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Introducio

Desde que comecei a trabalhar com os Borum, percebi que ha um conjunto de
temas recorrentes na literatura historiografica, na literatura antropoldgica, nas conversas na
aldeia e nas conversas com indigenistas: sdo historias de guerras, faccionalismo,
assassinatos, discussoes, desentendimentos e hostilidades. Ha4 muito venho refletindo no
porqué dessa recorréncia e qual o melhor caminho para aborda-la. A pesquisa, em primeiro
lugar, teria que ser capaz de respeitar o limite imposto pelos indigenas. Os Borum nao
gostam que pesquisadores discorram nos seus textos sobre problemas internos da aldeia.
Para os Borum, falar sobre as brigas entre os indios provoca uma imagem depreciativa
deles perante a sociedade nacional.

Dois motivos principais me levaram a persistir em trabalhar com tal tema. (1) O
primeiro € estritamente antropoldgico. Um dos critérios basicos de escolha do recorte de
uma pesquisa antropoldgica ¢ o interesse dos nativos por um determinado tema. E
impossivel desenvolver uma pesquisa a respeito de uma questdo que os seus interlocutores
nao t€m nada a dizer a respeito. Mais do que isso: o ideal ¢ tratar de um assunto que seja
recorrente nas conversas ou na pratica do cotidiano. Muitos casos sdo conhecidos de
antropdlogos que vao para o trabalho de campo com um projeto de pesquisa ja delineado e
no dia-a-dia do campo percebem que ndo faz sentido investigar o tema pré-determinado.
Assim, muda-se o rumo da pesquisa a partir da convivéncia com a realidade social do povo
com o qual se esta trabalhando.

No caso Borum, as brigas entre eles, sem divida, sdo o assunto predileto no

cotidiano aldedo. E, como ja explicitei, a noticia da belicosidade Borum ¢ disseminada,



desde a historiografia, passando pelos proprios indigenas, até os indigenistas dos dias de
hoje. Em certo sentido, minha experiéncia foi contraria ao exemplo citado acima, pois
cheguei no trabalho de campo disposta a evitar trabalhar com as relagdes de hostilidade
devido as dificuldades de abordar um tema tdo delicado. Mas, com o passar do tempo
descobri ser inevitavel. Além de ser o assunto dominante entre os indigenas, passei a
desconfiar que o principal modo de sociabilidade entre os Borum ¢ através dessas relagdes
hostis'.

(2) O segundo motivo que me levou a enfrentar um tema tdo dificil ¢ de natureza
politica. E sabido que a implementagdo de politicas piiblicas na Terra Indigena Krenak ¢
complicadissima. Indigenas, membros de oOrgdos governamentais, indigenistas e
antropo6logos concordam que a grande maioria dos projetos ndo da certo entre os Borum.
Sem duvida, tal insucesso estd relacionado com o processo de brigas internas entre os
indigenas. Porém, ¢ também uma desaten¢do por parte do poder publico para a dinamica
interna dos Borum. Nao hd nenhum trabalho, pelo menos que foi disponibilizado para o
grande publico, que almeje refletir sobre a dindmica interna Borum buscando entender
como sdo construidas as relacdes sociais. Nesse sentido, espero que este trabalho permita
uma reflexdo mais qualificada da belicosidade Borum que culmine em novas alternativas de
implementag¢ao de politicas publicas na Terra Indigena Krenak.

Em relacdo ao desgosto que o presente estudo pode causar em alguns Borum
gostaria de tracar um pequeno comentdrio. Em primeiro lugar, deixo claro que a
belicosidade ¢ aqui entendida como meio primordial de se relacionar com o “outro”. Sendo

entdo, o fator catalisador da sociabilidade. Conseqiientemente, trata-se de uma

"' As relagdes hostis que estou me referindo englobam além das lutas fisicas e das brigas verbais, toda a
cadeia de relagdes sociais criada pelas desavengas
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caracteristica essencial da identidade e da continuidade do grupo. Acho que todo e qualquer
modo de sociabilidade promove renovacao ¢ desgaste. Ou seja, tem seu lado revigorante e
seu lado destruidor. O caso Borum nao ¢ diferente. Entdo, antropologicamente falando, este
tema ¢ estrutural da maneira de viver Borum. Este ¢ o motivo que me fez escolhé-lo para
trabalhar. De toda maneira, esclare¢o que o que me interessa nao ¢ esta ou aquela situacao
especifica em que fulano disse barbaridades e sicrano ficou sabendo, acabando em briga e
ai ndo sei mais o qué. Tanto que busquei preservar ao maximo a identidade das pessoas e as
historias que geram mais conflito. O presente trabalho ndo almeja tomar partido nem tornar
publicos os conflitos, mas fazer uma reflexdo séria sobre a sociabilidade Borum. E, apesar
da escolha do tema ter sido orientada por questdes académicas e politicas, a op¢do de
trabalhar com os Borum ¢ de outra natureza. O motivo ¢ simples: os Borum sio
encantadores.

Quem, Quando, Onde: Localizando os Borum

Borum ¢ a autodenominag¢ao dos grupos indigenas Botocudo, falantes de uma lingua
do tronco lingiiistico Macro-Jé. A denominacdo Botocudo, criada pelos colonizadores no
século XVIII, ¢ referéncia aos botoques labiais e auriculares utilizados por estes indigenas.
Antes dos oitocentos, os Botocudos eram chamados Aimorés.

O problema metodolégico para a historia indigena dos etnomios ¢ sabido. Um
etnomio pode dizer respeito a varios grupos étnicos e, concomitantemente, varios etndomios
podem englobar apenas um grupo étnico. Alguns dos etnomios dos subgrupos Botocudo
comuns na historiografia sao Giporok, Joaima, Naknenuk, Arana e Pojicha — este ultimo
tem subdesignagdes como Krenhé e Krekmum?®. Os Krekmum eram o povo mais temido de

todos os Botocudos, uma dissensdo deste subgrupo no fim do século XIX originou um
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novo subgrupo: os Krenak. Sendo assim, Krenak - nome pelo qual os Borum sdo
atualmente conhecidos pela sociedade nacional - ¢ a denomina¢do de um dos subgrupos
que compde o grupo de Borum que hoje vive a beira do Rio Doce.

Os Botocudo habitavam o chamado Sertdo do Leste, hoje abrangendo os estados de
Minas Gerais e Espirito Santo, compreendendo os vales dos rios Doce, Mucuri e
Jequitinhonha, sendo uma grande faixa de Mata Atlantica. Esta ultima, formada por floresta
do tipo latifoliada, foi praticamente destruida. Ultimamente, diversos projetos de
reflorestamento - inclusive um dentro da Terra Indigena Krenak - estdo sendo
desenvolvidos com o intuito de trazer de volta a regido plantas nativas da Mata Atlantica. O
atual territério Borum ¢ quase todo tomado por capim colonido (Brachiaria sp.) - vegetacao
de capoeira oriunda da criagdo de gado por fazendeiros por um periodo de quase quarenta
anos. Mas a situagdo, nos ultimos dez anos, ja se modificou e hoje os topos dos morros e as
nascentes ja estdo cobertos por matas. A inten¢do dos Borum ¢ que, passados mais dez
anos, a vegetacao da Terra Indigena esteja completamente diferente.

O Territorio Indigena Krenak localiza-se a margem esquerda do Médio Vale do Rio
Doce, no municipio de Resplendor. Regido de terra fértil, com bastante agua, altitude média
de 200 metros, marcada pela presenca de afloramentos e escarpas quartiziticas e, nas
adjacéncias, areas colinares e cristas graniticas’.

O territorio demarcado, em 1997, tem uma area total de 4.039,8241 hectares ¢ nele

residem aproximadamente duzentas pessoas. Ha4 um processo na Funai que pede a revisio

% Ver por exemplo: Mattos, 2002: 50 ¢ Paraiso 1992: 419.

3 Esses afloramentos fazem parte da Unidade Geomorfologica do Rio Doce e dos Planaltos Dissecados do
Centro-Sul e do Leste de Minas que tem como principais caracteristicas colinas com vales de fundo chato e
planicies pluviais (Baeta, 1998: 78).
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da terra que praticamente duplicaria a area. A regido que os indigenas estdo reivindicando ¢é

local de antiga ocupagdo Borum e de grande importancia simbdlica para o grupo.
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A Pedra Pintura e a Gruta dos Setes Saldes sdo os pontos referenciais mais
importantes, ambos localizados na serra Takrukkrak®. O primeiro é um sitio arqueoldgico
de pinturas rupestres que, segundo os Borum, foram seus ancestrais que pintaram. Ja a
Gruta dos Sete Saldes ¢ um lugar magico no qual, antigamente, viviam espiritos bons, os
Makhiam. Os Borum realizavam rituais para pedir conselhos aos Makhian que os
orientavam a fazer remédios de cura, indicavam lugar bom para cagar, entre outras coisas.
Depois que os krai’ passaram a freqiientar e depredar os Setes Saldes, os espiritos foram
embora, mas inimeras historias do local ainda so freqiientemente contadas pelos Borum®.

Devido aos conflitos com os colonizadores, na metade do século vinte os Borum
foram mais de uma vez expulsos da beira do Watu (Rio Doce na lingua indigena).
Oficialmente, foram transferidos para Maxacalis, no norte de Minas e para a Fazenda
Guarani, no centro mineiro. Nao se adaptaram em nenhum desses lugares. A época da
transferéncia para a Fazenda Guarani, o Servico de Prote¢do aos Indios criou uma
alternativa de mandar os indigenas insatisfeitos para a terra indigena Kaingang, no
municipio de Tupa, no estado de Sao Paulo. Até hoje muitos Borum vivem em Vanuire:
mais de uma centena. Até o cacique da aldeia ¢ Borum. A relagdo entre os Borum do Watu
e aqueles Borum que vivem em Vanuire é continua. E comum casarem entre si - nio so
entre Borum, mas também entre Borum do Watu e Kaingang. Além destas relagdes de
alianga, é importante lembrar que muitos destes Borum sio parentes entre si’. O presente

estudo limitar-se- 4 a tratar dos Borum do Watu.

* Takrukkrak na lingua indigena significa pedra alta.

> Krai significa homem branco na lingua indigena.

® Para estudos que focalizam a relagdo dos Borum com esses locais a partir de uma perspectiva
etnoarqueologica ver: Baeta (2000, 1998) e Baeta & Mattos (1994).
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Em cima vista do Watu, um dos locais de travessia do rio (Porto da Barca). Embaixo, serra Takrukkrak.

" Infelizmente, ndo existe nenhum estudo sobre os Borum de Vanuire.
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Foto: Luana Lazzeri Arantes

O Trabalho

No processo de construcdo deste estudo realizei um trabalho de campo com a
duragdo ininterrupta de seis semanas, no periodo 26 de agosto a 07 de outubro de 2005°.
Fiquei, por todo tempo, hospedada na casa de uma mesma familia Borum. No entanto,
caminhei muito pela aldeia e por varias vezes dormi em casas de outras familias.

Sei que este estudo ndo suprira a falta de uma etnografia sobre os Borum. Para tanto
seria preciso uma pesquisa de maior folego. O tempo total que tive disponivel para o
trabalho de campo, a investigacdo bibliografica e a constru¢do do texto ndo ultrapassou
nove meses. E pesquisadores, notavelmente antropologos, sabem que esse periodo € curto
para a elaboracdo de uma pesquisa.

Neste contexto, ao invés de fazer uma etnografia nos moldes classicos, trabalhei
com uma problematica bem especifica: a belicosidade Borum. Para tanto, optei por uma
discussdo inicial sobre guerra e faccionalismo na etnologia brasileira. E a partir destes
temas, que a antropologia teoriza a questdo da belicosidade dos grupos indigenas.
Conseqiientemente, guerra e faccionalismo sdo assuntos recorrentes na literatura Borum.

Sendo assim, achei pertinente comegar o trabalho com um panorama geral sobre estas

¥ Anteriormente, ja havia estado por duas vezes na Terra Indigena Krenak. A primeira das vezes, por trés dias
em margo de 2002, com o objetivo de colaborar na feitura de um diagndstico etnoambiental a ser enviado ao
Fundo Nacional do Meio Ambiente. A Associagdo Krenak tinha enviado um projeto de recuperagdo ambiental
da area e o orgdo federal disponibilizou verba para a elaboragdo do diagndstico (o Projeto foi aprovado e
atualmente estd em andamento a ultima etapa, o plantio das mudas de espécies nativas da Mata Atlantica). A
outra ocasido foi um mini trabalho de campo de dez dias, em junho de 2003, para a elaboracdo do trabalho
final do curso de graduagdo de Ciéncias Sociais pela Universidade Federal de Minas Gerais (Arantes, 2003).
Nos intervalos dessas visitas a aldeia, muitas vezes encontrei alguns Borum fora da terra indigena: em
ocasides de cursos de educagdo indigena, encontros indigenas na cidade e em outras aldeias.
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tematicas na producdo etnologica sobre povos indigenas no Brasil, buscando subsidio
teorico e etnografico para analisar o caso Borum.

No segundo capitulo, apresento trechos do material historiografico escrito sobre os
Borum, entre o século XIX até meados do século XX, referentes a belicosidade destes
indigenas. Neste capitulo, escolhi utilizar o termo Botocudo por estar tratando de um
momento histérico no qual o contato dos Borum com a sociedade nacional ainda ndo tinha
causado um impacto tao brutal na organizagdo social do grupo quanto ocorreu no periodo
posterior. Ainda que as mudancas frutos do contato ndo sejam objeto deste trabalho, o
modo que encontrei de ressaltar tais transformagdes foi a partir do proprio termo de
referéncia. Além do que ¢ coerente usar o termo Botocudo por outro motivo: nas fontes
historiograficas consultadas este ¢ o termo predominante.

Ap0s apresentar fragmentos do material historiografico, arrisco analisa-los a partir
do ponto de vista antropologico reconstruindo o sentido nativo de guerra. Tenho
consciéncia da dificuldade metodologica de tal exercicio devido a natureza diversificada e
ndo sistemadtica das fontes consultadas. A maioria dos escritores era viajantes, naturalistas,
missionarios ou funciondrios do governo que, no geral, ndo tinham sensibilidade
etnografica. A escassez de dados sobre cosmologia, organizagdo social e parentesco
dificulta o trabalho. No entanto, procurei vencer as dificuldades através de uma leitura
minuciosa e comparativa das fontes aliada ao conhecimento atual sobre os Borum e,
também, as informacgdes etnograficas e tedricas trabalhadas no primeiro capitulo.

J& no terceiro capitulo apresento um panorama da organizagdo social Borum a partir
de dados observados no trabalho de campo. Proponho uma analise da disposicao das casas

na aldeia, buscando relacionar a residéncia com relagdes de parentesco e alianca. Entdo,
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descrevo um exemplo etnografico com a inteng¢do de apresentar uma situacdo que permita
demonstrar a rede de relagdes sociais propiciada pelos conflitos entre os Borum.

Por fim, busco discutir o caso Borum dentro de um contexto tedrico e etnografico
mais amplo no qual estd inserido o debate, apresentado inicialmente, sobre guerra e

faccionalismo na etnologia brasileira.
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“Somos segmentarizados por todos os lados e em todas as diregdes.
O homem ¢ um animal segmentario.

A segmentaridade pertence a todos os estratos que nos compde.
Habitar, circular, trabalhar, brincar:

o vivido é segmentarizado espacial e socialmente”.

Deleuze & Gattari, Mil Platos, V.3

“(...) longe de ser inerte, o sistema estd em movimento perpétuo,
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ndo pertence a estatica mas a dindmica; e a monada primitiva,

ao invés de permanecer fechada em si mesma,

abre-se para as outras na intensidade extrema da violéncia guerreira”
Pierre Clastres, Arqueologia da Violéncia.

1. Guerra e Faccionalismo na Etnologia Brasileira

Guerra e faccionalismo sao temas que ja foram muitas vezes abordados na literatura
antropologica e, mais especificamente, na literatura etnologica sobre as sociedades
indigenas no Brasil. Fui impulsionada a retomar esses temas por duas questdes principais: a
insisténcia com que esses assuntos aparecem nas fontes sobre os Borum e, por outro lado, a
falta de uma pesquisa que reflita sobre a famosa belicosidade desses indigenas. Antes de
apresentar e analisar o material historiografico e etnografico dos Borum, discuto alguns
trabalhos que trataram dos topicos abordados, guerra e faccionalismo, focalizando o
tratamento conceitual dado pelos autores e, concomitantemente, reunindo alguns dados
etnograficos que possam propiciar futuras comparagoes.

Guerra e Canibalismo: Os Tupinamba

Os cronistas do século XVI e XVII, impressionados com a belicosidade e,
principalmente, com os rituais antropofagicos dos Tupinambd, deixaram um extenso e rico
material sobre esses indigenas. Um dos primeiros pesquisadores a realizar uma andlise
sistematica e exaustiva desses registros quinhentistas e seicentistas foi Florestan

Fernandes’. Sdo duas as principais obras fruto dessa pesquisa: A Organizacdo Social dos

? Antes de Florestan Fernandes, Alfred Métraux (1928) escreveu sobre religido e cultura material dos
Tupinamba, partindo dos escritos dos cronistas.
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Tupinambd (1948) ¢ A Funcdo Social da Guerra na Sociedade Tupinambd (1952)"°.
Limitar-me-ei a comentar apenas a segunda.

Florestan Fernandes (1952) define a guerra como um fendomeno social, mais ainda
como uma instituicao social, e busca analisa-la em sua forma, condi¢des, causas ¢ efeitos
sociais em todas as esferas da vida Tupinamba: econdmica, psicoldgica, religiosa,
tecnoldgica, dentre outras; utilizando o método funcionalista britdnico combinado com uma
inspiragio maussiana' .

A ambicdo de Fernandes ao escrever a Fun¢do Social da Guerra na Sociedade
Tupinamba (1952) ¢ contribuir para o conhecimento (1) da guerra na sociedade Tupinamba,
(2) da propria sociedade Tupinamba a partir de uma importante institui¢do de sua dindmica
interna e (3) da guerra como fenémeno social, sendo assim contribuir com a teoria
socioldgica da guerra.

A caracteristica essencial da abordagem sociologica da guerra ¢ tratd-la no contexto
social em que ela se manifesta. O importante ¢ pensar a guerra dentro do sistema
organizatorio da sociedade em questdo (Fernandes, 1949: 16). No caso, Florestan
Fernandes delimitou rigorosamente o objeto de seu estudo: a sociedade Tupinamba. Sua
justificativa ¢ que antes de realizar estudos comparativos ¢ necessario tratar
cuidadosamente cada objeto em particular.

O sistema bélico-sacrificial Tupinamba prevé que o guerreiro de uma aldeia morto

por inimigos, invariavelmente, deverd ser vingado, sendo a vinganga o aprisionamento de

1% Peirano (1983) faz uma interessante discussdo dos estudos de Florestan Fernandes sobre os Tupinamba,
repensando a contribui¢do analitica e interpretativa de tais estudos para a antropologia e refletindo no porqué
que esses trabalhos sempre foram considerados periféricos na historia académica do autor.

""" A influéncia de Mauss nessa obra de Florestan se d4 principalmente na abordagem da guerra como fato
social total, mas também na analise da vinganga e do significado do ritual do canibalismo através do modelo

do sacrificio.
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um guerreiro inimigo, a morte cerimonial e, por fim, a realizacdo do ritual do canibalismo.
A vinganga, na analise de Florestan Fernandes, define uma obrigagdo dos vivos para com
os mortos, entdo a guerra proporciona a ligacdo do mundo dos vivos com o mundo dos
mortos. E através da guerra que certas tensdes internas a cosmologia Tupinambé sdo
resolvidas. A guerra ¢ uma obrigacdo moral com fundamentos sagrados.

O estado de guerra exprime-se numa cadeia de ritos: ritos relativos a determinacao
da guerra, ritos preparatorios das agdes guerreiras, ritos propiciatorios durante a guerra e
ritos de tratamento do inimigo. Cada uma dessas séries de ritos € narrada por Fernandes
com o intuito de demonstrar o curso determinado da guerra na sociedade Tupinamba. O
autor também define a fungdo de cada série desses rituais (Fernandes, 1952: 82).

Ser um grande guerreiro ¢ o grande status que um homem Tupinamba podia
adquirir. Cada novo inimigo sacrificado rendia ao guerreiro um novo nome € uma nova
cicatriz. E os grandes guerreiros também tinham o privilégio da poligamia. Quanto mais
nomes, cicatrizes ¢ mulheres um homem acumulava, mais prestigio tinha. Somente um
grande guerreiro podia aspirar 4 vida perfeita e ideal na sociedade dos antepassados e, para
ele, a morte ideal era morrer no terreiro do inimigo com o esfacelamento de seu cranio e,
apos, ser comido pelos oponentes.

No desenvolvimento da monumental obra de Florestan Fernandes, a guerra
ramifica-se por toda a estrutura do corpo social da sociedade Tupinambad. E, ainda que esse

~ . et e 12 - .
fendmeno complexo seja tomado como um desequilibrio °, a sua fun¢do na sociedade

2 Em termos mais amplos, para Florestan Fernandes (1949: 20-21) “A guerra constitui um estado das
relagdes de conflito entre duas ou mais sociedades, provocado por comogdes virtuais ou reais no sistema de
relagdes inter-societarias, ou determinado pela auséncia déste, em que os ideais coletivos de seguranga,
definidos ideologicamente, projetam-se nas personalidades dos individuos em a¢do, compelindo-os a se
submeter, a aceitar ou a desejar a contenda armada na qual se empenham direta ou indiretamente de modo
organizado”.
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Tupinamba ¢ preservar o equilibrio social e o padrdo correspondente de solidariedade
social. Fernandes define o equilibrio social como “o estado que [a sociedade] se mantém

indefinidamente se ndo ocorrer nenhuma mudanga nas condi¢des de sua manifestagdao”

(Fernandes, 1952: 353).
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Fonte: Fausto (1992: 388-389).

Desse modo, a estabilidade social dependia das conseqiiéncias e efeitos sociais da
guerra em todas as esferas da vida Tupinamba (vida material, moral, magico-religiosa,
etc...).

A guerra €, em si mesma, um instrumentum religionis, e, por conseqiiéncia , esta
subordinada ao sistema magico-religioso. Nao existia entre os Tupinamba uma alternancia
entre guerra e paz: “Nem a guerra prepara a paz nem a paz antecede a guerra: a guerra
constitui a condi¢ao da guerra” (Fernandes, 1952: 365).

Carneiro da Cunha & Viveiros de Castro (1985) escreveram um artigo no qual
retomam os escritos de cronistas e de Florestan Fernandes para propor um novo ponto de
vista sobre a belicosidade Tupinamba. Para esses autores, a guerra ndo era uma instituicao
na sociedade Tupinamba, mas a vinganga sim. A vinganca era a instituicdo por exceléncia.
Todas as outras instituicdes — casamento, chefia, xamanismo, profetismo — ndo s6 se
articulavam mas se subsumiam na vinganga (Carneiro da Cunha & Viveiros de Castro,
1985: 6). A sociedade tupinamba seria uma sociedade fundada na vinganca.

A memoria dos grupos ¢ a memoria dos inimigos. O importante ndo ¢ a memoria
dos mortos de seu grupo, dos seus antepassados, mas sim a persisténcia da relacdo com o
inimigo. Uma morte ndo vingava outra morte. As relacdes de hostilidade ndo cessavam.
Definitivamente, ndo havia trégua entre grupos inimigos.

A critica de Carneiro da Cunha & Viveiros de Castro & andlise de Florestan
Fernandes ¢ que esse ultimo tratou a guerra como instrumento da religido, no sentido da
guerra como meio de restaurar a integridade de uma sociedade lesada pela morte de um dos

seus integrantes (Carneiro da Cunha & Viveiros de Castro, 1985: 12). Para legitimar a
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hipotese de Florestan Fernandes, os Tupinamba haveriam de ter cultos aos ancestrais como
base do seu sistema religioso, fato que ndo ocorria.

A vingan¢a nao ¢ uma re-ligagdo com o mundo dos mortos, ndo ¢ uma tentativa de
resgatar o ente morto. Nao hé circulos de vendeta entre os Tupinamba. Uma morte jamais
quitard outra morte. Poder-se-ia dizer de uma espiral infinddvel de vendeta, no qual a
vinganga jamais chegara ao fim. A vinganga, ainda que seja uma heranga dos antepassados,
¢ o0 meio de proporcionar o futuro. Carneiro da Cunha & Viveiros de Castro concebem a
sociedade Tupinamba como uma sociedade fluida'’, na qual a institui¢io mais forte é a
vinganga.

Carneiro da Cunha & Viveiros de Castro (1985: 13-15) realizam um rapido
exercicio comparativo das relagdes com os inimigos entre os Tupinambd, povo Tupi, e
povos Jé. Na andlise desses autores, as tribos Jé encarariam cada batalha como um novo
empreendimento, sendo essa iniciada e finalizada sem referéncia necessaria ao passado e ao
futuro. Uma guerra sempre chega ao fim, até que outra se inicie. Sao movimentos ciclicos.

O que, como ja foi demonstrado, ndo ocorre entre os Tupinamba.

3 Na verdade, a elaboragdo da sociedade Tupinamba como uma sociedade fluida é de Viveiros de Castro.
Esse autor retoma esse tema em outros escritos (Viveiros de Castro, 1986 ¢ 2002). Acima de qualquer coisa,
essa caracterizag@o ¢ de cunho comparativo. As sociedades Tupi sao ditas fluida em relagdo as sociedades Jé.
Obviamente que esse exercicio comparativo de Viveiros de Castro cria tipologias limitadas e sujeitas a
criticas, pois € complicado criar generalizagdes desses agrupamentos (J€ e Tupi) que englobam um niimero
tdo grande de sociedades. E mais ainda, a caracterizacdo dos Tupi aparentemente ¢ realizada pela falta:
enquanto os Jé tem linhagens, grupos cerimoniais e regras positivas de casamento os Tupi ndo teriam. Desse
modo, Viveiros de Castro estaria cometendo o mesmo erro dos colonizadores quando chegaram a América e
classificaram os indigenas como povos sem lei, sem fé e sem rei. No entanto, ao acompanhar a construgo
mais ampla do pensamento do autor é possivel perceber que ndo é bem assim. Viveiros de Castro ao propor a
teoria do perspectivismo amerindio baseia-se na experiéncia dos povos Tupi, particularmente os Araweté. Sua
conclusdo é que os povos indigenas das terras baixas da América do Sul tem um ponto de vista para o mundo
radicalmente diferente do ocidental e ¢ nessa diferenga de ponto de vista — no qual no mundo indigena todos
os seres sdao potencialmente humanos - que estd a originalidade desses povos no modo de pensar, organizar e
vivenciar o mundo. Sendo os povos Tupi, o exemplo por exceléncia dessa particularidade.
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Poderia dizer que se para Florestan Fernandes a guerra mantém a sociedade
Tupinamba em equilibrio, para Carneiro da Cunha e Viveiros de Castro a sociedade ndo
existiria sem a guerra.

A discussdo de Pierre Clastres (1977) nos oferecera subsidio para uma reflexdo
conceitual sobre a guerra nas sociedades primitivas'* e, mais especificamente, na sociedade
Tupinamba. Clastres define a guerra como a violéncia em sua forma, ao mesmo tempo,
mais brutal e mais coletiva, mais pura e mais social (1977: 231), sendo que a atividade
guerreira tem, dentre as sociedades primitivas, carater universal.

Clastres constroi seu argumento a partir de um didlogo com Hobbes e Lévi-Strauss.
Ele testa as hipoteses desses dois autores que, segundo sua interpretacdo, seriam simétricas
e inversas. Para o primeiro a sociedade primitiva seria a guerra de todos contra todos,
enquanto para o segundo a sociedade primitiva seria a troca de todos com todos.

Hobbes, filosofo contratualista do século XVII, entendia que uma sociedade sem
governo, sem Estado, ndo ¢ uma sociedade. Os selvagens viveriam no exterior do social, no
qual reina a guerra de todos contra todos. Clastres diz que se a hipotese de Hobbes fosse
real, o vencedor criaria uma relagdo politica com o vencido que ndo ¢ aceitavel nas
sociedades primitivas: uma relagdo de dominagdo. Além de ser, realmente, inimaginavel
que além da parentela proxima, todos os “outros” sejam inimigos. Afinal, a alianga ¢
necessaria, no minimo, para propiciar casamentos.

Lévi-Strauss (1942: 337) propde que “as trocas comerciais representam guerras

potenciais, pacificamente resolvidas, e as guerras sdo o resultado de transacdes mal

14 Reproduzo o termo primitivo utilizado por Clastres. Estou ciente que nos dias de hoje a etnologia ndo faz
mais uso de tal termo por seu forte carater pejorativo, tanto por se referir 4 sociedades do passado quanto por
coloca-las em um patamar inferior em relago as sociedades ocidentais. Desse modo, deixo claro que s6 uso o
termo “sociedade primitiva” para demonstrar o pensamento de Pierre Castres.
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sucedidas”. Lévi-Strauss toma as guerras e as trocas econdmicas como dois aspectos,
indissoluveis e opostos, de um mesmo processo social. A guerra seria da ordem
sociologica, desse modo nao é possivel pensa-la fora do todo social. Mas, Clastres entende
que a abordagem de Lévi-Strauss prevé uma prioridade socioldégica do comércio, ou
melhor, da troca sobre a guerra, pois ¢ da troca que a paz ou a guerra dependem. Sendo
assim, ndo ha positividade na guerra. A guerra é o negativo, o desvio, a ruptura da ordem, a
nao esséncia, o ndo ser da sociedade (Clastres, 1977: 248). E ainda, a amizade generalizada
requereria uma logica da identidade, o oposto do que reina nas sociedades primitivas: a
logica da diferenca.

O argumento de Clastres ¢ baseado numa premissa sociologica que permeia toda
sua teoria sobre a sociedade primitiva: a sociedade primitiva é ao mesmo tempo totalidade
e unidade. A totalidade refere-se ao sentido pleno de sociedade, um conjunto completo,
terminado, autbnomo, auto-suficiente. Enquanto a unidade diz respeito a recusa da divisao
social e da desigualdade. “A sociedade primitiva ¢ totalidade una porque o principio de sua
unidade nao lhe ¢ exterior: ela ndo deixa nenhuma figura do Um destacar-se do corpo social
para representa-la, para encarné-la como unidade” (Clastres, 1977: 254).

Essa premissa socioldgica engloba duas outras idéias essenciais do pensamento de
Clastres: a sociedade primitiva ¢ uma sociedade da abundancia e uma sociedade contra o
Estado. A sociedade primitiva produz tudo aquilo que necessita para viver e também o
excedente para festas, sobrando tempo para a realiza¢do de outras atividades. A produg¢ado
de excedente, almejando o acimulo de bens, ¢ rara, pois a sociedade primitiva ndo permite
poder centralizado.

Voltemos a guerra. Clastres entende que a guerra ¢ uma estrutura da sociedade

primitiva e, a0 mesmo tempo, ¢ o motor da vida social. Sendo assim, ndo ¢ um fracasso de

29



uma troca mal sucedida, como Clastres compreende a teoria levistraussiana. O estado de
guerra permanente e sua esporadica concretizacdo sdo os meios de impedir a mudanga
social, ou, nas palavras de Florestan Fernandes, a guerra preserva o equilibrio social.

A funcdo da guerra para Clastres ¢ assegurar a continuidade da dispersdo, da
fragmentacdo e atomizacdo dos grupos. Quanto mais guerra, mais fragmentagdo e, assim
sendo a sociedade primitiva firma-se como uma sociedade contra o Estado e uma
sociedade-para-a-guerra.

Clastres conclui que a guerra tem primazia sobre a troca, entdo ela prevalece sobre a
alianga, “é a guerra como institui¢do que determina a alian¢a como tatica” (Clastres, 1977:
260).

O grande problema a meu ver da andlise da teoria de Lévi-Strauss feita por Clastres
¢ que este ultimo inverteu o pensamento daquele: serd a guerra para Lévi-Strauss o negativo
da troca? Ou serd apenas uma das modalidades de troca? Mais um modo possivel de
relacdo entre os termos?

Ainda que tomemos a guerra como relacdo social positiva que promova redes de
socialidade entre grupos, enfrentaremos alguns problemas no momento de tratar dados
etnograficos'. Como, por exemplo, tratar as relagdes de vinganga como dadiva? O ciclo
dar — receber — retribuir pode funcionar sem que os envolvidos se déem aos inimigos?
Afinal, mesmo que Marcel Mauss tenha nos ensinado que a dadiva, ao contrario do que se
pensava, ¢ de carater obrigatdrio, ninguém ira se entregar de presente ao inimigo para ser

morto. Sendo assim, a retribuicdo ndo ¢ desejada, mas permanece sendo obrigatoria.

15 Fausto (2001: 322-333) faz um “esbogo de uma teoria da guerra”, no qual propde tratar a guerra como
forma de consumo produtivo e, no desenvolvimento da sua idéia analisa as limita¢des de tratar a guerra a
partir da teoria do dom.

30



Outro ponto relevante é que ao tratar as guerras nas sociedades primitivas somente
como positividade, o lado destruidor fica esquecido. Acredito que a guerra ¢ um meio de
sociabilidade -no minimo para os casos Tupinamba e Botocudo - entretanto ndo ha como
ignorar a destrui¢do de pessoas material e imaterialmente.

Fausto (2001: 328) propde ndo reduzir a guerra a troca, reintegrando a produgdo ao
consumo. A guerra ndo engloba apenas transferéncia e circulagdo, mas também gasto,
consumo e perda. Nomes, carnes, almas sdo consumidos literal e simbolicamente nas
guerras, nao sendo apenas trocados (Fausto, 1999: 267).

A alternativa seria pensar a guerra como uma modalidade de relacdo: a predacdo
familizarizante, na qual predomina a relagdo social entre sujeitos'®. Isso se justifica na
medida em que a economia que rege as sociedades amerindias prevé a apropriagdo de algo
exterior para a producdo de pessoas no interior da sociedade. Explico-me. As relagdes
sociais nas sociedades amerindias sio mediadas por pessoas'’ - ndo por objetos como nos
sistemas melanésios - nas quais a destrui¢do-consumo dos inimigos tem um papel central
(Fausto, 2001: 333), como ¢ percebivel no exemplo dos Tupinamb4, discutido acima. Mata-
se o inimigo para produzir novas possibilidades de sua propria existéncia, ou melhor, para
existéncia de todo o grupo do matador.

Por hora, deixarei a guerra de lado para discorrer a respeito do faccionalismo. Logo

apos, experimentarei algumas elaboragdes conceituais para iluminar a analise etnografica.

' Fausto (1999: 273) diz que nas guerras “modernas” os inimigos sio coisificados ou animalizados , ja na
guerra indigena a luta é sempre travada entre sujeitos. Ou seja, a guerra indigena se da entre pessoas que ja
tem uma relagéo pessoal anterior 4 luta.

17 Sobre a centralidade da construgdo do corpo e da pessoa nas sociedades indigenas brasileiras ver o artigo de
Seeger, Da Matta & Viveiro de Castro (1978).
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Faccionalismo politico em alguns grupos Jé

O tema do faccionalismo na etnologia brasileira aparece, prioritariamente, nos
estudos de povos do complexo lingiiistico-cultural Jé. Buscarei ponderar o motivo de tal
fato, mas, primeiramente, vamos a alguns exemplos etnograficos e modos de tratamento do
tema.

Na classica obra de Maybury-Lewis, 4 Sociedade Xavante (1967), o tema do
faccionalismo ¢é central. O autor define fac¢des como “agrupamentos politicos temporarios
cuja formagdo tem por referéncia categorias que permeiam todo o pensamento Xavante”
(p.5). Maybury-Lewis enfatiza que a existéncia desse processo de faccionalismo ndo ¢
pensado pelos Xavante como um problema a ser resolvido, ainda que para os antrop6logos
0 seja.

Entre os Xavante ndo ha uma unidade politica central, sdo muitas aldeias e essas sdo
distantes e independentes uma das outras, sendo elas agregados instaveis, de composicao
mutével e de permanéncia temporal incerta'®.

Os Xavante dividem-se em clas e linhagens, mas sdo os membros de uma linhagem
que devem agir como grupo corporado. As linhagens s3o a base do sistema politico. Mas ¢
preciso frisar que as linhagens ndo sdo estaticas, elas podem aumentar ou diminuir de
tamanho. Uma linhagem pode até desaparecer e uma nova pode ser criada. Os nomes das

linhagens sdo arbitrarios e ndo sistematicos, muitas vezes confundindo os proprios Xavante.

A facgdo ¢ a unidade do sistema politico mais dindmica e que pode se sobrepor as

outras. Uma fac¢do ndo ¢ equivalente a uma linhagem, mas a composi¢do daquela

181 embro que os Xavante alternam periodos vivendo na aldeia e periodos de mobilidade.
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normalmente tem como base a formacao desta. Uma fac¢@o constitui-se por uma linhagem
e alguns aliados de outras linhagens (seja do mesmo ou de outro cld) e até individuos

isolados. Mas a grande marca das aliancas facciondrias é, exatamente, sua natureza

circunstancial (Maybury-Lewis, 1967: 236).

Normalmente, a faccdo dominante ¢ a do chefe, mas ha épocas em que uma
determinada aldeia ndo tem um chefe, entdo cada faccdo tem seu proprio chefe. Maybury-
Lewis diz que a facciosidade Xavante pode ser vista como uma disputa constante pela
chefia.

A facciosidade ¢ estrutural da vida Xavante, o comportamento das pessoas e a
ordenagdo das categorias conceituais sdo orientados pelo sistema de formacao e cisdo das
facgdes. Essas competem infinitamente por poder, prestigio e pela chefia. O faccionalismo
intenso ¢ caracterizado por envolver violéncia, mortes freqiientes e visdo de comunidades e,
além de acontecer na sociedade Xavante, ocorre também entre os Kayapod e Xerente
(Maybury-Lewis, 1967: 371).

Maybury-Lewis afirma que os Xavante entendem que o contraponto do sistema de
fac¢des seria as classes de idade, ou seja, a desarmonia criada pelo faccionalismo seria
restaurada pelas classes de idade. No entanto, o autor questiona essa afirmacdo dos
indigenas, ponderando que na casa dos homens'’os meninos aprendem as qualidades

masculinas essenciais: belicosidade, agressividade e comportamento sexual.

' Essa ¢ a unica instituigdo encontrada nos trés grupos que apresentam facciosidade intensa (Xavante,
Kayapo e Xerente) e, ao mesmo tempo, ¢ ausente entre os outros grupos Jé Setentrionais ¢ Centrais que ndo
tem a facciosidade como estrutural da organizacao social.
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Guerreiro Xavante. Fonte: http://www.phfawcettsweb.org.

A belicosidade ¢ altamente valorizada e a agressividade ¢ institucionalizada em
diversas cerimonias, como naquelas em que hé ataques rituais dos homens iniciados aos
meninos ndo-iniciados ou em outras em que as mulheres sdo violentadas pelos homens
como demonstracdo da sua agressividade e forca sexual.

Contudo, a belicosidade dos Xavante®® ndo se reduz a situagdes rituais, afinal a
relacdo com todos os “outros” - sejam esses “outros” da fac¢do oposta, de outra aldeia, de
outra etnia e até mesmo nao-indigenas — € belicosa.

Maybury-Lewis considera que entre os Xavante, Kayap6 e Xerente a caracteristica
basica do relacionamento com os estranhos ¢ a belicosidade (Maybury-Lewis, 1967: 373).
Dentro do contexto deste trabalho, podemos traduzir a afirmacdo de Maybury-Lewis do
seguinte modo: as relagdes bélicas sdo o meio de sociabilidade daqueles povos com seus
outros. Mais adiante voltaremos a este ponto.

Por ora, lancarei mao de dois trabalhos para exemplificar modos de tratamento do
sistema de facgdes entre os Kayap6 (Oliveira Junior, 1995)*' e entre os Xerente (Paula,

2000).

% Baldus (1951) escreveu um artigo no qual questiona a fama de belicosos que os Xavante ganharam na
década de trinta na imprensa brasileira. Baldus defende que os Xavante ndo sdo belicosos no sentido de
sairem atacando territorios e pessoas a revelia. O autor afirma que essa fama na imprensa foi criada como
mais uma manobra dos inimigos dos indios para resolver a bala o problema dos povos primitivos (p.129).
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Oliveira Junior justifica sua escolha de tratar a atividade facciondria dos povos
Kayapo por acreditar que esse ¢ um aspecto pouco estudado e que pode iluminar alguns dos
enigmas sobre a organizagdo social desses grupos. Ao longo do trabalho o termo facgdo ¢
tido como o grupo concreto a cindir-se de determinada aldeia (Oliveira Janior, 1995: 5).

O problema central detectado pelo autor ao analisar o material bibliografico Kayap6
¢ que a homogeneidade cultural compartilhada pelos grupos dessa etnia levou
pesquisadores a crerem que a homogeneidade também se dava no plano da organizagdo
social. A chave para a compreensdo da diferenga na organizacdo social entre grupos
Kayap6 esta, para Oliveira Janior, no sistema de facgdes™.

A recorréncia do tema do faccionalismo na literatura ¢ altissima: s6 no século XX
foram registradas trinta e uma cisdes em grupos Kayap6. Sendo assim, o autor deixou de
entender o processo de cisdo dos grupos como uma excec¢ao a regra € passou a compreendé-
lo como parte integrante da organizagao social Kayapo.

Sao dois os pontos fundamentais que baseiam a andlise realizada por Oliveira Janior
do sistema de faccdo Kayapd. O primeiro ponto ¢ a chefia: quem € o chefe, como se tornar
um chefe, como ¢ o processo sucessorio, quais as atividades realizadas pelo chefe, quais as
qualidades necessarias para se tornar chefe?’. Cada um desses topicos é desenvolvido com o
fim de demonstrar a importancia da a¢do individual do chefe de faccdo como forma de

determinag¢do da organizagdo social Kayapo (Oliveira Jinior, 1995: 72). A questdo da

! Oliveira Junior (1995) escreve Kayap6 com a letra C e I (Caiap6), continuarei escrevendo com K e Y, como
faz Maybury-Lewis (1967).

2Sem duvida, muitas caracteristicas da organizagdo social se mantém entre os grupos Kayapé, ou melhor,
entre os chamados Jé do norte, como por exemplo: viver em aldeias circulares, nas quais a divisdo entre o
mundo feminino (doméstico) e o mundo masculino (social) é representada fisicamente, sendo a periferia do
circulo referente aquele e o patio central referente a esse ¢ a forca das classes de idade como organizadores da
vida social.

» Lembro que a chefia a que estamos nos referindo ¢ aquela tradicional que nio se confunde com as
liderangas que tem o papel de se relacionar com o mundo ndo-indigena.
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chefia ¢ novamente trazida ao primeiro plano no debate sobre o faccionalismo. Afinal,
como foi dito acima, para Maybury-Lewis (1967) a facciosidade Xavante ¢, no limite, uma
disputa constante pela chefia.

Ja o segundo ponto ¢ a composi¢cdo da facgdo. Para tal descricdo Oliveira Junior
precisou remeter-se ao sistema de parentesco e as regras de casamento entre os Kayapo.
Destaco apenas que a residéncia pos-marital ¢ uxorilocal, ou seja, ¢ o homem que sai de seu
grupo residencial original e muda-se para o grupo de residéncia de sua mulher, e que ndo ¢
permitido que uma pessoa case com alguém de seu proprio grupo. Apos varios estudos de
caso, o autor conclui que ha uma notavel perenidade das fac¢des e ele atribui essa
persisténcia no tempo ao fato das fac¢des atuarem como uma unidade endogdmica
potencial. Isso porque as fac¢des sdo compostas por individuos de unidades residenciais
distintas. A cisdo de um grupo ¢, normalmente, conduzida por um chefe que ¢ seguido por
seu segmento residencial original, seu segmento residencial de casamento e os segmentos
residenciais de casamento de seus irmaos, além de alguns individuos isolados. Apds uma
cisdo, 0S grupos que se separaram tornam-se inimigos, ndo mais casando entre si € 0s
parentes que se apartaram em poucos anos nao se reconhecerdo mais como parentes.

Oliveira Junior, tal como Maybury-Lewis, agrega o sistema de fac¢des a estrutura
da organizagdo social do grupo étnico. Percebo duas diferencas principais no trabalho dos
autores, uma delas poderia caracterizar de etnografica, ja a outra ¢ fruto de uma distingdo
na abordagem do problema. A diferenca etnografica é que entre os Xavante as fac¢des
seriam essencialmente circunstanciais, sendo assim sua duracdo temporal é, com raras
excegoes, curta; ja entre os Kayapo6 a grande marca dos processos de cisdo ¢ a perenidade

das facgoes.

36



Aldeia Kayap6. Fonte: www.amazonas.de.

Maybury-Lewis (1967) entende a facciosidade como estrutural da sociedade
Xavante na medida em que essa orienta as nocdes cosmoldgicas e os padroes de
comportamento, além de nortear as relagdes entre as pessoas, ou melhor, entre os grupos de
pessoas. O sistema politico Xavante ¢ altamente dindmico, a composicdo das partes
(linhagens e facg¢des) modifica-se constantemente. Mas a desarmonia social causada pelas
freqlientes brigas e cisdes ¢ apenas aparente, na verdade esses processos nao sao entendidos
como um problema para os proprios indigenas. O mundo social Xavante ¢, por um lado,
regido por esse constante movimento de unido e separacdo das partes e, por outro, pela
ideologia dualista.

Por sua vez, Oliveira Jinior percebe a atividade faccionaria Kayapd como a
produtora da diferenca dentro do proprio grupo. O autor defende que ndo se pode continuar
postulando a existéncia de um povo Kayapo indiferenciado internamente. E importante
frisar que esse meio da produgdo da diferenca — a atividade faccionaria — passou a existir
depois do contato dos Kayap6 com os colonizadores, o que incorporou ao debate do autor a
categoria tempo. Tal categoria, entendida como o tempo-devir transformador das proprias

categorias da percepcdo, ¢ englobada no conceito de organiza¢do social. O esforco de
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Oliveira Junior ndo foi de apreender a mudanca historica no nivel das institui¢des
concretas, mas sim alargar o conceito de organizacdo social introduzindo o vetor temporal
como forma de compreensdo das variagdes percebidas na organizacdo social dos grupos
Kayap6 contemporaneos (Oliveira Junior, 1995: 77).

O trabalho de Maybury-Lewis (1967) ¢, antes de tudo, uma densa etnografia. O
autor realizou cinco viagens a campo nas décadas de 50 e 60 e buscou descrever a
sociedade Xavante a partir de uma analise estrutural®®. A tentativa de apreender a sociedade
Xavante em sua totalidade ¢ ambiciosa e perigosa, Maybury-Lewis dissertou sobre: dados
historicos, aspectos geograficos, ecologia, grupos domésticos, sistema de classe de idade,
sistema politico, sistema de parentesco, ritual, cosmologia, estrutura social e organiza¢ao
dual. O maior problema da interpretagdo de Maybury-Lewis ¢ a dificuldade de conciliar o
modelo conceitual e a pratica social - critica ja antiga tanto aos adeptos do estrutural-
funcionalismo quanto do estruturalismo francés. O proprio Maybury-Lewis chama atencao
para tal fato e tenta escapar desse erro, no entanto acaba repetindo-o. Nao podemos
esquecer que seu trabalho estd inserido no famoso projeto de estudos comparativos das
sociedades indigenas do Brasil Central que culminou em um convénio entre a Universidade
de Harvard e o Museu Nacional do Rio de Janeiro.

Ja a dissertagdo de mestrado de Oliveira Junior (1995) ¢ um trabalho de revisdo
bibliografica de um grupo indigena que ja& foi densamente estudado. Oliveira Jinior
procurou interpretar o que chamou de ‘residuos inexplicados” que encontrou nos escritos
sobre os Kayap6. A andlise dos residuos inexplicados, que € o faccionalismo, levou o autor
a reinterpretar o conceito de organizagao social e a sua aplicabilidade. A organizacdo social

deixa de ser entendida como uma acepgdo puramente morfologica, passando a conter um
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carater processual. Nessa nova leitura, Oliveira Junior integrou a constru¢do da diferenga
dentro das comunidades Kayap6 a organizagao social.

Um outro tipo de abordagem do faccionalismo ¢ realizado por Paula (2000)*. Esse
autor opta por avaliar uma dimensao politica do contato interétnico dentro de um contexto
no qual estdo inseridos diversos atores, sendo um deles a populagdo Xerente. O objetivo ¢é
descrever a participacdo dos Xerente no campo politico institucional do Estado do
Tocantins como meio de entendimento do fendmeno do facciosismo nessa populacio
indigena.

A proposta de Paula ¢ analisar uma dinamica processual num momento histdrico
especifico. A dificuldade de tratar um processo tdo circunstancial e efémero, o facciosismo,
¢ explicitada pelo autor, mas ¢ justificada como um meio de demonstrar o carater dindmico
do sistema de fac¢do e registrar esse periodo particular da historia Xerente que podera ser
util para estudos futuros.

Nesse estudo, facg¢do ¢ definida pela sua “condicdo de quasi-groups, quer dizer, ¢
formada de maneira contextual e, uma vez, alcangados (ou ndo) os objetivos que lhe dao
sustentacdo, tende a se desfazer com a mesma agilidade com que féra composta” (Paula,
2000: 169). No caso Xerente, as fac¢cdes ndo se confundem com clas, grupos domésticos ou
linhagens e ha uma autonomia delas em relagdo aos outros arranjos sociais.

Apesar do objetivo explicitado por Paula ser tratar um aspecto da vida politica
Xerente, o facciosismo, seu trabalho acaba sendo prioritariamente sobre a constru¢do do

Estado do Tocantins. Ou seja, o objeto central de discussdo ¢ a politica nacional, no sentido

 No Prefacio a Edigdo Brasileira, Maybury-Lewis (1967: 3-5) define o que entende por analise estrutural.
%3 Paula (2000) opta por utilizar o termo facciosismo, ao invés de faccionalismo, argumentando que prefere o
termo disponivel na lingua portuguesa.
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restrito do termo. Na minha concepgao essa abordagem ¢ totalmente legitima, mas ndo seria
um estudo de Etnologia Indigena, mas sim de Antropologia do Estado.
Apontamentos sobre a teoria da segmentaridade

Antes de buscar relacionar tedrica e etnograficamente a discussdo sobre guerra e
faccionalismo, farei algumas ponderacdes sobre a teoria da segmentaridade. Creio que tal
assunto ¢ importante porque as discussdes sobre faccionalismo sucederam da teoria da
segmentaridade e, as mais recentes elaboracdes sobre o assunto poderdo oferecer subsidio
conceitual para o presente estudo.

Os britanicos, nas décadas de 30 e 40, introduziram na antropologia a nocdo de
segmentaridade, a partir de estudos sobre o sistema politico de sociedades africanas sem
Estado. Um exemplo classico da no¢ao de segmentaridade ¢ encontrado na famosa obra de
Evans-Pritchard, Os Nuer (1940).

Para Evans-Pritchard a tendéncia a segmentagcdo nas tribos Nuer ¢ um principio
fundamental da estrutura social. A divisdo se d4 em segmentos primarios, secundarios e
tercidrios. Membros de segmentos se unem para guerrear contra segmentos adjacentes,
esses segmentos se unem para guerrear contra segdes maiores € assim, sucessivamente. As
guerras costumam ocorrer por motivos territoriais, porém sao representadas em termos de
linhagem (Evans-Pritchard, 1940: 155). Tal como no caso Xavante em que muitas vezes
existe dificuldade em delimitar até onde vai uma linhagem e se inicia uma fac¢ao, entre os
Nuer ha também uma intima relacdo entre segmentos territoriais e segmentos de linhagem.

A divisdao e a fusdo de grupos sdo aspectos do mesmo sistema segmentario,
ocorrendo um equilibrio entre essas tendéncias contraditorias e complementares. Quanto

mais freqiiente e multiplo o contato entre segmentos, mais forte ¢ a oposicdo entre eles.
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Esse movimento constante dos segmentos levou Evans-Pritchard a caracterizar como
dindmica a estrutura politica Nuer.

Além das lutas entre grupos de pessoas, hd também casos de disputas entre dois
individuos pertencentes a um mesmo segmento primario que podem levar a morte de um
dos envolvidos. Esse tipo de homicidio diz respeito ndo sé ao assassino, mas também a
todos seus parentes agnatos proximos. Durante anos os parentes agnatos do assassino ¢ da
vitima nio comerdo juntos por razdes sentimentais™. O fato jamais sera esquecido, mesmo
apds pagamentos ¢ sacrificios. As vendetas sdo, na concep¢do de Evans-Pritchard, uma
instituicao tribal.

Os Nuer tém, nas palavras de Evans-Pritchard, inclinagdo para a luta. Para um
homem nuer ¢ imprescindivel ter habilidade para brigar e ser corajoso. As lutas entre os

Nuer tém um carater

essencial para o sistema politico, na forma como existe hoje. Entre tribos, somente pode
haver guerra; e através da guerra, da memoria da guerra e da potencialidade de guerra, as
relagdes entre tribos sdo definidas e expressadas. Dentro de uma tribo, as lutas sempre
produzem disputas, e uma relag@o de disputa ¢ caracteristica dos segmentos tribais e fornece
a estrutura tribal um movimento de expansdo e contracao (Evans-Pritchard, 1940:172).

Uma forte critica ao sistema de segmentaridade de Evans-Pritchard ¢ que sua
tentativa de criar um modo especifico de organizacdo que ndo se misturasse nem com o
parentesco € nem com o Estado culminou num morfologismo ¢ em um tipologismo
insuperaveis (Goldman, 2001: 67). O morfologismo se da na medida em que o objetivo
almejado ¢ determinar um modo especifico de organizagdo social, ja o tipologismo baseia-

se na divisao entre sistemas segmentares € sistemas estatais.

% A relagdo entre guerra e comensalidade aparece em diversos estudos etnogréficos, inclusive de povos
indigenas no Brasil, tal como podemos observar em Fausto (2002).
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A etnografia de Evans-Pritchard nos oferece uma idéia de um povo “eternamente
Nuer”. A constru¢cdo de um modelo ideal que represente a sociedade integralmente em todo
e qualquer tempo e espago ¢ incompativel com a sua organizagao real. Esse problema nos
leva, mais uma vez, para a discussdo da dicotomia ideologia ¢ acdo ou principio ideal e
organizag¢ao real, ou melhor, para a dicotomia estrutura e historia.

Uma saida indicada por Goldman (2001:76- 77) ¢é recusar a dicotomia ideologia e
acdo, encarando a segmentaridade como uma teoria politica. Desse modo, a segmentacao,
ou melhor, a disposi¢do para a segmentagao, seria entendida como um aspecto universal da
vida politica em toda e qualquer sociedade, estando presente inclusive dentro do proprio
Estado. E importante ressaltar o descolamento do viés sociologizante da teoria da
segmentaridade, na medida em que a segmentaridade ndo mais se confunde com
determinado tipo de sociedade ou com as linhagens. Sendo assim, a segmentaridade pode
se apresentar em sistemas simbolicos, na organizagdo social, em representacdes da historia
e em qualquer outro plano do mundo social.

Deleuze & Gattari (1996), que também corroboram com a universalidade do sistema
de segmentacdo, demonstram a existéncia de dois tipos de segmentaridade: uma dura,
linear, arborificada, molar e moderna, enquanto outra ¢ flexivel, circular, rizomatica,
molecular e primitiva. A novidade do pensamento desses autores € ndo, simplesmente, opor

essas segmentaridades, mas torna-las inseparavel, embaralhadas uma na outra.

As sociedades primitivas t€ém nucleos de dureza, de arborificagdo, que tanto antecipam o
Estado quanto o conjuram. Inversamente, nossas sociedades continuam banhando num
tecido flexivel sem o qual os segmentos duros ndo vingariam. Nao se pode atribuir a
segmentaridade flexivel aos primitivos. Ela ndo é nem mesmo a sobrevivéncia de um
selvagem em nds; ¢ uma fungdo perfeitamente atual e inseparavel da outra. Toda sociedade,
mas também todo individuo, sdo pois atravessados pelas duas segmentaridades ao mesmo
tempo: uma molar e outra molecular. Se elas se distinguem, ¢ porque nio tém os mesmos
termos, nem as mesmas correlagdes, nem a mesma natureza, nem o mesmo tipo de
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multiplicidade. Mas se s@o inseparaveis, ¢ porque coexistem, passam uma para a outra,
segundo diferentes figuras como nos primitivos ou em nds — mas sempre uma pressupondo
a outra. Em suma, tudo ¢é politico, mas toda politica ¢ ao mesmo tempo macropolitica e
micropolitica (Deleuze & Gattari, 1996: 90 — grifos do autores).

Os ensinamentos que tiramos, no momento, da teoria da segmentaridade sdo de que
a segmentaridade pode ser entendida como uma perspectiva através da qual o antrop6logo
observa a realidade social, e existem modos diversos de manifestagdo da segmentaridade
em todo o universo social, ndo sendo esses modos categorizaveis, pois eles sdo imbricados
um no outro ad infinitum.

Mas por que serd que nos trabalhos sobre povos Jé os processos de cisdo e fusdo que
ocorrem nas sociedades pesquisadas sdo denominados faccionalismo (ou facciosidade) e
nao segmentacao? Creio que o fato da discussdo sobre segmentaridade ter nascido no
contexto de comunidades africanas, estando intimamente ligado ao conceito de linhagem
deixou os pesquisadores arredios em fazer uso do termo segmentacao. Seeger, Da Mata e
Viveiros de Castro (1978) em um célebre artigo criticaram o uso de categorias africanas e
australianas no contexto amerindio, frisando a necessidade de se encontrar categorias de
analise no contexto local. A categoria linhagem ¢ organizadora do mundo social africano.
As linhagens tém uma profundidade de muitas geragdes, fato nao existente nas sociedades
amerindias. Esses autores propuseram que na elaboragdo da nocdo de pessoa e da
corporalidade estaria a originalidade das sociedades tribais sul-americanas.

Além desse problema contextual do conceito, acredito que o volumoso debate sobre
a aplicabilidade da teoria da segmentaridade na vida social levou os autores a denominar
faccionalismo os agrupamentos politicos nas comunidades amerindias. A critica, ja

explicitada, pondera que a teoria da segmentaridade ndo condiz com a realidade.
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O novo termo escolhido, fac¢do, origina-se no mesmo contexto do antigo. Foram os
chamados processualistas britdnicos que sugeriram o termo facgdo para resolver problemas
teoricos embutidos no termo segmentagdo. No entanto, as mudangas nao foram muito
significativas.

No caso das etnografias sobre indigenas no Brasil, o conceito de faccdo mais
recorrente continuou fundamentado em um viés sociologizante. O faccionalismo ¢
entendido como parte da organizacdo social do grupo, ou at¢ como um modo de
organizag¢do social. A mudanga do nome do conceito ndo modificou o sentido dado ao

termo.

Guerra e Faccionalismo

E surpreendente ndo haver trabalhos, pelo menos do meu conhecimento, sobre
sociedades indigenas no Brasil que tratem concomitantemente sobre guerra e
faccionalismo. Ainda que esses assuntos muitas vezes estejam imbricados, pois um pode
levar ao outro, eles sdo tratados separadamente na literatura. Acredito que ndo seja uma
separacdo de temas, mas sim de conceitos. Em estudos sobre faccionalismo, guerra tem
outro nome e em estudos de guerra, faccionalismo tem outro nome.

Qual sera o motivo de ndo haver trabalhos que tratem de guerra e faccionalismo?
Serd que o conteido desses conceitos os torna incompativeis? Serd que existe uma
dicotomia mais ampla que explique essa divisdao? Sinceramente, ndo tenho respostas a essas
perguntas. De toda forma, acho que tais perguntas nos levam a discutir um antigo, talvez

até ultrapassado, problema: a dicotomia Jé x Tupi. De modo geral, os trabalhos sobre
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guerra lidam com sociedades Tupi e os estudos sobre faccionalismo tratam de sociedades
Je.

Através do par Jé x Tupi podemos abordar inimeras questdes sobre a etnologia
brasileira: comecando pela primeira dicotomia criada pelos colonizadores para os indigenas
brasileiros, Tupi x Tapuia, passando pela divisdo dos estudiosos entre Tupindlogos e
Jeologos e chegando aos diferentes temas abordados nas etnografias Jé e Tupi. Nao ¢ minha
inten¢do discutir essas questdes, s6 quis aponta-las para demonstrar as diversas aberturas
para debater o tema. Tentarei apenas apresentar os estereOtipos mais comuns que
caracterizam uma sociedade J¢é e uma sociedade Tupi para entdo contextualizar os conceitos
de guerra e faccionalismo nessa problematica. Lembro que os estereotipos, atemporais e
ndo-espaciais, sdo sempre caricaturais e sujeitos a duras criticas, mas sdo uteis para
entendermos certas polaridades vigentes.

O grupo lingiiistico-cultural Jé ¢ conhecido pela sua complexa organizagdo social e
simplicidade da cultura material. A tipica aldeia Jé ¢ circular, dividida em metades opostas
e complementares. O dualismo ndo se da apenas entre metades, ocorre também um
dualismo concéntrico simbolizado nas relagdes centro x periferia, mundo social x mundo
doméstico e universo masculino x universo feminino. Alguns autores apostam que o
dualismo esta por toda a sociedade J€, organizando seu modo de viver e ver o mundo.
Maybury-Lewis (1979) diz que as sociedades Jé sdo sociedades dialéticas. O principio
dialético se reproduz infinitamente, levando os povos Jé a uma visdo bindria do universo.

Os povos J€ sdo uxorilocais e tem uma exogamia de metade, ou seja, sdo proibidos

de casar dentro de sua metade. O xamanismo ¢ pouco elaborado em contraponto ao
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cerimonialismo ‘sociologico’” muito desenvolvido. H4 uma complexidade institucional
que se manifesta nas classes de idade, nos grupos de nomes e associagdes cerimoniais.

Por outro lado, as sociedades Tupi teriam uma grande plasticidade na sua estrutura
social, e esse fato dificultaria a elaboracdo de um “principio geral” das cosmologias e
sociedades Tupi tal como ¢ o dualismo Jé (Viveiros de Castro: 1986: 113). O xamanismo ¢
muito desenvolvido, sendo de importancia central para a perpetuacdo da sociedade e para
manter a ordem entre os mundos. As teorias sobre a alma, a mitologia e a escatologia
pessoal sdo altamente sofisticadas. As sociedades Tupi tém uma abertura para a guerra e
realizavam rituais antropofagicos, pratica interrompida apds o contato com o0s
colonizadores. A famosa crenga da busca pela terra sem mal levava grupos de indigenas a
percorrer incessantemente o pais em busca do paraiso na terra. A procura da terra sem mal
propiciou uma intensa ocupacgdo espacial dos grupos Tupi, eles se espalhavam e se
movimentavam constantemente. Na chegada dos colonizadores praticamente toda a costa
brasileira era ocupada por eles.

Resumidamente, poderiamos dizer que os povos Jé comporiam uma sociedade
sociologica, da reciprocidade e espacial em oposi¢do aos Tupi que formariam uma
sociedade cosmoldgica, da predagdo e temporal.

Dentro desse generalista quadro comparativo, procurarei entender a divisdo de
estudos de faccionalismo e guerra em grupos Jé e Tupi, respectivamente.

O faccionalismo Jé surgiu na bibliografia em um momento de criticas em relagao ao

modelo estatico, altamente formal e racionalista da organizagdo social desses grupos. As

*" Por cerimonialismo sociologico entendo as praticas cerimoniais que sio periodicamente realizadas
envolvendo, direta ou indiretamente, uma ou mais aldeias, tais como: ritos de passagem (rituais de nomeagao
e cerimonia de furagdo de orelha), festas que marcam tempo de colheita de determinado alimento ou de
abundancia de determinada caga, rituais funerarios... Essas cerimdnias sdo cuidadosamente preparadas, desde
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aldeias circulares, dividida ao meio, as metades subdivididas em linhagens, a casa dos
homens no centro das aldeias e todos os complexos ciclos rituais seriam regidos pelo
dualismo explicitado na propria ocupacgao do espaco fisico. Aparentemente, uma sociedade
que funcionaria num eterno equilibrio. O sistema de fac¢des foi englobado na organizacao
social J& com o intuito de trazer movimento para essas sociedades, a famosa dinamica
social. Através do faccionalismo, a imprevisibilidade nas relagcdes sociais tornou-se
possivel. O faccionalismo politico pode ser visto também como um o artificio para que os
grupos Jé ndo permitam a centralizagdo do poder, j& que vivem em uma sociedade
hierarquizada (Paraiso, 1992).

Por outro lado, a guerra nas sociedades Tupi ¢ tema central desde os relatos dos
primeiros viajantes.De fato, o tema da guerra nunca era tratado sozinho, mas juntamente
com o canibalismo. Nos tempos atuais, o par guerra e canibalismo, transformou-se em
guerra e xamanismo. Mas, que no fundo, sempre foi uma triade: guerra, canibalismo e
xamanismo ou quem sabe: animalidade, humanidade e divindade. Todavia, pretendo
demonstrar que a guerra na etnologia brasileira sempre foi relacionada aos povos Tupi e,
mais especificamente, ao canibalismo.

A fluidez das sociedades Tupi ** inibe 0 uso do termo faccionalismo, pois para que
tal fato ocorra ¢ necessario a quebra de algum padrdo formalmente pré-estabelecido. O
conceito de facg¢do na etnologia brasileira, prioritariamente, relaciona-se com modos de
agrupamento social como clas, linhagens e grupos corporados. Se o pré-conceito das

sociedades Tupi ¢ exatamente a ambivaléncia e, também, a mobilidade no espago e na

a limpeza do local da realizacdo, passando pela comida até as ornamentacdes corporais de todos os
participantes.
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formagao dos grupos, ndo faz sentido adotar o conceito de facgdo. Partindo dessa logica, os
processos de cisdo e fusdo causariam uma ruptura aparentemente mais amena em grupos
Tupi do que em sociedades Jé.

Os Borum, a Guerra e o Faccionalismo

Construir a historia dos conceitos guerra e faccionalismo na etnologia brasileira foi
um modo que encontrei de refletir teoricamente sobre os temas. Confesso que fiquei
surpresa com o desfecho, ndo pretendia discutir a dicotomia Jé x Tupi. No entanto,
deparei-me com uma divisdo nas etnografias realizadas no Brasil que me saltou aos olhos.
Repito que o ponto central da discussdo ndo foi que em grupos J&€ ndo hé guerras e em
grupos Tupi ndo ha faccionalismo, inclusive porque guerra e faccionalismo se ddo em
ambos. A questdo a ser ressaltada ¢ que, prioritariamente, as etnografias que tratam do
tema da guerra sdo sobre os Tupi e as etnografias que tratam de faccionalismo sdo sobre os
Jé, criando um forte vinculo entre guerra e canibalismo e entre faccionalismo e organizacao
dualista.

Também na literatura sobre os Borum h4 uma separacio desses temas, mas de outro
nivel, pois a divisao ¢ temporal. Os escritos datados até meados do século XX vao tratar do
tema da guerra e os posteriores discorreram sobre o faccionalismo. Aparentemente, o termo
guerra ¢ usado num contexto colonial, no qual o canibalismo era assunto periédico®. Ja o
termo faccionalismo aparece na literatura Borum num momento histérico mais recente,
participando do circulo de discussdes sobre a facciosidade nas sociedades Jé. Mas, ainda ¢é

cedo para determinar maiores implicagdes dessa separacao.

¥ Como ja apontei na nota 5, s6 é possivel caracterizar as sociedades Tupi como fluida comparando-as ao
estereotipo das sociedades JE. Lembro ainda que tal qualidade ndo é aqui vinculada a uma sociedade que ndo
tenha regras de organizacdo social e parentesco pré-determinadas.
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Mas, afinal, que postura sera adotada diante dos termos guerra, faccionalismo e
segmentaridade neste trabalho? A priori, buscarei as definigdes mais simples para os
termos: guerra sera qualquer embate bélico real entre grupo de pessoas; ja faccionalismo e
segmentaridade serdo entendidos como agrupamentos politicos dentro da aldeia que sao
formados circunstancialmente™. O importante agora é apresentar o material etnografico dos
Borum relativo a esses temas e analisa-lo. A atengdo estara voltada para as relagdes de
hostilidade, sejam elas fisicas ou verbais, diretas ou indiretas. Tentarei explicitar a cadeia
de relagdes sociais criada pelas desavengas.

Por fim, ¢ importante dizer que os Borum, ao contrario de muitos grupos J¢€, ndo
vivem em uma grande aldeia circular. E, pelo visto, se os Borum tiveram esse costume, ja o
abandonaram hé bastante tempo. Creio que, no minimo, desde que habitam a mata
atlantica. No entanto, ¢ preciso ter cautela visto que ainda ¢ apenas uma suposi¢do. Afinal,
ndo ha provas materiais suficientes para demonstrar esse postulado. E ndo tomarei para
mim essa tarefa de verificacdo, pois ndo ¢ meu trabalho enquanto antrop6loga social buscar
a origem da organizagdo social do grupo em tempos remotos. Mas minha suposi¢do esté
pautada em dois fatos gerais: (1) ndo ha vestigios materiais conhecidos na regido que os
Borum habitaram®’ que identifique esse tipo de ocupagdo no espago: grandes aldeias
circulares. Inclusive os sitios arqueoldgicos conhecidos nessa drea geografica sdo
identificados pelos arquedlogos como pertencentes 4 tradigdo tupiguarani®>. Até agora os

arqueologos ndo responderam onde estdo os vestigios da ocupacdo Jé no Sertdo do Leste,

* Ainda que atualmente nio se acredite que os Botocudo realizavam rituais antropofagicos, a historiografia
insiste veementemente que eles eram adeptos dessa pratica.

30 F necessario enfatizar que a perenidade ou ndo dessas fac¢des na sociedade Borum s6 sera percebida apos a
analise da situacdo etnografica especifica.

3! Refiro-me a todo o chamado Sertdo do Leste.
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que existem no minimo desde a coloniza¢do. Foram todos destruidos? Ou serd que a
tipologia arqueologica nao possibilita a identificagdo desses grupos J&? Permanece o
mistério”. (2) Por outro lado, ndo ha registros histéricos dos Borum vivendo em grandes
aldeias, sejam circulares ou ndo. Tanto a historiografia quanto os relatos orais dos indigenas
nos informam que os Borum viviam em pequenos grupos moéveis, de no maximo 50
pessoas. Até nos relatos de festas e rituais o nimero de participantes € pequeno. Parece-me
que os momentos em que o maior numero de indigenas se reunia eram nos rituais de
combate e nas guerras. Por esse fato, suspeito que a guerra seja o principal meio de
sociabilidade dos Borum.

Ainda que a priori ndo seja identificavel esse tipo de ocupagdo espacial de grupos
Jé entre os Borum, ndo podemos dizer que a sociedade Borum ndo seja uma sociedade
dialética. Ou até uma sociedade socioldgica, da reciprocidade ou espacial tal como
caracterizei os grupos Jé. Até que ponto o Borum partilham semelhancas com grupos Jé
que ultrapassem a parecenca lingiiistica, ndo me foi possivel identificar.

O objetivo agora ¢ adentrar o mais intensamente pelo universo Borum. Ao longo do
trabalho, ao passo que o mundo Borum for se abrindo, delimitarei com mais precisdo os

conceitos que dardo suporte a analise.

32 Ainda que os arquedlogos diferenciem teoricamente a tradi¢do cerdmica tupiguarani dos grupos indigenas
Tupi-Guarani, na grande maioria das vezes, na pratica ndo ocorre esta distingdo. No caso da Bacia do Rio
Doce, as poucas datagdes ja realizadas identificam os sitios no periodo de 500 d.c.

3*Ha um projeto de doutorado em arqueologia em andamento que reflete sobre essas questdes. Estes sitios até
hoje pesquisados sdo mesmo Tupi-Guarani? E, se forem, onde estdo os sitios J&? Ou, € possivel que estes
sitios ditos Tupi-Guarani sejam J&?
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“Contudo, o rude selvagem Botocudo,

habitante aborigine dessas paragens,

¢ mais formidavel que todas as feras

e o terror dessas matas impenetraveis”.

Principe Maximiliano de Wied-Neuwied, Viagem ao Brasil.

“A importancia do fendmeno da guerra nas terras baixas da América do Sul

ndo diz respeito somente ao fato de termos utilizado, desde pelo menos Montaigne,
uma imagem dos amerindios para medir nossa propria sociedade.

A guerra ¢ um tema importante porque é fatualmente recorrente,

simbolicamente pregnante e sociologicamente estruturante na regido.”

Carlos Fausto, Da Inimizade: forma e simbolismo da guerra indigena.

2. A Belicosidade dos Botocudo:

Ficcao Historiografica ou Realidade Ontologica?

As informagdes escritas sobre as populagdes indigenas, até pouquissimo tempo

atras, foram registradas exclusivamente por nao-indios. A producdo de textos escritos por

indigenas ¢ muito recente. Do passado, restaram alguns vestigios materiais, historias
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contadas pelos mais velhos da aldeia e os escritos dos viajantes e pesquisadores. No
momento, darei prioridade a esses ultimos.

As narrativas dos viajantes sobre os Botocudo apresentam um elemento repetitivo: a
belicosidade desses indigenas. Buscarei aqui compreender qual o conteudo dessa
afirmacdo, desvendando os fatos que levaram os escritores a insistirem sobre tal tema, além
de verificar a pertinéncia de qualificar os Botocudo como temiveis guerreiros, tomando

como referéncia a cosmologia nativa.

Nao tenho a intengdo de realizar uma critica das fontes, ainda que saiba a
importancia de tal exercicio. Pretendo explorara o material historiografico para melhor
compreender a situagdo que os Borum vivenciam nos dias atuais. Sendo assim, tratarei esse

material sob o ponto de vista do conhecimento etnologico recente dos Borum.

Do material historiografico sobre os Botocudo extrai narrativas que descrevem o
pavor que esses indigenas provocavam na sociedade envolvente, as taticas de guerra
utilizadas pelos Borum, as descricdes de embates entre indigenas e brancos e dos grupos
indigenas entre si e, por fim, os motivos vislumbrados pelos viajantes que levavam os
Botocudo a guerrearem entre si.

O recorte temporal que proponho abrange um pouco mais de dois séculos - século
XIX até hoje. Nao tenho duvida que muitas mudangas ocorreram nesse periodo devido ao
contato dos indigenas com a sociedade envolvente. A relacdo entre os Botocudo e os ndo-
indigenas tornou-se constante e altamente conflituosa exatamente a partir do século XIX,

depois da declaragcdo da Guerra Justa (1808-1823) * a0s Botocudo. Se existe ou ndo uma

3* A integra da Carta Régia encontra-se na Revista do Arquivo Piblico Mineiro, nimero IV.
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continuidade entre 0 modo de vivenciar e pensar o mundo dos Botocudos “histéricos” e os

Borum que hoje habitam o Rio Doce serd uma questdo discutida ao fim deste trabalho.

,

E importante salientar que trato aqui dos Botocudo que habitavam o Sertdo do
Leste™ e, mais especificamente, o Médio Vale Rio Doce. Desse modo, deixo claro que a
delimitagdo espacial e temporal das fontes que usarei nesse capitulo ¢ o Rio Doce e
adjacéncias entre o século XIX e meados do século XX.

Para aqueles interessados, Paraiso (1992: 428-430) faz um resumo das fontes
primarias e secundarias sobre os Botocudo e na tese de doutorado de Mattos (2002) ha uma
extensa bibliografia sobre o assunto. Ressalto apenas a importancia dos escritos de trés
autores no que diz respeito as informacdes sobre organizagdo social dos Botocudo: o
principe naturalista alemdo Maximiliano de Wied-Neuwied que viajou pelo Brasil no
periodo de 1815 a 1817, o naturalista francés Auguste de Saint-Hilare que esteve no Brasil
entre os anos de 1816 até 1822 e o etndgrafo russo Henri Manizer’® que viveu por seis

meses entre os Botocudo em 1915.

Narrativas Bélicas
Ao que parece, os primeiros contatos dos Botocudo com os colonizadores

ocorreram no século XVI, mas somente a partir do século XVII as relagdes entre os indios

3% Como j4 foi dito na Introdugdo o Sertio do Leste abrange os vales dos rios Doce, Mucuri e Jequitinhonha.
3% Infelizmente, a maioria dos escritos de Manizer encontra-se fora do pais. Pelas informagdes que tenho
existe um extenso material na Russia. Consta que dois artigos daquele autor estdo no Brasil (1919 e 1934).
Embora tenha me esfor¢ado, foi impossivel acessa-los. Entdo os valiosos dados que utilizo desse autor sdo
referéncias extraidas de fontes secundarias.
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e os colonizadores tornaram-se mais constantes’’. Pelo que conta a historiografia, até as
lutas travadas na Guerra Justa, os Botocudo nunca haviam perdido uma s6 guerra para os
colonizadores. Esse fato ja demonstra que os Botocudo, no minimo, eram bons na arte da
batalha.

O medo que se criou em torno dos Botocudo foi tamanho que percorreu o mundo e
esses indigenas ficaram famosos. Os Botocudos eram caracterizados como selvagens nao-
civilizaveis: grandes guerreiros, muito cruéis com suas vitimas e apreciadores de carne
humana. O Principe Maximiliano de Wied-Neuwied (1820: 285) afirma que “um botocudo
robusto e entroncado, de olhos agudos e bracos musculosos, acostumado desde a mocidade
a vergar o lenho duro do grande arco, é, na soliddo das florestas sombrias, causa de
verdadeiro pavor”.

O historiador mineiro Diogo de Vasconcelos (1948: 137-138) procurando
referéncias coloniais sobre os famosos Botocudo encontra interessante depoimento de um

desconhecido cronista da Companhia de Jesus:

descendentes dos antigos tapuais, gente agigantada, robusta, for¢osa, arcos imensamente
grandes, destrissimos frecheiros, grandes corredores, sem casas, sem rogas nem aldeias,
dormem na terra, sustentam-se de frutas e cagas, comem cru... Acometem a trai¢do, nunca a
descoberto... andam aos poucos..., sem lealdade de uns para os outros, nem mesmo de pais
para filhos.

Essas descrigdes que depreciam os Botocudo por ndo terem casas, rogas, aldeias,
camas, por comerem cru € por nao serem leais uns aos outros estdo, no fundo, acusando-os

de ndo viverem como homens, mas sim como animais. O relato do engenheiro francés

37 No século XVIII, os Botocudo foram deixados em paz por habitarem uma regiio estratégica para a
mineragao, pois eles impediam a entrada de ladrdes e pessoas ndo desejadas na area. Os Botocudos formavam
uma verdadeira barreira humana nessa regido que foi denominada ‘Zona Proibida’.
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Pierre Victor Reunalt em 1836 diz, literalmente, que os Botocudo nao viviam como gente:
“os selvagens [Botocudo] andavam inteiramente nus e se deitavam na terra nua, todos
misturados, homens, mulheres e criangas, como um rebanho de javalis” (apud Mattos,
2002: 97-98). Nos escritos também aparece o termo manada, como referéncia aos grupos
de Botocudo que atacavam os civilizados.

E necessario frisar que no inicio do século XIX , logo apds a chegada da familia real
ao Brasil, D. Jodo VI declarou a Guerra Justa aos Botocudo. Essa foi uma das poucas
guerras oficiais abertas contra as nagdes indigenas na historia do Brasil. No dia 13 de maio
de 1808, o principe Regente escreveu uma Carta Régia dirigida ao Capitdo General da
capitania de Minas Geraes, Pedro Maria Xavier de Ataide e Mello, na qual justificava o

abrir fogo contra os Botocudo e orientava as agdes militares:

Sendo-me presentes as graves queixas que da Capitania de Minas Geraes tém subido a
minha real presenga, sobre as invasdes que diariamente estdo praticando os indios
Botocudos, antropophagos, em diversas ¢ muito distantes partes da mesma Capitania,
particularmente sobre as margens do Rio Doce e rios que no mesmo desaguam e onde ndo
s6 desertam todas as fazendas sitas naquellas visinhancas e tem até forcado muitos
proprietarios a abandoné-las com grave prejuizos seu e da minha Real Coroa. (...) Que desse
momento, em que receberdes esta minha Carta Régia, deveis considerar como principiada
contra esses Indios antropophagos uma guerra offensiva que continuareis sempre em todos
os annos nas estacdes seccas € que ndo tera fim, sendo quando tiverdes a felicidade de vos
senhorar de suas habitagdes e de os capacitar da superioridade das minhas reaes armas de
maneira tal que movidos do justo terror das mesmas, pecam paz e sujeitando-se ao doce
jugo das Leis e promettendo viver em sociedade, possam vir a ser vassallos uteis, como ja o
sdo as immensas variedades de Indios que nestes meus vastos Estados do Brazil se acham
aldeados e gozam da felicidade que é conseqiiéncia necessaria do estado social. (apud
Soares, 1992: 50-51).

A declaragdo da Guerra Justa estd intimamente relacionada com o plano de
ocupacdo da regido que visava a plantacao de café e, posteriormente, a criagdo de gado. Até
entdo, ndo se tinha interesse econdmico naquelas terras e, de certo modo, era

estrategicamente interessante que os Botocudo habitassem a mata. Notavelmente na época
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aurea da mineracdo em Minas Gerais, os indigenas impediam o transito de pessoas por
suas terras, criando uma barreira humana que fechava todo um corredor de passagem e
colaborava para o controle de uma extensa regido.

A época, alguns escritores ndo aprovavam a atitude da Coroa, como o Principe

(13

Maximiliano Wied-Neuwied (1820: 160) que qualifica de desgracada a Guerra Justa: “a
desgracada guerra sustentada contra os "Botocudos” no rio Doce torna impossivel tratar,
nessa regido, com esse notavel povo; quem quiser vé-los ai, deve preparar-se para uma
flechada”. Como ¢ possivel notar, o Principe percebia a agressividade dos Botocudo
perante a sociedade nacional como resposta a politica de guerra do governo Imperial.

Ha algumas descri¢cdes de estratégias de guerra usada pelos Botocudo na luta com

os colonizadores™, parece-me que a mais comum era a tatica das emboscadas.

Si os selvagens, porém, estdo prevenidos da aproximagdo dos soldados, os acontecimentos
tomam rumo muito mais funestos para estes, que caem facilmente nas emboscadas que lhes
foram preparadas. Armam os indios nessa circunstancias as chamadas “tocaias”, que sdo
esconderijos em cuja volta o mato foi desbravado, de maneira a permitir atirar em todas as
diregdes; os galhos seriam também arranjados de tal maneira que os lutadores poderiam
ficar atras deles em vérias turmas, escondidos pelos troncos das arvores. Nao costumam os
selvagens combater em campo aberto, faltando-lhes verdadeiramente a coragem, pelo que as
suas vitorias sdo obtidas exclusivamente a custa de astucia ou de superioridade numérica.
(Wied-Neuwied, 1820:302).

O frei Jacinto de Palazzolo cita uma esclarecedora exposicao sobre essa tatica de

emboscada:

Os indios preparavam e executavam emboscadas de forma inteligente sem que pudessem
por esse modo escapar sequer um animal ou uma pessoa, logo que fosse avistado por entre a
brecha. De dez em dez bragas, pouco mais ou menos, ao longo da estrada, estavam
estabelecidas as tocaias, com as suas respectivas brechas entre o macigo de cip6 e, por tras
delas, um grupo de indios seus ocupantes... O sinal convencionado entre eles era o pio da
jacutinga, que imitavam perfeitamente. (Aguire apud Palazzolo, 1954:35)
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Oficialmente, a Guerra Justa foi suspensa em 1831. No entanto, a relagdo violenta
entre os Botocudo e a populagdo envolvente ndo cessou, tal como mostra o depoimento de

Carlos José Silva (1898: 741):

Cansado e orrorisado de ouvir o grito dos miseraveis Povos, que confrontdo com a Matta
geral de Aquém do Rio doce no termo da cidade de Marianna, pela carnagem brava, e
insaciavel com que tem sido atacados, mortos e devorados pelo barbaro Antropofogo Gentio
Botocudo, sendo obrigados a abandonar suas Fasendas de cultura, e mineragao (...); e vendo
infrutiferas todas as Providencias, que tenho dado para afastar semelhantes Feras...

Nesse contexto de intermindveis lutas entre os colonizadores e os indigenas, os
primeiros acusavam os ultimos de serem  “visceralmente vingativos e perversos,
guarda[re]m por muito tempo a lembranca do mal que lhes foi feito, dos companheiros
mortos e jura[re]m terrivel vinganga aos seus perseguidores”. Esse trecho foi extraido do
jornal “O Mucuri”’, do dia 02/04/1905, no qual o dr. Guilherme Giesbrecht pedia as
autoridades para reunir os bugres em locais reservados, pois a convivéncia com os violentos
selvagens estava invidvel, amedrontando o cotidiano das familias de bem (apud Mattos,

2002: 64).

O estereotipo dos Botocudo como indigenas violentos e ndo civilizaveis perdura até
meados do século XX, no momento em que a ocupacdo rural e urbana da regido se torna
intensa ¢ os Borum sao expulsos do Rio Doce, retornando, a pé, quatro anos depois. Mas,
mesmo apos esse periodo as relagcdes permaneceram tensas e violentas entre os indios e os
nao-indios. Até a demarcagdo definitiva da area em 1997, um presidio indigena funcionou

dentro da aldeia e os indios foram novamente transferidos, ficando, dessa vez, nove anos

3% Os Borum contam que os brancos sempre perdiam as guerras contra eles. Uma vez os brancos inventaram
uma estratégia: pegaram couro de boi seco para se camuflar e impedir que as flechas os acertassem.
Deixavam somente os olhos de fora. O que aconteceu? Os indios flechavam os olhos dos brancos.
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longe do Watu®. A partir desse momento, os Borum passam a ser vistos pela sociedade
envolvente como aculturados, contudo permanecem com o esteredtipo de violentos e
preguigosos. Voltemos no tempo.

Alguns relatos despertam interesse especial para este estudo por narrarem as
relacdes de conflito entre grupos indigenas. Lembro que as relagdes conflituosas entre os
indigenas foram muitas vezes manipuladas pelos colonizadores para que os proprios indios
se matassem.

Mattos transcreve a descricdo de um viajante no fim do século XVIII que nos
informa que

os povos Puri e Botocudo unidos na regido fronteirica da Capitania do Espirito Santo,
moviam continua guerra aos monaxos, malalis, maxacalis, capoxds e tambacuris, de cujas

vidas se [alimentavam], além da destruig¢do que lhes [causavam] em suas aldeias e
culturas.... (Rocha, 1780 apud Mattos, 2002: 68).

Os casos de inimizade entre os indigenas perduram por todo século XIX e adentram
o século XX, como ilustra esta passagem do relatério do inspetor do SPI (Servico de

Protecio aos Indios), Antonio Estigarribia:

(...) as tribus ndo se estimam. Os indios do sul do Rio Doce (mansos) afirmam que os
Munhangirens comem gente: estes afirmam que os Gutecracs a comem e eles ndo; os
Gutcracs, por sua vez, dizem que os Crenacs comem o0s carais (estrangeiros), que encontram
no meio da floresta, ndo comendo, porém, o inimigo indio, que matam e deixam ficar para
os urubus comerem!““(Estigarribia, 1934: 20-21).

3% A primeira expulsio dos Borum de sua terra foi em 1956, sendo eles mandados para Maxacalis, no norte do
estado de Minas Gerais. Eles ndo se adaptaram e retornaram em 1959. Em 1966, quando o SPI retoma a terra,
foi criado o presidio indigena. Em 1971, o presidio ¢ os Borum sdo transferidos para o centro mineiro, na
Fazenda Guarani. Em 1980, teve inicio a retomada definitiva da terra que s foi concluida em 1997. Muitos
autores narram esses episodios, como Baeta (1998), Paraiso (1992), Mattos (1996) e Queiroz (1999).
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E valido notar que as acusagdes de antropofagia podem ter sido incorporadas pelos
grupos indigenas do discurso do colonizador. Nao existem provas que atestem a realizagao
de ritual antropofagico pelos Botocudo, e nenhum especialista acredita em tal hipotese. No
entanto, ha intimeras declara¢cdes que demonstram a acusacdo entre indigenas de
antropofagia.

Se por um lado ¢ plausivel explicar essa incriminagdo entre grupos indigenas como
apropriagcdo do mito colonial, por outro lado € possivel através da propria mitologia nativa.
Nimuendaju (1986: 91) recolheu um mito sobre uma tribo lendaria, os Tombrék, constituida
somente por homens que eram antrop6fagos e habitavam as sapopemas das gameleiras na
mata ao norte do rio Doce™.

Ha uma passagem bem interessante do relatério de Antonio Estigarribia que narra
uma versdo da origem do povo Krenak, a partir da cisdo de outro grupo Botocudo, os

Gutecrac.

Desde muito que a tribu Gutecrac cindiu-se em dois grupos rivais e inimigos: o dos
Gutecracs propriamente ditos, chefiados por Tetchuc e o dos Crenacs. Dessa cisdo
resultaram lutas que terminaram pela completa derrota e fuga de Tetchuc. Seu povo, ficou
ao que diz, dividido em dois grupos: um que o acompanha e o outro que fugiu em dirego
oposta, ficando os Crenacs encravados entre os dois. (Estigarribia, 1934: 31).

Os proprios Borum contam essa historia da formagdo do povo Krenak. Mas a
historia atual vai além porque, devido 4 pressdo territorial que os indigenas sofreram da
sociedade nacional, foi necessario um movimento contrario: alguns subgrupos tiveram que
se unir. O povo Krenak que vive hoje no rio Doce ¢ a unido de trés subgrupos Botocudo

que um dia foram inimigos. Todos os Borum sabem qual seu grupo de origem e as divisdes

4 Mattos (2002: 163) chamou atengdo para essa relagio entre o mito colonial e o mito indigena.
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de tempos passados ainda interferem na organizacao social e politica do grupo, como ficara
mais claro no proximo capitulo.

Retornando aos relatos sobre as relacdes conflituosas entre os grupos indigenas,
transcrevo uma detalhada descricdo do Principe Maximiliano de Wied-Neuwied de um

combate entre grupos Botocudo presenciado por ele.

Num Domingo de manha, estando o tempo espléndido e sereno, vimos os botocudos do
“quartel”, alguns com o rosto pintado de preto, outros de vermelho, surgir de repente e
vadear o rio em dire¢do a margem norte, todos com feixes de paus aos ombros. Pouco
depois, o “capitdo” June e sua horda sairam da mata, aonde uma por¢do de mulheres e
criancas buscaram refiigio numas chogas grandes. Mal se soube, no “quartel”, do préximo
combate, uma multiddo de espectadores, entre os quais os soldados, um sacerdote de Minas
e varios forasteiros, a que me juntei, acorreu, ao campo de batalha. Por precaugdo, cada um
levou, sob o casaco, uma pistola ou faca, para o caso do combate virar contra nos.

Quando saltamos na margem oposta, encontramos todos os selvagens juntos, e formamos
meio circulo em torno deles. O combate comegava. De inicio, os guerreiros de ambos os
lados soltavam gritos curtos ¢ rudes em desafio mituo, cercando-se como caes raivosos, ao
mesmo tempo que aprontavam os paus. Em seguida, o “capitdo” Jeparack adiantou-se,
passou entre os homens, olhando sobriamente para diante, de olhos esbugalhados, e cantou,
com voz trémula, uma longa cantiga, que provavelmente descrevia as afrontas recebidas.
Dessa maneira os bandos contrarios se tornavam cada vez mais inflamados: de subito, dois
deles avangaram, empurraram-se pelo peito, obrigando a recuar, e comegando, entdo, a
tercar os paus. Um desferiu com toda a for¢a uma pancada no outro, sem escolher o lugar:
este suportou o primeiro ataque séria e calmamente, sem tugir; foi entdo sua vez e assim se
arrumaram pauladas violentas, cujos vestigios por muito tempo ficaram visiveis nos corpos
nus, sob a forma de grandes incha¢des. Havendo nos paus muitos espordes agudos
resultantes dos galhos cortados, o efeito das pancadas nem sempre se limitava ao barulho,
pois o sangue escorria da cabeca de muitos combatentes. Logo que dois deles acabavam de
malhar-se dessa bela maneira, outros dois se adiantavam; muitas vezes, diversos pares
pelejavam ao mesmo tempo: mas nunca se agrediam a mao. Quando a liga se prolongava um
pouco, tornavam a cercar-se de olhar sério, soltando gritos de desafio, até que o herdico
entusiasmo os tomava de novo e punham os paus a funcionar.

Nesse interim, as mulheres também brigavam valentemente: chorando e berrando,
seguravam-se pelos cabelos, esmurravam-se, unhavam-se, arrancavam-se das orelhas e do
labio inferior os botoques de pau, espelhando-os como troféus pelo campo de batalha. Si
alguma punha por terra a adversaria, uma terceira, que estava por detras, agarrava-a pelas
pernas, derrubando-a também ao chdo, e assim se iam prostrando mutuamente. Os homens
ndo se rebaixavam a bater nas mulheres do lado contrario, mas apenas as empurravam com a
ponta dos paus, ou davam-lhes ponta-pés nos flancos, fazendo-as rolar umas sobre as outras.
Os gritos ¢ os lamentos das mulheres e das criangas, vindo das malocas vizinhas, ainda mais
aumentavam o efeito dessa curiosissima cena.

E por esse modo o combate durou cerca de uma hora; quando todos aparentavam fadiga,
alguns ainda mostravam, coragem e perseveranga, rodeando-se aos gritos de desafio. O
“capitdo” Jeparack, figura principal do bando ofendido, resistiu até o fim; todos pareciam

cansados e exaustos, quando ele, ainda ndo disposto a fazer a paz, continuou a cantar e
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trémula cantiga e a encorajar sua gente a persistir no combate, até que fomos e ele e
batemos-lhe ao ombro, dizendo-lhe que era um guerreiro valente, mas ja estava em tempo
de fazer-se a paz; ao que, por fim, se retirou subitamente do campo, voltando para o
“quartel”. O “capitdo” June ndo mostrou tanta energia; sendo velho ndo tomou parte no
combate, ficando constantemente na retaguarda.

Todos nés deixamos entdo o campo da luta, juncado de batoques de orelha e de paus
quebrados; e voltamos para o quartel; onde encontramos os velhos conhecidos Jukeracke,
Medcann, Ahé e outros, lastimavelmente cobertos de pisaduras; mas nao ligavam
importancia aos membros inchados, demonstrando até que ponto pode o homem castigar-se;
chegavam a se deitar sobre as feridas abertas e a comer avidamente a farinha que o
comandante lhes deu. Os arcos e as flechas dos silvicolas ficaram, durante todo o combate,
encostados as arvores vizinhas, sem que lhes tocassem; dizem, entretanto, que, em tais
ocasides, ja aconteceu algumas vezes largarem os paus e pegarem das armas, motivo por
que os portugueses ndo gostavam muito de semelhantes pelejas ao lado deles. S6 algum
tempo depois soube da razdo do combate, de que fora expectador. O “capitdo” June, com
seu povo, estivera cagando na margem sul do rio, nas terras de Jeparack, matando alguns
porcos do mato. Este se sentiu grandemente insultado; pois os “Botocudos” sempre
respeitam, mais ou menos estritamente, os limites das zonas de caga, que, em geral, tém o
cuidado de ndo ultrapassar; tais infragdes constituem os motivos habituais das querelas e
guerras (Maximiliano de Wied-Neuwied, 1820: 260-262).

Desenho do Principe Maximiliano de Wied-Neuwied do combate ritual Botocudo.

Fonte: www.educaterra.terra.com.br
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Desenho do Principe Maximiliano de Wied-Neuwied do combate ritual Botocudo.

Fonte: Wied-Neuwied (1820).
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Além da rica descri¢do da luta ritual entre subgrupos Botocudo, da qual é possivel
extrair importantes dados da pratica e das taticas de guerra utilizadas por esses indigenas,
o relato do Principe Maximiliano de Wied-Neuwied nos oferece uma explicagdo para a
briga: um dos grupos invadiu o territério de caga do outro. Esse argumento da invasdo do
territério de caca como provocador de uma guerra ¢ recorrente na literatura. O rapto de
mulheres é também explicitado por diversos autores como motivo de lutas fisicas entre
grupos Botocudo.

Alguns escritores também apontam motivos de brigas domésticas no seio de uma
familia extensa, fato comum entre os Botocudo. As agressdes fisicas entre casais ocorrem
por motivos variados: o mais comum ¢ o adultério, mas também outras causas levam a
violéncia, como uma atitude agressiva do pai perante o filho, levando a mae a sair em
defesa da crianca batendo no marido®’.

Espirito Guerreiro

Depois de apresentar esses trechos historiograficos, acredito que o leitor esteja
minimamente familiarizado com o tema da belicosidade dos Botocudo. Essas narrativas que
transcrevi sdo apenas algumas das intimeras existentes nas fontes primérias, ndo me
prolonguei para ndo tornar a leitura cansativa. Além do que o objetivo é apenas
demonstrativo. Afinal ndo tenho a intencao de trabalhar os relatos historiograficos enquanto
objeto de estudo, mas sim como fonte de informacdo. Agora, pretendo pensar esses dados

expostos a partir do ponto de vista antropoldgico, (re) construindo o que seria o espirito

' Violéncia fisica entre os conjugues ocorria com freqii€éncia nos grupos Botocudo, como € possivel
verificar em Wied-Neuwied (1820), Saint-Hilare (1833), Von lhering (1911) e José (1965).
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guerreiro dos Botocudo nesse delimitado, mas ndo limitado, momento histérico. Para tanto,
sera necessaria alusio a organizagio social e ao sistema de parentesco do grupo*.

Os Botocudo viviam da cagca e da pesca em pequenos grupos moveis. A
autodenominacao desses grupos era o nome do lider que o fundou, ou um nome referente a
uma caracteristica geografica do territorio de caca exclusivo do grupo. Constantes brigas
internas, que se davam por variados motivos, provocavam a freqiiente cisdo dos grupos.
Essa instabilidade politica dos Botocudo foi, na segunda metade do século XX, chamada de

faccionalismo politico.

Desenho do Principe Maximiliano de Wied-Neuwied: Familia Borum em viajem.

Fonte: www.terrabrasileira.net.

2 Algumas modificagdes se deram no 4mbito da organizagio social e parentesco dos grupos Borum ao longo
do periodo considerado no trabalho. Essas serdo explicitadas no proximo capitulo. Por esse fato, utilizarei os
verbos no passado para referir-me as estruturas sociais desse periodo do século XIX e inicio do século XX.
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O chefe Botocudo era escolhido pelos membros do grupo. O papel fundamental de
um chefe Botocudo era mediar as brigas internas, orientar os guerreiros nas batalhas e a
comunidade nas migracdes. Como caracteristica essencial o chefe precisava ter forga
sobrenatural agucada (yiekéng). Todos os Borum t€m for¢a sobrenatural (viekéng), s6 que
alguns a desenvolvem mais que outros. De todo modo, o yiekéng dos Borum ¢ fortalecido
quando este se encontra na sua terra, ou seja, a beira do Watu (rio Doce).

As mulheres mais velhas eram muito respeitadas e tomadas como liderangas no
plano interno. Estigarribia (1915: 25) afirma que “algumas [mulheres], porém, geralmente
idosas, adquirem ascendéncia e dominam a tribu, através dos Chefes, que s6 fazem o que
elas acham bom (...)”.

O casamento preferencial dava-se com primo cruzado bilateral, sendo interdito com
primos paralelos. A regra de residéncia era uxorilocal e a de descendéncia patrilinear.
Havia poliginia preferencial para os chefes, sendo o sororato uma pratica constante. As
unides conjugais entre os Botocudos eram pouco solidas. Os indigenas se casavam e se
separavam com constancia ¢ ndo havia cerimdnia para a consumacdo do casamento.
Manizer (1919) relata o caso de um jovem, Tam*, que chegou de uma cagada com uma
capivara e ofereceu a caca a um outro jovem, pedindo em troca sua irma. Tam passou a
noite com a garota e, na manha seguinte, os dois se mudaram para uma cabana proxima a
da mae da moca (apud Mattos, 1996: 140).

As habitacdes dos Botocudo eram, pelo que indicam as narrativas, bem simples e

pequenas. Von lhering (1911: 41) conta que

* Conhego um jovem indigena com esse nome, na lingua Borum o nome significa o filho mais novo.
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As cabanas s3o feitas de modo simples, com folhas de palmeiras, de uma s6 parede,
inclinada e dirigida contra o lado do vento ou da chuva. E’ alli que entretém fogo acesso dia
e noute. Dormem ao redor do fogo acesso, deitando-se no chéo liso, sem mais nada o nem
mesmo cobertor usam. (....) Cada cabana ¢ habitada por um casal e a rancharia consiste em 6
até 10 cabanas.

Essa descricao ¢ semelhante aquela feita pelo Principe Wied-Neuwied (1820: 237)
que diz que as chocas dos Botocudo “consistiam apenas de folhas de coqueiros fincadas no

solo, de modo que as pontas, encontrando-se no topo, formavam uma espécie de arcada”.

v

Aldeia Borum._ Fonte: Soares (.1992: 40).

A alimentag¢do dos Botocudo consistia em caca - dizem que apreciavam muito carne
de macaco e porco selvagem - pesca, frutas, mel e larvas de insetos. Frutas como mamao,
banana e anands eram freqiientemente cozidas, ainda verdes. O habito de comer frutas que
ainda ndo amadureceram ¢ justificada pelos escritores devido a fome insacidvel dos
indigenas, que ndo agiientavam esperar a maturacdo. Os viajantes ficavam muito

impressionados o quanto os Botocudo eram famintos. Esse ponto ¢ interessante, pois ¢
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muito recorrente nas narrativas. Os Botocudo sdo sempre descritos como esfomeados,
desesperados por comida e insaciaveis*.

As mulheres Botocudo andavam nuas por toda a vida, ja os homens, a partir dos
doze anos, passavam a usar uma tanga para esconder o 6rgdo sexual. Em situagdes de
guerra os indigenas pintavam o rosto, do nariz para cima, de urucum e o corpo de jenipapo,
com excec¢do das panturrilhas e do antebrago. Sendo assim, ficavam com o rosto vermelho e
o corpo preto. O unico ornamento indispensavel cotidianamente eram os botoques
auriculares e labiais. Enquanto para nés estar pelado é estar sem roupas, para os Botocudo
seriam estar sem seus botoques®. Esses indigenas se envergonhavam caso alguém os visse
sem seus botoques, principalmente os labiais. Os botoques eram fabricados, de preferéncia,
com a madeira da arvore barriguda devido a sua leveza. Ainda que menos imprescindivel,
os Botocudo também usavam colares de sementes, muitas vezes complementados com
dentes de algum animal.

O instrumento musical de maior agrado dos Botocudo, sem duvida, ¢ a flauta.
Simdes da Silva (1924: 70) conta que eles tocavam suas flautas de bambu
preferencialmente pelo nariz, costume que o autor diz ser idéntico aos indigenas das ilhas
Tonga, na Oceania. Um homem sempre estava em companhia de sua flauta para a qualquer
tempo poder toca-la.

Essa breve contextualizagdo do mundo social Botocudo ¢ essencial para a busca de
uma compreensdo do espirito guerreiro desses indigenas. E esse espirito que almejo

desvendar.

* Como exemplo ver: Estigarribia, (1912: 21); Von Ihering (1911: 41) ¢ Wied-Neuwied (1820: 254, 285 ¢
294).
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