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Legislacio indigenista canadense e poder tutelar:
o caso atikamekw

Livia Dias Pinto Vitenti
Ministério da Satde

No presente artigo, apresento alguns aspectos das relagoes entre o Estado-
na¢io canadense e as Primeiras Nag¢oes." Discuto, principalmente, a legislagao
indigenista canadense, denominada Indian Act,’ e as redefinicées das normas
que regem as relacoes entre indigenas e nao indigenas no contexto canadense,
e debato o estabelecimento do sistema educacional de escolas residenciais, que
teve sua criagdo e atuagdo integradas a légica de um poder tutelar.® Ademais,
discuto a histéria do contato e da coloniza¢ao dos Atikamekw — povo do tronco
algonquino, habitante do leste canadense — e enfatizo a importincia da critica em
relagdo a histéria oficial do contato. Em outras palavras, ¢ pelo reconhecimento
e andlise da histéria da criagio de um poder tutelar — ainda que originalmente
nao leve esse nome — imposto aos povos indigenas do territério, hoje chamado
canadense, e ainda com a ajuda do exemplo dos Atikamekw, que analiso o
processo de assimilagao, integragio e pacificagdo vivido pelas Primeiras Nagoes e,
ainda que brevemente, suas atuais lutas por soberania.

Proponho ainda levantar dados da histdria oficial escrita sobre os Atikamekw,
no intuito de reputar as experiéncias de contato destes Gltimos como um exemplo
vidvel da relagio entre os membros das Primeiras Nagbes e o Estado-nacao
canadense. Finalmente, questiono algumas teorias que negam a persisténcia,
como povo, dos Atikamekw. Esse questionamento deriva, em parte, do trabalho
que realizei com eles na comunidade de Manawan. Tal experiéncia foi Gnica e
imprescindivel, pois através dela conheci de perto algumas facetas da realidade
desse povo, tive acesso a uma histéria “nio autorizada” e pude desenvolver uma
mirada menos deformada pela histéria oficial. O contato com os membros dessa
sociedade me ajudou a compreender o sentido que eles dao as nogoes de soberania,
autonomia e autodeterminacio. Dito isso, realizo uma breve descri¢ao do histérico
das politicas indigenistas canadenses, para em seguida passar a andlise critica da
criagdo e conformacao da legislacio indigenista canadense, ou o Indian Act.



Politicas indigenistas canadenses: uma introdugao

Segundo Edward Hedican (1995), foi a partir da Proclamagdo Real de 1763
que se iniciou um periodo de protecionismo da politica colonial britdnica em
relagdo aos povos indigenas. Este documento pode ser considerado como a base
dos direitos indigenas, posto que reconhece que os povos das Primeiras Nagoes
eram os habitantes originais e soberanos antes da invasio europeia. Entretanto, foi
somente a partir dos anos que seguiram o periodo da confederagio (1867)° e até
1960 que se viveu o que se denomina “a era da assimilagao” da politica indigenista
canadense (Baines, 1997). No mesmo periodo, iniciou-se uma era de tratados
(1871) que terminou em 1923. Durante esses anos, a colonizagio do territdrio
tomou um ritmo acelerado. Os tratados de 1 a 11 obrigavam os povos indigenas
a ceder seus territdrios e ir viver nas reservas, sendo essa a tnica possibilidade
que tinham de receber suas indenizagées, que consistiam em roupas para os
chefes, municio e corda, entre outros. Somente no tratado 12 o abastecimento
de medicamentos foi agregado. Entre 1871 e 1877, sete tratados foram assinados,
os quais implicavam a cessao de grandes espagos territoriais para os povos indigenas
e, consequentemente, o reagrupamento, em reservas fixas administradas pelo
governo, de comunidades até entdo vivendo dispersas. Quatro tratados fazendo
referéncia ao norte do pais foram assinados ao longo de 1899, 1905, 1906 ¢ 1921.°

Segundo Stephen Baines (1997), desde o fim do século XIX, as atividades
politicas dos povos indigenas do Canadd demonstravam a vontade de organizar
associagdes politicas que se estabeleceriam para além dos bandos, com o intuito
de defender os interesses comuns a todas as Primeiras Nagoes.” A criagiao do
Grande Conselho Geral dos Indios de Ontério foi o resultado dos esforcos dos
missiondrios que queriam estabelecer um conselho das nagées Ojibwés antes
da Confederacio. Existindo entre 1870 e 1938, um de seus objetivos era o de
conciliar seus interesses com aqueles dos administradores governamentais. Foi
somente durante a Primeira Guerra Mundial que os povos indigenas de Ontdrio e
de Quebec comegaram uma organizacio politica nacional das Primeiras Nagoes.
Em 1918, a Liga dos Indios do Canad4 e a Fraternidade Nacional dos Indios
foram criadas em Ontério. Esta tiltima se tornou a atual Assembly of First Nations
(Baines, 1997:5-6).

As conquistas das Primeiras Na¢oes do Canadd continuaram e aumentaram,
e em 1969 o governo federal iniciou um processo de oposi¢ao ao que se denomina
“paternalismo”, promovendo o financiamento de organizagées indigenas a partir
de 1970. Nessa mesma década, pela exigéncia da autodeterminagio dos povos
indigenas, as igrejas foram retiradas do sistema de educagao indigena e as escolas
residenciais foram fechadas, o que serd abordado mais detidamente adiante.
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Programas especiais foram criados com o objetivo de promover uma educagio
baseada nos valores e nas tradi¢oes indigenas e, a cada etapa da luta pelos direitos
das Primeiras Nagoes, os povos indigenas foram ganhando reconhecimento
(Governo do Canad4).® Atualmente, segundo o Statistique Canada, quase 70%
da populagio indigena vive em comunidades afastadas dos centros urbanos,
comparativamente a 25% da populagao canadense total” Houve um aumento
demogrifico importante, o que significa que a superficie por pessoa nas reservas
diminuiu, e somente 16 possuem uma populagio de mais de 2.000 individuos.
Entretanto, a taxa de natalidade é maior entre os indigenas que entre os nio
indigenas, o que acarreta um aumento nas demandas por educagao, saude e
outros servicos sociais. Ainda, a migragdo das reservas em direcao as cidades
¢ grande, e quase 30% dos indigenas que vivem fora de uma reserva nao possuem
emprego ¢ dependem do servico de assisténcia social dos governos federal
e provincial.

Os povos indigenas tém o indice de desenvolvimento socioecondémico
mais baixo da sociedade canadense. Tudo isso demonstra que, apesar das
vitérias conquistadas, ainda existe muita resisténcia da sociedade nio indigena
canadense em aceitar a presenga real e cotidiana de individuos membros das
Primeiras Nagdes. A situacio contemporinea dos grupos indigenas no Canadd
apresenta uma grande complexidade em relagio as questoes de definicao e de
autodeterminagio. Como povos que “coabitam” um mesmo territério com nio
indigenas, um paradoxo importante se estabelece: aquele que aponta para o
fato de que, embora sejam tratados como cidadios desse pais, os membros de
sociedades indigenas sdo entendidos como cidadaos pertencentes a categorias
diferenciadas. Dada tal diferenciagio, esses individuos podem, com limites,
exercer certo nimero de direitos que lhes sao préprios. Entretanto, esses direitos
ainda sao muito restritos, ¢ muitos povos indigenas reivindicam — em escala
internacional ou nacional — que sejam reconhecidos os direitos ao autogoverno e
de ocupagio de seus territdrios ancestrais.

As questoes acima levantadas remetem a discussao sobre o uso do termo
“usos e costumes” ou “direito consuetudindrio”. Nos paises multiétnicos e
pluriculturais, como o Canad4, as comunidades e os povos indigenas mantém
com persisténcia instituigoes e praticas de resolugio de conflitos reconhecidas
no léxico juridico positivista como “direito consuetudindrio”. Este termo nao ¢é
abrangente o suficiente para permitir uma compreensao substancial, posto que
carrega consigo uma definicao de ordem colonizadora, generaliza e retira peso
dos direitos préprios, além de remeter a uma realidade histérica que pode estar
profundamente alterada. No marco dos contextos socioculturais, a expressao
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“direito consuetudindrio” limita a compreensao de especificidades de cada
organizagao sociopolitica e suas mudangas, e por isso insisto sobre a procedéncia
dos sistemas préprios de administragao de justica, enfatizando as particularidades
sociais, econdmicas e culturais de onde eles emergem.

Segundo Raquel Fajardo (1999), os direitos de decisao autdnoma ou de livre
determinagio de desenvolvimento, de participagio, de consulta e de consentimento
prévio, livre e informado fazem parte de um corpus de direitos coletivos enquadrado
nos novos principios da relagio entre os Estados e os povos indigenas, os quais
rompem com a tradigao tutelar anterior. Antes deste novo marco de direitos,
definidos na Convencao 169 da Organiza¢ao Internacional do Trabalho (OIT),"*"
os Estados consideravam que os territérios onde habitavam os povos origindrios
estavam sob sua dominagdo e sua tutela e, por consequéncia, sob sua decisio
plena. Nas relagées interétnicas estabelecidas historicamente entre os Estados-
nagio e os povos indigenas que foram submetidos a colonizagio e cuja relagao
com o colonizador foi repleta de assimetrias, a questdo central reside nas leis de
assimilacdo e de integracao forgadas.

Indian Act

Antes de iniciar uma descri¢ao mais pormenorizada do Indian Act e discutir
suas implicagdes na realidade das Primeiras Nagoes, proponho uma breve critica
a historiografia oficial produzida sobre a colonizagio e a conformacio do Estado-
nacio canadense. Se langamos mao da vasta bibliografia j4 produzida sobre o
tema, encontramos facilmente dados estatisticos, ainda que suspeitdveis, assim
como registros escritos. Em contrapartida, os dados provenientes da tradi¢ao oral,
da histdria concebida localmente por um determinado povo, sio frequentemente
invisibilizados. O siléncio sobre a histéria dos Atikamekw — utilizados aqui como
exemplo etnografico — ji4 vem sendo quebrado hd algum tempo. Entretanto,
o fato de que ainda haja siléncio sobre o tema revela a resisténcia das sociedades
nao indigenas em aceitar os povos indigenas como participes ativos e protagonistas
das passagens da histéria e da formagio dos Estados-na¢io desde a colonizagao.

Para discutir a situacao dos Atikamekw faz-se necesséria, antes, uma analise
da prética historiogrfica realizada sobre eles. Para chegar a esse ponto, farei
uma breve introdu¢io sobre a maneira como entendo que ¢ relatada a histéria
da colonizagio do Canadd, a partir dos registros oficiais, pois, ao investigar tal
literatura, me deparei com a auséncia dos povos indigenas nas guerras, nas grandes
empreitadas econémicas, assim como na conforma¢io da populagio canadense
atual como um todo. Segundo Norman Clermont,
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todas as sociedades possuem uma histéria que desafia o registro. Ninguém se
lembra de tudo o que viveu e nenhuma sociedade saberia registrar todos os
gestos nem todas as ideias de seus membros. A autobiografia e a histdria social
nao fazem mais que sublinhar alguns aspectos percebidos como significantes e
organizados de maneira inteligivel. Toda histéria é, pois, uma reconstituigao
estancada de subjetividade que confere valor e toda a inteligibilidade dos
fen6menos histéricos nao pode ser mais que parcial (1977:3, nossa tradugio).

Me parece razodvel afirmar que a histéria que hoje conhecemos do Canad4
provém dos relatos oficiais dos colonizadores ingleses e franceses. Estes foram
considerados conquistadores e senhores das terras invadidas, assim como
promotores da ocupagdo e do desenvolvimento do pais que nascia. Igualmente,
propondo aqui um resumo do conjunto da literatura a qual se tem acesso, afirmo
que a histéria oficial do Canad4 é aquela que considera a a¢ao da Coroa Britinica
e da Igreja catdlica; que versa sobre o desenvolvimento da construgio naval e
da navegacao, sobre a vida militar e sobre o comércio, e sobre a vida intelectual
europeia que aos poucos ajudou a formar o pafs. Ainda, é importante ressaltar
que tal histéria oficial do século XIX menciona os povos indigenas, mas lhes
atribuindo sempre um lugar de selvagens ou de criangas que precisam de salvagao.
Por isso, ¢ possivel identificar duas tendéncias: a exterminagao completa das
populagées indigenas e a assimilagdo. Finalmente, enfatizo que, durante todo o
processo de colonizagdo, os membros da nascente sociedade canadense quiseram
ser os representantes do progresso, da razao e da civilizagao. Pode-se inclusive
afirmar um afa em conservar uma identidade europeia e rejeitar uma possivel
heranga indigena, algo que vemos perdurar até os dias de hoje.

Consequentemente, a heranga indigena deveria ser esquecida ou nao deveria
influenciar na construciao da identidade dos cidadaos canadenses. Ao contrério,
deveria ser entendida como modelo a nio ser seguido. Assim, entre os estudos
historiograficos dessa época, aqueles consagrados aos indigenas tinham como
objetivo elogiar a capacidade do colonizador de suplantar as influéncias selvagens
dos povos origindrios. Além disso, os colonizadores eram retratados como os
benfeitores dos indigenas, posto que conferiam a si mesmos o dever de adoté-los,
defendé-los, tuteld-los e cristianizd-los.

Segundo Lima, é importante discutir as formas de relacionamento entre as
populagées indigenas e os aparatos de poder origindrios da invasio europeia ao
continente americano (1995:61). O estudo das agoes estatais que tiveram maior
incidéncia sobre as populagoes indigenas implica também uma ruptura com a
histéria oficial, dominante e reproduzida sem critica em diferentes dominios

Anuario Antropoldgico, Brasilia, UnB, 2017, v. 42, n. 1: 171-193



académicos e sociais. Igualmente, segundo o antropélogo, os indigenas eram vistos
como fragmentos sociais transitérios, individuos em devir, a ser incorporados a
categoria de trabalhadores nacionais quando tiverem adquirido os costumes dos
agricultores de origem europeia (Lima, 1995:120).

A seguir, levantarei e discutirei diferentes aspectos da legislacao indigenista
canadense — uma politica de formacao e engessamento de autorreconhecimento
e denominacio que respondeu, e ainda responde, muito mais as questdes
nacionais internas do Estado-nagio canadense que aos problemas politicos e
juridicos das populagdes indigenas. Através dessa andlise, serd possivel detectar
uma tentativa de avango hegemoénico, que utiliza as diferencas internas do pais
a fim de estabelecer solucoes priticas, oportunas para a légica de produtividade
do mundo globalizado. A andlise baseada sobre tal premissa visa compreender
a légica do sistema tutelar canadense, ainda que o mesmo nio exista de
forma oficial.

Histérico do Indian Act

O Indian Act foi promulgado em 1867 e pode ser considerado uma forma de
poder tutelar.'” Em outras palavras, trata-se de um poder estatal, exercido sobre
as populagdes indigenas e seus territdrios, que procura assegurar o monopolio dos
procedimentos de defini¢do e controle sobre os mesmos. Assim, a formulagao de
um c6digo juridico para as populagées indigenas do Canadd e a implementagio
de um tecido administrativo que constitui um governo dos indigenas sao produtos
de tal poder. Seu exercicio sobre os indigenas possui caracteristicas especificas
que nio devem ser confundidas com outras formas de poder aplicadas a tais
sociedades. Falo entiao em tutela, pois, segundo Lima (1995), o poder tutelar
¢ entendido como uma forma reelaborada — em uma continuidade 16gica e
histérica — da guerra de conquista. Como um modelo analitico, segundo a
defini¢ao do autor, a conquista é uma empresa que possui dimensées distintas:
fixagao dos conquistadores nos novos territorios a dominar, redefini¢io das
unidades sociais conquistadas, promogao de fisses e de aliancas no contexto
das populagdes locais e objetivas (Lima, 1995).

Ainda que o Indian Act tenha sido promulgado em 1867, o poder do Estado
comegou, a partir de 1850, a se expandir sobre os territérios indigenas, com o
argumento de protegé-los para seu préprio beneficio, através do Act for the Better
Protection of the Lands and Property of the Indians in Lower Canada. Este decreto
visava também definir quem poderia ser considerado “indio” aos olhos da Coroa,
afirmando que todas as pessoas que possuem “sangue indigena puro”, assim como
seus descendentes, poderiam ser designadas como tais.”” Além disso, qualquer
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pessoa que se casasse com um “indio” — assim como seus descendentes — era
considerada “India”, e todos os indigenas eram considerados menores pela Coroa
britdnica. Finalmente, o Gradual Civilization Act de 1857 foi promulgado a fim
de acelerar a assimilagao dos indigenas, anulando, sob certas condicoes, todas as
distingoes juridicas entre aqueles que eram considerados “indios” e os “brancos”.
Entretanto, o Indian Act concedeu um estatuto distinto aos indigenas, com o
objetivo de protegé-los, assim como a seus territérios (Dupuis, 1991:20). ApéSs
1867, foi atribuida ao Parlamento federal a jurisdi¢ao sobre “os indigenas e as
terras reservadas aos indigenas”. A primeira lei federal canadense, o Aliens and
Naturalization Act, foi promulgada em 1868, e algumas das leis derivadas desta
primeira encorajaram a assimilagdo dos povos indigenas a sociedade nomeada,
a época, euro-canadense. A partir desse momento — e vale enfatizar que os
povos indigenas eram considerados como um bloco homogéneo sem maiores
distingoes entre as sociedades —, algumas préticas reconhecidas pelo Estado como
marcas culturais, como a danca do sol e o potlatch, passaram a ser oficialmente
interditadas.”

Em 1869, foi promulgado o Gradual Enfranchisement Act, que estipulava
que, sob algumas condicoes, e de forma voluntdria ou nio, homens indigenas
obtinham os mesmos direitos que os outros sujeitos britAnicos. A emancipagio
de um homem indigena acarretava automaticamente a emancipa¢ao de sua
mulher e de seus filhos, a despeito de suas vontades. Ainda, um conjuge nio
indigena nio era necessariamente branco, ou seja, ele poderia ser um indigena
que perdeu seu status contra sua vontade, ou que renunciou voluntariamente
a seu status, por razdes de ordem financeira ou material, mas também para
evitar que seus filhos fossem, mais tarde, retirados e enviados para as escolas
residenciais. Contrariamente aos homens indigenas emancipados, as mulheres
indigenas emancipadas permaneciam consideradas como menores. Foi esta lei
que imp6s as mulheres indigenas que se casassem com um nio indigena uma
série de penalizages: a perda do status de indigena, a interdigao de transmitir
seu status de indigena a seus filhos e a obrigagdo de deixar suas comunidades
para seguir seus maridos, perdendo assim seus direitos atrelados a seu bando de
origem e passando a ser consideradas, assim como seus filhos, pertencentes ao
bando de seus maridos. As disposi¢ées do Gradual Enfranchisement Act de 1869
permaneceram as mesmas até 1985 e podem ser consideradas o veiculo principal
do processo de assimila¢io forcada.'® A primeira revisio completa do Indian Act
data de 1880, somente quatro anos apds a adog¢ao da primeira lei. Como explica

John Milloy:
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em 1869, a colonizagdo das Primeiras Nagoes pelo Canadd ndo se constituia
como uma manobra inteiramente nova; ela repousava em parte sobre a heranga
da politica imperial. Assim, mesmo se o Indian Act original abandonava
claramente certos elementos da politica britdnica anterior, ela mantinha
outros. A politica britAnica se apoiava sobre a proclamagio histérica de 1763.
Os principios que ela promulgava relativamente as terras, e seu respeito inerente a
“nacionalidade” das Primeiras Nacoes constitufam o essencial das relagoes entre
os Britanicos e os Indios; esses principios voltam a emergir no fim dos anos 1970,
como fundamento das relagées entre 0 Canad4 e as Primeiras Nagées. Eles estao
seguramente na origem dos aspectos fundamentais da relacdo contemporanea:
o reconhecimento de direitos ancestrais, o sistema canadense de tratados e,
bem entendido, as questoes judicidrias constantes visando precisar a natureza
de “direitos existentes” encastrados na Constituigao repatriada em 1982, uma
constituicao que reconhece expressamente a existéncia e a significagao continua
da Proclamagao e de seus principios (2008:2-3, nossa tradugio).

Entre 1946 e 1948, um comité misto especial do Senado e da Cimara dos
Comuns examinou o Indian Act assim como a administra¢ao do Department of
Indian Affairs (hoje Indigenous and Northern Affairs Canada) em geral. Esta lei foi
entdo analisada pelo comité, por associagoes ditas “de indios”, por representantes
dos bandos indigenas e por grupos e particulares que se interessavam pelo “bem-
estar dos indios”, e o Parlamento decidiu adotar, em 1951, o novo Indian Act.
Esta reformulagdo mantém a cldusula de emancipagio involuntdria dos indigenas
assim como a perda do status das mulheres indigenas. Na mesma ocasiao, o
comité misto recomenda que se crie uma comissdo sobre as reivindicagoes dos
indigenas e sobre a aplicacdo dos tratados. Foi através da emenda de 1951 que
se permitiu aos indigenas perseguir na justica as autoridades canadenses, o que
abriu as portas para suas reivindicagoes.”” Segundo Coates, o governo do Canadd,
dirigido a época pelo primeiro-ministro Pierre Elliott Trudeau, reexaminou
o Indian Act. Ao término de um exame aprofundado e apds ter rejeitado as
recomendagées de um relatério Hawthorne — que se referia a buscar e determinar
as causas subjacentes da nao participagao dos indigenas na sociedade canadense —,
o governo publicou o Statement of the Government of Canada on Indian Policy
(ou The White Paper, publicado em 1969). Tal livro propunha a supressao das
reservas indigenas, o fim do szatus tinico dos indios inscritos aos olhos da lei e a
transferéncia dos servigos aos indios do governo federal aos governos provinciais.
Brevemente, o White Paper preconizava a substitui¢io dos direitos coletivos
dos indios inscritos por uma integracao mais sistemdtica a sociedade canadense

(Coates, 2008:7).
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Igualmente, no texto do White Paper, define-se o Indian Act em trés
componentes: “um regime juridico particular, um regime especial de ocupagao do
solo e uma administragdo distinta”. Ressalta-se que a lei em questao define quem é
elegivel ao titulo de indio, o que é um bando e quem pode comp6-lo, quem pode
ser e deve ser inscrito no registro sobre os indios e como membro de um bando.
A definicao legal do status de indio permitiu ao governo impor uma separagio
entre o “indio puro” e o “miscigenado”.'®"

A secao 35 do Constitution Act de 1982 reconheceu e confirmou os “direitos
existentes — ancestrais ou procedentes de tratados — dos povos indigenas do
Canad4” (nossa traducao). Nela, estavam incluidos “Indios, os Inuit e os Métis
do Canad4”. A palavra “existentes” obrigou a Corte Suprema a definir os direitos
indigenas, posto que, antes de 1982, a mesma ditava que os direitos indigenas
existiam em virtude do direito consuetudindrio e que este podia ser mudado por
uma simples lei. Por isso, antes de 1982, o parlamento federal podia eliminar
direitos indigenas. Em contrapartida, os direitos existentes a partir de 1982
deveriam ser conservados.”” Além disso, a Constitui¢ao de 1982 rompeu a tradi¢io
assimilacionista, reconhecendo pela primeira vez certos direitos indigenas. Este
ato constitucional abriu a possibilidade de uma ruptura dos sistemas politicos
e juridicos que diziam respeito as Primeiras Nagoes, Inuits e Métis, e propos a
constru¢io de um novo paradigma na relagao entre o Estado-na¢ao canadense e
esses grupos (Maclure, 2005).

As modificagdes de 1985, que conferiam aos bandos uma maior liberdade
de regulamenta¢io em relagio ao consumo de dlcool e o direito 4 residéncia nas
reservas, estao, porém, muito distantes da forma de autonomia que os indigenas
reivindicavam. Outras modificagées a lei, em 1988, conferiram aos bandos
maiores poderes relativos a arrecadagio de impostos sobre as propriedades em
suas reservas, permitindo aos inquilinos hipotecar suas propriedades alugadas.
A interdicao geral de dispor de uma propriedade em uma reserva — propriedade
que poderia ser utilizada como caugdo para garantir um financiamento bancirio,
por exemplo — foi vista como um obstdculo ao desenvolvimento econdmico em
muitas coletividades.”

No plano da identificagao, o estabelecimento de um “stazus indigena” ressalta
a forma como o governo procede. Através da definicao de um starus, é possivel
nomear “indios com status ou inscritos” os individuos que, em virtude do Indian
Act, aparecem ou tém o direito de aparecer no Indian Register.* Segundo essa
legislagao, existem duas categorias de indigenas que correspondem a duas situagoes
definidas pelos pardgrafos 1° e 2° do artigo 6. E um indio dito “6.1” (pardgrafo
1f) aquele cujos pais possuem ambos o direito de ser inscritos ou, se eles sao

Anuario Antropoldgico, Brasilia, UnB, 2017, v. 42, n. 1: 171-193



falecidos, que possufam este direito no momento de suas mortes. Igualmente,
um indio “6.1” é um indio que nio ¢ mestico — no sentido biolégico — e que tem,
consequentemente, a possibilidade de transmitir seu stazus a seus filhos, mesmo
que os mesmos provenham de uma uniio com uma pessoa nao indigena.

Em contrapartida, um indio “6.2” é uma pessoa cujo um dos pais nao possuia
o status de indio. Se ele tem filhos com uma pessoa que nao possui o titulo
de indio, seus filhos nao poderao ter acesso ao status. A unido de um “6.2” e de
um “6.1” dard nascimento a uma crianga que terd acesso ao status em virtude
do artigo 6.1 da legislacdo. Esta regra explicita que certos individuos, ainda que
possuam um grau de mesticagem bioldgica que supere aquele que é imposto por
lei, podem ter o status de indio. Muitos indios ditos “6.2” viram durante muito
tempo seu status ser recusado.”? Ora, esta maneira de definir quem pode ou quem
niao pode ser um indigena desempenha um papel decisivo na relagio entre os
aparatos do Estado e os povos indigenas, posto que o pertencimento a um grupo
étnico se encontra sujeito a uma defini¢ao legal, que nio se expande para além do
entendimento bioldgico.

Finalmente, em 11 de margo de 2010, o governo do Canad4 apresentou um
projeto de lei para aumentar a equidade entre os sexos nas disposicoes relativas a
inscri¢do presentes no Indian Act. Assim, o projeto de lei C-31 assegurou que os
netos admissiveis de mulheres que perderam seus szatus de indigenas apds terem
se casado com homens nio indigenas teriam o direito a se inscrever no Indian
Register em conformidade com a legislagao indigenista. As modificagdes nao
acarretariam perda do status de indio.*

Apesar dessas mudangas — e considerando que o governo federal ¢ ainda
a esfera de poder que designa quem ¢é ou nio indigena —, até hoje o Indian
Act regulamenta quase todos os dominios da vida individual e coletiva das
Primeiras Nagoes. O Indian Act estabelece igualmente regulamentos sobre o
plano territorial e politico. Em relagio ao plano territorial, esta lei determina
que as reservas sio colocadas a disposi¢do dos “indios”, sem, entretanto, deixar
de ser territério federal. Em consequéncia, os territérios indigenas sao objeto de
espoliacio, tendo em vista que o governo ¢ livre para decidir quando e como
dispor dos recursos naturais e do subsolo.”” No plano politico, a lei em questao
regulamenta os parimetros do conselho de bando e a elegibilidade ao posto de
chefe de bando e de conselheiro. Através dessa lei, o governo gere igualmente os
testamentos e a sucessdo, a administragio da economia e a regulamentagao das
reservas.”® Reiterando a posi¢ao de Lima, a histéria das agoes governamentais
em relacdo as Primeiras Nagoes revela a concentraciao de servicos nas maos de
institui¢oes estatais, ou seja, de dispositivos administrativos de poder destinados
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a anular a heterogeneidade histérica cultural, submetendo-a a um controle, com
certo grau de centralizagao, fornecendo assim uma imagem de homogeneidade
fornecida pela ideia de uma nag¢do (Lima, 1995:129).

Quando nos propomos analisar a conformagio de sociedades — sobretudo
daquelas originadas em um processo histérico no qual as guerras de conquista
foram determinantes —, é importante considerar que a reducao da diversidade
dos povos presentes em um mesmo territério tenha se apresentando como um
objetivo primordial para as administragdes coloniais, e que 0 mesmo mecanismo
se perpetua na contemporaneidade. A redugao da diversidade possibilita que se
governem esses povos através de uma tentativa de homogeneizagao, igualando-os
em uma diferenga genérica, que desfigura as tradicoes, os complexos culturais
e os projetos histéricos especificos de cada um e inculca valores da sociedade
colonizadora, impostos e disseminados pela via administrativa. Igualmente, pela
via administrativa se confere a esses povos um status especifico, que os integra a
um sistema codificado de atribui¢des positivas e negativas. Trata-se de um modelo
de procedimento cujos principios hierdrquicos estao profundamente enraizados
pela organizacio de um universo social com posi¢des bem marcadas e onde o
igualitarismo, ainda que exista, estd restrito 4 dimensao social dominante (Lima,
1995:198-199). Em consequéncia, a tutela, por ser o instrumento por exceléncia
da missao civilizadora do colonizador euro-canadense — e hoje do Estado-nagao
canadense —, visa assegurar o bem-estar desses ditos “menores”. O discurso dos
juristas, do governo e de outros segmentos da sociedade nao se modifica: afirma
que a tutela e a relativa incapacidade civil devem ser consideradas uma protegao
aos indigenas.

O fendémeno das escolas residéncias no Quebec e no Canadi

O sistema de educagio indigena presente no contexto canadense constitui
exemplo marcante do processo de assimilacao forgada e do poder do sistema
tutelar. Os dados sobre tal sistema, o qual foi estabelecido a partir de 1880 pelo
governo do Canadd, sao amplamente difundidos e conhecidos. Neste artigo optei
pelas informacoes provenientes do relatério de 1996 da Comissao Real sobre os
povos indigenas (Rapport de la Commission Royale sur les Peuples Autochtones,
CRPA).”” Segundo o relatério, os internatos indigenas (pensionnats indiens ou
residential schools) foram estabelecidos e administrados pelo governo canadense
com diversas organizagoes religiosas.”® As escolas residenciais foram instituidas
em todas as provincias e todos os territérios do Canadd, com exce¢io de Terre-
Neuve, Nouveau-Brunswick e Tle-du-Prince-Edouard. Em seu apogeu, Nos anos
de 1930, a rede de escolas residenciais contava com 80 estabelecimentos.
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Ainda que a instauracio desse sistema derivasse de uma medida
legislativa votada pelo governo federal, eram diferentes igrejas cristas que
administravam essas escolas: a Igreja catdlica, especialmente a ordem dos
Oblatos,*” administrava trés quintos desse total de 80 escolas, enquanto a Igreja
anglicana administrava um quarto, e a Igreja Unida®® e as igrejas presbiterianas
administravam o resto. A maior parte delas foi fechada em meados dos anos
de 1970 e a dltima escola residencial administrada pelo governo federal fechou
em 1996. Cerca de 150.000 alunos foram colocados a forca nessas instituicoes
(Comission Royale, 1996). Segundo o relatério, as escolas residenciais ensinavam
histéria do Canadd, geografia, inglés, francés, matemadtica e religiao. Os alunos
eram divididos em seis grupos e trés categorias de idade: os menores (7 a 9 anos),
os do meio (10 a 11 anos) e os grandes (12 a 16 anos). Os jovens de um mesmo
grupo nio tinham nenhum contato com os de outros grupos. A disciplina
imposta pelos professores era muito rigida e os “maus comportamentos” eram
com frequéncia punidos severamente. Além disso, os internados indigenas nio
tinham o direito de falar suas linguas; irmaos e primos enviados a0 mesmo
internato nio podiam manter contato entre si; e todos os jovens indigenas eram
obrigados a ir as escolas residenciais, sendo assim afastados de seus pais, de sua
parentela e de sua sociedade.

No comego, as escolas residenciais estavam situadas perto das reservas, mas
em 1900 o Indian Act foi modificado a fim de autorizar a retirada for¢ada das
criangas de 5 a 16 anos. As escolas residenciais passaram entio a ser localizadas
longe das reservas. Outras mudancas ocorridas na legislagio evidenciam uma
aplicagao mais estrita da politica de assimilagio, como a lei que sancionava os
pais cujos filhos nao haviam sido enviados ou levados as escolas residenciais.
A politica governamental dava a guarda juridica das criangas as escolas e as igrejas.
Ademais, tudo o que as comunidades religiosas podiam fazer era sancionado pela
lei. Entretanto, as diregdes das igrejas, com o aval do governo, cometiam muitos
atos considerados ilegais. A titulo de exemplo, nas escolas residenciais era proibido
as criangas exercer sua espiritualidade de origem, posto que, segundo os religiosos,
as religides de sociedades indigenas eram diabdlicas. Em consequéncia, a partir do
momento em que as criangas entravam nas escolas, eram punidas e exorcizadas.
As criangas de 5 anos eram frequentemente confinadas no interior das escolas.
Punigdes corporais eram infligidas, as cabecas eram raspadas e os que tentavam
escapar eram confinados em armdrios escuros e alimentados com pao seco e dgua.
Os sentimentos de dignidade e autoestima eram rapidamente transformados em
falta de confianca em si e desespero (Commission Royale, 1996).
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As consequéncias das escolas residenciais sio numerosas e, segundo muitos
ex-internos com quem conversei, sempre nefastas. As criangas eram espancadas e
frequentemente violadas. As familias eram privadas da presenga de suas criangas,
e a transmissao de tradigdes, histéria e outros aspectos culturais especificos a
cada sociedade foi prejudicada pelo advento das escolas residenciais. Afirmo
que, entre as politicas governamentais canadenses de assimilagao, as escolas
residenciais constituem uma das mais eficazes. De um lado, o estabelecimento
dessas escolas teve como objetivo a formagao de um Estado nacional coesivo e
uniforme, no intuito de assegurar a soberania do Estado. De outro lado, visava
a assimilagdo das sociedades indigenas, considerando sempre que a integragao
seria ideal para o seu bem-estar. Em contrapartida, as agdes do governo tiveram
como consequéncia uma profunda ruptura na transmissio entre geragoes e a
manutengio das comunidades. As repercussoes do regime de escolas residenciais
e outras medidas sistemdticas de tentativa de supressdo de aspectos culturais e
sociais, bem como de assimila¢io forgada, sio flagrantes na fala dos individuos
atikamekws, sobretudo no que diz respeito aos sistemas familiares.”!

Aspectos histéricos dos Atikamekw

Iniciarei, como proposto anteriormente, uma discussio acerca de alguns
aspectos da histéria prépria aos Atikamekw e o Indian Act, 4 guisa de exemplo
etnogrifico. Vale a ressalva: quando utilizo o termo “histéria prépria aos
Atikamekw”, fago alusao a um fendmeno relacional. Nao procuro descrever uma
suposta histdria legitima, contada de forma tradicional e anterior ao contato com
os colonizadores; viso antes explanar a defini¢ao atikamekw de sua histéria em
relagdo aquela contada pelo colonizador.

Segundo Claude Gélinas, os Atikamekw (em francés) ou Nehiraw-iriniw
(em atikamekw) sdo os habitantes origindrios do territério denominado por eles
Nitaskinan (traduzido como “nossa terra”), situado na parte superior do vale do
Rio Saint-Maurice, na provincia de Quebec. O nome Atikamekw designa peixe
branco ou grande corégono. Nitaskinan recobre também as regioes de Abitibi, Lac
Saint-Jean, Centre-du-Québec e Lanaudi¢re. Em 1650, estima-se que cerca 500 a
600 Atikamekw viviam na regido de Haut-Saint-Maurice, sendo que o territério
cobria cerca de 80.000 km? e era dividido por nicleo familiar; as superficies
concedidas a cada nucleo familiar variavam segundo o nimero de membros.
Os Atikamekw mantinham comércio com os Cri, os Anishnabek, os Abénaqui
e os Innu. A lingua atikamekw faz parte do continuum cri-naskapi-montagnais

(Gélinas, 2003).
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Muito embora haja relatos e documentos que atestam a existéncia e
permanéncia dos Atikamekw em seu territério original, existe ainda uma discussao
acerca da origem e continuidade desse povo (Davison, 1928; Dawson, 2003;
Gélinas, 2000). Em tal discussao se sugere que os Atikamekw nao seriam hoje
os mesmos que antigamente, tendo se fusionado com outro grupo, denominado
pelos colonizadores euro-canadenses como Téte-de-Boule (ou cabeca de bola,
devido ao formato da cabega de seus bebés). O autor que mais se inclina sobre tal
discussao ¢ o historiador Nelson-Martin Dawson — que representa o que venho
chamando “historiografia oficial”. Segundo ele, os Atikamekw de hoje nao fazem
parte do grupo que se denominava “Attikamégues” no momento dos primeiros
contatos com os colonizadores, afirmagdo que vai ao encontro daquela de Claude
Gélinas, que sublinha que a interagao com os euro-canadenses foi benéfica, pois
a participacdo dos Atikamekw nas atividades econdmicas dos invasores lhes
assegurou uma relativa prosperidade. Nas palavras do autor,

em suma, para os Atikamekw, o periodo de 1870-1940 nao foi nem desolador
nem tragico. Ele foi, sobretudo diferente. [...] O que constatamos antes de
tudo, até 1940, sdo os esfor¢os que os Atikamekw empregaram para se adaptar
e tirar proveito mdximo de todas as possibilidades que se ofereciam a eles para
assegurar sua subsisténcia, seguindo estratégias que respondiam a seus valores,
em um meio ambiente fisico ¢ humano em plena transformacgio (Gélinas,
2003:224-225, nossa tradugio).

Para tecer sua argumentagio sobre o suposto desaparecimento dos Atikamekw,
Dawson lan¢a mao de diversos escritos e fatos considerados histdricos. Explica,
por exemplo, que em 1613 o tenente Samuel de Champlain foi o primeiro
a escrever sobre esse grupo, apresentando-o oficialmente aos colonizadores.
Porém, a identidade daquele grupo, que dominava um territério particular,
nao foi determinada por Champlain, sabendo este somente que se tratava de
um grupo diferente daqueles encontrados em Trois-Rivieres e em Tadoussac.
Alguns anos mais tarde, em 1636, os missiondrios que se estabeleceram no vale
do Saint-Laurent entraram em contato com os Atikamekw, denominados a
época “Attikamegouekhi”. Em 1639, o padre Paul Le Jeune traduziu o etnénimo
“Attikamegouekhi” ou “Attikamegues” como “peixes brancos”. Este povo foi
igualmente chamado de Tétes-de-Boule nos anos de 1700 a 1800. Os missiondrios
sugeriam que os Atikamekw eram os mais numerosos entre as nagdes amerindias
do norte de Quebec. Entretanto, como eles percorriam outras regides além de seu
territério tradicional, tal fato poderia produzir equivocos entre os missiondrios

(Dawson, 2003:17).
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A despeito desses dados, os documentos oficiais que fazem referéncia aos
Atikamekw, ou Téte-de Boule, ndo sao suficientes para fazer uma descrigao mais
precisa até 1820-1821, quando foi fundado um posto da Hudson’s Bay Company
em Weymontachie. Foi somente em 1837 que missoes regulares comegaram a
se instalar na regido, ocasionando uma maior produgio de registros escritos.

Segundo Sulte,

sio exatamente estes que eram os Attikamégues ou Poissons-Blancs que
permaneciam nos mesmos lugares e visitavam timidamente Trois-Rivieres,
de 1637 a 1680. Apds esta Gltima data nio se encontra mais men¢io aos
Attikamegues, ou Poissons-Blancs, mas hd Téte-de-Boule em toda parte.
No meu entendimento, é uma mudanga de nome inventada pelos Canadenses

do pais (apud Clermont, 1977:17).

O antropélogo afirma ainda que, entre 1670 ¢ 1680, as populagdes indigenas
que “ocupavam as bacias hidrogréficas que corriam em diregdo ao Saint-Laurent
a oeste de Saguenay” foram fortemente atacadas pelas invasoes iroqueses e
sofreram, concomitantemente, epidemias de variola, dois eventos que quase as
dizimaram. Nos anos de 1700, o territério, antes reconhecido como pertencente
aos Atikamekw, seria ocupado por um grupo de Tétes-de-Boule (Clermont,
1977:17).

A correlagao entre as epidemias, as guerras iroquesas e a marcada diminui¢ao
da frequéncia indigena nos territérios citados fornece uma espécie de prova
oficial do suposto desaparecimento dos Atikamekw, e nessas supostas provas
diferentes pesquisadores se baseiam. Em contrapartida, e a partir de minha
prépria experiéncia de campo, este tipo de afirmagio produz um certo eco
entre as pessoas de Manawan, sem ocupar, entretanto, um lugar central. Em
algumas ocasides, fui indagada da seguinte forma: “nés somos Atikamekw ou
Téte-de-Boule?” Pessoalmente, afirmo que esta questao nio ¢é fruto de uma falta
de conhecimento ou de uma relagao assimétrica. Ao contrério, é uma forma de
interpelar a histéria, deixando os marcadores factuais nao tao relevantes.

Existem muitas querelas em relacio a denominagio e persisténcia dos
Atikamekw e, ainda que considere de suma importincia continuar a discussio,
nao posso, neste artigo, me deter mais. Meu objetivo, aqui, é enfatizar a
autodeterminacio dos Atikamekw atualmente, ainda que seja notdvel como, até
hoje, eles sao frequentemente compelidos a afirmar sua existéncia perante certas
teses que a negam, e que colocam em questdo a permanéncia da ocupacio e da
utilizacao do Nitaskinan.
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Com efeito, os Atikamekw ainda reconhecem como seu o territério que
eles ocupavam no momento da chegada dos colonizadores europeus. Desde o
fim do século XIX, eles vivem principalmente no seio de trés comunidades,
sendo a mais antiga Wemotaci, ou “a montanha de onde se observa”, criada em
1851. Situado as margens do Rio Saint-Maurice, esse lugar era antes um ponto
de encontro e de troca. Foi somente alguns anos mais tarde, em 29 de agosto de
1906, que a segunda comunidade atikamekw, Manawan, ou “onde se encontram
os ovos’, foi oficialmente reconhecida. Finalmente, entre 1910 e 1914, uma
populagio permanente se estabeleceu na Opiticiwan, ou “corrente do estreito”,
a terceira e a mais nérdica e isolada das trés.”’Segundo Maurice Ratelle, a regiao
de Manawan — também nomeada Manouane — era frequentada durante o inverno
por grupos de familias locais que haviam se reunido durante o verao com aquelas
de Weymontachie. A partir de 1870, com a chegada das inddstrias madeireiras,
que ofereciam trabalho a um certo nimero de Atikamekw, assim como a partir
da instala¢io de um posto da Hudson’s Bay Company, Manouane se tornou um
ponto de acampamento habitual. Em seguida, os Oblatos se instalaram quase
em permanéncia e, em 1904, a primeira capela foi construida. Enfim, com o
auge da inddstria madeireira e a abertura de barragens hidroelétricas, eventos
que provocaram uma drdstica diminuigdo nos animais de caga, os Atikamekw
se viram obrigados a procurar emprego na industria madeireira (Ratelle, 1987).

Ainda segundo Ratelle, em 1860, as familias que exploravam a regiao do Lago
Manouane se separaram do grupo de Weymontachie e se fixaram em Metabeskega,
criando assim o “bando de Manouane”. O governo concedeu aos Atikamekw
que habitavam este territério o direito ao usufruto da terra em um terreno de
1906 acres. Tal terreno foi entio dividido em territérios de caca entre familias.
Os Atikamekw ficavam entre sete e oito meses nesses territorios e os acampamentos
principais eram levantados nas margens dos lagos, compreendendo geralmente
uma construgao por familia. As peles que eles obtinham da caga eram vendidam
a Hudson’s Bay Company.

A criagdo das primeiras reservas atikamekws nao ocasionou, para o conjunto
de familias, uma sedentarizagao imediata. Por outro lado, de 1870 a 1950, muitos
fatores influenciaram a redugio da prética do nomadismo. O primeiro desses
fatores foi a assisténcia governamental, praticada de diferentes formas: alimentar,
residencial e médica. Tal assisténcia promovia a permanéncia nos lugares onde
era oferecida (Ratelle, 1987:274). Como ji foi mencionado, o governo federal
reconheceu Manouane como uma reserva em 1906. A primeira escola foi aberta
em 1926 e, durante os anos 1950, com a constru¢io de muitas casas, a comunidade
comegou a tomar a forma que tem hoje.
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A partir de 1950, as temporadas que as familias passavam fora das reservas
comegaram a diminuir consideravelmente, e passou a ser mais dificil para um
cagador permanecer em seu territério de caca desde o outono até a primavera.
Tais eventos acarretaram expedicdes extemporaneas, que se davam conforme a
disponibilidade dos recursos faunisticos ou do trabalho assalariado, realidade que
se mantém até hoje (Ratelle, 1987:260).

Em 1951, as criancas atikamekws passam a ser enviadas forcosamente as
escolas residenciais de Pointe-Bleu (Masteuhiash, comunidade Innu) e de Amos.
Entre essas criangas, se contavam de 125 a 150 meninos e cerca de 150 meninas.
Segundo ex-alunos com os quais tive contato, eles eram enviados para longe
de suas comunidades a fim de que nao pudessem escapar. Em setembro, deixavam
suas familias e passavam 10 meses sem ter nenhum contato com elas. O tnico
modo de transporte era o trem e, em lugar de viajar com os outros passageiros,
viajavam nos vagoes para os animais.

Em 1974, o grupo até entdo denominado Téte-de-Boule retomou o nome
Atikamekw. Outros eventos importantes ocorreram ao longo dos anos, mas nos
interessam aqui os que tiveram maior impacto no aparato estatal. Posto isso,
em 1982, as trés comunidades atikamekws criaram, com seus préprios recursos,
um organismo regional localizado em La Tuque, o Conseil de la Nation
Atikamekw (CNA), a fim de regularizar servigos comuns como educagao, satude,
servicos sociais e desenvolvimento econémico (Sarrasin, 1994:166-167).

Manawan foi a reserva onde realizei um trabalho de campo de 12 meses,
entre 2010 e 2011, e onde aprendi mais sobre a tradigdo oral dessa sociedade.
Trata-se de um grupo fortemente engajado no entendimento de aspectos de
sua ancestralidade, sem opor-se a presenga importante de tragos da cultura
canadense. Na reserva em questdo, tive a oportunidade de me encontrar com
pessoas dedicadas ao bem-estar da comunidade, assim como ao ensino da lingua
atikamekw e ao ensinamento de tradigbes anteriores ao contato e as escolas
residenciais. Finalmente, em 2014, os Atikamekw, cumprindo com a légica
do principio de autodeterminagao, declararam sua soberania sobre o territério
ancestral, Nitaskinan, demonstrando assim sua forma aguerrida de se opor
l6gica monojuridica e monocultural do governo canadense.”

Conclusao

Este artigo examinou os poderes, as leis, as declaragdes e outras técnicas estatais
criadas a inten¢ao dos povos indigenas canadenses, tomando a histéria oficial dos
Atikamekw com os colonizadores euro-canadenses como exemplo. Consciente da
importincia de ter um senso critico no momento em que relato aspectos de uma
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histéria vivida por outros, enfatizo que meu propésito é o de contribuir para uma
contextualizagao do passado e da contemporaneidade atikamekw, a fim de oferecer
uma leitura de sua relagio com o Estado-nagio canadense e participagao nele.

Parece-me pertinente aqui insistir na ideia de que os grupos étnicos —
fonte de heterogeneidade nos Estados-nagao — emergem com for¢a na vida
social, politica e cultural, reivindicando o reconhecimento de outras formas de
organizagoes politicas, juridicas e sociais, entre outras. Entretanto, como o direito
ocidental moderno ¢ instaurado em uma situagio de poder, outras disciplinas e
mesmo muitos setores da sociedade nio indigena acreditam que qualquer saber
proveniente de um meio considerado subalterno, como é o meio indigena, carece
de autoridade empirica e cientifica. Esta forma de reduzir uma sociedade a uma
condi¢ao de inferioridade impede que a voz de seus membros seja escutada de
maneira respeitosa e atenta. Assim, afirmo que a imposi¢do de um saber Gnico e
reconhecido como oficial conduz alguns pesquisadores a se colar a uma retdrica
neocolonialista disfarcada de humanitarismo.

Por outro lado, insisto que nio devemos persistir no discurso colonialista
que, baseado na histéria oficial, nas guerras e nos mecanismos econémicos de
marginalizacio, tira proveito da redugao da legitimidade e da validade dos sistemas
indigenas, limitando sua liberdade de agao. Finalmente, minha pretensio ¢ a de
colaborar com uma revisao de muitos dos fatores que englobam as a¢oes dos
Atikamekw hoje perante o Estado canadense, colocando em evidéncia alguns fatos
do contato entre povos detentores de visdes de mundo tao diferentes, considerando
um desequilibrio na correlagao de forcas que interagem nessa relacio, sem limitar
a amplitude da presente investigacao por conclusoes ou explicagoes provenientes
de agentes nao membros da na¢io atikamekw.

Os Atikamekw e outras Primeiras-Nagoes reconhecem sua capacidade de se
autogerir e querem lutar por sua autodeterminagao e sua autonomia em relagao ao
Estado-nacao. Se hoje os povos indigenas do Canadd gozam de uma autonomia
relativa em relagio a seus direitos e & ocupagio de seus territdrios, é porque
viveram um longo processo de lutas e de reivindicagoes, que os fizeram passar da
posigdo de vitimas e de criangas em relagio ao Estado a um reconhecimento como
cidaddos e membros ativos de suas sociedades, e ainda participes da sociedade
canadense como um todo.

Recebido em 3/2/2016
Aprovado em 2/5/2017
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Notas

1. First Nations em inglés e Premiéres Nations em francés. Optei por deixar em
portugués.

2. Termo reivindicado pela Assembly of First Nations com o objetivo de dar aos
povos indigenas que lutam pela autodeterminagao e autonomia governamental o status
de “primeiros entre os iguais” ao lado dos povos colonizadores: os ingleses e os franceses.
Disponivel em: http://www.afn.ca/index.php/fr/a-propos-apn/une-declaration-des-
premieres-nations. Acesso em: 7/6/2017.

3. E importante ressaltar que todos os documentos oficiais do governo canadense
estdo escritos em inglés e francés. O Indian Act seria La Loi sur les Indiens em francés.

4. Utilizamos a expressao “poder tutelar” como ferramenta para apresentar algumas
das caracteristicas da Lei sobre os Indios, ficando claro que o tomamos emprestado da
andlise realizada pelo antropélogo Ant6nio Carlos de Souza Lima em seu livro Um
grande cerco de paz, de 1995.

5. A Canadian Confederation foi o processo pelo qual as British Colonies of Canada,
Nova Scotia e New Brunswick se unificaram para formar o Dominion of Canada. Entrou
em vigor em 1° de julho de 1867. Disponivel em: http://www.encyclopediecanadienne.
ca/fr/article/confederation/. Acesso em: 30/6/17.

6. Disponivel em: https://www.aadnc-aandc.ge.ca/fra/1100100032291/1100100032
292. Acesso em: 8/6/2017.

7. Bando é a expressao utilizada pelo ndian Act para designar um grupo de individuos
indigenas.

8. Disponivel em: https://www.aadnc-aandc.ge.ca/fra/1314977281262/1314977321
448. Acesso em: 9/6/2017.

9.  Disponivel  em:  http://wwwS5.statcan.gc.ca/subject-sujet/themetheme.
action?pid=10000&lang=fra&more=0. Acesso em: 8/6/2017.
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10. Em 1989, na 762 Conferéncia da OIT, foi aprovada a Convengao 169 sobre
Povos Indigenas e Tribais em Paises Independentes. Tal convengio ¢ o instrumento
internacional vinculante mais antigo que trata especificamente dos direitos dos povos
indigenas e tribais no mundo. Disponivel em: http://www.socioambiental.org/inst/esp/
consulta_previa/?q=convencao-169-da-oit-no-brasil/a-convencao-169-da-oit. ~ Acesso
em: 26/6/2017.

11. Segundo a pdgina oficial da OIT, o Canadd ainda nio ratificou a Convengio
169 sobre Povos Indigenas e Tribais em Paises Independentes. Disponivel em:
htep://www.ilo.org/dyn/normlex/en/f2p=NORMLEXPUB:11310:0::NO:11310
:P11310_INSTRUMENT _ID:312314:NO. Acesso em: 13/6/2017.

12. Disponivel em: http://laws-lois.justice.gc.ca/ PDF/I-5.pdf. Acesso em: 10/6/17.

13. Utilizaremos o termo “indio” nesse ponto a fim de manter o teor dos escritos
da época.

14. Disponivel em: http://thecanadianencyclopedia.ca/en/article/indian-act/. Acesso
em: 28/6/2017.

15. Disponivel em: http://www.thecanadianencyclopedia.com. Acesso em:
28/6/2017.

16. Disponivel em: https://www.aadnc-aandc.gc.ca/ DAM/DAM-INTER-HQ/
STAGING/texte-text/a69c6_1100100010205_eng.pdf. Acesso em: 28/6/2017.

17. Disponivel em: http://thecanadianencyclopedia.ca/en/article/indian-act/. Acesso
em: 28/6/2017.

18. Disponivel em: http://www.aadnc-aandc.gc.ca/fra/1100100010189/1100100010
191. Acesso em: 28/6/2017.

19. Em francés, a expressio aparece como demi-sang e, em inglés, half-blood, algo
como “meio-sangue”. Optei pela palavra “miscigenado” por nio encontrar melhor
tradugio.

20. Disponivel em: http:/laws-lois.justice.gc.ca/eng/Const/page-16.html. Acesso
em: 28/6/2017.

21. Disponivel em: https://lop.parl.ca/Content/LOP/ResearchPublicationsArchive/
bp1000/bp433-fhtm#E. Modificationstxt. Acesso em: 28/6/2017.

22. O Indian Register é uma lista, mantida pelo Indigenous and Northern Affairs
Canada, com os nomes de todas as pessoas que tém o direito de ter o status de indio
(status indians) em virtude das disposi¢ées do Indian Act. Disponivel em: heeps://www.
aadnc-aandc.gc.ca/eng/1100100032475/1100100032476. Acesso em: 29/6/2017.

23. Disponivel em: https://www.aadnc-aandc.gc.ca/eng/1100100032475/11001000
32476. Acesso em: 29/6/2017.

24. Disponivel em: https://www.aadnc-aandc.gc.ca/eng/1100100032475/11001000
32476. Acesso em: 29/6/2017.

25. Disponivel em: https://lop.parl.ca/Content/LOP/ResearchPublicationsArchive/
bp1000/bp433-f.htm#(7)txt. Acesso em: 29/6/2017.
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26. O Conselho de Bando é um organismo privado, inteiramente autdénomo,
que deve respeitar certos regulamentos e disposicoes da Lei sobre os Indios. Alguns
poderes lhe sao conferidos, entre outros, nos dominios da educacio, dos servigos sociais
e da satde. Esses poderes tocam igualmente a adogdo de regulamentos administrativos
em diversos dominios. Disponivel em: http://www.thesaurus.gouv.qc.ca/tag/terme.
do?id=3117. Acesso em: 28/6/2017.

27. Disponivel em: http://data2.archives.ca/e/e448/e011188231-01.pdf. Acesso em:
29/6/2017.

28. Em inglés, tais internatos eram chamados residential schools, pelo que optei por
traduzir para o portugués como escolas residenciais.

29. Os missiondrios Oblatos de Maria-Imaculada constituem uma ordem religiosa
da igreja catélica romana fundada em Aix-en-Provence em 1816. Disponivel em: http://
www.ainc-inac.gc.ca/ai/rqpi/nwz/2008/20080425a_is-fra.asp. Acesso em: 28/6/2017.

30. Antes de 1925, a Igreja metodista administrava também as escolas residenciais.
Entretanto, apés a fundagao da Igreja Unida do Canadd, em 1925, a maior parte das
escolas presbiterianas e todas as escolas metodistas se tornam escolas da Igreja Unida.

31. Em 2008, o entao primeiro-ministro canadense Stephen Harper, em conjunto
com todas as igrejas responsdveis pela administra¢io das escolas residenciais, no contexto
da Truth and Reconciliation Commission, apresentou suas desculpas as Primeiras
Nagoes pelas atrocidades cometidas contra elas através dessa “politica educativa”. Em
2015, o primeiro-ministro Justin Trudeau reiterou o pedido de desculpas.

32. Disponivel em: http://www.collections.ic.gc.ca/manawan.index.html. Acesso
em: 29/6/2017.

33. Disponivel em: http://www.atikamekwsipi.com/fichiers/File/declaration_
souverainete_signe.pdf. Acesso em: 29/6/2017.

Referéncias
BAINES, Stephen Grant. 1997. “Tendéncias recentes na politica indigenista no Brasil,
na Austrdlia, e no Canadd”. Revista de Estudos em Relacées Interétnicas, 1(1):1-11.

CLERMONT, Norman. 1977. Ma femme, ma hache et mon couteau croche. Deux
siccles d’histoire & Weymontachie. Ministere des Affaires Culturelles. Série Cultures
Amérindiennes.

COATES, Ken. 2008. La Loi sur les Indiens et [ avenir de la gouvernance autochtone au
Canada. Document de recherche pour Le Centre National Pour La Gouvernance des
Premieres Nations. Disponivel em: http://fngovernance.org/enfrancais/page_recherche/
la_loi_sur_les_indiens_et_lavenir_de_la_gouvernance_autochtone_au_canada.
Acesso em: 28/9/2015.

Anuario Antropoldgico, Brasilia, UnB, 2017, v. 42, n. 1: 171-193



COMMISSION ROYALE SUR LES PEUPLES AUTOCHTONES. 1996. Choisir la

vie: un rapport spécial sur le suicide chez les autochtones. Groupe Communication Canada.

DAVIDSON, S. 1928. “Notes on Tete de Boule Ethnology”. American Anthropologist,
30(1):18-46.

DAWSON, Nelson-Martin. 2003. Des Attikamégues aux Tétes-de-Boule. Muttation
ethnique dans le Haut Mauricien sous le Régime francais. Québec: Les éditions du
Septentrion, Québec.

DUPUIS, Renée. 1991. La question indienne au Canada. Montréal: Boréal.

FAJARDO, Raquel. Y. 1999. “Principales caracteristicas del derecho consuetudinario”.
Revista Articulo Primero, 7.

GELINAS, Claude. 2000. La gestion de [’étranger: les Attikamekw et la présence euro-
canadienne en Haute-Mauricie, 1760-1870. Sillery: Les Editions du Septentrion.

______ .2003. Entre | assommoir et le godendart: les Attikamekw et la conquéte du Moyen-
Nord québécois 1870-1940. Les Editions du Septentrion.

HEDICAN, Edward J. 1995. Applied anthropology in Canada: understanding aboriginal

issues. Toronto: University of Toronto Press.

LIMA, Antdnio Carlos de Souza. 1995. Um grande cerco de paz: poder tutelar, indianidade
e formagio do Estado no Brasil. Petrépolis: Vozes.

MACLURE, Jocelyn. 2005. “Définir les droits constitutionnels des peuples autochtones.
La ‘nouvelle’ approche du Québec”. Ethique Publique, 7(1). Disponivel em: http://
ethiquepublique.revues.org/1995 DOI: 10.4000/ethiquepublique.1995

MILLOY, John. 2008. Le colonialisme selon la Loi sur les Indiens: un siécle de déshonneur,
1869-1969. Document de recherche pour Le Centre National Pour La Gouvernance
des Premicres Nations. Disponivel em: http://www.fngovernance.org/ncfng_research/
milloy_fr.pdf. Acesso em: 28/9/2015.

RATELLE, Maurice. 1987. Contexte historique de la localisation des Atikamekw et des
Montagnais de 1760 a nos jours. Gouvernement du Québec.

SARRASIN, Robert. 1994. “Bilinguisme et biculturalisme chez les atikamekw”. Revue
Canadienne de ’Education, 19(2):165-181.

Anuério Antropologico, Brasilia, UnB, 2017, v. 42, n. 1: 171-193



Resumo

Neste artigo proponho apresentar uma
andlise de alguns aspectos da relacio
entre as Primeiras Nacoes e o Estado
nagio canadense, utilizando a guisa de
exemplo a Primeira-nagao Atikamekw,
habitante do norte da provincia de
Quebec. Para tanto, iniciarei o artigo
com uma explanac¢io seguida de critica
sobre o Indian Act, instrumento legal
concernente aos direitos dos povos
indigenas habitantes do territdrio
canadense. Meu intuito é o de
demonstrar como muitos dos aspectos
de dita lei podem ser entendidos
como um poder tutelar. Além disso,
debaterei o estabelecimento do sistema
educacional de escolas residenciais, que
teve sua criagdo e atuagio integradas a
légica de um poder tutelar. Finalmente,
analisarei alguns aspectos histdricos
do contato dos Atikamekw, e a forma
atual como este povo atua em relacio
a0 Estado canadense.

Palavras-chave: Indian Act,
Atikamekw, poder tutelar, legislagao
indigenista canadense.

Abstract

Based on the examples of the
Atikamekw, First-nation inhabitant
of the province of Quebec, I propose
an analysis of some aspects of the
relationship between First Nations and
the Canadian Nation State. For this
purpose, I will begin with a critical
explanation of the Indian Act, a legal
instrument concerning the rights of
indigenous people of the Canadian
territory. My aim is to demonstrate
how different aspects of this law can
be understood as tutelage. In addition,
I will discuss the establishment of the
educational system of the residential
schools, which were created and
integrated into the logic operation of
tutelage. Finally, I will analyze some
of the historical aspects of the contact
between the Atikamekw, and the
current way these people deal with the
Canadian state.

Key-words: Indian Act, Atikamekw,
tutelage.
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