TRABALHOS DE CIENCIAS SOCIAIS

Série Antropologia n® 32
Brasilia~DF
1882

SOCIEDADES INDIGENAS

Alcida Rita Ramos



e



e

A Ken~i-amani,

minha fonte perene de inspiragao






INEIOAUGED v ssevsesetnstoeassassosacaisosassosvornesonsoseonnss
Objeto € ODJETAIVO .iueriveersovsossnsessasovosssansnns
O conceito de LribO secertusvonroerecncsassoscnsacsos
Diversidade € semelhanga .....ccereenesssosnsoneanes

I. A Inportancia do Territorio weeeessesseeoeessnnsoeseonones
POSSE GO LEIPA vrvuvsessorseressocorassssoansonsnssss
Limite da terra (iieieveecrvrovrorstnesntnnsessnrnnens
A questao da escassez 50cial de reCUrSO0S +evessssess
Vinculacao do territorio @ CULLUPE v.evvsveessosonns
0 significado da territorialidade indigina .........

II. Sis5temas ECONOMICOS vuveresrsssscsoransonssoorsscscssssens
AS nogoes de trabalho € LlAZEr +vvesrrrrcvnscsassansns
#Socicdades de afluénecia .iueveeeseasresernasnennsas
PrOAUGAO +ssessosonseossnssassossscossssassossassonss
DiStribUiGA0 € CONSUMO ssernvaseosvssnsessacsonnrass

i1z, A Légica das Relacoes Sociais R R R R R R R
0 local de resSidencia cvvevessernseassoacosssnorssna

As unidades resSOdEHICOA0S s avessrrssscavssssnnsosnssors
A classificagao de parentes .iiseecrcsersvosnassons

0O casamento
Socilizagao

IV, Organizacao POLITICA veveersnensnecsacosasonocneanononnnse

LI N N O B B N R R B I R RN R N R N R R R N R I R N R R I I I I N

4 % PR D # D008 S S S E N RS D SN0 00 %08 S S0

Controle Social LI R IR B BN DR LT B R I O N IR DN TN R NN TN TR I DN N N

Poder' * & & &k & B & & 4 & 5% b FF R E S S S AR A AR R R E R R A SRR

Descent!‘alizagao L A N A R L N N R A I I A R A S A BN )

V. Religiao e a Ordem dOo MUNAO sesvsevnsessvsvososonososossons
XamaniSmO +.eevvtrsrvesnosessssasssssscncosesssossoos
Feltigaria ...icieveseasnssssosssssscnenasronssnonas
CONCEPCAO GO COSMOS wevsvrrvessavsorssvossssnnsssnnss

Messianismo

4 4 & & F 8 R B B B E B BB Y SRR EE N A SN AN RN

o bW

=

=
o

18
el
22
30

$8

60

60

64

68

76
78
g1l
83
85



B




]







GRUPGS INDIGENAS MENCIONADCS NC TEXTO
E INDICADOS NG MAPA

. Piaroa
Tiriyo

. Cubeo/Tukano

Maku

-

. Yanomami

L

Mayongong
. Lamista Quechua
Canelos Quichua

[T JRE =+ TR I w2 B & TR = L I o I

. Shuar
. Tuklna

—
o

. Maribo

=
=

. Munduruki

j]
[av]

. Tenetehdra

b=
Rl

14, Canelas

15. Urubls-Kaapdr
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2.
muitas das populagoes indigenas sul-americanas as divisGes entre
os varios paises sZo, no minimo, irrelevantes, podendo ser também
bastante inoportunas, pois podem chegar -a dividir sociedades, pro
movendo cisdes ou dificuldades de comunicagio e acesso &s  vezes
entre parentes que por acaso vivem de ambos os lados de uma fron-
teira., Por exemplo, enquanto os Yanomami transitam entre a  Vene
zuela e © Brasil, ignorando linhas divisérias, os Shuar (Xuir) se
veem apanhados entre os dois fogos da gﬁerra de fronteira entre ©
Lquador e © Peru. As sociedades indigenas sul-americanas sao, poy
tanto, tratadas aqui do seu proprio ponto de vista e nao daquele
dos paises aos quais estao involuntariaﬁente ligadas.

Historicamente, © continente sul-americanc como um
todo tem fornecide talvez o maior leque de diversidade de  siste
mas socio-politicos. Encontramos nele sociedades de cagadores,
pescadores e coletores vivendo em comunidades altamente moveis,
desfrutande de sistemas culturais bascados na posse coletiva de
un territdric, na aistribuigao igualitdria de recursos, em formas
acéfalas de organizagdo politica; populagoes organizadas em al-
deias permanentes, com agricultura acompanhada de caga, pesca c
coleta, onde o governo descentralizado nio permite o exercicic de
forga ou dominagdo de uns membros sobre o8 outres: cacicados hieg
rarquicos com centralizagdo de poder coordenando uma vasta ede
de comunidades inter-relacionadas: cidades-Estados ¢ impérios, co
mo o incaico e seus brecursores, sociedades fortemente  estrati
ficadas, com elaborada especializagdo economica e sofisticadas

formas de registro populacional e controle pelitico.

A invas3o européia teve o efeito de erradicar mui
tas das diferengas sScio~politicas que existiam antes do sGeulo

XVI. Com a depopulagdo em massa que se seguiu a conguista, ¢s &I

L]

tigos cacicados da regido do Caribe, gque antes mantinham  comple
vos sistemas de estratificacdo, foram reduzidos a pequenas ceomuni
daces acefalas, depauperadas, desbaratadas e dependentes do pode
rio europeu, Dessa maneira, essas sociedades passaram a se asse

melhar cada vez mai: as culturas amazonicas gue heje conhecemos.
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Da costa atlintica, o excdo indigena se deu para o interior do
continente, em busca de dreas de refligio onde pudessem escapar a
doengas e escravidac, ao menos por algum tempo. Nesse Processo,
também esses grupos foram grandemente afetados em suas culturas
e sistemas scio-politicos.

Tudo indica, pois, que a conquista européia  prod

=

ziu uma certa uniformizagac cultural, destruindo, embora que par-
cialmente, a granc. diversidade que ha quinhentos anos atrds exis
tia na América do Sul. :

¢ concelite de tribo

Com a conquista, ©0s europeus &, depois deles, as
nascentes nacionalidades sul-americanas, passaram a  categovizar
as populagdes indigenas: 0s mansos e os bravos, os Tupl e os "Ta
puya", os selvagens e os civilizados. Passa-se a aplicar o concei
to de tribo, que sobreviveu na linguagem cotidiana, foi apropria
do pela retdrica dominante e se insinuou igualmente no discurso
cientifico. Por sua imprecisdo, por sua plasticidade altamente
manipuldvel, por ser um termo utilizado por conguistadores para
s¢ referir a conquistados, o termo tribo nic & empregado agqui.ble
& impreciso porque, até hoje, ningulm conseguiu defini-lo satic
fatoriamente: ora s refere 3 base Territorial de uma socledade,
ora 3 1¥ngua que ¢ falada por uma dada populagdo, ora 3 sobera
nia politica de um povo, ora a "unidade cultural" de uma coleti
vidade, & assim por diante. Essa imprecisdo nio existe por acaso;
deve~se, sem diivida, ao fato de que a utilidade do conceito esta
justamente na sua -mbiglidade, o que o torna apto a ser facilmen-
te manipulado. Segunde Morion Fried, tribes s3o entidades eria

das pela situag@o de colonialismo ou de outro tipo de  dominagao

]

vinda do exterior. Resultam do rearranjo das unidades e palagles
sdcio~politicas subseqllentes i conguista, quer militar, guer poll
tica ou economica (fodas s citagoes de textos estrangeirss  Aco
cqud traduzidas pon mdmi: "... @ tribo & um fendmeno  sdeciorpoll






-

.

tico secunddrio, surgidec da interferencia de sociedades ordenadas
de modo mais complexo, particularmente em Estados" (The Notiecn of
Tribe, Menlo Park: Cummings, 1875, p. 114).

Na América do Sul o conceito de tribo,  dependendo
dos interesses em jogo, tem sido aplicado elasticamente para  en
globar varios grupos indigenas independéntemente de presenga ou
ausencia de vinculagdes entre eles, ou tem sido contraido para ex
cluir grupos que sao cultural, social e politicamente préximos .
Os agentes desses feitos tém sido, principalmente, missiondrios e
funcionarios governamentais. Agrupar compulsoriamente gociedades
indigenas diversas numa mesma missao ou:“redugao", ignorando difg
rencas e divergéncias por vezes profundas, tem sido uma pratica
missiondria bastante difundida. A ilusdria tribo dos "Papiya,
por exemplo, foi uma tal invengédo dos chamados civilizados. Por
outro lado, se o gue importa & impressionar as autoridades ou fon
tes de recursos financeiros pelo trabalho de assistencia ao maior
nimero possivel de indios, & conveniente considerar aldeias da
mesma sociedade como se fossem tribos diferentes; ou, na gquestao
da demareagio de terras, quando se quer retalhar um territdric, &
3til afirmar que quem vive nele sdo tribos diversas, mesmo quandc
cssas "tribos"™ ndo passam de grupos locais de uma mesma sociedade
ou de sociedades cultural e historicamente tdo proximas gue  tor

nam sem sentido uma tal separagao.

Por fim, uma razio adicional para evitar o = ‘termo
tribo e a expressao correlata "sociedades tribais" & o fato de
que ele ndc & normalmente utilizado pelos prdprios Iindios  sul-a
mericanos, © gue vem reforgar a afirmacdo de que ele & um cenecel
to de conquistadores aplicado a conquistados. Dai, o titulo deste
trabalho.

Divergidade e semelhancga

* L) = L
Tentar caracterizar em bloco as sociledades indige

nas no continente sul-americano, mesmo excluindo os Andes, ¢ <or=
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rer o risco de generalizar sobre uma realidade que, apesar du Tty
do, ainda e altamente diversificada. Nio h3a duas sociedades indi-
genag iguais. Mesmo guando ocupam zonas ecologicas  semelhante:z.
elas manteém sua individualidade, tanto no planc das relagoes so-

. s ) R . . .
‘ciais, como no campo simbolico. Portanto, nao e possivel expli

car a 10gica sOcio-cultural dessas sociedades simplesmente por fa
tores ecoldgices ou por determinagdes economicas.

Entretanto, quando comparadas as sociedades nacic
nais em que estdc encravadas, as sociedades indigenas apresentan
alguns denominadores comuns que as distinguem daquelas. Sendo pro
dutos de processos histdricos distintos daqueles que carachterizam
as sociedades ocidentais, essas sociedades indigenas  desenvolve
pram uma serie de caracteristicas que lhes dic uma feigdo prépria
e que contrastam fortemente com aquelas. Sdao essas caracteristi
cas que serdc aqui focalizadas, desde a organizagdo da produgdc,

até a1 relagdo dos homens com o sobrenatural, passandc per formas

de residéncia e matrimbnio e sistemas politicos. A enfase dnda
nessa busca de denominadores comuns estd na preocupagac de deg
vendar a logica dos sistemas socizis dessas sociedades que, mui
tos séculos antes da chegada dos europeus ac Nove Mundo, ja ha

viam resolvide certos problemas que hoje afligem as populagoes re
gionais e nacionais. Ndo pretendemos aprofundar a etnografia  de
nenhuma sociedade em particular, mas ta@o somente evocar 0$ 22S08
coneretos como demonstracdo de principiocs 1dgicos comuns ac conti
nente. '

Comecemos, portanto, pela nogZo de territorialidade
& a relagio com o meio-ambiente, para depois focalizarmos as AT
¢Ses sociais, relagdes politicas e sistemas de crengas. Ao longo
do trabalho hi a preccupagao de indicar'que essas sociedades n
vivem no vacuo, nem em redomas de vidro, mas sim em meic a  tre-
mendas pressdes 2 elas impostas pelas vicissitudes do contato que

sdo forgadas a ter com as sociedades nacicnais onde se ingserem.






T. A importancia do Territdrio

Para as sociedades indigenas a terra & muito mais
do que simples meio de subsistencia. Ela representa o suporte <a
vida social e esta diretamente ligada ao sistema de crengas & <cQ
nhecimento. Nac e, pois, apenas um recursc natural mas, e gt
importante quanto este, um recurso sdcio-cultural.

Posse da terra

Sendo um recursc natural vinculado a vida social co
mo um todo, a terra n3o & e n3o pode ser objeto de propriedade
individual. De fato, a nogdc de propriedade privada da terra nao
existe nas sociedades indigenas. |

No passado, guando nao havia grandes pressoes scbre
a quantidade de terra a ser utilizada por cada sociedade indige
na, a questio da manutengdo de fronteiras territoriais néo chega
va a se colocar de mancira categorica. Todos tirham o direito de
utilizar os recursos do meio-ambiente na forma de caga, pesca, cQ
leta e agricultura, sem que divisas rigidas fossem mantidas an
tre aldeias o mesmo entre sociedades vizinhas. Embora o  produto
do trabalho pudes: =2 ser individual, ou, melhor dizendo, familiar,
o acesso aos recursos era coletivo. E atualmente, quando todas
ou quase todas as sociedades indigenas da América do Sul se veem
cercadas pelas sociedades nacionais em expansdo, sofrendo redu
cles muitas vezes dramiticas de seus territorics tradicionals @
tendo que desempenhar um NOVO encargo, gue é a defesa de frontel
ras vigidas, como sac os limites de reservas ¢ parques indige
nas, mesmo assim a terra gque lhes resta continua sende objeto de

propriedade ou posse coletiva dos membros de cada grupo e nAO pro

priedade de apenas alguns. Em outras palavras, o modelo ociden

tal de propriedade individual ndo fol adotado pelas sociedades in

-
i

digenas. Ao contrdrio, as reivindicagdes que partem das popuia

¢des indigenas ante as autoridades nacionais enfatizam o grupe <o
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mo um todo e nao irdividuos particulares; isso com relagdo nao

G 3 deilimitagio justa de territdrios, como tambem em questdes de

)
[#3]

ssigténcia médica, educagdo e outros beneficios a que tem direi

+

O.

Limites territoriais

Consideragbes de limites territoriais ndo sdo estra
nhas &s tradigdes das sociedades indigenas. 0 que & estranho ¢ ©
sentidc de exclusividade e de policiamento de um dado terrvitdrio

>,

esse sentido vem sendo-lhes imposto por forga das invasoes e dos
saques de suas terras pela populagdo nacional ou por interesses
estrangeiros. Tradicionalmente, ¢ muito comum existir o reconheci
mento tacito dos confins geograficos dos territdrios de caga, dz
coleta ou de pesca das comunidadecs que compoem uma dada sociedade
ou socicdades vizinhas. Porém, esses limites ndo sio tdo rig

que impossibilitem o acesso a outras comunidades, nem tao  porma
nentes que inikam uma mudanga de local e rearranjcs espaciais.
gue existe, geralmente, & um consensgo partilbado por comunidades
vizinhas de que € eticamente incorreto utilizar os recursos e ou
tra comunidade sem consultd-la cu informa-la. 0 tragade exatc des
ses limites pode 10> ser do conhecimento ou do interesse da DOpu
tacdo (excluindo-se as cada vez mais freqflentes situagdes de  re
servas indigenas estanques), porém, ha uma praxe reconhecida ¢ ob
servada por todos. Temos, por exemplo, o relato de Irving Goldman
sobre os Indios Cubeo (Kobéwa), grupo ribeirinho do Alto  Uaupis
da Coldmbia e do Brasil, no norceste amazénico:

"ax fronieinas ndo fecham um aio ao trafego. & rdo
¢ sempre uma via abenfa para viagens e cb viafanies
podem pescar ¢ cagan Livnemenie ao Longe dele. flao
deven ¢ insiclar codsas §ixas, como awmadilhas, oi
dan ocutrnos sinadls de rnesddencda, Ladls como posear
negularmente num detfeamfnado Lugar, sem pernmifsao..
Deve ser explicade que a discussac de fronfcincs
nio fLui naturakmenie dos Cubec: ela o puxada p2lo
cinGlogo. 04 Cubec nrdo sao zelosos de frontednns ¢
naramente tem problemas com clas, embora as conig
cam. ... Com nespeito a teana, estamos Lidando mois

(1}
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com dominio do que com propriedade. ... 0 dominio e
sans ~rado pon thradicoes de ordgem que narram prect
sam: nie de onde vicham 0s primeiros ancedtrais e
suas viagens e aldeamentos subsegllentes. £ com base
nessas itradigoes que as pessoas podenm dizen: ‘TEste
¢ a nossa feana'". (The Cubeo, Urbana: The Univer-
sity of Illinois Press, 1863, p. 45 e 71).

Sobre os Urubus-Kaapor, grupo Tupl do Maranhio,diz
Darcy Ribeiro, que os visitou em 1948 e 1950:

"Embora ndo haja qualquen ideia de propriedade 40
bre o teanitonio taibal ou de divisao do mesmo en
ine 0s varios grupos Locais, cada aldeia, na phatL
ca, cobre uma certa drea em suas atividades de o
ca, coleta ¢ pesca, de modo que hraramente 04 cagade
nes de grupos Locals diferentes se_enconiram na ma
fo. Esta divisdo natunal do teandtorndo trnibal 4ol
possibilitada pela sun exiensdo ¢ Amposta pela  ne
cessddade que enfrenta cade grupe de conhecen exaus
tivamente sua dhred para que as atividades  econdmd
cas sefam produtivas” (Uird sai 3 Procura de Deus,
Rio de Janeivo: Paz e Terra, 1974, p. 37). T

A questao da escassez social de recursos

Mesmo limitadas e encravadas territorialmente como
¢stdo hoje as muitas sociedades indigenzs do continente sul-ame
ricanc, elas aind: mantém basicamente a mesma relagao para com 2
terra e o meio-ambiente que mantinham antes das restrigoes gue
ihes tém side impostas pelos Estados-nagdes que as envolvem.

Temos, por exemplo, a questdao da escassez. No 818
tema econdmico ocidental adotado pelos palses sul-americanos 2 eg
cassez de vecursos € mais o resultado do:sistema sécio~economias
vigente do que de uma limitagao natural. A propria terra foi trang
formada em bem escasso do momento em que passou a Ser regida pelo
principio da propriedade privada: somente aqueles com © suficien
te poder aquisitivo tém acesso a ela. Nas sociedades indigenas
isso nio ocorre. A torra ¢ seus recursos naturals sempre pertencg
ram &s comunidades que os utilizam, de modo que nio existe prati

camente escassez socialmente provocada desses recursos. Se ha es






cassez natural (por exemplo, terrenc apropriado para o  plantio
em dado local), el- & partilhada por todos. Mesmo naqueles Casos
ent que existe ou existia desigualdade sdcio-politica, como no si
tema social do Chaco antes da penetragac ocidental, essa des
gualdade nao se traduz em termos de maior ou menor poder de ace
SO a recursos naturais tornados artificialments escassos. Se h
fartura, todos se beneficiam; se ha falta, todos a sofrem. Como
veremos mais adiante, existem mecanismos culturais gue im lemen
tam a distribuigao regular de produtos vitais por toda a conunida

de, como carne, DOr e€xXemplo.

Mesmo com © risceo de digressac ao assunto presente,
vale a pena elaborar um pouco a questac da escassez COm relagao

ao problema da desigualdade social. Esta, quando existe em gocie

dades indigenas, nfo se di a custa de privagdes cconomicas de uns

em Leneficio de outros. Ela geralmente estd vinculada a  priviie
zics sociais, politicos ou rituais que ndo envolvem acumulacgio
desproporcional de bens materiais ou acesso diferencial a  recury

s0s naturais.

As descrigdes etnograficas das populagdes do Chaco
no séeulo XVIII relatam o complexo sistema interétnico de cstra
tificacdo social que envolvia diversos grupcs indigenas encabegz
dos pelos Guaikuri ou Mbaya. Estes, criadores de gado e de  cava
los, tinham supremacia politica sobre uma vasta regido, mantendo
subordinados cutros grupcs indigenas, ag;r’icultores. Suas incur
s0es guerreiras resultavam na captura de prisioneiros de amilus 08
sex0s, que eram entdo incorporados as comunidades Guaikurt. Esses
pricioneiros foram erroneamente identificados como escraves pelos
cUropeus que observaram o fenomeno. Entretanto, ¢sses mesmos ob-
servadores ndo deixaram de perceber certos aspectos cruciais que
diferenciavar o sistema chaquenho do regime escravocrata eurcpeu.
Nc livro de Guido Boggiani sobre os Caduveu ou Kadiwéu, um sub
-grupo Guaikurl, encontramos a seguinte passagem, originalmaente

em espanhol:
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"E vendade que 04 Mbaya- gostam muifo de seus  escha
vos, famais mandam neles de modo imperdosc, Auned
brigam com eles, nem ob casztigam, nem ob vendem, em
bora se tratando de prisionedimcs de guenra. Confiam

na boa fe do escnave e se¢ contentam com 0 que qui
s¢k fazen pon AL mesmo e repanfem cem efe o gue
'tﬁm..." : -

A citagdo & de Félix Azara que viajou pela regido de 1781 a 1801.
Azara termina o pardgrafo com o comentario: "Que contraste com  ©
tratamentc gue os europeus dao aos africanos!”™ (0s Caduveos, S#oe
Paulo: EDUSP/Itatiaia, 1975, p. 36. Minha énfase). Os privilé
gios politicos dos Guaikurd nio incluiam, pois, a dominagde eccnd
mica de seus subordinados, nmem se clacavam na manipulagao de recur
scs naturais transformados em bens escassos; néo existia nem coer

¢io para o trabalhc nem acesso diferencial aos bens produzidos.

Em outro contexto (Estado do Para) e em outra &poca
(década de 1950), temos a descrigdo do antropéloge Rebert Murphy
sobpe 0s indios Mundurukd da regifo do Rio Tapajds:

"0s dineitos de uso dos recurnsos naturais sac manti
dos pela comunidade como um todo. Ponem, 08 resdden
tes novos ou visitantes de uma atfdeiec tem a Edibenda
de de cacan 2 pescar onde guisergm ¢ podem fazer A0
ca se pretendem fLcar o Lempo sugicienfe parz a _eo
Lheita. As aldedias ndo tom teaniforiocs g4ixos, porem,
elas distam umas das cutras o bastante para rnio  ha
vern jusftaposicdo de dineitos de caga. Oconre, entag
tanto, que por vezes o4 homens de_uma aldeda perse
gue~ um bando de quedixadas ate alem dos Limites  de
cuira aldeia.Em fals ocasioes, ¢4 cagadores perse
guem ¢ matam a caga mas, gerafmente, nolificam ou
convidam o4 homend dessa outrna aldeda para  particd
pan da cagada. ALem disso, um viajante fem  Libenda
de de cacar ao Longo da picada onde quer que csfefa.

As nocas sdo mantidas apenas por diredifes de wsu-
fruto; quando a terxna se exaure, depods de dois a-
nos, ela netorna ac dominio comum. O produto das Ao
gas, da caca e da pesca & considerado propaliedade
da pcssoa que Lem as rogas ¢ que matou 04 anincds .
Mas esses dincitos pendem o sew significade _ quando
vistos sob o prisma do sistema de distrnibudigac. Toda
comida que entra na casa & partilhada pela familia
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extensa e, 4¢ houver excedente, este ¢ disitnibuldoe
por lodas as casas da aldedia. Naog hd wessoa nem fo-
milic que passe fome se 05 oufrod Zem comidd ...:a0
hi qualquer Lindicagco de diferenciacaos da  _popula

cdo pela ndqueza... 08 Munduruki da savana ndo reii-

rawm qualguer Lucno do trnavalho de cutrnos, nem  man

fem nelagoes comencials com seus comparnheiros” (Head-

hunter's Heritage, Berkeley: University of Califer
nia Press, 1360, p. 69 e 70. Minha enfase). -

Vinculacdo do territdrioc 3 cultura

Consideracdes de ordem social, ritual ou veligicsa

pesam igualmente na importancia que o territorioc tem para as popu
lacBes ind¥genas. U estabelecimento de aliangas matrimoniais estd
muitas vezes diretamente vinculado A disposigdo espacial dos  va

rios grupos locais. Se uma dada sociedade proibe ou desencoraia

Q

o
D
w

casamento entre pe-soas residentes na mesma aldeia, o que &
tante comum ha etnografia sul-americanz, issc necessariamerte le~
va as varias aldeias a se interiigarem por lagos de casamento. Lg
ses lagos, por sua vez, vem acompanhados de uma série de  obriga
¢des mituas que transcedem a mera unido conjugal que lhes deu ori
gem. Visitas reciprocas, prestagdes de servigos varies, desde
ccondmicos a rituais, levam as comunidades envolvidas a se utili
zarem do territdrioc comum que as contém, territdrio esse que toma
uma importancia social extraordindria. E freqiiente, por exemplo,
duas ou mais aldeias ligadas entre si por tais vineulos se Junta
rem durante uma dada época do ano para gxpedigaes de caga ou Dpes
ca em locais determinados que podem ser fregfientados durante anos

seguidos pelas mesmas pessoas ou por outras diferentes.

Entre os Yanomami do norte do Brasil e do sul da

Venezuela, como entre muitos grupos indigenas, o espage entra dua

aldeias quaisquer & muitas vezes pontilhade por antigas rogas quc

ainda produzem alguma coisa, como pupunha, por abrigos tempora
rios, os tapiris, utilizados por viajantes, por acampamentos de
verdo (estagio seca) e cortado por trilhas que levam a outras 21

deias, a outras antigas rogas ou a cutros acampanentos.
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Umn dos temas de conversagio mals recorrentes entre
pessoas cda mesma . .sia ou de aldeias diversas & o estado geral &
particular do territdrio: trocam-se noticias e anedotas sobre ca-
gadas, abundancia ou escassez deste ou daquele produto, o pProgres
so no amadurecimento deste ou daquele fruto, as idas e vindas des
tes ou daqueles moraderes desta ou daquela aldeia, os SuStos ¢ as
recompensas que a mata pode trazer, 08 aépectos extra-naturais ou
sobrenaturais da floresta ou dos rios, ou dag montanhas, COMO
por exemplo, © encontro ocasional com espiritos na mata e nuitos
outros assuntos qua reveliam a inquestiondvel importancia do terri
t8rio, ndo apenas -omo o sustentdculo fisico dessas populagbzs,
mas tambeém — e principalmente — cCito uma realidade socialmente
construida, elaborada e intensamente vivida.

Para muitas sociedades indigenas, como os Cubso men
cionados acima, o territério grupal ssta ligado a uma histdria
cultural. Essa histdria, muitas vezes revestida de linguagen miti

co~religiosa, orienta e define os movimentos espaciais das

4]
e

deias de um sitio ocupado para outro novo. A ordenagac de

Q
t

grup

I

residenciais ao longo dos rios obedece & ul modelo reprasoentado
pela gigantesca cobra sucuri: a sua cabcga correspondem 05 grupos
locais mais importantec poclitica e ritualmente, localizados rio .
abaixo; a sua cauda, 05 grupos menos importantes, localizados nas
cabeceiras. O caso dos Nambiguaras também & ilustrativo; ssgundo

David Price (p. 60):

nym faton neligioso tambem influd no padrnao de ts0
da tenna. 04 Hambiquara acreditam que a alma ¢ a4 .i-
magem do outro no oLho. fuando uma pessoa morke, &5
ta imagem some., Cs restos monlais sac enternados no
feancino da aldeia, e a afma val moiar com o4 CAPL
nitos eteancs nes mornos elitos.

freqlientemente, 0s vivos oferecem comida ¢ bebd
da cos espinitos dos montos e 0s agradam com o Cak
to, = 04 ecsplnitos, reciprocamente, asseguadm L0
de o bem-catar & aldedia. Segue que o Lugar onde  0h
parentes 340 entennados ¢ sagrnado, ¢ fa que eatac
ontenrados na atdeia, a aldeia & sagrada. Onde ha
Hambiquara enterrade ¢ aldedla, e cnde nag ha v
guem entenrado ndo 2 aldeda, ainda que aL vivam 5
labitantes" ("Politica Indigenista e Politica TInd
gena entre os Nambiquara®,Informativo FUNAL, 15/16:
48~62, 1975. |
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0 que isso significa, na prdtica, & que cada sitio de aldeia es
ta historicamente vinculado a seus habitantes, de modo gue o pas-~
sar do tempo nao apaga ¢ conhecimento dos movimentos do grupo,des
de que se mantenha viva a memdria dos ancestrais. Estes estao,
portanto, ligados ao territdrio, sendo o foco dessa relagdo o 1o
cal de habitagdo que & a aldeia. Essa relagdo &, de fato, enfati
zada socialmente da seguinte maneira: "quando alguém morre longe
de uma aldeia, o corpo & levade, se for necessario, para ser &n
terrado num lugar onde ha mata boa, onde vogas podem, futuramen
te, ser feitas®™ (Idem, p. 60), isto &, se ndao numa aldeia anti
ga, entdo numa aldeia futura.

2
i

cado da territorialidade indigena
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Por “odas essae razdes, fica claro por que o signi
ficado de territorialidade para as sociedades indigenas nio & o
mesmo qiue para as populagoes nacionais Que as rodeiam. Extirpada
de seu territdrio, uma sociedade indigena tem poucas chances de
sobreviver como grupo cultural autonomo. No territdrio estiac ins-
critas as mais basicas nogles de auto~determinagdo, de  articula
gho sdcio-politica, de vivencia e crengas religiosas, para nao
falar na propria existencia fisica do grupc. A reducao dos terri
torios indigenas, que tem sido uma constante na histéria do conta
to entre indios e brancos, tem representado, em cada caso especi
fico, violéncias de varias ordens: a castragdo cultural, sccial,
religiosa, moral, econdmica ¢ ecoldgica das sociedades indige

nas.

-

A questac da extensao das tervas indigenas € sufi
cientemente importante para lhe dedicarmos aqui um minimo de aten
gio. Se em latitudes sub-tropicais, semi-~temperadas ou em altituy
degs de clima temperade, comc sdo o sul do continente e o altipla
no andinc, as populacdes indigenas precisam de toda a terrs de
que dispdem, além daquela que lhes foi tirada, a fim se suprir as

necessidades da populagio atual e futura, na regido amazonica O
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fator quantidade ¢: “srra & ainda mais crucial. Como j& € bem sa
bido, as condigdes ecoldgicas da maior parte da{ﬁmaéﬁhia‘ sdc
tais que levam a exploragao intensiva e ininterrupta de um detep
minado sitioc a rdpida exaustio do solo e de outros recursos natu-~
rais. 0 cultivo continuado de uma mesma roga por mais de tres a-
nos conduz a eventual esterilidade da tefra e & queda vertiginosa
de produtividade da lavoura. Por sua vez, a riqueza da faunz e da
flora amazdnica n3o se encontra de forma concentrada. As espécies
animais e vegetais s3o muitas mas dispersas. Nao ha concentragao
de animais em grandes nimeros, como, por exemplo, o pafalo em
tempos passados na América do Norte. Os animais perambulam por
grandes distdncias individualmente; existem algumas excegdes, CO
mo a queixada, que viaja em grupos que nidoc excedem os 20 ou 30
individuos, mas isso ndo altera o padrac amazdnico de  dispersao
das especies.

Assim sendo, uma comunidade indigena necessita de
uma area utilizavel bem maior do que a qﬁe circunda a aldeia & as
rogas. Para uma populagao relativamente pequena quando comparada
3 sociedade regional, como &€, por exemplo, a Yanomami (alids, uma
das maiores populagdes indigenas que ainda vivem suas  tradigoes
inalteradas pelo contato), com cerca de 18.000 pessoas vivendo no
Brasil e na Venezuela, a quantidade de terra necessaria foi cuida
dosamente calculada em aproximadamente 750 hectares por habitan
te (IWGIA Documenio 37), © que & bem maior do que os 100 hecta

res por familia distribuidos pele INCRA a colonos na Amazonia.

Tudo indica que essa quantidade de terra & indispensavel aos Yano
mami para que sejam evitados desgastes socio-econdmicos cu a -

¥xaustio de recursos naturais.

£
o

Reduzir, pois, o territério de um grupo as . imedi

b)

~— - » " e
goes do seu centrc residencial, a aldeia, e condenar esge granpe

s,

&
o

penUria permanente, privando-o dos recursos naturais que, pur su
natureza ecoldgic , acham-se espalhados por grandes distancias,

forgando, conseqilentemente, uma exploragdc extensiva ¢ nac inte

e

siva. Somente no Brasil temos inUmeros exemplos de indics que, ha
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vendo perdido seus territdrios originais, sdao obrigades a  utili
zar para sobreviver o unico que lhes restou, que & o seu traba
lho, vendido barato, sendo mesmo dado, aos regionais invasores -—
vide a andlise de Darcy Ribeiro (0s Indios e a Civilizagdo, u&
edigdo, PetrOpolis: Vozes, 1982) sobre o destino pos-contato de
inlimeros grupos indigenas no Brasil. |

II. Sistemas Economicos

E importante fazer aqui uma ressalva. A divisdo de
uma dada sociedade humana em sistema econdmico, sistema religioc
so, social, politico etc. 86 se justifica como um artificic ng
cessario & descrigdo e andlise. Quanto mais ndo seja, o sistema
linear da 1ingua dificulta, ou mesmo impede, a apresentagic simul
tinea de um todo complexo, formado de virias partes  intimamente
interligadas, tornando indispensavel & compreensao proceder-se
"por partes™. £ unicamente por essa razio que fazemos aqﬁi uma
divisio das sociedades indigenas em seus sistemas componentes. Fo
pdm, deve ficar claroc que, a nivel do real, & impossivel  ativar
-se © sistema econdmicc sem gque © sociai, o politicc ou cutres en
trem em agac e vice-versa. Na verdade, até mesmo no préprio Pro
cesso de descrever um sistema economico, & necessario fazer fre
qllentes mengles a guestles de parentesco, de politica, de conheci
mento, de crencas e valeres, como fica demonstrado nas pAginas
que se seguem, |

A nocdes de trabalhc e lazer

Sendc o econdmico interpenetrado por outras esfe
ras da vida nas sociedades indIgenas, a nogio de trabalhc nic £ a
mesma das sociedades ditas complexas, ou ocidentais. Ne processt
de prcdugdc gconomica, seja ela caga, pesca, coleta, lavoura [o3¥
qualquer cutra, o trabalhador nic se isola de seus demais papéis
e cbrigacdes. Na produgdo estac sempre presentes consideragces de

orédem social, ritual, religiosa, para citar apenas as mais o
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muns e Sbvias. Nis ov'ste, portanto, o fenomeno da "glienagac”,
que & uma das caracteristicas mais marcantes do processo de traba
1ho industrial. Na linha de montagem de uma f&brica & irrelevan
+te se um trabalhador esta planejando uma festa de casamento para

s filha, se sua mulher estd em vias de dar & luz, se ele tem ido

¥}

assIduo em suas obrigagdes religiosas, se tem cbedecido aos pa
drSes morais de sua sociedade. Enquanto operdrio trabalhando na
Fibpica ele & reduzido 3 sua utilidade imediata, isto &, a mera
pega necessaria nc processo de produgéo. Esse desmembramento de
trabalhador em produtor economico, de um lado, e em ser sonial,
de outro, essa alienagdo enfim, nao existe nas scciedades indize
nas. Mais importante ainda & o fato de gue nestas sociledades €
produtor que controla oS meios de produgao e o que ele preduz na

lhe & alheic, como uma mercadoria o & para o operario.

Quando um cagador sai de casa para cagar ele leva
consigo, nao 56 o seu arco, as suas flechas e outros instrumen
tos, mas também uma sdrie de direites e obrigagoes engendrados
na sua vida familiar e comunitiria que irdc influir na sua ativi
dade econOmica: que animals procurar, quem na sua aldeia pod2 ou

s

n3o comer tal ou qual animal, quais as consegliencias de sua a
¢fes rituais anteriores & cagada e uma série de outras considera
¢Ses, aparentemente independentes da produgdc economica, mas cuja
importancia & decisiva no seu desempenhc. O trabalhador numa  8C

ciedade indigena nio & compartimentalizado; ele & um ser social

rotal em todas as esferas de sua vida.

A guisa de jlustragidc, podemos evocar o eXemplo de
um tipc de cagads ritual entre o8 fndios Sanum&, sub-grupc  Yang
22mi do norte do Territério de Roraima. Alguns dias depois que

nasce uma crianga fisicamente normal e em condigdes scecials  tam

bem normais, o pai, que observa a pratica da couvade {estads ri
tual, semelhante aoc resguardo, durante ¢ qual s2C suspensas pL
tas atividades rotineiras), interrcompe-a e vai cagar. O animai

"~ . - ) = - -t .
gue ele matar serd o epdnimo da erianga, isto e, esta sera chiama

da pele nome dado 3 espécie da caga morta. Em outras palavras,
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o pai sal a cagar, literalmente, o nome de seu filho (ou filha)
recém~nascido. Essa cagada se reveste de grandes cuidados,  pois
€ misticamente sobrecarregada de perigos, em parte porque a crian
ga receberd do _gnimal,além do nome, também um certo espirito gue
se instala em seu corpo. O pai deve, pois, evitar ao maximo ma
nusear o animal abatido, carrega-o para a aldeia pendurade em ci
PO e passa-o imediatamente para os seus afins, ou seja, O0s paren
tes consangliineos de sua mulher. Nem ele nem ela podem comer da
carne, sob pena de porem em rTisco a vida da crianga., Sdo esses a-
fins do cagador que irao consumir a carne e dar o vevedito: s& a
carne for de boa qualidade, a crianga viverd; sendo, morrera (Ra
mos, Alcida. "How the Sanumia Acquire their Names". Ethnologzy 13
(2):171~-185, 1974),

Vista pelo prisma puramente economicista, essa caga
da n3c representaria mais do que uma maneira floreada de Torne
cer carne a aldeia. Empobrecedora como serjia tal visdo, pois,quan

do muito, relegaria 3 categoria de detalhes aspectos culiura

Oy b
o

muito importantes para aqueles gque vivem essa cultura, ela tambenm
teria ¢ defeito d- minimizar a 1ntgrdependen01h das esferas da v1
da indigena. 0 cagador Sanumi ndo pode ignorar — e nem ele  nem
ningueém ignora — que tem responsabilidades para com O novo fi
lho e para com as entidades sobrenaturais que requerem agoes & a=~
titudes especiais, mesmo em contextos que rotineiramente sic tao
prosaicos come uma cagada. 0 cagador Sanumia tem tudeo issc em men-
te quando procura matar um animal que nae seja tabu como alimento
e que seja adequado 2 ocasizo, por ter um nome apropriado para
um ser humano, O que nem Sempre ocorre.

Sendo t3c intrincadamente ligado a assuntos nao eco
tr
;E

ma de produgio € organizado de tal maneira que permite a quem pro

e g

nomicos, o trabalho em scciedades indigenas nio representa,

I
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tamente falando, o lado cposto, a contrapartida de lazer. O

Fe

. {/

duz a liberdade de manifestar convivialidade, tendencias estit ti

cas, gratificacdo fisica ou o que quer gque esteja envelvids em a-

tividades de lazer, isso no processc mesmo de produzir. Assim  co
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mo ndo existe uma divisao social entre classe ociosa e classe tra
balhadora, tambem n2o existe uma divisao temporal entre tempo pro
dutivo (trabalho) e tempo recreativo (lazer).

Um grupo de cagadores numa trilha da florests nao
esta.compelido a obedecer a um horarioc flKO, dentro do qual &
proibido divergir da atividade central, parar de trabalhar ou con
versar com o8 companheiros. Eles tém a liberdade incontestavel de

trocar comentarios, de parar para descansar gquando assim © de

w-

dem, de interromper a cagada quanco algo interessante surgse, como,
por exemplo, a descoberta de mel ou pegadas de inimigos no cami

nho, De maneira semelhante, um grupo de mulheres que vail a roga
fazer limpeza ou buscar mantimentos nao se limita apenas a 1isso

Grande quantidade de informagdes, mexericos, desabafos, ete. £&o
trocados no caminho, como também sdo coletados produtos como ras
ou cipd para fazer cestas. Uma expedigao rotineira de caga ou uma
ida a roga pode consumir a maior parte do dia, isto porque  comu

mente essas saldas envoivem atividades multi-variadas.

Isso nic quer dizer que cos indios s3c  indclentes,
nio gostam de fazer esforgo. S5 quem participou de uma cagada, ou
de uma expedigaoc de coleta, ou do cuidado de uma roga, sabe ava
liar o grau de exaustdo fisica de tais atividades. Ha quem diga
mal informada cu mal intencionadamente, que cagar, pescar, cole
+tar nioc & trabalhc, & espcrte. Se por trabalho entendem a rotina
alienante do assalariado, definida pelo exercicio do esforgn fisi
ce ou mental em troca de remuneragdo monetdria que afinal acaba
resultando no esfacelamento de trabalhador como ser social total
entic o termo trabalhc & mal adaptado para descrever o DroCcesss
produtivo das sociedades indigenas e talvez necessitemss de um
cutro vocadbule, talvez numa aproximagdc da distingao feita ns ig

gua inglesa entre labor e work: nas sociedades indigenas Thaveria

work, mas naoc labor. Certamente, o significade da palavra  traba

lho, #omo ele & entendido em nossa sociedade, ndc ¢ inteiramente
v - . ) T
zplicavel a essas scciedades. Enquanto entre nos apenas uns pou

cos privilegiados podem dizer que gostam do que fazem, que seu
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trabalho € um prazer, nas sociedades indigenas ha sempre um grau
maior ou menor de gratificacdo social na maioria das  atividades
produtivas. Naturalmente, hd tarefas magantes e pesadas, como cor
tar e carregar lenha, cobrir um telhado ou ralar mandioca  horas
a fio. Porem, as pessoas se desembaragam desses encargos geralimen
te em boa companhia, em meio a conversas animadas, piadas ou can-
tigas descontraidas., Tambem ha frustragaes, como uma cagIds sem
caga abatida, mas os efeitos dessas frustragdes nio chegam a se
comparar com os de um dia perdido no trabalho dz fabrica, com sa
1l3rio descontadc. Essa experiéncia esta reservada aqueles irdige
nas que se veem obrigados a recorrer aoc sistema salarial dos bran
cos quando suas terras lhes foram tomadas parcial ou ‘totalments,
impossibilitando a continuidade de um sistema que se  reproduziu

por tempo imemorial.

Poderiamos talvez dizer que nas sociedades indige
nags cada um estabelec¢: - o seu "fim de semana" préprio em qualguer
dia que lhe aprouver. S¢ um cagador trouxe bastante carne para ca
sa ontem ele ndo precisa voltar a cagar hoje ou amanha. Se uma
mulher foi 3 roga e trouxe um carregamento de varios produtos a!
passou hoje o dia inteiro ralando mandicca que serd transformada

no beiju dos proximos tres ou quatro dias, ela nao necessita wvol

tar & roga amanhi. Entretanto, a imagem do fim de semana nao g
totalmente valida, pois quem ndo vai 3 caga, nem 3 pesca, nem 4
vega tem varics outros afazeres que aguardam sua vez, além do deg
canso purc e simples: um novo conjunto de arco ¢ flechas para Do

lir e emplumar, uma nova cabaga para a agua, uma panela de Dbarro
para ser trocada na proxima festa, uma nova rede para o filho gue
esta crescendo e precisa de sua prépria:rede de dormir, uma ces-
ta nova para carregar lenha, um balaio cheic de algodac brutc pa-
ra desfiar, ou simplesmente passa-se algumas horas na rede, re-
cuperandc da noite em claro, ccupada em sessic xamanistica para
a cura de um doente. Tudo issc & feito sem pressa, sem Dressio,
entrecortado de periodos de repouso solitdric ou interagdc infor
mal com cutros. Vejamos um caso conereto, os Cubeo do noroeste
dz Amazdnia:
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"Ppare 04 Cubec, todo esforgo deve sen inerentemente
compensadorn., As mulhernes mais do que 05 homens aced
tam tarefas magcantes, mas nao aceltardiam mais do
que efes a amarga fifosofia camponesa de que o ded
tino do homem ¢ o trabalho duro e ndo gratificantel
Tanto oé homens como as mulhornes estac aecosfumados
a uma variedade de esfongos. Nao gostam de se  exce
den ati a monotonia ou a fadiga. Todos os  padries
de trnabalho sdo baseados em nitmos cuntos e divensi
ficados. ... A coleta de alimentos ¢ o seu LrCpano
rnealmente requerem continuidade ¢ tenmino. ¢ caga
don deve completar a sua busca, o pescadon deve voZ
tarh para casa com pedixe suficiente ¢ a dona de casda
dev'. aprontar a porgdo diaria de bedfu. Mesmo as
sim ha muitas oporiunidades para o descanso ¢ & dL
vernsdo e 04 indiocs as aprovedifam" (Goldman, op.cit.,
1963:87).

f claroc que nem tudo & trabalho, nem os indios pas
sam o tempo todo ocupados com a chamada "luta pela sobrevivencia®,
sem tempo para mais nada. Existem, certamente, comnetigces, dan
cas, rituais diversos. Porém, eles ndo saoc destinados a compensar
as horas de faina didria e restabelecer as forgas dos trabalhado
res para que possam continuar a trabalhar; si3o parte de um todo
cultural no qual entra, também, a produgéo economica. A periodici
dade dessas atividades nao estd direta ou intrinsicamente ligada
3 rotina do trabalho, mas sim a consideragdes de ordem ecoldgica,
como as festas sazonais da colheita, de ordem religiosa, comoe umna
sessio xamanistica propiciatdria, ou estio relacionadas i matura
¢do fisico-social das pessoas, COmMO rituais de puberdade, de nomi
nagio ou exdquias funevadrias, & conveniéencia de reencontros se
ciails entre aldeias ou entre grupos indigenas distintecs, come cer
tos torneios verbais ou corporais, 4 importancia politice de cex
tos individuos ou facgles ete., etc. De fato, muitas vezeg es5s8as
ocasides demandam tal esforgo produtivo, na preparagac de =zlimen
tos e outros bens. que seriam contraprcducentes se ¢ seu objeti

vo fosse apenas ¢ descansc do trabalho, © lazer, enfim.

Lazer e trabalho nio sdo, portantc, facilmente sepa
Lot - . - - ’ - -
raveis nags sociedades indigenas. Se e falsa a nogac de que ¢8  in
dics estio eternamente ocupados a procura de alimentos, sem TSHpo
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para atividades mais criativas, também & falsa a ideia comumente

ventilada de que ¢ Indio & preguigoso, ndo trabalha, Vive no Scio

"Sociedades de afluencia™

Na realidade, as demandas %conamicas de uma socieda
de indigena sd3oc minlsculas gquando comparédas com as de uma socie
dade industrial que, para garantir a sua propria continuidade, ne
cessita criar sempre demandas novas de mercado. O acervo material
de uma sociedade ‘ndigena & relativamente limitado, sendo que em
algung casos uma familia pode, literalmente, carrvegar todos 08
seus pertences as costas gquando se desloca de um local para ou

—

tro. Isso nao quer dizer pobreza.

Como bem aponta © antropélogse norte-americano Mar-
shall Sahlins em seu trabalho sobre Sociedadesde cagadores ¢ cole

tores ."A Primeira Sociedade de Afluencia", in Antropologia Eco~

némica, org. por E. de A. Carvalho, Sdo Paulo: Ciéncias Humanzsg,
1978:7-45), o conceito de pobreza n3o se aplica a sociedades onde
todos os membros sic igualmente aquinhoados com numero e tipc sg
melhantes de bens materiais. Isto implica que, assim como rique
za, pobreza & uma relagdo social, isto &, ela s5 tem significado
em contraste com a nio-pobreza. Alguém s& & pobre porque cOnTrag

- .
ta com quem € rri1CO.

0 trabalho de Sahlins tem a vantagem de desmistifi
car precisamente a nogdc, ainda aceita por alguns, do native deg
prcvido, sempre em busca de alimento, ocupado demais com o  esto
mago para se dedicar a cabega, incapaz,.enfim, de construlr obras
de arte ou cultura scfisticada. Ac desfazer esse mal-entandido,
Sahlins também indica que o gosto pela acumulagac de bens mate
riais ndc & univecrsal, nem algo dado peia natureza, mas  simples

mente um valor cultural caracteristico das sociedades de consumo.

Para fundamentar a sua argumentagdoc, ele selecionou

algumas scciedades australianas cujo meio-ambiente desertico e
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considerado dos mais precarios da terra. Com os dados gue exis
tem sobre essges grupos, Sahlins demonstra que © sustento dessas
populagles € satisfatoriamente conseguido com © maximo de  cinco
ou seis horas didrias de trabalho, isto &, de busca de alimentos
e matérias primas. O resto do tempo é utilizado, nac para <ons-
truir obras monumentais aos deuses, acs mortos ou ao mercado con
sumidor, ou sistemas complexamente nao igualitérios, mas simples
mente para cada um fazer o que bem entender, dentro dos padrdes
&ticos vigentes no local.

A quantificagdo da produgaoc em sociedades indfgenas
ainda e algo relativamente escasso na literatura antropoldgica e,
portanto, ndo hi abundincia de cifras para demomstrar aquilo que
percebemos quando convivemos com e§53s sociedades. Porém, os da
dos que temos sac altamente instrutivos, como aqueles apresenta-
dos pelo antropologo francés Jacques Lizot scbre duas comunidades
Yanomami na Venezuela, grupo indigena considerado em alguns melcs
como dos mais "primitivos" da América do Sul. Diz Lizot (p. S513-
514): "Para comerem bastante razoavelmente, basta que OS Yanomami
trabalhem, diariamente, entre 1 hora e 58 minutos {mulheres) e
2 horas e 51 minutos (homens), esforcgo minimo para chegarem a &S
te honposo resultado ("Populaticn, Resources and Warfare  among
the Yanomami", Man 12{(3-4): 487~517, 1877)., Essas horas de traba
iho se referem ac ane inteirc e incluem atividades de  agricultu

ra, caga, pesca e ccleta.

Produg&o

De modo a facilitar esta apresentagdoc, & econvenlen
te tratar o processo produtive como se fosse dividido em  fases:
produgac, distribuigdc e consumo. Na realidade, embora existz uma
certa separagac temperal e espacial entre essas tres fases, «ias
envolvem as Mesmas pessoas; ndo hd produtores versus consumide
pes com intermedidrics entre eles. O qué um homem oOU uma mulhey

produzem todos os demals fisicamente capazes podem produzir. Em

' 14

‘outras palavras, a divisdc do trabalho em sociedades indigenas
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praramente envolve especializacles que excedam consideragoes de
sexo e idade.

A divisdo sexual do trabalhc varia em detalhes

[N

e
uma sociedade para outra, mas existe uma tendencia geral para a
cencentracio de certas tarefas nas maos dos homens e dg certas ou
tras nas das mulheres. O mais comum & a seguinte divisaoc: os ho
mens se encarregam da caga, da derrubada preparatoria para uma no
va roga, da feitura de instrumentos de caga; as mulheres plantam,
cuidam da roga, colhem os produtos, coletam produtos silvestres,
cozinham, Ambos os sexos podem pescar e produzir utensilios domés
ticos; como pescar e que utensilios produzir & uma questdo de op-
¢3do cultural., Enquantc algumas sociedades designam aog homens a
pesca com armadilhas, timbd ou outras técnicas de maior rendimen
to ¢ As mulheres a pescaria de linha e anzol prdximo & aldeia, ou
tras sociedades nio fazem gualquer distingdo desse tipc. Enguanto
numa sociedade a cestaria & atividade masculina e a tecelagem ati
vidade feminina, em outra pode ser o oposto e em cutra ainda & in
diferente. Mesmo na lavoura, hia cascs de separagdo até de  produ
tos que so podem ser plantados por mulheres e outros por homans,
como entre os Mundurukd (Frikel, Protdsio. “Agricultura dcs in-

dios Munduruku". Beletim do Museu Paraense Emilio BGoeldi, N.3.,An

tropologia Y4: 1-. 0, 19859) e muitos outrcs em que homens @  mulhz
res se engajam igualmente no plantio, na limpeza, colheita, trang
plante, etc, Na descrigdo do antropblogo inglés Peter Riviére so
bre a divisio de trabalho dos Tiriyd dc Suriname, temos um suma

ric que, em suas linhas gerais, tem ampla aplicagac:

"A menor unidade econdmica vidvel & a parceria  de
homem ¢ mulher. A combinagdo de um adulfo de¢ cada
sexo o teornicamente capaz de existin sczinha pos
que, somando 08 dois, eles devem conhecer cada ZLeg
nica da cultuna tradicdional usada pelos Tiaddo pata
explonan ¢a recuwnsos de sau meig-ambiente. Nadfes L=
mente, as habilidades dos individuos vandiam,  mas,
em genak, is40 & verdade. Entrefantc, essa parecrdd
homenm/mulhen Lmplica uma centa especializagao com
base no &exo.

HZ centas taredas que nunca vi desempenhadas pok
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wm ho~om ¢ outnas nunca por uma mulhen, Pon exemplo,
nurca vi um homem tecer algoddo, buscar agua, fazek
panela de barre ou cozinher bedju, nem uma  mulher
tecen cestandia mails complicada, fazen ou usar areo
¢ flecha ou gorrar uma casa. No nivel seguinte ha
uma senie de ocupagdes que sdo recornhecidas COME
predominantemente de um dos sex0s mas que sa0, oca
sionalmente, desempenhadas pefo cutne: um homem 0o
de ajudar sua mulher a deseascar mandioca ou buscai
Lenha, ou uma mulher pode confeccionarn uma cesta
simples. Finafmente, ha aguefas atividades economi
cas, tadis como o plantio, a pesca com Linha ¢ anzol
ou a cobeta, das quais participam ambos 05 sex04 Ain
discriminadamente™ (Marriage among the Trio,Oxford?
Clavendon, 1969, p. 55).

‘Quase todas as sociedades indigenas da América  do
syl praticam agricultura, umas de forma mais elaborada, outras de
manedira mais rudi-entar. Ela pode ser a atividade econcmica oripn
cipal ou pode apenas complementar um sistema produtivo mais depen
dente da caga, pesca ou coleta. Enguanto para o8 Xavante de Mato
Grosso a caga & de grande importancia e sem a coleta eles "nao
poderiam mesmo existir” (Akwe-Shavante Society, de David Maybury
~Lewis, Oxford, Clarendon, 1967, p. 43), dizem os Tiriyé do Suri
name que podem viver sem carne, 'mas sem pao {isto &, beiju de

mandioca) nés morremos® (Rivigre, op.cit., 1969, p. 42).

Fm grande parte da drea nao andina do continente,
mas especialmente na Amazonia e outras regides tropicais, a técni
ca agricola mais utilizada ¢ a que passou a ser conhecida poY
coivara (estritamente falando, coivara & uma das fases do proceg
so: & juntar troncos e galhos para nova queima), compreendendo a
derprubada de uma porgac da mata, geralmente em circulo, a queima
da das apvores ¢ arbustos cortados e o plantio das mudas ou semen
tes de mandioca brava ou doce, bananas, virias especies de tubér
culos, miitho, fumo, algodiao e outros produtos. A segflencia das
varias fases desse processc & regida pelo sistema sazonal: 2 dapr-~
rubada e queimada nos meses de seca, O plantio no inicio das chu
vas. (Para um relato detalhado do ciclo economico anual dos in

dios Urubus~Kaaplr do Maranhdc, vide Darcy Ribeiro, op.cit.,197u43.
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Ao contririo de criticas ventiladas por alguns  a-
gronomos -8 tecnocratas, entre outros desenvolvimentistas, o siste
ma de coivara, longe de ser irracional, & o que melhor se adapta
as cendigdes ecoldgicas dos trdpicos Gmidos, pelo menos na Amazd
nia. A arquedloga norte-americana Betty Meggers, em seu 1ivro
Amazonia: A Ilusdo de um Paraiso (Rio deiJaneiro, Civilizagio Bra

sileira, 1977) expbe com clareza as caraéteristicas e vantagens
desse tipo de agricultura, desde os beneficios das cinzas da vege
tacido queimada, da diversidade e zoneamento das plantas cultiva
das, do pousio da terra quando as rogas velhas se tornam improdu
tivas, até o aspecto fundamental da densidade demografica des ha
bitantes dessas regices.

0 importante nesse sistema €& utilizar um espago re-
lativamente pequeno por tempo limitado; gquando, depois de duis ou

trés anos, o s0lo comega a se exaurir e a invasdo de ervas que &
nuncia a primeira fase do rejuvenescimento da mata torna 1mprat
cavel o trabalho Ze limpeza, a rcga & abandonada, permitinde, as
sim, que a floresta se recomponha, © que pode levar vinte, cin
qllenta ou cem anos, dependendo das caracteristicas especificas de

cada micro-regido. Uma populagac pequena pode se permitir manter

Adreas nio cultivadas, buscando outras novas periodicamente, evi
tandc também com issc uma gueda de produtividade. Porem, se a po-
pulagdc é densa demais, logo enormes extensdes da floresta sepao

cortadas para dar lugar & mais ¢ maiores rogas, sem que haja ‘tem
pc para a recuperagdo das areas esgotadas. O resultado sio sclos
depauperados, destituides de seus nutrientes pelc processo aceleg
rado. de—erosdo e laterizados pela agdc direta dos raics solaves

na falta de cobertura fleorestal prctetora. A produtividade cai

sas. O gado, se vier, acaba pcr destruir de uma vez ¢ solo ¢ eli
minar as possibilidades de reflorestamento natural. Quantc maicr

for a escala de produgac e de area desmatada, maior a devastaga.
na

£

Gdos solos e mencr a chance de rejuvenescimento dos recursces nati

!

rais.
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As vop.tagdes regionais ndo indigenas da Amazonia e
alhures aprenderam com os indios as teécnicas de coivara, mas, ao
contrario destes, tem grande densidade demogridfica. O  resultado
& gue essas populagles requerem cada vez mais terra para susten
tar cada vez mais gente, chegando a um ponto em que egbarran nes
territdrios indigenas e 5s invadem. Portanto, quer seja per  ini
ciativa de grandes projetos agropecuériés, responsaveis pela eli-
minagio rapida e sumiria de vastissimas areas florestais no  Bra
sil e em outros palses do continente, quer sela pelo avango mais
lento e gradativo da populagdo regional em busca de solos cultiva
veis, o fato € que as sociedades indigenas, que até agora tom se
mostrado as unicas que sabem lidar com o delicado jogo ecoldgico
dos trépicos umidos, acabam perdaendo suas matas até entao cuida
dosamente mantidas. E com a floresta deSaparecem tambén a anta,

queixada, a paca, O veado, uma quantidade enorme de DPASSATOS ,
roedores, anfibics, assim como frutas, nozes, cOCOS, larvas, mel,
fibras, cipds, madeira, folhas e outras fontes cruciais de alimen

tag3o ¢ matérias primas indigenas.

Encurralados em areas pequenas demails para susten
tar a sua populagso, OS5 grupos indigenas que enfrentam essas reduy
goes de territorio acabam por se obrlgar a buscar emprego fora,
prejudicandc a sua produgao doméstica. Um dos exemplos, entre mul
tos, & fornecido por Egon Schaden sobre © circulo viciosc e  que
foram apanhadcs ©8 Guarani e outros grupos de Matc Grossc do Sul,
Estes Indios vivem hoje em condigles de dependencia do mercade re
gional. Para suprir suas necessidades de vestuario, alimentagéo
etc., necessitam de dinheiro, tém que trabalhar fora, na "chang
ou servigo remunerado. A ehanga consiste em trabalho gsqa¢ar1ad
nas fazendas e sitios regionais que coincide com 2 fase em que
as suas proprias rogas precisam de maior atengdo. Quanto mais se
atrasam no trabalho das rogas, Menes produgac tem, maig dependen
tes ficam do trabalho assalariado. Esse circulo viciosc € o prin-
cipal responsavel pela "desintegragao cultural e destribalizagdo
dos grupos Guapani do Sul de Mato Grossc" (Aspectos Fundamentais
da Cultura Guarani, 32 edigdo, S3c Paulo: EPU/EDUSFE, 1974 ,p.39).







.27,

Se forem, porém, mantidas as condigdes necessarias
para a produgao agriccla tradicional e facional, as populagoes
indigenas conseguem, de manaira geral, dosar adequadamente o cue
& plantado as necessidades locais, sem grandes erros de calculo
por falta ou por excesso. Eduardo Galvao fornece alguns dados so

bre as areas cultivadas por certos grupoes no Brasil:

"o negide do Rio KNegro, pudemos estabeleccn ama
media aproximada de §.080 m2 _por familia de  cinco
pessoas. Ja entre 04 Tenatehaaa do Pindari (Marg
nhio ) 5 as superficies medidas oscilavam entrnz...
5,600 m2 e} 25,000 m?. Pana os Kadiuz, Lemos uma
5neqdewa4a aproximada de 5.000 Mm% a 20,500 mé ...
Essas ancas sazo caleukadas para sustento de wuna 4a
milia, variando de 3 a 5 membros. As dncas malores
860, em parte, axpi&aaub¢é pela necessddade de  pro
dugmo para ¢ comercio... Para o Xingu, 2.700 v % 4o
ram caleulados come necesdarios para sustentar uma
pessoa” (Encontro de Sociedades, Rio de Janeiro:Paz
e Terra, 1978, p. 235-236).

Enquanto a caga, a pesca e a coleta tem suas modali
dades coletivas e individuais, na maioria das sociedades indigg
nas a lavoura ¢ feita pelos membros da familia nuclear. HZ socig
dades em que o trabalho coletivo — o mﬁtiréo -— & praticado nas
fases mais arduas da preparagac de uma roga. Também & comum encon
trarmcs obrigagdes de parentesco, por exemplo, entre SOgros & gen
105, que incluem o trabalho destes para aqueles durante os primei

[tra ]

pos anos de seu casamento. Mas, de maneira geral, © trabaiho agr
cola & uma ocupagdo familiar, podendo a roga pertencer ac hOMEN,

3 mulher ou & familia como um todo.

Em muitos casos & considerado pouco etico, ou  mes
mo ofensivo, alguem se apropriar do produto de rogas de outrem
sem consentimento prévio. Entre os Sanumé, por exemplo, tirar al
go da rocga de alguem sem convite pode ser motivo de confrontos
corpo a corpo. Issc ndo significa que sdo negados alimentos a
gquem tem fome; indica, sim, que quem plantou & donc do produtc e
esse fato deve ser respeitadc. Porém, tode anfitrido da carta
branca a qualquer visitante para se servir da sua roga. Além dis
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so, quando umwa detc~yvinada familia ou comunidade tem excesso de
produgac, ela cvocnvida outra familia ou comunidade vizinha DEra
partilhar dos alimentes. Se alguém esta com falta de produtos po-

de tambem ser convidado a utilizar os de parentes ou amigos.

Onde hi acesso a mercados regionais, o excedente e
geralmente vendidc, Mas em situagSes como a dos Makl do Rio Ne
gro cu dos Yanomami, afastados espacial e culturalmente do proceg
so mercantil dos brancos, a pratica comum de nivelar faltas e eX
cessos ocasionais & recorrer ao sistema de reciprocidade entre

- . -
familias e comuniuades.

0 processo produtivo, quer seja na forma de  caga,
pesca, coleta ou agricultura, nio pederia ser levado a efeito sem
um embasamento cognitive do meio-ambiente. E, de fato, os siste
mas de conhecimento vigentes nas sociedades indigenas revelanm pré
ticas empiricas baseadas em elaborados esquemas classificatdrics,
etioldgicos e de experimentagao empirica que diferem da pratica
cientifica ocidental mais na forma do que no conteiddo. Contraria
mente a nogbes deterministas que atribuem Unica ou  principalmen
te ac meioc-ambiente as formas de conhecimentc e de praticas nas
sociedades indigenas, nunca & demais enfatizar que esse conhecl
mentc a essas praticas sao frutos da criagéo cultural de cada sC

ciedade como uma entidade distinta. Os Sanumd, por exemplo, ele-

gem certos animais como comestiveis e outros como nao comesté
veis, depois de os classificarem no conjunto da fauna em . geral
(Taylor, Kenneth. Sanumd Fauna. Caracas: Fundacioén La Salle de

Ciencias Naturales, 1%74; do mesmo Autor: "Sanumd Food Prohibi-~

tions and Para~Totemic Classification”, Antropologica 51:63-32);

e
[

j3 os Mayongdng, ceus vizinhos, mesmo utilizando recurscs n

|5=

a
rais idénticos, privilegiam certas fontes de alimentagac alge di-
<
P

-

L]

ferentes das dos .anumd (Ramos, Alcida. Hierarquia e Simbiose.
Paulo: Hucitec, 1980).

Nada hi na natureza que comande categoricamente

que nac se deve comer carne de gamba, nem que a puberdade Tran
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a necessidade de se evitar a ¢arne de tatu. Essas prati
ditadas por vegras culturais engendradas durante uma 16n-

ga trajetdria de experiencias acumuladas na histdria de cada s0

ciedade. Elas traduzem em linguagem metafdrica (0 Pensamento Sel-
vagem, de Claude Levi-Strauss, Sao Paulo: Ed. Nacional, 1970
Taylor Kenneth. "Sistemas de Classificagdc e a Ciencia do <{onere
o', Anudrio Antropologico/76: 121-148. Rio de Janeiro: Tempo Bra

ileiro, 1977) um processo de selegaco do que deve ser aproveitado

do meio-ambiente, selec3co essa que e praticada por todas as socie

dades humanas, cada uma a sua maneira.

Ademais, os membros dessas sociedades tem grande coO

nhecimento concreto da anatomia, habitos alimentares & outraz ca

racteristicas da fauna em seu territérié, das proprisdades das
plantas que compoem a flora, das condigoes dos solos, de drena
gem, de sombra e luz, de amadurecimento de plantas & tudo mais
que faz parte da bagagem cognitiva necessdria para uma subsisten

- cia bem sucedida. Como coloca Darcy Ribeiro sobre os  Urubus-Kaz
por:

"pana sobreviver na maia o4 Andics Urubus tiveram
de necrid-La mentalmente, dex nomes as co&&aé, a¢&¢

buin-Lhes sentido, encontrar-Lhes utilidade to-
da a infinidade de espeedes que compoem a 5&3**5ta
amazonica eles _selecdlonaram_umas quantas como o
frutos climenticios, as maizrnias primas de seus coi
tefatos, compreendendo desde madeiras para Cons
thuir o arcabougo das casas ou simples ancos, ate

cipos ¢ enviras para amarian e tecer, folhas o pdl
mas pare embalar ou trangarn, resinas e Latex pana
colan, fazer fogo ou daéumaa e, ainda, £intc ve
nenvs, ¢ mullos outros...

A meéma elaboragio mental foi nealizada em ﬂeﬁa
¢dc a fauna, esta tambim foi catalogada, recchou ng
mes e a&an&ﬁ&cadoé. tlegenam algumas especies paxa
com.t, cencaram ocutnas de nesinigoes e ainda ptﬂ&b&
nam completamente a utilizagdo alimentar da maifoidia.
Tem _um profundo conhecdmento dos habitos nio 20 das
especies de que se¢ utdilizam na alimentagdo ou paaa
jabricacdo de adonnos ¢ artefatos, mas de quase 1o
da a faune regional. _ -

Esta nepmaéeﬂta@ao mental do ambiente, que a<@
do nevestimente fLonlstico ¢.da fauna comprcende a8
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varias classes de teanas e pedras que Lem &mpo&tan
eia em sua vida, ¢ a eiencia, o saber  tradicicnal
dos indios Urubus que 04 guda na Lufa diaria  pela
sobreviveneia” (Op. clt., 1974:35-36).

Distribuicdo e consumo

0 que e produzido em termos de alimentagdao ou de
ntilidades, desde utensilios domésticos a casas comunais ou ca
noas, tém seus canais regulamentares de distribui¢do, canais =3:3
ses que sao freqlientemente as relagoes de parentescce dentro de

ou entre comunidades.

& distribuigdo do espago habitacional &  comumente
regida por consideragdes de direitos e obrigagles matuos entre osg
seus ocupantes, guase sempre ligados entre gi por lages do  consa
gllinidade e afinicade. Uma casa comunal Yanomami, por exemplo, na
sua variante conica fechada ou na circular continua com patio cen
tral aberto, & cc strufda pela agregagio de cada familia — nu
clear ou extensa - qQue erige a sua parfe em torno de um arcabou
co de toras, depois que a comunidade como um todo decidiu sobre
o tamanho da construgao total. 0 resultado € que as varias par
tes, que variam de nuamerc (dez, vinte, trinta ou mais), dependsn
do do nimerc de familias, si3o todas interligadas pelo telhade de
folhas; ¢85 pequencsg espagos que por acaso sobrem sntre duas par
tes sdc cobertos, resuliando numa construgdo continua ¢ acabada.
Assim, a distribuigdo do espago domiciliar & feita antes mesmo da
construgdo, pols segue os moldes & pre- existentes de lagos de

parentesco.

Objetos de uso pessoal sao eonsiderados propricdade
de quem os fabricou, ou de quem oS usa € para quem foram feitos:
arcos e flechas, cestas de carregar mantimentos, redes de dormir,
tangas, objetos de adorno pesscal etc. Alguns deles podenm ser uti
iizados por cutras pesscas, mas nio semia correto alguém se apre
priar desses objetos sem consentimento do donc. Como todes tem

praticamente © mesSmo acervo de bens materiais, esse problema nac
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& muito freqilente e, quando ocorre, nao. tem as mesmas implicagdes
de "lesa propriedade" que a nogao de roubo tem entre nds, Para os
Xavante, por exemplo, tomar-se algo de alguém leva "o dono a pro-
testar ou a fazer alguma coisa para reaver sua propriedade, de
pendendo de uma série de circunstancias contingentes: o que  foi
tomado, por quem e com que proposito" (Maybury-Lewis, op.cit.1967,
p. 181). De modo semelhante, o tomar algb de alguém para os Cubeo
"ndo & uma .questio de furtar um objeto. E inteiramente uma  ques
tac de atitude; num mode de falar, perguntam: ¢ tomar um objeto
& um ato de amizade ou hostilidade?" (Goldman, op.cit. 1963,p.78).

0 conceito de roubo por nos conhecido surge muitas

- - - ~ -
vezes em sociedades indigenas depois de seu contato com brancos,
guando Egﬁsindustrializados de acesso relativamente dificil a to
dos ot membros de uma comunidade podem ficar concentrados nas
macs de apenas ai uns. Entre os Xavante, a "introdugac de bens ma

nufaturados ... introduziu uma nova categoria de danipsaihurif‘tg

mar emprestado’, ‘levar'). Se alguém leva os anzdis cu uma  faca
de outrem, © dono nem sempre & capaz de identificar novamente seus
cbjetos e nio pode substitui~los facilmente. 0 que os levou  fre
glientemente pode usa-lcs sem comunicar ¢ fato 34 pessoa de guem 08
tirou. Og Xavante, portantc, esforgam-se por guardar esse tipo
de propriedade o mais cuidadosamente possivel e insistem em  ter

direitos exclusivos sobre ela" (Maybury-Lewis, op.cit. 1867.p.182).

D3}

0 conceito de roubo estda ligado a um ocutro., gque ¢ ©
de acumulagac. 0 direitoc de protegdo & propriecdade privada e tam-
bem o direitc de adquirir e conservar tanta riqueza quanto for

possivel juntar. I também o direito de punir a guem infringir

(e

essa prerrogativa. Ora, quandc esse conjuntc de ccneeitos in

-

troduzido numa scciedade indigena organizada em moldes  conunitid
rics, naturalmente ela cria uma contradiciic aparentemente in
transponivel. Isso porque a nogdo mesma de acumulagic & tradiecic
nalmente negada nessas sociedades por meic de uma série ds  meca

nisnns culturalmente estabelecidos.

Uma das agdes mais fortemente condenadas come anti
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-~sociais & a avarsza; uma pessoa que tem, por exemplo, mails facas
do gue necessita e se recusa a distribuir o excedente € mal vista
¢ desprestigiada; um 1ider de aldeia que sistematicamente se re
cusa a ser generoso, isto &, a dar do que & seu quando lhe & pedi
do, acaba por perder sua credibilidade como lider e, eventuzlme:
te, a lideranca. Em algumas scciedades, éomo a dos Sanuma, recu
sar-se a dar alguma coisa a quem a pede pode tornar uma pessol vé
tima de feitigaria por parte daguela gque viu seu pedide  frustra
do. Ha, portanto, varias maneiras de inibir tentativas de acumula
c3o ou de desigualdade social com base na aquisicdo material difg

renciada.

Na economia interna de uma sociedade indigena & ra
ro encontrarmos wn numero elevado de bens exclusivamente con va
ior de troca, como 2, por excelencia, o dinheive. Muito DOUCOS
bens sac fabricados nessas sociedades com O proposito Gnive de
troca ou venda, gquando Hdo ha demanda de mercado externo a elas.
Os bens que circusam pelas comunidades indigenas sac, em sua gran
de maioria, bens com valor de uso, que pode ser um usc estritamen
te utilitario, como uma panela, ou religiosoc, comc um chocalho de
xam3, ou deccrativo, come um colar de migangas ou um cocar de pe-
nas. Portanto, s3c bens de usc gue geralmente passam de Mmac !

mic nas trocas rotineiras ou rituails.

Em situagdes de contato & comum desenvolvercm~se
dcis tipos de relagoes economicas: um acicnado para fora, cutro

para dentro, ou seja, nas trocas interétnicas prevalece o  siste

ma mercantil monetdrio ccidental; nas trocas entre membros aa me

jn

Se

fein
i o

ma sociedade indigena, predomina o sistema de valores trad

-

cio
nal, mesmc num contexto de mercado. Exemple disso & 0 caso, 0CD

n

ride no inicio dos anos 60, contado por Reberto da Matta (Indio

e Castanheiros, de Roque Laraia e Roberto da Matta, 2E edicac,

Ric de Janeiro: Paz e Terra, 1879, p. 31}, do comerciante Api
naye gque, havende instalade uma "venda® na sua aldeia, a exemplo
do que conhecia dos comerciantes brasileiros, passou a vendex fia

do a seus companheiros de grupo. Por suas relagdes de arentesco
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com os compradores, estes nao se acharam na obrigagdo de pagar o
que lhe deviam e, sendo sua clientela predominantemente indige
na, dentro em pouco o ccmerciante foi 3 faléncia. As suas 'perdas
economicas foram mais do que compensadas. pelo estreitamentc dos
lacos de parentesco entre ele e 0s companheiros e pelo prestigio

que tal "generosidade" lhe rendeu.

0 que Goldman descreve para os Cubeo poderia ser
igualmente descrite para muitos ocutros grupos indigenas:

"HE pelo menos tnes Tipos de itroca:r uma cow ¢s bian
cos, ¢ _comercial ¢ de importincia crescente. A b¢
gunda & intentnibal, onde se trocam cspecialidades’
Cada tribo tem suas especialidades heconheeddas e
seus produtos saoc _procurados. A tercgira  Antrnatrd
bal, ¢ mencs cecondmica e mads de caraien social om
que as pessoas adguirem objetos que elas mesmas po-
dem facilmente fazen” (Op. cit., 1863:69).

_ _ Existem, portanto, varias modalidades de  intercim
‘bio, dependendo da situagao e do parceiﬁo. 0 principio de recipre
cidade ¢ a mola propulsora no processo de distribuigdo da . produ
¢3c dentro das sociedades indiIgenas. Essa reciprocidade pode ser
posta em pratica de maneira imediata — num direto toma 1&, da
cd — ou pode se processar a longo prazo, vinculande parceliros

de troca durante semanas, meses, anos ou mesmo a vida inteira.

A clissica anilise de Marcel Mauss scbre o fendmeno
da dadiva ("Ensaicv sobre a Dadiva", in Sociclcegia ¢ Antreopoicogia,
wol. 2:37-184. Sic Paulo: EPU/EDUSP, 1874) & multiplamente  con
firmada pelo que »>nhecemos das sociedades indigenas gul-amcrd

canas. Uma troca comercial nunca é apenas isso: ela &, acima  de
tude, uma relagac social; ela pode firmar aliangas ou, se fracag
sar, desencadear hostilidades. Hao € por acaso que Lévi-Strauss
("Guerra e Comércic entre os Indics da América dc Sul™, in  Lod-

turas de Etnologia Brasileira, org. por Egon Schaden, Sac Paulo:

Ed. MNacional, 1876) considera as guerras ccmo trocas comerciais
frustradas ou mal sucedidas, ocu as trocas comerciais como  poten

ciais conflitos bem resclvidos.
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| Esse principio de reciprocidade que rege a  distri
buigdo interna numa sociedade indigena envolve nao sG os membros
de uma mesma aldeia, comc os de varias aldeias ou de varias 80
ciedades como, entre muitos outros, no casc do Alto Xingu (Kwarlp,
de Pedro Agostinho, S30 Paulo: EPU/EDUSP, 1874; Parentesco,  Ri-
tual e Economia no Alto Xingu, de Georgé Zapur, Brasilia: TUNAI,

1875; Os indios de Ipavu, de Carmem Junqueira, Sao Paulo: Atica,
1978), ou da regiso do Alto Rio Negro:

TA dnea inteirna do noroeste amazonico & uma rede de
thocas vastamente complexa. Obfetos de todo tipo,
utensilios domesiicos, ornnamentos, Anstrumentos au
sicadis, objetos cenimoniais, planios, animals fde ¢4
timagdo ¢ substincias miagicas estdo em  circulagzo
constante de tnibo a thibo, de sib a sib. 05 {ndios
que estdo em contato com 04 centros comencdals de
colombianos ou brasileinos servem muitas vezes  de
intenmedidrics, bombeando bens manugaturados para
a cornente das trocas — pano, dak, anzdis, anmas,
tengados, alim de ornamenios baratos” (Goldman, op.
cit., 1963, p. 68~-69).

Dentre aquilo que & trocado diariamente e em oca

sides especiais estao os alimentos. Mas a sua distribuigdo também

-

nio se faz ac acaso. Uma das priticas comuns nas sociedades indi
genas & a tendéncia a "privatizar" a distribuigdo didria dos pro
dutos de roga e a "coletivizar" o consumo da carne, peixe e ou

tros alimentos silvestres quando em grande quantidade.

H3 sociedades, como a dos Mundurukl, em que as  mu
iheres da aldeia contribuem cada uma com uma parte da refeigao

comunal dos homens (Murphy, op.cit., 1960, p. 103-105). Porém, na

maioria dos casos, na vida cotidiana o que wmna mulher traz da
roga da familia & consumido pela prépria familia. Produtos de
coleta, pesca ¢ mesmo caga, quando em pouca quantidade, insufl

cientes para ampla distribuigio, também sdo consumidos apenas pe
los membros da familia. Entretanto, como 34 foi mencionado, quan

do ha excesso de produgac agricola, ela pode ser partilhada Lo

varias familias, dentro ou fora da mesma aldeia e, guando ha es

st ¥

cassez de predugdo, a familia em falta & suprida por outras fam

|
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lias da aldeia ou fora dela.

-

0 produto de distribuigdo ampla por exceléncis & a
carne de caca (no Alto Xingu e no Alto Rio Negro a fonte mais im
portante de proteina & o peixe;aifé*O-péscaqqﬂe_néo acaga o produ
to de distribuigdo generalizada). Qualquer cagador que traga um
ou mais animaig, como anta, queixada, caititu, Daca, Macacos e

nio simplesmente um passaro pequeno ou uma Unica cotia, estd

e}
™ js

L}
b

prindo ndc s6 a sua familia, mas os demais membros da aldeia.
distribuigio & feita de acorde com varios critérios, sendc as v

fe

lagSes de parentesce e os tabus alimentares dois dos principais.
0s parentes de verdade comem "a comida um d¢i- outro™, dizem os Mg
nihaku do Alto Xingu e, come eles, muitos outros indigenas; o par
tilhar & "uma justificativa para comportamento Intimo ou  distan
tel (Mehinéﬁﬁ, de Thomas Gregor, Sao Paulo: Ed, Nacional, 1982,
p. 254},

£ comum delegar-se certas partes do animal para cer
tas categorias de parente: por exemplo, 2 cabega destinada a espo
sa do cagador, os pés 3 mie desta, as pernas aos irm3os e  assim
por diante, Também & comum ser vedado ao cagader cortar ou comer
a propria caga, como acontece entre os Sipiond da Bolivia: "se um
cagador vicla esse tabu, acredita-se que o animal que ele comeu
nic voltard para ser cagadoe por ele novamente. Acredita-se gue -
as quebras continuadas desse tabu levaric automaticamente i  san

¢3o do azar na caga" ( Homads of the Long Bow, de Allan Boluberg,

Chicago: The University of Chicago Press, 1960, p. 33). Dssu fend
meno e conhecido no norte do Brasil como panema e ndo se prestrin

ge a sociedades indigenas (vide Galvdo, op.cit. 1979; Insaics de

Antropologia Estrutural, de Roberto da Matta, Petrcpolis: Vezes,
19733, ‘

. - T . . - . L

A distribuigdo de alimentos nas scciedades indlge

nas nac esta, portantc, reduzida a uma simples transagac comer
. . - . :

cizl. Ao contrario, ela & revestida de valores culturzis que DO

i
dem ser objeto de grande elaboragao gimbdlica. Um exemplc  disso
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& o sistema de tabus alimentares na sociedade Sanumd (Taylor, op.
cit., 1974; do mesmo Autor: "Knowledge and Praxis in Sanumd Food
Prohibitions", in Food Tabocs in Lowland South America, org. por
K.Kensinger e W.Kracke. Bennington Lollege, 1981:2u4-54), Atraves
desse sistema, operam-se, pelo menos, dois cddigos sociais:um de-
;éignando quem esta apto para comer o que em determinada ocasiao;
o outro, sublinhandec as categorias etéri&s da soeiedade, pelas

quais passam todos os seus membros. De acordo com o maior ou me
nor grau de interdigdo alimentar, a sociedade Sanumd esta dividi
da em dez categorias de idade, excluindo aqui os bebes de colo,
criancas que comegam a andar, pré-puberes, pos-pliberes, soltei
ros, pessoas que tém o primeiro filho, pessoas que tém o segundo
filho, pessoas que tem treés filhos ou mais, pessoas de meia  ida
de, avos e velhos. As pessoas que ocupam essas categorias estio
sujeitas a diferentes interdigdes de comer a earne dos varios ani
mais considerados comestiveis. Assim, as pessoas da fase de= puber
dade nio podem comer uma grande gquantidade de animais, enquanto
que as cpriangas e os velhos podem comer praticamente quase tcdos,
Mas o sistema de consumo de carne ndo para al: existe também uma
divisdo das partes do corpo dos animais que estZo igualmente  su
jeitas a um processo definido de distribuigdo por idade e fase do

cicle de vida:

"Exceto quando o animal & muife pequend e ¢ comido

pelos membros _da famitia nuclear do prdprio caga
don, a carne & distribuida a todas as famelias da
aldeia. As pesscas mals fovens (quande as proilbi

c5es peamitem) recebem a4 meLhones porgoes de  car
ne. 048 velhos, que paiecem sen davornecdidos pele sis
tema de proibigoes porn podenem comer  vintualmente
fudo da fauna comestivel, 40 neceberdo os 'pis’ o .
parte inferion das costas, menod valorizada” {pe
Los padroes Sanuma) daqueles animais grandes o ba:

fante que vale a pena contan ¢ distatbuir pela o
dedia, 05 'pitberes', por sua vez, que parecen £
pouco privikegiados pelo sdistema de proibicoes ...
530 agrupados, juntamente com a4 chdangas que Lon
gam a andar, como membros da cofegonda de idade des
Fjovens', podendo comen a carnnc de qualquer  parnie
do conpo daquelas especies que nao £hes sao proibd.
das. 0 coragdo da anta, considerade {guaria . espe
cial, ¢ sempne dado a um ... 'jovem adulto' do Aexo
masculine" -(Taylor, op.cit., 1981:37-38),
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Um- das conseqllencias desse eladborado sistema de
distribuicdo & que esta se dd, como diz Taylor, "de maneira que
garante aos muito jovens e aos muito velhos uma parte de toda a
carne disponivel® (idem, p. 35).

Além da distribuigdo de alimentos e bens que tem 1
gar rotineiramente dentro de cada aldeia, existem as ocasides '
tuais ou de festas em que trocas inter-comunitdrias ou mesmo in
tepr-grupais s3c efetuadas em contextos revestidos de simbolismo:
rituais de iniciagd3c, de nominagdo, de morte, de primeiras co
lheitas e muitos ~utros. Nessas ccasides, visitantes e anfitrides
engajam~se em jogos, dangas, cantos, trocas de noticias ¢ inter
cambio de objetos e alimentos. £ comum a preparacdc prévia de mul
ta comida — produtos de roga, carne, peixe, bebidas fermentadas
ete. = em antecipagdo 3 chegada de aldeias inteiras de convida
dos que podem permanecer na comunidade durante semanas ou até me-
ses., Tudo isso acontece num contexto de reciprocidade: © convida
do de hoje serd o anfitrifo de amanhd, de modo que ¢ onus de tais
eventos &, a longo prazo, repartido pela rede de comunidades en

volvidas no circuito desses rituais.

A distribuigdo ampla e o consumo imediato de alimen
tos estio intimamente associados ac fato de que nac existem, na
maioria das sociedades indigenas, processos de preservagdo e esto
cagem de produtos pereciveis. A carne & fervida se o seu consumo
2 imediato, ou pode ser mogueada se a guantidade & maior dc  que
se pode comer numa refeigido. O moqueado'pode consarvar a cap-
ne por tempo mais longe, até "por varios meses", como & afirmado
sobpe os Tiriyd (Riviére, op.cit., 1969, p. 48), mas  geraimente
ela & consumida antes disso. Assim, o curte perfiodo de  comserva
¢do dos alimentos vem aliar-se a obrigagdes sociais para. wmanter
o sistema de partilhas que & um dos aspectos fundamentais da orga
nizagdc comunitidria das sociedades indigenas.
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IIT. A LOgica das RelacOes 3Sociais

Em Tristes Trdpicos (S3o Paulo: Aphembi, 1957,  p.
225) Lévi-Strauss comega assim o capitulo sobre os Bororo:

"Em que ordem de idelas descrever essas AMPrRessoeh
progundas e confusas que assaltam o necem-chegado
numa aldeia indigena cuja civifizagdo permancied Ae
Lativamente intacta? ... Diantc de uma sociedade
ainda viva e {iel d sua tradigds, o choque & tio
fonte que desconcenta: nesse novelo de mif cones,
que §40 s¢ deve scgudn em primeino Lugarn e  Zenlar
descmbaragcar?"

Essc perplexidade inicial ndc & Unica de Lévi-
Straussg; ela &, de fato, um dos componentes mais vividos da expe
rifncia de campo de qualquer etndlogo. S&o as impressoes que ante
codem ao desvendamento da 1dgica que existe por trds do que & apa
rentemente ininteligivel. Como comegar a desenrolar o emaranhado
social e o que fazer para captar a tdo almejada 1logica € a  ques
t%0 central que se coloca a todo pesguisador.

0 presente trabalho tem a vantagem de contar com ©
actmulo das experiéncias de muitos pesquisadores de campo que pas
saram pelas varias fases da construgac de uma etnografia, desde
os primeiros desconfortos do chamado choque cultural, desde as
primeiras gratificagaes emocionais e intelectuais guando o8 in
dios se pevelam bons amigos e informantes, até as incertezas, eu
recas, angustias e demonstragdes de forga de vontade que  acompz
nham a elaboragdo do livro, tese, artigo ou gue forma venha a 10
mar o trabalho escrito sobre os resultados da vivencia noc oo
po. Valemo-nos aqui des muitos exercicios de anilise e sinteti::
¢30 na busca do nexo cultural de muitas sociedades indigenzs, =g
mo gue a grande m-oioria deles tenha que permanecer anonima DCY

forga da natureza de um trabalhoe resumido como este.

Mas mesmo seguindo caminho j& tZo batide, ainda &g
sim, selecionar um pomnto de partida & algo tcaigoeiro, pois, come
ja foi ressaliadplnq_pgalidadﬁ“néqﬂéiunilinear, ccm © comego, C©
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meio e o fim se sucedendo um apds outro. Qualquer ponto de parti
da num estudo etnoldgico &, necessariamente, arbitrdrio e nic de
ve ser €éntendido como inerentements prioritario na realidade.FPode
riamos comegar pelo nascimento e socializagdo das criangas, ou
pelas relagdes entre pais e filhos, ou pela pritica da couvade
que, mais cedo ou mals tarde, irfamos esbarrar com as regras de
residéncia e casamento, com a distingdo entre parentes consan
gliineos e afins, com sangdes e formas de controle social, com ta
bus de incesto, com a classificagac das pessoas por idade, dzscen
dencia ou quaisquer que sejam os critérios em uso.

Assim sendo, na busca da ldgica das relagles 8o
ciais, comegaremos com o5 aspectos visualmente mais aparentes: a
distribuigdc espacial dos habitantes do nicleoc residencial que &
a aldeia, ou grupo local, ou comunidade. Como se vera, um a sun
to leva a outro e logo nos veremcs discutindo regras de  casamen
to, classificagdce de parentes, principids de descendéncia e ou

tras facetas mais abstratas dos sistemas scociais das  socledades

» -
indigenas.,

0 local de residencia

Em séculos passadcs as margens do Amazonas e geus
afluentes, o planalto central brasileiro, a costa atlantica ¢ o
trag areas do continente a leste da Cordilheira dos Andes tinham
o~ » L - - : - Y
populagdes indigenas muito mais densas do que atualmente (Meggers,
op.cit., 1977; The Native Population of the Americas in i482,org.

por William Denevan, Madison: University of Wisconsin Press,1576).
Essa densidade foi-se diluindo conforme as penetragoes dos bran
cos foram~se tornando mais freqllentes e permanentes. Scmente  no
— » L . - . - . . — .

Brasil, a populagao indigena caiu de uns tres a cinco milhoes em

1500 para os atuais aproximadcs 200.000 indios.

Ao tTempo em que a antropclogia comegou a se degen
volver e a incluir a pesquisa de campo como procedimento necessa

rio, jd a maioria das comunidades indigenas tinha a feigao  demo
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grafica que & hoje tomada como a mais comum: de 30 a 60 habitan
tes, Ha, naturzlmente, uma grande variagao em torno desses nﬁmg
ros, dependendo da regifio e das condigBes de contato. Os Kainging
do sul do Brasil, por exemplo, descritos em 1941 pelo etndlogo
norte~americano Jules Henry como estando organizados em pequenos
bandos nomades, utilizando um vasto territdrio, hoje em dia véem
sua populagao aumentar, enguanto suas terras foram veduzidas a
uma fragdo do que eram antes, congeladas;em cerca de vinte reser
vas, pequenas ilhas cercadas de brancos por todos os lados; a pro
porgao foi, pois, "nvertida: de pequena densidade demografica em
grande territdrio, a concentragdo populaciocnal em reduzidos lotes
de terra. Por sua vez, as aldeias Je do planalto central brasilei
ro tém uma concentragdo populacional maior que a média das socie
dades da Ffloresta amazonica. 0s Xavante tem aldeias com mais  de
300 pessoas (Maybury-Lewis, op.cit; 1967, p. 333), os Krahd com

100 ocu mais (Indios e Criadores, de Julio C. Melatti, Rio de Ja
neiro: UFRJ-ICS, 1967, p. 54), os Apinayé com uma de 92 ¢ outra
de 161 habitantes (Um Mundo Dividido, de Robertc da Matta, Petré

polis: Vozes, 1976, p. 44-45), Na propria floresta amazonica te

mos noticia de aldeias Yanomami na Venezuela com mais de 250 habi
tantes (Yanomam8, The Fierce Pecple, de Napoleon Chagnon, New

York: Holt, Rinehart and Winston, 1968, p. 40) e no Brasil com
mals de 270 pesscas.

A constituigfo das aldeias segue canones cultuvais
estabelecidos, quando estes ainda nao foram substituidos pelas
praticas das populagles regionais que circundam as sociedades in
digenas. Em algumas sociedades a aldeia compreende uma Unica grar

de construgao redonda ou oblonga (Yanomami, Mayongong), retan

rEad
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g

lar (Alto Ric Negro), decagonal (Maribo), cu uma série de cas
dispostas em circv o (Bordro, Krahd), ou simples abriges de curtw
duragic (Makl, Nambiquara), ou ainda habitagdes familiares distan

tes varios quilometros umas das outras (Shuar).

A influéncia missionaria e regicnal tem produzide

profundas modificagtes nos padrbes habitacionais de muitas sccie-
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dades indigenas, com a subs:tituig@o ndo s6 da forma e disposigao
das casas, de circulos para ruas, de comunais para  individuais,
como tambem dos materiais de construgdc, come o telhado de zinco,
tio pouco adaptavel &s condigdes tropicais. Na drea de influéncia
dos padres salesianos no Alto Rio Negro, por exemplo, 1d néo se
encontram casas no estilo tradicional, mas apenas pequenas  cong

trugbes familiares dispostas em arruamentos retos e impessoais.

-

Como ja foi mencionado, o espago dessas aldeilas e
ocupado de acordo com certos padrdes, geralmente de parentesco.
Em algumas sociedades, como os Yanomam, sub-grupo Yanomami do rio
Catrimani em Ror: na, os homens preferem ter pof vizinhos imedil
tos os seus cunhados, irmios de suas mulheres cu marides de guas
irmas; em outras, como os Cubeo, a preferéncia é por morar préxi
mo aos irmics e cutros consangfiineos; em ainda outras, como 03
Mundurukl tradicionais, os homens viviam numa construgdc prépria,
a casa dos homens, enquanto as mulheres ocupavam habitagdes Pe
quenas em tcrno dela.

Essa instituigio da casa dos homens € muito difundi
da na América do Sul, embora possa ter fungdes diversas em  cada
sociedade onde & encontrada. No caso extremo dos Munduruka, todos
cs homens adultes, solteircs cu casados, passam nela a maior par
te do tempo, inclusive a ncite; em outros, como entre os Tapirapé,
Xavante e Bordoro, ela serve mais como um tipo de clube, cnde <s he
mens se reunem, mas s& og solteiros dormem nela. Em cutras, ain
da, como no Xingu, a casa dos homens & simplesmente um ponto de
encontro, afastado das vistas das mulheres, onde os homens tocdam

seus instrumentos sagrades, proibidos ao sexo feminino.

As casas comunalis sac, antes de tudo, centros assgp
ciativos. Dentrc delas ndo ha lugar para certas de nossas sensa
oJes mais conhecidas, como soliddo ou privacidade. Nao & possivel

- 4 " a -
guardar segredos dentro de uma aldeia indlgena, cOmo nei senpre
& possivel manter sigilo sobre alguma coisa de uma aldeia para U
tra. Todos sabem virtualmente tudo sobre todos, gsendo as crian
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gas, que ddo a imrressdo de serem oniprésbntes, Os gramkies mensa
geiros informais de noticias. Geralmente agdes gque requerem isola
mento, como relagdes sexuais ou o defecar, ndo ocorrem dentro .de
casa, nem nos limites imediatos da aldeia; a mata Ou as rogas 530
locais mais apropriados para elas. é

Porém, como demonstra o anﬁropélogo norte~amsricano
Thomas Gregor (op.cit., 1877) sobre os Mehindku do Alto Xingu, ha
‘maneiras de uma p.3soa se retirar temporariamente do convivieo dos
outros, sem despertar curiosidads ou suspeita: uma soneca na rede
fechada, uma pescaria solitaria, uma ida a mata buscar cipd, ou
is imediagdes da roga buscar lenha. Mas d isolamento social  por
tempo prolongado & uma das piores sangdes que se pode infligir &
algudm. A iddia da nossa prisdo, a drdstica separagao fisica e sc
cial de uma pessoa € ac mesmo tempo ininﬁeligivel e aterrorizan
te para muitcs com ou sem experiéncia prSpria do sistema penal vi
gente no pais. |

As unidades residenciais

Se quisermos identificar a minima unidade social de
uma aldeia, talvez a indicagdo mais ficil de detectar & a foguei
ra — o lar — em torno da qual grupos de pessoas Se reunem para
cozinhar, comer, se aguecer, conversar egdormir. Esses grupos de
pessoas 520 geralmente membros de uma familia nuclear, ou s ve
zes extensa. A unicade de pai, mae e fllhOS golteiros & a que mais
freglientemente se encontra. Dependendo das normas de residéncia,
um ou mais filhos casados vivem com seus?c&njuges e prole na calz
dos pais, dando entac ao grupo familiaréa coenformagdo de familia

extensa, isto &, cocmposta de mais de duas geragoes.

Numa grande casa comunal, .como sac as da maioria
das comunidades Yanomami, existe uma quanticade variavel de Fo

gueiras, dependendo do nimero de familias qu: ai residem. Na al-

deia adjacente 3 Missao Toototobi no Amazonas, por exemplo, ha-
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via, em 1975, 18 fogueira: kK marcando ¢ lar de familias de varios
tipos, desde casais sem filhos, a famiijas extensas compostas de
pais, filhos e netos. A populagao totalédessa aldeia nesse ano
era de 68 pessoas. '

Em dado espago de tempo cémc no periodo de canpo
do antropblogo, a constituigdo das varias familias pode variar de
tal modo a dar a impressdao de que existem diversos tipos diferen

tes de familia numa mesma sociedade. Mas de fate nunca se pode ig

norar que a passagem do tempo modifica a forma dos grupes fami -

liares, através ¢~ chamado ciclo de desenvolvimento (0 Ciclo de
Desenvolvimento do Grupo Doméstico, de Meyer Fortes, Textos de Au

la, Antropologia 3, Brasilia, Ed. UnB). Ao longo desse ciclo, as
pessoas nascem, casam, procriam e morrem. Um lar gque hoje abriga
oo . = . 3 - -
uma familia nuclear, daqui a alguns anos abrigara upa familia ex
tensa, quando um ou mais dos filhos se casar ¢ tiver seus pro
prios filhos, para voltar a ser nuclear, quandc os pais morrerem
e o casal da segunda geragiao passar a cabega da familia. Portan
to, um primeiro levantamento da populagac de uma aldeia deve ser
sempre considerado o que realmente &: uma primeira impressic sis
tem3tica mas sinerdnica da situagdo. Frros lamentaveis de classi
ficacio e interpretagdo 33 foram cometides pela caracterizagio a-
o . . R ~ -
pressada de tipos de familia numa mesma socicdade, POr nao se ig
var em conta a dimensac temporal, o ciclo de desenvolvimento dos

grupos familiares (sobre isso vide Regras de Residéncia, de Ward

Goodencugh, Textes de Aula, Antropologié 2, Brasilia:Ed. UnB).

Uma das técnicas mais efigcientes para desvendar as
conexdes entre os habitantes de um grup¢ local e destes com os de
outrcs grupos locais, em multos casos aﬁrangendo a sociedace  in
teira, € o levantamento de genealogias. £ um processc lento, la
borioso e mondtonoe ndc sé para o pesquikador comopara os informan
tes; porém, produz valiosos dividendos.é?ela construgdc cuidadosa
de genealogias & possivel detectar padries de casamentc, mudangas
de local de individuos ou grupos, causaé de mertalidade, inclusi

ve devido a guerras ou doengas desconhecidas, normags e quebras de
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normas residenciais, delimitagac de pareﬁtélas ou de grupos ou
categorias de descendencia, como linhagens ou sibs, praticas de
nomlnagao, regras de sucessao e outras facetas que podemn nao ser
facilmente visualizadas. 0 levantamento de genealogias e, pois,
um dos instrumentos prlorltarlos no trabalho de campo.

Naturalmente, a sua utilidade reflete um dos aspeg
tos mais salientes das relagdes soclais ha maioria das sociedades
indigenas: a predomxnanc:a do parentesco, Mesmo quando & coOnexao
genealoglca entre duas pessecas nao é precxsamente conhecida, o la
go de parentesco que as une pressupde gue num passado mais ou e
nos distante elas tiveram um ou mais ascendentes em comum. Entre
tanto, uma das cavacteristicas das sociedades indigenas sul-ameri
canas & a pouca profundidade da memoria genealoglca. Raramente O
conhecimento de vn adultoc sobre 08 seus ancestrals vai alam da
tepceira geragdo, isto &€, a geragdo dos pais de seus avos. N3o
tendo maiores consegfléncias sociais ou pellglosas, como na China
antige ou em partes da Africa, o conheﬂlmmnto aprofundado de ge
nealogias nio tem maior interesse e a memorla dog ancestrals Temo

tos nao e cultivada.

Na falta de ligagoes geneangicas precisas, & comum
reconhecer-se parentes distantes como sendo consangﬁlneos ou a-
fins através de um calculo pratlcamentc_algebrlco. Se A & meu con
sangliinec e se B & consanglineo de A, entdo B & também meu consan
giinec, Esse caleulo ndo & idéntico em fodos cs casos €, dependen
do da sociedade, pode estar aberto a manipulagCes e ajustes, de
pendendo dos interesses daqueles envolv1dos. Se, por exemplo vm
homem estd interessado numa mulher que, por e€Sse caleculo, gerla

sua consangﬂlnea, ele pode reinterpretar a sua relagdc com ela e

encontrar alguma justificativa para passar a considera-la como

afim, portanto, sexualmente acessivel. Sobre os Kraho, diz Ma
latti o seguinte:

"Apesan de se_poden d&éi&ﬂguL& com claneza um
compontamendo propric _pana consangllineos e ouwlno
prOwprio para agins, nao be pode deginin que categg
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nias de parcaiesco se includ necessardiamente enire
o4 consangliineos de um individuo ... 08 Kraho  con
condam que ndo deve haver relagdes sexuadis entrne pa
nentes consangliineos ... um homem deve tomar cuida
do para ndo tern nelagbesd sexudadis com am nimeio  eX
cessivo de parentas consangllneas, pois,transdorman
do-as desse modo em afins, ndo neceberd mads all
mento quando visita-Las. Quanto mais afint tiven,
menos alimento necebera nas casdasd que visditar,

quando um homem se compoaita como parceiro L yd
xual para com uma mulhen que & consanglinea, passd
a chama-£a de csposa” (0 Sistema de Parentesco dos
fndios Krahd, Trabalhcs dé Ciencias socials, serile
Entropelogia 3, Brasilia: UnB-CIS,1873,p. 21 & 22-
233, '

S3c esses ajustes e reinterpretagdes que diao riqueza e  colorido

4 vida social.

Porém, hia limites. Certas categorias de parentes
nZc podem ser reformuladas sob pena de fortes sangGes do grupo;
s3o geralmente relacionadas as pessoas sobre quem recai o tabu de

incesto.

Cemo regra que proibe o c&samento, ou relagdie:z 8¢
xuais com certos parentes, ¢ tabu de indesto existe em todas as
sociedades humanas conhecidas e &€, portanto, ccnsiderado univer
sal, Mas o ambito dos parentes proibidoé por ele e a carga nega-
tiva do incesto variam de uma sociedadeépara outra; em muitas sdo
os parentes primarios, imediatos: pai, mae, filhos, irmdos; em
outras sdo todas aquelas pesscas a quem sdao aplicados os termos
de parentescc correspondentes a pai, méé, irm3os e filhcos; em o©u
tras ainda sac tcdas as pessoas que creéceram juntas e vivem na

mesma casa; € em outras sdo incluidos alguns afins, comc a sogra.

Nuima sociedade indigena, ao se delimitar o tabu do
incesto, delimita-se também as categorias de parentes consanghi
neos e afins e, o ceqlientemente, as categorias de pessoas com gquem

se pode casar.

Isto nos leva a entrar em algumas tecnicalidades

que, embora paregam ccmplicadas a primeira vista, tornam-se inte-
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ligiveis quando purcebemos a sua 16gica.

A classificacdo de parentes

Talvez o sistema de classificacdo de parentes mais
comum nas sociedades indigenas sulwamericanas, também  freqiiente
mente encontrado em Qutras partes do mundo, € o que distingue =on
tre parentes consangllineos e parentes afins em sua terminolcgia.
Enquanto que na nossa sociedade nao se faz diferenga de termos pa

ra o8 tios maternos e paternos, nem para oS varios primos, nem
para os sobrinhos filhos de nossos irmdos e de nossas irmds, em
muitas sociedades € essencial para a ordenagdo das relagoes 50

ciais que tais diferengas sejam feitas e amplamente reconhecidas

0 sistema de classificagdo a que me refiro, conheci
do por varios nomes (iroques, dravidiano, de duas segdes) &  tal
que, quando uma pessoa se refere a algum parente pelos termecs de
parentesco, ja esta automaticamente fazendo a distingdo entre con
sangliineos e afins. Essa distingdo & baseada em outra distingao
importante que & a do sexo dos pails de alguen e dos irmaos dos
pais. As relagoes sdo sempre calculadas tendo como ponto de parti
da uma determinada pessoa, homem Ou mulher, a quem chamamcs de
¢go. De maneira csquemética, podemos re?resentar essas relagdes
em forma de diagrama, utilizando 0s 51mbolos convencionais dos

estudos de parentesco (Vide Diagrama 1).

Na gerag¢do dos pais de ego, Geragdo +1, seus Dpareln

B - . X . B . —~ .
tes consangliineos (aparecem ‘simbolos pretes) .° - sac o pai ¢
os irmios deste, a mie as irmas desta; em outras palavras, o8

B34

0
e

pais ¢ seus irmaos do mesmo sexc. Us seus afins (indicados PC

[t

bolos brancos) =~ sdo as irmas do pai e 0s irmaos dz mde, ou

ja, os irmdos de sexo oposto dos pais.

As demais geragoes szmplesme nte seguem & mesma 1§
gica. Na geragac de ego, Geragac 0, os filhos daqueles a gquem uma

pessoa chama de 'pai' ou de 'mie' sdc chamados de "irmacs'., Estes
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{simbolos pretos) . si0 os proprios irmaos de ego e 0s filhos
dos irmaos do pai e das jrmas da mde. A estes parentes ©S antropo
logos chamam de primos paralelos. Quanto aos demais, os filhos
das irmas do pai e os filhos dos irmdos da mae (°1mbolos brancos)
sio chamados -de primos cruzados. Os PleQS paralelos sdo conside
rados parentes consangtiineos e os primos cruzados, parentes afins
Do ponto de vista de um ego masculino, temos entao: ©s pais de
meus (ou minhas) consangﬂzneos (as) sao também meus consangiineos
e os pais de meus (ou minhas) afins sioc tambem meus afins. 0 mes

mo ocorre guando ego & feminino.

Na geragao dos filhos de ego, Geragao -1, temcs A
aplicagdo do mesmo principio, com alguns'ajustes; As primas cruzd
das de um homem & os primos cruzadcs de uma mulher, sende seus
afins, sdo, ac mesmo tempo, possiveis conjuges. Portanto, se g0
se cagsar com uma de suas primas cruzadas, cbviamente os filhos de
la (e dele) serdc seus consangliineos. Ma$ como o sistema de clas-
sificagio & generalizante e sua existéncia naoc depende da concreg
tizagac real de casamentos especificos, automaticamente ©8 filhos
das primas cruzadas saic chamados de filhos, gquer ege case OU nan
cem elas, quer seja ele o pal ou nao . Pelo mesmo calceulo, as ir
mis de um homem poderds casar COm Seus prlmos cruzados. Aquil se
repete © que ocorre na geragdo dos pais, Geragdo +1: irm3cs ue se
xos opostos geram filhos que sio afins entre si. Assim como ego
se pefere a seus 'tics' com termos de afinidade, ele também se re
fere a seus 'sobrinhos' com termos de afinidade. Portanto, do
ponto de vista de um ego masculinoc: os fllhOS de minhas (mas nao

meus) consangfineas sdac meus afins e oS filhos de minhas (mas nao
meus) afins sdo meus consangliineos. Do ponto de vista de um @go
feminino: os filhos de meus (mas nio minhas) consangllineocs sao
meus afins e os filhos de meus (mas nic .minhas) afins sdc meus

Ll
consangllineos.

i

Diferentemente da nossa sociedade, em que ubs ©13

i

¢3o de afinidade 6 & criada por casamento, nessas sociedades

in
digenas a relagic de afinidade & transmitida de geragao a gers

e
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cdo, independentemente de casamentos.especificos, como © é a rela
c3o de consangliinidade ("The Dravidian Kinship Terminology as an
Expression of Marriage", de Louis Dumont, Man 53/54:34~39,1952).

A distingdo entre primos cruzades e primos  parale
los & da maxima importancia porque & através dela que se estabele
cem as preferencias matrimoniais do sistkma sccial, o que esta
diretamente ligado & reprodugdo do grupo. E muito freqllente ge
rem os primos paralelos equacionados com 0s irmios, ndo sd na ter
minologia de parentesco, mas nas proprias relagoes sociais,embora
todos saibam muito bem que s&o os "verdadeiros” irmacs.Scbre cles

pode também recair o tabu do incesto ou, pelo menos, uma forte i

o

terdicado ao casamento. J3 os primos cruzados sao OS conjuges pre
ferenciais.

Se na nossa sociedade ndo se faz a distingdo entre

primos cruzados ¢ primos paralelcs, essa é apenas uma de varias

opgoes possiveis ¢ se relaciona com © fato de que, geraimente,
entre nés o parentesco ndo & fator decisivo na escolha do par
ceiro matrimonia-. Se na nossa terminclogia de parentesco {que
&, alids, estruturalmente a mesma dos esquimls e, por issc, cha

mada também esquimd) a familia nuclear aparece destacada do resto
dos parentes (ndo ha tios ou tias cham@dos de pai ocu mae, nem
primcs chamados de irm3os, nem sobrinhos chamades de filles), na
terminoleogia dravidiana a familia nuclear se confunde com uma pa
rentela mais extensa.

0 fatc de que uma pessoca ¢chama varics homens de pai
nao deve ser tomado por "promiscuidade primitiva", como gueriam
alguns evolucionistas do século passade. Ao eontrario, todos 54
bem muito bem quem sdo seus verdadeiros pais, irmics etc. &, 2m
termos de comportamento, &existem importéntes distingdes entre os
pais, irmdcs, filhos verdadeircs e os pais, irmdos, filhos clas
sificatdrios. O que isso representa € uma forma de ordenagio, de
classificagio social dos parentes, a qual se articula perfeitamen

te com outros aspectos da estrutura sccial.
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A relevancia-da distingdo ‘entre primos  paralelios
e cruzados, entre comnsangtiineos e afins,gtorna-se mais obvia Quan
do a conjugamos com uma regra de descendéncia definida e com um
tipo de grupo de descendencia. Adiantando um pouco a discussac
desses fenomenos, digamos que numa dada sociedade, Bororo , aleig
exemplo, existe uma regra de descendencia matrilinear, pela qual
os filhos de ambos os sexos herdam a descendencia da mde. Estan
do egsa sociedade dividida em duas partes, ou metades, cade indi
viduo ird forgosamente pertencer a uma delas, que, pela descen
déncia matrilinear, serd a de sua m3e., De modo a manter as  duas
metades distintamente separadas, os membros de uma s6 podem casar
com membros da outra e nunca dentro de sua prdpria metade, sob
pena de incorrer em relagoes consideradas incestuosas e passi
veis de punigdo. im outras palavras, essas metades s30 eXogémicas.
A combinagidc de todos esses elementos —~:metades, descendencia
matrilinear, exogamia -— dentro do contexto em que as DPesscas 530
relacionadas entr. si ou como consangiineas ou como afins, resul

ta no Diagrama 2.

Chamando as duag metades de A e B e observandc a rg

gra de excgamia de metades, vemos que os primos paralelos 520
membros da metade de ego, portanto vedados ao casamento, € gue
os primos cruzados estiac automaticamente na metade cposta & ac

ege, sendo, portanto, conjuges ideais para a reprodu¢dc desse sig

+tema.

£ comum encontrarmos na América do Sul sociedades
indigenas organizadas em metades exogamicas matrilineares, Como

entre os Bordro (Antropologia Estrutural, de Claude Levi-Strauss,

32 gdicio, Rio de Janeiro: Tempo Brasileirc, 1973; As Aldeias Bo-

riro, de Renate Viertler, Colegdo Museu Paulista, Série Etnolo
gia 2, S3o Paulo: USP, 1976), ou patrilineares, como entre oS Mun
durukd (Murphy, op.cit., 1960). Quer a regra de descendencia se
ja matrilinear ou patrilinear, O efeito & o mesmo que  demonstra

mos no Diagrama 2.
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Alem de metades, essas sociedades podem estar ain
da mais subdivididas: em clas ou sibs, unidades cujos membros ve
conhecem uma ascendencia comum, consideram-se consangfiineos entre
si, mas nao especificam todos os elos genealégicos gue os ligam a
unm ancestral c¢onhecido. Esse ancestral, que deve ter existido ha
mais de trés geragSes, & muitas vezes transformado em um ser miti
©0y representadc por uma - espeécie animal; vegetal ou de outra natu
‘reza; ele pode se tornar um totem, dizendo-se, entao, que esses
clis ou sibs sio totémicos. Geralmente o casamento & proibido en-
tre pessoas de um mesmo sib ou cla. Esses sibs ou clas podem es-~
tar concentrados numa mesma aldeia, como no Alto Rio Negro (Gold-
man, op.cit.,, 1963), ou podem estar dispersos por grandes distan
cias, como entre os Tukina do Alto Solimdes (0 Indio e o  Mundo
dos Brancos, de Roberto Cardoso de Oliveira, 32 edigio, Brasilia:

Ed. UnB, Rio de Janeiro: Fundag¢do Roberto Marinho, 1981).

Mais raras sd3o as sociedades sul-americanas que &g
tao crganizadas em linhagens, isto e, gfupos de parentes congan -
gllineos descendentes de um ancestral comum conhecido e identifica
de por conexdes genealdgicas precisas; podem ser patrilineares
ou matrilineares, sendo as primeiras mais freqllentes, como sntre
os Xavante (Maybury-Lewis, op.cit., 196?) e os Sanumad ("0  pibli
cc e o privado", de Alcida Ramos, Anuério Antropeldgico/76: 13-

38, Rio de Janeiro: Tempo Brasileiro, 1877; "Tecnonimia e concel
tuagfo social entre os indios Sanuma", da mesma Autora, Anudric
Antropoldgice/77: 148-167); podem estar concentradas numa 55 al

deia ou dispersas em varias. A profundidade genealdgica de uma da
da linhagem raramente excede as cinco geragdes, contando os mer

tos e as criangas.

Todas essas unidades — metades, clas ou sibs, 1i
nhagens — sdo ge almente nominadas, exégamicas ¢ obedecem a um
Gnico mecanismo de transmiss3o de uma geragic para outra, que & a
regra de descendencia unilinear, atravéé do pai ou da mie, nas
nio de ambos. Podemos enccntrar todas elas numa mesma sociledade,

em varics niveis de imclusia: as_metades incluinde ¢l3s cu.  sibs
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e estes incluindo linhagens, Nesses casos, sendo as linhagens as
unidades mencs inclusivas, elas tem um numerc menor de nembros
que as outras. Graficamente, teriamos uma representagao confor
me o Diagrama 3. |

Embora essas unidades possam todas coexistir  numa
80 sociedade, cada uma pode existir também separadamente: ha 80
ciedades divididas apenas em metades, outras apenas em Cl&s ou
sibs, e outras ainda apenas em iinhagens. A presenga ou ausancia
de uma ou de outra unidade esta geralmeﬁte ligada a guestdes de
residéncia, de organizagdo politica ou 3e identificagac soeial
("Mundurucu: social change or false problem”, de Alcida RAamOs ,
American Ethnologist 5(4):675-689, 1878),

A diversidade cultural e social & tanta que permite
uma série de alternativas dentro de um mesmo tipo de classifica
¢ao de parentes. Sabemos, por exemplo, Que nem todas as socieda
des que fazem a dlstingao entre parenteé consangflineos e parentes
afins ou entre primos cruzados e primos paralelos estdo dividi
dos assim, em gri »s de descendencia. Muitas delas, talvez a maig
ria, segue um principio de transmiss3o de direitos que advem i~
gualmente do pai e da m3e, ndo havendo metades, nem sibs, nem 11
nhagens. Uma das fungOes dessas unidades, que ¢ a regulamentsagdo
do casamento, é desempenhada, em sociedades que ndo tém esses gru
pos, pela prépria distingdo consangliineds/afins fornecida pela
terminologia de parentesco.

T assim como hi essas sociedades que dividem os D
rentes entre consangliinecs e afins, ou entre casaveis e nac casd
veis, com ou sem grupos de descendéncia, também ha sociedades in-
digenas sul~americanas que classificam os parentes e selecionam
os conjuges de cutras maneiras. Entre os Teréna (Do Indio ac Bu-
gre, de Roberto Cardosc de Oliveira, 25 edigdc, Rio de  Janeirc:
Francisco Alves, 1976), ou os Kadiuéu (Ribeiro, op.cit., 189743},
por exemplo, todos os parentes da geragao dos pais sdo classifi

cados numa mesma categoria, nidc havendo a distingdo entre "pzis”
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Diagrama3. GRUPOS OF DESCENDENCIA

\
|

/

/






055'

e "tios": na geragdo de er>, todos sdo chamados pelo mesmo ter
mo, ndc se fazendo a diferenga entre "irmaos" e "primos", e na ge
recido dos filhos ndo hia a categoria de "sobrinhos". Em outras 3a
lavras, a distincdo entre consangliineos e afins nao e feita pela
terminologia de parentesco; ela depende da efetuagdo de  casamen
tos concretos. Nac deve haver casamentoéc0m nenhuma dessas pes
s0as. f

O casamento

0 estabelecimento de regrés de casamento dentro do
sistema de parentesco pode dar a impressac de que as opgoes Iindi
viduais sao minimr~s ou inexistentes e que, prisicneiras de regras
sociais rigidas, as pessoas sdo compelidas a casar até com  quem

nio querem. Na realidade, nio & assim. Em primeirc lugar, nos

7

sistemas discutidos acima, onde o cddige svcial estabelece os pri
mos cruzados como sendo os conjuges preferenciais, uma pesse o
esti limitada a apenas um ou dois primos ou primas. Pela extsn
sio dos termos de parentesco a parentes que nao sao os pais e ir-
mios imediatos, cria-se uma categoria bastante ampla de conjuges
potenciais. Nic sdo somente as filhas da irma do pai ou do irmaoc
da mie as esposas preferenciais de um homem, mas também as fi
lhas das primas paralelas do pai ou dos primos paralelos da mae.
Ne ambito da categoria de pessoas casdaveis ha, peis, uma bea pro
babilidade de um homem e uma mulher se interessarem um pelc ou

tro sexual ou matrimonialmente.

Por ocutro lado, ndo & fora do comum dois primos pa
ralelos distantes se casarem, ou um "tio" e uma "sobrinha', ou
até mesmo pessoas terminologicamente relacionadas como "maa e
"£ilho". O grau de desaprovagac dessas unides depende da EXTENSAD
do tabu do incesto e das sangles aplicadas a sua quebra. Entre
parentes remotcs que pertencem a grupcs de descendencia :
teg, casamentos entre "eonsangliinecs" nio si3o condenades, embora

a

também ndo sejam vastamente aplaudidos. Entre os Sanuma, o

[%

tavel que um homem case com uma mulher gue antes ele chamava, por
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exemplo, de nawa ('mae'), se ela for de um grupo diferente do de
le e, naturalmente, remctamente aparentaﬁa" {"Yanoama descentuaﬁa
affinity", de Alcida Ramos e Bruce Alberi, Actes du XLIZe. Con~-
grés International des Américanistes (1976) 2:71-90, Paris,1977).

Embora se ouga as vezes os planos de uma mae cu de
um pai sobre os futuros consortes de seuﬁ filhos pequenos dentre
os primos cruzades destes, e embora as criangas possan, even
tualmente, vir a se casar como foi previsto, isso nao gignifica
necessariamente imposigao da vontade dos pais sobre a vontade dos
filhos; revela, isso sim, a expectativa de casamentos ideais, den
tro das normas preferidas. E sendo os casamentos em geral facil
mente desfeitos, novas unides poderdo ou ndao seguir a norma do ca
samento de primos cruzados. |

Enquanto na nossa socieda&e ha uma regra que diz
taxativamente com quem nao se pode casaﬁ (08 parentes vedados pe
lo tabu de incesto), e ndo hd nenhuma que diga com que categoria
de pessoa se pode casar, essa aparente escolha ilimitada de eénju
ge &, de fato, exatamente isso: apenas épapente. Una série de fa~
tores contribui para diminuir consideravelmente as cpgoes  matri
moniais: etnia, educagio, classe social, religifo, poder aquisiti
vo ete. Embora nao havendo regras explicitas, hi, sem divida, nor
mas implicitas que regulam o casamento entre nés. Ja em socieda
des indigenas existem regras explicitas?tanto proibindo © casa
mento com certas pessoas comc estabelecendc a categoria de esnju
ges preferenciais. No entanto, essas regras nao representam  uma
camisa de forga; ha, na realidade, uma considerdvel margem de es-
colha individual. As pesscas nio sao si@ples escravas do seu Sis-—

tema social. 0 que tudo isso significa & que a estrutura de um
dado sistema social ndo depende da total e exata observagac de

regras; possibilitando variagcdes maiores ou mencres, a estrutura
representa como gue um guia orientador, permitindo que a vid 50

cial seja fluida, flexivel e adaptdvel a situagdes novas.

- -~

Cacz ado ou nac com wma prima cruzada, um individuo
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terd que optar por onde moyar com sud muiher. Em muitos casos, a
pratica tradicional auxilia na escolha; em outros, fatores espe
cificos circunstanciais influem na decisao. De modo geral, nas
sociedades indigenas cuja norma de residencia ndo foi drasticamen
te modificada pela influencia do contato com brancos, € muito ra
ro encontrar familias nucleares vivendo ém casas separadas, c¢omo
ocorre comumente entre nés. Ao contraric, como jd foi  assinala
do, a familia nuclear tende a se diluir numa rede de parentes
maisg abrangente. |

As modalidades mais conhecidas de residéncia apds o
casamento sac a patrilocal ou virilocal e a matrilocal ou  uxori
local. Na primeira, o marido traz a esposa para morar na casa de
seus pais; na segunda, o marido muda-se para a casa dos sogros. B
muito comum a regra de residéncia patrilocal vir associadz 2 re
gra de descendancia patrilinear (Cubeo, Tukina) e a matrilocal
acompanhay a regra matrilinear (Bordro). Hi, porém, varias socie
dades no continen®2 sul-americanc com r@gra de descendancia pa
trilinear, onde os maridos vivem na casa ou na aldeia dos pails

de suas mulheres (Munduruki, Xavante, Sanumid).

Quando a residéncia & matrilocal, hd uma tendencia
3 existéncia da casa dos homens, ponto de encontro desses pais e
maridos que vieram de outras casas ou de outras aldeias (Munduru

xi, Xavante, Bororo).

No regime matrilocal também € comum exigir-se do ma
rido que trabalhe para os sogros, cagando, pescando, trabalhandc
na roga, durante um certc periode de tempo; & ¢ chamado  servigo

da noiva. Esse pericdo varia de sociedade para sociedade e ate de

familia para familia. Associado muitas vezes a esse arranjo re
sidencial estd o costume da evitagido: genrc e sogra e/ou BOEPO

n3o0 se olham, nac se falam, muito menos se tocam, numa demonstra
cio de respeite, deferéncia, humildade, embarago, tensan, cu o
que quer que seja o sentimento ou conjuntc de sentimentos que e-

- - 2 - - -
xiste entre essas pessoas em cada sociedade especifica. Essa evi
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tagao pode durar a vida inteira ou pode. ir se atenuando coniorme
o casal novo vai tendo filhos e amadurecendo, passando, em tempo
habil, a ocupar o lugar dos velhos SOgros.

0 casamento pode dar-se dentro de uma mesma aldeila,
como alternativa preferida (endogamia de aldeia) ou entre aldeias
diferentes (exogamia de aldeia). Ele poﬁe ser o veiculo mais im
portante no estabelecimento de aliangas: entre comunidades  diver
sas, resultando na formagao de uma rede de aldeias aliadas que
se unem em caso de conflito com outras,;ou pode ser apenas uma 1i
gacdo entre familias, sem maiores repercussces politico-milita
res. De qualquer maneira, nas sociedades indigenas como na nossa,
o matrimonio envolve direitos e cobrigagdes que transcendem os in
teresses imediatos dos cdnijuges — trocas de servigoes ou bens, o-

brigagoes rituais, promessas de outros casamentos futuros —

[t}

que mantem duas ou mais familias em constante interagdo.

A pratica da poliginia —: 0 casamento simultaneo
de um homem com mais de uma mulher — éécomum, porém & bem menos
freqliente do que a monogamia. 0 gue ocorre em muitas sociedades
indigenas sdo casamentos em série, tanto do ponto de vista dos
homens como do das mulheres. Na sociedade Sanumd, por exemplo, ra
ramente uma genealogia apresenta casos de membros de um casal te
rem se casado apenas uma vez., O divdrcio & comum, como também o
sac os casamentos subsegfientes. Nos casbs de separag¢idc, os filhos
tendem a figar com a mae, principalmentie se ainda sio muito peque

nos.

Socializagao

Embora os pais sejam os responsdveis mais  diretos
pela criagdo dos filhos, o processo mais amplc de socializagio,de
transformar as criangas em ccmpletos membros de sua sociedade, é
efetuado também pelos parentes mais préximos e até pela comunida
de inteira. Se uma mulher tem que fazer alge sem poder ou gquerer

carregar um filho de colo, hd sempre alguém na aldeia para tomar
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conta da crianga, mesmo gus sejam apenas outras criangcas maiores
que cedo aprendem a desempenhar muitas das atividades dos adul=~
tos -

A infancia & uma fase de aprendizado social e as
criangas sao totalmente integradas na vida comunitdria. Nio hi 1lu

gar nem contexto onde uma crianga indigena n3o possa ser admi

Fite

o
{6

da, nem hd recintos nem assuntos "imprdprios para menores'.

bringuedos infantis sao miniaturas dos instrumentos dos adultos

1y

raramente criagCes especiais como bonecas ou jogos de armar. Pode

I

4
fu

riamos dizer mesmo que as criangas indigenas sdo adultos em minia
tura e nao um segmento incapaz e segregado da sociedade. Impres
siona a um estranho a habilidade e competéncia com que  criancas
indias de seus quatro, cinco anos manipulam facas, tergados, £fa
zen fogueiras, sem,ﬁnCO¥fefem em acidentes infantis, como cortes

ou fraturas, tdo conhecidos entre nds.

Muito raramente as criangas indigenas sfo punidas,
quase nunca fisicamente. A atitude das pessoas para com oS fi
lhos & geralmente de grande paciencia, tolerdncia, atengis ¢ res
peitc por suas peculiaridades. A m3e amamenta durante uns dois ou
trés anos e a crianga ndo € bruscamente desmamada. 0 espagamento
dos filhos & suficientemente grande - trés, quatro anos, cu mais
— de meds a evitar a competigdo de dois. bebeés pelc afeto e leite
maternos. Durante coda a infincia, a crianga estd sempre cerca
da de pessoas de varias idades e diferentes graus de proximidade
e autoridade, de modc que nao estd nunca exposta exclusivamente
g idiossincrasias de apenas dois seres humancs, o pai e a  wmie.
Uma crianga manhesa ou irritada pede se Comportar agressivanents,
bztend¢ na mae ou em quem quer que seja, quebrandc coisas, 208 bep
 ros, que ¢8 pais e os demais adultos se limitam a observar, sor
rir ¢ esperar gque passe a cvrise; ela nunca & castigada por aney

Dy

nm adulto perder a paciencia; pode ser repreendida, mas nunca

vitima ue maus tratos fisicos.

Desde muite cedo, sem instrugac formal e sem vig
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léncia, as crianges indigenas aprendem as regras do jogo social,
o que pode e o que nao pode ser feito e:as formas de controle 50
cial aplicadas adqueles que infringem seriamente essas regras do
jogo. |

IV. Organizacao politica

Sob o rétulo abrangente de “organizagdo  politica®
trataremos de varios assuntos relacionados com a resolugdo de
conflitos, as fontes e o uso do poder, lideranga, unidades roiiti

cas e outras facetas da vida "piblica" nas sociedades indigenas.

Negsas sociedades onde nic hi poder  centralizado,
onde ndc ha policia nem forgas armadas permanentes, nem consti
tuigdo escrita, nem tribunais, nem c6digo civil ou penal, nem ca
deia (egcetuando casos, COmoO as reservaé indigenas do sul dc Bra
sil, onde ela foi introduzida pelos brancos), como & mantida a
ordem social, quais os padrces de legitimidade, a quem sao deleg

. poiitd
co? Sendo essas sociedades essencialmente igualitidrias em sua

’l-l- [ﬂ.l

dos poderes de decisdo, quais os beneficidrios de poder

majoria, como se destacam os lideres politicos e que rivilégios
tém eles? Como € mantida e transmitida é lideranga? E supcndo,
justificadamente, que a esfera politica;néo existe no vacuo, qual
a sua ligagdo com as demais esferas — social, religicsa, econdmi

ca?

Controle soclal

A vida comunitiria de uma aldeia indigena nic estd
a salvo de gerar dbnflitos, disputas, comportamentos anti-scciais
diversos, em diferentes graus de gravidade e desaprovagic. ¢ gru
po social reage a isso segundo padrdes éulturais recnnhecidos porp
todos ndo 88 de uma dada aldeia mas da sociedade inteira. A Jefi
nicdo do que & uma infragdo social varia de scciedade para sueie

dade. Enquanto em algumas © assassinato’ @ severamente punidce, enm
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outras ele & conc lerado 7ssunto particuiar das pessoas  envolvi
das; numas o adultério pode resultar es sancdes sociais contra os
adiltercs, noutras pods ficar apenas entre o marido, a mulher e
o terceiro; a quebra do tabu de incesto pode levar os infratores
a penas mais ou menos pesadas; a pratica da feitigaria pode  ser
apenas desaprovada verbalmente ou pode résultar na £Xecugio sumé
ria do alegado feiticeiro. Porém, cada s@ciedade tem seu  elenco

de "erimes™ que sdac da algada do grupo e ndo apenas assuntos Go
mésticos, e tem também um elenco de punigces correspondentes a as

ses crimes.

A freqfiéncia e variecdade de crimes e seus castigos
pode ser minima, como entre os Siriond dz Bolivia, onde nomiel
dios, roubos, incesto ou estupro sac muito raros e cnde as cbriga
c¢Oes entre parentes jd trazem em si mesmas os freios exigidos peg
la ordem publica: "Em geral, parece que a manutengdo da leji e da
crdem estd apoiada em grande parte no princ{pio da reciprocidade
(mesmo que forgada), no temor a sangles sobrenaturais e  represd
lias e no desejo de aprovagao publica" (Holmberg, cp.cit., p.81).
Ja em outras socicdades o processo penal pode ser mais elaborado,
como © "eonselho des homens™ dos Xavinte; a quem sao levadces ca
sos de disputas ¢ conflites ndo resolvides a nivel individual ou
familiar. Gepralmente, as infracles mais sérias envolvem aldeias
diferentes; dentro de uma mesma comunidade, os crimes sac ravos,
embora sejam freglientes as diferengas entre pesscoas, disputas, dg

savengas entre maride e mulher, entre irmios, entre cunhados eto.

Podemos perceber dois tipces de procedimenteos que oCh
tribuem para o exercicio do controle social: medidas inibideras
¢ medidas punitivas. Nas scciedades indigenas parece que as pri
meiras sdo muito mais comuns que as segundas, isto &, sdo esgot

v

das as inibidoras antes que seja necessaric aplicar as punitivas.

Em que consistem as medidas inibidoras? Em geral szo
. - ) - - . - .
procedimentos informais e tomam as cores do ridiculo, do mexoyrlco

ou acusagoes de feitigaria. AgOes anti-sociais, como um acessc de
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histeria ou raiva incontrolada sdo muitas vezes recebidas com ri
sadas, piadas e gracejos. A pessoa que assim procede passa a ger
motivo do ridiculo coletive, o qual geralmente surte o efeitoc de
sejado, que & o de trazer a pessoa de volta & conformidade social.
0 ridiculo & uma das armas mais eficazes para desencorajar  ati
tudes e comportamentos desaprovados peli coletividade. E claro que
este nem sempre & o0 recurso mais apropriado. No case da iminéncie
de um homicidio, ou outro tipo de violéncia nic se espera gue O
ridiculo sozinho evite a infracgac. Mas, por exemplo, se um homem
insiste em desempenhar tarefas femininas numa sociedade cnde a di
visio sexual do trabalho & estritamente observada, ele pode ser
publicamente ridicularizado até o ponto em que a vergonha e humi-

1hacdo o dissuadem de continuar com elas.

0 mexerico &€ outra maneira informal de controlar
comportamentos indesejaveis. Comentarics inicialmente inccentes
mas que se tornam cada vez mais ferlnos=sobre, por exemplo, a in~

fidelidade conjugal de alguém num contexto social que a condena,

chegam eventualmente aos ouvidos dos protagonlstas e agen COmO
ura espécie de avisc, dando-lhes tempo e oportunidade para por
termo a relagdo, antes que algo pior lhes acontega. Como medida

inibidora, o mexerico é um dos artificios mais poderoscs de  con

1

trole social. Issc ndo quer dizer que tpdo mexerico tem esse T
sultado ou objetivo. Muitas vezes uma escalada no diz-que-me-diz
n2o consegue evitar um confronto entre individuos, familiag, fag
¢oes, aldeias, gquando c¢s envolvidos querem tirar o caso a limpo.
Por exemplo, fomos testemunhas de um ca?o desse tipe numa da al

deias Sanumd. Depois de varios dias em gque corria o comenté io de

que o homem A ofendera ¢ homem B por have-lo taxado de charla
t30 em suas praticas xamanisticas, B, de uma outra aldela, 8¢
guido do grosso de seus companheiros, veio até a aldeia de A p2

ra um confronto face-a-face. Como e da prdtica local, cos dois

mens sejénfrentaram num duelo de varapaus, o ofendide golpe eando
primeiro, o ofensor golpeando depois, sob os olhos alertas das
duas comunidades ali reunidas, mantendo o duelo sob contrcle. Ter

minado o confronto, o ofensor se retratou e a paz voltou a rainar.



A
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Multes mexenicos que corven durante o trabalho nas
rogas, nas trilhas de caga,nos momentos de prosa em volta de uma
fogueira, ndo passam de comentarios inconseqiientes sobre  alguém
que estd ausente e fazem parte constante da rotina didria. Porém,
em situagdes onde uma infragdo mais ou menos séria estad em vias
de ser perpetrada o© mexerico pode operab como uma espécie de 1in

timagdo antecipada a consumag¢do do ato infrator.

Acusagoes de feitigaria, que podem advir de uma e
calada de mexerico, representam em algumas sociedades um cutro me
canismo de prevencio de crimes. Seu teor & mais sério e severc do
que o ridiculo e o mexerico e mais comumente envolve pessoas de
aldeias distintas; s3o como que o Ultimo recurso antes que a in
fragao se torne fato consumado sujeito a punigdo. Entre os Tiri
yo, "o mexerico em sua forma mais virulenta torna-se uma ACUSACAO
de feitigaria" (Riviére, op.cit., 1969, p. 230). "Qualquer infor
tinic ou doenga pode ser considerado resultade de feitigaria e
quase todas as mortes o a0, ... A0 mesmb tempo, o medo de feiti
garia mantem o cbdigo de hospitalidade sem o qual cessariam 2s
viagens pela area: qualquer estranho € um feiticeiro em potencial
e 2 unica profilaxia contra a feitigaria é ser aberto e genero
sc. ... Acusadores e acusados certamente nio permanecerac na mnes-
ma aldeia depois que a acusagidc é felta e, &2 que o mexericc sem
pre precede 2 acusagio aberta, provavelﬁente uma das partes (su
postamente a mails fraca) se retira anteé de chegar a esse ponto
¢ de haver retpibuigio violenta" {"Factions and cxclusions in twe

Scuth American village systems", de Peter Rivieére, in Witchcraft,

Confessions and Accusations, ASA Monography 9:2u5-255, Londraes:

Tavistock, 18970).

Quandc uma acdo crimincsa & consumada, aplica-se &n
t3io, a punig¢dc correspondente: ostracismo, expulsZo Ou MESmG WO~
te, Um casamento escandaloéo, condenado como impropric pelo gru
po, pode levar ¢ casal a sair da aldeia, permanente cu temporaria
mente; pode também isold~lo em ostracismo coletivo, guando todos

se recusam a falar, olhar ou ter algo a ver com ©S infratores,
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como se eles nio eristissem. Se esse ostracismo se prolonga, c
casal acaba por se mudar para outra ald:ia, o que equivale, na
pratica, & expulsdo tdcita. Um assassinato ou morte por feiti
caria pode levar a expulsdo ou & execugdo do assassinato cu  fel
ticeiro, podendo também deflagar uma vendetta entre aldeias, prin

cipalmente se as relagdes entre elas j& estavam abzladas.

Rivalidades peliticas podem amplificar a severidade
de infragdoes que em outras circunstincias nio seriam tomadas t3o
a serio. 0 que pode comegar como uma simples disputa entre duas
pessoas pode servir de estopim para umé escalada de hostilidades
Nesses casos, os mecanismos de controle social passam a servir a
interesses politicos mais amplos, envolvendo varias facgoes ou al
deias em demonstragcoes de forga: aqueles que sao respaldadoz per
maior ndmero de parentes em geral levam vantagem sobre os demails.
A sociedade Xavante oferece um exemplo disso: "todos os cascs Xa
vante s3o essencialmente questSes entre grupos ¢ nao disputas en
tre individuos. Uma desavenga pessoal ndo se torna uma disputa a
ser julgada pelc conselho dos homens a menos que e ate que s¢ tor
ne um assunto de faccionalismo". (Maybury-Lewis, op.cit., 1967,
p. 188). Quandc passa a ser assuntc politico, uma disputa pode
ser motivo de agdes e reagdes que extravasam os interesses dos

contendores para se tornaren velculos de luta politica.
Poder

Nic & ponto pacifico entre os antropSleogos & cutros
cisntistas sociais o fatc de existir ou ndo peder propriamente 4i
to em socicdades ditas igualitdrias. H3 os que consideram gue 80
existe poder onde hi o uso e recurso d forga como forma coereiti
va de garantir c-nformidade sccial e cujo acesso esta limitado a

apenas alguns individuos, como ocorre no Estade.

Mas hi 0s que sustentam que o poder estd  prescente
em tcda e gualquer sociedade humana, por mais jguzlitaria que se

ja; <¢sse poder, nic estando ccncentrado nas maocs de poucons, apre
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senta~se difuso e espalhado pela coletividade, na forma de grupos
de pressdo, controle social, direitos e obrigagdes pessocais. Esta

e a posigdo, por exemple, do antropdlego francés Pierre Clastres

(A Sociedade Contra o Estado, Rio de Janeirc: Francisco Alves,
1978) que argumenta que as sociedades indigenas da América do

Sul, em particular os Povos Tupi, mantem -- ou mantinham -— @

fen

truturas incompativeis com a existencia de centralizagdo &5

ot
fi

o

tal, que elas 530 a antitese do Estado, inclusive com mecanismo
de defesa contra o possivel surgimento de um apareiho estatal. S

assim &, se nas sociedades indigenas igualitérias o poder nio

o sy O

retido por uns pouccs privilegiados, em que consiste entao a 1id

ranca pelitica qu . & encontrada em todas ¢ssas sociedades?

Abrindo um parentesis, vale a pena assinalar gue o
igualitarismo dessas sociedades naoc e total a ponto de ndo haver
lugar para diferenciagoes entre individuos ou categorias de indi
viduos. Quanto mais ndc seja, existe sempre a diferente entre ho
imens e mulheres, entre jovens e velhos,éentre adultos e criangas.
Sobre essas diferengas fisico-sociais & possivel construir-se di
ferengas sécio-politicas, o que geralmente ocorre: os homens ten~
dem a exercer maior dominic sobre as mulhsres do que vice-versa,
¢ ¢8 mais velhos sobre cs mais ncvos. HE, também, consideraveis
distingdes em personalidade e habilidades pessoais; ha os bons
e 08 maus cacadores, OS bOnS e OS5 mMAUS Xamas, 08 bons e Os naus

cradores. Essas diferengas psico-sociais tambem podem tfornar-se
c

s
a base para diferenciagCes sdcio-politicas.

Na América do Sul nac andina encontramcs bastante

variagdes sobre ¢ tema da lideranga politica em sociedades indige
nas. Temos sociedades em que o reccnheciments de um chefe C in
contestivel, em que ele & o legitimo herdeiro da chefia, chefia
essa que passa de pais g filhos ou a irmios mais noves e atraves
das geracles & mantida num mesmo grupce de descendencia. Este tipo
de chefia & exempiificado pelos Cubeo do norosste amazdnico, onde
existe um complexc sistema hierdrquico entre os sibs componentes

da sociedade ¢ onde o cabeca do sib supéprdor e também o chéfe da
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comunidade (Goldaan, op.cit., 1963, p. 173i-187). Temos, por ou
tro lado, sociedades como a dos Nambiquaras, onde & por vezes di
ficil perceber se existe, realmente, uma lideranca politica defi-
nida, cu ainda, como entre os Kawahib, ou Parintintin, uma identi
ficagdo entre comunidade e lider, onde este "por assim dizer,cria
o grupe e o mantem unido" (Force and Peréuasion, de Waud Kracke,
Chicago: The University of Chicago Press; 1878, p. 33).

Entretanto, na gradagao qué as sociedades indigenas
apresentam quantc a proeminéncia de lideres politicos, hd um  ag
pecto que recorre em todas elas: os lideres nao tem poder de coer
¢do. Sua posigac € mantida, o respeito de seus companheiros & as-
segurado nio pelo exercicio da forga ou ameaga de uso da forga,

W]

mas pela persuasio. Um bom lider & aquele que atende acs desejos
da comunidade, gque articula o'@@ﬁseth“g??éluSua atitude reside
numa série de atributos os quais, como véremos mais adiante, legi
timam a sua posig¢io e asseguram ¢ consentimento de seus seguido

res. A perda degses atributos custa-lhe também a perda da chcfia,

£ bt 2 esclarecer agui algumas nogdes, come a de¢ au-

toridade, poder, legitimidade. Estritamente falando, a autoridade
& respaldada no conhecimento que alguém fem de alguma coisa, co
nhecimento esse que & posto a servigo da coletividade: um bom ca
gador, agricultor cu pescador, um bom orﬁdor, um bem Xama, ou um
bom administrador siac "bons" porque desenvolveram técnicas. conhe
cimentos e sabedoria acima da média. Essg conhecimente, essa auto
ridade, enfim, & o que confere legitimidade ao exercicic do poeder.
0 poder gque se calca exclusiva ou principalmente na forga cu na
ameaga do uso da for¢a e ndo na autoridade reconhecida nido & um

peder legitime e sC se mantém 2 custa da coergao.

Em sociedades sem Estado, ou quaisquer outras  foy
mas de centralizagdo, a posigdc politica da chefia vem sempre res
paldada por essa autoridade legitimadora. Alguim que se tenta im-
per acs companheiros sem demonstrar autoridade nae tera o apecic

dos demais. Da mesma maneira, se um lider tentar transformar o
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seu poder de persuasio er poder de coergdso, ele serd destituido
de suas fungdes pela retirada do apoio 3dos membros da comunidade.
Estes simplesmente nio lhe ddo importancia e passam a contemn

- . . - a -
plar cutro lider mais confiavel.

Por mals formal que seja o: processo de instalagao
na chefia, um 1ider indigena muito raramente & mais do que unm con
selheiro, um coordenador de atividades. Lideres autoritirios, is
to &, que utilizam © seu conhecimento e posigao para exercer o po
der pela forga nao sao tolerades pela sociedade e em geral sio rg
pidamente substituidos. Em sociedades como a dos Cubeo, © e}

da comunidade, apesar da chefia hereditiria, tem poucas DOSE

5

in

ﬁ«

fea
Ta

b7
Hal

lidades de abusar de sua posigdo, ja que suas atribuigoes sac
tante limitadas: :

"ima vez que ndo tem auforidade para comandar  prg
duiividade economicda, poLs nao ¢ um nedistribuidor
economico, ele & destituldo de un¢do econcmica s4g
naﬁ&cat&ua, Ao mesmo Lempo, o Laden ¢ uma fdgurs 52
cularn; ele wnic tem maiores podenes magicos ou  aeli
gi0806 do que qualquen outro e, pertanto, nac tem
autorddade sagrada. ...

Ele esta a ecango da hOépoaﬁLdadQ da caéa, neee
be convidados ¢ ¢ o_principal o&gfnazadoa do fesitas
de beben. E nesponsiavel peﬁaa cenimondias ¢ per todo
equipamento cendmonial, inclusive fumo, coea ¢ mind.
Presdde a discussoes e anbitra disputas. Mio tem au
tonidade pana punitn, embora sua opinias sobre pLund-
gocs fLenha peso, Nenhum £Zder Cubeo fem dineitos 40

bre pessoa, wida ou pnorkaedade” (Goldman, op.cit.,
1963, p. 151, 155-156).

O0s lideres Cubeo tém uma outra caracteristica em co
mum com virtualmente todos os outros lideres em scciedades indi
genas: a necessi’zde de ser generosos. Sua pos: icio politica, <la
propria, impede que os chefes exergam qualquer tipo de acumulagao
cconSmica. As demandas de seus companheiros para que o lider pas
se adiante o que possul sac uma das garantias de controle quz tem
o membros da comunidade sobre o seu chefe politico. Portanic. o
caprgo de chefia & incompativel com vantagem economica, com acumu

lac3o de riqueza, com maior poder aquisitivo.
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Além da generosidade, existe uma gama de atributos
gue cada sociedade designa a seus lldewbu. Entre os Xavante (May-
bury-Lewis, op.cit., 1857), os Xikrln (Morte e Vida de uma S0~

ciedade Indigena Bragileira, de Lux Vidal, S3c Paulo: Hucitec/
EDUSP, 1977) e outros grupos Je do Brasil Central, o dom da oraté
ria é um dos pré-requisitos para gque um%homem seja elevado a lide
ranga politica. Entre os Nambiquaras, uﬁ bom lider "deve ser ca
paz, sensato, ter iniciativa, ser trabaihador, nio sovina,alegre,
grande e forte" ("Nambiguara Leadership", American Ethncicgist
8(4):686-708, p. 693). Entre os Ye'cuana (Mayongong) do sul da Ve

nezuela, @ chefa de aldeia deveg hdemonstrar

"g rana aomb&nagao de 6abadon¢a para manejok as re
Lacoes entre _pessoas, eficiinedia fecnica ¢ riguezd
nitual,.. Alem disso, deve destacan-se como bem tra
balhadon e possuin deétmeZa nitual para poder pne@
tar csles senvigos quando Lhe 830 requerddes. Tipe
na-se que sefa prudente ¢ paclfico e que possut  a
pe suasao suficdente no caso de sungirem conglifos
entrne seus seguddones” (Relaciones Politicas en una
Sociedad Tribal, de Nelly Arvelc-Jimenez, Mexico:
I.I.I., 1874, p. 181).

Em algumas sociedades h3, ou havia no passadc gquan

do as guerras inter-grupais ndo haviam sido ainda sufocadss palos
brancos, chefes de guerra, lideres temporarios designados para ¢o
mandir grupos de guerreirocs. Uma vez terminada a atividade bélé
ca, seus cargos ¢ poderes de mando se extinguiam. Em alguns cascs
conhecidos, chefes de guerra fizeram tehtativas de manter suas po
sigbes de comando, mas foram rechagados ou ignerados por saus com
panheiros, Plerre Clasires descreve situag5es desse tipo para de
monstrar que as sociedades indigenas sul-americanas sdo essencial
mente antagonicas i emergencia do Estadp e que as tentativas de
individuos ou grupos para instituir o poder coercitive centraliza

do dentro dessas sociedades sio destinadas ao fracasso.

Descentralizacao

Em seu livro Sociedades Tribais, Marshall Sahlins

afirma que o tipu mais comu de sociedade na Amazinie & o que ele,
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seguindo Kalervo Oberg ("T,pes of Social Structure among the Low~
land Tribes of Scuth and Central Amerlca:, in Peoples and Cultu-

res of Native South America, org. por Daniel Gross, New York: The

Natural History Press, 1973), chama de "tribo segmentaria™, isto
g, sociedades divididas em pequenas comunidades independentes.Se,
por um lado, & verdade que ha uma disperé&o populacional das B0
ciedades indigenas por razdes ecol6gicas; histdricas cu polité
cas, por outro lado, chamar essas socied@des de tribos segmenté
rias pode dar lugar a interpretagdes ecrrdneas ou, pelo menos, ndo
justificadas. Primeiro, ja vimos que o corceito de "trihko" & por
demais problemdtico para ter utilidade na caracterizagﬁo_das 50
ciedades indigenas sul-americanas. Em segundo lugar, o termo "seg
mentarias" pode dar a impress@o de que ag sociedades em  questao
seriam o resultado de um processo de seghentagao que remontaria a
um ponto comum originario. Se bem que esSa interpretagio pessa

- . - .
ser a mais adequada para certas situagoes especificas, como das

sociedades Jé do Brasil (Xavante, Xerénte, Canela, Krahd, Kaya
pS, Kaing2ng e outras), ou Yanomami no Bbasil e na Venezuela (Sa
numd, Yanomam, Yanam, Yanomamd), ou Shuar no Equador e Peruf Shuar,
Achuara, Aguapuna, Huambisa), ela seria por demais vaga e sim
plista para dar conta da diversidade de todas as sociedades indi

genas do sub-continente sul-americano; seria talvez o  equivalen
te a constatar que todos os indigenas sul-americanos tem carscte

risticas mongdlicas. Essa pode nao ser a intencas de Sahlins

{81

rém a terminologia por ele empregada deixa tastante a dGSwjur.

Além disso, tratar essas sociedades comc estando ai
vididas em comun:.ades independentes € destorcer e reduzir Wwna
realidade que € muito mais intrincada e complexa. Nenhuma dessas
sociedades de que se tem conhecimento contém comunidades "indepen
dentes' no sentido de se.. auto-bastarem. Quando se diz gque =2 famg
l1ia nuclear pode ser considerada como d unidade minima de produ-
¢an, isse ndc quer dizer que ela & independente de uma rede de pa
rentesco mais abrangente. Do mesmo modo; quandc se diz que a ai

deia pode ser a unidade pelitica mlnlmh, isso nao implica nc ise-
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lamento ou na auto-suficiencia de cada aldeia em relacdo as ou
tras. Portanto, ao se aplicar a nogao de "independente na carac-
terizagde das comunidades indigenas, torna-se necessario qualifi
car tanto esse conceito que ele acaba perdendo a sua utilidade pa
»a essa realidade especifica. As complexas redes de trocas de bens,
de prestag@io de servigos, de aliangas mﬁtrimoniais, de obrigacdes
rituais, de pactos politicos, testemunhdm, ao contrario, uma pro
funda e necessaria interdependéncia das comunidades que composm
uma dada sociedade indigena sem a gqual cada uma dessas  comunida
des talvez nao pu.asse se reproduzir por muito tempo. O que deve
ser enfatizado, isto sim, € a grande interagdo que existe  entre
as comunidades, mas que, MESmMoO intensa,gpode nioc brotar i primei
ra vista aos olhos do pesquisador, dando entao essa ilusdo dz in-

dependencia.

Do ponto de vista da organizagd@o politica, a disper
sdo das comunidades reflete um sistema de descentralizagdo da de
cisGes pelo qual cada uma delas & em gr@nde medida responsavel pe
los seus membros. Essas sociedades ndc tém um chefe supremo, naem
um aparato burocrdtico que controle for@almente informagces scbre
as varias comunidades. Ao contrarioc do que ocorria no impéric in-
caico, ou de¢ que ocorre em sociedades industriais, essas socieda
des indigenas ndo sdo cobjeto de escrutinio ou de decisdes das
quais elas nao participam. Em outras paﬁavras, as decisdes sac To
madas sempre a partir das bases e nunca de cima para baixc, Como
acontece freqllentemente em organizacoes estatais unificadoras.

Na América do Sul ndc andina ha vdrics tipos de uni
dades politico~territoriais, desde a unidade familiar sob ur cabe
ca de familia, até aglomerados de aldeias sob um lider comun. En-
tre esses dois tinos de unidade politicé estd o tipo mais covren
te de aldeias multi-familiares constituindo as unidades pcliticas
mais inclusivas; porém, dentro deste Ultimo tipc, hd uma vasta ga
ma de variagces. Como ilustragado, descréveremcs alguns casocs con-

cretos.

Na vertente oriental da Cordilheira dos Andes, nu
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ma grande regido coberta dz floresta tropical conhecida pelo ter
mo Montana, que se estende do sul da Coidmbia ao norte da Boll
via, existem numerosas sociedades indigenas de variadas afilia
cOes lingllisticas, modalidades de organizagic social e situagoes
de contato com sociedades nacionais. Dentre essas sociedades en
contra-se o tipo de unidade residencial éue consiste em "uma ﬁni
ca casa abrigando uma familia extensa de 15 a 20 pessoas. Algumas

casas tém apenas uma familia nuelear" (Native Peoples of South

America, de Julian Steward e Louis Faron, New York:MacGraw-Hill,

1959), Esse tipc de "unidade acéfala' foi perdido depois da  con
quista espanhola por algumas dessas sociedades, comc a dos Lamis
ta Quechua do Peru ("Curare Kills, cures and binds", de Frangoise
Scazzochio, Cambridge Anthropclogy 4(3):30-57,1978, p.33), que

sofperam profundas transformagtes em suas estruturas.

A suciedade Shuar da regifo amazonica do Equado

3

constitui ainda um exemplo desse tipo de;unidade pol{tico-territg
vrial (Shuay, de Michael Harner, Sucla:Mundo Shuar, 1978). "Cada
familia ocupa um territdrio prdprioc e inviclavel dentro da re
gidc da familia unida. Keste territdrio cada um & donc  absoluto

da casa, da pesca e das plantas. Ac eniprar no territoric, cs v

e
w
e

tantes, mesmo sende o pal ou os irm3os, devem avisar fazendo gra
cejos. ..., Se o deno do territdrio descobre pegadas de parentes
ou estranhos proximo de sua casa, € motivo suficiente para SUS
peitar de adultério e sancionar mesmo com a morte a quem teve tal
atrevimentoc. Assim pois, ¢ deno da casa é um verdadeirc vei &m
seu territdrio, com trono (o chimpi), ex&reite (sua langa) ¢ po

der legislativo" (Técnicas y Estructuras Familiares de lcs Shuar,

de Sirc Pellizaro, Sucia: Federacidon de Centros Shuar,1573,p.41).

Lo

its
[s= w

A linguagem figurada do autor dramatiza esse sistema atomizado
arranio residencial, onde se concentrava tradicionalmente a2

risdicdo politica.

_ Hoje em dia essa estrutura ainda permanece vigente,
- . - . . -
até certo ponto, a nivel local, isto e, cada aldeia constituida

de uma fam¥lia extensa e pcliticamente scberana em seus assuntcs
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internos. Porém, uma grande parte da poéulagao Shuar, gque teotall
za cerca de 80.000 pessoas, estd atualmente organizada na conhg
cida Federagac de Centros Shuar. Essa Federagao, inteiramente go~
vernada por indigenas, fol estabelecida em 1964 como uma forma
\organizada de fazer frente zos problemas engendrados pelo contato
com a sociedade nacional e visando & auto~determinagio e revitali
zagdo cultural dos Shuar. A Federagdo & um organismo pan-comuni
tirio englobando as virias aldeias que, através de seus represen

tantes, elegem um presidente em assembléia geral.

0 caso Shuar, talvez Gnico na América do Sul, pois
representa uma sociedade indigena politicamente estruturada em
woldes ocidentais dentro de um Estado~nag£o, demonstra gua & DpOS-
sivel a co-existi:cia de unidades 1ocaié autonomas e ume organiza
¢do abrangente e mais centralizada. 0 sucesso da Federagao Shuar
depende desse equilibrio entre o nivel local e o nivel supra-co
munitiario. Tentar impor um estilo mais concentrado de aldeamento
artyel
¢ac de conflitos e levaria eventualmente a perda da representati

-

poderia resultar no esfacelamento das relacoes sociais pela

vidade ¢ legitimidade da Federagdc (Cf. Pellizzaro, op.cit..1973,
p. L3-Uy),

Ja entre os Indios Piarda da Venezuela, Gs  grupos
iocais, constituldes de virias familias residentes numa grande ca
sa comunal sob a lideranga do "dono da casa", estao agrupados em

ntepritérics!. Cada "territério" compreende seis ou sete  grupos

o=

locais e estd sob a jurisdigdo de um lider, ao mesmo tempo  auto

ridade politica e religiosa. Ao contrdric do caso Shuar, os  gru
. . - : »*

pos locais Piarda devem ser grandes e seus lideres homens capa

zes de atrair residentes para suas grandes malocas. Para zstes

fndios, a riqueza Y"estd associada com ¢ viver numa grande casa

com muita gente ... &6 assim & que um Piarba pode levar uma exis-
téncia trangilila e portanto feliz" (The Piarca, de Jecanna Kaplan,

Oxford: Clarendon, 1975, p. 30). Os lideres de grupos lccais com
petem pela posigio de lider de "territdric" no contexto de fac
cionalismo politico. 0 prestigic de um lider estd associade as
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suas habilidades ndo s06 poliiticas como magico-religicsas. 0 iider
de "territSrio® tambeém se impde pela capacidade de arraniar casa
mentos que resultem em aliangas politicas que fortalegam a sua po
si¢dao, promovendo a colocagdo de parentes afins €  consangiiineos
como cabegas ou potenciais cabegas dos grupos locals componentes

de seu "territdrio".

Este tipo de organizacdao semi-centralizada com 1i
deres de aldeias subalternos a um lider territorial € ainda menos
freqflente na América do Sul ni3o andina do qQue a atomizagao EXEm
plificada pele caso Shuar. Bem mais comum € o sistema de chefia
de aldeia, em que cada grupo local multi-familiar representa a u-
nidade politica, o corpo decisdrio mais inclusivo. Nesse sistema
varias aldeias podem articular agdes conjuntas, principalmente
com relagdo a aliancas matrimoniais e atividades guerreiras, mas
nic existe uma hierarquizagio de posigdes politicas entre as  al
deias. Exemplos desse tipo de organizacdo politica sdc as numero
sas sociedades Tupi, Jé, Karidb e muitas outras sociedades indige

nas do continente.

Dentro desse tipc de chefia de aldeia podemos de
tectar algumas variagles., Ha as sociedades em que a composicdo
dos membros do grupe local & constante © ano inteirc, em que a
aldeia & o local de vesidencia permanente, em que uma mudanga de
sitio de aldeia envolve apenas uma transposicio geografiea gam
afetar necessariamente a sua constituigao social, Nessas socieda
des a variagdo sazonal nao traz rearranjes sociais, embora gry
pos de pessoas possam se organizar em expedigles de caga, p@séa

ou eoleta.

Hia, porém, outras scciedades em que ¢ grupo  local
n3c tem o mesmo carater de permanencia e que a cada estagdac seca
cu chuvesa, ou em algum outro momentc, & composigao de seus habi
tantes pode se alterar. £ o caso, por exemplo, dos Makd do Arto
Rio Negro: "os grupos locais mudam de composigao, niao somente a-

traves de mudangas de residencia no momento do casamento e duran
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te ele entre os geus membros, mas também como conseqgiiéncia do de
senvolvimento das relac¢des entre membros do mesmo grupo local e
também entre os Makl e seus vizinhos Tukano® (0s ﬂg&é, de Peter
Silverwood-Cope, Trabalhos de Ciéencias Sociais, Série  Antropolo
gia 27, Brasilia: UnB-CIS, 1980, p. 123). A mobilidade dos mem
bros dos grupos locais nac altera, entrétanto, a estrutura dos
mesmos no sentido de sua organizagdo so¢ial e politica. Mudam as
pessoas mas o sistema permanece. Os grupos leocais estio incluidos
em grupos regionais maiores, mas essa inclusdo nac envolve hie
rarquizacdo de posigdes politicas como ccorre com os Piarda:  es
ses grupos regionais distinguem-se uns dos outros pela "distincia
espacial, tendéncia para endogamia e variagfo lingliistica"™  (Sil-
verwood-Cope, op.cit., 1980, p. 97). Nao sao eles as unidades Do
iiticas, mas sim os grupos locais. '

Sob pressdes externas o sistema politico descentra
lizado de uma sociedade indigena pode passar por vradicais trens

formagdes como uma mancira de enfrentar crises, como invasio

1]

“D .

d
territdrio, ataques armados etc. Sociedades com sistema de che

[

fia de aldeia multi-familiar podem entio se fragmentar ou re-al

I

nhar em moldes totalmente diversos dos habituais. Um exemple de

Ha

se Fendmeno & o caso dos Ye'cuana do sul da Venezuela (tambim a

conhecidos como Maquiritare ou como Mayongdng no Brasil):

"No presenga de agressdo externa o sistema poliiice
Velauana nao adota principlos politicos Lemporarivs

que representam uma diverglneia drdstica dos pa
dxdes de comportamento poldifice jurddicamente  sapn
cionados: as migragoes internas proliferam; as _al

deias passam por um acelerado processo de divisdos
o nimero de aldeias aumenta ¢ seu tamanho ddwintii;
a cisdo das aldeias gragmenta ¢ atomo do sistema po
Litice, que € a famifia extensa; novas aldeias sur
gem com composigao social mista de pequenos nieiood
de pessoas procedentes de aldelas diversas qun  be
jundem ¢ produzem heterogeneidade politica; ¢ casa-
mento que regula o recrutamento em grupos s0cio-po
L1 cos ... ¢ contratado em noves fteamos..."  (The
Dynamics of the Ye'cuana ("Maguiritare'!) Politiczl
System, de Nelly Arvelo-dJimenez, Copenhague: TWEIA
Document 12, 1973, p. 17-18).
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Muitas vezes as relagOes politicds de uma sociedade
indigena estendem-se a ouiras sociedades indigenas, criando-se um
sistema que pode ter o carater de relativo igualitarismo, como o
que tem sido descrito sobre as sociedadés do Alto Xingu, ou pode
gstar organizado em termos hierérquicos, como entre os Makl e os

grupos ribeirinhos de Alto Rio Negro ou .os Sanumd e os Mayongong

(Maquiritare do Brasil) no norte de Roraima (Higrarquia ¢ Simbio-
s¢, de Alcida Ramos, Sac Paulo: Hucitec, 1980). O importante a

ressaltar aqui & que, mesmo nas situacdes onde hia desigualdade s

| O

cio~politica entre duas sociedades indigenas distintas, aguela
que se considera superior ndo exerce poder de dominagao ou exter
minio sobre a outra. Nisso as relagles entre sociedades indige
nas diferem drasticamente das relagdes interétnicas envolvendo ig
dios e branccs; estas tém se caracterizado justamente pela domina
cio dos Indios p. os brancos, gerandc uma contradigic insclivel:
a sociedade branca, intolerante do sistema de vida indigena, ao
pretender pulverizar por assimilagdac as sociedades indigenas den
tro da scciedade nacional, ac mesmo tem@o nega acs indios acesso

a2 ela, mantendo~-os a parte por meio de ume série de medidas di

P o

criminatdrias e barreiras étnicas, comc preconceito, esteredt
pos, além de privagido econdmica, educacicnal, médica ete. Agsim,
aqueles indivs gus por uma cu outra razio se véem desligados ds
suae comunidades nativas, véem também rejeitadas suas tentativas
de ser aceltos pelos brancos como membr@s plenos da sociedade deg
tes, mesmo quando, na ansia de escapar ac estigma de ser indio,
tentam esconder a sua origem étnica. '

Talvez a inexistencia entfe as muitas sccledades in
digenas de um tipo de organizagdo politica estatal fortemente cen
tralizada seja um dos principals fatores responsiaveis pela ausen
cia de relagdes de dominagdo entre elas ¢ de uma ideologia gue
renega a propria existencia de pluralismo cultural. 0 processc de
unificacic nacional que acompanha a formagdc do Estado tem se mos

trado histcoricamente antagdnico 2 manutengac de diversidads cultu

b

ral. Quando ndc tem havide exterminio, tem havido, pelo menos

O

o i
tolerancia dos dr ~inpadcres para com os dominados. Atestam ist
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casos como o dé Virias-minorias étnicas sob o império incaico, o©
des .bascos na Fspanha, o dos lapdes na Escandindvia, o dos ainus
no Japdoc, o dos celtas nas Ilhas Britdnicas, o dos bretées no nor
te da Franga, o dos curdes no Ird e Iraque, para mencionar ape
nas 05 exemplos mais flagrantes. |

V, Religido e a ordem do mundo

As religides das sociedades indigenas sul-americanas,
embora diferindo srandemente em sua especificidade, apresentam al
guns principios em comum, ndo 3 entre si, como com sistemas reli
giosos de outras partes do mundo. Lidar .com o descenhecido, com
o sobrenatural, com o que vem depois da morte, sd@o  preocupagoes
de todas as sociedades. Também como *todas as religicdes conhscidas
ha sempre a presenga em maicr ou menor grau de elementos magicos,
assim comc as velas ou as medaihas de santos tém valor migico na
igreja catdlica, ou uma biblia na proteétante, ou alimentcs A
Umbanda, também nas religides indigenas existe uma variada gama
de recursos magicos, como plantas, pedrés ¢ objetos de procedég

cias diversas.

As crengas religiosas dos povos indigenas afirmam
uma unidade indissoldvel entre o natural e o social, com influég

cias mituas e consegiléncias reciprocas. Muitas vezes aquile  qu

1m @

chamamos de sobrenatural nio é mais do que uma caracteristica e
pecial do social e do natural, como, poP exemplo, atribuir  pode
res extra-humancs a certas pessoas ou ektra-naturais a certo ani
mais, plantas ou cutros elementos. Manter a ordem do nundo, aCcm
seus componentes naturais e sobrenaturais, & obrigag3o dcs seres
hunanos,., Para isso existem tabus, pritigas xamanisticas, ritcs de
purificagdo, regras sociais e éticas. A observagac de uma  regra
social traz implicita em seu bojc a necessidade de "fazer as coi
sas ccrretamente” de maneira a assegurar a continuidade dessa T
dem. A guebra de um tabu alimentar implica numa agido humana in
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correta que pode por em perigo essa ordem desencadeando a ira de
seres que, embora nac pertengam a sociedade humana, estao direta
mente associados a ela e fazem parte de seu sistema de regras. 0
desempenho correto dos funerals garante gque os espiritos dos mor
tos nao trespassem o seu devido lugar, permitindo a estes  desem
penhar a sua parte no pacto reciproco eritre vivos e mortos (vid-,

por exemplo,0s Mortos ‘e oS Outros,de;Manuela Carneiro da Curha,tao
Paulo: Hucitec, 1978;.

Mas assim como existem semelhancas entre todos  os

sistemas religiosos, também existem diferéﬁéas. Uma das fewenm__
gas basicas entre a religido de 5001Ldades igualitariasec = de
Estados-nagdes & que nas pq;melras ela nio esta estruturada em
"igrejas", isto ¢ em agaféto especializado, geralmente hierdr

qulco, com aparente autonomia institucicnal, que comanda o dogma,
os direitos e deveres de seus afiliados. Ao contrario, nas socig
dades indigenas, a religiio esta td3c intrinsicamente relacionada
com as demais esferas da vida social que ndo 85 dispensa, COMC
provavelmente & incompativel com um corpoc eclesidstico especialil
zado. Basta observar um individuo comumfnuma gsociedade como, por
exgmplo, a Sanumd, para se perceber o quanto a religiio esta pre-
sente-na-vida cotidiana. Se um-homem—planeja cagar, sendc  xamd,
na noite anterior ele se ocupa com canticos religiosss que Propi
ciario a ccoperagaoc de espiritos no sentldo de tornar a ca;pda
produtiva; se nic for xam&, © minimo qug ele pode fazer & angir
de urucu a cabega de seu cac para aumentar as pcssibilidagés de
sucessc na busca de caga. Essa ungdo & ritual e dirigid&”é espiri
tos beneévelos. Se vai a roga, lugar favérito de cert: ﬁ cobrag,
ele se utiliza de certas plantas com poderes maglci; para sa ITOQ
teger de uma picada venencsa. O mag1c0~re11g108ﬁ /ﬁnf*n, sermela

a vida didria de uma maneira tao intima que nao yaria sentidc 1i

mitar as atividades religiosas dentro de um recinte estabelecido
~— templo ou santudrio — e tempo especificadc -~~~ missgas ou ou
tros rituais periddicos. Poderiamos dizer, e gdo, que a religiac
zstd muito mais : 'esente nas scciedades: indigenas do que naquzias

sociedades em que ela estd fortemente formalizada em credo, clera
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e regulamentagdes proprias.

Uma outra diferenga entre a religido das sociedades
indigenas e a de muitos Estados-nagles g a ausencia, nas primel
vas, de seitas concorrentes. Antes da interferéncia missioniria,
ndo existe competigdc entre credos diferentes, como catdlico ver-
sus protestante, Essas divisoes existeméhoje em varias socicdades
indigenas como resultado da imposigao dé sistemas religiosos antz
gdnicos por agentes de sociedades ocidentais, onde sio endémicas
as disputas entre religides ou seitas oﬁostas. Tradicionalmente,
a religido de uma sociedade indigena & perfeitamente  compativel
com os valores individuais e coletivos nela vigentes. Embora al~
guns especialistas sejam considerados melhores que outros € desa
vengas entre oficiantes possam ocorrer,%os mesmos principios reli
giocscs sdo partil.ados por todes os membros da sociedade. Até que
id3ias religiosas alienigenas tragam divisdes e contradicles para
o seu seio, as scciedades indigenas ndc. abrigam competigdc entre
dogmas religicsos distintos.,

Xamanismo

Comc em virtualmente todas as sociedades humanas,
nas sociedades indigenas existem 0% intermediirics entre o sccial
e o sobrenatural. No Brasil eles sao mais ¢conhecidos pelo nome
de pajé e em linguagem antropologica sé:cé.\ chamados xamds. Em al
gumas scciedades ser xami & privilégio de poucos, em outras & o=
brigagdao de muitcs; em algumas o xamanismo & atividade exclusiva
mente masculina, em outras ele pode serftambém praticadc pcr  mu
iheres., As pratxicas xamanisticas podem envolver a utilizagac da
substancias tais como tabaco ou drogas élucinSgen&s, instruncntcs
musicais como o chocalho, pode incluir transe, visdes, sonhos, ex
periéncias sensoriais especialmente induzides. Principalment

e
norte e oeste da Amazonia, € muitc comum o uso de plantas  aluci
(J

género vircla. 0 so dessas substancias € exclusivo de contextos
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rituais e muitas vezes limitado aos iniciados no oficio de xami.
O efeito dessas plantas tem sido descriuo por varios autores {(Ha-
llucincgens and Shamanism, org. por Michael Harner, Londres: Uni
versity of Oxford Press, 1873; The Shaman and the Jaguar, de Rei-
chel-Dolmatoff, Philadelphia: Temple University Press, 1375). Nu

ma passagem suscinta mas ilustrativa, diz Norman Whitten Jr.  so
bre os Canelos Quichua da Amazonia equatoriana:

"Para consdeguin um ... n&ueﬁ de vdsdo, o8 xamds em
pregam ayahuasca, ¢ eipo da vida [Banisferdiopsds
species) que Lhes permite viafar entre o mundo dos
humanos ¢ o dos espindtos. Cre-se que a  agahucsea
induz uma aeaﬂadade semelhante acs Aonhoe a qual me
deda entre o dom&n&o humano de visdo onirdica ¢ o do
minic dos espirifos de visdo de Datura (substfaned
alucinbgena). 08 costumes ¢ conhecimento anfégoa
sa0 transmitidos atraves da dinamica conheeimento-
~vitdo, embutida num proccsso continuo de  aprendi
zaz 7" (Amazonian Ecuador, Copenhague: IWGIA Do~
cument 34, 1978, p. 29). |

Os sonhos sdo também importante fonte de  conheci
mento, como entre os Makli do Alto Rio Negro ("Dreams and their

Interpretaticn among the Hupdu Indians of Brazil", de Howard

Reid, Cambridge Anthropology 4(3):2-28, 1878) ou os Tapirapé do
Brasil Central: 5

") conhecimento do mundo sobrenaturnal ¢ obtido prin
eipalmente por expeniencia de sonhes dos xamas ...
porque entre o0s Tapirapz o poder xamanistice deriva
dos sonhos e_das forgas neles neveladas. Aeneditam
gue ¢ sonho 2 uma viagem. Dunante o sone, ... a akl
ma pode Rivhan-se do ... coapo e mover-se  LLvacmen
te ng tempo ¢ no espago. ... As viagens em s01hos
tambem frazem acs pafes o poder de profecia. Todis
QXPQ&LQRLLQ& em sonhos nao se Limitam ac mundo demg
nlaco; as vezes ocornrem em hegloes Zernenas. O paie
pode visitern aldeias Karaja ou Qéiﬂb&ﬂ@d&m@ﬂf@& a2
sileinos ac Longo do Araguadia, onde, algumas vezes,
toma conhecimento de fatos que Lnteressam grandumen
te a scus companhedinos de .inibo e Freqllentemende
as pujaé, por sonhos, descobrem onde se  encontram
grandes varas de pomcoa e.0 contam acs Tapinape,
aconselhando-0s como aproximan-se deles” ("Xamanismo
Tapirapé”, in Leituras de Etnologia Brasileira,org.

por Egon Schadeﬁ, Sac Paulo, Ld. Nacional, 14976:

236-267, p. 241 e 250-251).
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0 processo de aprendizagemido xama, que envolve a
aguisigdo de conhecimento esotérico, o cominio do uso de substan
cias alucindgenas a observagio de certas regras e tabus espe
ciais, estd sempre presente, podendo ser mais curto ou mais pro
longado, dependendo dos individuos e das sociedades especificas.
Porém, ele ¢ sempre necessario. Nao existem xamas de nascengas
quaisquer gue sejam os dons, requisitos?ou propensdes necesscarics

N

a pratica do xamanismo, eles tém que ser desenvolvidos e canaliza
dos através de treinamento especial dos novigos pelos xamds expe
rientes.

Parte das atribuigdes de um xamid & realizar curas.
A ele cabe fazer o diagndOstico e tomar providencias para eliminar
o mal depois de identificada a sua causé. Fara isso ele reccrre ao
auxilic de espiritos e substancias curatives especificos as va
rias doencas, ou ao processc de sucgao do cobjeto que esta causan
do a doenga do paciente. Em geral nas sociedades indigenas a teo
ria das doencas estd diretamente ligada a concepgac do mundo em
seus aspectos naturais, soclails e sobrenaturais. Por exemplc, en
tre os Sanuma existe um grande conjuntoide doengas que decorrem
da quebra de tabus alimentares. Elas sdo o resultado da retalia
cdo dos espiritcs dos animais cuja carne, embora preibida, fei
ingerida pelas pesscas sujeitas a proibigéo. A cura para assas
doengas & xamanic=, com o auxilic de espiritos de animais, muitas
vezes os inimigos naturais da espécie vingadora. A teoria de doen
gas, de curas e de agentes sobrenaturais utilizados no xamanismo
Sanumd formam um complexo sistema fisico-social-metafisico que
demonstra qudo vinculadas estdo as agles humanas 3 visio cosmold
gica desses indics ("Body and Spirit among the Sanuma (Yanoana)
of North Brazil", de Kenneth Taylor, in Medical Anthropology ,org.

por Gollig e Haley, Haia:Mouton, 1876).

Além de curas, os xamds sdo também responsidveis pe
lo bem estar geral da comunidade, protegendo-a contra espiritos
malignos, conduzindo recitativos cu cerimanias propiciatérias pa

ra boas colheitas, boas cagadas, invocando espliritos benignos
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para assistir na resolugis :le certos pvoblemas, come esterilidade
e outros distirbios que podem ser atrituidos aos efeitos de fei

tigaria. Ndo &€ por acaso que a figura do xami tem sido comparada

a do psicanalista em sociedades 1ndustr1als (Levi- -Strauss, cp.cit,
1973),

Feiticaria

Assim como o xami € o zelador do bem estarpr soeial
ele também tem o poder de trazer o mal a- seus companheiros ou a
outros mais distantes através de pratlcas xamanlcas, pede  tambem
ser o proprio agente de feiticaria ou 1nstrumental Para o feitigo
de leigos., Porém, a feitigaria ndo & pratlcada apenas por xamas,
Entre os Tiriyd do Suriname,

v a monte ndo um evento natural nem Lnevita

vel; dizem que ningulm Mmonneria se nae Zivessc 44d—
enéeizxgado. As acusagdes de feiticaria sdo dinigi
das _a membros de outras aldedas, principalmente a
xamas desconhecidos ¢ visitantfos estranhos” (Rivie-
re, op.cit., 1870, p. 2u8).

Aqui devemos abrir um parent951s para esclarecer 3
diferenga entre feiticaria (gorcery) e bruxaria (witchraft). MNa
primeira hi a manipulagao de objetos materlals Ou expresscaes vep~
bais intencionalmente dirigidas a vitima que pode ser um 1ndiv§
duc, wma corunidade ou uma regiio 1nte1rq. Na bruxaria o que eXis
te € uma forga metafisica inerente 3 pessoa que a tem, independen
temente de ser ou nao ativada. 0 fendmeno do "mau olhado” & wit
exemplce de bruxaria. Ele pode ou nac ser controlado pela pesscs
em alguns casos o bruxe conscientemente poe essa forga a servigo
de suas intengdes de atacar alguem magicamente; em outyros CHSCS,
a atuagac da forga € totalmente involuntéria por parte de qun
a possui. Ela pode manifestar-se por meio de sonhos, guando fica
liberada da condigdo consciente de seu re01p1ente, pedendo  entac
atingir alguém ou alguma coisa. Sendo muitc comum em varias socie
dades africanas, a bruxaria & relatlvamente rara na América do
Sul; aqui a feitig¢aria & muito freqﬂente._o caso dos Tapirapé deg
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crito por Wagley como feitigaria ¢, mais propriamente falando, um
desses raros casos de bruxaria: "Nas doongas e outros infortinios
os Tapirapé sempre suspeitam de feltlgarla, e algum pajé & forgo
samente tido como responsivel . Creem, contudo, que a feiticaria
€ agdo de pajés em sonhos, parecendo ndo ser jamais praticada
conscientemente .., nio hi entre os Taplrape uso de encantamentos
ou expedientes mecanicos para indugao dellberada de magia simp§

tica" (Wagley, op. ceit., 1976, p. 2u5),

E possivel encontrar umna comblnagao de ambas. Intre
os Sanumd existem claramente varias técnicas de feitigaria, mas
parece existir também o "espirito dos sonhos" que tante homens co
mo mulheres possuem e cujas agbes durante o sono podem ter conse
qliéncias daninhas, sem as pessoas que sonham terem qualquer con
trole sobre eles, '

Yy

Em varias sociedades indigenas sul-americanas, o

feiticeiro, independentemente de sep xamd ou leigo, & castigado
com a morte. Sendo um ate considerado altamente nocivo a sccieds

!s-*

de, a feitigaria & severamente punida. E, como 33 vimos, umz m

I

neira de a comunidade eXercer controle sobre seus membros & 1a

13

gar mac de acusagdes de feitigaria na tentatlva de desencoraisr
agdes tidas como anti~-sociais,

Ac mesmo tempo em que as aeusagoes de bruxaria e
de feitigaria sdc eficientes mecanismos de contrele social, elas
desempenham também o impcortante papel de suprir lacunas de conhe
cimento. Enguantc entre nds os conceitos de azar, coincidenciz ou
& tecria da probabilidade existem para diminuir essa lacuna, A
bruxaria/feitigaria consegue elimind~la de vez. Para ndsg, perder
a carteira recheada de notas € azar. Podemos até entender Toraue
issc ocorreu; em meic a Indice tdc alte de criminalidade, & gran
de a probabilidade de que a carteira tenﬁa sido mesmo roubadz.Mas
por que justamente a minha carteira no dia em que ela estava com

3

uito mais dinheirc do que o normal? F sabido que acidentes de

03]

viao occorrem com rzlativa freqfiencia, havendc uma certa probabi
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lidade de que o avido X caja durante a sua exiaﬁ%ncia como  maqui
na ativa, Se ele cai, para as vitimas e todos os anvolvidos & um
azar enorme. Mas, por que o aviioc caiu justamente quando Fulano
estava a bordo? Aqui, o azar e a probabilidade nos deixam sem res
posta. Porém, um membro da sociedade Zande na Africa (vide A no-
cao de bruxaria como explicagdo de infoftﬁnios, Textos de  Aula,
Antropolegia 3, Brasilia: Ed. UnB) ou Sanums em Roraima nic hesi-
taria em levar a pergunta as suas ﬁltimés conseqliencias e respon
der in toto ao por qué desses infortdnios: as vitimas, obviamen
te, tinham sofrido o ataque sobrenaturai de algum bruxo ou feiti
ceiro. Fica assim explicada a conjungdo especifica de fatores que
levam & ocorréncia de infortinios que fogem a explicagdes de or

dem técnica, social, moral ete.

Concep¢do do  cosmos

As cosmologias indigenas representam modelos comple
Xos mas integrados dos quais faz parte aésociedade humana. Cs mi
tos sao veiculos de informagao scbre a cbncepgéo do universo, in
cluindo temas sobre a criagac do mundo, a origem da agricultura,
as relagdes ecoldgicas entre animais, plantas e outros elementos,
a metamorfose de seres humancs enm animais e vice-versa e de ambos
em espiritos de varios tipos e indoles, a razio de ser de certas
relagdes scciais culturalmente importantes e até mesmo o surgimen
to do "homem branco" e a avalanche de fatoresg desagregadores que

© acompanham ("Mitc e Antimito entre os Timbira“, de Roberto da

Matta, in Mito e Linguagem Soeial, Ric de Janeiro, Tempo Brasilei
ro, 1970:77-106). '

E fregfiente ordenar-se o cosmos em varias camadas,
como entre os Yancmam$ (Chagnon, op.cit., 1968} ou os MakQ {Reid,
op.cit.,, 1978; "Cosmoclogia Maku", de Peter Silverwood-Cope, Anui-
rio Antropolégico/78:176-239, Rio de Janéiro:Tempo Brasileiro,

1580). Nesses niveis estdo incluidos divindades, fendmencs atme

e m

féricos e geograficos, animais e plantas, montanhas e rics, e8]
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ritos de animais e de bessoas, ancestrais humanos ¢ n3o- humanos,
estrangeiros, entes sobrenaturaisg malevolos e benévolos.

0 sistema cosmolégico de uma sociedade & uma combi
nagao de variocsg tipos de conhecimento, entre os quais poder] anocz
distinguir o conhecimento empirico e o conhe01mento metaforico
("Sistemas de Classificagao e a Cidncia do Concreto", Anuario An-
tropologlco/?s 121-148, Rio de Janeiro: Tenpo Brasileirvo, 1877),
0 primeiro é& derivado da observagido e experimentacio, baseado eg
sencialmente na pe ercepgac dos sentidos, por exemplo, a constata

gao da anatomia, habitos alimentares e reprodutlvos dos animais,
0 segundo advem da conjungdao do conhecimento empirico com crengas
e experiencias que ndic se restringem 3 percepcic imediata e fisi
ca das coisas, mas se reportam a uma outra dimensio que pu”"ria
mos chamar de "metafisica", como o lugar de seres imateriais como

spiritcs, almas etc, na ordem das coisaé. Ambos esses tipos de
conhecimento sdo construidos culturalmente e & errdneo supoer gue
qualquer tipo de conhecimento, mesmo o dito cientifico, estd dado
na natureza. Nao existem duas soc1edddes distintas com exatamen
te o mesmo modo de ordenar ¢ mundo fisico ou metafisico. Enquante
uma sociedade projeta a sua visis césmic; na dispcsicao das vé
rias plantas na roca (Krenakarore), outra representa a sua na
construgac de uma casa comunal (Mayongong), enquanto para uma ¢s
rios e cascatas sdo a manifestagdc natural de uma parte da cxdem
metafisica que orienta o mundo social (Tuxano), para outra ¢ sim
bolisme césmico € retratadc em artes como a ceramica (Kadiwéu) ou

a pintura corporal (Xikrin).

Essas cosmologias operam como um verdadeiro mopa sim
bolice do universc, estabelecendo o lugar, a importancia, os pg
drées de atuagido e influéncia de cada um de seus muitos componen
tes, E um eddigo para o qual se apela quando se quer entender ou
explicar tanto o corriqueirc como eventos inusitades,calamidade

l?—’q )

infortinios ou golpes de sorte. A visdo do mundc supre o indiv
duc com uma constante ancora que © mantem seguro a uma determina
da realidade sccial em face a vicissitudes scbre as quais ele nfo






tem controle: a rorte, a Guencga, o insucesso. Removida essa vi
sio de mundo, advém a desestruturagio individual ou coletiva. E-
xemplos dessa descstruturagao sao abundﬁntes na histdria de mis
sionismo entre sociedades indigenas. Proibindo a manifestagac de
uwna cosmologia tradicional nao crista eéincapaz de fornecer subs
tituto cosrente, os missiondrios ortodoxos de seitas  ocidentais
conseguiram através dos tempos eriar mais angustias, insgguran
cas, incertezas e confusoes mentalis do que quaisquer outros agen
tes de desagregagao imposta a essas pcphlagSes. Az ditas Tconver
sCes” nada mais sdac do que a apoteose db vazio intelectual que
fica na esteira da catequese e proselitizacao intensivas pelas
quais o sistema de crengas ¢ cognigao indigenas é implacavelmente
desbaratado.

Messianismo

Em tempos imemoriais, provavelmente muito antas da
invasdo da América do Sul pelos suropeus no século XVI, a pupula
cao Tupi-Guarani engajava-se periodicamente em extensa mobiliza
¢ic espacial, envolvendo dramiticos éxddos durante os guzisz mor
tes, fome,privagdes varias pontilhavam?o caminho. Ira 2 busca da

terra sem males (Perra sem Mal, de Héléne Clastres, 53o Pauls:Bra

siliense, 1978). Esse destino messiéni@o foi talvez o maior reg
ponsivel pela enorme dispersio geografica dos Tupi-Guarani, des
de a base oriental da Cordilheira dos Andes, descendo até o sul
do que & hoje o Brasil, subindo a costa atlintica até o Pard e

mais além no rio Amazonas (Qrganizagac Social dos Tupinamkd ., t
Florestan Fernandes, Sdc Paulo: Difusfo Européia do Livro, 18837,
Muma interpretacio fascinante desse processo migratdric, r

Clastres (op.cit., 1978) contrapde sociedade igualitaria ac surgi

0

mento do Estado e vé a religifc Tupi-Guarani comec um mecanisme de
preservagio da primeira e de sclapamento do segundo. 0s movimen
tos messianicos desses povos, ecorrend¢ em ciclos, corregpondiam
i confrontacdo entre a emergencia de um geverno centralizade, de

corpente de crescimento e concentragio populacional, e a rejsigic
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dessa centralizacao de poder pelos valorev iguglitarics dessas 8Q
ciedades. Assim, guando um chefe polltlco chegava a dominar vé
rias aldeias e mostrava sinais de exercer certos privilégics, co
mo o uso exclusivo da forga, surgia um profeta capaz de mobilizar
a populagdo contra esse chefe, procurando outros lugares onde nao
houvesse dominagdo ou coergao, enfim, umé terra sem males, 0 efel
to disso era a fragmentacgao de uma grande unidade politica e a
reinstalagao, em outro local, de comunidades politicamente  auto
nomas, descentralizadas, onde a forma de governo era ditada pelo
principio de persuasac e nao de coergio. Esses ciclos de alternan
cia entre centralizagdo e descentralizagao, entre desigualdade so
cial e igualitarismo sio vistos por Clastres como uma fuga A domi
na¢do e A exploragdo antes que estas se implantassem  definitiva
mente, uma luta da sociedade contra a possivel emergénciz do Esta
do, luta essa que ja se travava antes da chegada dos portuguceses
a costa atlantica.

Com o decorrer dos saculos, a dizimagao maci

)
o
DI
i

populacdo Tupinambia e outrcs Tupi~Guarani por doengas, escravé
ddo, acdo missionaria coercitiva e outros cataclismas, levaram &
busca da terra se males a se tornar a busca da terra sem bran
cos. Nao hd provavelmente registro mais contundente que o de Dar
¢y Ribeiro (op.cit., 1374) sobre Uird, o indio Upubl-Kaapdr que,
vendo sua familia e comunidade dizimadasépor.dbengas contagicsas,
sai em busca de seu deus ¢ da ferra'sem;males e sem branccs, pa-
ra acabar capturade come um animal que,;esvaziado de crencga, &

levado ao suicidio.

Entretanto, os movimentos me851anlcos indigenas nac
est3c limitados aos Tupi~Guarani. Entre os Tukina ("Cargo Cult' na
Amazdonia", de Mauricic Vinhas de Queiroz, América Latina, anc VI,

n® %:43-61, 1963; As Facgdes e a Ordem Pplitica em uma Reserva

Tukuna, de Jodo Pacheco de Oliveira Filho, Dissertagao de Mestra
do em Antropologia, Brasilia:UnB, 1977) e os Krahé (0 Messianis-
mo Kraho, de Julio C. Melatti, Sao Paulo' Herder/EDUSP, 1972}, »a

va ficar so com dois exemplos, ¢ messianismo, & busca da tTerra
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prcmetida, a construgdo de uma nova era, a tentativa de erradicar -
da terra o pior dos males conhecidos, que & o homem branco e suas
consegliéncias, tem sido uma das armas ccw as quais as populagoes
indigenas tentam combater os efeitos des?strosos do seu contato
com a sociedade ocidental. Quando os mais podercsos xamas nao con
seguem dar conta de tantas doengas causadas por epidemias de gri
pe ou sarampo, guando a terra comega a ehcolher COIR © avango de
ondas de gente alienigena que destroem fhuna, flora, homens e mu
lheres, quando a populagdo se esval pela mortalidade generaliza
da, pela necessidade de abandonar © grupo e ganhar o pdo 12 fora,
quando a prostituigao e a mendicancia trazem a destruigdo de valo
res e de relagdes socials, quando intruscs vém minar o sistoma de
crengas que & o pouce que ainda resta, entio o cosmos estd on ori
se e necessita de venovacdo. 0 messianismo & uma tentativa de re
novar ¢ munde. Mas =nguanto continuar o expansionismo da socileda

de branca, essa tentativa ¢ fatal e sistematicamente frustrada.
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