quanto o possivel [...] As adversidades e os horrores dessa
minha decisdo ndo devem ser contadas, mas do ponto de vista cientifico,
a experiéncia foi valiosa. Eu trabalhei a tal ponto que consigo entender
o ponto de vista do indio e posso olhar para sua vida e seus costumes da
mesma maneira que ele olha.

Ela repetiu esses sentimentos em outra carta, uma semana depois, di-
zendo que “Nos ultimos meses, estive com eles [os indios] nio como uma
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forasteira, mas como um deles, uma hospede sem davida, mas ainda assim
sendo recebida como um indio seria recebido”. Nao encontrei registro de
nenhum de seus colegas que contestava essa visdo. Aparentemente, as opi-
nides de Alice Fletcher foram bem recebidas no Congresso e na academia,
nao a despeito do fato de que passara “apenas” trés meses entre os indios,
mas porque passara o enorme tempo de trés meses vivendo entre indios
(NAA, Alice Fletcher Papers, Letter to F. Putnam Box 11, 7/11/1881; Let-
ter to John Reed, 14/11/1881).

A ideia de que Fletcher teria vindo com “solugdes prontas” que tenta-
va impor aos omaha, indios politicamente ingénuos, simplesmente ndo ¢é
apoiada pelas evidéncias. Lurie parece sustentar seu argumento num co-
mentario de Francis LaFlesche, feito cerca de 30 anos depois de seu encon-
tro inicial com Fletcher:

[Alice Fletcher] visitou os indios em seus lares e comecou a fazer amigos
entre eles. Inicialmente, eles ndo estavam dispostos a falar, mas depois de
um tempo um deles perguntou: “por que vocé estd aqui?” e ela respon-
deu: “Eu vim para aprender, se me deixarem, algo sobre sua organizac¢do
tribal, costumes sociais, ritos tribais, tradi¢des e musicas. Também vim
para ver se posso ajuda-los de alguma maneira”.

Diante da sugestdo da ajuda, as faces dos indios encheram-se de esperan-
¢a. O que fez a pergunta inicial continuou: “Vocé veio em um momento
em que estamos sofrendo. N6s aprendemos que o ‘papel da terra’ que nos
foi dado pelo Grande Pai nao nos da seguranca em nossos lares; que po-
demos ser exilados e levados ao Territério Indigena, como foram levados
os poncas. Nés queremos um ‘papel forte’. Foi-nos dito que podemos ter
tal papel através de um Ato do Congresso. Vocé pode nos ajudar?” (apud
LURIE, 1966:80).

Com toda a sua poesia, o relato de Francis LaFlesche deixa de fora
varios fatores importantes: em primeiro lugar, a propria familia LaFlesche
foi instrumental para pressionar pelo loteamento das terras indigenas e
pelos titulos individuais de terra no Congresso e na sociedade da Cos-
ta Leste. A familia tinha sido ativa neste sentido desde o inicio de 1879,
pelo menos. O proprio Francis ndo era um informante inocente ou neutro
quanto a este aspecto. Seus esforcos politicos na capital em prol da ques-
tdo dos poncas e do loteamento haviam sido recentemente reconhecidos
pelo governo federal através da sua nomeag¢ao como funcionario e tradutor
oficial do OIA. Como assinala Boughter, parece que Joseph LaFlesche Jr.
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buscou ativamente a ajuda de Alice Fletcher e seus superiores na antropo-
logia, uma vez que os esforgos recentes de seus filhos, de Urso em Pé e de
Tibbles ndo obtiveram os resultados definitivos para a questdao fundiiria
que ele esperava. Longe de manipular os omaha, Alice Fletcher parece ter
sido manipulada pelos ativistas do Partido dos Jovens, liderado pelo chefe
mestico Joseph LaFlesche Jr.

A familia LaFlesche e seus aliados vinham observando Alice Fletcher
ha algum tempo, e parecem ter chegado a conclusiao de que ela era a pessoa
mais adequada para ajudar os omaha em sua luta contra a remog¢do para o
Territorio Indigena. De fato, durante o outono inteiro, Fletcher escutava as
reclamacodes dos indios que queriam “um papel forte” que garantisse sua
presencga em suas proprias terras — lembrando sempre que ela ndo falava
sioux e seus tradutores eram quase unicamente os proprios LaFlesche. Na
visdo do Partido dos Jovens dos omaha, o tal do “papel forte” significava
uma volta aos tratados assinados entre a tribo e o governo federal em 1854
e 1872. Nestas ocasides, o governo havia prometido lotes individuais de
terra, retirados da reserva onde os omaha residiam. No fim de dezembro
de 1881, Fletcher relatou a seus colegas no Peabody Museum que ela iria
participar de “um encontro dos homens mais importantes [da tribo] para
ouvir sobre seus esfor¢os na dire¢ao a Civilizacdo e, na proxima semana,
devo fazer uma palestra diante de tantos membros da tribo quanto pude-
rem ser reunidos sobre seus futuros esforcos nessa direcio”. Esta decla-
ragao mostra que seu papel na questao da terra entre os omaha foi muito
menos atuante do que deixa passar o relatorio de Francis LaFlesche, citado
anteriormente.

Aqui, vemos Fletcher se encontrando com alguns dos mais importantes
homens da tribo para ouvir o que eles tinham a dizer sobre a questio. E
claro que ela também estava mais do que disposta a instruir sobre o futuro
da tribo, mas este trecho deixa aparente que alguém se deu ao trabalho de
reunir suas plateias, e a expectativa parece ter sido de que a etnografa iria
ouvir o que eles, como um grupo (e ndo como uma cole¢do de individuos
dispersos e perplexos), tinham a dizer. Como Fletcher havia estado entre
os omaha apenas por poucos meses e nao falava a lingua nativa, suspeita-
-se que a familia LaFlesche tenha organizado os encontros referidos. Em
outras palavras, a evidéncia disponivel indica que eram os proprios LaFles-
che e seus aliados indigenas que apresentavam o loteamento para Fletcher

como solugido para os problemas fundidrios dos omaha, e ndo ela a eles
(MARK, 1988:70).
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Em 31 de dezembro de 1881, apds seu encontro com os “principais
homens” da tribo, Alice Fletcher redigiu uma peti¢io em nome dos omaha
e enviou-a para o senador John Morgan em Washington. Na carta de apre-
sentagao da petigdo, ela caracterizava os omaha como uma tribo dividida
em duas faccdes estereotipicas, “progressistas” e “tradicionais”, tao que-
ridas aos amigos dos indios da época: “uma deseja a cidadania e outra se
agarra ao passado”. Ela afirmava que os 53 signatarios de sua peti¢do eram
membros da faccdo progressista e, curiosamente, qualificou os membros
do partido opositor como “pessoas de sangue misturado [mixed blood ou
mesti¢os]” que tinham “se unido contra o avango dos indios”. Esta ¢ uma
caracterizacdo bastante interessante, dado o fato de que os anfitrides de
Fletcher, a familia LaFlesche, era a mais preeminente familia mesti¢a da
reserva. O mistério torna-se ainda mais profundo, ja que Fletcher descreve
a facc¢do de sangue misturado como “tradicional” e composta por traduto-
res e comerciantes que estavam “interessados em manter os indios em seu
estado presente” — precisamente a acusagao levantada pelo Agente Furnas
contra Joseph LaFlesche Jr. uns anos antes (NAA, Alice Fletcher Papers,
Box 1, Letter to John Morgan, 31/12/1881).

Uma possivel explicagdo para as palavras de Fletcher, longe de descre-
ver a situagdo através de observacoes detalhadas e apuradas, seria a de ela
estar meramente repetindo uma das mais comuns acusacdes na politica in-
digena daquele tempo — talvez mesmo ensaiada pelos proprios LaFlesche.
E preciso lembrar que, embora sangue misturado tenha vindo a tornar-se
mais tarde sindonimo de progressismo, conforme se aproximava a virada
do século e a transposicdo do evolucionismo social morganiano para o da-
rwinismo social spenceriano, no inicio dos anos 1880 as coisas ainda eram
bastante diferentes. Ao longo do rio Missouri, em particular, os indios
mesticos haviam entrado em conflitos frequentes com as autoridades das
reservas e o termo pejorativo squaw man —um homem branco casado com
uma mulher india — era considerado pela sociedade branca como siné6nimo
de inconstancia, preguica e corrupcio. A prole dessas unides era muitas
vezes levada em conta como “manchada” por esses tracos (ANDERSON,
1973:253-255).

Em outras palavras: a carta de Alice Fletcher para o senador Morgan
fazia amplo uso de acusacdes emocionalmente carregadas para representar
seus peticiondrios como (em suas palavras) “os verdadeiros lideres de seu
povo”, um grupo de “indios puros” que estava sendo injustamente oprimi-
do por seus oponentes mesti¢os que ndo desejavam ver “o progresso dos
indios”. Ela talvez tenha usado essas acusagoes porque precisava explicar o

162 Thaddeus Gregory Blanchette



fato de apenas 53 chefes de familia assinarem a peticio — uma clara mino-
ria entre os omaha. A propria Alice Fletcher estava bem consciente de que
menos de um terco dos omaha apoiava o loteamento como solugio para
seus problemas.’! Mais uma vez, sua ideologia social evolucionaria dava-
lhe uma explicagdo para a situagdo: a minoria que apoiava o loteamento
era composta, a seus olhos, de omaha que mereciam ser os lideres tribais,
pois, devido a sua disposi¢ao de adotar o estilo de vida do yeoman farmer
sedentario, assinalavam seu compromisso com a civilizacdo. Fletcher fina-
lizava seu apelo ao senador Morgan afirmando que “verifiquei quase todas
as declaracoes [contidas na peti¢cdo] por meio de observagiao pessoal”. Ela
assim sublinhava as razodes para a sua presenca na reserva: “O estudo cien-
tifico conectado com a vida doméstica dos indios me trouxe até aqui”. E
terminava sugerindo que o senador Morgan verificasse suas qualificacdes
como cientista respeitada junto ao professor Putnam do Peabody Museum
(NAA, Alice Fletcher Papers, Box 1, Letter to John Morgan, 31/12/1881).

Os dados que Fletcher enviou a Morgan em apoio a sua peti¢do — e que
foram lidos e registrados no Congresso em 11 de janeiro de 1882 — sao
bastante interessantes. Cada um dos signatarios era apresentado como um
homem “chefe de familia”. Ao lado de seus nomes, Fletcher fez constar sua
idade; seu quantum sanguineo (blood status — full, half ou one-quarter
blood e, em um caso, branco casado com uma mulher omaha); seus di-
reitos prévios a terra como codificados em tratados anteriores; o que pro-
duziam em suas terras; quais melhorias haviam feito nelas (“melhorias”
significando, é claro, a constru¢do de edificios em estilo dos brancos e a
abertura de terras para cultivo); e quantas pessoas eles sustentavam com
seu trabalho. Ela também incluia outras marcas notaveis de civilizagao,
descrevendo um signatdrio, por exemplo, como “um dos sete indios que
ha 25 anos se juntaram [...] e compraram um arado, o primeiro na tribo”,
outro como membro do Servigo Policial Indigena dos Estados Unidos e um
terceiro como “um de trés indios que compraram uma segadora”.

Estes dados retratavam os peticiondrios como um grupo de pater-fa-
milias no estilo anglo-saxao tradicional, ocupados em aprender as tecno-
logias dos brancos, integrando-se as estruturas legais dos brancos e pro-
duzindo, como bons agricultores, bens agricolas para seu sustento e para

31 Mark estima, a partir das assinaturas em vdrias peticoes enviadas a Washington nesse
periodo, que cerca de % da tribo apoiava o loteamento, que 1/3 se opunha ativamente a ele,
“e o resto, embora ndo estivesse a favor do novo plano, estava persuadido a ir em frente e
aceitd-lo”. Na conferéncia do Lago Mohonk de 1884, a propria Fletcher admitiu que 2/3 da
tribo se opunham originalmente ao loteamento (MARK, 1988:93; BOUGHTER, 1998:104).
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a venda no mercado. Finalmente, Fletcher anexou uma série de testemu-
nhas dos omaha, o que sublinhava a empresa civilizatéria entre a tribo e
o papel-chave que a fac¢do de Joseph LaFlesche Jr. desempenhava em sua
implementagdo na reserva: “Antes de comegar a cultivar, eu era apenas um
indio selvagem, fazendo como bem entendia”; “Eu pertengo ao partido
dos cidadaos. Eu fui um de seus fundadores. Nos queremos ser cidadios”
(NAA, Alice Fletcher Papers, Box 3, 47th Congress, 1st, Jan. 11th, 1882.
“Session Memorial of the Members of the Omaha Tribe of Indians for a
Grant of Land in Severalty”).

Dessa maneira, Alice Fletcher apresentava seus peticionarios como -
dios verdadeiros, a0 mesmo tempo em que 0s situava como os verdadeiros
lideres de uma minoria oprimida, dedicada ao progresso de seu povo por
meio da civilizagdo — civilizac¢do, nesse sentido, significando a transforma-
¢ao dos omaha em agricultores proprietarios individuais de terra. Nessa
empreitada, ela estava intencionalmente tocando todas as campainhas na
catedral republicana, protestante, abolicionista e liberal. Suas observagoes
finais sobre suas credenciais cientificas sdo bastante significativas no am-
bito desse projeto, uma vez que seu status como etnografa dava as suas
analises da situacdo politica omaha um verniz de objetividade cientifica.

Mas o que a maioria dos omaha realmente queria? Quando lemos a
propria peti¢do, uma coisa sobressai: todos os signatarios queriam ficar na
terra onde estavam. Este parece ter sido o maior impulso do requerimento
do Partido dos Jovens ao Congresso. Os omaha que apoiavam o loteamen-
to parecem té-lo feito ndo porque acreditavam ser um passo necessario no
caminho para a civilizacdo (embora estivessem mais do que satisfeitos em
apresentar a situagdo desta maneira), mas porque os tratados anteriores,
que supostamente tinham assegurado a permanéncia da tribo em suas ter-
ras ao longo do rio Missouri, ja tinham estabelecido o loteamento como o
método preferencial para garantir a posse das terras a tribo. Os peticiona-
rios retornavam a esse ponto varias vezes. Como assinala Judith Boughter
(1988:99), os omaha pediram a ajuda de Fletcher para obter um “papel
forte”. Seguindo suas inclinagdes morganianas, ela interpretou isso como
o primeiro passo necessario para a assimilagdo dos indios ao seio da so-
ciedade americana. Todavia, tudo indica que de fato os omaha realmente
queriam era um titulo seguro para suas terras para que a tribo nao fosse
removida para o Territorio Indigena de Oklahoma. De acordo com o seu
ponto de vista tedrico, Fletcher acreditava que aquilo que a maior parte
dos signatarios omaha queria era um fim para os “costumes antigos” — isto
¢, um fim para o tribalismo - e, seguindo esta interpretagdo, ela traba-
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lhou para garantir aos indios a propriedade privada individualizada, que
consistia, em sua mente, no “bilhete de entrada” dos omaha na sociedade
civilizada.

Os objetivos de Fletcher, sob este aspecto, parecem ter sido pelo menos
parcialmente congruentes com aqueles da familia LaFlesche e seus aliados,
a maior parte dos quais iria lucrar com o loteamento. Certamente Joseph
Jr., Francis e a educada Susette davam-se conta do valor da terra como
propriedade, e a familia, como lider do Partido dos Jovens, estava bem
posicionada para colher os beneficios de qualquer resolu¢do que garantis-
se a terra como propriedade particular individualizada. Dizer isto nio é
retratar os LaFlesche como “traidores” dos interesses tribais dos omaha,
pois o registro posterior da histéria da familia mostra que grande parte
dela permaneceu dedicada a manutengdo da vida tribal, século XX aden-
tro. Todavia, é dificil ndo chegar a conclusdo de que os LaFlesche estavam
operando com um conjunto de instrumentos culturais que a maior parte
de seus irmdos tribais simplesmente ndo possuia, o que iria inevitavelmen-
te resultar em vantagens para a familia em qualquer loteamento que o
governo fosse propor.

A verdadeira contribuicido original de Alice Fletcher, nessa situacio,
como veremos a seguir, se deu na transformag¢do do loteamento individu-
alizado, de solucdo local dirigida aos omaha, em uma resposta cientifica-
mente fundada para o problema indigena em geral. Sua perspectiva social
evolucionista morganiana traduziu as preocupagoes dos omaha quanto a
terra em um desejo nativo generalizado pela civilizagdo. Ela rapidamen-
te adotou a dicotomia “tradicional/progressista”, entdo usada como uma
chave para a politica nativa e, carimbando o rétulo de “progressista” na
faccao de Joseph LaFlesche, decidiu trabalhar para tornar esse grupo re-
presentativo de todos os omaha — e de fato, dos indios americanos em geral
- nos debates que entdo rolavam no Congresso. Esta posi¢ao, é claro, era
congruente com a maioria dos objetivos da propria familia LaFlesche. Em
que Fletcher e os LaFlesche divergiam era quanto a questido de se o lote-
amento iria significar, necessariamente, a destrui¢cdo da vida tribal como
uma forma social coerente.

Srta. Fletcher em Washington

A peticao omaha de Alice Fletcher provavelmente foi um dos fatores que
desencadearam o segundo round de debates congressionais sobre a refor-
ma indigena, mencionado pelo senador Dawes e discutido em profundida-
de no Capitulo II. Janeiro de 1882 parece ter sido um momento de maré
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alta para a interven¢do antropologica no debate sobre a reforma da ad-
ministracao indigena, pois além das consultas do senador Morgan junto
a Powell e da apresenta¢do ao Congresso da peticao de Fletcher, outros
antropologos também entraram ativamente na batalha politica.

No meio daquele més, o Rev. J. Owen Dorsey, predecessor de Fletcher
como etndgrafo entre os omaha e funcionario do Bureau of Ethnology,
escreveu duas cartas ao senador Dawes, que tinha acabado de ser nomeado
presidente do Comité do Senado sobre os Assuntos Indigenas. As cartas de
Dorsey enfatizavam as mesmas preocupacdes morganianas de Fletcher e
Powell. Ele afirmava que os omaha estavam determinados a “aprender os
modos da civilizagdo” e que seu trabalho na reserva lhe permitira testemu-
nhar o quanto os omaha haviam “melhorado” em termos de civilizagio ao
longo dos anos. Como um exemplo desse melhoramento, Dorsey relatava
como a tribo havia recentemente vendido 2.500 alqueires de batatas a uma
firma de Sioux City, “e poderia ter vendido mais de 5.000 alqueires se o ca-
pitdo do barco de transporte tivesse concordado em esperar um dia a mais
no porto”. Dorsey também afirmou que ele nio tinha conseguido contratar
nenhum omaha “para me ajudar com meus trabalhos linguisticos até que
eles terminassem as tarefas de outono, colhendo seu milho etc.” (sublinha-
do no original). Dorsey entdo assinalava que o fato distinto que trabalhava
contra o “melhoramento dos omaha” era o “constante receio de remoc¢ao
para o Terr[itério] Indigena, ocasionado pelo tratamento recente dado aos
poncas. Esse evento contribuia para desencoraja-los a plantar, a mandar
suas criancas para a escola, e também a frequentar a igreja”. Diante das
apreensdes sobre a remog¢ado for¢cada, os omaha ndo podiam ser acusados
de terem feito menos do que “deviam” em seu progresso rumo a civiliza¢ao
(Library of Congress, Dawes Papers, Box 25, Letters from Dorsey, Jan.
14th and 19th, 1882).

Nessas cartas, mais uma vez encontramos um antropéologo reiterando
o tema de que o “melhoramento” indigena podia ser medido pela cristia-
nizagdo, a educacio formal escolar branca e a assimilacido de tecnologias
e ritmos de trabalho envolvidos na producio de bens para o mercado, se-
gundo os requerimentos de uma economia agricola rural. Esse era o futuro
para qual os antropdlogos do Smithsonian queriam guiar os indios. Os
omaha, neste sentido, eram exemplares maximos do processo dos indios
em sua evolucdo social a caminho da civilizacio. Removam-se as insegu-
rangas criadas pela auséncia de um titulo seguro da terra, argumentava
Dorsey, e nada iria impedir os omaha de se transformarem rapidamente
em produtivos cidadaos cristios da Republica.
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Conforme o debate no Congresso se aquecia, ao longo dos meses de ja-
neiro e fevereiro, Alice Fletcher mantinha uma correspondéncia constante
com as principais figuras envolvidas no campo politico dos assuntos indi-
genas na capital, em particular os senadores Dawes, Morgan e Teller (que
iria, em breve, substituir Schurz como secretario do Interior). Uma de suas
cartas a Dawes explicita suas preocupagdes com os omaha. Nela, Fletcher
reitera que sua posi¢do como etnografa no campo lhe conferia uma visio
privilegiada quanto a vida nativa. Ela apresenta uma descri¢ao prolongada
do progresso dos omaha, de como este foi bloqueado pelo temor de remo-
¢do e de como poderia ser aumentado por meio da agdo do governo em
face de uma “legislacdo judiciosa”. Fletcher entao observa que um dos im-
pedimentos ao progresso indigena, em geral, era o relativo isolamento das
populagbes nativas em relagdo a influéncia “civilizadora” dos brancos:

A linha invisivel que delimita uma reserva indigena envolve todos os in-
centivos necessarios para o progresso. Para além dessa fronteira fatal,
nosso mundo, ocupado com seus pensamentos e a¢oes, dificilmente en-
contra eco algum entre os indios. Nenhuma avenida corta as colinas [da
reserval, nenhum vaivém de trens, nenhum sino de moinho quebra seu
siléncio; nao hd nada que minimamente marque os dias e as horas. A
civilizagdo é calada por lei, e os poucos oficiais governamentais presentes
nao podem ser os substitutos das numerosas pequenas e grandes forcas,
tanto sociais quanto civis, que promovem e mantém a nossa vida livre.
Ainda esperamos que essas pessoas que isolamos devam adotar um modo
de vida que eles dificilmente viram com seus proprios olhos [...] Temos
sido iconoclastas mais ou menos bem-sucedidos entre os indigenas, mas
como construtores nds falhamos contundentemente (Library of Congress,
Dawes Papers, Box #235, Letter from A.C. Fletcher, Feb. 4th, 1882).

Para derrubar as “fronteiras fatais” das reservas, era necessario passar
estradas de ferro por elas e submeter seus residentes ao tempo estrutura-
do do relogio da fabrica. A eliminacdo do modo de vida tradicional dos
omaha era entendido por Fletcher como o objetivo da a¢do governamental.
Os antropologos tinham um papel muito importante e claro a desempe-
nhar nesse projeto. Em palavras que ecoavam as mensagens de Powell ao
Congresso, Fletcher assinalava que “Parece claro que a ignorancia etnolé-
gica repousa na raiz de muitas de nossas a¢des equivocadas perante esta
raga [os indios]”. Como resultado dessa ignorancia, o governo americano
tendia a tratar os indios genericamente, como membros indistintos de uma
massa homogénea, “simplesmente como indios, e nio como homens ou

Cidadéos e selvagens 167



comunidades em estagios variados de desenvolvimento”. Um dos papéis
da etnografia, pois, era prover um conhecimento especializado aos grupos
nativos subordinados e diferenciados em relacdao aos funciondrios do Esta-
do, cujo trabalho era reduzir a dita alteridade dos grupos. O eixo ao longo
do qual esses grupos eram diferenciados ndo era horizontal, definido pela
cultura, mas vertical, definido pela progressio ao longo de uma escada
evolutiva que ia da selvageria, o “grau zero da sociedade humana”, progre-
dia pela barbdrie e, eventualmente, chegava a civilizacao.

Fica bastante 6bvio, nos comentarios de Fletcher para Dawes, em que
ponto dessa escada a etndloga pensava estarem situados os omaha. Seus
argumentos de apoio ao loteamento privativo das terras da tribo eram ba-
seados na nog¢ao de que a propriedade individual constituia uma influéncia
inerentemente civilizatoria. O titulo individualizado das terras criaria uma
“classe fixada e industriosa” entre os omaha. Isto, por sua vez, daria inicio
a uma “sociedade organizada” e tornaria “quase inevitavel” o progresso
futuro da tribo. Outros passos para a civiliza¢do seguir-se-iam automati-
camente. Em outras palavras, Fletcher entendia que os omaha nio possui-
am uma sociedade organizada, um estado de coisas que s6 poderia existir
depois da institui¢do da posse individual da terra e da submissio a valores
orientados para o mercado.

Fletcher concluia sua carta solicitando a Dawes que lhe enviasse se-
mentes, pois queria ensinar os omaha a cultivar hortas. Ela também pedia
sementes de flores, pois queria “iniciar as mulheres indias na cultura de
flores. Ostensivos canteiros florescentes em torno de uma casa ajudam a
criar uma ordem desejavel... A mudanca de vida inclui mudanga de ali-
mento e de prazeres”. Assim, Fletcher situava seu papel entre os omaha
como o de um agente ativo, inculcando mudangas na alimentagdo e nos
prazeres que seriam necessarios para que os omaha pudessem progredir
para o proximo estagio da evolucdo social (Library of Congress, Dawes
Papers, Box #25, Letter from A.C. Fletcher, Feb. 4th, 1882).

Podemos ver claramente a congruéncia entre as visoes de Fletcher e
as de Powell, apresentadas no Capitulo II. A diferenca entre elas ndo se
expressa em uma divisdo entre uma antropologia supostamente pura (ou
tedrica) e outra aplicada, mas sim entre a do administrador antropolégico
e a do etn6logo no campo. Em ambos os casos, o conhecimento antropo-
légico era claramente compreendido como condi¢do preliminar para pro-
duzir mudancgas nos habitos e nos modos de vida de povos subordinados.
Enquanto a substancia do trabalho de Alice Fletcher consistia no registro
desses modos de vida, supostamente em vias de extin¢do (a “descoberta
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dos segredos sibilinos” tdo apreciados por Otis), esse trabalho também
envolvia a preparacdo do povo observado para “uma mudanga na alimen-
tacdo [e uma] mudanga nos prazeres”. Esse trabalho nao necessitava de
nenhuma reflexio, elaboragdo ou analise, pois sua importancia era autoe-
vidente para os antropologos da época.

Tipica das respostas dos senadores republicanos a correspondéncia de
Fletcher é uma carta do senador Morgan, datada de 12 de janeiro. Nela, o
senador informa Fletcher de que sua peti¢ao fora apresentada ao Congres-
so no dia anterior e que as observacdes de Dawes sobre ela foram “mui-
to vigorosas”. Morgan comenta que os indios dos Estados Unidos eram
agora, “pela primeira vez, um povo conquistado e submetido” (énfase no
original). Sendo este o caso, chegara o momento de “ajuda-los a dar um
passo adiante...”.

Irei render aos indigenas o servigo que possa em sua redencdo da selvage-
ria e estou feliz em encontrar uma mulher no campo que trabalhe com o
zelo e a sabedoria que vocé evidencia ao inculcar a verdade na mente de
nosso povo [...] Eu tenho a convicgao de que grande propor¢ao dos indios
(muito maior que entre os negros e quase tao grande entre nossa propria
familia [racial]) estd dotada de enormes capacidades para a compreensdo
e para a performance dos melhores trabalhos da civilizagdo avancada
(NAA, Documentos de Alice Fletcher, Caixa 1, carta de John T. Morgan,
12 de janeiro de 1882).

O senador Morgan e Fletcher partilhavam preocupacoes fundamental-
mente idénticas quanto a civiliza¢ao dos indios e opinides a respeito do pa-
pel que os povos nativos desempenhariam no futuro dos Estados Unidos.
A comparacdo que Morgan faz entre indios, negros e “nossa propria fa-
milia” branca é, de fato, uma ordenacio de povos bastante similar aquela
do “mito das trés racas”, tdo bem descrito no Brasil por Roberto DaMatta
(1981). O aspecto fundamental dessa visio de mundo é que ambas as po-
pulacdes ndo brancas estdo situadas em nivel inferior ao dos brancos,??
cuja suposta maior capacidade para a civilizacdo os situa como guias e
professores naturais para seus irmaos mais escuros visando a constru¢io
do destino nacional.

32 A opinido de Morgan de que os indios tinham uma capacidade para a civilizagio “muito
maior” do que os negros era tipica do periodo nos Estados Unidos, e isto relativiza a visdo de
DaMata de que a linha de cor naquela nagio era e é um simples construto bindrio.
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A correspondéncia de Fletcher pode ter tido um impacto ainda maior
no debate do que possamos supor, pois, pouco depois de recebé-la, o sena-
dor Morgan escreveu para John Wesley Powell no Bureau of Ethnography
solicitando apoio antropoldgico para o debate no Congresso sobre o lotea-
mento. Ja tratamos das respostas de Powell, que foram lidas no Senado em
25 de janeiro, no Capitulo II.

Com o debate do loteamento esquentando mais uma vez na primavera
de 1882, Alice Fletcher decidiu voltar a Costa Leste para fazer campanha.
Ela viajou até Washington e passou a primavera militando pelo projeto de
loteamento das terras dos omaha. Sua correspondéncia deixa claro que
uma de suas taticas prediletas, para conseguir acesso aos senadores-chave,
era trabalhar através de suas esposas e filhas. Seus papéis desse periodo
sdo cheios de cartas detalhando suas intera¢ées com mulheres como Ana,
Nina e Electra Dawes e a esposa do secretario Teller. Fletcher também pos
para funcionar seus contatos na sociedade civil, correspondendo-se com
lideres das organizacdes sociais e religiosos que estiveram envolvidos no
movimento sufragista e/ou abolicionista, ou que estavam presentemente
envolvidos no debate sobre a reforma da administragio indigena.

Finalmente, ela fez campanha entre seus colegas cientistas, sendo cha-
mada para falar diante da American Social Science Association no dia 13
de maio. Seus anos na alta sociedade bostoniana e nos movimentos poli-
ticos femininos aparentemente ajudaram Fletcher a moldar sua mensagem
para os ouvidos das mulheres por tras dos tronos de Washington. Como
observou Nina Dawes, “Mrs. Teller acha que vocé é encantadora e que tem
ideias muito acessiveis”. E significativo que muitas dessas mulheres — mas
particularmente as Dawes — tornaram-se bastante ativas entre os amigos
dos indios na década seguinte, e particularmente nas conferéncias de Lago
Mohonk (NAA, Alice Fletcher Papers, Box #1, carta de Electra S. Dawes,
Apr. 24th, 1882; carta de Emily Talbot, May 13th, 1882; carta de Nina
Dawes, May 16th, 1882; Library of Congress, Dawes Papers, Box 14, car-
ta de Alice Fletcher, Apr. 24th, 1882).

Os esfor¢os de Fletcher constituiram uma parte importante das mu-
dangas que ocorreram, quase do dia para a noite, nos debates publicos
sobre os assuntos indigenas no primeiro semestre de 1882. Sua intervengdo
mostrou-se crucial no caso dos omaha, cujo projeto de lei, autorizando o
loteamento e a permanéncia da tribo ao longo do rio Missouri, foi apro-
vado naquele ano. Suas atividades também influenciaram parte da trans-
formacao geral do debate em torno dos assuntos indigenas. Como varios
historiadores apontaram, o movimento original dos amigos do indio vinha
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reivindicando, desde 1879, a adesdo escrupulosa aos tratados. No outono
de 1882, esse foco subitamente mudou para um apoio geral ao loteamento.
Foi nessa época que o senador Dawes escreveu sua carta historica para o
secretario Teller, detalhada no inicio do Capitulo II, arrolando as proposi-
¢Oes principais que acabaram por orientar o debate pelo resto da década.

Assim, a intervencdo de Fletcher contribuiu concretamente para uma
generalizacdo da questdo do loteamento, transformando-a de uma manei-
ra de lidar com os problemas de um determinado grupo nativo em estra-
tégia global para resolver o problema indigena como um todo. E notavel,
neste contexto, que a primeira organizagao civil importante dos amigos
do indio, a Indian Reform Association (ou IRA), tenha sido fundada em
dezembro de 1882, tendo como base a premissa da civilizagao for¢cada por
meio do loteamento individual. Contava entre seus membros com muitos
dos correspondentes de Alice Fletcher (MARK, 1988:70-76).

Mas o envolvimento de Fletcher com a civilizacao dos indios estava lon-
ge de ter acabado. Depois de trés meses de campanha em prol do projeto
fundiario dos omaha, ela partiu para o rio Missouri para observar o ritual
sioux da danga do sol [Sioux Sun Dance], cujo estudo a transformaria em
uma antropéloga universalmente reconhecida. Acompanharam-na nesta
viagem estudantes da Escola Indigena Carlisle — a principal academia do
governo para estudantes nativos — que estavam de retorno da academia
para visitar suas familias. O capitdo Richard Pratt, fundador e diretor
da escola, contratou Fletcher por 50 dolares por més para recrutar jovens
nativos para o semestre de outono na Carlisle. No fim do verdo de 1882,
ela havia encontrado uns 26 e também tinha arranjado vagas para Lucy
LaFlesche e seu marido, Noah, na academia-irma da Carlisle, Hampton.
Apo6s sua volta das reservas do rio Missouri no outono de 1882, Fletcher
envolveu-se em fazer lobby no Congresso para aumentar o financiamento
da Carslile, levando senadores e suas familias para visitar a escola. Como
relata Mark, “O dramadtico crescimento das apropriacdes para a educacio
indigena americana em cinco anos — de $ 475.000 em 1880 para $ 992.000
em 1885 — foi em boa medida devido aos esforcos de Alice Fletcher”.

Naquele outono, Fletcher viu-se centro das atencdes dos liberais re-
publicanos de Washington. Ela foi convidada a Casa Branca pela irmi e
anfitria oficial do presidente, Rose Cleveland. No campo da antropologia,
ela estava igualmente em alta. Powell lhe disse que esperava publicar seu
trabalho, mas como relatou Fletcher a sua confidente, Mrs. Dawes: “Vi o
Major Powell e ele pediu-me que lhe desse meu manuscrito, mas penso que
prefiro ficar com o Peabody Museum em vez do Ethnological Bureau” (Li-
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brary of Congress, Dawes Papers, carta de Alice Fletcher, Jan. 25th, 1883).
Longe de ficar no ostracismo por seu trabalho civilizatério e politico junto
aos omaha, as atividades de Fletcher deram-lhe ainda mais capital simbé-
lico entre seus pares na academia. Em menos de dois anos, ela passou de
uma desconhecida etnografa aprendiz a uma estudiosa respeitada, mesmo
que iniciante, que tinha o luxo de escolher qual das duas mais importantes
instituicdes antropoldgicas de seu tempo iria publicar seus primeiros tra-
balhos intelectuais. Fazer o bem para os omaha, obviamente, tinha feito
bem para a carreira da etnografa. No fim de novembro, Alice Fletcher es-
tava de volta a Massachusetts, montando uma exposi¢dao para o Peabody
Museum com o material que trouxera da danca do sol. Todavia, isto seria
seu ultimo trabalho etnografico substantivo por muitos anos, pois passaria
a maior parte do resto da década como funciondria do Office of Indian
Affairs e ativista pela civilizacao dos indios (MARK, 1988:78-79).

Agente Alice

Em 16 de marco de 1883, o ex-senador Teller, agora secretario do Interior,
contratou Fletcher como agente especial do OIA para levar adiante o lo-
teamento na reserva omaha. Por este trabalho, ela receberia dinheiro para
as viagens e despesas de manutengdo, bem como uma didria de 5§ ddlares.
Francis LaFlesche foi designado para acompanha-la como ajudante e tra-
dutor. O trabalho de Fletcher era supervisionar a medicdo da reserva e o
processo de selecao dos lotes resultantes. Em particular, esperava-se que
ela encontrasse uma maneira de lidar com a faccao “recalcitrante” dos
omaha (que pode bem ter constituido a maioria da tribo) e o Partido dos
Chefes, que se recusava a aceitar o loteamento.

Durante seu mandato como agente de loteamento, entretanto, Fletcher
estava envolvida em numerosos projetos que iam além do escopo de suas
responsabilidades oficiais. Ela continuou a recrutar estudantes para a Es-
cola Carlisle e também trabalhou para facilitar empréstimos para recém-
casados omaha, que queriam construir casas de tdbua em “estilo nio in-
digena” (NAA, Alice Fletcher Papers, Box #3, letter from Commissioner
Price to Teller, April 20th, 1883; Mark, 1988:106)

O processo de loteamento foi muito mais complicado do que Fletcher
presumira, mas ela perseverou. Sua descri¢ao da situagao no relatério final
que apresentou ao comissario Price do OIA da uma ideia do que acarreta-
va esse processo:
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Cheguei a Agéncia Omaha e imediatamente comecei com as preparagdes
para realizar o trabalho, seguindo a maneira que meu conhecimento so-
bre o povo me levava a acreditar que seria o de maior beneficio para o seu
futuro e que poderia educa-los sobre as formas e as obrigagdes inerentes
as nossas maneiras de negociar. Com esta finalidade, fui logo me situando
entre as pessoas que me conheciam e que se reuniam comigo, em nimeros
que cresciam a cada dia que passava |[...]

Em conexdo com esse meu gerenciamento pessoal e intimo do loteamento
de terras, as leis de propriedade e descendéncia foram explicadas para as
pessoas, assuntos dificeis para eles compreenderem inteiramente devido
aos seus costumes e aos modos prévios de pensamento. Essa dificuldade
foi marcada no sentido dos direitos das criangas sobre a propriedade de
seus pais falecidos, tal demanda sendo secundaria, na sociedade indigena,
em relagdo aqueles de relacionamento lateral. Também foram marcantes
as dificuldades em explicar o conceito de absorcdo dos direitos da esposa
a terra por seu marido. Parecia angustiante para os indios a ideia de que
a esposa nao podia possuir terras distintas de seu marido, sendo ela tio
responsdvel quanto ele em relagio a familia.

Como as observagoes de Powell diante do Congresso tinham indicado,
o loteamento nado era apenas uma questdo de dar terra para os indios, mas
de destruir as estruturas socioeconomicas e legais da tribo e fazer com que
eles se adaptassem as nog¢oes anglo-saxonicas de familia, individualismo
e posse da terra. Fletcher ndo estava apenas dividindo a reserva em lotes,
ela estava tentando garantir que os ditos lotes fossem apenas trabalhados
e transmitidos a proxima geragdo segundo aquilo que L. H. Morgan afir-
mava ser a maneira civilizada. Nesse aspecto, a terra precisava passar de
pai para filho e ndo de irmdo para irmdo. Mais importante, as mulheres
precisavam entender que seu papel no interior da unidade detentora da
terra era subordinado a familia: elas nao iriam ter titulos proprios apds
o casamento, mas apenas indiretamente, por meio dos lotes da familia
nuclear, chefiada por seu marido. Vale a pena notar aqui que Fletcher ob-
servara que suas experiéncias etnograficas prévias entre os omaha eram
indispensdveis para planejar o futuro da tribo e para dar-lhes “uma ideia
das formas de obrigacoes e dos modos [brancos] de fazer negocios™.

Para dar uma base so6lida a seu trabalho, Fletcher realizou um censo
dos omaha. Ela prestou atengdo particular as conexdes entre as familias
e aos conceitos nativos de parentesco e descendéncia, para que os futuros
administradores do OIA pudessem saber quem era “realmente” relaciona-
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do com quem, a “realidade” aqui sendo definida em termos das no¢oes an-
glo-saxdnicas de parentesco. Em outras palavras, Fletcher trabalhou para
enfraquecer as institui¢Oes tribais e para criar individuos que pudessem ser
administrados segundo as exigéncias da racionalidade branca (NAA, Alice
Fletcher Papers, Box #3, Report to Commissioner Price, June 1884).

Alice Fletcher também usou seu tempo na reserva para conduzir traba-
lhos etnograficos e nisso foi ajudada pelo competente Francis LaFlesche.
Quando ela finalmente foi embora em 1884, levou consigo uma riqueza
de dados etnograficos que seriam transformados em livros e artigos nas
décadas seguintes. A curiosidade etnografica, porém, estava no banco de
tras em relacdo a seus trabalhos como agente de loteamento.

O objetivo principal de Fletcher como agente indigena era a destrui¢ao
da vida tradicional dos omaha — aquilo que ela estava registrando para a
posteridade como etndloga. Ela aproveitou as oportunidades oferecidas
pela sua posicio oficial para interrogar as autoridades tribais associadas
ao Partido dos Chefes e também usou seus conhecimentos sobre as tradi-
¢Oes e as crengas omaha para apoiar os LaFlesche e seus aliados “progres-
sistas”. Pouco depois de ter chegado a reserva, Fletcher caiu doente e um
grupo de “tradicionais” omaha comecou a espalhar o boato de que isto
era um sinal de que ela estava fazendo o mal para a tribo. Ciente do efeito
provavel desses comentdrios, Fletcher iniciou o loteamento ainda doente
e restrita a cama. Quando um xama [medicine man] amigo pediu para
realizar um ritual magico para cura-la, Fletcher recusou-se, “pois iria ferir
muitos, colocando uma pedra no caminho da civiliza¢ao”, se um agente
civilizador fosse visto baixando a cabeca para a magia nativa. Mesmo a
saude pessoal do etndgrafo era uma consideraciao secunddria comparada a
empresa civilizatoria (MARK, 1988:92).

Os LaFlesche e seus aliados foram os primeiros a receber loteamentos,
“e os receberam onde Fletcher achava que deviam, a oeste de Sioux City e
da linha de ferrovia de Nebraska”, perto da estrada de ferro, de vizinhos
brancos e da futura cidade branca de Bancroft: precisamente o mais valio-
so canto da reserva, seguindo a orientagdo capitalista e civilizatéria. Um
quarto da tribo — 326 pessoas em 1.179 — recebeu lotes na area favorecida
por Fletcher, e ela se referia a estes omaha, em seus relatorios, como “as
familias mais progressistas”. Depois de sete meses de processo de lotea-
mento, porém, quase um terco da tribo ainda se recusava a participar do
processo. Fletcher decidiu que o tempo para a persuasdo estava terminado
e a hora tinha chegado para a for¢ca: “Com a permissio do agente [da
reserval, estou agora forcando os elementos refratarios e problematicos a
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prestarem ateng¢dao em mim”, ela informou aos funcionarios do OIA em
Washington. Pouco depois, a forca policial indigena da agéncia reuniu os
dissidentes e obrigou-os a comparecer diante de Fletcher para fazerem sua
marca nos documentos dela, aceitando os lotes que ela mesma tinha esco-
lhido para eles.

Treze meses apos a sua chegada para lotear a reserva omaha, Alice Fle-
tcher retornou a Washington D.C. Ela tinha perdido quase 14 quilos du-
rante sua doenga e seu cabelo tinha caido, para voltar a crescer totalmente
grisalho. Todavia, sua missao foi julgada um sucesso completo por seus
superiores no Departamento do Interior e por seus amigos na capital. O
loteamento dos omaha por Fletcher foi considerado um dos mais comple-
tos e competentes entre os realizados durante os 50 anos seguintes. Foram
loteados 75.931 acres de terra omaha para os chefes de familia, separa-
dos das terras comunais sob a supervisiao de Fletcher. Esses lotes estariam
isentos de impostos e removidos do mercado fundidrio, sob supervisio
do OIA, pelos proximos 25 anos, enquanto os omaha, presumivelmente,
aprenderiam os modos da civiliza¢do. Cerca de 50.000 acres para oeste da
ferrovia estavam marcados para serem vendidos a colonos brancos, com a
renda resultante sendo usada para pagar pela tutela da tribo. Finalmente,
55.450 acres seriam mantidos em reserva para as criangas que nasceriam
no proximo quarto de século. Mais importante, Fletcher havia realizado
um censo completo da tribo, mapeando suas relacdes de parentesco de
maneira que os direitos a terra eram relativamente claros, pelo menos para
os administradores do OIA. Obviamente, o treinamento dela nas técnicas
de observagao etnografica do periodo, que priorizavam a investigacao das
relagdes de parentesco, havia auxiliado sua tarefa como agente de lotea-
mento (MARK, 1988:89-94).

No outono de 1884, Alice Fletcher compareceu a segunda conferéncia
sobre os assuntos indigenas no Lago Mohonk, Nova York, onde os amigos
do indio tinham comegado a se encontrar anualmente para discutir o fu-
turo da populagio indigena do pais. Fletcher era, de longe, a celebridade
mais famosa do encontro. Ao longo dos varios anos seguintes, conforme
se intensificava o debate sobre o loteamento, ela era chamada para dar
testemunho sobre suas experiéncias entre os omaha, seu trabalho sendo
entendido como excelente argumento a favor da generalizacdo do processo
de loteamento e civilizacdo for¢ada para todas as outras tribos dos Estados
Unidos. Fletcher continuou a trabalhar para o governo federal como indi-
genista, sendo contratada em 1885 pelo Departamento de Educagao para
redigir uma analise da historia dos assuntos indigenas e do estado presente
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da América nativa nos Estados Unidos, um relatério que acabou contando
com 695 paginas e que foi muito utilizado como fonte primaria durante os
subsequentes debates sobre o loteamento e a reforma da administrag¢do in-
digena. Foi convocada para realizar mais dois loteamentos: o dos vizinhos
dos omaha, os Winnebago, em 1887-1889, e o dos nez percé do Idaho, em
1889-1890. Finalmente, Fletcher organizou vdrias exposi¢des etnograficas
para seu mentor Putnam durante esse periodo (NAA, Alice Fletcher Pa-
pers, Box #12, Biography and Memorabilia).

No curso dessas atividades, Alice Fletcher exerceu uma poderosa in-
fluéncia sobre a direcio do debate do loteamento. De 1880 em diante,
trés diferentes versdoes do projeto geral do loteamento foram discutidas.
A primeira, apresentada em maio de 1880 pelo senador Richard Coke do
Texas (predecessor de Dawes como presidente do Comité do Senado so-
bre Assuntos Indigenas), permitia as tribos escolherem se queriam titulos
individuais ou se preferiam manter a terra sob posse comum. A segunda
versao, introduzida por Dawes em 1884, também permitia titulos tanto
individuais quanto tribais, e mantinha que o loteamento s6 poderia ocor-
rer se dois tercos dos adultos da tribo o desejassem. Nas conferéncias do
Lago Mohonk e em outras ocasides ao longo desses anos, Alice Fletcher
iria argumentar contra essas versoes do projeto de loteamento, insistindo
que os lotes fossem dados exclusivamente a individuos e que as tribos, para
o seu proprio bem, ndo deveriam ter escolha quanto a esse processo: “Sob
nenhuma circunstancia o titulo a terra deve ser concedido [coletivamen-
te] para uma tribo. O principio esta errado [...] [Além disso], o trabalho
precisa ser feito para os indios com ou sem a sua aprovagao” (NAA, Alice
Fletcher Papers, Box #12, Biography and Memorabilia).

Um artigo escrito por Fletcher em 1885 oferece um apanhado de seus
pensamentos sobre o loteamento e a civilizagdo indigena durante esse pe-
riodo. Nele, ela descreve corretamente a estrutura da reserva como algo
que se desenvolveu de modo a remover os indios do caminho da expansdo
branca. Infelizmente, segundo Fletcher, as reservas tiveram o efeito negati-
vo de manter a sociedade indigena viva e saudavel, restringindo o individu-
alismo e o actimulo de riquezas. Por causa disso, o loteamento individual
precisava ser obrigatorio — e mesmo for¢ado — porque em toda comunidade
nativa, os “homens progressistas estao em minoria”. O indio comum ainda
estava “nas garras de sua ‘gens’, [que] impede a acumulacio de proprieda-
de e o estabelecimento da familia sobre uma solida base legal”. Essa situa-
¢do impossibilitava o indio de decidir sobre seu préprio futuro:
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Ele ndo tem o poder para escolher o caminho seguro para seu futuro, pois
ele ndo possui nenhuma experiéncia das condi¢des que estio tomando
conta de sua vida, que nem ele, nem ninguém desvia, deixando os indios
intocados e imutaveis. Dada essa sua falta de visdo [...] nds devemos [...]
agir como seus guardides fiéis, j4 que somos for¢ados a agir [...] Conse-
quentemente, o controle tribal, que ignora o individuo e a familia (tal
como estabelecida na sociedade civil), deve ser derrubado e isso s6 pode
acontecer pela concessdo individualizada da propriedade da terra |[...]
(NAA, Documentos de Alice Fletcher, Caixa 5, “Terra, lei, educagio — as
trés coisas necessarias para os indigenas”, 1885).

As experiéncias de Alice Fletcher com os omaha levaram-na a mesma
conclusao que o major Powell tinha apresentado ao Congresso em 1882 e
que seria consagrada na versao final do projeto de lei que generalizava o
loteamento entre as tribos indigenas dos Estados Unidos, o Dawes Act de
1887. A opinido destes dois antropdologos era que, enquanto o governo tra-
tasse com os indios como sociedades coesas, as pressoes sociais e politicas
tradicionais iriam conservar a terra e o poder nas maos da fac¢io “nio
progressista” das tribos. A solu¢do 6bvia, entdo, era sabotar a soberania
nativa, forcando a divisao individualizada da terra. Mas isto, por si s0,
nao era suficiente: os lotes precisavam ser distribuidos segundo as estru-
turas familiares nucleares, patriarcais e monogamicas comuns a sociedade
anglo-saxonica. O periodo de tutela de 25 anos subsequente ao loteamento
deveria garantir, entre outras coisas, que as terras loteadas permanecessem
congeladas neste molde. O objetivo do loteamento era claramente aquele
delineado por Powell: a completa destruicdo das estruturas sociais, reli-
giosas, politicas, de parentesco e de posse da terra das tribos indigenas, de
modo que um novo futuro pudesse ser construido para o indio enquanto
um americano idealizado.

Como conclui Mark, a forma final do Dawes Act se deveu mais ao
trabalho de Alice Fletcher do que ao de qualquer outro individuo, como
o proprio Dawes o admitiu. Na conferéncia do Lago Mohonk de 1886, o
senador finalmente retirou de seu projeto de lei o conceito de titulo coleti-
vo para as terras tribais, atribuindo esta mudanga ao “forte sentimento”
prevalecente entre os reformadores e os antropdlogos amigos do indio,
cuja voz mais “encantadora e acessivel”, de acordo com o senador, foi a da
querida amiga de sua esposa e filha, Alice Fletcher.

O consenso entre os reformadores ativos no campo politico dos assun-
tos indigenas havia sido revertido. A explosdo original de protesto sobre
as remocoes dos omaha e dos poncas centrava-se na tese do “século da
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desonra”, que estipulava que o governo federal tinha tratado com as tri-
bos de ma-fé. Tal argumento, é claro, priorizava a existéncia dos grupos
indigenas como tais, mesmo que apenas indiretamente. Sete anos depois,
o consenso entre os amigos dos indios tinha se deslocado para a posi¢dao
de que a relagao tribal precisava ser quebrada para que os indios pudessem
ter um futuro como cidadaos civilizados da Republica americana. Esta
mudanga se devia em grande medida ao trabalho de antropélogos como
Powell e Fletcher, e a sua traducdo das teorias de L.H. Morgan em praticas
administrativas de engenharia social. Em 1887, a terceira e final versdo do
decreto geral de loteamento foi aprovada, praticamente sem debate, e virou
lei por toda a extensao dos Estados Unidos (MARK, 1988:116-119).

Este, pois, é o contexto subjacente ao comentario de Henry Dawes de
que ele estava para Alice Fletcher “como Américo Vespticio para Colom-
bo”. Nio se tratava de uma retorica vazia ou de emocao cavalheiresca, mas
de uma so6bria apreciagdo do fato que a Fletcher era a principal autora da
nova diretriz que ordenaria os assuntos indigenas nos Estados Unidos para
o proximo meio século: uma mulher de meia-idade, da high society anglo-
saxdnica bostoniana, que foi uma das primeiras “missiondrias cientificas”
antropologicas da América do Norte.
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Capitulo 4

Conclusoes

A antropologia contribuiu, acima de tudo, para a justificacdo intelectual
da empreitada colonialista. Ela forneceu a politica e a economia [...] uma
crenca firme no tempo “natural”, isto é, evolutivo. Ela promoveu um
esquema em funcdo do qual ndo somente culturas passadas, mas todas as
sociedades foram colocadas irrevogavelmente em uma ladeira temporal,
uma corrente de tempo — algumas corrente acima, outras corrente abaixo.
Civilizacdo, evolucdo, desenvolvimento, aculturacio, modernizacdo
(e seus primos, industrializacdo, urbanizacdo) sio todos termos cujo
conceito deriva... da escala evoluciondria do tempo.

Johannes Fabian, Time and the Other, p. 17.

Do primeiro contato dos ingleses com os habitantes nativos da América do
Norte até o final do século XIX, a tendéncia mais importante dentro desse
contato foi o progressivo deslocamento dos indios pelos brancos. Como
eliminar os americanos nativos como um fator ativo e autbnomo que pu-
desse ter um impacto negativo sobre o Destino Manifesto dos Estados
Unidos (entendido, em tltima analise, como a expansao politica e econo-
mica daquela nagdo até que suas fronteiras estivessem congruentes com as
da propria criagiao) pode ser a descricao mais apta e geral daquilo que foi
entendido como a questdo indigena dos Estados Unidos. Lidar com esta
questdo, de forma organizada e em ambito nacional, foi responsabilidade
dos assuntos indigenas, um campo politico no sentido que Bourdieu atri-
bui ao termo: um lugar onde produtos, problemas, programas, analises,
comentarios, conceitos, acontecimentos politicos sdo gerados pela com-
peti¢do de agentes envolvidos no campo, com os cidadaos comuns sendo
reduzidos a qualidade de meros “consumidores” desses produtos, esco-
lhendo entre aqueles oferecidos por esses agentes (BOURDIEU, 1981).
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No caso dos assuntos indigenas durante o final do século XIX, os prin-
cipais agentes politicos ativos no campo foram as ferrovias e as compa-
nhias que comerciavam com terras, os governos locais (tipicamente os dos
estados e os dos territorios do Oeste, representados por seus congressistas
em Washington D.C.), o OIA (que em 1879 tinha se tornado totalmente
desacreditado aos olhos do publico), e os amigos dos indios — aqui enten-
didos como aquela alianga amorfa de grupos reformistas, geralmente de
orientacdo republicana e protestante e de historia abolicionista, que procu-
ravam redimir os indigenas como futuros cidadaos da nag¢ao (incluo como
amigos dos indigenas a Banca de Comissarios Indigenas, a Conferéncia
de Lake Mohonk e os muitos grupos de missionarios religiosos, entre ou-
tros). Os proprios grupos indigenas eram agentes primarios nesse campo
politico, mas durante o periodo em questdo seu poder relativo aos outros
agentes ativos no campo era bastante limitado, devido a falta de cidadania
da maioria dos americanos nativos e a elimina¢do do poder militar das
unidades politicas nativas.

Falando de maneira geral, o objetivo principal da maioria dos agentes
ativos nos assuntos indigenas durante o periodo em consideracdo era o
de fazer com que os americanos nativos desaparecessem, a0 menos como
unidades politicas capazes de exercerem pressao sobre os Estados Unidos.
Em geral, as politicas que foram empregadas para atingir este objetivo
podem ser identificadas como se situadas entre dois polos, um marcado
por exterminio ativo e o outro, por acomodag¢do. Este segundo polo tem
tido mais expressao que o primeiro, como a relacdo normativa entre bran-
cos e nativos na América do Norte, embora nio se deva entender que as
politicas de acomodag¢do tenham sido necessariamente mais confortaveis
para os americanos nativos do que as politicas claramente voltadas para o
exterminio.

Acomodacdo deve ser entendida a partir de trés estratégias gerais:
alianca, remocao/segregacdo e assimilacdo. Todas estas trés estratégias
estiveram presentes e ativas durante toda a historia colonial da América
do Norte, embora algumas delas tenham sido mais comuns durante certos
periodos. O exterminio ativo era geralmente um recurso ultimo, usado
contra aquelas unidades politicas nativas que ndo aceitavam as estratégias
de acomodagio. O exterminio foi relativamente pouco empregado como
politica oficial estipulada pelas autoridades politicas centrais (ao contrario
das elites locais ou de grupos de interesses dos brancos ao longo da fron-
teira) por trés razdes. Em primeiro lugar, as guerras indigenas eram mais
caras e imprevisiveis do que a acomodacdo. Em segundo lugar, o extermi-
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nio completo de povos subordinados contradizia frontalmente os mitos de
identidade branca que estavam ativamente engajados no projeto colonial
de criar uma sociedade exemplar, segundo padroes cristios-protestantes.
Mais importante, todavia, era o fato de que tais exterminios faziam os
Estados Unidos mais vulneraveis a criticas externas, particularmente as
advindas da Europa.

A estratégia da alian¢a foi mais comum durante o inicio do periodo
colonial, quando as poténcias europeias estavam lutando pelo dominio
da América do Norte. Ela significava tratar as unidades politicas nativas
como se elas fossem nominalmente equivalentes as nacdes europeias. A
estratégia da alianca tornou-se muito menos comum depois que os Estados
Unidos atingiram a hegemonia sobre a América do Norte nas primeiras
décadas do século XIX, embora tenham aberto o precedente de tratar os
grupos nativos como unidades coesas, com certo grau de soberania.

A estratégia de remocdo/segregacdo comumente envolvia negociar com
as polities indigenas, visando ao seu afastamento da fronteira de coloniza-
¢ao dos brancos e liberando terra e recursos para uso dos brancos em tro-
ca de contribui¢des para os grupos nativos removidos. O desenvolvimen-
to final dessa estratégia foi a construgao de reservas locais demarcadas,
geralmente situadas em terras consideradas inferiores para a agricultura,
onde os nativos seriam afastados do contato com o branco. A estratégia da
remogao refor¢ou o conceito de grupos nativos americanos como unidades
politicas coesas e soberanas, com as quais se podia negociar por meio de
tratados.

As Decisoes Marshall do comeco do século XIX, no entanto, estabele-
ceram limites para essa soberania. Ao mesmo tempo em que confirmavam
as unidades politicas indigenas como grupos coesos, semelhantes a nacdes,
colocava-as firmemente debaixo das asas do governo federal dos Estados
Unidos. Tal medida era legalmente contraditoria, entendendo as unidades
politicas nativas como “nacdes domésticas e dependentes”. A medida que
avangava o século XIX e o poder das unidades politicas nativas diminuia
dramaticamente em relacdo ao poder do governo federal dos Estados Uni-
dos, o aspecto “dependente e doméstico” dessa definicdo comegou a ser
mais enfatizado na estratégia de remocao/segregacdo, ao invés da sobera-
nia pressuposta pela no¢do de “nagao”. Em 1871 esse processo chegou a
sua conclusao légica, quando o Congresso americano assumiu o direito de
fazer leis diretamente para as tribos indigenas, sem qualquer consulta aos
nativos, abolindo o sistema de tratados.
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As estratégias de assimilacdo foram sempre pressupostas segundo a
tendéncia de acomodag¢ao nos assuntos indigenas, na medida em que ficou
entendido, de um modo geral, que a alianca e a remocdo/segregacdo iriam,
mais cedo ou mais tarde, levar a reducdo da alteridade nativa. Especifica-
mente, esta era a logica subjacente ao sistema de reservas, que procurava
“proteger” os americanos nativos dos contatos ndo autorizados por parte
dos brancos, até que os indios pudessem se civilizar. A civilizacdo, neste
sentido, pode ser entendida de forma parecida com a estipulada por Nor-
bert Elias, como a internalizagao de normas que reprimem os desejos e as
emocgoes individuais em favor de um comportamento que é considerado
economicamente racional, dentro dos rigores do capitalismo de mercado
livre e do Estado (ELIAS, 1990:13-20). Uma das palavras-chave usadas
para conceitualizar esse processo durante o periodo colonial foi reducao, e
ela serve para mostrar exatamente qual era essa estratégia: a reducdo das
liberdades dos indigenas e — sobretudo — de sua liberdade de movimento e
de seus direitos as terras.

O objetivo da assimilacdo sempre foi a elimina¢ao dos americanos na-
tivos como povos étnica, politica e culturalmente distintos. Neste sentido
estrito, as politicas de assimilacio podem ser entendidas como de cunho
genocida, mesmo que nao tenham tido este resultado final. No periodo
colonial e nos anos anteriores a Guerra Civil, a assimilacio geralmente
acontecia sob os auspicios da conversio religiosa e da cristianiza¢do. No
entanto, como James Axtell observa, a conversao religiosa muitas vezes
funcionou para preservar as identidades étnicas e politicas, ao invés de re-
duzi-las (AXTELL, 1985:81). Este ndo foi um problema imediato, quando
a alteridade continuada podia ser tratada com uma nova leva de remocdes
e segrega¢ao para uma nova reserva. No entanto, quando o fim do século
XIX se aproximou, ndo havia mais uma fronteira além da qual os indios
pudessem ser levados. A medida que a terra ndo colonizada comecava a
ser absorvida pela economia de mercado, as reservas indigenas — que per-
faziam um total de 156 milhdes de acres sob protegao federal em 1881, o
equivalente a duas vezes e meia a terra do estado da Georgia (CARSLON,
1981:3) — sofreram pressdo imensa dos interesses dos colonizadores e dos
donos de ferrovias.

Resumindo, nos ultimos 25 anos do século XIX, a populacdo nativa
dos Estados Unidos ndo podia mais ser removida ou segregada e seu exter-
minio ativo era politica e economicamente inviavel. Nem era possivel ape-
nas ignorar o problema: a diminui¢do continua e descontrolada das terras
indigenas restantes resultaria, inevitavelmente, em mais guerras indigenas
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ou na constru¢ao de uma populagdo indigena nomade e empobrecida: am-
bos resultados significavam, por sua vez, enormes gastos dos cofres pu-
blicos. Neste contexto, o grande insight do senador Henry Dawes foi que
medidas ativas tinham de ser tomadas para evitar a completa dissolu¢ao
dos assuntos indigenas enquanto campo politico. A questido era o que po-
dia ser feito para finalmente resolver a questao indigena, sem recorrer aos
custos politicos e econdmicos associados ao exterminio explicito?

A solucdo alcangada seria a invencdo de uma forma de assimilagio
cientifica e racional, calcada no loteamento individual das terras comunais
em poder das tribos indigenas, o que se tornou a pega central dessa nova
politica indigena dos Estados Unidos. Essa nova politica foi conduzida a
partir das teorias antropoldgicas mais avancadas da época, com a inter-
vengao ativa do corpo oficial antropoldgico do governo federal (o Bureau
of Ethnology do Smithsonian). Suas primeiras e mais significativas intera-
¢oes concretas foram postas em pratica por antropologos. Portanto, longe
de ser uma mera testemunha passiva das mudancas no campo politico
de assuntos indigenas no final do século XIX, a antropologia americana
tornou-se uma parceira ativa do governo americano, ajudando a arquitetar
e a pOr em pratica o que seria a solucdo final para a questdo indigena nos
Estados Unidos. Vine Deloria Junior, portanto, tinha toda a razdo: se vocé
cavar a historia do Ato Dawes, encontrard de fato um significativo nimero
de antropdlogos nas raizes daquilo que ainda é considerado por muitos
uma das piores leis que empesteiam a vida indigena nos Estados Unidos.

Achamos correto, entdo, concluir aqui com uma breve analise dos efei-
tos do Ato Dawes.

Os efeitos do loteamento nos assuntos indigenas

O Dawes General Allotment Act (Decreto Geral de Loteamento de Dawes)
foi o ponto culminante de uma onda de atividades intensificadas de assimi-
lacdo que tomou conta dos assuntos indigenas durante a década de 80 do
século XIX. Por si s6, a nova lei ndo ordenava nada: ela meramente permi-
tia o loteamento individual de terras das reservas e a incorporagdo dos in-
digenas como cidadaos. Certos autores (HOXIE, 1984; PRUCHA, 1976;
CARLSON, 1981) observaram que o decreto em si era basicamente uma
legislacao neutra (embora fosse mandatério quando aplicado) que somente
poderia ser aplicada segundo a vontade do presidente ou do secretario do
Interior. O OIA e o Congresso afirmaram que a lei s6 deveria ser usada
em relagdo as reservas indigenas que fossem se beneficiar amplamente do
loteamento. No entanto, como vimos antes, muitos dos principais propo-
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nentes do Ato Dawes interpretavam “beneficio” como um fruto inevitavel
do loteamento forgado. A lei era uma ferramenta poderosa que podia ser
usada de diferentes formas, mas o jogo de poder no campo politico dos
assuntos indigenas durante o final do século XIX e o comec¢o do século
XX assegurou que, em geral, ela ndo seria usada para promover interesses
indigenas.

Um dos aspectos mais importantes, embora frequentemente ignorado,
do loteamento foi seu uso como uma ferramenta que colocava a disposi¢ao
final das terras remanescentes dos indigenas fora do alcance dos nativos,
situando-a firmemente nas maos do governo federal. Nesse sentido, o lo-
teamento foi uma medida com a qual o governo federal exerceu soberania
sobre as ultimas terras independentes e remanescentes dentro dos Estados
Unidos e disciplinou os residentes dessas terras.

As ultimas décadas do século XIX e a primeira do século XX viram
um significativo aumento em governamentalité federal em relagio aos
americanos nativos. Até a época da Guerra Civil e durante o periodo da
“Politica de Paz” dos anos 70 do século XIX, os indios foram largamente
deixados por sua propria conta, para se governarem da forma que desejas-
sem, desde que ndo saissem de suas reservas ou perturbassem os coloni-
zadores brancos e a propriedade destes. Tudo isso comeg¢ou a mudar com
a conscientizacdo, durante o final do século XIX, de que os americanos
nativos nao eram mais externos aos Estados Unidos, mas totalmente in-
ternos a eles. Como governar de forma apropriada os indigenas, ao invés
de remové-los, segrega-los, ou extermind-los tornou-se, assim, a principal
preocupacdo dos assuntos indigenas.

Foucault situa governamentalité como um fendomeno especifico, que se
origina na Europa do século XV e XVI, onde o Estado de justica medieval
transformou-se gradativamente no moderno Estado administrativo. Foi
marcado pelo desenvolvimento de um conjunto interligado de instituicdes,
procedimentos, andlises, reflexdes, calculos e taticas que possibilitaram o
exercicio de uma forma complexa de poder, disciplinando os individuos
em nome da instrumentaliza¢do do conhecimento econémico e da manu-
tencdo do controle sobre a sociedade por mecanismos de seguranca (FOU-
CAULT, 1979:291-293).

Os anos 70 e 80 do século XIX testemunharam uma onda de ativi-
dades governamentabilistas que cairam sobre as reservas indigenas dos
Estados Unidos. Comecgando pela declara¢dao formal do Congresso de sua
soberania em relagdo as terras dos indigenas em 1871, houve tentativas
intensas de converter os indigenas ao cristianismo, dividindo as reservas
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em distritos missionarios, supervisionados por diferentes tipos de fé, orga-
nizando o financiamento de construc¢ao de casas ao estilo do homem bran-
co para jovens indigenas recém-casados, criando internatos para criangas
indigenas, estendendo a jurisdicdo legal dos Estados Unidos para incluir
as reservas, proibindo a venda e o consumo de alcool para e pelos indios,
refor¢ando as estruturas de parentesco anglo-saxdes (mais especificamente
pela proibi¢dao da assim chamada “coabitag¢do indigena” e da poligamia) e
intensificando o recrutamento forcado dos indigenas para as brigadas de
trabalho nas reservas.

Essa ampliacio do poder do governo dos Estados Unidos nas terras
indigenas foi possibilitada por um aumento do biopoder que o governo fe-
deral exerceu em relag¢do as populagdes nativas, especialmente na do oeste
transmississipi. Enquanto a caga (e o bufalo, em especial) era dizimada por
cacadores brancos e os indios eram forcosamente removidos para terras
inferiores para o cultivo, os grupos indigenas tornavam-se totalmente de-
pendentes dos suprimentos distribuidos pelo Servi¢o Indigena. Como ob-
serva Foucault, o biopoder é o exercicio do poder segundo sua habilidade
de criar e sustentar a vida, ao invés de destrui-la (FOUCAULT, 1984: 258-
260). A medida que as tribos perdiam a possibilidade de se sustentarem,
elas iam ficando cada vez mais vulneraveis a acdo deste tipo de poder por
parte do governo federal.

Neste contexto, a politica-chave da expansdo da governamentabilidade
nas reservas foi o loteamento das terras comunais das tribos como proprie-
dade privada. Como observa Thomas Biolsi, embora o loteamento em si
ndo tenha tido o efeito civilizador nos americanos nativos que seus mais
arduos defensores prediziam, ele realmente provocou varias consequéncias
pressentidas por Powell, mais especificamente a subordinagio final da tri-
bo ao poder federal dos Estados Unidos:

Dar propriedade particular aos indigenas teve, na verdade, consequéncias
“fantdsmicas”, para usar um termo cunhado por Marx, se nio magicas:
além de trazer a terra indigena para o mercado, ajudou a assegurar uma
nova soberania as reservas. Isto porque a propriedade privada, sob o capi-
talismo — instituida no caso do indio pelo loteamento de terras indigenas
como propriedade privada — pressupde o Estado como o protetor dos in-
teresses dos proprietarios individuais (BIOLSI, 1995:31).

Em outras palavras, pelo loteamento, o governo federal adquiriu claro
poder soberano em relacdo as remanescentes faixas de terra indigena nos
Estados Unidos. O fato significou poder direto no caso daquela terra, que
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foi alienada do controle dos nativos para ser vendida a colonos brancos.
No caso dos loteamentos em si, durante o periodo de 25 anos de tutela
estipulado pelo Ato Dawes, o governo teria um controle indireto da terra,
pois qualquer mudanca na alocacido dos lotes tinha de ser ratificada pelo
OIA. Mas o poder soberano do governo federal também existia no caso
daqueles loteamentos que foram finalmente liberados apos o fim da tutela
do OIA, pois sua alocagdo nao mais seria decidida pela tribo ou pelo cla,
mas pelas leis do mercado, leis estas que, como Biolsi observa, foram subs-
critas pelo poder do Estado protetor. Como mostramos acima, antrop6-
logos como Powell, Dorsey e Fletcher ndo estavam simples e moralmente
implicados nesse processo, mas epistemologicamente ligados a ele como
ided6logos oficiais e arquitetos pragmaticos.

Os efeitos do loteamento nos indigenas

Mas quais foram os resultados mais pragmaticos do loteamento, em ter-
mos da vida indigena nos Estados Unidos? Powell, Dawes, Fletcher e ou-
tros amigos dos indios repetidamente o descreveram como a tnica politi-
ca capaz de evitar a eliminacdo final e completa das terras nas mios da
América nativa e a redugao dos indigenas a uma populacio itinerante e
mendicante dentro dos limites dos Estados Unidos. O loteamento obteve
sucesso, a0 mMenos neste aspecto?

Quaisquer que tenham sido os seus resultados em outras areas, o lotea-
mento teve o seguinte efeito fundiario: onde foi implementado, no decorrer
das décadas seguintes, ele transferiu enormes quantidades das terras rema-
nescentes dos indigenas para as maos dos homens brancos e deixou os in-
dios com uma quantidade de terra que nao poderia, de forma alguma, dar
sustento a sua populagido. Este efeito do loteamento foi reconhecido por
quase todos os pesquisadores da historia indigena nos Estados Unidos (ver
CARLSON, 1981; FEY & MCNICKLE, 1959; HOXIE, 1984; MCDON-
NELL, 1991; OTIS, 1983 [1937] entre muitos outros).

Dos quase 156 milhoes de acres de terras indigenas existentes em 1881,
menos de 53.000.000 de acres restavam em 1933. Daquela quantidade, per-
to de 42.000.000 de acres — ou 79% - ja haviam sido loteados, portanto,
estavam teoricamente a disposi¢do do mercado. Em 1933, a terra nio lotea-
da das reservas chegava a somente 7% do que tinha sido a soma das terras
indigenas em 1881. Em outras palavras, mais de nove décimos das terras
indigenas que tinham existido em 1881 haviam sido transformados em pro-
priedade particular comerciavel meio século mais tarde. Enquanto isso, a
populagio indigena dos Estados Unidos crescera de 248.000 em 1890 para
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mais de 332.000 em 1930, com mais de 90% desta populacdo concentrada
em reservas ou a volta das mesmas (CARLSON, 1981:183-195).

A terra tinha a tendéncia a ndo permanecer nas maos dos indigenas,
uma vez fosse ela liberada da tutela do OIA e transformada em titulos
comerciaveis. Leonard Carlson, o académico que analisou em maior pro-
fundidade os efeitos do Dawes Act na agricultura e na posse de terras dos
indigenas, afirma que a evidéncia que se apresenta indica que mais de 80%
dos loteamentos indigenas foram vendidos pelos seus proprietarios nativos
poucos anos depois de terem sido declarados de sua posse legal definitiva
pelas autoridades federais (CARLSON, 1981:158).

Havia vérias formas pelas quais o loteamento podia transferir terras
dos indigenas para as mios dos homens brancos, mas esta além do Ambito
deste trabalho tecer detalhes sobre isto. O loteamento tem uma historia
muito complexa, que foi bastante influenciada por condicdes locais, e cada
grupo nativo teve sua experiéncia unica em lidar com o Dawes Act. Alguns
deles, na verdade, nunca tiveram suas terras loteadas. Outros ficaram rela-
tivamente satisfeitos com os resultados do processo. Os leitores devem ob-
servar, portanto, que somente etno-historias de grupos nativos especificos
tém alguma chance de nos fornecer uma nocao clara de qual foi o impacto
do loteamento em cada caso particular. No entanto, uma sucinta visao da
historia do pos-loteamento dos omaha pode ilustrar alguns dos mecanis-
mos do esfacelamento das reservas nativas que ocorreu nas terras além do
rio Mississipi durante os ultimos anos do século XIX e os primeiros anos
do século XX.33

O primeiro problema que os omaha tiveram de enfrentar, imediata-
mente apds Alice Fletcher ter conduzido seu loteamento, foi o fato de eles
ndo terem dinheiro e estarem em situag¢do politica instavel. A partir do
fechamento do processo de loteamento, a tribo foi oficialmente considera-
da como composta de indigenas que possuiam cidadania americana, mas
que ainda estavam “em processo civilizatorio”, portanto, sujeitos a tutela
do OIA. Essa situacdo era marcada pelo periodo de tutela oficial de 25
anos durante o qual da terra ndo podiam ser cobrados impostos, ou ela ser
vendida. Todavia, os omaha ndo possuiam qualquer influéncia na estru-
tura politica ou legal do estado de Nebraska, mesmo sendo cidadios dos
Estados Unidos. Assim, eles ndo tinham acesso a maior parte dos servigos
publicos oferecidos pelo estado, pelas cidades e pelos condados circundan-
tes. Ndo era do interesse de Nebraska que os omaha se tornassem cidadios

33 A informagdo na se¢do seguinte é do excelente relato de Judith Boughter, a ndo ser que
haja observa¢do em contrario.
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estaduais: do ponto de vista do governo local, o loteamento tinha criado
um grupo de pessoas com direito presumivel de cidadania, mas sem quais-
quer responsabilidades — mais especificamente a responsabilidade de pagar
impostos para subsidiar os servigos do estado.

Os omaha reagiram pedindo ao OIA que os deixassem ter governo
proprio, solicitando fundos das vendas de terras excedentes ao loteamento
para que o dinheiro fosse diretamente para a tribo, a fim de que eles pu-
dessem se governar. Até 1885, todos os funcionarios do OIA na reserva
tinha sido despedido ou tinha ido embora e os omaha estavam, em ultima
instancia, sos, sem apoio administrativo do OIA, mas também sem um
governo tribal reconhecido e sem cidadania estadual — consideracdo extre-
mamente importante num sistema politico federalista como o dos Estados
Unidos. Velhas divisoes tribais rapidamente vieram a tona, entre a fac¢do
de LaFlesche e outras, e havia desacordo até mesmo dentro da familia La-
Flesche, pois alguns de seus membros tentavam arrendar para os brancos
as terras excedentes que Alice Fletcher tinha reservado para a proxima
geracao dos omaha.

Em 1887, a reserva estava um caos e a tribo, a beira da dissolugao.
Alice Fletcher tinha liberado cerca de 50.000 acres — em torno de 28% da
reserva — como excedente a ser vendido aos colonos brancos. Os omaha
tinham sorte de Fletcher tentar se assegurar de que ao menos parte das
terras da reserva proprias para a agricultura permanecesse sob o controle
dos indios, pois outras tribos descobriam com frequéncia que seu agente de
loteamento tinha reservado a melhor parte de suas terras para ser vendida
ao homem branco. Nio obstante, os omaha precisavam de dinheiro vivo
para fazer as melhorias que possibilitariam a agricultura nessas terras.

Em teoria, o pagamento pela venda de terras excedentes da reserva
deveria ter sido feito em trés prestagdes, logo apds a efetivagao das vendas.
Na pratica, o Congresso frequentemente dava aos compradores brancos
tempo a mais para quitarem seus débitos. Em 1890, quase todo o exce-
dente dos omaha tinha sido vendido, mas menos de 1/3 do preco de venda
tinha sido depositado nas contas da tribo. Mais de 4.000 délares em juros
sobre essas vendas também estavam em atraso, mas o governo federal nao
mostrava nenhum sinal de querer restabelecer a posse dessas terras por
quebra de contrato. O pagamento final pelas terras iria se arrastar por
mais de 13 anos apds as transagdes originais terem sido efetuadas.

Enquanto isso, a infraestrutura da reserva tinha se dilapidado. Sem
dinheiro para a manuteng¢do e com desacordos no conselho tribal (que
ndo era nem ao menos formalmente reconhecido pelo OIA), o moinho
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dos omaha - tdo badalado por Dorsey e Fletcher como a marca essencial
do progresso de civiliza¢do na reserva — entrou em colapso. Em 1889, a
reserva, junto com uma pequena faixa de terra de propriedade dos colonos
brancos, tornou-se o0 Condado de Thurston do estado de Nebraska. As
terras indigenas ainda eram isentas de impostos e, para levantar o dinheiro
necessario para ter fundos para construir estradas e escolas, o governo do
condado comegou a taxar a propriedade pessoal dos indios a precos incri-
velmente altos, ao mesmo tempo em que fazia campanha nas legislaturas
estadual e federal para cobrar impostos territoriais dos omaha.

Sem dinheiro e com débitos pessoais crescentes, a maioria dos omaha
nao teve possibilidade de comprar ou alugar o equipamento pesado ne-
cessario para revolver o terreno duro da pradaria e comegar a arar seus
loteamentos. Esse problema era endémico nas reservas indigenas do Oeste
americano. Em uma tentativa de achar uma solu¢ao para ele, o senador
Dawes propds e aprovou uma emenda a seu decreto de loteamento em
1891, permitindo que o OIA arrendasse terras quando um indio “por mo-
tivos de idade ou falta de competéncia [...] ndo pudesse pessoalmente e com
beneficio para si proprio ocupar seu loteamento ou qualquer parte dele”
(OTIS, 1983 [1934]:187). Esta emenda teria consequéncias bem abrangen-
tes. A teoria que subscrevia o loteamento é que este deveria originalmente
transformar americanos nativos em pequenos proprietarios rurais. O ar-
rendamento, no entanto, abriu as portas para que os indios se tornassem
proprietarios ausentes — ou, mais precisamente, para que o OIA adminis-
trasse suas terras diretamente para eles. Em 1892, 90% dos omaha esta-
vam arrendando suas terras e vivendo dos aluguéis.

Segundo Judith Boughter,

Doze anos passados do inicio da tutela, [os omaha] estavam muito piores
do que quando primeiro receberam seus loteamentos. Eles recebiam so-
mente o suficiente em aluguéis que permitia que eles comprassem uisque,
e eles ainda nao sabiam de nada sobre cidadania [...] Nos anos 90 do
século XIX, quase todo agente ou reformador que investigava a situagao
da tribo citava a crescente dependéncia dos omaha em relagdo ao dlcool
(BOUGHTER, 1998:153).

Trinta anos antes, o abuso do dlcool era praticamente desconhecido
entre a tribo, mas nas primeiras décadas do século XX “poucos omaha
controlavam seus loteamentos, muitos bebiam muito e ninguém parecia se
importar com a situagao” (BOUGHTER, 1998:120).
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Outro problema logo surgiu ao longo do tempo. No caso de morte
do receptor original de um lote, a terra era dividida entre os herdeiros
sobreviventes, segundo as leis do estado onde o receptor original residia.
A medida que as geracdes se passavam, essa situagdo criou padrdes incri-
velmente complexos de posse de terra, pois um dado omaha podia ter di-
reito a fragmentos de muitos acres, espalhados em loteamentos em lugares
bem distintos. Em tais casos, a unica solucdo era o arrendamento desses
fragmentos com a administracdo do OIA ou a venda, também por inter-
médio do OIA, desses assim chamados “loteamentos herdados”. O Indian
Appropriation Act de 1902 permitiu que os herdeiros adultos do falecido
vendessem suas terras, os compradores recebendo de imediato os titulos
sem obrigacdes restantes. Os omaha, em geral, se opunham a essas ven-
das, mas muitos membros da tribo, sofrendo da absoluta falta de dinheiro,
tinham pouca alternativa, a nao ser vender seus lotes fragmentados. Os
brancos do condado de Thurston ficaram animados com a nova lei e outra
corrida atras da terra dos omaha se iniciou. Os jornais da regido chegaram
a ponto de imprimir mapas da reserva, mostrando quais terras poderiam
ser compradas. Uma tdtica comum utilizada por negociantes brancos para
aumentar as vendas era ampliar o crédito aos herdeiros de um indio faleci-
do, com taxas de juros que frequentemente oscilavam entre 100 e 1.500%
(BOUGHTER, 1998:143).

Alice Fletcher tinha prometido aos omaha que suas terras nao seriam
passiveis de impostos e estariam inalienaveis por um quarto de século. Em
1906, no entanto, sua promessa foi quebrada pelo governo federal com o
Burke Act. Esta lei declarava que a competéncia dos receptores de lotea-
mento deveria ser julgada caso a caso. Ainda pior, a nova lei previa que
um individuo poderia ser declarado competente pelo secretario do Interior
(geralmente pelo aparato administrativo do OIA) antes que seu periodo de
25 anos de tutela tivesse se completado. Da mesma forma, o periodo de
tutela podia ser ampliado ou reduzido.

Dois anos depois do Burke Act, mais de 100 omaha tinham sido de-
clarados competentes pelo governo federal. No entanto, em 1909, o presi-
dente Taft ampliou o periodo de tutela por mais uma década para quase
todos os membros da tribo afundados em débitos. Os brancos locais, que
estavam contando com o fim do periodo de tutela para taxar a reserva (e
provavelmente confiscar e revender as terras por impostos atrasados) fica-
ram furiosos.

Motivado pela forte reacdo dos brancos, o comissario assistente indi-
gena, Fred H. Abbot, abriu a primeira audiéncia de competéncia do OIA
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sobre a reserva omaha em outubro de 1909. Dois funcionarios do OIA e o
editor do jornal do condado de Thurston percorreram a reserva entrevis-
tando os membros da tribo. Baseados no testemunho destes trés homens, o
OIA dividiu os omaha em trés classes: Classe Um, totalmente competentes;
Classe Dois, semicompetentes, com direito a arrendar terras, mas nao a
vender loteamentos; e Classe Trés, totalmente incompetentes, devendo per-
manecer sob total supervisio do governo, sem direito ao dinheiro coletado
em seu nome dos arrendamentos. Em 10 de margo de 1910, 294 omahas
foram declarados competentes de Classe Um e 244 titulos de impostos
foram emitidos para a terra indigena (ibid.).

Muitos regulamentos de competéncia foram descaradamente violados
pelos comissarios durante suas investigagoes. Beneficidrios de loteamento
que nio sabiam falar, ler, ou escrever em inglés foram declarados totalmen-
te competentes e os comissarios até decidiram nomear alguns omaha que
eles sequer tinham visto. Os brancos locais, logicamente, tentaram con-
vencer os comissarios a declararem tantos omahas competentes de Classe
Um quanto possivel. Muitas das terras sujeitas a impostos ja tinham, em
verdade, sido postas em juizo pelos brancos e o pagamento aos indigenas
por essas terras era muitas vezes inferior ao valor do mercado.

Dessa forma, um escandalo imediatamente irrompeu e a investigacao
que se seguiu interrompeu todas as vendas de terras omaha. Durante esse
periodo, muitos dos omaha que ja tinham vendido seus lotes foram re-
classificados como “incompetentes”, ficando assim sem terra, além de to-
talmente enquadrados a tutela do OIA. De acordo com Judith Boughter,
“Uma lista cuidadosamente investigada de transagoes de terras, envolven-
do tanto os velhos como os novos receptores de loteamentos que recebe-
ram carnés/patentes de impostos em mar¢o de 1910, logo depois, revelou
um padrdo de patentes forcadas, hipotecas e vendas rapidas. Muitos dos
receptores de loteamentos venderam suas terras poucas semanas apos te-
rem recebido as patentes definitivas. Um niimero assustador de omaha hi-
potecou e re-hipotecou suas terras” — alguns deles 10, 15 e até 21 vezes,
antes de as venderem por 1 dolar. No periodo até 1912, 90% dos omaha
patenteados como cidadiaos competentes tinham vendido suas terras, 8%
as tinham hipotecado e somente 2% ainda permaneciam com o controle
de seus loteamentos (ibid.:153).

No entanto, o OIA continuou a declarar unilateralmente os omaha
como competentes. Em 1912, o comissario do OIA Cato Sells deu a todos
os indios mesti¢os, com menos de “metade de sangue indigena”, patentes
de competéncia e reinstalou as comissdes de competéncia. Sells também
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ordenou outra investigacio dos omaha, e seus resultados foram significa-
tivos. De uma lista de 140 omaha, 18 tinham mantido suas terras, 10 as
haviam vendido, mas tinham usado o dinheiro apurado de forma inteli-
gente, e 111 deles — 80% do total — ndo tinham mais nada. Relatérios da
reserva dos Sisseton nas Dakotas do mesmo periodo indicam que, de 222
indigenas qualificados como competentes, somente nove tinham mantido
suas terras. No entanto, essas descobertas ndo parecem ter diminuido o
impeto de Sell para declarar como competentes tantos indios quanto pos-
sivel (idem, ibidem).

Durante a primeira década do século XX, um ultimo problema com lo-
teamento comecou a aparecer. A politica tinha sido planejada como parte
integral da solugao definitiva para a questdo indigena nos Estados Unidos.
Ao final de uma geragio, esperava-se que o poder magico da propriedade
de terra individualizada ja tivesse operado seu efeito de transformar os
indigenas selvagens ou barbaros em cidadaos americanos que fossem pe-
quenos produtores rurais. Quase ninguém no campo politico de assuntos
indigenas ou entre os “amigos dos indios” pensava, entdo, que era neces-
sario resguardar uma por¢ao das terras tribais para geracdes futuras de
indios.

Neste ponto, mais uma vez, os omaha tiveram sorte, porque Alice Fle-
tcher era uma agente relativamente competente de loteamento. Ela alocou
cerca de 55.000 acres de terra da reserva para as criancas que ainda iriam
nascer. No entanto, em 1893, como parte do Indian Appropriations Act
(leis periodicamente implementadas para regulamentar a administragdo
indigena) daquele ano, o loteamento dos omaha ampliou-se para dar 80
acres para as mulheres, 40 adicionais para os individuos que tivessem re-
cebido somente 40 no loteamento original e 80 para criangas nascidas
entre 1883 e 1893. As criancas que viessem a nascer depois de 1893 nio
eram tratadas por este ato e, assim, foram destituidas de sua por¢ao das
terras tribais. Quando aconteceu essa ultima distribui¢ao, a terra foi divi-
dida preferencialmente entre aqueles jovens omaha que concordaram em
arrenda-la para os rancheiros brancos. Até o ano de 1900, a nova terra
tinha sido alocada e quase toda fora arrendada. Portanto, em 1909, havia
520 omaha que tinham nascido a partir de 1893, e sobravam somente
4.500 acres de terra ndo loteada para essas criancas. Essa terra foi também
vendida e cada crianca sem um loteamento recebeu cerca de 285 dodlares
quando fez 15 anos — esse valor foi diminuido devido a taxas de vendas e
de transacgoes (ibid.:160).
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Em 1916, um novo Indian Appropriations Act sujeitou o restante dos
lotes indigenas aos impostos. Até essa data, menos de 300 dos 175.000
acres originais da reserva dos omaha permaneciam sob controle tribal.
A maioria dos loteamentos tinha sido vendida para pagar débitos aos co-
merciantes brancos e os omaha ficaram reduzidos ao estado de pobreza,
com endividamentos e sem terra, agarrando-se aos poucos fragmentos da
reserva que sobraram. A situacdo da tribo era comum em toda a América
indigena. A vida dos indios nos EUA - e especialmente nas reservas que
tinham sido loteadas — era caracterizada por uma populagao rural empo-
brecida e crescente, espremendo sua subsisténcia em uma diminuta base de
terras subcapitalizadas e desgastadas. No final dos anos 20 do século XX,
os indigenas, como um todo, eram uma das mais pobres populacdes dos
Estados Unidos (MERIAM, 1928).

O efeito do loteamento na antropologia

Como temos visto, o papel da antropologia durante os debates dos anos 80
do século XIX foi o de fazer uma releitura cientificista e secular do mito
americano da missdo civilizatoria e de Destino Manifesto. Os trabalhos
de “missionarios cientificos” como Alice Fletcher também forneceram um
conjunto de procedimentos racionais e pragmaticos que poderia reorgani-
zar as terras e as vidas dos americanos nativos segundo as teorias de evo-
lugdo social defendidas pelo Bureau of Ethnology e adotadas como dogma
pelo OIA.

A tendéncia entre os autores americanos que pesquisaram esta questao,
porém, tem sido a de desconsiderar o impacto da antropologia no destino
dos assuntos indigenas nos Estados Unidos. Aqueles que estudaram a con-
tribuicdo de Alice Fletcher concordam que ela teve um efeito determinante
na atribuicdo de loteamento para os omaha. Mas Joan Mark, que talvez
tenha estudado a vida de Fletcher mais intensamente, afirma que a cam-
panha tinha sido predeterminada para ser bem-sucedida, porque o terreno
ja havia sido preparado antes da chegada de Fletcher. Isto talvez seja ver-
dade e, se assim o for, confirma as interpretagdes dadas para o periodo de
reforma dos anos 80 do século XIX proposta por Priest, Prucha e outros
académicos (PRIEST, 1942; PRUCHA, 1976.

O consenso entre estes autores parece ser o de que o loteamento tornou-
se uma nova politica indigena por todo os Estados Unidos, porque tratava
de uma série de interesses brancos, geralmente conflitantes, de uma forma
publicamente palatavel. Embora ele tenha violado tratados e subtraido o
“excesso” de terras dos indigenas, a politica mostrou-se aprazivel para a
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opinido publica liberal da elite da Costa Leste, porque enfatizava o que es-
tavam sendo dados aos indigenas: uma alternativa a remogao forcada para
o Territério Indigena de Oklahoma, a cidadania americana e um titulo de
terra de até 160 acres para cada individuo nativo. Essa generosidade apa-
rente tornou mais facil para a América branca finalmente desconsiderar,
com uma consciéncia limpa, os tratados indigenas e o conceito de sobera-
nia nativa.

No entanto, os biografos de Fletcher tendem a se concentrar no seu
papel como individuo, ao invés de em sua integragdo em um projeto mais
abrangente que viu, no problema indigena do final do século XIX, uma
oportunidade dourada para fundar e financiar a antropologia como uma
ciéncia oficialmente reconhecida. Quando esses autores examinam a ques-
tdo da antropologia em geral, eles geralmente admitem que o caso de Alice
Fletcher nao foi um caso isolado e extravagante. Até mesmo Mark afirma
que a antropologia desempenhou um papel importante na construgao da
solucdo final para o problema indigena codificada pelo Ato Dawes:

Praticamente da noite para o dia a assimila¢do, proposta em termos de
loteamento de terras e eventual cidadania [dos indios], tornou-se o pro-
grama aceito para os indios entre os funciondrios federais e a maioria dos
reformadores. Era humano, prético, e até parecia estar apoiado pela me-
lhor e mais nova teoriza¢do socioldgica, a do antropélogo Lewis Henry
Morgan (MARK, 1988:70-76).

Por outro lado, a maioria dos autores que estudou o debate sobre o
loteamento dos anos 80 do século XIX de um ponto de vista mais geral
manteve-se distante do papel dos antrop6logos na questdo. Em seu estu-
do do periodo, Padre Francis Paul Prucha devota somente umas poucas
paginas aos antropélogos, preferindo concentrar-se nos missionarios das
agéncias ou nos reformistas no Congresso e na sociedade civil. Ha reco-
nhecimento, onde apropriado, das teorias de Morgan e das intervengdes de
Fletcher mas, no todo, a producdo cientifica do periodo — sem mencionar a
produgdo politica do cientista — é deixada de lado (PRUCHA, 1976).

Dos autores que estudaram os debates dos anos 80 do século XIX so-
bre o loteamento indigena, praticamente o tnico que deu uma atengao es-
pecial ao papel da antropologia foi Frederick Hoxie, que sintetizou aquela
atuagao da seguinte forma:

O impacto dos antropdlogos na elaboragio da politica indigena foi cumu-
lativo e indireto. Consistiu da influéncia da teoria social dindmica de
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Morgan sobre discussdes de progresso, o peso do otimismo de Powell
e a pericia e as contribuicdes cientificas de Alice Fletcher. Até a metade
da década de 80 do século XIX, o publico tinha um modelo especifico
para interpretar e moldar eventos, e uma estrutura de especialistas para
inspird-los. Powell podia enfatizar o potencial positivo da evolucio social
e Fletcher podia demonstrar o tipo de acdo que a nova disciplina exigia,
mas os criticos do Servico Indigena ndo precisavam se basear nesses an-
tropOlogos. Eles agora tinham uma explicag¢do coerente para as falhas do
governo e um esquema pratico de reforma. A ciéncia do homem dizia que
a incorporacdo rapida dos indigenas americanos a sociedade “civilizada”
era tanto possivel como desejavel. A assimilagdo total serviria de exemplo
e encorajaria a irresistivel marcha do progresso (HOXIE, 1984:28).

A analise de Hoxie identifica corretamente a antropologia como um
fator que teve um papel importante no debate e reconhece Morgan como
o principal teérico, Powell como o principal interlocutor com o Congresso
e Fletcher como o trabalhador de campo que demonstrava que as teorias
da civilizagdo podiam ser transformadas em a¢do pragmatica entre os in-
digenas. Mas até mesmo Hoxie classifica esse impacto como “indireto”.
O autor parece aqui separar as acdes dos antropo6logos da construgao do
“plano especifico para a interpretagdo e o delineamento” do problema in-
digena. Pode realmente ser verdade que, uma vez este plano tenha sido
estabelecido na mente do publico e codificado em lei pelo Dawes Act, ndo
havia mais necessidade de antropdlogos para a sua implementagido bem-
sucedida. No entanto, o impacto da antropologia na criacdo deste plano,
como pudemos ver pelos dados apresentados acima, foi bem direto e mes-
mo determinante, e ndo deve ser qualificado de outra maneira.

Se examinarmos o trabalho de Alice Fletcher entre os omaha como par-
te de um campo mais amplo de atividade antropologica, limitado, por um
lado, pelas teorias de Morgan e, pelo outro, pelas intervencoes de Powell
junto ao Congresso, comegaremos a entender que Fletcher nio era sim-
plesmente uma etnografa novata e inocente envolvida nos acontecimentos
politicos simplesmente por acaso. Sua tragédia ndo foi, como Mark diria,
ter se “enredado na politica antes que tivesse tempo de se tornar antrop6-
loga”. Menos ainda pode ela ser simplesmente classificada como uma mu-
lher que via primeiro a sua obrigacdo para com a humanidade, ao invés de
privilegiar a ciéncia, como Lurie a descreveu (MARK, 1988:66; LURIE,
1966a:84). Essas leituras da carreira de Fletcher deixam de considerar o
aspecto mais importante: na antropologia americana do final do século
XIX, nao havia uma divisdo clara entre a etnografia junto aos nativos e o
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trabalho politico e social em nome deles. Ambos eram claramente basea-
dos em teorias antropoldgicas. Como observamos acima, a etnografia era
vista como parte integrante de um projeto maior, envolvendo a evolucao
guiada da humanidade, cujas raizes ideolégicas podem ser encontradas no
mito americano de Destino Manifesto.

Depois que seu trabalho entre os indios nez percé terminou, Fletcher
retornou a Washington D.C. e dedicou a maior parte do resto de sua car-
reira — como Owen Dorsey tinha feito antes dela — a escrever sobre os
resultados das observagdes que havia feito ao longo de seu trabalho “mis-
sionario”. Ela era bastante respeitada pela antropologia da época, tendo se
tornado uma colaboradora do Bureau of Ethnology do Smithsonian, pre-
sidente da Sociedade de Antropologia de Washington e membro fundador
da Associag¢do Antropologica Americana. Estas conquistas ndo ocorreram
a despeito de seu trabalho anterior no OIA, mas principalmente por causa
dele. Nao encontrei qualquer registro de uma critica a ela por parte de
seus colegas da antropologia por ter privilegiado a antropologia pratica em
detrimento da teorica. Para dizer a verdade, ndo me deparei com qualquer
indicacdo de que esse tipo de divisdo tenha sido ao menos reconhecido por
seus pares, em um sentido absoluto, como a citagdo de Mason, que comega
o Capitulo III, ilustra.

No campo da disciplina nascente da antropologia nos Estados Unidos,
no final do século XIX, o trabalho de Fletcher claramente complementava
o de Morgan e Powell. Ela oferecia a experiéncia que apontava a habi-
lidade da antropologia em contribuir para a administra¢do cientifica de
povos subordinados. Powell podia afirmar que a antropologia tinha esse
potencial; Fletcher mostrava como esse potencial podia funcionar na pra-
tica. Ela demonstrou como se poderia “atingir a raiz” da coeréncia social
dos indigenas, reforcando certo tipo de individualismo, exatamente como
a leitura que Powell fez das teorias de Morgan.

Como Thomas Biolsi observa, o problema para o OIA no final do sé-
culo XIX era como criar um “individuo” indigena que pudesse se encaixar
facilmente no esquema administrativo de um governo republicano e em
uma economia de mercado na qual a terra e o trabalho eram vistos como
commodities. A medida que os indios se desenvolviam, transformando-se
de povos com um papel especializado na fronteira, exterior da sociedade
nacional, para povos no amago dessa mesma sociedade, eles tinham de ser
pressionados a se conformarem com uma defini¢ao minima de individuali-
dade moderna baseada no mercado. Somente dessa maneira poderiam ser
reconstruidos como pessoas sociais que se encaixariam no Estado-nacdo
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americano e na economia capitalista. Seguindo Foucault, Biolsi entende
esse processo como de sujeicdo, com espacos sendo construidos e nos quais
os seres humanos sao habilitados a participar da vida social das institui-
¢oes publicas, da economia e do corpo de politica nacional:

[Esse processo] invoca a promulgagio oficial de classificagdes sociais fun-
damentais pelas quais os individuos passam a ser conbecidos (por eles
proprios, por outros individuos e pelos funciondrios do Estado) e tém
permissdo para agir. A sujeicdo também invoca ligagdes com essas classi-
ficacdes de poder, tanto negativas como positivas: nao somente podem os
individuos ser punidos pelos funciondrios por violarem essas classifica-
¢des sociais, como eles rapidamente descobrem que obedecer a elas abre
as avenidas de capacitacdo |avenues of enablement]. Portanto, a sujei¢do
nao é imposta absolutamente de cimaj ela também seduz o subalterno a
viver por seus regulamentos, e assim forma interesses proprios, novos e
prediziveis modos de ver o mundo e padroes comportamentais (BIOLSI,
1995:29-30; FOUCAULT, 1979).

Neste sentido, Alice Fletcher trabalhou para “sujeitar” os indios em va-
rios niveis distintos. Um deles, é 16gico, era como os possuidores dos “se-
gredos sibilinos” de uma “forma de vida em vias de desaparecimento”, os
quais tinham de ser descobertos e preservados pela etnografia. Esta forma
de sujei¢ao, no entanto, era completamente congruente com os esfor¢os de
Fletcher de reconstruir os indigenas como pequenos produtores agrocul-
turais americanos. Para atingir este objetivo, ela os inscreveu nos arquivos
burocraticos do Servico Indigena como donos de loteamentos individuais;
como seres racializados de sangue misturado ou puro-sangue; como seres
politicos progressistas ou tradicionais e refratdrios; e como membros de
familias nucleares, ligados por estruturas de heranca verticais. Mais im-
portante: Fletcher ligava todas estas categorias a um processo autoritario
de distribuicdo de terra que assumiu o controle das terras comunais da
reserva, tirando-as das maos dos omaha e alocando-as sob o controle do
OIA. Eram premiados aqueles omaha que estavam dispostos a trabalhar
dentro deste esquema proposto, a0 mesmo tempo em que eram punidos os
que ndo estavam dispostos.

Depois do loteamento, os omaha podiam ser de dois tipos principais:
cidaddos americanos competentes de tracos individualizados ou indigenas
incompetentes sob a tutela do OIA, uma massa tribal indistinta cujo uso
da terra era supervisionado pelo Servi¢o Indigena. Dependia do individuo
nativo provar sua competéncia para o OIA, que nido obstante se reservava
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o direito de declarar tal competéncia quase a seu bel-prazer, sem nenhuma
prova necessaria, quando essa poderia ser do interesse das elites brancas
locais. Tal declaragdo de competéncia ndo era uma questao trivial, pois in-
dios competentes eram sujeitos a impostos municipais e estaduais, podiam
vender seus loteamentos e — crucialmente — ter seus loteamentos confisca-
dos para cobrir débitos, enquanto indigenas incompetentes podiam, em
esséncia, ser forcados a fazer o que o OIA quisesse com suas terras.

E errado atribuir inteiramente aos antropélogos responsabilidade por
essa estrutura. Mas também ¢é incorreto ver nela o papel do antropdlogo
como indireto ou inconsequente. Quando considerado no contexto maior
das atividades antropoldgicas da época, é 6bvio que o trabalho de Fletcher
produziu os resultados pragmaticos que Powell e Morgan previam. Isto
ajudou a consagrar a antropologia como um ramo util das ciéncias gover-
namentais e deu, por seu lado, o espaco e os fundos que tornaram possivel
estudar as questdes mais problemadticas e caras aos antropdlogos. Nesse
sentido, a antropologia aplicada pode ser vista como se tivesse nascido
antes, ou ao menos simultaneamente com suas variantes mais tedricas.
Nos Estados Unidos, a fundagio e a elaboracdo da antropologia tedrica —
pelo menos enquanto disciplina institucionalizada — era assegurada pelo
trabalho da antropéloga como uma cientista aplicada durante os debates
de loteamento.

Podemos entdo ampliar as observagoes de Talal Asad sobre a relacdo
entre colonialismo e antropologia, ao menos no caso dos Estados Unidos:
0 engajamento com as questdes praticas de como governar os nativos era
muito importante para a fundag¢io e a reprodugao da antropologia como
uma ciéncia naquela na¢ao. No entanto, é possivel também ir bem além
das observacoes de Asad, pois, como vimos anteriormente, a antropologia
ndo era de pouca importancia para as estruturas estatais que governavam
os nativos nos anos 80 do século XIX: ela ajudou a mostrar ao Estado as
feicoes futuras de tal questdo.

Mas o trabalho antropolégico aplicado do final do século XIX nos
Estados Unidos também teve um impacto nas proprias teorias antropold-
gicas, pois ajudou a construir a figura do indigena moderno como um ser
culturalmente desorganizado, o que viria a se tornar um dos mais caros
objetos dos estudos antropoldgicos durante boa parte do século XX.

Como Thomas Biolsi observa no contexto dos Lakota, embora as po-
liticas do OIA durante meio século (de 1880 a 1930) possam ser descritas
como “aculturagio direta” ou até como “etnocidio”, elas sao mais utilmente
compreendidas como politicas que geraram e sustentaram a individualidade
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dos Lakota (BIOLSI, 1995:30). Dessa forma, o campo politico de assuntos
indigenas pode ser visto como elemento absolutamente constitutivo das mo-
dernas identidades indigenas nos Estados Unidos, um ponto repetidamente
enfatizado por Vine Deloria Junior (DELORIA, 1970, 1997).

Assim, através do engajamento pratico nos assuntos indigenas, a antro-
pologia do século XIX ajudou concretamente a formular o “ser-indio” mo-
derno, situando-o em muitos casos como um sinénimo de pobreza rural,
alcoolismo e uma queda para comportamentos “criminosos” e “dissolu-
tos”. Nos anos 1920, Margaret Mead visitaria os omaha, caracterizando a
tribo como “seriamente desmoralizada” e “culturalmente desorganizada”.
Mead atribuia a situacdo dos indios ao funcionamento natural do processo
de aculturagao, que os colocava como seres “sem cultura propria” — uma
analise que seria largamente repetida por outros antropdlogos americanos
nas décadas de 30 e 40 do século XX (BENEDICT, 1934; MACGRE-
GOR, 1946; MEAD, 1966 [1932]; MEKEEL, 1936; SAPIR, 1924).

Todavia, como vimos antes, a pobreza e a desorganiza¢do dos omaha
no século XX eram o resultado de uma politica bem planejada e eficiente-
mente executada, implementada por uma etndéloga competente, seguindo
as melhores teorias antropologicas da época. Se era verdade que os omaha
fossem “sociologicamente desorganizados” em 1924, era igualmente ver-
dadeiro que tal desorganizacdo era o efeito previsto dos “golpes contra
as instituicdes de tribalismo”, tdo energicamente defendidos por Powell
e Fletcher como solugdes antropologicamente corretas para o problema
indigena em geral. O que Mead tencionava observar in natura como re-
sultado de forgas genéricas e transumanas era, de fato, uma construg¢do
sOcio-histérica muita especifica, cujo arquiteto principal foi a antropologia
de 50 anos antes.

Mas os esforcos de Fletcher, Powell e seus aliados teriam um efeito
mais sutil e de longo alcance sobre a antropologia. Como Johannes Fabian
observa em Time and the Other, a revolucio de Darwin na ciéncia foi
primariamente responsavel pela transforma¢do do Outro pagdo — eterna-
mente marcado para a conversdo e a salvagdo — no Outro selvagem, eter-
namente ndo preparado para a civilizacdo. No entanto, de forma irdnica,
a antropologia federal americana do final do século XIX, nascida em um
contexto republicano, protestante e abolicionista que se seguiu a vitoria do
norte na Guerra Civil, serviu para reinserir um paradigma de conversio
nos assuntos indigenas americanos. Ela secularizou a salva¢do do Outro
primitivo e, assim fazendo, introduziu um estilo evangélico no dmago da
antropologia americana que estava em desacordo com as modernas nog¢des
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social-darwinistas acerca do distanciamento temporal/espacial do Outro.
Embora esta tendéncia nunca tenha se tornado hegemdnica na antropolo-
gia americana durante o meio século seguinte, de forma semelhante, ela
nunca foi totalmente exorcizada.

Talvez este fato esteja na raiz da opc¢do da antropologia americana con-
temporanea por “lembrar para esquecer” o papel exercido pela antropo-
logia na construcdo dos assuntos indigenas, e a frequente descricdo, feita
por ela, dessas atividades como lapsos momentaneos de razao objetiva ou
shows paralelos entediantes, de importancia secunddria para o entendi-
mento historico das atividades cientificas da disciplina. Em um pais cujos
mitos fundamentais estio profundamente marcados pela excepcionalida-
de utépica, talvez seja inevitavel que nenhuma cosmologia a respeito do
Homem possa estar desligada das tentativas de (nas palavras de Fabian)
“encurralar” o que se considera a periferia da humanidade, trazendo-a de
“volta para dentro do rebanho guardado pelo Pastor Divino” (FABIAN,
1983:26).

Esta caracteristica, no entanto, é fundamentalmente embaracosa para
os praticantes de uma disciplina que, nos tltimos 125 anos, procurou cul-
tivar uma objetividade marcada por um distanciamento sempre crescente
de seu objeto de estudo. Todavia, como alunos brasileiros de uma antropo-
logia profundamente influenciada por teorias americanas sobre identidade
e heranca éitnica, é mister que reconhecamos que tais conceitos nio estao
— e nunca estiveram — ausentes de implicagoes e de aplicagoes politicas.
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