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CONVENCOES

Nas passagens que tratam das relagées de parentesco foram utilizadas para as posi-

¢oes genealdgicas a notagio inglesa abaixo sinalizada:

F = Pal,

M = MAE,
B = IRMAO,
/ = IRMA,
D = FiLlHA,
S = FILHO,

Y = MAIS NOVO(A), EX: YZ=IRMA MAIS NOVA,

E = MAIS VELHO(A), EX: EB=IRMAO MAIS VELHO,
CH = FILHOS (SEM DISTINCAO DE SEXO),

H = MARIDO,

W = ESPOSA,

EGO = POSICAO A PARTIR DA QUAL AS RELACOES SAO TRACADAS,
ATER = INDIVIDUO CASADO CoM EGO,

(@) = MULHER,

(?) = HOMEM,

GO = GERACAO DE EGO,

G+ 1 = UMA GERACAO ACIMA DE EGO,

G+2 = DUAS GERACOES ACIMA DE EGO,

G-1 = UMA GERACAO ABAIXO DE EGO,



(G-2 = DUAS GERACOES ABAIXO DE EGO.

A leitura desta notagao ¢ feita da direita para esquerda, por exemplo, MB = irmao

da mae ou mother’s brother.
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APRESENTACAO

Esta dissertagio de mestrado tem como objeto de pesquisa os Rikbaktsa, uma
populagio indigena filiada ao troco lingiiistico Macro-J¢é e localizada no sudoeste ama-
zOnico (noroeste do estado de Mato Grosso). Tendo em vista as especificidades desta
sociedade, pretendeu-se aqui, através do levantamento das fontes bibliogréficas, colocar
em didlogo os textos e materiais jd produzidos sobre esta popula¢io, bem como estabele-
cer comparagdes com etnografias de outras etnias Macro-Jé. Procurou-se assim debater
a fundo questoes relacionadas a organizacio e morfologia social e sistema de parentesco
Rikbaktsa, discutindo temas de suma importincia para o entendimento desta popula-
a0, temas estes que se apresentavam muitas vezes discordantes ou pouco debatidos nos
materiais consultados.

Em linhas gerais, a dissertagao se organiza da seguinte maneira: o ‘Capitulo 1’
refere-se a histéria desta populagao, suas relagdes de contato e o reflexo do trabalho jesui-
tico em Ambitos como cultura, demografia e territdrio. J4 o ‘Capitulo 2’ tem como foco
questoes ligadas 2 morfologia social Rikbaktsa: organizagio social, politica e cosmoldgi-
ca, numa comparagao com morfologias Macro-Jé. Os dois capitulos finais ocupam-se do
sistema de parentesco Rikbaktsa: o primeiro deles, ‘Capitulo 3, discute assuntos rela-
cionados a terminologia de parentesco (sistema -pebe) e o ‘Capitulo 4’ buscou descrever
as redes empiricas de alianca através do emprego da ferramenta computacional MagPar,
apresentando uma nova descri¢io do sistema de alianga e genealogia Rikbaktsa.

E importante ressaltar que este estudo se insere em um projeto de pesquisa maior,
cujo tema é “Modelos e prdticas do parentesco: estudo comparativo dos sistemas de alianca na
América do Sul Tropical”, coordenado pelos professores Marcio Silva e Joao Dal Poz. Este
grupo tem como aspiragio a realizagio de um estudo comparativo do funcionamento
real de sistemas de alianga e casamento verificados na América do Sul Tropical. Para isso,
foi desenvolvido o programa computacional MagqPar capaz de relacionar as genealogias
de parentesco das vdrias etnias pesquisadas. Neste sentido, a pesquisa aqui presente pre-
tende contribuir com a sistematizagao dos dados sobre parentesco dos Rikbaktsa a ser

acrescentado no todo maior do projeto.

|. OBJETIVO E PROCEDIMENTO METODOLOGICO

A pretensao inicial desta pesquisa era desenvolver unicamente uma densa revisao
e sistematizagao dos dados Rikbaktsa. Por ser um material quase inédito e com pouco
tratamento, esta investigacao propds ser exclusivamente bibliografica, buscando estabe-
lecer o ‘estado da arte’ destes estudos, bem como compreender as divergéncias e afinida-
des entre os textos ji publicados sobre os Rikbaktsa. Principalmente, pretendia levantar

questoes que os materiais disponiveis nao podiam responder ou esgotar, mostrando la-
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cunas e incoeréncias presentes nesta bibliografia e assim apontar para problemas tedricos
a serem contemplados durante uma segunda e posterior etapa da pesquisa: um denso
trabalho de campo.

Neste percurso, a comparagao com outros povos Macro-Jé teve como finalidade
iluminar o material Rikbaktsa a fim de verificar identidades e diferencas de suas princi-
pais caracteristicas morfoldgicas. Esta procura focou um grande objetivo: pensar algu-
mas controvérsias que rondam a filiacao Rikbaktsa ao troco lingiiistico Macro-Jé. Pre-
tendeu-se, portanto, circunscrever melhor esse pertencimento através do levantamento
dos principais tragos politicos, morfolégicos, espaciais e cosmoldgicos dos Rikbaktsa a
fim de criar uma ‘etnografia bibliogréfica’ consistente. A comparagio com outras ‘etnias’
teve como desafio tragar uma andlise nio apenas do interior de uma populagio, mas
trazé-la para conversar com outros povos, aparentemente proximos, para assim perceber
em que termos os Rikbaktsa se aproximam ou se distanciam da realidade em que foram
inseridos.

Um segundo objetivo da pesquisa referiu-se mais exclusivamente ao estudo do
sistema de parentesco Rikbaktsa. Os autores que jd trabalharam com sua terminologia
propoem o que foi chamado de ‘flexibilidade do sistema terminolégico’, afirmando que
o sistema de alianga Rikbaktsa permite certa agéncia individual na utilizagio do voca-
buldrio de parentesco. Além disso, como principal representante destes estudos termi-
noldgicos, Robert Hahn (1976) formatou a terminologia Rikbaktsa dando-lhe o nome
de sistema  -pehe’, em que constam 60 termos de chamamento referentes as relagoes
sociais estabelecidas pelos individuos dessa populagio. Desta feita, um dos objetivos foi
discutir o ‘sistema -pehe’ nos termos colocados por Hahn, bem como a chamada mobi-
lidade do sistema, analisando a fundo a lista dos vocabulos e tentando aferir se, de fato,
trata-se de flexibilidade ou se sao possibilidades j4 previstas em suas regras.

Uma terceira finalidade da dissertacao foi analisar os dados sobre histéria, contato
e trabalho da missao jesuitica, jd que se cré que tais informacoes sao reveladoras da reali-
dade atual desta populagio. A influéncia dos missiondrios e do projeto de pacificagao foi
grande entre os Rikbaktsa e, em certo sentido, pode trazer subsidios relevantes quanto a:
geografia, espacialidade e histéria Rikbaktsa.

De maneira muito sucinta, estes eram os Uinicos pressupostos teéricos e metodolé-
gicos desta pesquisa até abril de 2009: denso levantamento e organizagao da bibliografia
sobre os Rikbaktsa ¢ um trabalho de comparagio com etnografias Macro-J¢, a fim de

compreender melhor a populagio em questao.

[|.MATERIAL EMPIRICO

Mas, algo mudou significativamente em meados do 1° semestre de 2009, e outros

objetivos se somaram ao escopo desta dissertagao. Gilton Mendes dos Santos', um dos

' Gilton Mendes dos Santos desenvolveu parte de sua pesquisa de doutorado em meio aos Rikbaktsa e seus vizi-

nhos Enawene-Nawe. Sua tese foi defendida em abril de 2006 na FFLCH/USP e recebeu o titulo: ‘Da cultura a
natureza - um estudo do cosmos e da ecologia dos Enawene-Nawe'.
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autores exaustivamente debatidos nesta pesquisa, foi contatado neste periodo e pergun-
tado se possuia algum material sobre parentesco Rikbaktsa. Surpreendentemente, nio sé
possuia um censo de parte da populagio como imediatamente enviou os questiondrios
dos 638 individuos consultados, contendo dados como filiagao, descendéncia, idade e
pertencimento clanico, além de 21 questiondrios sobre as aldeias visitadas, informando
chefia, localizagao, ano de fundagio e 98 questiondrios sobre a conformagao das familias
pesquisadas.

O material enviado contava também com Cadernos de Campo, imagens, textos
tedricos, fichas, dentre outros. Uma oportunidade tnica, fonte de inestimdvel precio-
sidade, inédita e cedida de maneira muito generosa’, uma vez que, como parte de sua
pesquisa de doutorado, era um material que ainda aguardava sua apuragao.

Tendo este material em maios, ele foi digitalizado através do Access e tratado de
acordo com as necessidades desta pesquisa, que, dentre outras, pretendia processar tais
dados na MagPar (Mdguina do Parentesco) para realizar uma andlise do regime de alianca
Rikbaktsa. O recenseamento de Mendes dos Santos, faz-se necessirio dizer, nao abarcou
a totalidade da populacio. Segundo dados do préprio autor, os Rikbaktsa eram em 2002
(quando da realizagao do censo) cerca de 1000 habitantes, distribuidos em 34 aldeias.
Sendo assim, o censo de Mendes dos Santos percorreu cerca de 60% das aldeias e mais
de 63% da populagio existente na época. Assim mesmo, este material por si sé jd seria
suficiente para aferir temas como: distribui¢ao clanica por aldeia, relagoes endogimicas
intra-cla ou intra-metade, conformacao das aldeias, entre outros.

Assim da finalizagio do tratamento deste material, outra surpresa. Chegou as
minhas maos um censo de divulgagao publica da populagao Rikbaktsa realizado pela
FUNASA? em 2008. Este material contém dados da totalidade da populagao, soman-
do 1290 habitantes, além de possuir informagoes sobre familias, aldeias e filiagao. Este
recenseamento foi entdo confrontado com os dados de Mendes dos Santos com a finali-
dade de completar as informagoes que o autor nao pdde coletar em campo.

Com estes preciosos dados em maos foi possivel desenvolver descrigdes e hipSteses
sobre a morfologia social e o regime de alianca Rikbaktsa com vigor e ineditismo ‘como
s¢’ a pesquisa desta dissertagao tivesse ocorrido tendo como base dados coletados em

campo pela pesquisadora, guardadas as devidas proporgoes.

A. Preparacdo do Banco de Dados

O exame das bases de dados teve intimeras finalidades: algumas conclusées pu-
deram ser extraidas dos bancos individuais ou até mesmo confrontando a diferenca de
resultados que eles apontavam. Em outros momentos, apenas os dados de Mendes dos
Santos podiam responder algumas perguntas, ja que s6 ele coletou informagoes sobre
pertencimento clanico e metades, por exemplo. Entretanto, para serem processados na
MagqPar e para que o exame do sistema de alianga Rikbaktsa pudesse ser feito sob bases

2 Fica aqui mais um agradecimento a Gilton por este ato tdo generoso e de desapego, pouco freqiiente no meio académico

3 FUNASA: Fundac¢io Nacional de Saide
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mais amplas, foi necessdrio unificar os dois censos, gerando um banco tnico, com dados
de filia¢do e casamento Rikbaktsa.

No processo de jungao dos bancos, a base de dados escolhida como referencial na
comparacao foi a de Mendes dos Santos, uma vez que é um material coletado por um
antrop6logo e professor respeitado, pautado pelas preocupagdes de uma coleta realizada
segundo os conceitos e métodos antropoldgicos e informado também por um vasto tra-
balho de campo e conhecimento da populagio, seu entorno e regiao. Em vista disso, os
dados deste censo possuem o rigor necessdrio para a andlise que se pretendia fazer.

O banco da FUNASA tinha informag6es mais recentes e da totalidade da popula-
¢do. Seus dados, por outro lado, a despeito da abrangéncia e da capital importincia para
apreciagdo, foram coletados por profissionais de satide espalhados por todo territério e
cuja finalidade era acompanhar o desenvolvimento demogréfico e os problemas de satide
local. Assim, qualquer divergéncia que tenha sido encontrada entre um banco e outro, a
informacio eleita foi a de Mendes dos Santos.

Deste modo, o procedimento de juncio foi: inicialmente, os individuos e aldeias
pesquisados por Mendes dos Santos, apdés uma fina checagem das grafias e possiveis
inconsisténcias, receberam um ntmero de identificagao, assim como os pais e maes de
cada um deles, garantindo que nenhum individuo receberia duas identidades diferentes,
mesmo ele tendo aparecido como individuo e pai ou mae de alguém. Para tanto, alguns
progenitores que apareciam apenas nas colunas de pai ou mie, mas nio de individuo
(ou porque ja morreram, ou porque nio foram pesquisados) também receberam uma
identifica¢do. No total, somando os individuos pesquisados (638 individuos) aos proge-
nitores adicionados ao banco, a base de dados de Mendes dos Santos foi finalizada com
840 individuos e 246 casais, isto ¢, homens e mulheres que tiveram filhos.

Tendo em maos o censo da FUNASA, o banco foi confrontado com os dados de
Gilton Mendes dos Santos. Nomes e grafias foram padronizados e a filia¢io foi verificada
caso a caso. Tendo uniformizado as informagdes possiveis, os individuos que j4 haviam
recebido identificagao pelo banco de Mendes dos Santos foram conhecidos e numerados
com a mesma identidade que anteriormente lhes fora atribuida. Em casos de divergén-
cias, como foi dito, prevaleceram as informagoes coletadas pelo autor. Assim como reali-
zado no primeiro caso, os pais e maes que nao participavam como individuos do banco
da FUNASA foram incluidos como tal e também receberam sua identificacio. Assim,
o banco que tinha 1290 individuos, acrescido dos progenitores ficou com 1406 pessoas
cadastradas. Destas, 576 também estao presentes no banco de Mendes dos Santos. Tal
diferenga se deve, cré-se, as formas de coleta, j4 que os nomes e sobrenomes grafados
em ambos os casos podem nao convergir, mesmo sendo o mesmo individuo. Em outras
palavras: ao longo da vida de um Rikbaktsa ele pode assumir até cinco sobrenomes dife-
rentes e isso pode fazer com que um mesmo individuo seja conhecido por diferentes no-
mes. Este problema foi minimizado através das andlises das familias, tendo sido possivel
se acercar de apenas um nome por individuo, entretanto, as divergéncias nao puderam
ser eliminadas por completo.

Com os individuos devidamente numerados, a jun¢io dos bancos ficou simples.
Bastava excluir as pessoas repetidas e a base de dados estaria completa. Este banco unifi-

cado conta com a seguinte configuragio:



19 Rikbaktsa: um estudo de parentesco e organizacéo social

Caracteristicas Gerais do Banco

de dados Rikbaktsa Qud.
Total de Individuos 1670
Mulheres 810
Homens 863
Casamentos 376
Casamentos Envolvidos em Anéis 112

Quadro 1: Caracteristicas gerais do banco de dados unificado dos Rikbaktsa

Esta foi, entdo, a base utilizada para ser processada pela MagPar, desenvolvida para
andlise de regimes de alianga de populagées de pequeno porte, como pode ser visto no
Capitulo 4 desta dissertagao. Este capitulo, tira o foco das discussoes tedricas e termino-
16gicas do sistema de parentesco Rikbaktsa e parte para descri¢ao do regime empirico de
alianga, tentando abstrair padroes e regras matrimoniais antes nao visiveis a ‘olho nu’.

Antes de finalizar esta descri¢io sobre a formulagio dos bancos de dados, cabe
apenas uma ponderagido. Como se viu, muitos foram os processos pelos quais as bases
de dados passaram, assim como muitas foram as origens dos dados coletados. Como
pode se prever, estas diferengas podem ocasionar imprecisdes. Entretanto, mesmo com
este risco (e tendo sempre isto em mente durante a leitura) ponderou-se que os ganhos
advindos da anilise destes bancos seriam muito maiores do que a possibilidade de lidar
com dados dubios. Lembrando sempre que qualquer genealogia, por melhor que tenha
sido coletada, ¢ sempre uma leitura histérica de uma dada realidade, é o retrato de um
momento recortado por alguém, e, por isso, contém sempre imprecisdes de informagoes
e ela mesma nio ¢ um retrato fiel de uma situacio, mas uma construgio, uma bricola-
gem. Assim o é com o banco em questao. Entretanto, mesmo em se tratando de brico-
lagem, acredita-se que padrdes de aliancas e recorréncias de comportamentos poderiam

ser descritos a partir desta genealogia, e assim foi feito.

[Il. RIKBAKTSA: DADOS GERAIS

Os Rikbaktsa ou Canoeiros, como sao chamados na regido, localizam-se no su-
doeste amazdnico, a noroeste do estado de Mato Grosso, entre o baixo curso dos rios
Juruena e do Sangue (Bacia do Juruena), em trés Terras Indigenas (T.I.) homologadas

pelo Governo Federal.

4

Mapa retirado do site WEBCARTA.NET, dia 17/07/2009: http://www.ambientebrasil.com.br/images/estadual/

mato_grosso/mt_rios.gif
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Mapa 1: Mato Grosso (Hidrografia)

A mais antiga delas ¢ a Erikpaksta ou Rikbaktsa, demarcada em 1968 e contigua
a T.I. de Japuira, demarcada em 1986; a tltima a ser reconhecida legalmente foi a T.I.
Escondido (1998), separada das demais por algumas propriedades privadas e localizada
mais ao norte, na margem esquerda do rio Juruena (Mendes dos Santos, 2000; Arruda,
1992 ¢ 1999). Tais terras, juntas, somam um total de 401.382 hectares, com ampla pre-
senga de mata amazdnica (Arruda, 1999, p.36).
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Mapa 2°: Terras Indigenas Rikbaktsa

Como se verd adiante, o contato com as populagdes brancas e o trabalho das mis-

soes jesuiticas alteraram significativamente o estilo de vida Rikbaktsa e, principalmente,

atuaram de maneira definitiva sobre a demografia desta popula¢ao. Inicialmente, estima-

-se durante os primeiros anos de contato (1942 a 1957), os Rikbaktsa somavam cerca de

1300 habitantes. ApSs os anos de guerra contra os seringueiros e as doencas advindas do

contato, contabiliza-se que em 1969 eles eram apenas 300, tendo morrido quase 75%

da populagio. Abaixo, a tabela® com a estimativa da populagao Rikbaktsa ao longo dos

primeiros anos de contato, até 1998:

Estimativa da Populacio Rikbaktsa
(1957-1998)

Ano | Populacio % Fonte
1957 1300 | - personal est.
1969 300 -717% MIA/SIL
1979 380 26% MIA/HAHN
1984 466 +22.6% MIA
1985 511 +9.65% MIA
1986 514 +0.58% MIA
1987 520 +1.16% MIA
1989 573 +10.19% MIA

> Mapa retirado do site do Instituto Socioambiental (ISA) e editado pela autora: http://pib.socioambiental.org/
caracterizacao.php?id arp=3657
©  Esta tabela foi extraida do site do Instituto Socioambiental (ISA), na p4gina assinada por Rinaldo Arruda: http://
pib.socioambiental.org/pt/povo/rikbaktsa/351, em 25 de maio de 2009. Tabela elaborada através de diversas fon-
tes documentais, como a Missio Anchieta (MIA), o SIL (Summer Institute of Linguistic) e a ASIRIK (Associagao
Indigena Rikbaktsa).
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1993 700 +22.16% MIA
1995 905 +29.29% | MIA/ASIRIK
1997 950 +4.97% | MIA/ASIRIK
1998 1025 +7.89% ASIRIK

Tabela 1: Estimativa da Populacao Rikbaktsa (1957-1998)

Atualmente, apds a reconquista da autonomia, os Rikbaktsa tém conseguido se
reerguer, o que demonstram nitidamente os grficos populacionais abaixo. O primeiro
deles uneas informagoes da Tabela 1, publicada acima, com os dados retirados do banco de
dados da FUNASA, contendo informagées demograficas bastante precisas dos anos 2000
a 2008. Como retine dados de diferentes fontes e coletados com técnicas distintas, pode
nio ser muito preciso, mas ilustra os processos de devastago e recuperagio demogréfica
da populagio em questio, formando um panorama geral do perfil demografico Rikbakt-
sa entre os anos de 1957, com cerca de 1300 habitantes, passando pelo indice mais bai-
x0, num total de 300 habitantes em 1969, se recuperando ao longo dos anos e chegando
a Julho de 2008 com 1290 individuos.

Evolugdo da Populagédo
(1957-2008)

/' \\ " —i9%

|

\

\ —] 059

\ / —
| _—

v

Grdfico 1: Evolucdo da Populacédo Rikbaktsa (1957-2008)

O segundo grifico foi elaborado também com os dados extraidos do banco da
FUNASA, onde se verificou o nimero de habitantes vivos em 1° de janeiro de cada
ano, come¢ando no ano 2000 com 859 pessoas e chegando a 1231 individuos em 1° de
Janeiro de 2008’.

7 Estes dados sdo bastante precisos, uma vez que foram calculados tendo como base 0 banco de informagdes da FUNASA. A
partir de uma tabela publicada em Julho/2008 contendo dados como ano de nascimento e morte de 100% da populacio,
através de andlises dos dados chegou-se a0 niimero da populagio em janeiro de cada ano, a comegar pelo ano 2000.
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Grdfico 2: Evolucdo da Populacéo Rikbaktsa (1° Jan/2000 - 1° Jan/2008)

Abaixo, com base no mesmo banco da FUNASA, estd a pirdmide etdria da popula-

¢ao Rikbaktsa em 1° de Janeiro de 2008. Aqui, se pode observar a diferenga demogréfica

entre homens e mulheres em diferentes faixas etdrias, separadas por intervalos de 5 anos.

Pirdmide etdria Rikbaktsa
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Grdfico 3: Estrutura Etdria Rikbaktsa (1° Jan/2008) por faixas de 5 em 5 anos

No Grifico 3, pode-se ressaltar que a popula¢io Rikbaktsa em 1° de Janeiro de

2008 compunha-se de 625 homens e 606 mulheres, tendo a maior concentracio da po-

pulacio entre 0 e 19 anos: 757 individuos, o que equivale a 61,5% da populacio total.

O que leva a concluir que os Rikbaktsa compée-se de jovens, na sua maioria, fruto de

uma retomada demogréfica apds anos assolados por ‘guerras’ e doengas, chegando hoje a

uma estabilidade e crescimento populacional.
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Faixa Etaria Homem | % | Mulher | %
Jovens (0 a 19 anos) 396 32,2 361 29,3
Adultos (20 a 54 anos) 191 15,5 213 17,3
Velhos (55 a 90 anos) 38 3,1 32 2,6

Quadro 2: Distribuicéo Etéria Rikbakisa (1°Jan/2008)

Observe-se ainda na tabela® abaixo a evolugao dos seguintes indicadores demogra-

ficos nos dltimos 8 anos (entre janeiro/2000 e janeiro/2008). Onde:

CGM Coeficiente Geral de Mortalidade: N° de ébitos / populagio total x 1000.

CMI Coeficiente de Mortalidade Infantil: N° de dbitos < 1 ano / nascidos vivos x 1000.
CGN Coeficiente Geral de Natalidade: N° de nasc. vivos / populagao total x 1000.

CGF Coeficiente Geral de Fecundidade: N° de nasc. vivos / populagao feminina de 15
a 49 anos x 1000.

Evolucéo dos Indicadores Rikbaktsa (2000-2008)

Ano Pop 1°/jan Nasc. Obito Obito Inf. | Pop. Fem. T.Cresc. CGM CMI CGN CGF
2008 1231

2007 1178 61 8 1 253 4,5% 6,8 16,4 51,8 241,1
2006 1137 43 2 2 249 3,6% 1,8 46,5 37,8 172,7
2005 1088 53 4 1 236 4,5% 3,7 18,9 48,7 224,6
2004 1036 54 2 0 226 5,0% 1,9 0,0 52,1 238,9
2003 988 50 2 0 223 4,9% 2,0 0,0 50,6 224,2
2002 945 46 3 1 214 4,6% 3,2 21,7 48,7 215,0
2001 905 43 3 0 202 4,4% 3,3 0,0 47,5 212,9
2000 859 48 2 0 196 5,4% 2,3 0,0 55,9 244,9

Tabela 3: Evolucédo dos indicadores da Populacao Rikbaktsa (1°Jan/2000 - 1°Jan/2008)

Os dados mostram que nos dltimos anos a populagao Rikbaktsa vem crescendo
constantemente, com taxa de crescimento que varia entre 3,6% a 5,4% ao ano. O Coe-
ficiente de Mortalidade Infantil (CMI) assim como o de Fecundidade (CGF) aferem que
poucas mortes de bebés associadas a um indice de fecundidade bastante significativo tém
como efeito o crescimento visivel da populacao.

Assim, em comparagido com outras populagoes indigenas, pode-se se ter uma
idéia de como os Rikbaktsa sao uma populagao com bons indices demograficos, em
crescimento e sauddvel. A Tabela 4 confronta os dados produzidos pela FUNASA em
2003 para a populacio indigena brasileira, distribuida em 34 DSEIs, permitindo uma

melhor caracterizagao do quadro em questao:

8 Tabela realizada segundo dados extraidos do banco da FUNASA. Os cdlculos e taxas foram realizados pela pesquisadora.
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Indicadores demogrdficos da Populacéo Indigena Brasileira em 2003
DSEI CGM | CMI | CGN | CGF DSEI CGM | CMI | CGN | CGF
Alagoas/ SE 3,9 60,2 | 18,8 | 73,3 Maranhéao 4,3 49,7 | 30,7 | 142
Altamira 7,8 95,2 | 47,1 | 260 | Mato Grosso do Sul 5,8 35,2 | 36,7 | 180
Alto Rio Jurud 3,9 | 49,8 | 32,3 | 167 Meédio Rio Purus 6,8 |388 | 365 | 182
Alto Rio Negro 3,5 117 | 11,2 | 47,8 | Médio Rio Solimées 6,5 90,2 | 30,6 | 154
Alto Rio Purus 0,6 22,1 | 25,4 | 138 Minas Gerais/ES S N 26,6 | 115
Alto Rio Solimées 3 29 30,5 | 133 P Ind. do Xingu 2,1 33,7 | 16,1 | 77,2
Amapd / N. PA 4,3 | 732 ] 20,9 | 104 Parintins 2,6 17,7 | 41,5 | 154
Araguaia 7,8 85,5 | 39,6 | 185 Pernambuco 3,3 30,9 | 15,4 | 63,6
Bahia 3 59,2 | 16,1 69 Porto Velho 4,5 | 528 | 355 | 174
Ceard 2,1 35,7 | 11,2 | 45,6 Potiguara 2,6 | 2381|192 |77,
Cuiaba 1,4 15,9 11 50 Rikbaktsa 2 0 50,6 | 224
Guamé Tocantins 3,5 52,2 | 31,5 | 158 Rio Tapajés 4,8 64,1 | 40,1 199
Interior Sul 3,5 53 30,6 | 139 Tocantins 6 46,1 | 39,5 | 202
Kaiapé - MT 3,9 41,2 44 207 Vale do Javari 7,5 151 | 22,9 | 108
Kaiapd PA 8,4 | 94,7 | 332 | 157 Vilhena 3,6 25 | 37,6 | 177
Leste de Roraima 1,4 20,9 | 15,7 | 74,9 Xavante 10 110 35 181
Litoral Sul 6,7 31,1 | 51,9 | 273 Yanomami 7,2 84,3 | 54,6 7,8
Manaus 3 452 | 24,5 | 123

Tabela 4: Indicadores demogrdticos da Populagdo Indigena Brasileira em 2003, por DSEls (Disfrito Sanitdrio Especial Indigena).
Fonte: FUNASA?

O exame dos indicadores revela que os Rikbaktsa foram a tnica populagio sem
morte de bebés em 2003. Além disso, o CGF (224) ¢é o segundo mais alto, apenas per-
dendo para regiao de Altamira (260), assim como o indice de natalidade, também o se-
gundo mais alto (50,6) tendo apenas a regido do Litoral Sul (51,9) em melhor condigao.

Desta feita, pode-se observar que a populagiao Rikbaktsa vem adquirindo uma
estabilidade demografica, com indices que demonstram certa retomada populacional,
fato este que se relaciona com o capitulo que segue, onde se verd os processos histéricos
pelos quais os Rikbaktsa j4 passaram, culminando, atualmente, numa retomada de sua

autonomia.

> Apenas os dados sobre os Rikbakesa foram incluidos pela pesquisadora na tabela acima. O restante das informa-

¢oes ¢ de fonte FUNASA.






CariTuLO 1

RIKBAKTSA: UMA HISTORIA

O objetivo deste Capitulo é desenvolver uma sucinta apresentagio e contextuali-
zagdo dos Rikbaktsa quanto a sua: situacao histérica, geogréfica e populacional, além de
discutir como se deu o contato desta populagio com os ‘brancos’ e, mais recentemente,
como foi o processo de conquista das Terras Indigenas (T.I) e a reconquista da autono-
mia do grupo.

Pode-se dizer que a configuragdo cultural Rikbaktsa vem se alterando de maneira
significativa desde 1940, quando o contato trouxe novas e importantes questdes para
essa populagdo. Diante disso, o intuito aqui é tratar de uma ‘histéria Rikbaktsa’ tendo
em vista a trajetdria desta populagao ao longo dos anos e as conseqiiéncias do trabalho
da missdo jesuitica realizado na regiao, jd que a influéncia dos missiondrios e do projeto
de pacificacao foi grande entre os Rikbaktsa: indo da sua pacificagao a ‘territorializa¢ao’
(Pacini, 1999).

Os meandros, detalhes e resultados desse processo serao abordados neste capitulo,
assim como alguns dados sobre a situagdo atual desta populagao, para tracar um pano-
rama geral da sua histéria de contato e transformacoes advindas dele. Acredita-se, por
isso, que tais informagoes podem trazer elementos importantes sobre essa populagio,
seu passado e presente, afinal, como defende Pacini “Por se tratar de um grupo étnico mi-
noritdrio, as relagoes com os seringueiros e missiondrios deixaram sérias implicagoes.” (1999,
p.6) que ecoam até os dias de hoje. Para isso, nossos principais interlocutores serao os
pesquisadores: Aloir Pacini e Pe. Joao Evangelista Dornstauder.

Aloir Pacini teve uma longa experiéncia entre os Rikbaktsa. Chegou a morar em
suas aldeias como membro do CIMI' entre os anos de 1991 e 1992 e, alguns anos mais
tarde, voltou a observar o fenémeno de um outro ponto de vista, como antropélogo,
buscando justamente pensar “a presenca e agio missiondria ‘pacificadora” (1999, p.2)
entre esta populagio. A respeito desta experiéncia, afirma: “Alguns dados sobre o meu
lugar social de jesuita, indigenista e antropdlogo facilitario a leitura dessa dissertagdo. |...] O
nativo, o missiondrio e o antropdlogo muitas vezes falam sobre as mesmas realidades, mas o
Jfazem de formas diferentes” (1999, p.1-2). Assim, em sua dissertacio, analisa a influencia
da MIA? como instituigao atuante junto aos indigenas e, em especial junto aos Rikbakt-
sa, na organizacio dos Postos de Assisténcia Indigena (PAls) que atuaram na regiao, no
processo de territorializagio desta populagio e nas relagoes interétnicas por ela mediada,

que acabaram por produzir “processos diversos de reordenacio dos Rikbaktsa” (idem).

' Conselho Indigenista Missiondrio

2 Missdo Anchieta
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Pe. Jodao Evangelista Dornstauder, por sua vez, nascido na Austria em 1904 de-
dicou-se a vida religiosa como jesuita. Foi professor de Ciéncias Naturais em Nova Fri-
burgo na escoldstica jesuita até 1946, quando resolveu se dedicar a vida missiondria,
passando a viver na Prelazia de Diamantino, norte de Mato Grosso (Moura e Silva,
1975b, p.1). Como fruto de seu trabalho na regiao, escreveu um didrio intitulado Como
pacifiquei os Rikbaktsa. Publicado em 1975, esse livro relata o dia-a-dia do trabalho de
pacificagdo realizado pelo missiondrio entre os Rikbaktsa e os seringueiros da regiao,
contendo relatos profundos de sua convivéncia com essa populagio. Além destes, os
trabalhos de Rinaldo Arruda e Adriana Athila, cujas apresentagoes estao descritas no ca-

pitulo que seguird, também contribuirao sobremaneira para a elaboracio desta reflexao.

|. UMA GUERRA SANGRENTA

Agonizédvamos por volta de 1950, quando um
surto de vida sacudiu nossa Amazénia. [...] Ar-
maram uma sociedade de exploracdo. Um novo
capitulo estava nascendo no ciclo da borracha,

no norte de Mato Grosso. [...] Abriu um campo
de aviacéo para bimotores, nas paragens ermas
do cérrego Ferrugem [...]. Meteu n'dgua, pela
primeira vez, um barco [...]. Destocou mais de

dez léguas de cerrado, & mao, para chegar com
carro a um porto bem achado no rio Papagaio
[...]. Era uma estrada [...]. E estourou também a no-
vidade dos indios. [...] Toda uma ressurreicéo de
bandeiras seringueiras acordou o sert@o, juntamen-
te com turmas garimpeiras e grupos colonizadores.

(Pe. Dornstauder, 1975, p.10-11)

Os Rikbaktsa, até aproximadamente a metade do século XX, permaneceram des-
conhecidos aos olhos da ‘sociedade brasileira’. Assim demonstram os relatos sobre po-
pulacoes indigenas redigidos até meados dos anos 1940, onde nao consta mengao a este
povo: “A presenca dos Rikbaktsa na regido é uma incdgnita, uma vez que nenhum autor,
viajante ou cronista menciona explicitamente os Rikbaktsa, Canoeiro ou Orelha de Pau,
antes de 1942” (Pacini, 1999, p.7-8). Foi com o terceiro ciclo da borracha®, iniciado du-
rante a Segunda Guerra Mundial, que esta realidade se transformou. O primeiro contato
(conhecido) se deu entre os indigenas e os seringueiros, numa disputa sangrenta pelo
territério. “O impulso do governo brasileiro, a partir de 1943, com os ‘soldados da bor-
racha’ fez com que a invasio do territério Rikbaktsa pela sociedade ocidental acontecesse
principalmente com a constitui¢ao de seringais na ‘terceira borracha’. (idem, p.5)”

Movidos pelo desejo de fazer dinheiro através da seringa e pautados por um esfor-
o desenvolvimentista, a ‘Marcha para Oeste’ levou diversos homens a regido amazonica,
em um movimento humano e econdémico subvencionado e planejado pelo Estado Novo

(idem). Com ela, diversas populagoes indigenas tiveram seu territério invadido pelos

3 Que durou de 1942 até meados de 1968, quando termina o ciclo da coleta de borracha nativa, iniciando o quarto

ciclo da borracha, marcado pela borracha enxertada (Moura e Silva, 1975b, p.4).
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seringueiros e seringais foram instalados em suas terras. Muitos dos seringueiros vestiram
o fardo do desenvolvimentismo e seguiram em busca de terras e seringa, revivendo o
‘mito das bandeiras’, assim como conta Pe. Dornstauder: “o seringueiro, homem inculto, é
0 verdadeiro descobridor de nossa Amazénia, um herdi, um bravo. Imitador do fogo bandei-
rante, herdou daqueles antigos o desrespeito ao indio. Néo deixou aldeia em paz. Provocou a
guerra.” (1975, p.12).

No caso dos Rikbaktsa, esse encontro foi marcado por muito sangue. Consta de
1952 um dos primeiros registros de morte entre Rikbaktsa e seringueiros, quando in-
digenas teriam matado dois brancos - Bibiano Pedroso e José Cearense - a flechadas®.
A noticia logo se espalhou entre os seringueiros. A partir daif, indmeros incidentes de
violéncia, flechadas e tiros passam a ser registrados por Pe. Dornstauder (1975)° em seu
didrio.

Segundo relata o missiondrio, na frente de batalha do Juruena morreram mui-
tos Rikbaktsa, mais do que em outras, e apenas 7 seringueiros, dos quais 5 foram, em
suas palavras, devorados. No caso dos Rikbaktsa, um agravante acentuava as mortes: o
encontro com os seringueiros era ainda mais freqiiente nos periodos de seca, quando
grande contingente da populacio dedica-se a longas expedigoes pelo territério em busca
de meios de vida, plumas e haste para produgao de flechas®. Nestas expedicoes, maior
era a probabilidade de encontro entre os dois grupos e, portanto, maior era o nimero
de embates.

As terras da exploragao da borracha eram arrendadas pelo Estado do Mato Grosso
para os seringalistas, que conseguiam crédito para cobrir as despesas envolvidas na cons-
trugao das feitorias e exploracao da seringa. A mao de obra era trazida de vdrias cidades
do pais, e os trabalhadores recebiam seus saldrios por meio de vales, jd descontados seus
gastos no barracao (Moura e Silva, 1975b), tornando a vida dos seringueiros bastante
dificil e miserdvel. Muitos deles “passaram a ser contratados entre detentos trazidos da ca-
deia de Cuiabd e orientados para matar indios” (Arruda, 1992, p.159) assim, os indigenas
eram tratados como seres aquém da humanidade e eram perseguidos como caga. A filo-
sofia de trato com os indigenas era uma s6: “Sé matando! Indio se amansa i bala! Matar
os velhos e levar as criancas!” (Dornstauder, 1975, p.22). Os seringueiros, por outro lado,
cumpriam suas penas nos seringais onde, muitas vezes, eram escravizados por dividas.
Miséria e crime, esse parecia ser o ambiente da seringa nas décadas de 50 e 60 do século
que passou (Athila, 2002, p.115-116):

Em um territério incontestavelmente habitado e severamente disputado por etnias diver-
sas, a invasao seringueira no noroeste de Mato Grosso alcancou efeitos adversos. [...] Epide-
mias, agravadas em sua letalidade pelo colapso das atividades de subsisténcia e modificagdes

E curioso notar que um dos primeiros registros de morte na regiao mostre o ataque de indigenas contra seringuei-
ros, quando, em verdade, esta teria sido uma contrapartida da violéncia e assassinatos promovidos, inicialmente,
pela politica de expansio da seringa encabegado pelos seringueiros. Isto ¢, uma resposta 2 morte de muitos indios
que j4 vinham acontecendo hd tempos.

> Na primeira parte de seu didrio, Pe. Dornstauder dedica-se a contar relatos minuciosos de brigas, mortes e fugas
empreendidas pelos seringueiros e Rikbaktsa. Para mais detalhes, ver: Dornstauder, 1975.

®  Ver mais detalhes sobre o periodo de seca no Capitulo 2 desta dissertacio.
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em diversos aspectos de sua organizagio social, somo padrées de mobilidade e estrutura
demografica fizeram ainda mais vitimas que os embates diretos entre indios e seringueiros.

(idem, p.114)

Nessa “efervescéncia colonizadora que, pela primeira vez, penetrava sistematicamente
e extensamente essa regido” (Arruda, 1992, p.157) e junto ao projeto de ‘levar o progresso’
as regides remotas do Norte do pais (incentivado também pela SUDAMY) outras empre-
sas passaram a explorar agricolamente a drea, como ¢ o caso da CONOMALL?, instalada
14 em 1955, fazendo com que colonizadores do sul do pais, além de seringueiros e ga-

rimpeiros, passassem a disputar a regido. Segundo conta Athila:

Grandes porcoes de terras podiam ser arrendadas ao governo [...]. Sobrevoada a terra, caso
o comprador manifestasse interesse, assegurava-se a venda através de qualquer quantia que
figurava como uma ‘entrada’. [...] Ignorado o protocolo de saber-se serem as terras habi-
tadas por indios ou nio, o Estado ficava desobrigado a destinar-lhes 4rea de Reserva. [...]
As multiplas equipes de agrimensura eram fortes e sofisticadamente armadas, ‘decididas
a tudo’. Quase sempre encontravam aldeias, mas os indios ou afugentavam-se ou eram
sumariamente massacrados, sem que o governo fosse a0 menos avisado de sua presenga.

(2006, p.117)

Assim, entre os anos de 1952 a 1962 configurou-se uma verdadeira situagao de
guerra: seringais ocupavam territorios indl’genas, terras pertencentes aos indios eram
indiscriminadamente vendidas aos colonos, indios eram mortos e massacrados, suas
mulheres abusadas e raptadas e muitas aldeias foram queimadas. Em sua defesa, os in-
digenas reagiam com ataques a flecha para defender seu territério e populagao e “Com
a fama de matarem e devorarem, conseguiram impor-se por bom tempo na guerra. [...] Apds
a pacificagdo, os Rikbaktsa contaram que se preparavam e se exercitavam para os ataques.”
(Moura e Silva, 1975b, p.6)

Acredita-se que neste embate cerca de 75% (Arruda, 1992) da populagio Rikbakt-
sa tenha morrido’, entre mortes causadas por arma de fogo e advindas do contdgio por

doengas dos brancos - tanto transmitidas pelos seringueiros quanto pelos missiondrios.

|1.PACIFICACAO: UM PROJETO DA MIssAO ANCHIETA (MIA)'©

Nas terras que medeiam entre o Cuiabd ¢ 0 Mato-Grasso, se encontrou hd alguns anos a
nagio dos Indios Parecis mui préprios para domesticar-se com muitos principios de civi-
lidade, e outras nagoes de que se poderiam ter formado Aldeias numerosas e tteis; e, com
sumo desprazer, soube que os sertanejos do Cuiabd nao s lhes destruiram as povoagées,
mas que totalmente tém dissipado os meus Indios com tratamentos indignos de se pratica-
rem por homens cristdos... (Prelazia de Diamantino, 1975, p.9)

7 SUDAM: Superintendéncia de Desenvolvimento da Amazdnia

8 CONOMALI: Companhia Colonizadora Noroeste Matogrossense S/A

Ver tabelas contidas na Apresentacao desta dissertagio.

1 “O termo MIA diz respeito 2 Missio Anchieta que congregou os jesuitas da MD [Missdo Prelazia de Diamantino]
que trabalhavam com os grupos indigenas. A MD foi assumida pelos jesuitas para manter um trabalho missiond-
rio junto aos autdctones do Brasil.” (Pacini, 1999, p.25, nota 9).
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O conflito entre Rikbaktsa e seringueiros levou Padre Dornstauder, um jesuita da
Missao Anchieta'’, a iniciar em 1956 o projeto de pacificagio da regiao, que terminou
em 1962 relativamente bem sucedido, jd que seu objetivo fora conquistado: as mortes
foram contidas. Este, que j4 trabalhava com os Kayabi hd algum tempo, foi chamado
para pacificar mais este grupo indigena. Pelos relatos dos jesuitas, o padre teria tentado
convencer o SPI'? da necessidade desta obra pacificadora. Nio tendo conseguido o apoio
oficial, a Prelazia Diamantino “assumiu a responsabilidade da pacificacio.” (Moura e Silva,
1975b, p.8), tendo recebido “apoio moral e financeiro” dos préprios seringalistas (idem).
Entre outubro de 1956 e julho de 1957 foram realizadas expedigoes de reconhecimento
da regido ocupada pelos Rikbaktsa a fim de se aproximar destes indigenas e iniciar um
trabalho de contencio da violéncia.

Em linhas gerais, a pacificagao dos Rikbaktsa aconteceu em trés diferentes fases:
atragao dos ‘selvagens’ para ‘amansd-los’; educacio nos Postos de Assisténcia Indigena a
fim de transformd-los em ‘semi-selvagens’ e, por fim, a introdu¢io destes indigenas no
‘mundo do trabalho’ através de ensinamentos sobre técnicas agricolas e industriais (Pa-
cini, 1999, p.4), especialmente desenvolvido no internato Utiariti e no Posto Barranco
Vermelho (BVO).

Inicialmente, o trabalho caracterizou-se pela disseminagao da pritica da nao-vio-
léncia, ‘pacificando’ primeiramente os seringueiros e propagando o nao uso de armas de
fogo. Através de aproximagoes mediadas por presentes (migangas e espelhos), chegam
aos indios Rikbaktsa sempre se utilizando da mesma técnica de “entrar no territério
Rikbaktsa, procurando despertar um reflexo condicionado de paz.” (Moura e Silva, 1975b,
p-8): deixavam ‘brindes’ espalhados pelos wahoros™ e quando os Rikbaktsa se acercavam,
buscavam um didlogo. A partir da relagio travada e conseguida a confian¢a do grupo
divulgavam a senha da pacificagao'* e ‘convenciam’ os indigenas a nio reagir violenta-
mente frente aos brancos. Os indigenas contatados tornavam-se multiplicadores dos
missiondrios, terminando com suas distensoes internas e pacificando outros grupos Rik-
baktsa: “um grupo pacificado facilitava a pacificagio seguinte.” (idem, p.9).

O primeiro encontro entre a empreitada comandada pelo jesuita e os Rikbaktsa se
deu em 30 de julho de 1957. Em meio a floresta, a expedigao avista uma maloca ainda

com vestigios de que os Rikbaktsa estavam 14 minutos atrds. Deixam alguns ‘brindes’

" “A Prelazia Nullius de Diamantino, desmembrada da Arquidiocese de Cuiabd, foi criada pela bula Cura Universae

Ecclesiae do Papa Pio XI, em 22 de marco de 1929, com cerca de 350.000 Km2. Esse territério independente
da Prelazia foi confiado aos jesuitas que a denominaram Missdo de Diamantino.” (Pacini, 1999, p.25). A Missao
Mangabal, iniciada em 1935, foi a primeira missdo indigena da Prelazia de Diamantino e seu objetivo era tra-
balhar com os Nambikwara num “certo isolamento para evitar interferéncia dos civilizados.” (idem, p.26). Em
1945 os jesuitas desta Prelazia avaliaram sua atuacio na regio e passaram a Missio para Utiariti, em defesa dos
grupos indigenas que estavam sendo ameacados pelo avanco dos seringueiros “abrindo mais facilmente vistas para
os Paresi e Munkd” (Moura e Silva, 1975b, p.3).

Servigo de Protecio ao Indio, 6rgio Federal anterior a criagio da atual FUNAL

Wahoro = maloca, casa de familia na lingua nativa.

Esta senha ou bandeira da pacificagio caracterizava-se por uma flimula desenhada com uma cruz catélica associa-
daaletra ‘P’, designando ‘Pax’. Tal simbolo era deixado junto aos brindes e afixado nos territdrios indigenas, além
ser um emblema pregado nas roupas dos pacificadores. A saudagio “Canoeiro bom! Seringueiro bom!” também
era ensinada aos indigenas para que, ao ser enunciada, fosse evitado o confronto.
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(machados, facas, tesouras e migangas) e fincam a bandeira da pacificacao. Aguardam
por horas, até que um Rikbaktsa aparece e se inicia um esfor¢o de comunicagio mediado

por mimicas:

Parece trazer, debaixo da tés [sic] clara, algum sangue civilizado. Em certo momento, dou a
entender que nio arranque caneco do pé das seringueiras. Sempre com a mimica, falo em
portugués. D4 sinal de compreender. Peco que nao mate nossa gente. Surpreende-nos com
a resposta de um ‘nio” bem pronunciado. (Dornstauder, 1975, p.91)

Assim, parece que o esfor¢o foi recompensado e o trabalho poderia continuar:

Afinal, apés nove longos meses de caminhadas pelo mato, nas frustragdes, na chuva e na
sede, muita vez esfomeados e desorientados, agora, o primeiro resultado, a fala. [...] Por
fim, os dltimos lampejos reverenciam este dia, beijando de lado a cruz vermelha da pacifi-
cacdo, fincada no meio do terreiro. (idem)

Deste dia em diante, os contatos entre a expedicio e alguns Rikbaktsa comeca a
ser mais constantes, jd que todos os ‘brindes’ deixados pela comitiva sao absorvidos pelos
indigenas. Cada maloca ‘pacificada’ recebe uma flimula do projeto, a senha que funcio-
na como um recado aos seringalistas, notificando que aqueles indigenas eram e seriam
pacificos”. Em certo momento, Dornstauder revela que os préprios Rikbaktsa pediam
a bandeira: “Pede-me uma senha da pacificagio. Sorri satisfeita ao receber uma bem vistosa.
Indaga como se usa. Dou a entender que deve atravessi-la a tiracolo, no peito, e mostrar
aos civilizados.” (idem, p.108). Assim, em meio aos brindes e senhas, Dornstauder ia
viajando pelos wahoros, estabelecendo relagoes, atendendo aos doentes, ‘pacificando’ os
Rikbaktsa e dando cabo de parte de sua missio.

Deste modo, com os seringueiros ‘pacificados’ e os Rikbaktsa tendo adotado a
senha “Canoeiro bom! Seringueiro bom!”, a primeira etapa da pacificagao tinha sido
cumprida. Com ela, Pe. Dornstauder, que foi o primeiro missiondrio a se ocupar efeti-
vamente dos Rikbaktsa, conseguiu estabelecer vinculos de alianga com esta populagio,
ganhando, por isso, o titulo de ‘pacificador’. Consolidou seu prestigio e ganhou forca
frente ao SPI, onde era visto como um ‘sertanista’, e frente a Igreja Catélica onde era tido
como um ‘missiondrio pacificador’ e ‘amigo’ dos indios (Pacini, 1999, p.9).

Dentre os Rikbaktsa, Dornstauder também parece ter sido reconhecido e recebeu
titulo de honra. Segundo relata Pacini, ele era para esta populagdo como um parente,

j& que o pensavam como a reencarnacdo de Muigynani, um antigo cacique Rikbaktsa.

O préprio Pe. Dornstauder testemunha uma atitude de reveréncia dos Rikbaktsa para con-
sigo. Tudo girava entorno de si quando chegava numa maloca. O Pe. Dornstauder obser-
vou como o tratavam diferente, talvez porque era chefe de sua turma. “Parece também que
me consideram rezador e curador [...] Ixo [um chefe Rikbaktsa] estava atento esperando a
hora de eu dar a conhecer a minha origem Rikbaktsa. Assim mais tarde contaram a minha
antiga descendéncia de Rikbaktsa e me declarariam um redivivo. (Dornstauder, pasta 15,
fasciculo 110)”. (Pacini, 1999, p.63)

15 Para mais detalhes sobre o dia a dia da expedicao, ver: DORNSTAUDER, 1975.
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Sendo a reencarnagao de uma figura importante para os Rikbaktsa, Pe. Dornstau-
der ocupava fungdes simbdlicas e técnicas importantes dentro da comunidade. Pacini
chega a afirmar que o padre assumiria, dentro das relagoes de parentesco Rikbaktsa, o
papel de pai e, deste modo, unindo ‘nobremente’ um forte simbolo da doutrina catélica
as relagbes mais primdrias e relevantes dentre estes indigenas'®. Por isso teria conseguido
tantos ‘ganhos’ na sua doutrina pacificadora. Para Athila, Dorstauder sem duvida foi
uma figura decisiva durante os primeiros contatos com os brancos, mesmo do ponto de
vista dos indigenas. O fato de ele ter sido identificado com uma figura emblemitica j4
morta, nao espanta a pesquisadora que afirma que na cosmologia Rikbaktsa os mortos
continuam agindo sobre a vida e a socialidade Rikbaktsa através de sonhos ou mesmo
sob a forma de animais'’.

Assim, segundo aferiu em campo, os Rikbaktsa atualmente defendem a identi-
ficagao entre Dorstauder e Muigynani. Mas aponta: “Contudo, devemos reconsiderar a
alegagio de que teria voltado para ‘ajudd-los. Esta versio assemelha-se demais as idéias cris-
tds de santidade e ressurreicdo” (Athila, 2006, p.135). Entretanto, a autora afirma que a
identificagdo ¢ inegdvel e foi incorporada a uma série de mitos que contam histérias de
Muigynani e Pe. Jodo na luta contra inimigos dos Rikbaktsa (idem).

Pacini, por outro lado, também defende que a pacificagdo de vérias etnias era para
o Padre uma espécie de “sroféu polido para brilhar descontextualizado e reforcar a imagem
do missiondrio salvador.” (Pacini, 1999, p.57). Deste modo, Dornstauder se esforgava
fortemente para ajudar nas tarefas mais diversas, desde a alimentacio dos indigenas até
o tratamento das doengas e, deste modo, também ganhava uma contrapartida dos Rik-
baktsa, recebendo cuidado e gerando compromissos mutuos entre as duas partes (idem).

Cabe aqui destacar que, segundo defendem Pacini e Athila, os Rikbaktsa sé
foram contatados e ‘pacificados’, pois existia um interesse da parte deles em estabelecer
tal contato com os brancos. Segundo apontam estes pesquisadores, em alguns dos
momentos que acabaram desencadeados em embates, o intuito dos grupos Rikbaktsa
era iniciar uma comunica¢io, quando foram duramente atacados pelos seringueiros.
Para Athila, “Hd indicios de que os Rikbakssa desejassem relagoes com os brancos, incluindo
as pacificas. [...] Muitas vezes aproximavam-se com intengoes pacificas, recebendo disparos”
(2006, p.119). Assim, estes antropdlogos explicam um dos motivos pelos quais alguns
Rikbaktsa passaram a construir seus wahoros proximos as feitorias, e, posteriormente,
préximos aos PAls, aceitando morar de modo compacto no territério da Reserva e pré-

ximo a outras etnias.

16 Pacini diria: “Para compreender a complexidade da figura do Pe. Dornstauder, serd ttil uma discussao sobre a

idéia pervasiva da histéria colonial narrada pelos missiondrios, que repercutiu na cosmologia dos Rikbaktsa que
idealizaram o modo de ser dos ‘civilizados’ ao identificar o Pe. Dornstauder com Muigynani. Nio estou buscando
explicar a l6gica Rikbaktsa, algo temerdrio sem um levantamento etnografico consistente. Por isso fico na constru-
¢4o do mito realizado sob o ponto de vista ainda dos pacificadores. O Pe. Dornstauder era chefe e tinha dominio
de muitos recursos e os distribufa como presentes. Em caso de doengas usava de recursos estranhos aos Rikbaktsa.
Com as injegbes de penicilina, muitos Rikbaktsa foram curados. Estes e outros fatores auxiliam a identificaco ja
tradicional dos brancos ao campo do xamanismo.” (Pacini, 1999, p.65).

Mais dados sobre a ingeréncia dos mortos na vida dos vivos podem ser obtidos na leitura do tltimo tépico do
Capitulo 2 desta dissertagio.

17
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Além disso, para Athila, com tantas mortes e doenc¢as o quadro dos Rikbaktsa
havia se tornado insustentdvel. Entretanto, a cosmologia nio havia sido abandonada e
o entendimento local do que ocorria, necessariamente, passava pela feiticaria. Como se
verd no capitulo que segue, a feiticaria e a vinganca sao 16gicas presentes e atuantes entre
os Rikbaktsa e em um momento de crise como este que passavam ela servia para dar
inteligibilidade a situagao:

Era iminente a possibilidade de estarem sendo vitimas de feitico e diversas eram as fontes
potencialmente suspeitas. Havia os brancos, ou ainda através deles ou nao, os outros Rik-
baktsa presentes dos postos. Nio poderiam ser descartados, também, vizinhos préximos
ou companheiros de seus préprios wahoro, fontes usuais de feitigaria. [...] a solidariedade

aldei e a boa-vizinhanga nao sio exatamente impeditivas A prética do feitico, constituindo,
ao contrdrio, ambientes privilegiados para tal, embora nao exclusivos. (2006, p. 129-130)

Uma das evidéncias para estas afirmagdes é que, além da feiticaria ser uma pratica
corrente entre os Rikbaktsa (e dela advir dos ‘de dentro’, como se verd mais adiante),
um dos veiculos privilegiados de feitico é a comida. E, as fontes histéricas do periodo
afirmam que os Rikbaktsa costumavam, diferente de outras etnias, rejeitar aos alimentos
que lhes eram oferecidas pelos brancos, apontando para uma “complexidade de conjungdo
entre os sistemas etioldgico e terapéutico de doengas nativo e exdgeno.” (idem). Os Rikbaktsa
também rejeitavam remédios por via oral, apenas aceitando as injegoes.

Segundo aferiu a pesquisadora, essa associa¢io entre doengas dos brancos e fei-
ticaria se dava, entre outros fatores, porque estas doengas, assim como as vitimas de
feiticaria, tinham sintomas considerados anormais e induziam rdpida e repentinamente

A morte, morrendo ‘um atras do outro’.

Sintomas como esturros de porcos, mortes repentinas [...] sentir fomeea propria visao de
seres metafisicos, sao claramente identificados & proximidade e agéncia daquelas entidades
predadoras — que podem ser também parentes mortos — sobre o corpo do individuo ou de
alguém a ele identificado. (idem, p.131)

Assim, a hipétese da antropdloga é que, além (ou também pela) da identificagao
de Dorstauder como um parente, um Rikbaktsa reencarnado, também poderia haver a
possibilidade de que “muitos Rikbaktsa tenham procurado o cuidado dos brancos por teme-
rem ainda mais o cuidado potencialmente perverso dos seus, enquanto suspeitos de feiticos.”
(idem, p.132), assim “em contrapartida, talvez tenham rejeitado ou modulado um ou outro
tipo de ajuda prestada pelos brancos, por razoes semelbantes.” (idem)'®. Justificando, mais
uma vez, um desejo dos Rikbaktsa de se acercarem dos jesuitas, numa tentativa de salvar

a populagio, mas sem abandonar a cosmologia e a légica local.

A. Os Postos de Assisténcia Indigena e o Internato de Utiariti

Ao longo das expedigoes tragadas por Dornstauder, alguns Postos de Assisténcia

Indigena foram sendo instalados na regido, ocupando alguns antigos wahoros ou mesmo

'8 Para mais informacdes sobre a légica de feiticaria entre os Rikbaktsa, ver Capitulo 2 desta dissertagio. Para mais

detalhes da associagio entre doengas e feiticaria durante a época do contato, ver: Athila, 2006, p.130-150.
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barracoes dos seringueiros. Com as doengas assolando devastadoramente os Rikbaktsa
através de surtos de gripe, sarampo e catapora, as familias passaram a posicionar suas

moradas cada vez mais préximas dos PAls, como tentativa de se livrar destes males:

[...] os Rikbaktsa, aos poucos e de diversos wahoros, cada vez mais eram levados ou recor-
riam espontaneamente aos Postos. Buscavam facoes, roupas, mantimentos e, prioritaria-
mente, remédios e assisténcia aos doentes, que aumentavam em progressio significativa.

(Athila, 2006, p.120)

Deste modo e por meio das ferramentas da pacificagio, a Missio Anchieta se insta-
la dentre os Rikbaktsa e outros povos da regiao através dos PAls, que buscavam controlar
as mortes por epidemia e catequizar/civilizar os indios pacificados. Este contato mais
préximo acabou gerando mais mortes por contdgio do que a guerra com os seringueiros,
j& que provocavam a intera¢do com missiondrios, Rikbaktsa, outras populagées indige-
nas e agentes estatais. Nao é exagero dizer que as doengas e mortes foram fundamentais
no processo de pacificacio destes indigenas, na medida em que os PAls tornaram-se
uma espécie de pronto-socorro (Pacini, 1999, p.15), muitas vezes de extrema relevincia

naquela situagio catastréfica .

O que chamou de ‘pacifica¢ao’ foi, na verdade, um fendmeno complexo que perdurou por
muitas expedicoes, dons, trocas, cuidados, epidemias e mortes. Interesses diversos estavam
envolvidos nas tentativas de conciliagao. Desde a intervengio missiondria em conflitos que
ficavam mais sérios a cada dia, a salvagio de ‘corpos’ na intengio e promessa da conquista
de ‘almas’, & paz necessdria, porém oportuna, para a invasio definitiva de terras e sua livre

exploragao. (Athila, 2006, p.121)

Os Postos caracterizavam-se por serem espagos de diversidade étnica, com indige-
nas advindos de diversos lugares, seringueiros, missiondrios, agentes de estado e ainda
reuniam Rikbaktsa oriundos das mais diferentes facgoes. Neste novo espaco de atuagio,
outros missiondrios passam a figurar além de Pe. Dornstauder, como ¢ o caso de Pe.
Tolksdorf e Pe. Edgar Schmidt, que se dedicaram mais 2 manutengio dos Postos, jéd que
Dornstauder estava as voltas com o contato com novos indigenas ao longo do territério,
e, por isso, passava boa parte do tempo nas expedigoes.

Além destes, Pacini nos fala também de outros importantes atores nesta interagao
branco/Rikbaktsa: a Missao Luterana, que também criou Postos de Assisténcia (como o
Escondido) e atuou junto aos Rikbaktsa e o SIL", que também montou Posto na regido.
Segundo relata Pacini, “A Missdo Luterana e o SIL caminharam juntos por muito tempo™*°
(1999, p.128), mas tiveram desavengas ¢ os agentes do SIL foram morar em outro local.
Os lingiiistas do SIL tinham outro enfoque de trabalho, nao acompanhavam sistemati-
camente o grupo indigena e vinham com a missao de estudar seu idioma para tradugao
da biblia. Entretanto, ambas as missoes tinham “como objetivo resgatar os Rikbaktsa para

a civilizagdo e o cristianismo.” (idem, p.130). Aos poucos, buscavam ensinar o idioma dos

" Summer Institute of Linguistics, cujo nome religioso era Wycliffe Bible Translators.

20 Arruda coloca: “[...] o territério Rikbaktsa foi dividido em duas partes: a drea ao sul do cérrego do Cristévio [...]

ficou sob a tutela da MIA; a drea ao norte desse ponto, sob a da Missio Luterana e do SIL.” (1992, p.167)
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brancos, passavam noc¢ao de higiene e alimentagio e ensinavam os preceitos da biblia.
Neste ‘caldo’ de culturas e intengdes, os PAls vao sendo criados e tocados pelas missoes
numa clara missao civilizatdria.

Pe. Tolksdorf é uma figuram emblemdtica na ‘civilizagao’ destes indigenas por
parte da MIA. Mesmo tendo realizado um trabalho duradouro e de desprendimento
pessoal, algumas de suas falas retratam bem a visao que muitos destes jesuitas tinham dos
indigenas e o despreparo no trato com a alteridade. Abaixo, alguns trechos de seu didrio
contando sobre sua relagdo com os Rikbaktsa: “Dd muito trabalho para a gente ensinar
cultura aos selvagens” (Pacini, 1999, p.91); “Pode ser que nio nasci mdrtir, mas é um mar-
tirio ter de ver as destruigoes e ainda mostrar uma cara alegre; pois estou entre selvagens e an-
tropdfagos, os quais devem ser amansados e feitos gente no nosso sentido” (idem, p.93). “Sim,
sdo ainda semi-animais, sob vdrios aspectos ainda animais mesmo. Para fazer deles alguma
coisa, é preciso comegar com as criangas. Se néo tudo ficard em vio. Preguicosos como nunca.”
(idem, p.118). E é neste ambiente que os PAls vao se disseminando e atuando na regiao.

O primeiro PAI, o Santa Rosa, foi criado pela MIA um ano apds o primeiro con-
tato com os Rikbaktsa, e foi instalado em um antigo barracio dos seringueiros, mas,
com dificuldades para se manter, ele foi fechado em 1962, quando seu responsével, Pe.
Tolksdorf, foi transferido para trabalhar em outro Posto. Nos anos seguintes, muitos
Postos foram criados, sendo os mais relevantes o Escondido?, Japuira e Barranco Ver-
melho (BVO)?2.

O Posto BVO, foi um dos mais relevantes para o sistema civilizatério jesuitico,
por isso merecerd maior esfor¢o nesta descri¢ao. Assim, se poderd tratar um pouco mais
do dia a dia nos Postos sem adentrar nos meandros de suas formagoes, fato este bastante
discutido por Pacini. O BVO tornou-se o centro do trabalho dos jesuitas da MIA entre
os Rikbaktsa: “tornou-se o centro administrativo, médico, educacional e religiosa da regido
que foi demarcada pela FUNAI como Reserva Rikbaktsa e atraiu a maioria dos Rikbaktsa”
(idem, p.69). Foi construido aos poucos: o rancho em 1959, um rancho para os indi-
genas em 1961 e uma casa estes em 1962 (idem, p.152). Apés Pe. Edgar assumir seu
comando, o Posto passa a ter uma administra¢do mais firme e hierdrquica, tendo pre-
senga mais marcante dos Padres e Irmas na rotina e manutengao das atividades. Com a
desativacao do Internato Utiariti em 1969 (que se verd a seguir) BVO passa a ser o centro
civilizatério da Missdao, com uma rotinizagao burocrdtica e um trabalho mais intenso de
modificagao dos habitos indigenas, buscando transformd-los em ‘civilizados’.

Assim a atuagdo missiondria junto aos Rikbaktsa, especialmente nos Postos, precisava obe-
decer a um processo, uma forma mais eficiente de pacificagao: acostumd-los a trabalhar por
etapas, ou seja, primeiro ver e admirar; depois ajudar um pouco, e finalmente trabalhar.

(Pacini, 1999, p.106)

2 O Posto Escondido tem grande relevancia na histéria Rikbaktsa. Foi fundado em 1961 pela Missao Luterana,

sob o cuidado do Pastor Richter. Entretanto, Pe. Tolksdorf sempre esteve por perto, auxiliando e viajando para
14 constantemente. Rusgas surgiram desta relagdo e, com o Posto sem dinheiro, sob md dire¢iao e sem pessoal
para manter o trabalho, em 1965 a Missao Luterana planeja entregar o Posto. Este passa entdo aos cuidados da
FUNAL que o entrega 8 MIA em 1970, alegando que a “Missdo Anchieta [era] responsdvel pelos Rikbaktsa”
(Pacini, 1999, p.133). Entretanto, cabe dizer que Pe. Tolksdorf participou ativamente do Posto Escondido, tendo
auxiliado desde sua fundagio até a transferéncia aos cuidados da MIA.

22 Para um histérico da formacio de todos os PAIs, ver: Pacini, 1999.



37 Rikbaktsa: um estudo de parentesco e organizacéo social

Dentre as atividades, os indigenas deveriam aprender carpintaria, mecinica e api-
cultura. As mulheres eram treinadas para enfermeiras e foi criada uma cooperativa para
trocar os alimentos e artefatos produzidos pelos Rikbaktsa. O dia era marcado pelas
atividades religiosas, muitos indigenas trabalhavam sem receber e o projeto da Missao
era “francamente aculturativo” (Arruda, 1992, p.169): “a Missdo instituiu um calenddrio
semanal, com cinco dias de trabalho na agricultura. Caga e pesca eram atividades opcionais,
permitidas somente aos sdbados e o domingo ficou reservado para ir & igreja, lazer e negociar
na cooperativa.” (idem, p.168).

Na leitura de Pacini, os PAls tornaram-se ferramenta de controle das populagoes
indigenas, atraindo-os para a convivéncia em seus espacos de sociabilidade, dando remé-
dios e alimentos e criando novas formas de organizagio destas populagoes. Nestes Postos,
a intera¢do interétnica era marcada pelo dominio do branco sobre os indigenas, jd que
estes definiam as regras, chefiavam o empreendimento e transmitiam os valores da civi-
lizagao (Pacini, 1999,70): um projeto humanitirio, mas, principalmente, civilizatério.
Pacini defende também que o objetivo da empreitada ia para além da pacificagao de dois
grupos humanos em guerra, mas sim, ele identifica que “através da categoria pacificaio,

esconde-se uma estrutura montada para abrir os sertoes a expansio ocidental.” (1999, p.4).

Como parte da estratégia de ocupagio dos novos espacos abertos no territorio da Prelazia
e, em funcdo dos objetivos de atracio, aldeamento, catequese e aculturagio, a partir de
1965, a MIA transformou o Posto Barranco Vermelho em posto de ‘aculturagao intensiva’.

(Arruda, 1992, p.167)

Entretanto, algo ‘mais efetivo’ na ‘civiliza¢ao’ destes indigenas estava para ser feito.
Além dos PAls, foram criados internatos para as criancas indigenas supostamente 6rfas
serem educadas. A missao de Utiariti (espécie de centro educacional) é a maior represen-
tante do trabalho civilizatério dos jesuitas na regido e deixou marcas profundas entre os
Rikbaktsa.

O Posto Missiondrio de Ultiariti teve seu inicio em 1945, localizado a 650 km de
Cuiabd. O internato foi criado alguns anos depois, em 1948, instalados em um antigo
posto das linhas telegréificas, tornando-se um centro das atividades jesuiticas no atendi-
mento aos indigenas. Formado por um centro educacional, também contava com rogas,
centro médico e produgao de bens para venda. Era, por isso, considerado pela MIA

como “uma ‘ilha de civilizagio’ ou um odsis no cerrado” (Pacini, 1999, p.23).

Utiariti integrou o imagindrio salvacionista dos jesuitas. A ida de criancas para o internato
¢ uma das etapas do mito da pacificagio e preservagio, ao menos fisica, dos Rikbaktsa.
(Athila, 2006, p.148)

Era um grande centro educacional que recolhia criancas das mais diversas etnias:
Paresi, Iranxe, Apiakd, Nambikwara, Cinta-Larga, Rikbaktsa, entre outras. Segundo Pa-
cini (idem, p.24) havia cerca de 100 criangas Rikbaktsa no internato em meados da dé-
cada de 1960 e, ao todo, chegou a ter mais de 1000 criangas advindas das mais variadas
etnias (Athila, 2006, p.148) sob o cuidado dos jesuitas, nos tempos do auge do projeto
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de civiliza¢io. Para ‘abastecer’ o internato de criangas, ocorreram 24 caravanas entre os
anos de 1956 e 1964, levando ‘érfaos’ Rikbaktsa e Kayaby para Utiariti (Pacini, 1999,
p.170). Para manter tanta gente, a MIA enviava recursos, mas nio eram suficientes, por
isso, o internato mantinha-se baseado em “relagies de generosidade’ e pela vinda de recur-
sos externos para a manuten¢do” (Athila, 2006, p.23). Devido a grande quantidade de
pessoas, a missao vivia de doa¢oes (nacionais e internacionais) e contribuigoes, contando

com a ajuda de moradores da regido, incluindo seringalistas e colonizadores (idem).

Assim foi planejada uma educagio sistemdtica das criangas para que elas fossem intermedid-
rias da civilizagdo e da fé crista para seus grupos autdctones, tidos como selvagens e pagios.

(Pacini, 1999, p.170)

Para I4 as criangas supostamente 6rfas eram enviadas e passavam por um ‘processo
em que as manifestagoes de identidade étnicas eram reprimidas” (Arruda, 1992, p.182),
num claro processo de ‘civilizagao’ para além da ‘cristianizagao’. Para Arruda, Utiariti
era um trabalho aculturativo planejado (idem, p.112) que visava encorajar os indigenas
a assumir uma identidade de ‘indio genérico’ transformando-os em ‘civilizados’ (idem,
p-182). L4, tinham suas vidas “organizadas fora dos padroes culturais tribais e eram pre-
parados para o papel de trabalhadores na economia regional” (idem). Uma das fotos que
publicadas por Arruda em sua tese mostra um galpao com meninas indigenas senta-
das em frente a mdquinas de costura e Irmas observando o trabalho. Abaixo da foto, a
legenda: “A organizacio das voluntdrias também ofertavam 12 mdquinas Singer para as
indias aprenderem a ser dona de casa” (idem, p.180). Assim parece que era a vida em
Utiariti: muito trabalho, submissao a autoridade dos Padres e Irmas e grande diferenca
de condigoes de vida entre indigenas e missiondrios.

No internato, as criangas conviviam com diversas etnias, eram separados por sexo,
nio podiam falar sua lingua materna e nem realizar suas prdticas culturais, além de so-
frerem repreensdo e mau trato. Os autores afirmam que os que nio se enquadravam as
regras recebiam castigos fisicos como bater e deixar sem almogo (Athila, 2006, p.149) e
a disciplina era mantida “a ferro ¢ fogo” (Arruda, 1992, p.186).

Pelas manhas iam a4 Missa e, depois, trabalhavam nas rogas. Depois do almogo
freqiientavam as aulas de Portugués, Matemdtica, Geografia, Histéria e Religido (Athila,
20006, p.149). L4, ainda aprendiam oficios como tricd, culindria, corte e costura, car-
pintaria, pecudria, apicultura e mecinica (idem). Também tinham alguns horérios para
brincar e se divertir, mas sempre separados por sexo e idade. No final do dia, rezavam o
ter¢o e iam dormir (Arruda, 1992, p.184).

A comida era servida separada para as criangas e os jesuitas. H4 relatos que contam
que para os primeiros eram servidos sempre variagdes de arroz, aveia e trigo, de gosto
ruim e enviado pelas organizagées internacionais que cooperavam com a Missdo (idem,
p.185). J4 os Padres tinham uma alimentagao especial, com carne, salada, batata, arroz
etc. E o servigo “de casa” era todo feito pelos indigenas, desde lavar as roupas, cozinhar,
produzir as redes até as rogas. Rogas estas destinadas a alimentar o internato, mas cujo

excedente era comercializado (idem, p.187) e rendia dinheiro para MIA.
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Assim viveram inimeras criangas Rikbaktsa que eram pegas nas aldeias onde seus

pais morriam ou até eram adotadas por familias Rikbaktsa que tinham este costume®.

Se ‘tomadas’ ou ‘entregues’ por terem Dorstauder como ‘parente’, ‘guerreiro’ ou ‘grande
curador’ — com o qué tudo isso possa significar em sua socialidade -, ou apenas em razio
do verdadeiro colapso populacional, organizacional e produtivo que viveram alguns grupos
Rikbaktsa, o fato é que criangas eram levadas para l4. (Athila, 2006, p.148)

A estas criangas, hoje adultos com cerca de 50 anos ou mais, Arruda (1992) dd o
nome de ‘geragao Utiariti’. Homens e mulheres que foram afastados de sua ‘gente’, proi-
bidos de falar sua lingua e que nio passaram por muitos dos processos e aprendizados
‘tradicionais’ de sua comunidade. Muitos, apenas falantes do portugués e conhecedores

das prdticas catdlicas.

O internato de Utariti é citado nao apenas como fonte de casamentos interétnicos e de
outros casamentos ocorridos fora das regras prescritas entre os proprios Rikbaktsa, mas
como formador de uma geragio criada com outros pardmetros, muitos batizados, casados
conforme o cerimonial catélico, alguns esquecidos de sua lingua materna. Arruda designa
por ‘geracio Utiariti’ (Arruda, 1992), aquela que retorna ao Barranco Vermelho, segundo o
autor, demonstrando inadequagio ‘aos modos tradicionais de viver (idem, p.191). (Athila,

2006, p.164)

Em meados da década de 1960 o posicionamento da Igreja Catdlica com rela-
a0 ao trabalho indigenista desenvolvido pelos jesuitas foi se transformando. Apés anos
recebendo criticas e acusacoes de que faziam um trabalho colonialista e exploravam os
indigenas, a Igreja passa a desenvolver outro formato de atuagio frente a estas popula-
¢oes. Este novo projeto baseava-se em mais respeito pela identidade, cultura e histéria
dos povos contatados, e de “mais didlogo com os povos diferenciados” (Pacini, 1999, p.30).
Assim, Missoes como a de Utiariti foram alvo de criticas internas. Em 1968, ap6s uma
avaliagdo das bases, optou-se por fechar o internato de Utiariti. Mas s6 em 1970 o in-
ternato foi desativado completamente. Muitas de suas criangas, agora ji mais velhas,
foram ‘devolvidas™ para suas aldeias sem uma transi¢ao entre as duas fases. Alguns foram
avisados em cima da hora, nao tinham para onde voltar, visto que suas terras tinham sido
tomadas e suas familias dizimadas. Outros tiveram que procurar novos territérios para
formar suas aldeias.

No caso Rikbaktsa, boa parte destes jovens foi ‘devolvido’ para o Posto de Barran-
co Vermelho, que, de certa forma, continuava a reproduzir o modo de vida e de inter-
vengao praticados em Utiariti, mas com a vantagem de nao estarem reclusos, podendo
conviver com outros Rikbaktsa e com suas familias (Arruda, 1992, p.188). Em BVO,

como se viu anteriormente, os jesuitas continuavam bastante ativos e o formato ‘acul-

3 Athila faz uma longa descrigdo da prética corrente de adogio ou “criagao” de criangas entre os Rikbaktsa. Este ¢

um costume comum, anterior a influéncia dos missiondrios. Havia um costume de “criarem criancas raptadas a
outros wahorotsa, meninos sio criados por tios paternos, netos por avés e avos maternos — mesmo com a mae
viva — irmas tomam por seus filhos de outras irmas falecidas.” (Athila, 2006, p.133). Assim, com a prdtica da ado-
G40, além das criangas 6rfas recolhidas por Dorstauder, muitas eram mandadas para o Internato de Utariti pelos
préprios Rikbaktsa, dentro desta logica defendida pela autora da importincia da “criagio” para esta populagio.
Para mais detalhes, Athila, 2006.
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turativo’ era o mesmo de Utiariti, mesmo assim, hd relatos que mostram a dificil volta
destas criangas, que jd nao mais falavam a lingua e, talvez, ji nao mais se sentiam parte
daquela comunidade. Assim, pode-se dizer nas palavras de Pacini que: “O periodo de per-
manéncia dos Rikbaktsa no exilio de Utiariti foi relativamente curto, mas de uma influéncia
notdvel ndo somente por causa do programa de formagio, mas também porque a maioria era
orfa.” (1999, p.171)

A mudanga de pensamento com relagio as missoes jesuitas chegou também ao
Posto de BVO. Este, entre 1973 até meados de 1979, também foi sendo desativado. A
escola foi, aos poucos, transferida aos cuidados dos Rikbaktsa, sob a supervisao de jovens
que haviam saido de Utiariti, tornando-se professores. A cooperativa também passou a
ser dirigida pelos préprios Rikbaktsa, que trocavam suas produgées por bens manufa-
turados (Pacini, 1999, p.155). Assim “Assumir o posto Escondido, fechd-lo, transferir os
Rikbaktsa para a regido do posto Barranco Vermelho e, simultaneamente, esvaziar Utiariti
sd0 virias faces de uma tnica questdo” (Athila, 2006, p.154): a mudanca de ‘perspectiva
do trabalho dos missiondrios e a entrega das terras indigenas aos fazendeiros e coloniza-
dores da regido.

Entretanto, como foi dito, ao longo destes mais de 20 anos de atuagdo dos
jesuitas entre os Rikbaktsa, muitas coisas se alteraram. Neste contexto, varios fato-
res conjunturais e estruturais alimentaram um processo de dependéncia em relagao
aos missionarios. Os Rikbaktsa, de certa maneira, se subordinaram durante anos ao
assistencialismo catélico, a autoridade dos jesuitas e ao sistema de saude criado pe-
los PAls. Essa tutela dos missionarios em relagao aos povos indigenas gerou certa
dependéncia nos Rikbaktsa, que passaram a construir suas aldeias nos arredores dos
PAIs (Pacini, 1999). Este foi o inicio do processo de sedentarizagao dessa populagao,
que culminou na formacao da primeira Reserva Rikbaktsa, fruto do trabalho dos mis-
sionarios que tinham como objetivo circunscrever e limitar o espago Rikbaktsa para

que o ‘desenvolvimento’ do pais pudesse acontecer (Pacini, 1999 e Athila, 2006).

lI. Territorializac@o?*

Para Aloir Pacini, o trabalho da MIA entre os Rikbaktsa gerou o que chama de
territorializagdo, “uma metdfora geogrdfica para falar da pacificagdo e dos seus correlatos: a
domesticagdo, a dominagio, a civilizagdo, a catequizagio, a educagio” (1999, p.8). Como
foi mencionado, o trabalho de Pe. Dornstauder dentre os Rikbaktsa acaba em 1962,
entretanto, Pacini defende que os anos de 1963 a 1973 sao fundamentais neste processo,
uma vez que consolidam a pacificacdo. Isto porque, em 1973 os grupos presentes no Pos-
to Escondido e Japuira sio confinados na primeira Reserva Indigena Rikbaktsa (idem,
p-10). Assim, pode-se dizer nas palavras de Pacini que “Este fro condutor temporal possui

um movimento territorial: com a pacificagio os Rikbaktsa acuados pelos seringueiros sairam

% Conceito utilizado por Pacini (1999), cujo sentido ¢ debatido neste item.
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de suas malocas no interior da mata para viverem nos Postos e nas aldeias na margem direita
do Juruena.” (idem) e, destas malocas, foram sendo realocados para dentro da drea da
Reserva determinada pelos missiondrios.

Assim, o processo de formacio da Reserva se deu articulando os PAls e reorgani-
zando os Rikbaktsa de modo que grande parte deles fossem transferidos para a drea que
lhes seria destinada. Sob a pressao de seringueiros, garimpeiros (idem, p.136) e jesuitas,
aos poucos grupos de Rikbaktsa foram deixando suas casas ao longo do rio e migrando
para a drea da Reserva. Os missiondrios, entretanto, tinham como objetivo final a con-
centra¢do de todos os subgrupos Rikbaktsa em BVO, longe da penetragio sistemdtica
dos brancos, com o claro objetivo de realizar “a entrega das terras ocupadas pelos indios

(Athila, 2006, p.152), ja que haviam feito esta negociagio com os fazendeiros:

Passada a fase dos conflitos com os seringueiros, a reorganizacio dos Rikbaktsa foi sendo
conseguida aos poucos. Os ultimos Rikbaktsa da regido do Posto Escondido foram trans-
feridos para a Aldeia Nova e para o BVO somente em 1973. [...] Houve uma integragio,
mais ou menos tensa, dos diversos grupos Rikbaktsa das micro-regides, o que chamei de
aglutinagdo. |...] Nao havia condi¢ées de forcar a mudanca de local, contudo, com tempo
e paciéncia, os jesuitas convenceram os Rikbaktsa a subirem. Contudo, certamente a MIA
induziu a mudanga ao dizer que nio estavam em condi¢oes de prestar-lhes o auxilio neces-
sario no Escondido e com outras atitudes. (Pacini, 1999, p.135-1306)

A Reserva Rikbaktsa foi entao criada por um decreto federal em 8.10.1968 por
obra dos missiondrios da MIA e tinha como referéncia o Posto BVO, abrangendo cerca
de 3% da Terra Indigena tradicionalmente ocupada pelos Rikbaktsa (idem, p.155): as-
sim, 0 BVO foi deixando de ser um Posto para ser, gradativamente, uma aldeia Rikbakt-
sa: “Ndo hd registros que indiquem claramente o momento em que o Posto do BVO passou a
ser chamado Aldeia, mas parece que a partir de 1977, quando as tiltimas Irmazinbas sairam
de ld, essa tendéncia se acentuon.” (idem, p, 166)

Com a desocupagio das dreas antes habitadas pelos Rikbaktsa, garimpeiros, ma-
deireiros, colonizadores e agropecuaristas foram reocupando a regido, antes territério
tradicional desta populagio. Segundo dados de Pacini (1999, p.136), os municipios de
Aripuana, Juruena e Cotriguagu se formaram sobre as terras tradicionais dos Rikbaktsa.
Por sua vez, a Reserva defendida pelos missiondrios tinha o estrito desejo de reunir esta
populagao numa drea determinada a fim de ‘liberar’ as outras tantas por¢oes de terra
para serem ocupadas pelos ‘civilizados’, a intengao era recolher todos os Rikbaktsa neste
territério: “Estamos empenhados em criar condicoes de subsisténcia na reserva, para aos
poucos levar todos os indios Canoeiro para a mesma, e desocupar o restante da regido para os
planejamentos da SUDAM” (Schmidt, pasta 7, fasciculo 61 apud Pacini, 1999, p.140).

Entretanto, desde o inicio a Reserva se mostrou insuficiente para o modo de vida
Rikbaktsa. Faltava lugar para caga, coleta e, principalmente, para a agricultura itinerante,
tendo que realizar parte destas atividades fora da drea demarcada. Neste processo, sob
pressdo, ameaga e expulsio dos ‘donos’ das terras, os Rikbaktsa foram ocupando terras
ao redor da Reserva.

Ap6s lutas politicas, ocupagio efetiva do territério de Japuira e disputas judiciais,
em 1985, com a pressao da Igreja “conseguiu-se apressar a devolugio do Japuira aos Rik-
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baktsa [...]. Em 28.11.1985 o Presidente Sarney criou, com o decreto n° 92.011, a T1
Japuira com 148.450 hectares. Em seguida foram sendo expulsos os invasores pelos proprios
Rikbaktsa” (Pacini, 1999, p.141). Entretanto, conforme relata Arruda, foi apenas em
outubro de 1986, apds apelagao das partes, que obtiveram oficialmente a posse deste
territério (1992, p.207). Neste processo, a Reserva Rikbaktsa também foi homologada,
tornando-se TT Rikbaktsa em 24.12.1991 (Fonte: ISA).

ATT Escondido demorou mais para ser reconhecida. Foram longos anos de emba-
tes politicos, cidades haviam se consolidado em parte destas terras e desde 1984 os Rik-
baktsa solicitavam ao menos parte da regido do Escondido de volta. “Com a demora nos
trimites legais, a regido do Escondido sofreu grandes invasoes e retiraram a madeira nobre.”
(Pacini, 1999, p.137). Com a lentidao no processo, os Rikbaktsa optaram por tomar
posse da terra na seca de 1998, criando uma nova aldeia (idem). A Terra Indigena foi

entao homologada em 1.11.1996, com uma superficie aproximada de 169.139 hectares.

IV. RECONQUISTA DA AUTONOMIA E SITUACAO ATUAL

Para Pacini, a dinAmica dos movimentos territoriais Rikbaktsa estd diretamente li-
gada as pressoes da sociedade nacional e a expansao das fronteiras econdmicas e agricolas
(1999, p.203). Assim foi com a primeira Reserva Rikbaktsa criada pelos missiondrios.
Entretanto, a luta pela demarcagao das terras, mesmo sendo uma luta importada dos
jesuitas, permaneceu uma questao vital para esta populagao, implicando diretamente nas
novas fronteiras a serem estabelecidas. (idem, p.205). Assim, mesmo com a garantia de
suas terras homologadas, o autor afirma que: “a maioria das aldeias Rikbaktsa atualmente
localizam-se [sic] nas margens dos rios para facilitar a comunicagio com o entorno que os
mantém em situagdo de marginalidade socioeconémica.” (idem, p.203)

Entretanto, nos tltimos 20 anos, a populagao foi retomando sua autonomia e o
dominio sobre as esferas de sua vida social e econdmica. Pacini defende a idéia de que
um dos resultados advindos da pacificagao foi uma ‘aglutinagio’ e uma ‘uniao’ dos gru-
pos internos aos Rikbaktsa (idem, p.206), assim como certa sedentarizagao da popula-
¢a0. Deste modo, pode-se dizer que o contato trouxe muitas mudangas no modo de vida

e cosmologia Rikbaktsa, entretanto, nas palavras do autor:

Na andlise dos processos histdricos, muitas mudangas puderam ser observadas. A adog¢ao de
tragdes culturais ocidentais principalmente, mas nio somente, é um processo de identifica-
Ao étnica que nio tem inicio definido e nem terd fim enquanto os grupos humanos estive-
rem em interacdo, mas possui perfodos mais ou menos intensos. O fendémeno complexo da
identidade étnica na sociedade Rikbaktsa estd acontecendo historicamente. (idem, p.208)

Além disso, alguns Rikbaktsa hoje sao mao de obra em algumas fazendas, estando
mais aptos a lidar com o ‘mundo dos brancos’.

Com a retirada paulatina dos missiondrios das TIs os Rikbaktsa foram aos pou-
cos reconquistando sua autonomia. O ultimo jesuita a deixar o territério foi em 1990.

Hoje, o sistema de educagao e satide que atende estas terras tem grande participagao de
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mao-de-obra Rikbaktsa. H4 escola em boa parte das aldeias e os professores sao todos
indigenas (Athila, 2006, p.165).

Desde a saida da MIA, os Rikbaktsa assumiram a cooperativa criada pelos jesuitas.
Como forma de mediar o contato comercial com os brancos, foi criada em 1995 a As-
sociagao Indigena Rikbaktsa - ASIRIK - que é “dirigida por um colegiado formado por re-
presentantes de todos os subgrupos territoriais internos, alcangando grande representatividade
na sua forma geral de deliberacio.” (Arruda: http://www.pegue. com/indio/rikbak.htm).

Além disso, outros esfor¢os colocam os Rikbaktsa como um povo bastante atuante
nas ‘causas indigenas’ mostrando como a reconquista da auténima tem trazido um do-

minio sobre suas esferas cotidiana, econdmica, social e cultural:

O banco HSBC ¢ o programa LEAD, através do Programa de Formacio de Liderancas para
o Ambiente e 0 Desenvolvimento, irdo apoiar a construgio de um site de comercializacio
do artesanato indigena, que poderd potencializar a geragio de renda com a manutengio da
floresta em pé a partir das biojdias.

O povo Rikbaktsa vem se destacando na protecio da biodiversidade da Amazonia, sendo
reconhecido, inclusive, com o Prémio Chico Mendes, do Ministério do Meio Ambien-
te - MMA. Os executivos conheceram o sistema de produgio de J6ias da Floresta, além
dos trabalhos com producio de ldtex de seringa, enriquecimento de rogas de toco e com
a castanha-do-Brasil e a produgio do artesanato. (http://www.formad.org.br/index.php/
noticias/ler/351)

Na realidade, nao nos cabe aqui dizer como os Rikbaktsa estao hoje, afinal este
texto baseia-se em teses escritas hd algum tempo, s6 uma visita as T poderiam dar
conta das questdes mais autuais para esta populagio. Entretanto, cré-se que com este
pandrama histérico seja possivel compreender melhor as discussoes sobre morfologia
social e parentesco, introduzindo o leitor no ‘mundo Rikbaktsa’, bem como preparar o
pesquisador para uma futura visita as aldeias Rikbaktsa, jd que o contato trouxe proble-
mas marcantes para esta populagio e estd presente em muitas de suas caracteristicas mais

presentes, como pode ser observado nos capitulos a seguir.






CAPITULO 2

RIKBAKTSA E POVOS MACRO-JE: UMA COMPARACAO DAS MORFOLOGIAS SOCIAIS

Os Jé e Bororo possuem uma organizagdo social
complexa, onde se reencontram figuras cldssicas
da etnologia: metades, sociedades cerimoniais,
classes de idade, terminologias de parentesco
de tipo ‘crow-omaha’ (um dos gadgets predilefos
dos entendidos), ritos de iniciagéo, prestacées ce-
rimoniais, aldeias circulares...

(Viveiros de Castro, 1993, p.5)

Os Rikbaktsa localizam-se no sudoeste amazonico, a noroeste do estado de Mato
Grosso. Com uma populagio atual de aproximadamente 1000 (Mendes dos Santos,
2000) a 1300 habitantes (Blanco, 2006), ocupam esta regido distribuidos em 34 aldeias,
dispostas, quase na sua totalidade, ao longo das margens do rio Juruena (Mendes dos
Santos, 2000). Sio considerados pelo Summer Institute of Linguistics (SIL) como filiados
ao tronco lingiiistico Macro-Jé', embora vivam em uma regido ‘tipicamente Tupi’ (Athi-
la, 2006, p.24)*. Dividem-se em metades exogimicas agndticas, organizadas em clas
patrilineares e de regra residencial uxorilocal. Como forma de expor a complexidade do

povo Rikbaktsa, Adriana Athila (2006, p.24) descreve:

[...] um grupo macro-jé que apresentava metades exogimicas, com a interessante associa-
¢lo entre patrilinearidade e uxorilocalidade, de organizagio espacial difusa, mas com casa
dos homens, apresentando frondosas ‘formas institucionais e cerimoniais’ acompanhadas
de um ‘discurso cosmoldgico complexo’ (Viveiros de Castro 1986, p.23), praticante do
canibalismo guerreiro, pelo menos até o inicio dos anos 60, falante de uma lingua que por
algum tempo aventou-se pertencer 4 familia Tupi. Enfim, deparava-me, pelo menos apa-
rentemente, com uma cadeia de ambigiiidades sutilmente arrematada por sua localizacio
geografica atual, que os situa em um ponto ao extremo noroeste do estado de Mato Grosso,
em uma regido referida como tipicamente Tupi. (grifo meu)

Em linhas muito gerais, esses sio alguns dos principais aspectos da morfologia
social Rikbaktsa que se verd detalhadamente a seguir, com o intuito de apresentar essa
populacio Macro-Jé pouco estudada pela etnologia brasileira e com especificidades bas-

tante marcantes.

' Ver explicacio detalhada ao longo do texto.

Faz-se necessdrio relativizar a expressio ‘regido tipicamente Tupi’ utilizada algumas vezes por Athila (2006) e Pa-
cini (1999), que chega a dizer: “inseridos numa ‘4rea etnogréfica’ marcada pelos Tupi” (p.3). A Bacia do Juruena,
entretanto, pode ser descrita como uma regido de fronteira entre diversos grupos indigenas, nio sendo um local

2

de presenca marcante Jé (os Rikbaktsa sdo o tnico grupo Jé presente nesta bacia). L4, encontramos além de grupos
Tupi (como os Cinta-Larga e Kayabi) outras populagoes como os Iranxe e Menki (Iranxe), os Pareci (Aruak), os
Enawené-Nawé (Aruak) e os Nambikwara. Além de alguns povos isolados, sem tronco lingiiistico definido, como
os Arara do Aripuana.
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O propésito aqui é tentar destrinchar o que Athila chama de ‘cadeia de ambigiii-
dades’. Como se notard, algumas caracteristicas, para além do critério lingiiistico, filiam
os Rikbaktsa ao grande tronco Macro-Jé e aproximam esta populagio de povos como os
Apinayé, os Xavante e os Kaingang, para citar apenas alguns. Cabe neste capitulo, verifi-
car a pertinéncia dessa filiacio e analisar em quais e que medidas os Rikbaktsa comparti-
lham de tragos comuns a outros agrupamentos Jé-Bororo, de modo que se possa delinear
melhor este pertencimento. E utilizando o método comparativo que se pretende tornar a
discussdo mais ampla e menos focada nas caracteristicas especificas desta populagio, mas

nelas inseridas no contexto maior dos povos Macro-Jé.

|. Povos MACRO-JE: PRIMEIRA APROXIMACAO

O estudo da organizacéo social das populacées
do Brasil central e oriental deve ser totalmente re-
tomado em estudos de campo. Primeiro, porque
o funcionamento real destas sociedades é bem
diferente de sua aparéncia superficial, até entdo
a Unica apreendida; depois e sobretudo, porque
este estudo deve ser feito numa base comparativa.

(Lévi-Strauss, 1973a [1958], p.151-152)

Para adentrar no universo dos estudos Macro-J¢, serao utilizadas algumas das prin-
cipais pesquisas desenvolvidas pelos jé-6logos. Um dos primeiros etnélogos, senao o
primeiro, a se encantar pelos grupos Jé do Brasil Central foi Curt Nimuendaji. Um ale-
mio, sem nivel superior, autodidata, que chegou ao pais em 1903 com 20 anos de idade
(Gongalves, 1993). Viveu durante anos entre alguns povos indigenas e produziu ensaios
cldssicos sobre os Apinayé (1939), Xerente (1942) e Timbira (1946). Nimuendaju foi o
primeiro a falar sobre as organizagdes dualistas, além de outras caracteristicas marcantes
destes povos, como a constitui¢gio dos grupos em metades e das terminologias Crow/
Omaha.

Além do pioneiro Nimuendaju, em ‘Dialectical societies: the Gé and Bororo of Cen-
tral Brazil , Maybury-Lewis (1979b, p.1) atribui importante relevincia aos missiondrios
salesianos Colbacchini e Albisetti no cendrio dos estudos Macro-J¢, ja que elaboraram
uma reconhecida monografia sobre os Bororo, intitulada ‘Bororos orientais: orarimogodo-
gue do planalto oriental do Mato Grosso’, de 1942.

Depois deles, houve um grande investimento em estudos sobre os falantes de lin-
guas Jé (norte e central) através do Harvard-Central Brazil Project (HCBP), empreendi-
mento coordenado por David Maybury-Lewis e Roberto Cardoso de Oliveira, que deu
origem a uma primeira geragao de jé-6logos numa parceria entre Harvard e o Museu Na-
cional (R]). Temas como organizagao dualista, sistema de metades, uxorilocalidade e ar-
quitetura das aldeias jd tinham sido apontados anteriormente por C. Nimuendajd, mas
tomaram grandes dimensées nas maos dos pesquisadores do HCBP. A grande pretensao
deste projeto era estabelecer uma comparagao controlada entre as populagoes Jé-Bororo,
tendo como foco as organizagoes dualistas. Tais trabalhos deram o tom do que veio a se

estudar sobre essa familia lingiiistica, tendo como marca o dualismo manifesto em di-
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versos dominios da organizagao social e cosmologia, além de ser o cédigo de classificagao
do mundo Jé (Cohn, 2000, p.16). Igualmente, enfatizou-se a oposi¢ao entre as esferas
publico/privado, espagos feminino/masculino e centro/periferia, assim como uma con-
cep¢ao da pessoa Jé como separada entre os dominios corpo/nome (idem). Lévi-Strauss
também dedicou alguns textos refletindo sobre o dualismo centro-brasileiro. Sao artigos
bastante polémicos e enriquecedores, cujas consideragoes estiao presentes tanto em As
Estruturas Elementares do Parentesco como em Antropologia Estrutural.

Depois destes empreendimentos, que deixaram muitos frutos para a etnologia
brasileira, autores como Aracy Lopes da Silva, Anthony Seeger, Manuela Carneiro da
Cunha, Lux Vidal, Renate Viertler, Vanessa Lea, Sylvia Caiuby Novaes, Clarice Cohn,
Ricardo Cid Ferreira e Marcela Coelho de Souza, dentre muitos outros, também dedi-
caram parte de suas pesquisas as populagdes Jé. E é com alguns deles que se privilegiard

trabalhar no texto que segue.

seskeoskoskosk

As populagdes Jé encontram-se, em linhas gerais, distribuidas na regiao do cer-
rado, ao longo do Brasil Central, em estados como Goids, Mato Grosso e Tocantins.
Usualmente, especialistas nesta familia lingiistica trabalham com a seguinte classificagao
das etnias - baseada em regides geogréficas, mas também agrupando populagoes que
apresentam certas recorréncias etnograficas (lingiiisticas e culturais) entre si: Jé Seten-
trional (Timbira, Apinayé, Kayapé e Suyd); Jé Central (Xavante, Xerente e Xacriabd) e
Jé Meridional (Kaingang e Xokleng)’.

Além das populagoes falantes da lingua Jé (e suas varia¢oes), um grande nimero
de familias e linguas isoladas forma o que é conhecido como tronco Macro-J¢é, composto
pelas familias Bororo, Botocudo, Maxakali e as linguas Ofayé e Rikbaktsa, dentre outras
(Rodrigues, 1986, p.49).

Melatti relata em seu livro ‘Ritos de uma tribo Timbira a situagao e localizagio dos
povos Macro-Jé conhecidos quando foi a campo, dando uma idéia mais precisa de sua
distribuicao:

Os indios Timbira, juntamente com os Kayapd, os Suyd (Mato Grosso), os Akuen - Xa-
vante (Mato Grosso) e Xerente (Goids) — os Kaingang (Sao Paulo, Parand, Santa Catarina

e Rio Grande do Sul) e os Xokleng (Santa Catarina), fazem parte da familia lingiiistica Jé.

Por sua vez, os indios dessa familia, juntamente com os Bororo (Mato Grosso), os Karajd
(Goids), os Maxakali (Minas Gerais) e os Fulnié (Pernambuco), fazem parte do tronco lin-
giifstico Macro-Jé. A lingua dos indios Aripaktsd (Mato Grosso) se inclui na familia Jé ou,

pelo menos, no tronco Macro-Jé. (1978, p.22 — grifo meu)

Segundo Coelho de Souza, nos primeiros relatos sobre essas populagoes, costuma-
va-se associar aos Jé uma geografia e cultura determinadas. Deste modo, a geografia era o

cerrado brasileiro, um ambiente hostil e desfavordvel & ocupagao humana. A cultura era

3 Aqui nio estio listadas todas as populacoes Jé conhecidas, apenas as mais representativas e cujos estudos sio mais
q populag P P )

abundantes. Para mais informagées ver: Rodrigues, 1986 ¢ Coelho de Souza, 2006.



48 Série: Producdo Académica Premiada

tida como marginal, em oposi¢ao as populagoes Tupi-Guarani ji conhecidas e, por isso,
definidas por sua negatividade e falta (2002, p.20).

Nos relatos oficiais e de viajantes, foi atribuido a esse grupo a alcunha de “Tapuyas’,
uma designagio genérica utilizada para indicar povos indigenas nao-Tupi, que viviam
no interior do pais, de linguas e aspectos culturais variados. Os “Tapuyas’ eram indios
desconhecidos - diferente dos Tupi da costa, emblemas da nagio - cujas particularida-
des eram ignoradas e eram tidos como inferiores, seres cuja humanidade era discutivel
(idem, p.21). A designa¢ao de “Tapuyas’ acabou tornando-se referéncia e precursora do
que veio a ser chamado de tronco Macro-Jé.

Atualmente, a designagio Jé refere-se exclusivamente a uma categoria lingiiistica
que separa os indios brasileiros em troncos lingiiisticos (Tupi e Macro-Jé) e linguas apa-
rentadas, constituindo familias filiadas ou nao a estes troncos (idem, p.22). O primeiro
a cunhar o termo ‘J¢ foi Crans von Martius (Coelho de Souza, 2002 e Maybury-Lewis,
1979b), que estabeleceu uma unidade lingiiistica entre os Timbira, Kayapé, Xerente e
Xavante, batizada, inicialmente, como ‘Gez*. Mais tarde, através de estudos etnolégicos,
verificou-se que nem todos os ditos “Tapuyas” se confirmariam pertencentes ao tronco
Macro-Jé.

De certa maneira, esses primeiros relatos coloniais acabaram por estigmatizar as
etnias Jé, ja que propagaram a imagem de povos arcaicos, sem agricultura, sem pesca,
sem cerdmica, de habita¢des simples e com economia de caga e coleta, isto é, possuidores
de uma cultura rudimentar e marginal. Um grupo que apresentava uma unidade cultural
que se opunha aos Tupi (Coelho de Souza, p.24-25).

E Nimuendajii o primeiro a dar valor a tais populagées, tentando compreendé-las
em seus proprios termos e nao enumerando as coisas que lhes faltavam (em comparacio
as populagoes Tupi). Foi ele quem primeiro falou do ‘contra-senso’ Jé: complexa organi-
zagao social, intensa elaboragao simbdlica e institucional e, em contrapartida, uma vida

material simples, sem grande desenvolvimento tecnoldgico. Nas palavras de DaMatta:

De modo sucinto, os Jé chamaram atenc¢io porque ali estava, no meio do imenso cerrado
que ¢ o Brasil Central, um conjunto de tribos sem redes, com uma agricultura pouco
desenvolvida e sem cerAmica, mas com uma organizacio social que era, no minimo, sofis-

ticada. (1976a, p.16)

Para Coelho de Souza, ¢ com Nimuendajii quem comega a “moderna etnologia Jé”
(2002, p.26), mostrando que possuiam uma “combinagio de sofisticagdo socioldgica e sim-
plicidade técnica” (idem). O autor alemao observou a originalidade de sua agricultura, a
relevincia da navegacio e a énfase que davam aos processos rituais, além de terem uma

complexa organizagao social pautada no dualismo, metades e clas e aldeias circulares que

Segundo Coelho de Souza, esta designagio ‘Gez, para Nimuendaju, era baseada em ‘principios inaceitdveis: “A
categoria constituida por Von Martius era em verdade tanto lingiiistica e etnoldgica quanto ideoldgica, e a reputa-
¢io de ‘selvageria, ‘primitivismo’, e ‘marginalidade’ que marcard subseqiientemente os Jé deve-se pelo menos em
parte a esta origem” (Coelho de Souza, 2002, p.22)



49 Rikbaktsa: um estudo de parentesco e organizacéo social

inscrevem no espago a légica cerimonial.” Para a antropéloga, Nimuendaju foi impor-

tante pois tratou de:

substituir a influéncia genérica e negativa que o ambiente do cerrado exerceria sobre as for-
mas sociais centro-brasileiras nos quadros do paradigma definido pelo conceito de ‘cultura
marginal’ pela énfase sobre a especificidade da adaptacio ecolégica em questdo — substitui-
¢io que também depende do abandono da nogio de unidade dos povos cagadores-coletores
(marginais) em prol de uma caracterizagio mais precisa e positiva da ecologia e economia
sob consideragio. (idem, p.68)

Nesse sentido, o cerrado tornou-se mais uma ecologia possivel e nao um limitador
cultural, como fora visto anteriormente. Assim também, a simplicidade técnica, que
despontava em comparagdo aos povos Tupi da costa, fora substituida pela complexidade
cerimonial e organizacional e os povos Jé ganharam estatuto de povos complexos, que
mereciam ser melhores conhecidos.

E na esteira de Nimuendaji que, na década de 60, David Maybury-Lewis, em
associagao com o Museu Nacional (R]), forma o grupo Harvard-Central Brazil Project
(HCBP), cujo objetivo era resolver o quebra-cabega ‘levantado’ pelo autor alemio (May-
bury-Lewis, 1979b) através do desenvolvimento de novas etnografias sobre os falantes
das linguas Jé-Bororo.

Utilizando-se da comparagio controlada, seus pesquisadores desenvolveram diver-
sos estudos: Joan Bamberguer e Terence Turner com os Kayapé; Roberto DaMatta entre
os Apinayé; Julio Cezar Melatti estudou os Krahé; Jean Carter Lave os Krikati; Christo-
pher Crocker se dedicou aos Bororo e Cecil Cook aos Nambikwara (que nio é um povo
Jé, mas possui dualismo e sistema de metades). Tais pesquisas buscaram desenvolver uma
revisdo das etnografias j elaboradas sobre o Brasil Central, bem como produzir um en-
tendimento mais profundo sobre os falantes Jé-Bororo, tendo como foco as organizagoes
dualistas e os sistemas de descendéncia e parentesco (idem).

Segundo Coelho de Souza: “Nio ¢ talvez exagero dizer que, depois do esforco mo-
numental e solitdrio de Nimuendaji, o Harvard-Central Brazil Project consista no mais
importante evento etnogrdfico na histéria do ‘americanismo tropical” (2002, p.178). Além
disso, o HCBP fez esforco para se “desembaracar dos conceitos ‘importados’ de outras re-
gides etnogrdficas para desenvolver um repertério de problemas e conceitos proprios” (idem),
deixando suas marcas na etnologia brasileira.

O HCBP ditou a pauta dos estudos Jé e este é o principal legado que deixou
as pesquisas amerindias. Em texto chamado ‘7he Gé and Bororo Societies as Dialectios
Systems: A general model, Terence Turner traga as principais caracteristicas dos povos Jé
buscando “ro identify and in some sense explain the common features of the structure of the
Gé and Bororo societies” (1979, p.147). Para ele, o grande problema era compreender
porque a regra da uxorilocalidade era modo comum entre esses grupos. Como isso toma
forma de metades? Porque todas essas sociedades possuem a mesma forma bimodal de

economia? Maybury-Lewis, por sua vez, tinha como foco compreender como se dava o

5 Para mais informagées sobre a trajetéria dos estudos Jé e Nimuendaju, ver Marco Antonio Gongalves, 1993 ¢

Marcela Coelho de Souza, 2002.
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sistema de descendéncia e formagao de grupos destas populagoes, jd que os Jé do Norte
eram matrilineares e os Jé centrais patrilineares, mas ambos com regra de residéncia
uxorilocal, além de muitas populagdes apresentarem a estranha dissociagao entre siste-
ma de metades e regras de casamento (exogamia). DaMatta foi a campo para verificar a
chamada anomalia Apinayé, apontados como dnico grupo amerindio de descendéncia
paralela. Além disso, o sistema de nominagio, a prevaléncia das dicotomias centro/peri-
feria; masculino/feminino; corpo/pessoa também foram importantes pautas de pesquisa
deixadas por estes etnégrafos e que acabaram por dar o mote das etnografias realizadas
posteriormente.

Nas palavras de Marcela Coelho de Souza:

Entre os Jé do norte e centrais (os Jé do sul ficaram fora do projeto), inicialmente descritos
como exibindo elaborados ‘sistemas de descendéncia’, descobre-se em verdade uma pletora
de grupos institucionalizados todavia apenas frouxamente articulados ao regime matrimo-
nial, independentes de principios de continuidade genealdgica, e de fun¢ao essencialmente
cerimonial. [...] a exogamia, mesmo quando presente, seria um aspecto secunddrio dos
sistemas de metades, ¢ o dualismo Jé independente de qualquer substrato matrimonial. As
andlises concentravam-se, alternativamente, naquilo que, expresso no principio da residén-
cia uxorilocal, haveria em comum entre todos estes sistemas: a oposi¢ao entre a esfera ceri-
monial masculina e a esfera doméstica feminina, manifesta no plano da aldeia no dualismo
(concéntrico) centro e periferia. (2002, p.6)

Este legado de indagacoes e teorias (além da perspectiva de elaborar estudos com-
parativos) ¢ que foi aqui ‘utilizado’ para pensar os Rikbaktsa e para que se pudesse averi-
guar qual o ‘modo original Rikbaktsa de ser J&'. O ponto de partida, como demonstrou o
HCBDP, ¢ a heterogeneidade das sociedades dualistas e, nesta perspectiva, observar como
se dd a relagao entre as grandes teorias Jé-Bororo e a populacio em questao. Pode-se di-
zer que os estudos académicos sobre os Rikbaktsa tiveram inicio com Robert Hahn, na
década de 70, e s6 no fim da década de 80 é que um etndgrafo brasileiro estudou esta
populagio, o pesquisador Rinaldo Arruda. E a recente intersec¢io entre os estudos Jé-

-Bororo e as pesquisas sobre os Rikbaktsa que se verd adiante.

[I. Os RIKBAKTSA E OS POVOS MACRO-JE

O objetivo primordial da descri¢ado que segue é pontuar aspectos relevantes da
morfologia social e cosmologia Rikbaktsa para que se possa construir uma ‘aparéncia
geral’ dessa populagao, contendo as possiveis inconsisténcias e as consideragdes mais
relevantes e consolidadas que os textos de base apresentam. Essa elaboragao se dard si-
multaneamente com a comparacio de alguns dos tracos Rikbaktsa com caracteristicas
da organizagao social de outros povos de filiagao Jé-Bororo, com o intuito de estabelecer
um didlogo frutifero entre estas duas perspectivas.

Para uma melhor compreensao do exercicio de descrigao e andlise aqui realizado,
abaixo estdo apresentados alguns dos principais interlocutores que contribuiram para
essa ‘etnografia bibliogréfica’ dos Rikbaktsa.

Harald Schutz auxiliou com seu texto ‘Informagoes etmogrificas sobre os Erigpagtsd

(Canoeiros) do Alto Juruena’, publicado em 1964 e cuja descrigao etnogrifica é bastante



51 Rikbaktsa: um estudo de parentesco e organizacéo social

detalhada no que se refere a alimentagao, préticas, aldeamentos e geografia dos Rikbakt-
sa no periodo compreendido entre junho e outubro de 1962, quando o autor esteve na
regiao.

Rinaldo Arruda foi um interlocutor importante ji que sua tese de doutorado,
- defendida em 1992 na Pontificia Universidade Catélica — ‘Os Rikbaktsa: mudanca e
tradigdo’, traz como foco a relagio entre essa populagio e a sociedade brasileira. Visando
as transformagdes que ocorreram em sua dinimica de vida ao longo do contato e a rees-
truturagao sécio-cultural que se deu depois dele, esse texto também relata o cotidiano e
ritos Rikbaktsa. Além da tese, este autor contribuiu também com outros artigos relevan-
tes que publicou.

Como se viu, o texto de Aloir Pacini trata, mais intensamente, sobre o trabalho da
Missdo Anchieta e seu projeto de pacifica¢ao dos Rikbaktsa, mas também relata como
se dava a organizacao social deste povo entre as décadas de 50 e 70 do século passado e
as conseqiiéncias do trabalho das missoes entre eles®. A dissertagao intitulada ‘Pacificar:
relagoes interétnicas e territorializagio dos Rikbaktsa’ é resultado de sua pesquisa de mes-
trado defendida na UFR] - Museu Nacional, em 1999.

Trabalhos mais contemporaneos como o de Gilton Mendes dos Santos que, como
resultado de ampla pesquisa na regido, escreveu o artigo ‘Alguns dados etnogrdficos da
morfologia social dos Rikbaktsa’, de 2000 e seus Cadernos de Campo (2002), bem como a
tese de doutoramento em Antropologia de Adriana Romano Athila chamada ‘Arriscando
corpos: permeabilidade, alteridade e as formas de socialidade entre os Rikbaktsa (Macro-Jé)
do Sudoeste Amazonico’ - defendida em 2006 na UFR] tendo como tema a corporalidade
e socio-cosmologia Rikbaktsa - ajudaram sobremaneira na atualiza¢do dos dados sobre
essa popula¢io, bem como trouxeram problematiza¢oes antropoldgicas mais contempo-
rineas e menos focadas na histéria do contato e mais no fazer-se Rikbaktsa, cosmologia
€ organizagao.

A tese de Robert Hahn, ‘Rikbakca categories of social relations: an epistemological
analysis - defendida em Harvard em 1976 para obtengao de doutoramento em Antro-
pologia - nio serd o foco deste capitulo’, no entanto, traz informagoes valiosas sobre a
organizagio social Rikbaktsa e merecerd consideragoes ao longo deste texto, além do
didrio de Pe. Dornstauder, obra esta que orientard como pano de fundo este texto, jd que
foi mais utilizada no capitulo anterior.

Tendo explicitado os principais interlocutores e objetivos, vamos a descri¢ao mais
minuciosa, que se fard em tépicos, nao porque acreditar na separagao das esferas da vida
Rikbaktsa como unidades estanques e sem comunicagio, mas por ser um modo mais

instrutivo de apresentar o material vasto e cheio de meandros.

A. Aspectos gerais

¢ Acompanhe detalhes sobre a pacificacio e o trabalho das missoes entre os Rikbaktsa no Capitulo 1 desta dissertagio.

7 Sobre terminologia de parentesco Rikbakesa , ver Capitulo 3 desta dissertagio.
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Como se dd em outras populagoes amerindias, Rikbaktsa é um etnoénimo cujo
significado na lingua nativa é algo como ‘os seres humanos™ ou ‘gente mesmo™ (Arruda,
1992; Athila, 2006). Para Adriana Athila, nio se trataria de uma autodenominagio,
mas “a histdria das relagoes interétnicas contribuiria em grande parte para que o termo fosse

capaz de designd-los enquanto um grupo discreto” (20006, p.68 — grifo meu). Por outros

nomes essa populacio indigena também ¢é conhecida, como Canociros, alcunha dada
pelos seringueiros pela habilidade com que navegam com canoas elaborada de troncos
de drvores, ou ‘orelhas-de-pau’, uma referéncia aos discos auriculares que os homens
costumavam utilizar até a época do contato (Athila, 2006 e Arruda, 1992).

Com escassos registros sobre os Rikbaktsa nos didrios de viajantes, pouco ou nada
se sabia sobre eles até a década de 40 do século passado. Primeiramente, foram tidos
como um grupo de filiagao Tupi, visto que em sua ‘drea etnografica’ (Pacini, 1999) pre-
valece tal familia lingiiistica'®, como os vizinhos Kayabi, Apiakd e Cinta-Larga. Padre
Dornstauder chega a falar em seu relato de pacificagio que: “Supunha que os Rikbaktsa
Jfossem Tupi. Baseava-me na informagio dos Kayabi, de que os Rikbakzsa falavam tal lingua”
(1975, p.42). Além disso, caracteristicas como o canibalismo - bastante marcante entre
povos Tupi - e algumas particularidades culturais e lingiiisticas, deixavam nebulosa sua
filiagao (Athila, 2006, p.21).

De fato, até hoje esta parece nao ser uma questao totalmente esclarecida. Até a ida
de agentes do SIL a regiao, em 1962, nada se sabia sobre tal lingua, havendo apenas listas
de vocdbulos levantadas por missiondrios. Foi com as pesquisas de Joan Boswood que
este panorama mudou e a lingua Rikbaktsa foi apontada como sendo préxima ao tronco
Macro-J¢, ainda que tenha apresentando pequenas semelhangas com linguas de filiacao
Tupi (Athila, 2006, p.21)". Segundo Pacini (1999, p.3), a pesquisa de Boswood - que
trabalhou nos anos de 1967 a 1972 entre essa populagao - foi realizada através de mé-
todo comparativo entre a lingua pesquisada e formas da lingua Proto-Jé. Assim, se pode
aferir que parte dos fonemas e estruturas Rikbaktsa era semelhante a fonemas Proto-J¢,
ficando um pouco mais evidente que a lingua Rikbaktsa seria uma familia isolada do
tronco Macro-Jé.

Contudo, a classificagio desta lingua ainda apresenta incongruéncias, ji que nao
foi imediata e pode nao ser definitiva (Athila, 2006, p.21). Athila assinala a necessidade
de realizagio de novas pesquisas lingiiisticas, uma vez que todas as hipéteses ainda nio
foram verificadas, podendo que esses estudos apontem para uma mudanca radical na

forma de pensar a separa¢io das linguas indigenas brasileiras:

Segundo Viveiros de Castro: “Em um texto muito conhecido, Lévi-Strauss observa que, para os selvagens, a
humanidade cessa nas fronteiras do grupo, concep¢io que se exprimiria exemplarmente na grande difusio de
auto-etndnimos cujo significado ¢ ‘os humanos verdadeiros” (2002, p.368). Humanidade, neste sentido, nao
denota uma espécie natural (fisioldgica), mas a condicao social de pessoa, indicando posi¢io de sujeito aos que
sdo entendidos como humanos (idem, p.371).

“Rikbaktsa - onde rik = gente, bak = reiterativo/completamente, tsa = plural/masculino” (Athila, 2006, p.67).
Sobre esse aspecto, ver também Pacini, 1999 e Arruda, 1992.

Para problematizagio desta expressio, ver nota 35.

Segundo apura Athila, em termos fonolégicos haveria uma séria de equivaléncias entre o Rikbaktsa e as linguas
tanto Jé quanto Tupi, porém, em termos lexicais, ela demonstraria clara ascendéncia Proto-Jé. (2006, p.22)
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A expectativa da autora, [Joan Boswood] [...] ¢ a de que com o avango dos estudos sobre o
Proto-Jé e o préprio Rikbaktsa, se pudesse nao apenas localizar melhor o dltimo no quadro
das linguas Jé, como, quem sabe, providenciar a inclusdo das linguas Tupi no filo Macro-Jé.
Moore (2002) destaca o cardter provisério da classificagao do Rikbaktsa, tendo em vista que
ela foi realizada sob a base de estudos que considera ainda preliminares nos diversos campos

da lingua. (Athila, 2006, p.22)

Sobre este tema, Aryon Rodrigues expoe em seu livro ‘Linguas Brasileiras’ que a
constitui¢do lingiiistica do tronco Macro-Jé é mais frouxa do que a composi¢ao do tron-
co Tupi, ja que hd mais dados e relatos da época colonial sobre os povos da costa, sendo
que: “As evidéncias que temos para o reconhecimento de wum tronco lingiiistico Macro-Jé sdo
menos claras que as que pudemos apresentar para o tronco Tupi. O constituinte maior do
tronco Macro-Jé é a familia lingiiistica J&" (1986, p.47). E continua:

O tronco macro-Jé compreende um grande niimero de familias, além da familia Jé. Em
alguns casos, porém, o que temos sio mais indicios do que evidéncias da filiacio de certas
familias ou linguas a esse tronco. A constituigio do tronco Macro-Jé é altamente hipotética

ainda. (idem, p.49)

Neste sentido, fica mais dificil definir a lingua Rikbaktsa neste grande e frouxo
leque das linguas Macro-Jé. Como se verd no texto que segue, uma das hipéteses deste
trabalho é que os Rikbaktsa se colocam na mediagao entre as perspectivas Jé e Tupi; nao
se trataria de uma populagio Jé que se apropriou (por difusdo cultural) de tragos Tupi,
mas sim de um grupo de transformagdo'?, os Rikbaktsa posicionados dentro de um
continuum Jé-Tupi®. Assim, talvez se possa entender as colocagdes acima postadas sobre
a lingua Rikbaktsa, que possui particularidades Jé e Tupi sem que se saiba (se é que se
pode saber) quais vieram antes e quais sdo mais relevantes ou mais Rikbaktsa que outras.

Deste modo, o fato desta lingua apresentar tais qualidades (mas outras caracteris-
ticas também permitem pensar essa conexao) pode nos levar a pensar que os Rikbaktsa
nem sao ‘totalmente’ Jé nem ‘totalmente’ Tupi, guardando tragos de ambos os troncos,
como um elo entre estes dois grandes grupos, agora pensados como continuos e nao
mais como dois grupos absolutamente distintos e discretos. Indo mais além do que Pa-
cini sugere em uma curta nota de rodapé: “Em relagio a essa aproximagio aos Jé, poderia
ser averiguado no interflivio do rio Madeira e o rio Xingu, como os Munduruki e outros
Tupi influenciaram os Rikbaktsa na geragio de culturas materiais semelbantes” (1999, p.3).
Assim, talvez dentro do continuum Jé-Tupi, por suas caracteristicas, se possa alocar os
Rikbaktsa mais préximos dos povos Jé que dos Tupi, entretanto, hd que se evidenciar que
alguns fatores tipicos de populacoes Tupi os afastam de particularidades estritamente Jé.

Cabe esclarecer que esta é apenas a hipdtese de trabalho que deverd, assim como

outras hipdteses aqui levantadas, ser examinada em campo e, neste caso, também através

No sentido trabalhado por Lévi-Strauss, como no texto: Quatro mitos Winnebago. In: Antropologia Estrutural
dois, 1973a [1958].

Inspirado no texto de Natalie Petesch (1993), A trilogia Karajé: sua posicio intermedidria no continuum Jé-Tupi,
generosamente indicado pela banca de qualificacao e, em especial, por Renato Sztutman.
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de um exaustivo trabalho de comparagao com populacoes Tupi, j4 que aqui se privilegia-

ra a comparagio com o tronco Macro-Jé.

B. Rikbaktsa e os ‘Outros’

De ethos guerreiro (Arruda, 1999), os Rikbaktsa sio vistos pelos habitantes da
regido como um povo hostil e de atitudes belicosas (Pacini, 1999 e Schultz, 1964), ten-
do como principal inimigo os vizinhos Cinta-Larga e, com menos énfase, os Iranxe e
Menky (Athila, 2006, p.71). H4, entretanto, relatos de lutas e disputas também contra
os Surui, Kayabi, Tapayuna, Pareci, Nambikwara, Enawené-Naué, Munduruku, Apiakd
e, mais tarde, com brancos e seringueiros' (Arruda, 1999, p.37).

Para os Rikbaktsa, inimigos sdo grupos a que se pretende atacar e guerrear. Nao
se pode afirmar, porém - como para outras populagoes amerindias - que esta categoria
se relaciona exclusivamente aos ‘de fora’, aos ‘outros’ ou ‘afins’ (Athila, 2006, p.93), isto
é, a pessoas que nio participam de seu mundo ou que sao considerados como fora dele.
Tanto os inimigos de maior proeminéncia como outras etnias com as quais se tem hoje
relagbes pacificas sdo tratados pelos Rikbaktsa através do termo wahorosta, “(sendo wa-
horo - casa; tsa — pluralizador), algo como aqueles que moram em casa’. Wahoro é ainda o
conceito nativo mais proximo de grupo’ou ‘aldeia” (idem p.72). Neste sentido, os inimigos
seriam uma categoria antagdnica, mas que partilham do mesmo universo amplo, e, por-
tanto, sio aqueles ‘de casa’, préximos. Nesta classe de pessoas estao todos com os quais
se guerreia, sendo eles entendidos como ‘gente’, participantes de tragos de humanidade
comuns aos Rikbaktsa (idem, p.73).

Athila chega a falar que os Rikbaktsa entendem estes grupos opositivos como “po-
vos diferentes [que] sao ou foram rikbaktsa em um determinado momento do tempo.”

(idem, p.72), pessoas que falam ou j4 falaram a lingua Rikbaktsa em tempos pretéritos:

Pois que para os Rikbaktsa, seus inimigos costumazes partilham ou partilharam com eles,
além de artefatos e em muitos casos, o préprio idioma Rikbaktsa, a importante qualidade
wahorotsa, mais do que se diferenciam por quaisquer outras qualidades. (idem, p.92)

Assim, os inimigos sao também ‘de dentro’, jd que compartilham um passado e
algumas caracteristicas. Entretanto, o fato de serem ‘do wahorossa’ nao os livra da guerra,
antes pelo contrario.

De posse deste ethos guerreiro e entre relagdes de inimizade, relatos antigos mostram
que os Rikbaktsa tinham, até a época da pacificagao, hdbitos antropofigicos, tendo, apa-
rentemente, mudado essa realidade depois do trabalho dos missiondrios (década de 60/70).

Estes indios, até entdo, eram tidos como extremamente aguerridos e praticantes da antro-
pofagia (ritual). Os seringueiros confirmam que os Erigpaktsd ‘comiam os inimigos mortos
em combate’. O dltimo, morto por vinganga, teria sido ‘um seringueiro boliviano, que
tinha maltratado os indios. [...] assavam os inimigos [...] numa fogueira grande e depois, os
comiam. (Schultz, 1964, p.218-219)

4 Mais detalhes da ‘guerra’ com os seringueiros no Capitulo 1 desta dissertacio.
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Para os Rikbaktsa, a 16gica da vinganga e da predagao (apontada por Viveiros de
Castro® e muitos etnélogos como presente entre populagoes amerindias) tinha como
expressio méxima o canibalismo de guerra, que se manifestava em disputas entre os
Rikbaktsa e populagoes vizinhas e até mesmo internamente ao grupo.

Atualmente, poucos sao os relatos efetivos sobre o canibalismo Rikbaktsa. Athila
aferiu que eram de dois tipos: o guerreio, voltado as etnias inimigas, cujo processo mais
relevante era o de caca, morte e preparo da carne inimiga, e uma modalidade ‘interna,
que chamou de ‘endo’ canibalismo'® cujo alvo era os segmentos Rikbaktsa rivais, em
revelia a auséncia de reciprocidade, insatisfacio nas trocas, recusa de casamento e con-
flitos clanicos (Athila, 2006, p.107-108). Todas as modalidades de canibalismo ficavam
limitadas aos homens e mulheres mais velhos - que nio podem mais gerar filhos - tanto
no tocante ao preparo, como no consumo da carne.

Para a pesquisadora, este comportamento ¢ tido atualmente como tabu, pouco
se fala sobre e também nao mais se pratica, o que nio significa, necessariamente, uma

conversao de principios, mas uma mudanga de praticas imposta pelos jesuitas. Como

afirma Athila:

No processo do canibalismo, o comer efetivo era uma etapa tltima, desempenhada por um
ndmero restrito de pessoas. A énfase maior era na busca de inimigos, sua execugio, corte e
preparo, como na efetivagio de vingancas. O ‘deixar de comer’ estaria aqui relacionado mais
ao fato de nio poder matd-lo - a invasio dos brancos alterou significativamente até a possibi-
lidade de busca de outros wahorotsa inimigos -, manused-lo e consumi-lo adequadamente do
que a qualquer questio relativa a uma possivel conversio. (2006, p.167 - grifo meu)

Entretanto, mesmo com poucos relatos, o ‘Caderno de Campo’ de Gilton Mendes
dos Santos (2002) aponta para uma nova maneira de encarar o canibalismo Rikbaktsa.
O autor observou que atualmente hd uma “perpetuacio canibal” (idem, p.37) figurada
no ato de “Comer Macacos” (idem, p.22) durante alguns rituais. Segundo observa em
seu didrio: “estou convencido do que desconfiava: matar e comer macaco é reproduzir o ethos
canibal, é matar ¢ comer gente.” (idem, p.43). Por um mito que conheceu em campo, o
pesquisador revela que macacos e homens sao semelhantes cosmologicamente e durante
alguns rituais que participou, guerreiros encenam matanga humana e atos canibais atra-
vés da ingestao do mingau de macaco com castanha, de um modo que o canibalismo
persistiria através destes rituais.

Segundo verificou, um ritual (que néo identifica de qual tipo ou estagao) compde-

-se das seguintes etapas:

Para Viveiros de Castro, a légica da predagdo estd intimamente ligada & relagio entre homens e animais e ao
assumir de diferentes pontos de vista por estes atores. O perspectivismo e a predagio fazem parte de um mesmo
contexto: “Pois uma das dimensoes bésicas, talvez mesmo a dimensdo constitutiva, das inversdes perspectivas diz
respeito aos estatutos relativos e relacionais de predador e presa. A ontologia amazénica da predagio ¢ um contex-
to pragmadtico e tedrico altamente propicio ao perspectivismo.” (Viveiros de Castro, 2002, p.353)

Athila se apropria dos termos ‘endo’ e ‘exo’ canibalismo cunhados por Aparecida Vilaga (1992), entretanto, afirma
que nio se trataria de uma mesma tipologia, j4 que ela ndo arrisca alocar o canibalismo Rikbaktsa dentro destas
conceitualizacdes. Apenas a utiliza como forma de diferenciar dois tipos de ato canibal presentes entre os Rikbakt-
sa. Para mais informagées, ver nota 70 de sua tese (2006, p.108)
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1. Elei¢dao do dono da festa

2. Convite do dono da festa

3. Participacio dos convidados com ingredientes para Chicha
4. Momentos de danga

5. Coleta de castanha

6. Secagem da castanha

7. Caca a0 macaco

8. Preparacio do mingau
9. Danga entorno das panelas

10. Encenacio da guerra/canibalismo

11. Consumo do mingau (castanha + macaco)
O consumo do mingau ¢ o tltimo ato do ritual. [...] Antes, porém, do consumo do min-
gau, a encenagio ¢ fundamental e necessdria. Esta encenacio ¢ feita pelos guerreiros que
representam como se deu a morte do inimigo abatido por alguma guerra, na luta, na em-
boscada, no ataque.
Aqui, me parece, estd a ‘perpetuacio canibal’ Rikbaktsa: o guerreiro reproduz com palavras
e cenas o ethos do canibalismo. (idem, p.36-37, grifo meu)

Para o antropdlogo, a caca do macaco e a elaboragao do mingau ¢ o ponto alto
de uma festa. A preparagao deste mingau também ¢ significativa: O macaco ¢ lavado e
cozido. Depois, sua carne é desfiada. A carne desfiada vai para o mingau e os ossos sao
jogados fora. Sobras da carne sao distribuidas para as mulheres que ajudam no preparo.
Depois do mingau bem cozido, acrescenta-se a castanha. Quando o mingau estd bom,
comega a encenagao da guerra e do canibalismo: mostram como inimigo foi morto, o
‘assassinato do seringueiro’, seu esquartejamento e consumo. Af, homens e mulheres
adultos se alimentam do mingau, que nio pode sobrar, caso sobre, devem fazer mais
encenagao para seu consumo. Encerra-se o ritual com uma danca acompanhada de canto
e flauta (idem, p. 57-60).

Segundo aferiu em campo, a carne humana quando canibalizada, era consumida
moqueada, em pedagos, em espeto ou como mingau (idem, p.66). Além disso, ouviu de
sua fontes as significativas expressoes: “Miolo de gente é igual a miolo de macaco: quando
tinha festa da seca, a gente ia ld matar para a festa, agora, sé se come macaco durante a festa...
ndo mais gente” (idem). Assim, diante de tantas semelhancas, Mendes dos Santos defende
que o canibalismo ‘humano’ fora substituido por um canibalismo ritual, no ato da caga,
preparo e consumo da carne do macaco. De fato, ¢é algo bastante instigante e que, como
outros pontos desta dissertacio, merecem observincia em campo, em futura etnografia.

Fato é que seus argumentos sao bastante convincentes e, mesmo se tratando, talvez, de
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uma intui¢ao de campo, cré-se que pode render promissoras andlises e iluminar um as-
sunto tdo importante para a configuracio morfoldgica e cosmolégica desta populagio.

De fato, o que se pode dizer é que para os Rikbaktsa ‘pré-contato’, a antropofa-
gia manifestava-se como uma forma de se relacionar com a alteridade. O canibalismo
era parte de um vasto mecanismo de inimizade e vinganga, bastante relevante em suas
relagc’)es sociais. Tanto o é que inimizade, vinganga e morte continuam evidentes no co-
tidiano desta populagao, mesmo que nao em seu exemplo mais cabal, o canibalismo. A
feiticaria ou o envenenamento sio manifestagoes desta mesma 4nsia.

Segundo Athila, a légica da feiticaria estd bastante presente entre os Rikbaktsa: nas
visitacoes as casas de parentes, nas tarefas conjuntas, na relacao entre pessoas préximas,
nas festas e no ato de servir comidas e bebidas, que sio momentos de maior perigo para
ser enfeiticado pelo vizinho, parente ou desafeto. Mais uma vez o perigo estd dentro,
j& que os feiticos advém das relagoes mais préximas, do ‘andar junto’ (idem, p.28-29).
Feiticeiros e enfeiticados fazem parte da mesma aldeia, estao em casas préximas ou até
dentro da mesma casa (idem, p.49).

Tanto feiticeiros como xamas possuem a sabedoria dos venenos. Os alimentos en-
venenados s20 a maneira mais comum de se enfeiticar alguém, por isso a necessidade de
se regrar toda forma de interagdo com a comida, do preparo ao consumo (idem, p.398-
399). O feitigo ¢ a maneira utilizada pelos Rikbaktsa para vingar-se de algo, mostrar
insatisfagdo com relagao a alguma atitude ou troca nao realizada e tem como efeito a
doenga e até a morte. Estd, portanto, presente no cotidiano e nas relagoes sociais como

parte do vasto mecanismo de vinganga.

seskoskoskosk

De fato, o que se pode dizer de maneira muito generalizada ¢ que o canibalismo
nao é uma caracteristica presente no mundo Jé-Bororo, aproximando os Rikbaktsa dos
relatos cldssicos sobre alguns povos Tupi (dentre outros). Infelizmente o material sobre
canibalismo Rikbaktsa ¢ reduzido, o que diminui a possibilidade de andlise. Entretanto,
através da comparagio com outros casos, pode-se chegar a perguntas que iluminem o
caso em questao. Nao se tem aqui a inten¢ao de fazer um vasto levantamento das teorias
sobre o canibalismo amerindio, entretanto, cabe uma digressao sobre este que é um fato
bastante comum na América do Sul e poderd ajudar na elaboragio de questdes a antro-
pofagia Rikbaktsa.

No texto cldssico de Aparecida Vilaga ‘Comendo como gente’ a autora analisa uma
populacio localizada em Rondénia, os Wari’ (Pakaa-Nova), falante de lingua pertencen-
te a familia Txapakura, que “costumavam comer seus mortos e os inimigos que matavam”
(1998). Ao analisar tal prdtica, Vilaca elabora uma distin¢ao fundamental entre dois
tipos de antropofagia, que cunhou de: ‘endo’ e ‘exo’ canibalismo.

O primeiro tipo, além de outras implicagoes, referir-se-ia a agoes de guerra desti-
nadas ‘aos de fora’, inimigos, outras etnias e animais, que fazem parte dos ciclos de vin-

ganga desta populagio: “Os Wari’ dizem que matavam os inimigos para vingar as mortes,
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recentes ou antigas, de seus parentes.” (2002, p.95). Os dbitos causados por estes inimigos
geravam raiva nos parentes da vitima e, por isso, deveriam ser vingados.

Quando tais inimigos externos eram mortos, parte da carne era levada as aldeias e
entregue as mulheres, que a cortavam e moqueavam. “Assada, a carne era entio devorada”
(idem, p.101) e qualquer pessoa, com exce¢ao dos matadores, poderia comer a carne
dos inimigos, que era servida em grandes pedagos com ossos e sem distingao das partes.
“Comia-se com raiva a carne do inimigo” (idem, p.102), mostrando a firia pelo ébito
do parente vingado e deixando claro que aquele morto nao era parente e, por isso, era
consumido com ira (em oposi¢io a0 modo como se procedia na antropofagia funerdria):
“Come-se com raiva. Inimigo ndo é parente.” (idem, p.102).

Internamente, o canibalismo se moldava de maneira diferente. A feiticaria é “a
Jforma mais tipica, e mais freqiientemente utilizada, de se matar um Wari” (idem, p.158).
Assim, quando um Wari’ morre de maneira stibita ou com sintomas tipicos de feiticaria
ou envenenamento, a morte era atribuida a algum conhecido da vitima, jd que s6 os pré-
prios Wari’ é que conhecem os segredos da feiticaria. Assim: “Considerando que os Wari’
se dizem todos parentes cognatos entre si, e que Jami makan [tipo de feiticaria] é uma forma
de assassinato exclusivamente interno (s6 um Wari’ sabe fazer Jami makan), os suspeitos sio
os parentes distantes (nari paxi).” (idem, p. 161).

Do mesmo modo como acontece entre os Rikbaktsa, o assassinato no interior do
grupo Wari’ é motivado por alguma forma de hostilidade ocorrida anteriormente. Dis-
putas por objetos, discussao, brigas entre os subgrupos, agressoes. Segundo Vilaga: “eszes
assassinatos atualizam as rivalidades intergrupos e colocam em funcionamento uma espécie
de ‘mdquina de guerra” (idem, p.164). Jd que esta morte é motivada por alguma agressao
anterior, ela é interpretada pelo grupo como uma vinganga, que se realiza através da fei-
ticaria. Algo muito similar ao que ocorre no interior dos Rikbaktsa.

Dada uma morte entre os Wari’, iniciam-se os ritos funerdrios, caracterizados pelo
canto, choro e ingestdo do caddver'. Antes, porém, devem aguardar a chegada dos pa-
rentes que moram em outras comunidades e isso pode levar até trés dias: “Enquanto isso o
corpo apodrece: ‘O cabelo dele vai se soltando e ele incha completamente” (1998). Depois da
chegada de todos, a carne jd podre é cortada em pedagos, é muito bem cozida, desfiada e
comida pelos parentes préximos da vitima. E importante que esta ingestdo se diferencie
de outras, como das de carnes de caga e de inimigos. Nao se pode demonstrar prazer ao

comer um parente, muitos até se recusam a fazé-lo pelo fato da carne estar podre, azeda:

a raiva dos parentes nio recai sobre os que se recusam a comer o morto, mas sobre os que
comem com alguma avidez, sem utilizar os pauzinhos, arrancando a carne diretamente dos
ossos ¢ levando & boca com as mios, exatamente como se come carne de caga e de inimigo.
O trabalho ritual dos parentes ¢ justamente desfazer essa identidade, deixando a carne
apodrecer antes de assar - o que nio se faz com outras carnes -, desfiando-a em pequenos
pedacos. (idem)

17 Cabe lembrar que o canibalismo entre os Wari’ nao ocorre mais. Atualmente seus mortos sio chorados e enterrados.
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Deste modo, Vilaga diferencia o ‘exo’ canibalismo - isto é, a ingestao raivosa da
carne do inimigo, consumida em grandes pedagos ainda com ossos - do ‘endo’ caniba-
lismo - a ingestao de um parente morto, cuja carne ¢ desfiada e muito bem cozida, nao
podendo demonstrar prazer durante seu consumo - como duas condutas importantes
dentro da cosmologia Wari’.

Jé para Carlos Fausto, em seu texto ‘Banquete de gente: comensalidade e canibalismo
na Amazénia’, a questao do canibalismo amazdnico deve ser pensada em meio ao enten-
dimento de como homens e animas se relacionam, que perspectivas assumem e como
e com quem se come: ‘come-se com ¢ como alguém para identificar-se com esse alguém’
(1992). Para ele, este principio da comensalidade e do modo 4 mesa é fundamental na
interpretagdo da antropofagia amerindia. Assim,

A oposi¢ao entre comer cru e comer cozido é fundamental, pois marca duas formas muito
diversas de consumo: devorar cru define, de saida, tanto a inten¢io quanto o resultado do
ato de consumo, enquanto comer (bem) cozido define a inten¢io, mas guarda sempre uma
ambigiiidade, pois nao se sabe jamais se o alimento foi completamente objetificado. (idem)

Deste modo, o super cozimento do alimento tem como objetivo descaracterizar
aquela carne, transformando-a em objeto. Para o autor, que no texto se utiliza de diver-
sos exemplos etnograficos, o fato de (super) cozinhar a carne de um morto torna-a uma
carne objetificada, um alimento, afastando-o de seu cardter humano e préximo (no caso

de um parente). Para o canibalismo Tupinambd:

O ato antropofigico definia um conjunto de posigoes relacionais. De um lado, produzia a
alianca entre os que comiam juntos e a separagio entre aqueles que eram, potencialmente,
comida um do outro. De outro lado, o ato produzia os comedores enquanto predadores e
a comida enquanto presa. [...] Em outras palavras, tudo indica que os humanos eram aqui
consumidos como se fossem simples comida e que, portanto, o repasto era um comer com e
como alguém em que a subjetividade do objeto devorado estava ausente. Assim, conforme
a defini¢ao que propus, a antropofagia tupinamb4 nio era um canibalismo. Comia-se um

corpo humano reduzido 4 condi¢io de objeto. (idem - grifo meu)

Em sua analise sobre o canibalismo funerdrio Wari’, Fausto afirma que se tratava
de um ato de comensalidade, cujo objetivo maior era estabelecer uma rede de aliangas,

dC pessoas que comem leI'ltO € da mesma maneira:

Eo que nos propoe Vilaga (2000) para o caso wari’. Os mortos eram consumidos como
comida [...]. O trabalho do luto, realizado no intervalo entre o primeiro e o segundo mo-
mento do rito, permitia aos consangiiineos desfamiliarizar o morto e, assim, partilhar da
visdo dos afins, identificando-o & comida (Vilaga 2000:96), i.c., a um objeto que ¢ suporte-
-inerte de outras relagdes. A antropofagia funerdria warb seria, pois, um comer como e
com, mesmo sendo um humano o suporte da comensalidade. (idem)

Estas colocagdes sobre a antropofagia estio longe de analisar a importincia e os
diversos significados que o canibalismo amerindio pode assumir. Buscou-se aqui veri-
ficar algumas possibilidades de entendimento desta prética, assim como as diferentes

modalidades que apresentam, para assim tentar pensar o caso Rikbaktsa.
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De fato, como ji foi dito, a antropofagia nao ¢ uma caracteristica tipica de po-
pulagcoes Macro-J¢, podendo aproximar os Rikbaktsa de outras etnias amerindias. Os
textos anteriormente citados ajudam, por isso, a pensar o caso em questao e auxiliam na
elaboragao de indagacoes que poderao nortear futuras pesquisas. Partindo da andlise de
Athila, que propée a distingio entre ‘endo’ e ‘exo’ canibalismo as praticas Rikbaktsa, se
poderia perguntar: cabe aos Rikbaktsa a diferencia¢io de comportamento e de sentido
frente ao canibalismo de inimigo ou de um membro do grupo, assim como acontece en-
tre os Wari’? Porque apenas os velhos poderiam praticar a antropofagia, jé que nos exem-
plos citados toda a comunidade é envolvida? H4 a objetificacio da carne de um parente
em uma carne para alimentagio, assim como tratado nos termos de Fausto? No caso
Rikbaktsa, faz sentido o entendimento de que o canibalismo refere-se primordialmente
a comensalidade? Como isso se reflete atualmente: é possivel que essa simbologia e pra-
tica tenham migrado para outro tipo de manifestagio, como aponta Mendes dos Santos
no caso do consumo da carne de macaco? O fato de o macaco ser consumido cozido
e desfiado pode significar um processo de endo canibalismo, nos termos de Villaga; ou
pode ser uma forma de transformar uma ‘carne humana’ em objeto, como quer Fausto?

Sao todas questdes que ndo podem ser respondidas com os dados que se tem, en-
tretanto, pode-se supor que o canibalismo aponta para um elo entre os Rikbaktsa e mor-
fologias Tupi (e amerindias em geral), isto é: os Rikbaktsa podem apresentar um modelo
de gramitica Jé com possiveis transformagdes Tupi e a antropofagia pode ser (mais) um

canal de acesso a essa transformacao.

C. Unidades sociais: metades e clas

Dualismo refere-se, de forma restrita, as organiza-
¢6es dualistas ou sociedades organizadas em me-
tades (moieties), i.e., sociedades que classificam a
fotalidade ou parte de seus membros (quando par-
te, em geral os homens) em duas metades com-
plementares. Essas metades podem ter por funcéo
regular as trocas matrimoniais (metades exogdmi-
cas, que em certos casos se subdividem em clas e
linhagens), as trocas econémicas, a distribuicdo e
o desempenho de papéis cerimoniais, as funcées
de autoridade politica e vérios outros aspectos da
vida social. Em muitos casos, as metades partilham
o universo em elementos afetos a cada um.

(Viveiros de Castro, 1986, p.373)

Como os demais grupos de filiagao J¢, os Rikbaktsa dividem os seres do univer-

so em duas segoes opostas e complementares que produzem o principio classificatério
através do qual organizam sua vida cerimonial e social. Desde os primeiros antropélogos
que estiveram na regiao, essa ji foi uma caracteristica apontada nas etnografias. Hahn

nos conta que:

Rikbakca society, and indeed the whole social universe, including various animals, human
groups, and what we call ‘natural phenomena, is divided into two named, mutually ex-
clusive sections, each consisting of several clans, multiply-named for various animals and
plants, and subdivided. I describe the Rikbakca system as ‘two sections’. (1976, p.58)
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Na vida Rikbaktsa, as metades dividem a sociedade em duas partes simétricas'®
e opostas e o critério de pertencimento a esta unidade sociolégica ¢ a patrilinearidade.
As metades sdo associadas a dois elementos da natureza: 3 Arara Amarela - Metade
Makwaraktsa - e 3 Arara Cabeguda - Metade Hazobiktsa. Cada uma delas agrupa em si
parte dos integrantes dessa populagio, bem como elementos da natureza, flora, fauna e
nao-humanos. Sao as metades as responsdveis por regular rituais, proximidades sociais
e relagdes pessoais, além de terem como conseqiiéncia mais visivel a regulamentagao
do casamento, produzindo duas metades exogdmicas mutuamente exclusivas (Arruda,
1992, p.259).

Como foi verificado j4 por Nimuendajd, a organizagao social dualista é qualidade
recorrente nos povos do Brasil Central. Pode-se dizer, entretanto, que seu formato e
fun¢io abrangem variagoes significativas em cada povo onde o principio ¢ etnografado.
Por isso, este tema foi fruto de debates que marcaram os estudos Jé-Bororo e renderam
controvérsias intelectuais que ecoam até os dias de hoje.

Para Maybury-Lewis, em ‘A sociedade Xavante', o que mais chamaria atengao nas
populagoes Jé “¢ a multiplicidade de seus sistemas de metades” (1984, p.362), que sio
constituintes das populagoes Jé-Bororo estudadas até aquele momento e identificam
diversos povos cuja morfologia social é dualista. Turner, em concordéncia, vé as metades
como unidades socioldgicas muito relevantes para o mundo Macro-Jé. Este é o principio
organizacional mais presente, coletivo e geral entre estes povos, mesmo apresentando
grande diversidade de forma: exogAmica e agimica, matri e patrilinear e algumas basea-
das em critérios outros que no a descendéncia (como as metades classificadas por nomes
ou amigos formais). Para ele, as metades s3o: uma construgao normativa que, baseada
nela, cada membro de uma determinada categoria é colocado em um dos dois grupos
possiveis, de acordo com o mesmo principio nos dois casos (1979, p.169).

Neste sentido, o sistema dualista é responsavel por formar grupos estiveis (mesmo
que nao perenes) cujo principio constitutivo é o mesmo para as duas partes, e ¢ ainda ca-
paz de se reproduzir por geragoes, operando a cada individuo que nasce. Este é o caso dos
Rikbaktsa, cuja patrilinearidade opera na formacio das metades e cada novo individuo
se filia & metade de seu pai. Entretanto, para além da formagio de grupos, o dualismo
traz conseqiiéncias socioldgicas distintas e relevantes em cada lugar que opera.

Lévi-Strauss, que esteve no Brasil na década de 30, se interessou pelas populacoes
organizadas em metades, e dedicou dois importantes textos para tratar desta questao. O
antropdlogo considerou diferencgas entre o sistema dualista amerindio e outros encon-
trados no planeta (norte americano e australiano). Com ele, os povos de filiagio Macro-
-Jé deixaram de ser vistos como exemplos atipicos de culturas marginais e se converte-
ram numa versao “zipicamente sul-americana de organizacio dualista” (Coelho de Souza,
2002, p. 71), mostrando a originalidade das formas sociais centro-brasileiras e o que as

tornava peculiares: o multidualismo. Até este pensador, o dualismo era visto como um

'8 Para problematizacio e relativizagio da chamada simetria entre as metades, ver neste Capitulo o tépico: Festas e

atividades cotidianas.
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mecanismo relativamente simples, responsavel unicamente pela regulagiao do casamen-
to. Entretanto, em ‘As estruturas sociais no Brasil Central ¢ Oriental e ‘As organizagcoes
dualistas existen?’ (1973a e 1973b [1957]) apresenta uma visdo bastante ampliada deste
principio social. Para ele, “A organizacio dualista se caracteriza por uma reciprocidade
de servigos entre as metades, que sio ao mesmo tempo associadas e opostas” (1973a [1957],
p.145).

O antropdlogo estabeleceu, entio, a existéncia de dois tipos de dualismo. O dia-
metral: que corta a sociedade em duas metades complementares, gerando uma dicoto-
mia simétrica e equilibrada entre os grupos sociais. E o concéntrico, onde a desigualda-
de e assimetria sao parte do sistema, dado que “os termos da oposigio sio necessariamente
desiguais” (1973b [1957], p.163), gerando distingao entre centro e periferia. Muitas
sociedades combinam de forma diversificada estes dois tipos de dualismo, como é o caso
dos Bororo, seu exemplo privilegiado. Segundo o antropdlogo, esta populacio se divi-
diria concentricamente entre homens e mulheres, colocando os primeiros no centro da
aldeia e das decisoes e o segundo grupo na periferia, no 4mbito doméstico. J4 quanto a
organizacio dos clas obedeceriam ao sistema diametral octogonal, pautado na igualdade
entre os clas divididos em metades.

Segundo se verd, podemos pensar esta mesma distingao para o sistema dual Rik-
baktsa: que opera por um dualismo diametral na divisao de seus clas em metades simé-
tricas, de mesmo estatuto e direito, mesmo que elas atuem distintamente quanto as suas
fungoes sociais. J4 o dualismo concéntrico ocorreria nas relacoes entre homens e mulhe-
res e na distingao entre o espaco publico e privado, caracterizado, principalmente, pela
fungao social do mykyry (casa dos homens).

Contudo, para Lévi-Strauss, o dualismo Bororo proporcionaria ainda algo que
iria além, uma estrutura triddica: “1° muitas formas de dualismo de tipo diametral [...] 2°
muitas formas de dualismo de tipo concéntrico [...] 3° uma estrutura triddica que opera uma
redistribuicdo de todos os clds em trés classes endogdmicas” (idem, p.171)

Os Bororo seriam, por isso, um caso ainda mais significativo do dualismo centro-
-brasileiro, jd que sua estrutura dualista é levada as tltimas conseqiiéncias e evidencia ou-
tra faceta oculta do dualismo, o fato de ser um sistema tripartite. Nas palavras de Coelho
de Souza: “ele [Lévi-Strauss] ird depois formuld-lo em termos de combinagcio entre diferentes

estruturas de reciprocidade, e, em particular, da imposicdo de um dualismo aparente’ sobre

um sistema triddico primitivo fundamental” (2002, p.123-124 - grifo meu).

Deste modo, cada cla Bororo (dentre os oito que possuem) subdivide seus mem-
bros em trés categorias: os ‘de cima’, os ‘de baixo’ e os ‘do meio’ (Crocker, 1979), ou
como chamou Lévi-Strauss, as classes: superior, média e inferior (1973b [1957], p.167).
Esta subdivisao dos clas ¢ que regula os casamentos, jd que as prescri¢des matrimoniais
definem que nio s deve-se casar entre metades opostas, mas também se mantendo entre
as mesmas categorias de pessoas. Um individuo da categoria dos ‘de baixo’, por exemplo,

deve casar com alguém da outra metade também pertencente aos ‘de baixo’, convertendo

a sociedade Bororo, de um sistema aparente de exogamia dualista, num sistema real de en-
dogamia triddica. [...] uma comparacio rdpida entre a sociedade Bororo e a dos Jé centrais e
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orientais (Apinajés, Xerente, Timbira) permitiu postular para o conjunto uma organizacio
social do mesmo tipo. (Lévi-Strauss, 1973b [1957], p.167-168)

Com isso, Lévi-Strauss estende para os povos Macro-Jé a compreensao de um
dualismo que esconde em si um sistema terndrio. E vai além. Afirma ser o triadismo e o
dualismo institui¢des insepardveis, sendo o dualismo o limite do triadismo e o dualismo
concéntrico um mediador entre o dualismo diametral e o triadismo (idem, p.176).

De fato, nio se tem elementos suficientes para observar como isso se daria entre
os Rikbaktsa. Nao se pode afirmar que este triadismo aparece (ou nio) em determinados
ambitos da vida social desta populagao ja que nenhum autor apontou para isso. Fica aqui
uma questio em aberto para ser etnografada.

Contudo, o que se pode dizer é que a proposta conceitual de Lévi-Strauss pro-
vocou os jé-6logos, que buscaram responder a ela pautados em seus dados de campo.
Coelho de Souza assegura que “No campo da jé-ologia, em particular, as nogoes de dualismo
diametral e dualismo concéntrico revelar-se-Go de grande utilidade descritiva, e serio farta-
mente empregadas pelos pesquisadores do HCBP e seus herdeiros” (2002, p.124), todavia, a
tese de que as organizagdes dualistas ndo existem “escapou & maioria dos leitores” (idem).

Maybury-Lewis foi um importante interlocutor neste debate com Lévi-Strauss.
No entendimento deste antropélogo:

De acordo com esse pensamento [de Lévi-Strauss], organizagao dual nio é sindnimo de me-
tades exogAmicas; ¢ a designagao de um tipo de organizacio dual que expressa um principio
diddico fundamental. Esse principio pode ser expresso através de um sistema de metades
exogimicas mas, de acordo com Lévi-Strauss, ele s6 pode ser plenamente compreendido
em termos de outros principios, operativos em sociedades que nao apenas ndo tem metades
exogimicas como possuem institui¢oes assimétricas. Até entdo, essa assimetria havia sido

considerada o fator decisivo na distingao entre as sociedades caracterizadas por organizacio

dual € as demais. (1984, p.362)

Para ele, concorda que as sociedades dualistas nem sempre devem ser pensadas
como simétricas, entretanto, também nio se deve partir para outra ortodoxia, entenden-
do todas essas populagdes como escondendo um mecanismo triddico (1984, p.363), ele
pode aparecer em determinadas populagoes, mas essa nio seria uma verdade absoluta
para todas as organizagoes dualistas.

Maybury-Lewis passa a se perguntar: diante de tanta heterogeneidade, o que con-
figuraria as sociedades dualistas? Qualquer antitese seria reflexo deste tipo de organi-
zagdo? Para o antropdlogo, o pensamento humano opera por légica antitética e “Con-
seqiientemente, pode-se esperar que a maior parte das sociedades humanas déem expressio
conceitual ou institucional a algum tipo de principio diddico.” (idem, p.365). Nas palavras

de Viveiros de Castro, em verbete sobre o dualismo:

H4 evidéncias fornecidas pela cibernética, pela lingiiistica e pela antropologia, de que o
modo dualista de classificagdo estaria apoiado em uma estrutura bindria, oposicional, ine-
rente aos processos de cognicio e de comunicacio humanas. [...] Isso explicaria a ampla
difusio dessa modalidade classificatdria nas mais diversas sociedades (1986, p.372).

Mas se s6 assim fosse, todas as sociedades do mundo seriam pautadas pelo sistema

dualista e “A conclusio de que a maior parte das sociedades humanas séo, portanto, organi-
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zagoes duais seria, como dizem os fildsofos, apenas uma verdade trivial.” (Maybury-Lewis,
1984, p.365). Elaborando estas idéias, Maybury-Lewis acaba por caracterizar as organi-
zagoes duais como manifestagdes do dualismo na sua forma mais cabal, mais plena, onde

“todos os aspectos da vida social de seus membros [estdo] ordenados de acordo com wma vinica

formula antitética.” (idem - grifo meu). Os Xavante seriam expressao quase ideal desse
principio, j4 que uma série de antiteses ¢ manifesta nos grupos domésticos, cerimoniais,
classes de idade, terminologias de parentesco e cosmologia, e nenhuma outra populagio
teria constituido o principio dual de maneira tio complexa e significativa.

Nesse sentido, para este autor, discutir se as organizagoes duais existem ou nio,
conforme fez Lévi-Strauss, torna-se irrelevante. O que seria necessdrio é verificar em que

termos se dd o dualismo. Em suas palavras:

Os antropdlogos, pelo contrdrio, devem considerar a extensdo da capacidade explicativa
de um determinado modelo diddico com relacio a uma dada sociedade; ou, em outras
palavras, que regras, idéias e agdes foram tornadas compreensiveis pelo modelo. E o que é
igualmente significativo de que regras, idéias e agoes 0 modelo nio pdde dar conta. (idem)

oskoskoskosk

Assim, tendo explicitado algumas das principais teorias e controvérsias sobre os
sistemas dualistas, voltemos a andlise do caso Rikbaktsa, para observar como estas consi-
deragoes podem ser mediadas nos textos disponiveis sobre esta populagio.

Adriana Athila, por ter tido dificuldades em campo para aferir a filiagao clanica
dos Rikbaktsa, conta que os rituais foram lugares privilegiados para observar com maior
visibilidade o pertencimento as unidades sociais (2006, p.30). Em experiéncias cerimo-
niais, os membros de cada metade se pintam com motivos grificos diferenciados uns dos
outros e, em meio ao jogo ritual, é possivel observar cada metade graficamente. Segundo
aponta Mendes dos Santos, “trago fino estd para os Makwaraktsa assim como trago grosso
estd para a metade Hazobiktsa” (2000, p.10). Para este autor:

As metades e seus respectivos clas estdo associados certos motivos graficos aos quais cada
individuo se reconhece enquanto pessoa e sujeito social. As pinturas nao sio usadas no dia-
-a-dia, aparecendo apenas durante o tempo de cerimdnias rituais, quando cada um ¢ pin-
tado, corpo e rosto, por alguém do seu prdprio patri-cla, sobretudo por um irmao. (idem)

O grafismo aparece, entao, como uma marca da divisao do mundo em duas meta-
des, assim como em outras sociedades Jé, que privilegiam, por exemplo, a distin¢ao entre
traco e circulo cheio' (idem), dentre outras diferenciacdes gréficas possiveis.

Segundo Athila, a metade Rikbaktsa é “um segmento amplo e que admite tanto indi-
viduos que tenham reconbecidas estreitas posicoes genealdgicas, quanto tantos outros com re-
lagdo aos quais estas sio - por razoes diversas - ignoradas ou obscuras.” (Athila, 20006, p.241).

Seu pertencimento ¢ passivel de discussdo e discordancia, além de sofrer alteragoes de

!9 Ver no Anexo 1 os grafismos clanicos observados e desenhados por Gilton Mendes dos Santos.
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acordo com quem o enuncia (idem, p.240-242). A autora defende que a classificagao das
pessoas, tanto como parentes ou nao-parentes, ou membros de determinado cla ou me-
tade, depende de fatores variados e nem sempre fixos, como a proximidade das relagoes,
o interesse pessoal e a negociacao entre os individuos.

Athila apresenta o recrutamento as unidades sociais como um exemplo da flexibi-
lidade Rikbaktsa, em que tudo se baseia em termos de proximidade e distincia, deixando
o pertencimento as metades mediado por estas relagoes. Deste modo, as metades nao
operariam como blocos coesos e harménicos, dentro delas haveria afastamentos, discor-
dancias e separagdes de seus segmentos internos. Deve-se, portanto, estar atento a estas
movimentagoes para analisé-las (idem, p.267). Segundo a autora, as diferencas entre
metades e clas existem, mas devem ser entendidas como circunstanciais e nao absolutas

(idem, p.288).

Tratar estes segmentos - sejam eles clas ou metades - como absolutamente fechados e fixos,
submetidos a genealogia strictu sensu, com regras e organizagio ortodoxas ¢ algo, além de
improcedente, infactivel. Mas hd regras e, principalmente, hd nos discursos uma divisao
central marcada pelos makwaraktsa e pelos hazobiktsa, pelos ‘amarelos e pelos ‘cabecudos
respectivamente. Sio importantes distingdes filoséficas, ainda que de um contetido, sob
muitos aspectos, notavelmente mutdvel. (idem, p.289)

Cabem aqui algumas ponderacoes sobre as afirmagées acima: ao assumir que as
metades sao unidades relevantes para a sociologia Rikbaktsa, fica dificil entendé-las com
tanta flexibilidade e diferengas apenas circunstanciais, como quer Athila. Como foi dito,
estas unidades sociais sao pautadas por critérios rl'gidos de recrutamento, caso contrario,
nao se tornam mecanismos funcionais e nio sobrevivem as geragdes. Como a prépria
autora afirma®, a patrilinearidade é base da fabricagao de tais grupos e, mesmo que
alguns casos suscitem duvidas, a sociedade tem mecanismos capazes de diluir possiveis
ambigiiidades (como ¢ o caso da paternidade multipla).

O fato do critério utilizado nao ser a genealogia pura e simples nao ¢ algo estranho
aos estudos do parentesco, para quem a genealogia nio é o que classifica, necessaria-
mente, uma relagdo. Assim, se outros fatores que nio a genealogia influenciam na de-
terminagio de quem pertence a qual metade, nio significa dizer que este recrutamento
é flexivel, nao-absoluto, mas sim que o cdlculo para classificar determinado sujeito pode
ser feitos por diversos caminhos. Deve-se, portanto, averiguar esta questao em campo,
observar em que medida as conclusoes de Athila ajudam a pensar os Rikbaktsa e como
pode ser entendida a flexibilidade no recrutamento, como defende a autora. Além disso,
nao se deve descartar a observagio de que as metades ndo atuam como unidades coesas,
harmoénicas. Na prdtica, todo grupo social apresenta diferencas, e esta é uma questao

interessante para ser pensada em futuras etnografias.

2 Como afirma Athila:“o pertencimento clanico, a regra de descendéncia e, com maior ou menor discussio, as teo-

rias conceptivas, sio marcadamente patrilineares.” (2006, p.100). Ou: “Makwaraktsa e Hazobiktsa sio nomes de
clas especificos a0 mesmo tempo em que nomeiam tais macro-segmentos, com regra de recrutamento patrilinear”

(idem, p. 261).
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seskoskoskok

Pode-se dizer que, além das metades, os clas sao também muito relevantes na
constitui¢ao da organizagio social Rikbaktsa e sua filiagao é a patrilinearidade. Como
aponta Mendes dos Santos, cada metade subdivide-se em seis clas associados a diferentes

elementos da natureza. Sio eles:

As metades Rikbaktsa e os clas associados

METADES CLAS ASSOCIACAO CcODIGO
Makwaraktsa Arara amarela (amarelo “legitimo”, “puro”) M,
Tsikbaktsa Arara vermelha M,
Bitsitsiktsa Ibirici (fruto silvestre) M,
MAKWARAKTSA Mybaiknytsa Macaco quatd M,
Dururuktsa Animal feroz parecido com onca M,
Wohiyktsa “Laranjinha do mato” (fruto silvestre) M,
Hazobiktsa Arara cabecuda H,
Umahétsa Figueira (planta silvestre) H,
Tsaratsa Macuquinho (pdssaro) H,
HAZOBIKTSA Tsawaratsa Inajé (palmécea) H,
Boroktsa Maboro (arvore utilizada para construcéo) H,
Zedhd pyrytsa Jenipapo H,

Quadro 3: As metades Rikbaktsa e os clas a elas associados. Onde M = Makwaraktsa e H = Hazobiktsa.
Tabela elaborada por Gilton Mendes dos Santos, 2000, p.6.

Arruda, entretanto, demonstra a existéncia de sete clas associados a cada secio.
Para além das diferencas de grafia entre um quadro e outro, o autor ilustra da seguinte

maneiras os clas de cada metade:

METADES RIKBAKTSA
MAKWARAKTSA (arara amarela) HAZOBIKTSA(Arara cabecuda)
Makwaraktsa (arara amarela) Hazobiktsa (arara cabecuda)
Tsikbaktsa (arara vermelha) Umahatsaktsa (figueira)
CLAS Bitsitsiyktsa (fruta silvestre) Tsudratsa (macuquinho)
Mubaiknytsitsa (macaco aranha, quati) Tsawaratsa (inajd)
Zokisa (“pau torcido”, tipo de drvore) Bitsiktsa (tucano)
Zuruktsa (animal feroz, mitico, aparentado & onga) Buroktsa (arvore, “pau leiteiro”)
Wohorekisa (certa drvore) Zerohopyrytsa (jenipapo)

Quadro 4: Metades Rikbaktsa. Elaborada por Arruda, 1999, p.48 - grifo meu.

Para Mendes dos Santos, as divergéncias dos quadros devem-se ao fato de que um
dos clas mencionados pelo segundo autor, o Zoktsa (associado & metade Makwaraktsa),
estaria extinto ¢ um segundo cla denominado Bitsiktsa, situado na metade Hazobiktsa,

na realidade seria 0 mesmo cla de nome Bitsitsiyktsa da metade Makwarakisa “cuja
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associagdo refere-se ao fruto silvestre ibirici, apreciado pelo tucano, e nio ‘o tucano’ (bitsiktsa)
propriamente dito” (Mendes dos Santos, 2000, p.7). Com isso, seriam apenas seis clas em
cada metade, como Mendes dos Santos havia etnografado. Trazendo novas informacoes,
Athila afirma que o cla zuruktsa é um apelido do cla bitsikzsa (tucano) e que, portanto,
seriam o mesmo cla (2006, p.264).

Arruda, por outro lado, chega a dizer que antigamente os clas eram mais numero-
s0s e que em sua pesquisa nao encontrou “representantes dos clis Mubaiknytsitsa, Zoktsa,
Zuruktsa, Wohorektsa, do lado Makwaraktsa e do cla Buroktsa do lado Hazobiktsa” (1992,
p.261) e confirma a dificuldade em obter tais informagées, j4 que os Rikbaktsa “ndo
parecem ser dados a confidéncias e nem a falar pelos outros” (idem).

Adriana Athila, que esteve em campo nos primeiros anos de 2000, nao nos d4 da-
dos capazes de solucionar a divergéncia quanto ao niimero de clas associados as metades.
Ela também encontrou dificuldades em aferir temas relacionados a divisao clanica e seu
pertencimento, ja que o discurso nativo sobre essa temdtica diverge da pratica observada,
e tais perguntas dissociadas de uma atividade social efetiva pareciam sem sentido aos seus
interlocutores (2006, p.240). Segundo aponta:

[...] os Rikbaktsa distinguem pelo menos duas macro subdivisdes em sua organizagao social
e que funcionariam, a principio, como metades exogimicas (cf. Hahn 1976:58). Estas me-

tades sdo compostas por um niimero desigual de clas, e cada qual ¢ referida pelo nome do

cla a que consideram central: Makwaraktsa (Ara ararauna), a arara Canindé, a que chamam
de ‘arara amarela’, e Hazobiktsa (Ara chloroptera), uma espécie de arara vermelha, a que
chamam de ‘arara cabecuda’. (Athila, 2006, p.99-100 - grifo meu)

A autora anuncia, todavia, algo que pode ser bastante relevante nas futuras anlises
sobre as unidades sociais Rikbaktsa: a possibilidade dos clas possuirem nomes e apelidos
“Dentro deste universo de diferenciacoes, entio, cada clé poderia ter nomes e ‘apelidos. Cer-
tas alcunhas definiam-se pela atribuicio de semelhangas entre as pinturas clanicas faciais e
algum ser” (idem, p.267). Este dado noticia a necessidade de que novas pesquisas sejam
realizadas, para que se possa aferir qual o alcance social destes apelidos e se, de fato, eles
influenciam na separa¢io em metades e clas. Além disso, a possivel mudanca de nomes
e atribuigao de apelidos, segundo mostra a antropdloga, aponta para a possibilidade de
se pensar o pertencimento cldnico em termos de transformagdes histéricas, temporali-
dades, ja que é um sistema dindmico e permite metamorfose. Contudo, isso deve ser
confrontado em campo com os dados de Mendes dos Santos e Arruda, para se formar
um arcabougo mais consistente sobre as unidades sociais Rikbaktsa.

Pautada por estes principios, a antrop6loga Adriana Athila associa & metade Mak-
waraktsa quatro clas, mas cada um deles como podendo ser referido a outros, de acordo

com os apelidos. O que nao acontece com os clas da metade Hazobiktsa.

Segundo meus informantes, os makwarakzsa ou arara amarela sio associados e por isso tém
o apelido de wohoreyktsa, descrita como uma fruta amarelinha e pequena que existe hoje,
como também de bitsikpyryk, o tucaninho, em razio de sua pintura facial lembrar este
pdssaro. Outra designacio ¢ a de widatakaoktsa, uma drvore pequena e que dd sementes,
mas nio frutos comestiveis, nem por eles e nem por bichos, sendo utilizada como lenha.
[...] Nao hd classes de condensagdo entre os Hazobiktsa. Os clas desta metade podem ser
referidos todos enquanto ‘hazobiktsa’ (idem, p.273)
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No quadro a seguir, elaborado pela autora, a divisao clanica que observou em cam-
po, sendo em negrito os nomes dos clas (Athila, 2006, p.273) e os outros (ndo-negrito)
as possiveis aproximacoes, ‘apelidos’, que podem ter cada cla. Como se vé, Athila propoe

algo muito diferente dos autores citados anteriormente:

Metade Makwaraktsa Metade Hazobiktsa
1. Makwaraktsa (Arara amarela) 1. Hazobiktsa (arara cabeguda)
Uidatakaoktsa (4rvore) 2. Umabhatsa (figueira ou figueirao)
Wohoreyktsa (arvore) 3. Umahapyryktsa (figueirinha)
Bitsikpyryk (tucaninho) 4. Tsawaratsa (coquinho)

5. Tsuaratsa (macuquinho)
2. Tsikbaktsatsa (arara vermelha) 6. Buroktsa (pau leiteiro)

7. Zerohopyrytsa (jenipapo)
3. Mybaiknytsa (coatd-macho)
Bitsitsiyktsa (imbirici-grande)
4. Bitsiktsa (tucano)
Zuruktsa (onga metafisica)
Parinibukaka (drvore)
Abektsa

Deste modo, nao ¢é possivel esgotar o debate sobre filiagao clanica sem que novos
levantamentos sejam realizados, além de ter que levar em conta as diferentes épocas em
que as pesquisas foram realizadas e a possibilidade de mudangas nesse panorama de
acordo com as condicoes locais e histéricas. Mas a possibilidade de se observar apelidos
e transformacgées ‘histéricas’ na alcunha dos clas, assim como o nome deles apontarem

para dindmica, movimento, é algo que abre janelas importantes para estudos futuros.

D. Relagdes sociais e matrimoniais

Como j4 foi dito, os Rikbaktsa tém como regra matrimonial o dualismo exogimi-
co, isto é, o casamento realizado entre pessoas de diferentes metades. Tal regra, segundo
Santos e Arruda, ¢é seguida com rigor pelos conjuges, ji que a violagio da prescri¢io é
vista com muito temor e o casamento endogimico ¢ tido como um ato vexatdrio.

E importante salientar, no entanto, que o casamento entre metades exogimicas
nao ¢ uma caracteristica compartida por todas as populagées filiadas ao tronco Macro-Jé.
A grande novidade colocada pelos povos do Brasil Central era a nao associagao obriga-
téria entre sistema de metades e exogamia. Isto ¢, em muitos povos Jé as metades nao
$a0 mecanismos responsaveis por regular casamento, mas sim a vida ritual, e este era o
grande desafio intelectual que colocavam.

O primeiro a tratar desta dissociagao foi Lévi-Strauss, que coloca em xeque essa
combinagao tida, anteriormente, como vélida para todas as organizagoes dualistas. O au-
tor afirma que a fun¢ao primordial das metades centro-brasileiras nao ¢ a regulamenta-

¢a0 do casamento, chamando-as de ‘metades pseudo-exogimicas’, jd que a normatizagao
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dos matriménios ocorre em alguns sistemas por meio de outras regras que no as ditadas
pelo dualismo. Maybury-Lewis concorda com Lévi-Strauss. Segundo o etnégrafo, essa
combinagao ¢é real, mas nao é condi¢io obrigatéria, sendo: todas variagdes possiveis den-
tro de um leque de heterogeneidade.

Ao que indica Coelho de Souza, o dualismo deslocado da esfera matrimonial é,
para os dois autores, o grande desafio das etnografias Jé. O multidualismo seria o foco da
compreensio destas populagdes, uma vez que muitas ‘sociedades’ apresentam um jogo

de metades nio exogimicas sobrepostas, como ¢ o caso dos Krahé, por exemplo:

O deslocamento do dualismo da esfera matrimonial, e a concomitante multiplicacio de
divisGes que se sobrepdem sem jamais coincidirem, parece-me constituir aspectos de um
mesmo fendmeno — o que procurarei caracterizar como o ‘multidualismo’ — que estd, creio,

na raiz de boa parte do material Jé. (Coelho de Souza, 2006, p.72-73)

Os Krah¢ (Timbira) interpretados por Melatti (1976) nao possuem como regra
de casamento a rela¢io entre primos cruzados e suas metades nao tém funcio de regula-
mentag¢do matrimonial. Entretanto, boa parte de suas instituiges, crencas e simbologias
sao marcadas pela oposicio diddica dos elementos, além de possuirem uma enormidade
de pares de metades que coexistem, mas nao coincidem. Os individuos sao filiados a
estas metades através de seus nomes, classes de idade, escolha individual, dentre outros
critérios. Todos estes principios de metades atuam simultaneamente e mantém a uniao
do grupo, numa espécie de necessidade de gerar diferenga para ter unidade.

Segundo DaMatta, os Apinayé se constituem de dois grupos de metade cerimo-
niais mais significativos socialmente: Kol-ti/Kol-re e lkrénotxdine/lpégnotxdine, que opde
a aldeia em um dualismo diametral (homens/mulheres) e um dualismo concéntrico,
opondo centro/periferia e leste/oeste (que vai do mais social a0 menos) (1976, p.63-64).
O critério de recrutamento da metade Kol-ti/Kol-re é o nome pessoal, “Cada metade tem
um repertdrio de nomes que lhe é proprio e, dado certos nomes é sempre possivel dizer a que
metade o individuo pertence.” (idem, p.108). Jd o pertencimento & metade Jkrénotxdine/
Ipdgnotxdine é transmitido pelo amigo formal. Este é mais um exemplo em que as me-
tades nio sao responsdveis por prescrever matrimonios e se sobrepoem, mas nao coinci-
dem, armando uma complexa rede de relagoes diddicas presente no cotidiano Apinayé.

J4 para os Jé Centrais, por exemplo, ocorre algo préximo do caso Rikbaktsa. En-
tre os Xavante Ocidentais sao os trés patriclas exégamos que regulam os matriménios,
sendo “um sistema de metades exogimicas com dois clas numa metade, e um cli na outra.
Também consideram incestuoso o casamento dentro da mesma metade.” (Maybury-Lewis,
1984, p.120). Sobre os Xerente, Maybury-Lewis comenta que durante as suas pesquisas
verificou que o modelo tradicional j4 nao mais operava integralmente, entretanto, afirma
que “O modelo bindrio ainda tem alguma aplicabilidade entre os Xerente. [...] todo o seu
esquema de antiteses relacionava-se as suas metades exogamicas.” (idem, p.367).

No caso Rikbaktsa, onde hd esta associagao obrigatéria entre metades e regras ma-
trimoniais, hd grande preocupacio que os casamentos ocorram dentro desta prescrigao.
Para a festa os noivos sao pintados com os motivos graficos respectivos de suas metades e
o aparecimento em publico do casal portando a mesma pintura corporal deixa evidente
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a endogamia (Mendes dos Santos, 2000, p.7). Esse tipo de imagem - noivos portando

mesmo motivo grafico - é considerada ‘feia’ e, por isso, fortemente evitada:

Estes casamentos seriam considerados, a principio, como batsisapy, ‘feios’, ‘fora de lugar’
[...]. Quando ocorrem, podem causar comportamentos que vao desde a ‘raiva’ dos outros e
‘tristeza’ para os mais velhos até o emagrecimento do casal ou sua infertilidade, em alguns
casos de extrema proximidade clanica. (Athila, 2006, p.170)

A pesar da evitagio patente, o ‘casamento perigoso’ (Mendes dos Santos, 2000),
como ¢ chamado por eles, existe. Com os dados coletados por Gilton Mendes dos San-
tos, pode-se analisar com mais qualidade estes matriménios. Dos 111 casamentos pes-

quisados, ¢ possivel observar abaixo sua distribui¢ao®":

Distribuicdo dos casamentos Rikbaktsa??
/3 H1 H2 |H3 |H4 | H5 | H6 | H7 | M1 | M2 | M3 | M4 | M5 | M6 | X
H1 1 7 2 1 1 1
H2 2 8 6 2 3
H3 1 1 1 1 1
H4 4 3 1
H5 2 1
H6 1 2 1
H7
M1 3 9 4 14 11 3 5 5 1
M2 7 1 4 1
M3
M4 1 1 1
M5 1 1 2
Mé
X 2

Quadro 5: Distribuicéo clénica dos casamentos Rikbaktsa

Analisando tais ndmeros, se pode aferir dos matriménios verificados em 2002,
19% foram praticados no interior da mesma metade (marcados em cinza), isto é, in-
fringindo a regra de exogamia®. Ainda verificou-se que cerca de 33% dos matriménios
endogimicos sao realizados entre pessoas de mesmo cla (endogamia clanica), sendo que,
24% foram matrimodnios contraidos dentro da metade Makwaraktsa e cerca de 10% en-

tre clas da metade Hazobikzsa, sugerindo algum tipo de desequilibrio que, como se vers,

2! Esta tabela foi desenvolvida tendo como base a tabela de Gilton Mendes dos Santos (2000, p.8). Os dados foram retira-
dos do senso coletado pelo mesmo autor e por mim trabalhado, conforme explicado na apresentagio desta dissertagio

22 Onde: M1 = Makwaraktsa, M2 = Tsikbaktsa, M3 = Bitsitsiktsa, M4 = Mybaiknytsa, M5 = Dururuktsa, M6 = Wohiykt-
sa, H1= Hazobiktsa, H2 = Umahatsa, H3 = Tsaratsa, H4 = Tsawaratsa, H5 = Boroktsa, H6 = Zeoh6 pyrytsa.

# Os casamentos que ocorreram entre um individuo de um cla e um individuo identificado como X (como na
tabela) referem-se “s seguintes combinag¢ées: uma mulher Rikbaktsa (M2) casada com um homem Nambikwara,
uma mulher M4 com um homem Munduruku, um homem H1 com uma mulher Iranxe e uma mulher H4
casada com um nao indio. Aparece, também, 3 casos de bigamia masculina, dois deles com mulheres do mesmo
cla - contados no quadro como casamentos distintos.” (Mendes dos Santos, 2000, p.9)
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pode ser fruto da depopulagio da metade Hazobiktsa, ou causas que devem ser mais bem

estudadas em campo.

CASAMENTOS ENDOGAMICOS N°s ABsOLUTOS %
Metade M 15 13,5%
Metade H 6 5,4%
Total 21 19%
CASAMENTOS ENDOGAMICOS INTRA-CLA N°s ABsoLUTOS %
Metade M 5 23,9%
Metade H 2 9,6%
Total 7 33,4%

Quadro 6: Distribuicdo da endogamia Rikbaktsa

Cabe informar que segundo os dados levantados, a metade M ¢ mais populosa
que a H e, portanto, nada mais natural que ela apresente mais casamentos ditos endoga-
micos, afinal, um maior nimero de pessoas faz com que haja maior probabilidade que
esta combinagio aconteca. Entretanto, para termos dados mais concretos precisariamos
da taxa de casamentos endogimicos em relacao ao nimero de pessoas que existem em
cada metade, o que s6 seria possivel tendo como base um senso de 100% da populagao.

Mesmo assim, é possivel aventar algumas explicagoes para este fendmeno dos ma-
triménios realizados fora da prescri¢ao: durante a época da pacificagio os missiondrios
atuaram fortemente na destrui¢do das regras matrimoniais tidas como desnecessdrias
e ‘atrasadas’. Muitos casamentos endogimicos, intra-metades, foram estimulados pelos
préprios jesuitas, refletindo nos dados atuais.

Outra explicagio seria a depopulagio causada pelo contato e fruto da pacifica-
¢a0%, ja que apds a década de 60 do século passado, os Rikbaktsa se defrontaram com
epidemias e doengas trazidas pelos brancos. Acredita-se que mais de 75% da populagao
morreu entre os anos de 1957 e 1969, passando de aproximadamente 1000 habitantes
para apenas 250 pessoas (Arruda, 1992, p.166)*. Com essa queda brusca, o casamento
fora das regras prescritas passou a ser uma necessidade, visto que muitos clas deixaram
de existir ou passaram a ter nimero muito reduzido de representantes.

Como muitos Rikbaktsa foram obrigados a conviver com outras etnias nos PAls e,
principalmente, no internato de Utiariti*®, os casamentos interétnicos também ocorriam
com maior freqiiéncia (Arruda, 1992 e Pacini, 1999). Em um dos relatos de Hahn, dos
sete casamentos que observou em um aldeamento composto por jovens advindos de
Utiariti, seis eram contra as prescri¢oes “Such marriages have commonly been promoted by
mission, in ignorance, or in seeming ignorance of the principle.” (1976, p.86). Pacini afirma
que as vitimas de abuso sexual também eram submetidas ao casamento interétnicos pelos

jesuitas, como solu¢ao para a agressao (1999, p.147).

" Ver mais detalhes no Capitulo 1, especifico sobre o contato e a pacificagio dos Rikbaktsa.
% Ver mais detalhes sobre a distribuicio da populagao Rikbaktsa na Apresentagio desta dissertagio.

er explicacio sobre os s e o internato de Utiariti no Capitulo esta dissertacio.
% Ve licag b PAI ternato de Utiariti no Capitulo 1 desta dissertag
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Os efeitos negativos de uma depopulacio drdstica perduram até nossos dias nas relagoes
sociais Rikbaktsa. [...] Alguns casamentos e algumas familias se desarticularam tao rapida-
mente junto com as instituigdes sociais que desapareceram e levaram a desintegracio de
alguns segmentos sociais [...]. A redefini¢io dos valores e a readaptagio das instituicoes
sociais, como as metades patrilineares exdgamas localizadas por um sistema de subdivisoes
de clas, foi necessdria porque alguns clas desapareceram e outros ficaram com poucos mem-

bros [...]. (Pacini, 1999, p.212)

Athila, no entanto, propde outro caminho para explicar o mesmo fend6meno. Até
entdo, os autores insistiram na justificativa de que os casamentos interétnicos e a violagao
da exogamia sdo elementos que advém de uma espécie de ‘corrupg¢io cultural’, um abalo
frente s mudangas trazidas pelos brancos. Para a autora, hd a possibilidade sim de uma
falta de representante clanico ter ocasionado uma procura por conjuges fora das regras

de exogamia, fora do que ¢ ‘certo’, ‘bonito’:

Mas talvez o dado mais curioso por enquanto seja o comentdrio que inverte a usual argu-
mentagdo estatistica para a ocorréncia de casamentos ‘endogimicos’ disseminada em alguns
trabalhos. ‘Antes nio tinha mulher certa pra casar néo... tinha pouca mulber certa, o jeito era
casar com primo da gente mesmo’ (Olga Aikdapa), me diz uma mulher de pouco mais de
trinta anos. Hoje em dia isto nio aconteceria, porque hd muito rapaz ‘certo’ para as mogas
e ndo haveria porque casar-se com parentes da mesma metade, embora esta ocorréncia seja
mais comum do que anuncia o ideal de exogamia. (2006, p.170-171)

Houve a depopulagio e seus efeitos nao sao despreziveis, entretanto, a autora pro-
poe olhar para essas mudangas nao como formas de ‘degenera¢io’ ou uma ‘desarticula-
¢a0 (idem, p.171), como na citagao de Pacini que foi apresentada anteriormente (1999,
p-212). Essa avalia¢ao negaria a possibilidade de dindmica inerente ao sistema Rikbakt-
sa. A autora busca compreender o fenémeno partindo da possibilidade de se atribuir
novos significados aos termos de parentesco e posi¢oes sociais adotadas pelos sujeitos,
permitindo que se perceba mobilidade e agéncia nas escolhas dos individuos. Nao uma
organicidade que se desfaz diante de fatores novos, ja que a mudanga ¢é inerente a cada
‘cultura’, nao sendo um fator advindo somente do contato com o branco, mas que sem-

pre existiu. Assim:

Reconsiderar o significado dos casamentos fora da suposta prescri¢io enquanto algo que
nao se deve exatamente a uma corrupgio do sistema de parentesco ou prética de individuos
‘aculturados’ é um caminho interessante (cf. Capitulo IV). Na medida em que, na maior

parte dos casos, sdo possibilidade legitima ou passivel de legitima¢io no tempo, represen-

tam, antes, um modo dinimico e especifico de conceber distincias e proximidades entres
pessoas, clas e metades. (Athila, 2006, p.169-170 — grifo meu)

A autora defende que a agéncia Rikbaktsa frente aos acontecimentos, sejam eles
quais forem, nao pode ser desconsiderada, além disso, hd conflitos, preferéncias e relagao
entre grupos internos. Esses elementos e dindmicas nao podem ser descartados quando
se tenta explicar casamentos fora das prescrigoes, conduzindo a permanentes reelabora-
¢oes de proximidades e distAncias e compatibilidades e incompatibilidades entre clas e
metades (idem, p.100).

Assim, a endogamia Rikbaktsa ganha nova significagao nas palavras de Athila:
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Em muitos casos as gradagdes que compde a nogio de endogamia Rikbaktsa complexifi-
cam as distAncias e proximidades entre clas como entre metades, relativizando as nogoes de

afinidade, parentesco e nio-parentesco. [...] Se na metade oposta haverd sempre excecoes &

¢

regra’ de exogamia, pela proximidade, seja ela genealdgica ou ndo, dentro da mesma meta-

de haverd também excecbes a esta regra, por uma alegada distdncia, seja ela genealdgica ou
nio. (idem, p.374 — grifo meu)

Nesse sentido, Athila justifica os casamentos endogimicos tratando, mais uma vez,
do problema da distincia e proximidade ¢ da flutuacio das categorias. Tais casamentos
aconteceriam como forma de relativizar o sentido de exogamia, uma vez que o pertenci-
mento clanico ou as metades, como jd foi dito, é sempre relativo e podera ser questiona-
do e recalculado. Assim, defende que parentes podem tornar-se afins casdveis de acordo
com a negociagao da relagio e da terminologia de chamamento empregada, além do que
a autora descreve como “tendéncia dindmica do sistema e a possibilidade de total desvincu-
lagdo entre ‘afinidade’ e a qualidade de membro de se¢io oposta.” (idem, p.375). Para ela, a
endogamia ¢ um fendmeno ‘aberto’, que varia conforme o entendimento dos sujeitos e
segundo a oscilagao das classificacoes e termos de chamamento.

Contudo, cabe uma ponderagio em rela¢ao ao que é tratado como casamento
endogimico por estes autores, principalmente no trabalho de Adriana Athila. Como se
verd mais adiante, o sistema terminolégico Rikbaktsa apresenta a possibilidade de ne-
gociar a terminologia de chamamento de acordo com a relagao que se quer estabelecer.
Deste modo, pode-se passar a chamar um nio-casdvel por um termo cujo casamento
¢ uma possibilidade, isto é, pode-se transformar uma rela¢io de proximidade social e
distAncia sexual em uma relagao de proximidade sexual ao trocar o termo ao qual um
individuo se refere ao outro. Neste caso, transforma-se uma relagao de impossibilidade
matrimonial em uma relagao onde o casamento é plenamente possivel. Mas, com essa
troca, ainda se trataria de uma endogamia?

Se o sistema terminoldgico permite tais alteragdes, se poderia supor que o cédlculo
entre duas pessoas pode acontecer elegendo distintos caminhos e que estas possibilida-
des sao todas legitimas e estao de acordo com as regras nativas. Assim, ao eleger novos
termos para uma dada relagio, troca-se uma possivel endogamia por uma possibilidade
matrimonial. Deste modo, a exogamia se mantém, jd que continuam casando-se com
nao-parentes, pois o novo termo de chamamento empregado assim permite verificar?.

Se esta proposigao estiver correta, os ditos casamentos endogimicos devem ser
mais bem examinados, j4 que muitas vezes podem nao ter esta conota¢ao aos olhos
dos nativos. Entretanto, mesmo com a possibilidade de relativizar a endogamia ou até
mesmo de revé-la, os casamentos nio prescritos acontecem e, como foi dito, sdo consi-
derados ‘feios’ e acarretam problemas aos noivos. Hd clara censura contra essa pratica e
os comentdrios e repreensdes a esse tipo de matrimdnio sio ainda mais fortes quando
acontecem dentro de um mesmo cla e entre pessoas de geracio préxima (idem, p.379).

Cabe aqui outra pequena digressao a respeito do conceito de paternidade e mater-

nidade dentre os Rikbaktsa, ja que influi sobremaneira na constitui¢io de grupos e na

7 Ver mais detalhes nos Capitulos 3 sobre terminologia de parentesco Rikbaktsa.
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transmissao de nomes. Segundo Athila, haveria uma relagao estreita entre o pai, a mae
e seus filhos, que os fazem funcionar por muito tempo com um grande e tnico corpo,
necessitando de precaucoes e cuidados especificos, como evitar determinadas atividades
e alimentos (idem, p.319). Entretanto, ¢ o pai o responsdvel por formar a crianca e dar
nome a ela, além de ser o responsdvel por inclui-la socialmente em um segmento social:
cla e metade.

A figura da mae também ¢é de grande relevincia, na medida em que ela é quem
‘define’ a paternidade da crianca. Como muitas vezes ela tem relacoes sexuais com diver-
sos homens “A made é quem decide de quem é o filho. Na festa, quando a mde sabe, manda
0 fitho para o lado certo’. A mae é aquela que tem a atribuicio de saber” (idem, p.334) e de
escolher o melhor para a crianca, caso tenha tido relagoes endogimicas.

A antropdloga insiste que a questao da paternidade é fundamental para se enten-
der o recrutamento e a formagao de grupos Rikbaketsa. Par ela, a figura da paternidade
multipla também deve ser vista segundo esse prisma. Como aferiu, hd a possibilidade de
se configurar uma paternidade maltipla entre os Rikbaktsa, entretanto, algumas ‘regras’
devem ser observadas no que diz respeito aos arranjos entre clas e hierarquias. Existiriam
individuos considerados puros: quando, por exemplo, uma mulher tem relagoes sexuais
com dois irmaos filhos de mesmo pai a crianga é considerada pura. Os filhos mestigos
sd0, portanto, filhos de pais de clas diferentes, dentro de uma mesma metade ou de
metades diferentes, havendo a possibilidade de se configurar uma relagao endogimica
(idem, p.331).

Uma das conseqiiéncias da paternidade multipla é que o status da crianca pode ser
‘escolhido’, uma vez que “dependendo da linha paterna que se resolva adotar, ou melhor,
enfatizar em um determinado momento, pode-se também desfazer ou acentuar o cardter
endogdmico de uma relagdo.” (idem, p.332). Tal paternidade articula em si diversos as-
pectos da organizacao social Rikbaktsa: a diferenga sobre clas e metades, a endogamia e

as micro-relacoes aldeis (idem).

ek

Para além das regras e preferéncias tratadas anteriormente, outras prescri¢des ma-
trimoniais foram pouco detalhadas pelos pesquisadores. Para Arruda, haveria preferéncia

por casamentos entre primos cruzados, como afirma no trecho abaixo:

Os casamentos sao realizados entre as secoes, evitando-se apenas os casamentos com mem-
bros da metade oposta genealogicamente muito préximos da mae, embora essa regra apre-

sente amplo espago de manobra. O casamento preferencial é entre primos cruzados e o
ideal é entre primos cruzados bilaterais. (1992, p.264 - grifo meu)

Ja Athila trata da “awuséncia de prescricoes matrimoniais positivas” (2006, p.100),
apenas declarando que existe o cunho matrimonial das metades, mas que esses casamen-
tos ndo sio especialmente prescritos, ¢ que as metades nao tem como fim exclusivo a
regulamentacio da exogamia. A Gnica regra mais incisiva que verificou seria a evitagao de

casar-se com mulheres da metade oposta muito préximas a mae, como a filha dairmaea
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prima paralela (idem, p.261). A antropdloga fala ainda, mesmo que de modo superficial,
que hd uma tendéncia a Poligenia Sororal, - irmas que partilham seus maridos - ¢ uma
preferéncia por um “mesmo sogro’ ou grupo doador” (idem, p.382) jd que observou que
em caso de morte da esposa, 0 homem busca casar-se com a irma dela.

Arruda chega a abordar a possibilidade de reiteragio de casamentos entre determi-
nados clas de metades opostas, mostrando uma preferéncia de matriménios entre arara
cabecuda com amarela; amarela com figueira; inajd com vermelha ou amarela; arara ver-
melha com inajd ou macuquinho e um casamento que nio seria bem quisto se daria en-
tre arara vermelha e figueira (1992, p.263). Entretanto, Mendes dos Santos (2000, p.9)
revela em seu artigo que estas s2o apenas suposicoes, sem fundamento em dados empiri-
cos, também o quadro elaborado com base nos matriménios nao ratifica tais suposicoes,
ficando ainda dificil de tracar essa possivel preferéncia entre clas. Corroborando com as

colocagdes de Mendes dos Santos, Robert Hahn aponta que os

Rikbakca say that one does not court or marry members of one’s own section or these in

the opposite section genealogically close to one’s mother. The clans of one’s own section
are thus prohibited, but none of the other section is specially prescribed. (1976, p.60 —
grifo meu)

oskoskoskosk

Outro dado tido como constante pelos pesquisadores é o fato da regra de residén-
cia pés-matrimoénio ser uxorilocal, o que significa que o marido vai morar com a esposa
e seus parentes apds o casamento. No entanto, cabe aqui mais uma problematiza¢io co-
locada pela antrop6loga Adriana Athila. Para ela, a uxorilocalidade é mais uma tendéncia
tempordria do que um comportamento efetivo (2006, p.100), ji que observou que em
casamentos de filhos de chefes ou de pessoas de estima, a tendéncia da uxorilocalidade
nao se mantém, possibilitando a agregacio de parentes patrilineares em um mesmo wa-
horo®® (idem, p.101).

Nessa linha, Hahn nos conta que a uxorilocalidade era a regra geral e o casamento
era referido como “entrada’ = cuk ou ‘alojamento’ = “horoki” (1976, p.94), sendo o rom-
pimento da unio marcado pela remog¢ao da rede do marido da casa dos pais da esposa.
Entretanto, aponta a residéncia ‘neo-local’ como a principal tendéncia atual dos casais,
isto ¢, novos lares sao arranjados depois do casamento. Diz o autor que esse comporta-
mento poderia ser fruto da constru¢ao de casas menores que passaram a nao comportar
novos casais, ou mesmo da interferéncia dos casamentos arranjados pela missio que
fogem das regras de parentesco e fazem com que os casais procurem outros lugares para
fixar sua residéncia (idem).

Corroborando com as idéias de Hahn, Athila afirma que a regra da residéncia
uxorilocal ocorre, mas opera com alto grau de instabilidade e transitoriedade “Burla-se a

orientagdo uxorilocal principalmente quando tratam-se de grupos séniors e seus filhos homens.

8 Wahoro = maloca, casa de familia na lingua nativa.
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[-..] Quando hd conflitos ou desentendimentos entre grupos envolvidos, a neolocalidade tem
sido uma solugdo corrente.” (Athila, 2006, p.385).
Vejamos abaixo o que os resultados do banco de dados de Mendes dos Santos

mostram sobre esta tendéncia. Dos 111 casamentos pesquisados:

UXORILOCALIDADE %

92 homens s@o chefes de sua prépria casa 83,7%

1 homem mora com marido da irmé da esposa | 0,9%

1 homem mora com padrasto 0,9%
4 homens moram com pai 3,6%
13 homens moram com sogro 11,7%

Quadro 7: A uxorilocalidade entre os Rikbaktsa

Assim, verifica-se que quase 84% dos matrimoénios aferidos apontam para a ten-
déncia da neo-localidade e apenas 11% confirmam a regra da uxorilocalidade. Entretan-
to, ¢ importante salientar que esta averiguacio nao levou em conta a idade relativa destes
homens, nem o fato de eles terem ou nao um sogro vivo. Além disso, mesmo com as
novas moradias os autores verificam em campo que parte dos casais ainda atende a regra
da residéncia uxorilocal, sendo essa ainda uma tendéncia relevante entre os Rikbaktsa.

Quanto as colocacoes de Athila, o fato de a uxorilocalidade ser transformada em
virilocalidade em casamentos de pessoas de prestigio é um elemento comum em outras
populagoes amerindias (como nas Guianas, por exemplo). Esta é uma excegao que vem
para confirmar, e nao acabar com a regra. Como o fato de morar junto ¢, de alguma ma-
neira, algo que fortalece o poder do patriarca (do sogro, no caso da uxorilocalidade), esta
¢ uma mudanga que vem para fortalecer o dominio de homens de prestigio que, com a
virilocalidade, conseguem deixar seus filhos atuando em seu favor (e nao em favor de seu
sogro) e, com isso, agregam mais poder e estabelecem a sua sucessao.

O fato de Athila tratar a uxorilocalidade como uma tendéncia tempordria, mais
“do que um comportamento efetivo” (idem, p.100) parece nao se confirmar nos dados et-
nograficos, ji que é algo que se verifica deste os primeiros pesquisadores até atualmente.
Assim, fica dificil determinar o que a Athila chama de ‘tempordrio’: serd esta uma dispo-
sigao que nao ocorria nos ‘tempos tradicionais’, algo transitério ou que esta se transfor-
mando? Como seria possivel aferir este cardter tempordrio? E se: “A uxorilocalidade pode
ser tempordria, embora mantenham-se estreitas relagoes entre sogro, cunhados e genro apds
a separagdo fisica do wahoro.” (idem, p.101) nao se poderia dizer que este é um indicio
de que a uxorilocalidade é uma caracteristica marcante para os Rikbaktsa, tanto que tais
relagdes se mantém a despeito de uma separagio fisica?

Como se sabe, a regra de residéncia uxorilocal é uma caracteristica recorrente nas
populagoes Macro-Jé. Ela foi apontada pelos pesquisadores do HCBP como fundamen-
tal na compreensao destes agrupamentos. Como mostrou Maybury-Lewis, tais estudos
apontam para a presenca da uxorilocalidade entre todos os Jé -Bororo, sendo que os Jés
Centrais ainda teriam a ‘estranha’ associagdo entre esta regra de residéncia e a formagao

de grupos de tipo patrilinear (1979¢, p.233).
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Comentei, acima, que a curiosa anomalia da residéncia uxorilocal entre os Xavante fazia
com que cada jovem esposo tivesse que se aventurar em um grupo doméstico dominado
por afins hostis. Foca claro, agora, que tudo isso faz parte do padrio Jé. Em todas as tribos
Jé estudadas até agora, o grupo doméstico é composto de uma familia extensa cujo nicleo
¢ constituido por mulheres aparentadas matrilinearmente. (Maybury-Lewis, 1984, p.369)

A uxorilocalidade, para os autores do HCBD, seria o mecanismo responsdvel por
fazer com que o poder permane¢a em maos masculinas. Isto é, através da troca de mu-
lheres (por meio do casamento), mantendo as filhas como membros residentes de suas
moradas e, portanto, ainda sob o controle de seus pais, e colocando seus maridos mo-
rando em sua casa, 0 sogro passa a ter ingeréncia sobre seus genros. De certa maneira,
para que este jogo de forgas acontega, existiria uma dependéncia masculina em relacao
as mulheres, jéd que é por meio de sua tutela que os homens mantém o poder das aldeias
(Turner, 1979, p.157-158). Nesse sentido, o dominio de pais e maridos sobre filhas e
esposas ¢ o que possibilita 0 dominio do sogro sobre os genros (idem, p.164) e o fortale-
cimento do poder dos primeiros.

A estrutura da uxorilocalidade ¢ vista pelo HCBP como uma coordenada serie de
trocas de dominios e subordinagées. O homem passa de dependente de sua familia para
um jovem iniciado (relativamente livre de sua familia, jd que mora na casa dos homens);
passando desta posi¢ao para ocupar a figura de genro (subordinado a familia da esposa)
e, quando velho, passa a ter mais poder sobre sua casa (e arredores) jd que suas filhas se
casam e ele torna-se sogro, subordinando outros genros.

Segundo identificou Maybury-Lewis, a uxorilocalidade é caracteristica presente
entre os Xavante e Xerente. Nos Xavante a uxorilocalidade teria o objetivo de dispersar
as linhagens e clas pela aldeia, j4 que separa os homens de suas familias. No entanto,
haveria uma estratégia de uni-las novamente apds o casamento dos filhos, jé que hd a
tendéncia que irmaos se casem com irmas de um mesmo grupo. Assim quando o sogro
morre, a linhagem passa a ser assumida pela linhagem dos maridos (irmaos que descen-
dem do mesmo grupo).

Para o antropélogo, a uxorilocalidade traria, portanto, for¢a aos homens da aldeia
j& que: “Uxorilocality thus creates strains for the central Gé men, of which they are painfully
aware, since every husband is transfer into a household where he is regarded as an inferior
and outsider.” (1979c, p.234). Em outra publica¢do, Maybury-Lewis analisa o papel da

uxorilocalidade entre os Xavante:

A curiosa anomalia da residéncia uxorilocal entre os Xavante fazia com que cada jovem
esposo tivesse que se aventurar em grupo doméstico dominado por afins hostis. Fica claro,
agora, que tudo isso faz parte do padrao Jé. Em todas as tribos estudadas até agora, o gru-
po doméstico ¢ composto de uma familia extensa cujo ntcleo é constituido por mulheres
aparentadas linearmente. (1984, p.369)

Para ele, esta regra fica mais inteligivel se considerarmos o significado simbdlico

as aldeias para as sociedades Jé. Todas elas tém a casa dos homens que é local da vida
das ald dad Todas elas t dos h local da vid
publica e o lugar simbélico do homem. Como foi dito, a periferia é a esfera doméstica,

lugar privilegiado da mulher. O espago do homem, de modo conceitual, é o centro da
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aldeia, onde acontece a vida politica e ritual e onde exercem poder. Quando o homem sai
da esfera publica, entra no mundo doméstico, no espago sob dominio da familia da es-
posa, onde nao possuiria tanta influéncia (pelo menos nos primeiros anos de matriménio).

Como se viu, a regra de residéncia uxorilocal é muito cara 4 organizacio social dos
grupos Jé, na medida em que, sob os olhos dos HCBP, articula diversos aspectos: relagao
homem/mulher, sogro/genro, esferas politica/doméstica, centro/periferia, além de orga-
nizar a forma como as trocas se dao e a relacdo intra e entre familias e grupos domésticos.
Cabe, entretanto, observar quais explicagdes nativas sao dadas a esta pritica dentre os
Rikbaktsa para que se possa saber se trata-se de um mecanismo capaz de manter o poder
nas maos masculinas ou se esta é uma leitura ocidental das praticas amerindias. De fato,
pode-se afirmar que a uxorilocalidade é uma caracteristica importante de povos Macro-
-Jé e também presente entre os Rikbaktsa, mesmo que seu significado para os nativos
tenha que ser mais bem observado em campo, assim como a significacio dada as neo-

-localidades, também relevante neste cendrio.

E. Festas e atividades cotidianas

A vida social Rikbaktsa é marcada pelo calenddrio das estacoes, dividindo sua ma-
nifestagao em dois diferentes periodos. De maio a outubro caracteriza-se a estagio seca,
acentuada por um longo periodo de estiagem - o chamado verao - em que boa parte
dos individuos habitantes dos aldeamentos sai em longas expedi¢oes em busca de meios
de vida, plumas e haste para producio de flechas, ficando apenas as criangas, algumas
mulheres, velhos e os doentes nas aldeias. A derrubada da mata para a feitura das rogas é
realizada nesse periodo, entre maio e junho. Depois, nas capoeiras, queimam o restante
dos residuos e plantam o rogado até o inicio de outubro, quando chegam as precipita-
¢oes (Arruda, 1999). De novembro a maio da-se o periodo das chuvas. Nesse tempo,
os Rikbaktsa ocupam suas aldeias de modo mais permanente, cuidando de suas rogas,
plantando, pescando e cacando (Hahn, 1981).

Os Rikbaktsa tem como principais atividades a caga e a ro¢a, além da coleta que
os ajuda na obtencao de certas variedades de alimento. De modo geral, a organizagio do
trabalho se d4 pela divisao sexual (Arruda, 1992).

A caga é uma atividade tipicamente masculina, constituinte do ezbos cacador/guer-
reiro destes homens. Antes de grandes movimentos de caga hd o encontro dos homens
no mykyry”’, para sua determinagao e delibera¢ao. O homem Rikbaktsa, no modo como
se vé, deve ser um bom guerreiro, cagador e provedor da familia. Seu prestigio estd ligado
a estas atividades e também a sua generosidade na distribui¢ao da carne de caga, retri-
buigao fundamental para as relagées de troca entre os Rikbaktsa (Arruda, 1992, p.289).
Como parte do ritual da caca, os cagadores devem levar as carnes para suas esposas, que
preparam o alimento: uma parte destina-se a familia do cacador e outra é levada a casa
dos homens solteiros, para que seja repartida. (Hahn, 1981, p.470)

Em seu carddpio estao os mais variados tipos de carne de caga, com excegao do

jacaré, tamandud-bandeira, cobras, ongas e o ‘macaco da noite’. Carnes de porcos do

# Mykyry: conhecida também como casa dos homens solteiros ou rodeio, localiza-se no centro da aldeia e é local de

encontro dos homens Rikbakesa. Ver mais detalhes na parte destinada a discutir as aldeias e espacialidade Rikbaktsa.
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mato, paca, cotia, quati e anta sao bastante valorizadas (Arruda, 1999, p.43), sendo o
macaco a caga mais freqiiente pela grande quantidade e variedade de espécies que sao 14
encontradas (Schultz, 1964, p.248).

Aves também fazem parte da alimentagio cotidiana dos Rikbaktsa, sendo aprecia-
das por sua carne, mas também por suas penas, como ¢ o caso do ‘gavido de penacho’,
das araras, papagaios, macuco, marreco, dentre outras. Os peixes sio consumidos de to-
dos os tipos. A pesca ¢ também atividade tipicamente masculina e estd sujeita a variagoes
sazonais, devido a escassez de peixes em determinadas épocas do ano, tendo melhores
resultados no periodo da seca (Arruda, 1999; Schultz, 1964).

A coleta ¢ igualmente atividade didria nas aldeias, ficando mais a cargo das mu-
lheres, mas homens e criangas também participam. Como principal alimento, retiram
as Castanhas do Par4, fonte nutritiva bastante relevante na dieta Rikbaktsa, na forma de
mingau, in natura, como componente de bolos e paes além de serem utilizadas como
6leo para frituras (Arruda, 1999, p.44). O mel de vérios tipos de abelha é também muito
consumido para adogar os alimentos, principalmente as Chichas®. Nas coletas, busca-se
ainda madeiras, penas, tubérculos, ervas medicinais e tudo o mais que se puder retirar
das proximidades das aldeias.

A agricultura, por sua vez, fornece o ritmo da vida social Rikbaktsa, com suas
festas e cerimonias. O rogado organiza o calenddrio ritual além de estabelecer a rotina de

trabalho de parte da populacio. Conforme averiguou Schultz:

Informavam os seringueiros, que os Canoeiros faziam anualmente novo rogado, mudando
freqiientemente suas casas. [...] Fizeram derrubada logo apds o inverno, quando cessaram
as chuvas. [...] Em maio, no inicio da seca, quase todos os indios iniciam uma jornada de
cerca de trés meses cuja finalidade principal é colher hastes para flechas. [...] A derrubada ¢
queimada apds a volta dos indios. (1964, p.253)

Os principais itens plantados sao batatas, mandiocas, milhos, bananas, frutas citri-
cas e algodao, para tecer as redes. As rogas pertencem aos grupos familiares, geralmente
sediados em um wahoro. Sao de responsabilidade deste grupo familiar o cultivo, manu-
tencio e colheita da roga, dividindo as atividades entre homens e mulheres. A derrubada,
por sua vez, dependendo da influéncia do chefe de familia, pode ser realizada por toda
aldeia, e depois serd oferecida a ‘festa da derrubada’ como forma de agradecimento e
demonstracio de prestigio do dono da roga (Arruda, 1999, p.42).

As festas e rituais Rikbaktsa acompanham o calenddrio das estagdes e muitas delas
coincidem com alguns momentos do plantio e rocado. As festas de maior relevincia

social acontecem na estacao das chuvas e sao relacionadas ao universo agricola. Nas cha-

30 Tipo de bebida ou sopa fermentada de recursos como a banana, milho, batatas e card (entre outros) que as popu-
P % q pop

lagoes amerindias consomem. No caso de outras ‘etnias’ a Chicha ¢é fermentada a ponto de tornar-se uma bebida
alcodlica. J4 entre os Rikbaktsa nao hd evidéncias de que a fermentagao ocorra durante muito tempo, ficando bem
pequeno ou nulo o grau de dlcool em sua férmula. Tanto Arruda como Schultz néo verificaram a existéncia de be-
bidas alcodlicas fabricadas por essa populacao. (Arruda, 1999; Schultz, 1964). As Chichas nio sio bebidas tipicas
de populagoes J&, j4 entre os Tupi ela ¢ bastante freqiiente na forma alcodlica, e seu consumo se d4 em momentos
rituais e com o objetivo de alterar o estado de consciéncia de seus participantes, provocando reagoes como vomitos
e alucinagoes. Entre os Enawene-Nawe (vizinhos dos Rikbaktsa), no entanto, também hd a incomum presenca de
Chicha nio alcodlica.
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madas ‘festas grandes’, encontram-se: a festa da derrubada, do milho novo e da chuva.
J4 na época da seca, acontecem as cerimonias relacionadas ao reino animal, chamadas
de ‘festas pequenas’, que sdo mais curtas e de menor mobiliza¢io social (Mendes dos
Santos, 2000, p.11). O ciclo de festas ¢ um conjunto de rituais que articula a sociedade
Rikbaktsa e intensifica os momentos de troca entre os grupos. Nelas, pode-se observar
a relagio entre clas, metades, a arte plumdria, os motivos gréficos pertencentes a cada
metade, musicas, cantos, uso das flautas, divisao do trabalho e aliancas.

A festa da derrubada é uma das mais tradicionais. Arruda (1992) ocupou-se em
etnografar essa manifestagio: Assim que derruba a mata para fazer o rogado, o dono da
roga pode optar por realizar esta ceriménia. Apés consultar os parentes e homens mais
velhos da aldeia comegam os preparativos: pesca, caga, colheita de batata, mandioca e
coleta de madeiras para o feitio das flautas rituais. As mulheres responsabilizam-se pela
elaboragao da Chicha e do mingau de castanhas. Quando tudo estd encaminhado, o
dono da festa vai as aldeias vizinhas avisar o dia do evento. Os convidados vém de fora
de seu agrupamento para participar da festividade. Neste periodo, hd o reencontro dos
grupos que pouco se véem no dia-a-dia, promovendo uma forte intensificacio da vida

social Rikbaktsa (Arruda, 1992, p.314-316). Nas palavras de Arruda:

O dono da festa deve conhecer as tradicoes, os cantos, as musicas de flauta, os mitos, as
pinturas. Deve ser capaz de fazer uma roga bem grande e responsabilizar-se por todos os
preparativos, tudo de acordo com a tradi¢io, nos minimos detalhes. Se errar, os participan-
tes dirdo que ele estd ‘guerando’, trazendo azar para todos, a festa nio tem continuidade e
o sujeito fica muito desprestigiado. (idem, p.316)

No dia anterior a festa, os convidados chegam 2 aldeia e hospedam-se na casa de
parentes. As mulheres ocupam-se em preparar os alimentos e alguns homens fabricam as
flautas que fardo parte do ritual, as afinam e ensaiam. A arte plumdria, muito utilizada
em momentos rituais, é atividade tipicamente masculina, acontecendo, principalmente,
dentro dos mykyrys. Tais pegas, como mostra Arruda, sio repletas de contetidos simbdli-
cos, trazendo em si a expressao da identidade do homem Rikbaktsa: guerreiro, cacador
e artesdo (Arruda, 1992, p.311).

O preparo das flautas ¢ igualmente atividade fundamental e, segundo os autores,
revelaria um aspecto nio evidente da sociedade Rikbaktsa: a hierarquizacio clanicas das
fungoes, sendo a metade Hazobikssa - Arara Cabeguda - responsdvel pela elaboragao da
flauta e homens da metade Makwaraktsa - Arara Amarela - responsdveis por experimen-
td-las, tocd-las. (Arruda, 1992, p.317)%'". Santos também verifica a existéncia de hierar-

quia entre as metades, que se mostraria de modo mais forte na elaboracao das festas:

Da estrutura central das cerimdnias podemos inferir que os individuos pertencentes 2 me-
tade Hazobiktsa exercem, qualquer que seja o tipo de festa ¢ o cla a que pertenca o seu
promotor, o papel de ‘festeiros: fabricam e afinam as flautas — que so testadas por repre-
sentantes da metade Makwaraktsa — e servem os alimentos. Essa dindmica sugere a idéia
de hierarquia, uma vez que nio h4 revezamento das fungées, sendo os papéis rigidamente

31 Para saber mais sobre a festa da derrubada e outras festas Rikbaktsa: Arruda, 1992.
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estabelecidos entre as metades, cabendo aos Hazobiktsa sempre servir e prover as cerimé-
nias, numa subordinacio & metade Makwaraktsa. (2000, p.11)

Athila, assim como outros autores, apontou a presenca de hierarquizagio das fun-
¢Oes rituais: os clas Makwaraktsa e Hazobiktsa seriam os clas centrais nas cerimonias,
os donos das festas, e todos os outros seriam ajudantes. Essas distin¢oes teriam relagao
com a participagao de cada um nas atividades e organizacao do ritual. Segundo ela, di-
ferentemente de Mendes dos Santos, os Hazobiktsa sao ainda mais importantes que os
Makwaraktsa, ji que nas festas eles sao os responsdveis por dar inicio aos trabalhos, como
rachar lenha, por exemplo. Mas a autora deixa claro que esses arranjos cerimoniais nao
chegam a ser prescricoes, estao sujeitos ao cotidiano da aldeia, como o fato de ter ou nao
representantes de tais clas no dia do evento, bem como a proximidade e a relacio pessoal
que se estabelece no interior das aldeias (Athila, 2006, p.275-276).

A antropdloga igualmente observou que em alguns momentos hd valorizagio de
certos clas em detrimento de outros, fazendo com que nio se possa afirmar o cardter si-
métrico ou a complementaridade perfeita e o equilibrio entre os segmentos. Em sua pes-
quisa lhe foi dito algumas vezes que o cla bitsiktsa - metade Makwaraktsa - seria 0 menos

privilegiado, apresentando uma distincia em rela¢ao aos demais clas desta metade.

Ouvi homens e mulheres Makwaraktsa dizerem que os bitsiktsa nao sio muito importantes,
$6 ajudam na festa quando nio tem ninguém. ‘Antigamente nao eram convidados para as
festas e ndo tinham raiva de nao serem convidados. Nio aumentavam.’, me diz Vicente
Bitsezyk. (idem, 2006, p.264)

A hierarquizagao, para a autora, também se manifestaria em termos de divisao
sexual do trabalho e da divisao do grupo de acordo com quem promove a festa. Ela, que
acompanhou a festa do gavido real (apontada por Santos como um das festas chamadas
de ‘pequenas’), observa que “as mulberes hazobiktsa cuidavam de tudo o que concerne ao

preparo do mingau feito com a carne da ave” (idem, p.242) e, quanto aos homens,

Tarefas masculinas como receber a ave morta a partir das maos de seu cacador, ainda no
¢
porto da aldeia, e entregé-la a alguém que lhe retire as penas consideradas importantes, j4

no pdtio, pareciam ser relativas e opositivas a0 segmento ao qual pertencesse o cacador.
(idem — grifo meu)

Apesar da observagio de fungoes hierarquizadas, Athila afirma que o que seus
informantes disseram ser mais relevante nio seria o papel fixo de cada metade nas ati-
vidades rituais, mas sim a posi¢io social de quem d4 a festa em relagdo as pessoas ‘reais’

numa negocia¢io de atividades e prestigio:

O que meu informante desejava me ensinar nio era que nio as havia [as regras], mas que
a flexibilidade e até a ‘razao de ser’ das divisdes de tarefas ¢ forjada por relagoes ‘reais’ entre
pessoas ‘reais’, que sdo aparentadas de um determinado modo e, segundo este modo, tém
atitudes respectivas, sao mais ou menos distanciadas, estardo ou nio presentes, se visitarao
ou nio, na casa, na casa dos homens, na aldeia, enfim, em todos os espagos que concorrem
para o rito. (2006, p.244)
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Assim, mesmo que as regras ditem hierarquias e clas que melhor atendem a certas
fungées, é o cotidiano e as relagdes pessoais que vao determinar como isso se dd na rea-
lidade, na fabricagao de um ritual.

A despeito do que acabou de ser levantado nas etnografias sobre os papéis hierdr-
quicos de cada cla ou metade, cabe um questionamento. Muitos dos autores demons-
tram a presenga de hierarquia entre os Rikbaktsa alegando que as fungoes rituais nao
se alteram e que determinados grupos, por terem a responsabilidade de testar a flauta
(mas nao de tocar) ou de ‘servir e prover’ as ceriménias (mas nao promover), seriam
subordinados aos grupos responsaveis por organizar as festas. Entretanto, cré-se que nao
foram apresentados dados suficientes que comprovem essa subordinagao. Dados que
demonstrem que aos olhos Rikbaktsa esta diferenciagio de fungdes significa uma subor-
dinac¢do dos grupos, uma inferiorizagio das tarefas, uma divisao entre atividades ‘nobres’
x ‘menos nobres’.

O que estd claro ¢ que hd uma diferenciacao das fungoes rituais, e isso deve ser
examinado com cuidado, entretanto, deve-se observar com mais atencio se de fato esta
diferenciacio acarreta em hierarquia. Muitas vezes uma pseudo hierarquia salta aos olhos
ocidentais, que procura ler algumas distingdes, como servir x promover, como subordi-
nac¢do. Entretanto, isto pode ser verdade para o ocidente, mas nio para os Rikbaktsa, jd
que todas sao atividades extremamente necessdrias para que o ritual aconteca. O que se
propoe é que estas fungdes representam uma diferenca (isso é claro), mas nao necessaria-
mente uma hierarquia.

Entre os Bororo e os Kaingang, por exemplo, ficaria muito dificil distinguir uma
hierarquia, jd que cada metade possui um estoque de atribuigdes e objetos e, no entanto,
a prerrogativa para usd-los ¢ da metade oposta. Segundo conta Cid Fernandes, entre os
Kaingang, durante um importante ritual - a Cerimoénia do Kiki - as metades Kairu e
Kamé se dividem em diferentes fun¢oes: depois do pinheiro derrubado, a parte de baixo
do pinheiro é considerada da metade Kairu e a de cima (perto da copa) da metade Kamié.
Os rezadores, entretanto, passam a rezar apenas na metade do pinheiro que corresponde
a sua metade oposta. Em outras etapas do ritual, os auxiliares dos Kairu escavam a meta-
de Kamé do pinheiro e vice-versa. Num exemplo ainda mais significativo, Cid Fernandes
afirma que cada metade reza o morto da metade oposta (2003, p.48-50).

Assim, se hd assimetria nas fungées, fica dificil dizer quem ¢é hierarquicamente
superior, ji que ter a prerrogativa nao significa poder usufrui-la. Deste modo, o autor
propée uma interpretagao que poderia ser interessante no entendimento dos Rikbakesa.
Segundo aponta, a assimetria ¢ evidente na Cerimonia do Kiki e em outros momentos
rituais dos Kaingang, porém, a complementaridade entre as metades é condicio para
realizagao do Kiki (deve haver rezadores das duas metades, obrigatoriamente). Para Cid
Fernandes “A pauta do ritual, afinal, é construida sobre a complementaridade e néo sobre a
hierarquia.” (idem, p.54).

Nio se tem aqui a pretensio de resolver este dificil ponto. E mais um questiona-
mento que deve ser levado a campo em futura investigagio, para verificar se é pertinente

ou ndo a interpretagio da hierarquia dentre os Rikbaktsa e se o que foi concluido sobre
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os Kaingang pode ou nao auxiliar no entendimento desta outra populagio Macro-Jé.
Mas cré-se que partir do principio que é necessdrio a presencas das duas metades na ela-
boragao de qualquer ritual e que, portanto, a complementaridade é imperativa (ou pelo
menos anterior) a hierarquia, ajudaria a pensar o caso Rikbaktsa.

dskoskskosk

A nominagio ¢ igualmente parte dos ciclos rituais Rikbaktsa. Sabe-se que cada
metade tem um “estoque de nomes fixados num passado imemorial, usados por rodas as
geragoes” (Arruda, 1991, p.333), que sdo transmitidos para seus filhos de acordo com a
l6gica ritual. Esta troca de nomes indica a passagem de status, a mudanga de uma classe
de idade a outra. Cada pessoa recebe, por isso, ao longo de sua vida, de trés a quatro
nomes, de acordo com cada periodo que estd vivendo (idem).

Apesar de sua aparente relevincia, hd poucos dados sobre as festas de nominacao.
Athila chega a falar que ‘antigamente’ existia uma ‘casa de ritual’ chamada pazamy, onde
eram celebradas as principais festas, incluindo a nominacao. Entretanto, atualmente nao
hd um local definido nem uma data exata para a crianga ser nominada ou um nome ser
trocado. E ainda um ritual que exige uma comemoragio especifica e que ocorre durante
as festas da esta¢do chuvosa (Athila, 2006, p.101).

Arruda (1992, p.331-332) diz que a nominagio ¢ ainda uma das mais importan-
tes cerimonias e ritos de passagem entre os Rikbaktsa e que faz parte do ciclo de rituais,
acontecendo durante as festas da derrubada. As criangas recém-nascidas nio ganham
nome imediatamente ao nascer:

Costumam ser nomeadas pelo pai ou por outro homem da maloca, mas os mais velhos ¢
que sabem se o nome ¢ adequado. Eles se retnem antes da festa da derrubada, decidem

quem vai ganhar nome e qual serd. No canto noturno, o dono da festa anuncia os nomes
as pessoas que os ganharam. (idem)

O bebé costuma receber o ‘nome de crianga’ de seu pai, avd ou irmao mais velho,
nao havendo relagao marcante entre nominador e nominado e nio apresentando relagao
espacial ou temporal que os liga. Arruda também aponta que a nominagio nio tem
forte influéncia na organizacao social Rikbaktsa, ao contrdrio do que ocorre com outros
grupos de filiagao Jé.

Ap6s o primeiro nome ser transmitido ao bebé, o préximo seria recebido por volta
dos 11 anos de idade ou de acordo com o grau de aprendizagem que a crianga atingiu.
Aos 14 ou 15 anos, quando consegue cacar bichos grandes e ji sabe bastante sobre as
festas, o menino passa pelo rito de furagao do l6bulo das orelhas (evento que nao ocorre
mais atualmente) e sai da casa dos pais para morar no mykyry (idem, p.334-335). Nesta
fase, o menino jd pode se casar e recebe, entao, o terceiro nome. Quando for homem ma-
duro, dono de wahoro e com filhos, pode optar por trocar de nome uma quarta vez (idem,
p-337). O mesmo processo acontece com as mulheres, mas em outras etapas da vida social.

Mesmo com pouco dados, Arruda conclui que a nominagao Rikbaktsa “asseme-

lha-se, no entanto ao esquema Xavante, descrito por Maybury Lewis, no qual os nomes
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teriam apenas fun¢io de pontuar a passagem de status, ligada a inclusao numa nova
classe de idade.”(idem, p.334).

Para Athila, a nominagao Rikbaktsa também se aproximaria das praticadas por
povos J&, no entanto, ela aponta que é menos institucionalizada, marcando a passagem
de um individuo para nova classe de idade ou de status, de acordo com a tomada de
prestigio ou do alcance de alguma marca social como casamento, filhos e sabedoria.
(Athila, 2006, p.312).

Corroborando com Arruda, afirma que o pai da crianga é quem a nomeia, ele é
quem ‘faz a crian¢a’, um nome pode ainda ser passado por um parente, mas nio hd regras
genealdgicas para essa transmissdo. Nao hd, entretanto, algo na nominacio que se preo-
cupe em ligar vivos a mortos, isto é, os nomes sio trocados com parentes vivos e nao hd

uma preocupag¢io em recuperar uma histdria ancestral através deles.

F. Espacialidade

Os tltimos dados revelam que os Rikbaktsa dividem-se em 34 aldeias distribui-
das pelo territério (Mendes dos Santos, 2000) e “dispostas ao longo de trés municipios do
estado de Mato Grosso, a saber, Brasnorte, Juara e Cotriguacu” (Athila, 20006, p.68). As
aldeias sdo constituidas por grupos locais, atingindo uma populagio que varia conforme

o aldeamento:

A populagio de um grupo local é, em média, de aproximadamente 30 pessoas. O menor
deles, ‘Pantanal’, ¢ formado por uma tnica familia com 7 individuos; o maior, ‘Pé de Mu-
tum’, conta com uma populacio de 87 pessoas, organizadas entorno de 17 grupos familia-
res (marido, mulher e filhos solteiros). (Mendes dos Santos, 2000, p.2)

Hahn afirma ser muito dificil reconstruir o tamanho e formato dos aldeamentos
pré-contato, aos que chama de ‘tradicionais’ (1976, p.63), jd que fez pesquisa num pe-
riodo em que os Rikbaktsa jd comegavam a se organizar em grandes aldeias dispostas
entorno dos PAIs. J4 Pacini trabalha com a distin¢ao tedrica entre maloca e aldeia e adota
o termo ‘maloca’ como categoria nativa referente as moradias familiares ou a ‘casa de fa-
milias; j4 a ‘aldeia’ seria o tipo de morada dos Rikbaktsa depois de 1965, apés o contato
com os missiondrios (1999, p.7)*~

Segundo foi verificado, o que estaria mais préximo do modo ‘tradicional’ de mo-
rada Rikbakesa foi descrito por Schultz, que observou aldeias compostas por apenas uma
maloca (wahoro) e uma casa dos homens solteiros (1964, p.235), sendo esta maloca

morada de mais de um grupo familiar:

A maloca é o centro da vida do Canoeiro. Aqui senta-se abrigado e protegido dos insetos
hematdfagos. A crianga sai raras vezes da sua escuridao em busca de lenha e 4gua [...] O
ndmero de familias que vivem na maloca é assinalado pelo niimero de fogueiras acessas. Ao
lado das fogueiras atam as redes, nas quais as mulheres passam a maior parte do dia sen-
tadas, assando e cozinhando, fiando ou executando outros trabalhos manuais. [...] Todos
dormem em redes enodadas, de fios de algoddo. [...] Os membros das familias bioldgicas

32 Para saber sobre o processo de constituicio das Reservas Indigenas Rikbaktsa e a alteracao nos seus aldeamentos,

ver Capitulo 1.
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juntam suas redes atando-as em fileiras. Os pequenos dormem ao lado dos pais, e, os
lactantes com a mae. [...] Ninguém se senta da rede de outrem, mesmo que o dono esteja

ausente. (Schultz, 1964, p.237)

Athila define o wahoro como o lugar do grupo familiar, cuja composicao dé-se pela
uxorilocalidade: marido e mulher, os pais da esposa (se vivos), filhos e filhas solteiras, as
filhas casadas com seus maridos e filhos e filhas de suas filhas (2006, p.101). Mesmo a
arquitetura das aldeias tendo sofrido mudangas ao longo do tempo, o wahoro continua
sendo uma unidade social relevante na espacialidade Rikbaktsa. Talvez tenha deixado de
ser a Unica unidade constitutiva de uma aldeia, sendo composta atualmente por diversos
wahoros juntos, no entanto, continua sendo o lugar privilegiado das relacoes familiares.

Em rela¢io a arquitetura das aldeias Rikbaktsa, Hahn demonstra pouca seme-
lhanca com o modelo tradicional de organizacao espacial Jé-Bororo, como ele mesmo

descreve em sua dissertagao:

In none of the settlements described were houses arranged in circular or semicircular fash-
ion, as is the case among the Northern and Central Gé (Maybury-Lewis, 1968). Nor, also
in contrast with other G¢, did the unmarried men’s house and men’s meeting place seem
to occupy any particular location.[...] Village order, then, could not represent a contrast
between the public - political - ceremonial and the private - domestic - quotidian realms as
it does among other Gé groups. (1976, p.63)

Arruda reforca a tese da nao regularidade espacial das aldeias Rikbaktsa dizendo
que antes da demarcacio das T.Ls, os aldeamentos mudavam de lugar com freqiiéncia
e com a territorializacdo (Pacini, 1999) a “tendéncia foi a de ficarem em aldeias fixas e
maiores” (Arruda, 1992, p.251).

A distribui¢o espacial das malocas, seja em termos de seu conjunto, seja em termos de seu
posicionamento relativo ao movimento do sol, nio reflete as divisoes exogimicas caracte-
risticas do sistema de parentesco, nem representa contraste entre publico/cerimonial e o
privado/doméstico. (Arruda, 1992, p.252)

Mas serd que se trata de tanta indiferenciagio assim?

Segundo apontam os estudos sobre as populagoes Jé-Bororo, a maioria de suas al-
deias inscrevem no espaco o modo dicotémico de pensar e agir destes grupos. Sao aldeias
circulares em cuja arquitetura se combina o lugar das metades, divisao entre os clas, sepa-
racio entre a esfera central e piblica da periférica e doméstica, contendo em seu centro a
casa dos homens, lugar das decisoes politicas (e masculino por exceléncia). Deste modo,
a planta destas aldeias imprime plasticamente sua organizacio social. Como se pode ver
em uma selegao de trechos de textos cldssicos sobre habitagao Jé-Bororo, hd um discurso

similar sobre esses aldeamentos:

Timbira
As aldeias Timbira sio circulares e o circulo é formado porque todas as casas distam igual-
mente do pdtio (cad) que se torna, assim, centro da aldeia. Cada casa tem seu préprio
caminho que a liga ao pdtio, e estes caminhos radiais (cdd ma pry) sio iguais pata todas
(Ladeira, 1983, p.20)
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Xavante
A oposigao entre o espago periférico, doméstico, dominio feminino e o espago central, juri-
dico, ptiblico, nas aldeias dos indios Jé do Brasil Central foi notada, descrita e analisada pela
maior parte dos autores que se dedicaram a essas sociedades. No caso Xavante, o espago
central é claramente masculino: é ali que se retine o conselho dos homens e ¢ ali que fazem
os seus discursos; é o cendrio dos rituais publicos de que os homens Xavante participam
muito mais ativamente que as mulheres (Lopes da Silva, 1983, p.53)

Bororo

Os préprios Bororo discutem sua organizagio social em termos de uma planta da aldeia
ideal. [...] A posigio dos clas no circulo da aldeia sdo localizados com referéncia aos pontos
cardeais determinados pelo curso do sol. (Crocker, 1976, p.165 e 167).

Krahé

As aldeias Krah6 tém suas casas dispostas em circulos. [...] Toda aldeia tem um pdtio de
forma circular no seu centro. [...] O pdtio recebe 0 nome de ké. Cada casa da aldeia se liga
a0 pétio por um caminho denominado prikara. (Melatti, 1978, p.33-34)

Assim, a forga desta plasticidade parece ser tdo marcante que, mesmo em casos
onde as aldeias nio apresentam as caracteristicas ‘tradicionais’ na planta real, nem mes-
mo o formato circular, - jd que atualmente (devido ao contato e aos missiondrios) as
casas sao de alvenaria e as aldeias em formato de pequenas ‘cidades’ com ruas paralelas -
seus moradores possuem essa referéncia inconsciente e, muitas vezes, se referem a aldeia
como se ela se orientasse pelos ‘principios tradicionais’, chegando até a elaborar desenhos
de seus aldeamentos ‘como se” o formato arquitetonico apresentasse o formato circular.
Caiuby [1983] demonstra na introducio ao livro ‘Habitagées indigenas que: “Todas as
vezes que eu ia fazer pesquisa de campo entre os Bororo, levava ldpis e papel e pedia as crian-
¢as que desenhassem o que quisessem [...] os mais freqiientes eram desenhos que representavam
o circulo das aldeias, com a casa dos homens no centro.” (p.4), isto é, mesmo que sua aldeia
na época fosse uma rua linear, os moradores pensavam-na como aldeia circular, dividida
em metades e clas.

Tudo isso faz parecer que a inscrigao do dualismo no formato da aldeia é um fator
bastante marcante e relevante entre os Jé-Bororo. Entretanto, nio se pode deixar de dizer
que hd outras expressoes possiveis e que nem todos os aldeamentos Macro-Jé sao assim
representados, orientados pelo sol ou repartidos segundo a divisao em metades. Hd va-
riagGes possiveis e elas sdo tao Jé quanto os elementos citados anteriormente.

Para Caiuby, a anélise das habitacoes e da percep¢ao que cada populagio tem sobre
sua espacialidade ¢ de extrema importincia para o trabalho etnografico, assim como per-
ceber como concebem e organizam o espaco, que vai além de uma adaptacio ecoldgica,
mas demonstra “formas diferenciadas de apropriacio e hierarquizacio do espago habitado.”
(idem, p.6). Assim acontece com os povos Jé, cada um a seu modo e a despeito da eco-
logia, individualizam o espago de suas aldeias refletindo suas concepgoes cosmoldgicas
mais inconscientes. Mesmo que esta espacializa¢do nio represente um circulo dividido
em metades rituais, como ¢é o caso Rikbaktsa.

Para Athila a geomorfologia Rikbaktsa nao distingue espacialmente os macro-

-segmentos sociais, isto é, metades e clas (2006, p.101). A antropdloga enfatiza a grande
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fluidez dessa arquitetura, assim como em tempos ‘tradicionais’, podendo um grupo local
se mudar, cindir ou agregar a outros de acordo com as relagoes intra-aldeas. Casamentos,
homicidios, deslealdades, roubos, traicoes, feiticarias e desentendimentos sio os motivos
mais freqiientes que provocam a dinimica espacial Rikbaktsa (idem, p.102).

Os desentendimentos sao, portanto, fundamentais na constru¢io da espacialidade
Rikbaktsa, jd que eles organizam - ou reorganizam - o espago aldedo, através de movi-
mentos de fusdo e cisao de aldeias, expulsao de grupos que formam novos aldeamentos
e tudo isso de maneira muito dinimica (idem, p.259). Nesse sentido, para a autora, a
espacialidade é mais uma manifestagdo do modo de pensar Rikbaktsa entre proximidade
e distancia, jd que sua composicao aldea ¢ inflectida por tais relagdes sociais. Na dispo-
sicao das malocas este principio também atuaria. Athila mostra que a casa de um casal
formado por um Rikbaktsa ¢ um Munduruku fora construida afastada das demais e
sua roga virada para o outro lado, nao seguindo as rogas das outras malocas, isto é, “um
afastamento espacial que expressa uma contrariedade’ social” (idem, p.256), um aborreci-
mento frente a um casal fruto de matrimoénio inter-étnico.

Assim, ndo seria adequado pensar que a ocupagio espacial Rikbaktsa, por nao
seguir o padrao Jé-Bororo de aldeias circulares, seria uma ordenagio totalmente irregular
e dada ao acaso. Para Adriana Athila, “A distribuicio das casas atende muito claramente a
um panorama das relagoes aldeds, exprimindo com maestria a homologia entre proximidades
¢ distancias” (idem) que lhes parece tao cara.

Deste modo, parece que hd uma tendéncia arquitetdnica nas aldeias Rikbaktsa de
inscrever espacialmente suas relagdes sociais, algo bastante conhecido entre os Jé-Bororo.
No entanto, esta inscri¢ao nao seria do tipo Timbira ou Bororo, mas uma apropriacao
original Rikbaktsa dos principios mais gerais Macro-Jé. Serd que se pode dizer, entio,
que a aldeia Rikbaktsa, mesmo nio seguindo os padroes espaciais de circularidade e
pontos cardeais, também obedece a certos arquétipos? E, principalmente, que estes pa-
drdes sao tipicos Jé, na medida em que sua arquitetura é também a forma pldstica de sua
organizagio social, mas refletindo as particularidades Rikbaketsa?

Além disso, o mykyry - também conhecido como casa dos homens solteiros ou
rodeio - é apontado por todos os autores como uma construgio bastante importante
nas aldeias Rikbaktsa. Todos indicam que nao hd uma posicio determinada para ele
na arquitetura destes aldeamentos. Esta estrutura é, por exceléncia, o lugar social dos
homens, onde se encontram para debater temas relevantes da comunidade, decidir
estratégias de caga, relembrar mitos e ‘jogar conversa fora’ (Arruda, 1992; Athila 2000).
E o local onde acontece a fabricagio de flechas, artefatos plumdrios e a degustagio das
cabegas advindas da caga. A decoragao é marcada pela presenca de “Maxilares de quei-
xadas, cabecas de macaco e ossos de aves sio pendurados por entre os esteios. Também crinios
de inimigos, quando comidos, eram ali dependurados.” (Athila 2006, p.101). Nos mykyrys
s6 se fala o Rikbaktsa e é 14 onde os rituais sao discutidos. Dificilmente uma mulher
participa das reunides que ocorrem neste espago.

Como casa dos homens solteiros, os mykyrys funcionam como um intermedidrio

entre a casa da mae e a casa da esposa dos jovens meninos. Quando chegam a determi-
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nada idade, os meninos Rikbaktsa se mudam para ao mykyrys, ficando 14 até se casarem
e irem morar com a familia de sua esposa (Hahn, 1976, p.66-67).

Como j4 foi dito, a casa dos homens solteiros estd presente em muitas sociedades
Jé. E os Rikbaktsa, mesmo nao possuindo uma arquitetura aldea tipica, parecem recolo-
car, através do mykyry, a separagdo entre o lugar masculino X feminino, afinal, a simples
presenga do mykyry leva a crer que a distingao homem/espaco publico x mulher/espaco

doméstico faz sentido para os Rikbaktsa, assim como para outros povos Jé-Bororo.

seskskoskosk

H4 também outros fatores, para além dos jd citados, que infletem sobre a espa-
cialidade Rikbaktsa. Alguns autores falam de rivalidades internas aos grupos Rikbaktsa.
Isso se expressaria no exemplo aqui jd levantado do ‘endo’ canibalismo, cuja motivagio
seria disputas internas. Schultz relata que existiam dois grupos de Canoeiros: um que
vivia nas margens do rio Sangue e outro, rival, nas margens do Juruena. O grupo que
vivia no interior da selva do alto Juruena tinha atitudes hostis contra os indios pacifica-
dos e os brancos e eram chamados pelos préprios Rikbaktsa de ‘indios bravos’. Em seu

levantamento:

O nome ‘indios Canoeiros’ deve ter nascido por ocasiio do encontro com os indios do rio
sangue, pois hd noticias de que estes possuem canoas com as quais pescam em larga escala
durante os meses do verdo, enquanto que os Canoeiros do alto Juruena nao tem canoas e
s6 raras vezes visitam a margem do rio (1964, p.214)

Pacini, corroborando com os outros autores, relata que a “hostilidade e a troca
ndo se davam somente com grupos externos mas também internamente entre os clds onde se
constituiam constantemente equilibrios entre as forcas de coesio e dispersdo.” (1999, p.216).
Para além das disputas e mortes, estes diferentes grupos e seus movimentos configuram

a espacialidade Rikbaktsa de modo especifico:

Confrontando por um lado, aliando por outro, foi gerada uma configuragao espacial que
acabava por congregar grupos mais ou menos associados em micro-regides determinadas
do territério. A distribuicdo espacial destas rivalidades ficou notéria. [...] Aliavam-se e opu-
nham-se os Rikbaktsa do médio Juruena e os do escondido; os do Arinos e os das imedia-
¢oes do rio Sangue, e estes com os do alto Juruena. (Athila, 2006, p.105)

Apbs o trabalho das missées houve um rearranjo espacial e muitas malocas, que
antes estavam dispersas, passaram a ser construidas no entorno dos PAls em busca de
atendimento médico e alimento. Até 1973 todos os Rikbaktsa estavam estabelecidos
na Aldeia Nova e Barranco vermelho e, segundo Pacini (1999, p.135), houve uma in-
tegracdo tensa dos grupos das micro-regioes. Os ‘Indios bravos’ acabaram ‘pacificados’,
entretanto, a disputa interna e as rivalidades permanecem™. Assim, essas rixas dao a es-

pacialidade outra dinimica, com tempos de juncoes nas épocas cerimonias e separagoes

3 Ver como se deu esse processo de pacificagdo, reorganizagio espacial e a constitui¢io da primeira Reserva Rikbakt-

sa no Capitulo 1 desta dissertagio.
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em tempos de disputa, causando flutuagao e instabilidade na distribuigao geografica dos
Rikbaktsa. Além disso, a configuracio espacial ¢ infletida também pelas migracoes que
ocorrem tradicionalmente na estagao seca em que boa parte da populagao sai em expe-
digoes em busca de recursos. Rituais também geram mudancas espaciais tempordrias ou

definitivas, ji que visitagdes podem causar aliancas e rupturas.

G. Politica Rikbaktsa

Nao ¢ clara a existéncia de chefes indigenas dentre os Rikbaktsa. Alguns autores
afirmam que o surgimento de lideres politicos teria se dado depois do contato, quando
missiondrios perguntavam por chefias e fomentavam a presenga de representantes, como
resultado da experiéncia que haviam tido com outras populacoes indigenas, através da
figura do pajé.

No decorrer do tempo, missiondrios e os préprios drgios oficiais exigiram e fomentaram
intensamente a idéia de ‘chefia’ em cada aldeia e para os Rikbaktsa em geral. Mesmo assim,

ainda hoje nao hd consenso nem quanto 4 obediéncia e nem quanto a correspondéncia en-
tre o prestigio alcancado por alguns homens e seus respectivos ‘cargos’. (Athila, 2006, p.103)

Arruda afirma que nos aldeamentos tradicionais nio existia o papel de chefe: “An-
tes do estabelecimento do contato, nio havia chefes ou ‘capities” (Arruda, 1992, p.240),
formando apenas liderangas em tempo de guerra.

Essa necessidade, como foi mencionado, haveria surgido em meio a disputas entre
os Rikbaktsa e os missiondrios. Acredita-se que estes passaram a eleger ‘capitaes’ fomen-

tando a constitui¢io de chefias menores nos aldeamentos, com as quais iriam estabelecer

didlogo privilegiado (Athila, 2006, p.160).

Hay pruebas de que no existia el cargo de jefe, aunque este rol se cumple claramente hoy
en dfa, al parecer instituido por los curas jesuitas. Previamente puede haber habido lideres
reales, pero los rikbakca niegan tener una palabra para ‘jefe’ y no he encontrado ninguna
palabra para ‘liderazgo’ o ‘comando’. En caso de acciones o control colectivos, las decisiones
parecen haber sido un asunto de consenso (Hahn, 1981, p.470)

Um interessante levantamento realizado por Adriana Athila mostra que na lingua
Rikbaktsa nao hd uma palavra especifica para designar o papel de chefia, corroborando
com as teorias até aqui defendidas. A no¢o que mais se aproximaria deste termo rela-
ciona-se com “uma capacidade nio pontual que alguém tem em provocar respeito, abarcar
pessoas, relagoes e possuir saberes determinados”, uma aptidao em reunir pessoas e sobrevi-
ver as divergéncias e conflitos (Athila, 2006, p.161).
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Atualmente, a antropéloga fala da presenca de chefias atomizadas, pouco claras,
que focam a autonomia dos grupos locais. (Athila, 2006, p.103). Jd& Mendes dos San-
tos, verificou a existéncia de um sistema de chefias que ndo estd diretamente ligado 2
representacio de grupos locais. Uma estrutura organizada por aldeias geograficamente
préximas que ‘elegem’ representantes comuns, de acordo com seu prestigio, lagos de
parentesco, relagao entre metades etc.*

De modo geral, o sistema de chefias (‘cacique’, ‘chefe’ ou ‘capitdao’) nao estd restrito
ao Ambito de representagio do grupo local: um “cacique” representa, comumente, nao
apenas o seu grupo, embora a figura do representante de aldeia, ad hoc, seja comum,
mas em nenhum momento eclipsando o poder politico maior do cacique. A uma aldeia

encontram-se associadas outras aldeias: um conjunto de grupos locais forma uma uni-

3 Veja mais detalhes da divisio politica entre as aldeias Rikbaktsa no quadro desenvolvido por Gilton Mendes dos

Santos, 2000, p.4:

ALDEIA e AGRUPAMENTOS FUNDACAO POPULACAO N° FAMILIAS CHEFE
Barranco Vermelho 1947 32 6 Tarcisio
Boa Esperanca 1992 29 6
Cabeceirinha 1950 26 4
Divisa 1947 30 6
Primavera 1969 50 12 Haroldo
Primavera d'Oeste 1992 8 1
Pedregal 1997 8 2
Unido 1996 13 2
Laranijal 1978 21 3
Curva 1972 52 10 Rafael
Curvinha 1975 11 3
Seguranca 1938 (2) 7 12 Daniel
Segunda
Beira Rio | 1978 60 11 Sykmy
Novo Paraiso 1981 14 2
Pantanal 1998 10 1
Beira Rio Il
Areia Branca 1996 10 3 Pakai
Nova 1975 61 12 Jodo Tsaputai
Velha 1974 23 3
Pedra Bonita 1993 26 6
Seringal | 1975 8 2 Raimundo
Seringal Il - 7 1
Santa Rita 1985 32 5
“Alvaro” - 8 1
Rio do Sangue (Escolinha) 1988 32 6 Sebastido
Trés Irmdos 1985 11 2 Ivan
Jatoba 1989 34 7
Pé de Mutum 1985 87 16 Francisco
Cerejeira 1987 75 9 Amauri
Japuira - 16 3
Arinos (Séo Vicente) - 13 3 Vicente
Babacu 1998 12 2 Dokta

Escondido
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dade maior de poder politico e ocupagao territorial. Assim, os atuais 34 grupos locais
organizam-se em 15 agrupamentos de aldeias ou entorno de 15 aldeias [...] onde, geral-
mente, residem os chefes cuja transmissao de cargo, via de regra, ¢ feita de pai para filho.
(Mendes dos Santos, 2000, p.2-3)

Independente das questoes do passado, fica claro que presentemente existem ca-
pitaes e chefes politicos entre os Rikbaktsa, mas sua participagdo e efetivagio de poder
ainda nio estao evidentes. Arruda afirma que as relagées politicas dentre os Rikbaktsa se

estabelece através dos lagos de parentesco e proximidade:

[...] relages de aliancas entre os grupos patrilineares criadas pelo casamento, os principios
classificatérios do parentesco determinam a distribuicdo das pessoas entre aldeias e estabe-
lecem relagbes de prestigio e influéncia, constituindo-se no cerne de suas relagoes politicas

internas. (1999, p.49)

Esta sociedade se estruturaria, portanto, através da formagao em clas e metades.
Em dltima instincia, uma estrutura politica que se estabeleceria sobre as bases do pa-
rentesco e da patrilinearidade, uma vez que estes sio os principios classificatérios que
originam tais unidades socioldgicas, organizando também as trocas de mulheres, bens,
alimentos e trabalhos (idem).

Além disso, cada grupo familiar, ou grupo doméstico, possui um chefe de familia
e este pequeno nucleo funciona como a menor unidade politica da sociedade Rikbaktsa.
Os mais influentes sao os chefes cujas relagoes de parentesco possibilitam que agreguem
mais cunhados para fortalecer seu dominio.

Hoje em dia, como aponta Arruda (1999, p.50), tem surgido uma nova figura de
lideranca entre os Rikbaktsa. Sa0 os jovens que dominam o portugués e que detém co-
nhecimentos advindos da ‘sociedade brasileira’, como professores indigenas, enfermeiros
e pilotos, que dominam as novas formas de atividade agora necessdrias e também conse-

guem dialogar com os brancos.

H. Cosmologia e relacdo com Nao-Humanos®

Na cosmologia e em suas préticas cotidianas os Rikbaktsa relacionam diversos ani-
mais, seres vivos, vegetais, seres metafisicos e mortos (almas/espiritos), todos inseridos
num contexto de relagoes onde os préprios Rikbaktsa se incluem e estabelecem lagos
sociais, trocas, intercAmbios e vinganca: “Assim, em relagio ao conjunto das sociedades
humanas, uma pessoas Rikbaktsa é antes de tudo o representante de uma espécie de gente”
(Arruda, 1999, p.56). Nesse mundo, transformagoes fizeram com que alguns seres to-
massem a perspectiva de animais ja que “os seres existentes um dia foram humanos e seus
mitos registram como foram transformados definitivamente em animais. Assim, os porcos, a
anta, as araras, os pdssaros e até a lua jd foram gente.” (idem, p.52).

Deste modo, o universo Rikbaktsa apresenta a possibilidade de interagao entre os

seres que podem passar de uma forma a outra com facilidade. Nas palavras de Athila:

3 Este topico serd quase totalmente desenvolvido tendo como base a tese de Adriana Romano Athila (2006), visto

que os outros materiais disponiveis sobre os Rikbaktsa nao refletem sobre esta temdtica.
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Um universo no qual gentes, animais e seres metafisicos, caracterizados pela possibilidade
permanente de interacdo — buscada, evitada, mas muitas vezes indelével -, limitam-se por
fronteiras muito ténues e que se demonstram quase sempre reversiveis. (2002, p.92)

Se todos foram um dia humanos e se hd essa intensa interaciao entre os seres,
pode-se perguntar: sob qual estatuto se dd essa relagio? Em que medida o vetor humani-
dade/animalidade e a separagio natureza/sociedade sao relevantes para essa populagao?
No mesmo caminho de Arruda, Athila afirma que a questao da ‘propriedade privativa
da humanidade’ nao aparece como questio para os Rikbaktsa, que demonstram maior
afinco pelos problemas referentes a predacio, “um modo de relagio fundamental na cos-
mologia Rikbaktsa.” (idem). E para estabelecer estas relagdes de predagdo, a humanidade
¢ condicdo necessdria, categoria essa que d4 aos seres a capacidade de agéncia e, por isso,
possibilidade de agao reciproca.

Para ela, tudo no universo Rikbaktsa tem um grau de humanidade®, qualquer ser
pode alcancar esse estatuto e, portanto, hd mais identidade entre as entidades do mundo
do que diferenca. Entretanto, faz-se importante destacar que na cosmologia Rikbaktsa
o estabelecimento de diferengas é fundamental. Sem ela a predagao nio se realiza, no
entanto, nao é o quesito ‘Humanidade’ que marca a distingao, mas sim a constitui¢ao

corporal, como se verd mais adiante:

O estabelecimento de diferencas ou perspectivas nio tem na ‘humanidade’ critério mais
significativo do que algum outro. Justamente por ser ela o dado partilhado que promove a
possibilidade de haver interacio; de haver o que se poderia chamar de ‘presa’ e ‘predador’

(idem, p.95)

Entre os Rikbaktsa, a relagio com as entidades do mundo ¢ cercada por muitos
cuidados e temores reciprocos. Mortos e sonhos sao, por isso, preocupagoes do cotidia-
no desta populagio e duas categorias se apresentam como causadoras de medo e aflicio:
hyrikoso, algo como espirito ou alma, e myhyrikoso, entendido como assombragio, fan-
tasma. Esse vinculo é extremamente perigoso e corriqueiro, os Rikbaktsa os vém, con-
versam com eles e ouvem suas palavras. No entanto, essa comunicagio inspira cuidados,
uma vez que podem trazer pressdgios de morte, doenga ou aviso de algum encontro no
mato com seres que raptam o individuo e levam-no para viver em suas aldeias, podendo

ou nio devolvé-lo para morar entre os Rikbaktsa novamente®.

36 Para o perspectivismo amazdnico, dizer que animais e seres metafisicos sio gente, é 0 mesmo que dizer que pos-

suem alma e determinagbes humanas “seja no plano de sua forma corporal bdsica, seja no de suas capacidades
intencionais e agentivas” (Viveiros de Castro, 2006, p.325). Assim, para tais cosmologias, todo animal é pensado
primeiramente como um sujeito com agéncia, dotado de um ponto de vista especifico: “E sujeito quem tem alma,
e tem alma quem ¢ capaz de um ponto de vista.” (Viveiros de Castro, 2002, p.372). Homens, animais e seres
dotados de alma sdo, entio, humanos porque sio sujeitos (idem, p.374) e com seus diferentes pontos de vista se
relacionam em um mesmo mundo. Aos olhos dos homens, alguns sujeitos s3o vistos como animais (ou espiritos),
entretanto, estes animais — que se véem como humanos — olham os homens como travestidos de cagas, na figura
de outros animais. “Em suma, os animais sdo gente, ou se véem como pessoas’ (idem, p.351), e a forma como
cada espécie se mostra ¢ uma espécie de ‘roupa’ “a esconder uma forma interna humana, normalmente visivel
apenas aos olhos da propria espécie ou de certos seres transespecificos, como os xamas” (idem).

37 Segundo a teoria perspectivista, os animais e espiritos, na concep¢io amazonica, se organizam em aldeias do mes-

mo modo que os humanos o fazem, ¢ se tornam antropomorfos quando estao em suas casas. Seus sistemas sociais

sdo idénticos as institui¢des humanas, com xamis, regras de casamentos e ritos (Viveiros de Castro, 2002, p.350-
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O sonho também ¢ sinal de cautela. Estes, que sao muito reais, promovem encon-
tros com mortos, assombracdes e seres metafisicos e os Rikbaktsa podem sofrer agressoes
fisicas nessa interagao (Athila, 2006, p.38-39). Nos sonhos, o perigo estd no fato de que
para conversar com os mortos ¢ necessirio se misturar a eles, deve-se estar um pouco
contaminado de sua substincia, deve-se ‘estar um pouco morto’ para travar esse didlogo.

Os seres metafisicos habitam a terra dos vivos, “Os myhyrikoso vivem praticamente
junto dos vivos, mas em um mundo invertido. Quando é dia para nds é noite para eles e
também relativamente mais seguro para os vivos.” (idem, p.39) Portanto, durante a noite,
quando os myhyrikoso estao acordados, ¢ momento de forte perigo. Dias e noites nubla-
dos também merecem cuidado jd que é um sinal de que estes seres estao por perto e a
possibilidade de interagio é maior.

Assim, a caga e a relagio com animais tornam-se perigosas, ja que os myhyrikoso sao
vistos pelos vivos através da figura de animais. Portanto, quando se caga, pode-se estar
pegando um deles: “se através da caga vivos arriscam-se a predar os mortos, quando mortos,
seriam eles a certamente predarem os vivos. Talvez esses dominios estivessem praticamente em
um processo de predacio mitua” (idem). Durante a caga é que se realiza o movimento de
predacio entre vivos e mortos, momento bastante arriscado para os corpos Rikbaktsa e
também ocasido em que os mortos aproveitam-se para se vingar dos vivos, num intenso
ciclo de vendetas.

Nesse sentido, a comunicagio com os mortos e espiritos e entre humanos e nao-
-humanos ¢é bastante comum no dia-a-dia Rikbaktsa e a figura do xama torna-se essen-
cial nessa mediagao, jd que ele é o Gnico que consegue dominar essa intera¢ao minimi-
zando seus riscos. O sonho é o modo mais freqiiente pelo qual o xama se relaciona com
o0s mortos, entretanto, ele se utiliza de mecanismos para regular essa comunica¢io, como
os cantos. Através deles pode-se evitar sonhos indesejados e pensamentos ruins (idem,
p.44).

Como se vé, os mortos participam da vida e ‘sociedade’ dos vivos, além de divi-
direm seu cotidiano e terem agéncia no mundo Rikbaktsa. Os mortos interagem com
os vivos e também eternizam os ciclos de vinganga, uma vez que mesmo mortos, conti-

nuam perseguindo seus desafetos. Nas palavras da autora:

Entre os Rikbaktsa, os ‘mortos’ incluem-se dentro das diretrizes sociais, no sentido de que
os mesmo podem ter ‘agéncia’, mantendo-se em relagio ou ameaca de relagio constante e,
principalmente, participando da constru¢ao da socialidade dos vivos, via sua centralidade
nos processos de vida, construg¢o e destrui¢io corporal. (idem, p.45)

Deste modo, fica muito dificil tracar, no caso Rikbaktsa, uma separagao entre o
mundo dos vivos, da natureza e da sobrenatureza uma vez que todos eles estao inter-
cambiados e permeados uns dos outros e a capacidade de agéncia e humanidade é dada

a0s vivos, mortos, seres metafisicos, animas e vegetais. H4 contato entre estas esferas no

351). Nessa interacdo entre humanos e nio-humanos pode-se que um Rikbaktsa seja capturado e levado para a
aldeia dos nio-humanos, e 14, assumird a forma irreversivel de animal. Neste sentido, a sobrenatureza se apresenta
por meio dos encontros na floresta e “Esses encontro costumam ser letais para o interlocutor, que, subjugado pela
subjetividade nao-humana, passa para o lado dela, transformando-se em um ser da mesma espécie que o locutor:
morto, espirito ou animal.” (idem, p.397)
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universo Rikbaktsa, permitindo relagdes produtivas, predatérias e curativas, principal-
mente através da figura do xama e da atividade do sonho (idem, p.177). O perigo, neste
caso, estaria na possibilidade real em se metamorfosear na figura do outro: “zudo isso sob
pena de retaliacdo em forma de doenca, concebida como contrapredacio canibal, levada a
efeito pelo espirito da presa tornada predador, em uma inversio mortal de perspectivas que
transformam o humano em animal’ (Viveiros de Castro, 2002, p.392).

Em consonancia com as teorias do perspectivismo de Viveiros de Castro e Tania
Stolze Lima, na cosmologia Rikbaktsa o que distingue os seres vivos e metafisicos nao
¢ a natureza deles, mas o grau: “a perspectividade — a capacidade de ocupar um ponto de
vista — é uma questdo de grau e de situacio, mais que propriedades diacriticas fixas desta
ou daquela espécie” (idem, p.353); nao é a alma ou o atributo de humanidade, mas os
corpos que se diferenciam apresentado formas diversas como peixes, macacos, anta, ho-
mens, fantasmas, mandioca etc. Assim, a produgao e construgio dos corpos tornam-se
temas relevantes, onde investem boa parte da criatividade social através de: ritos, tabus,
restrigoes alimentares, concepgoes, furacao de orelhas, tatuagens, entre outras atividades.
Um corpo nio existe fora do social, das experiéncias de ser um Rikbaktsa e constituir-se
como tal (Athila, 20006, p. 187-190). “A diferenca é muito mais uma questio de posi¢io,
de perspectiva e até de tempo, do que definidora de dominios especificos. Essa singularidade
permite que, entre elas [entidades], a possibilidade da relagio e também da transformagio
seja constante.” (idem, p.198). Neste sentido, para os Rikbaktsa, o ponto de vista estd no
corpo, e ele nio ¢ nada mais senio diferenca, a variedade dos seres do mundo se mani-
festa através no ponto de vista e na especificidade dos corpos, nao das almas (Viveiros de
Castro, 2002, p.380).

A mitologia Rikbaktsa também auxilia na compreensao dessa relagao entre hu-
manos e nio-humanos e na transformacao das entidades. Afinal, as narrativas miticas
podem ser ‘histérias’ narradas sobre tempos em que homens e animais ainda nao se
distinguiam, seres cuja forma mistura qualidades humanas e nao-humanas e cuja comu-
nicagao ¢ irrestrita, sendo o mito “um lugar, geométrico por assim dizer, onde a diferenga
entre os pontos de vista é ao mesmo tempo anulada e exacerbada” (idem, p.354). O mito
da preguica aparece para os Rikbaktsa - ¢ para seus intérpretes Arruda e Athila - como
o mito que teria dado origem as diferencas de corpos na terra. A partir da mistura do
sangue do rabo da preguica com os homens e outros elementos (como o fubd e o carvao)
se formaram os seres hoje conhecidos (Athila, 2006, p.270-271). Deste embate entre os
homens e a preguica é que surgem os diferentes corpos presentes no mundo Rikbaktsa.

No mito ‘o segredo da preguica’ recolhido pelo Padre Adalberto Pereira e publica-
do na coletinea ‘O pensamento mitico do Rikbaktsa® (1994, p.132-137) a preguica apare-
ce como o ancestral deste povo, 0 avd. Um mesmo ancestral que, misturado de maneiras
diferentes, originou as araras, macacos e jacamins, dando procedéncia aos animais que
depois se tornaram simbolo das metades constitutivas da organiza¢ao social Rikbakt-
sa. Até aquele tempo, eram todos indiscriminados e a partir de um desentendimento,
formaram-se os grupos de animais (pdssaros) que hoje informam e se relacionam com

os Rikbaktsa. “Reparamos que os animais aqui listados sio aves e coatds, mas eu diria mais
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apropriadamente que sio tipos de gentes.” (idem, p.271). Tudo o que existe adveio de uma
transformacio.

Assim, o universo Rikbaktsa demonstra: relagao intensa entre as entidades do
mundo, todas participando ativamente de sua ‘sociedade’ e cosmologia, nao sendo pos-
sivel tracar uma divisao entre a esfera da natureza e da cultura, do rito e do cotidiano,
da humanidade e da animalidade. Um mundo de perigos e predacio constante, onde os
Rikbaktsa tém que tragar estratégias e negociagdes para poder se relacionar e continuar

existindo.






CarPiTULO 3

TERMINOLOGIA DE PARENTESCO RIKBAKTSA: UM DEBATE TEORICO

Este capitulo tem como objetivo discutir a terminologia de parentesco Rikbakt-
sa. Entretanto, para introduzir a questdo, o texto comega com um breve histérico dos
primeiros estudos de parentesco, um debate teérico entorno das principais questoes que
envolvem as andlises de sistemas e terminologias de parentesco. Acredita-se que esta in-
trodugio pontua alguns conceitos fundamentais no entendimento da discussao entorno
do sistema Rikbaktsa, bem como contextualiza e circunscreve andlises deste tipo.

A segunda parte dedica-se a debater o sistema terminolégico Rikbaktsa mais de-
tidamente, observando o que jd foi dito sobre ele e apontando alguns problemas com
relagdes as teorias jd desenvolvidas. Aqui, propde-se um debate mais acirrado sobre as
hipéteses de Robert Hahn a respeito do sistema -pebe, pares reciprocos e o que chamou
de flexibilidade do sistema terminoldgico Rikbaktsa.

|. ESTUDOS DE PARENTESCO: UMA BREVE INTRODUCAO

Os estudos pautados nos sistemas de parentesco, organizagio social e termino-
logia de chamamento - além de outros como religiao e totemismo - estao na pauta da
antropologia desde o surgimento da disciplina, em meados do século XIX. Tais temas
foram inseridos na agenda de discussao pelo que se convencionou chamar de Evolucio-
nismo Vitoriano e estao presentes até os dias de hoje, através de autores como Frangoise
Héritier, David Schneider, Eduardo Viveiros de Castro, Peter Gow, dentre muitos ou-
tros. Nas palavras de Laraia de Barros (1969, p.8), o parentesco:

se constitui num aspecto importante da organizagio social na maioria das sociedades hu-
manas, notadamente nas chamadas sociedades primitivas, onde detém a maioria dos status
que abrange a estrutura social, e assim sendo torna-se um dos principios irredutiveis dos
quais depende toda a vida social [...]. A compreensio do parentesco €, pois, um trabalho
preliminar necessdrio para o estudo de todas as outras atividades sociais.

Pretende-se aqui fazer um breve levantamento de alguns autores cldssicos que se
dedicaram a estudar o parentesco, levando-se em conta a abordagem das escolas antro-
polégicas em que estavam inseridos. Em foco estarao Lewis Morgan, Alfred Kroeber,
William Rivers, Alfred Radcliffe-Brown e Claude Lévi-Strauss. Outros antropélogos
também foram citados, no entanto, preferiu-se eleger alguns tedricos que contribuiram
significativamente para a criaco desta pauta, j4 que o intuito aqui é tragar um panorama
da discussao para situar o debate sobre os Rikbaktsa, nao podendo, por isso, esgotar um
tema tao amplo e cujas bases remontam a histéria da disciplina.

Morgan é considerado um dos precursores dos estudos sobre parentesco. Por mais

que algumas de suas conclusoes hoje sejam vistas, de certa forma, como ‘ultrapassadas’



98 Série: Producdo Académica Premiada

ou dentro da chave do ‘evolucionismo’, foi Morgan quem fez um primeiro esfor¢o de
sintese dos sistemas de parentesco existentes no mundo, criando, com ousadia, uma

teoria geral do parentesco. Segundo conta Rivers:

Nio conhego nenhuma descoberta em todo o dominio da ciéncia que possa oferecer mais
créditos a um homem que o sistema classificatério de relagdes de parentesco de Lewis
Morgan. Com isso nio quero dizer apenas que ele foi o primeiro a mostrar claramente a
existéncia desse modo de simbolizar as relagoes de parentesco, mas também que ele coletou
imensa gama de material através do qual as caracteristicas do sistema foram demonstradas,
além de ter sido o primeiro a reconhecer a grande importincia tedrica de sua descoberta.

(Rivers, 1913, apud, Cardoso de Oliveira, 1991, p.74)

Como advogado e primeiro etnégrafo de povos americanos, Morgan desenvolve
suas teorias baseadas em dados etnograficos de todo o mundo e busca afirmar no paren-
tesco uma origem comum a toda humanidade, contra no¢oes de poligenismo e degene-
ragdo, cunhadas por tedricos evolucionistas contemporaneos a ele, como McLennan e
Bachofen.

Para Morgan, o matriménio é a base das relages consangiiineas; todo sistema
de consangiiinidade é um principio de organizacio social que deve ser capaz de esta-
belecer parentes ascendentes e descentes em linha nos mais diferentes graus em relacio
a ego. Além disso, deve especificar as relagoes estabelecidas a partir destas separagdes e
distinguir, com foco nos parentes em linha, os parentes colaterais. Nesse sentido, para
Morgan, os sistemas de relagao, como uma instituicao doméstica, tém a finalidade de
organizar a familia a partir da consangiiinidade (Morgan, 1968, p.9).

Com objetivo de mostrar que a familia elementar seria o estdgio mais elevado das
instituigdes sociais/familiares e partindo de dados e relatos sobre a existéncia de sistemas
de parentesco muito similares entre si, mas sem relagoes histdricas ou territoriais, Mor-
gan sistematiza as informagées que dispunha e desenvolve o que seria uma de suas maio-
res contribuicdes aos estudos de parentesco: divide os sistemas terminoldgicos, de todo
planeta e em toda sua diversidade, em dois grandes tipos, o Descritivo - tipo europeu - e
o Classificatério - tipo ‘tradicional’.

O sistema Descritivo, manifesto entre os Arianos e Semitas, se caracteriza por
distinguir parentes lineares de colaterais. Nele, cada relagao ¢é estabelecida independen-
te de outras, resultando na dispersao do sangue, além de ser a base da familia nuclear
moderna, pensada como pais e filhos e dando maior prioridade as relagoes lineares. O
tipo Classificatério, por sua vez, presente entre os Indios americanos e muitos outros
’povos tradicionais’, caracteriza-se por reduzir os parentes consangiiineos a grandes clas-
ses através de arbitrdrias generalizacoes, aplicando o mesmo termo de parentesco a todos
os membros de uma mesma classe. Este sistema acaba por nao dispersar o sangue e por
misturar relacdes que no sistema Descritivo sao claramente separadas. Neste principio, as
relagdes mais relevantes sao as baseadas na distingdo entre parentes paralelos e cruzados
(Morgan, 1968, p.10-11). Além disso, Morgan defende que cada sistema de consangiii-
nidade gera conceitos e formas de organizagoes sociais bastante diferentes, bem como,

instituicoes familiares caracteristicas.
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Como foi dito, a classificagao promovida por Morgan, mesmo sofrendo criticas,
ecoa até os dias de hoje e, nio A toa, as distingdes quanto a parentes colaterais/lineares e
paralelos/cruzados promovidas por ele ainda sao a base de muitos estudos de parentesco.
Como lembra Schneider: “Morgan was attacked on many different fronts, but his basic
conception that kinship terminologies were the outcome of specific social forms and practices,
and his division between Descriptive and Classificatory types, survived most of the attacks.”
(Schneider,1968, p.8-9).

Além destas contribui¢oes, o autor ainda deu relevante colaboragao no que diz res-
peito ao estudo das terminologias de parentesco, afirmando que elas, independentes da
sua localizagao e populagao origindria, se referem a uma ordem social que é logicamente
organizada e durdvel, e, portanto, devem apresentar mecanismos internos para se repro-
duzir socialmente e resistir ao tempo. Deste ponto de vista, o vocabuldrio de parentesco
reflete uma ordem social prépria em cada lugar em que se manifesta e, por isso, auxilia
no entendimento das institui¢oes sociais onde se desenvolveu, além de poder ser com-
parado com vocabuldrios de diferentes povos, como uma comparagio entre diferentes
16gicas sociais.

Para o etndlogo, o sistema de parentesco refere-se ao plano de inteligibilidade de
uma sociedade: o cdlculo do parentesco consangiiineo em linhas de descendéncia, assim
como a distingao entre parentes, expressa valores e sentimentos relacionados a cada tipo
de relagio estabelecida. Este seria, para o autor, o primeiro ato da inteligéncia humana
(Morgan, 1968, p.8).

Pode-se notar, pelo acima exposto, que mesmo numa chave evolucionista, que
buscava apreender a origem das institui¢des européias nas ditas sociedades primitivas por
meio de seus resquicios/sobrevivéncias (survival), e mesmo posicionando o sistema Clas-
sificatério como anterior e ‘desencadeador’ do sistema Descritivo (ji que o segundo teria
se desenvolvido do primeiro), Morgan contribuiu de maneira significativa e pioneira
para a criagdo de conceitos e da agenda dos estudos do parentesco, dando inteligibilidade
e relevincia a tais pesquisas.

E ¢ na esteira das conceitualizacoes deste autor que, anos mais tarde, o antro-
p6logo Rivers trava debate acirrado com Kroeber. O primeiro vinha de uma tradigao
cientifica, acreditava na Antropologia como uma ciéncia indutiva, preocupava-se com
a elevacdo dela a szarus de Ciéncia, pautada pelo método de causa e efeito e da generali-
zagao da experiéncia. O Segundo, por sua vez, vinha de uma tradi¢io mais humanista,
acreditando que a Antropologia se relacionava bem com a Psicologia, sendo ela uma
‘ciéncia da mente’ (Cardoso de Oliveira, 1991, p.23). Deste modo, discordavam com
relacio a temas bastante relevantes dos estudos do parentesco.

Kroeber nao compartilha da divisao cunhada por Morgan segundo a qual os sis-
temas de parentesco dividem-se entre Classificatérios e Descritivos. Para ele, todos os
regimes terminoldgicos, em algum grau, sao classificatérios, uma vez que nao hd sistemas
que déem conta de gerar termos para designar toda sorte de parentes, acreditando que o
que distingue os dois tipos é, portanto, algo subjetivo. Além disso, atribui a formulagao

desta distingao aos proprios antropdlogos ocidentais que, ao observar outras realidades,
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acabam nao identificando a separagio de certos parentes como fazem as linguas euro-
péias (1969, p.15-16) e, por isso, atribuiriam a eles a caracteristica de classificatdrios.
Para o autor em questdo, uma lingua é mais classificatéria quanto menor o niimero de
termos existentes.

Em seu texto ‘Sisternas Classificatorios de Parentesco’, Kroeber defende que as ter-
minologias de parentesco nio passam de uma expressao psicoldgica dos individuos, nao
tendo nenhuma relagao com a esfera social e sendo determinadas unicamente por um
fendmeno da linguagem. Para ele, “os termos de parentesco decorrem primeiramente de
Jatores lingiiisticos, e sdo apenas indireta e ocasionalmente afetados por circunstancias sociais”
(idem, p.22) e que “a razdo do uso de termos idénticos ou semelhantes para parentesco dis-
tintos estd na semelhanga entre os parentescos” (idem, p.23). Acredita também que é muito
inconsistente deduzir institui¢oes sociais ou maritais partindo dos termos de parentesco,
j& que eles “refletem a Psicologia, nio a Sociologia. Sio determinados, antes de mais nada,
pela lingua, e s6 com muita prudéncia podem ser utilizados como fontes de inferéncias socio-
légicas” (idem, p.25).

Anos mais tarde, como alertam muitos comentadores da obra de Kroeber, o autor
reviu os textos que utilizavam a palavra ‘Psicologia’, entendendo que esta fazia com que
sua teoria fosse mal compreendida, sugerindo que: “as partes da linguagem, termos de
parentesco, rcﬂetem uma lo’gz'm inconsistente e padro’es conceituais tanto quanto instituigoes
sociais.” (Laraia de Barros, 1969, p.9).

Rivers, por sua vez, dedica boa parte de sua produgdo para explicitar oposi¢ao a
Kroeber e admiragao a Morgan. A partir de trabalhos de campo cuidadosos e da coleta
de diferentes terminologias de parentesco e regras matrimoniais, afasta-se do evolucio-
nismo e desenvolve um método de pesquisa preocupado em adequar a metodologia da
antropologia a da ciéncia: buscando demonstrar que conexées causais determinam rela-
¢oes sociais. Para isso, trabalhou no detalhe as relagdes entre regras de casamento, regras
de descendéncia e terminologia de parentesco.

O autor propoe um método de andlise dos sistemas de parentesco: 0 método ge-
nealégico, que consiste num “alfabeto que permite a transcrigio da linguagem do parentes-
co” (idem), onde descreve como a coleta de terminologias deve ser realizada e analisada.
Este procedimento tem a intengio de expandir a genealogia de ego tao longe quanto se
recordar. Depois, pergunta-se a ele que nome dd a determinada relagao parental, esten-
dendo este vocabuldrio a outras relagoes semelhantes. Com isso, daria inteligibilidade as
nomenclaturas de parentesco aplicadas por determinada sociedade, uma vez que passaria
a entender quais parentes s2o chamados por dados termos e que relagdes sao associadas
a eles. Note-se que a énfase desta pesquisa estd nas relagoes genealdgicas tracadas a partir
de ego e nas terminologias que delas derivardo, neste sentido, estudos de parentesco para
o autor passam, necessariamente, pelo entendimento de suas genealogias.

Rivers, em seu texto ‘Terminologia classificatéria e matriménio com primo cruzado’
adota a divisao cunhada por Morgan entre sistemas Classificatérios e Descritivos e pro-
cura caracterizar melhor este primeiro. Para o etnélogo, hd uma intima conexio entre

métodos de denotagio das relagoes de parentesco e as formas de organizagao social. A
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terminologia, diferente de Kroeber, seria rigorosamente determinada pelas condigoes
sociais e a nomenclatura de parentesco traria consigo praticas claramente definidas. Em
outras palavras, para Kroeber, quando se chama um cunhado de irmio, seria reflexo de
que hd uma proximidade psicolégica entre estas duas figuras. Jd para Rivers, chamar al-
guém de algo implicaria em ter, em relacio a esta pessoa, comportamentos determinados
socialmente. Nos sistemas classificatérios, a fun¢io social de uma categoria de pessoas é
dada por sua relagdo com os termos de parentesco (1991, p.71-80):

Proponho, neste momento, lidar com a terminologia classificatéria a partir desse ponto
de vista. Meu procedimento serd o de, inicialmente, mostrar que as caracteristicas que
distinguem entre si as diferentes formas do sistema classificatério tém sido diretamente de-
terminadas pelas instituicoes sociais daqueles que utilizam os sistemas, e somente quando
tal for estabelecido, tentarei relacionar os caracteres mais gerais do sistema classificatério e
de outros sistemas em relagio as instituigoes sociais. (idem, p.85)

Assim, Rivers defende que a terminologia de parentesco estd atrelada as condigoes
sociais e que ¢é impossivel de se explicar caracteristicas da terminologia do parentesco em
bases psicoldgicas (idem, p. 1406), jé que o tratamento do parentesco deve ser focado nas
relagoes genealdgicas.

Schneider (1968), diante deste debate, faz um balango interessante a respeito do
posicionamento dos dois autores citados, afirmando que: atualmente, conforme Kroeber
nos alertou, um sistema de terminologias de parentesco nao é um simples sistemas de
nomes para um universo homogéneo de significados, como apontou Rivers. Um dado
termo de parentesco significa diversas coisas a0 mesmo tempo, cada coisa como fazendo
parte de um universo diferente de significado. No entanto, afirma que Rivers nos mos-
trou que os sistemas de parentesco sao mais complexos do que se pensava, deixando um
legado sobre o entendimento de seus mecanismos (Schneider, 1968, p.15). Segundo

descreve:

If one read this book [Kinship and Social Organization] to see how different combinations
of marriage rules and descent rules yield different categorizations of kinsmen and does not
trouble too much over either the question of historical reconstructions or the question of
naive determinism, one can appreciate the contribution of Rivers to the study of social
organization and kinship. (idem)

Entretanto, Schneider ¢ claro ao afirmar que as contribui¢oes de Kroeber atual-
mente s2o mais empregadas que as de Rivers, uma vez que dialogam fortemente com
Lévi-Strauss. E cita um trecho em que Kroeber afirma: “7 should still lay more stress on the
former influence, because, after all, kinship system are terminologies, terminologies are clas-
sifications, and classifications are reflections of psychological’ process” (1917, p.395, apud,
Schneider, 1968, p.14)

Outro antropdlogo relevante neste debate é Radcliffe-Brown que, em alguns de
seus textos, sintetiza o debate entre Kroeber e Rivers e propée sua prépria visao sobre
a problemdtica. Este autor, que é um expoente do que veio a ser chamada de escola
Estrutural-Funcionalista britinica, tem forte influéncia dos textos de Rivers, jd que foi

seu aluno. Desta relacio, escreveu:
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A minha estima por Rivers como homem, professor e cientista ndo diminuiu de forma
alguma pelo fato de ser obrigado a fazer critica a sua utilizacdo do método histérico conje-
tural. [...] Nas minhas discussoes amigdveis com ele durante um periodo de dez anos, que
acabaram num acordo em continuarmos nao concordando. (Radcliffe-Brown, 1989, p.82).

Seu legado, além dos mencionados abaixo, é o fato de ter se ocupado em delinear
conceitos que, até entdo, vinham sendo usados de forma indistinta como: cl, linhagem,
estrutura, grupo de linhagem, metades, dentre outros.

Radcliffe-Brown, em seu texto ‘Estruturas e fungoes nas sociedades primitivas,
preocupa-se, primeiramente, em se afastar das andlises evolucionistas, pautadas no que
chamou de histéria conjetural ou tedrica. Para ele, a histéria é algo relevante no entendi-
mento de uma sociedade, no entanto, critica autores como Morgan, McLennan e Rivers
que tentaram, a partir das sobrevivéncias materiais de sociedades (survivals), reconstruir
um passado baseado em relagdes hipotéticas. “Em histdria conjetural temos conhecimento
direto de um certo estado de coisas num dado momento e local, sem termos um conhecimento
adequado das condicoes ou acontecimentos precedentes, a respeito dos quais ficamos reduzidos
a conjecturas.” (idem, p.81).

Como acreditava que os estudos de parentesco, até entdo, estavam impregnados
de teorias pseudo-histéricas, propde o método comparativo de andlise, cujo intuito era
formar esquemas de classificacao através da comparacio entre sistemas, encontrando
regras capazes de explicar todo tipo de manifestago relativa a escolhas de matrimoénio,
“para chegar a uma compreensio dos sistemas de parentesco, devemos empregar comparagio
¢ andlise combinados.” (Radcliffe-Brown, 1978, p.60). Radcliffe-Brown sugere, portan-
to, um estudo sincrénico do parentesco, nao em fungio de uma suposta histéria, mas
do observével. A partir deste método, pretendia mostrar que, a despeito dos sistemas
de parentesco manifestarem muitas variedades superficiais, existiriam alguns principios
estruturais que perpassariam todos eles.

Como sistemas de parentesco, refere-se a um ‘sistema de parentesco e casamento’
ou a ‘parentesco e afinidade’, cuja unidade estrutural é o grupo da familia elementar
(entendida como um homem, sua mulher e seus filhos). “Um sistema de parentesco nos
apresenta, desta forma, um conjunto complexo de normas, de prdticas e de padroes de com-
portamento entre parentes.” (idem, p.71). Isto é, parentesco é pensado como relagoes reais
entre pessoas. Para o antropdlogo, as relagdes travadas no interior da familia correspon-
dem a vinculos de primeiro grau. Relagdes de segundo grau referem-se as tragadas entre
familias, formando o arcabou¢o do que chamou de estrutura, entendida como uma
nogao de ordem exclusivamente prdtica/empirica, de arranjos de pessoas no interior de
uma sociedade, isto é, uma rede de relacoes diddicas entre individuos.

“Um certo niimero destas relagoes é reconhecido para fins sociais, ou seja, estio asso-
ciadas a certos deveres e obrigacoes ou certas formas diferentes de comportamento.” (idem,
p-84), e é este tipo de relagdes que Radcliffe-Brown definiu como fazendo parte do
parentesco. Sistema de parentesco, portanto, refere-se a relacoes de obrigacio e deveres e,
por isso, estd diretamente relacionado 2 esfera juridica, reguladora. Parentesco ¢, entao,

parte do que chamou de estrutura social, uma vez que constitui uma rede de relacoes
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sociais: “sistema de parentesco e afinidades, se preferirmos, é um sistema de relagoes diddicas
entre duas pessoas de uma comunidade, na qual o comportamento entre duas pessoas entre si
estd regulamentado de uma certa forma e em maior ou menor grau através da sua utilizacio
social” (idem).

No que se refere ao debate sobre as terminologias de parentesco, é enfitico na
sua oposi¢ao a Morgan, afirmando que este buscava recolher amostras das nomenclatu-
ras, compard-las para mostrar reconstru¢des histdricas e a existéncia anterior de certas
formas de organizagao social. Quanto a Rivers, assinala que atribuia aos fatores sociais
a determinacio das terminologias e que estas seriam resultado de certas caracteristicas
da organizagao social. Jd em relacdo ao que chama de ‘o lado negativo de Kroeber’, o
critica por nao ver relagio entre os termos de parentesco e as instituicoes, isto é, tais
termos e priticas de matrimonio, descendéncia e relagoes pessoais (idem, p.93-95). Em
suas proprias palavras, Radcliffe-Brown vai pontuar o que para ele ¢ indispensdvel nesta
definigao, afirmando que a correspondéncia entre nomenclatura de parentesco e préticas

sociais é visivel em todo mundo:

nomenclatura do parentesco ¢ uma parte intrinseca de um sistema de parentesco, como
também ¢é uma parte intrinseca de uma linguagem. As relacoes entre nomenclatura e o
resto do sistema, sdo relagoes que tém lugar no interior de uma totalidade organizada. [...]
No estudo em si do parentesco, a nomenclatura tem madxima importancia. (idem, p.96-97)

Neste sentido, a terminologia é o que nos ajudaria a reconhecer certas categorias e,
diante delas, obrigacoes e deveres. A nomenclatura tem que ser analisada em relagao ao
sistema, mas ¢ apenas o primeiro passo da investigacao.

Como defensor do método comparativo para a antropologia e da busca por prin-
cipios gerais e leis aplicdveis a todas as sociedades humanas, Radcliffe-Brown se distancia
das conclusées de Rivers na medida em que se preocupa em explicar a existéncia de
certos tipos de matrimoénio a partir da légica de suas regras e terminologias, de modo
que suas explicagdes sejam vélidas para todos os sistemas que procederem do mesmo
modo, e ndo como reflexo de uma sobrevivéncia de caracteristicas particulares que ja nao
existem mais. Terminologia ¢ algo classificatério é o0 modo como se distingui e classifica
cada pessoa no interior do sistema de parentesco. Radcliffe-Brown nao se preocupa com
a origem delas, mas com sua fungao social.

Por fim, Lévi-Strauss, cuja contribuigio aos estudos de parentesco é enorme e se
manifesta, principalmente, em sua tese, ‘As Estruturas Elementares do Parentesco’, onde
sintetiza sua visao sobre toda a produgao antropoldgica cldssica a respeito desta temdtica.
No prefécio do referido texto, o autor jd enuncia alguns conceitos que permeiam todo o
livro. No primeiro pardgrafo, define o que entende por estruturas elementares do paren-

tesco em oposi¢o a estruturas complexas:

Entendemos por estruturas elementares do parentesco os sistemas nos quais a nomencla-
tura de parentesco permite determinar imediatamente o circulo dos parentes e dos aliados,
isto ¢, os sistemas que prescrevem o casamento com um certo tipo de parente. Ou, se
preferirmos, os sistemas que, embora definindo todos os membros do grupo como paren-
tes, dividem-nos em duas categorias, as dos conjuges possiveis e a dos cOnjuges proibidos.
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Reservamos o nome de estruturas complexas para os sistemas que se limitam a definir o
circulo dos parentes e que deixam a outros mecanismos, econémicos ou psicolégicos, a
tarefa de proceder & determinagio do conjuge. (Lévi-Strauss, 1982 [1949], p.19)

Vale dizer, como jd é sabido, que estruturas elementares nio se referem a algo
mais simples, ‘primitivo’ ou primeiro em relagio a complexas que, nesta légica, seriam
de maior complexidade e, portanto, superior e derivadas do primeiro modelo. Muito
pelo contrdrio, a estrutura elementar é uma légica social capaz de sozinha delinear os
casamentos preferenciais, isto é, onde a prescri¢ao e a proibigao matrimonial sao ditadas
exclusivamente pelos sistemas de alianga. A estrutura complexa, por sua vez, caracteriza-
-se por necessitar de dois principios ou mais para determinar a prescri¢ao dos conjuges,
deixando apenas a proibicio, isto é, o grupo dos nio casdveis, sendo definida pelo pa-
rentesco.

Sem perder esta importante definicao de vista, Lévi-Strauss inaugura uma grande
discussao sobre o papel fundamental da proibi¢ao do incesto na distingao entre natureza

e cultura, universal e particular, lei e regra:

¢ no terreno da vida sexual, de preferéncia a qualquer outra, que a passagem entre as duas
ordens pode e deve necessariamente efetuar-se. Regra que abrange aquilo que na sociedade
lhe ¢ mais alheio, mas a0 mesmo tempo regra social que retém, na natureza, o que é capaz
de superd-la. A proibi¢ao do incesto estd a0 mesmo tempo no limiar da cultura, e em certo
sentido é a prépria cultura. (idem, p.50)

Apés amplo debate a respeito do tabu, acaba por aproximar sua visao de parentes-
co a do cardter sintético da dddiva - dar, receber, retribuir - de Mauss (ver: Mauss, 1998).
Isto é, uma perspectiva teérica do parentesco fundada numa teoria da vida social, na
troca de bens e pessoas: “a nogdo de reciprocidade como condicio de possibilidade da vida
social e a troca como nexo instituinte” (Dal Poz e Silva, 2009, p.1). O parentesco seria,
portanto, um caso particular da troca maussiana, uma modalidade de intercimbio repre-
sentada pela institui¢ao do matrimoénio, onde se trocam mulheres, mas nao s6, também
mercadorias, rituais, ensinamentos e festas, gerando relagoes reciprocas entre os grupos.
Proibi¢ao do incesto, dom reciproco e matriménio sio, neste sentido, fendmenos de
uma mesma ordem: ambos tém repulsa ao individual e geram alianca entre grupos.

Assim, Lévi-Strauss coloca o casamento no centro das discussoes sobre parentesco,
sendo uma das principais modalidades do fato social total de Mauss (ver Mauss, 1998),
uma vez que articula diversos Ambitos da vida social: econémico, familiar, ritual, juridico
etc. “a troca, fendmeno total, é primeiramente uma troca total, compreendendo o alimento,
os objetos fabricados e esta categoria de bens mais preciosos, as mulheres.” (Lévi-Strauss,
1982 [1949], p.100). Neste sentido, o matriménio como institui¢ao seria a maior repre-
senta¢do da reciprocidade: para que tenha uma mulher para casar, diante da proibigao

do incesto, tem-se que casar fora do préprio circulo - exogamia.

A partir do momento em que proibo a mim mesmo o uso de uma mulher, que com isso
passa a ser disponivel para outro homem, hd, em algum lugar, um homem que renuncia
a uma mulher que, por esse fato, torna-se disponivel para mim. O contetido da proibicio
nao se esgota no fato da proibicio. Esta s6 ¢ instaurada para garantir e fundar, direta ou
indiretamente, uma troca. (idem, p.91)
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Através destas colocagoes, Lévi-Strauss se opoe a teoria da descendéncia desen-
volvida por Radcliffe-Brown e Evans-Pritchard, marcando posicio no que veio a ser
chamada de teoria da alianca. Segundo Schneider (1965), as duas teorias, cada uma a
seu modo, estao preocupadas com uma nogao de estrutura social. A teoria da alianga,
conforme o exposto acima, é pautada na reciprocidade entre os grupos que, diante da
proibi¢do do incesto, passam a se relacionar e trocar simbolos, mulheres e palavras. Nesse
sentido, a troca de noivas ¢ entendida como um sistema de trocas totais que expressaria
o principio estrutural da alianga. Tal principio de estrutura nio estd expresso numa es-
trutura concreta da vida social, mas seria reflexo do intelecto, de uma estrutura presente
numa forma de pensamento estruturante.

Jd a teoria da descendéncia concede ao parentesco o lugar, que nas sociedades com-
plexas, é dado ao Estado, com a faculdade de organizar um todo sem ter um poder cen-
tralizado. As familias seriam, nessa 16gica, os grupos articuladores dos diferentes 4mbitos
das sociedades primitivas, grupos estes definidos por diferentes regras de descendéncia.
Portanto, para compreender como as sociedades tradicionais se organizam, é necessrio
estudar como estes grupos de descendéncia se relacionam e a partir destes vinculos seria
possivel observar uma estrutura concreta das relagdes. Para Radcliffe-Brown, as formas
de organiza¢io dos grupos de descendéncia sdo simbolos inerentes de um principio de
estrutura. Jd para Lévi-Strauss, é olhando para as trocas, reciprocidades e aliangas que o
parentesco e as sociedades devem ser entendidas.

Estas duas visoes opostas sobre a no¢io de estrutura e sobre como olhar para o pa-
rentesco - como algo que gera alianga ou como algo gerado pela prética da descendéncia
- sobrevivem até hoje. Na realidade, nas ciéncias humanas, os modelos nao sao superados
completamente, mas sobrepostos e debatidos. Todos os autores citados tém seu grau de
atualidade e desgaste e sao representantes de linhas de pensamentos relevantes, além de
terem contribuido enormemente para os estudos do parentesco e das sociedades ditas
primitivas.

Atualmente, como ponderam Nigel Rappot & Joanna Overing no texto ‘Kinship’,
o estudo do parentesco foi, durante muitas décadas e através de autores consagrados, o
grande tema da antropologia, sua cadeira mais essencial e que fez com que a disciplina
ganhasse status de ciéncia. No entanto, alerta que para alguns antropélogos contem-
porineos, temas mais ‘abrangentes’ como parentesco, cultura, sociedade e organizacao
social, antes definidores dos problemas de pesquisa da antropologia, tém sido colocados
em questao. Alguns, como Schneider e Needham, afirmam que muitos assuntos relacio-
nados as sociedades primitivas foram pensados, até entio, sob o dominio do parentesco,
como simples partes deste ‘grande organizador’ das sociedades tradicionais. Agora, essa
matéria vem sendo desmembrada e ganha novas dimensées, deixando de olhar para te-
mas como estrutura social e Ambito jural e politico e direcionando-se para questoes como
agéncia, género, estética e agdo individual. Todas esferas que antes estavam ‘dentro’ do
parentesco e agora passam a ter mais visibilidade (Rapport & Overing, 2000, p.217-218).

Em sua definicdo a respeito do parentesco Rapport & Overing reconstroem argu-

mentos de Schneider e Needham quanto a sua acepgao e significado. Segundo apontam,
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um dos problemas deste conceito é que aceitam que, enquanto as sociedades ocidentais
sao organizadas por um poder centralizado, o Estado - uma construgio social sélida e
‘moderna’ - as sociedades tradicionais, em oposi¢ao, nao possuem um poder centralizador
e a institui¢do responsdvel por sua organizagio é o parentesco - uma esfera intimamente
relacionada ao dominio da natureza e da biologia. Assim, haveria uma valorizagao das
sociedades organizadas pelo Estado, em detrimentos das que dao espago ao parentesco,
aproximando tais sociedades de um primitivismo, guiadas pelo dominio do doméstico e
nao do publico, como nas ocidentais.

Deste modo, uma explicacio social através do dominio do parentesco traria uma
‘desvalorizagdo’ destas formagoes, além de conceder ao parentesco uma superdimensao
social. E nesta concep¢io superdimensionada que os estruturais-funcionalistas olham
para a instituigao do parentesco, como algo que se aproxima das dimensoes juridica e
politica. “Everything else, a societys moral, law, etiquette, religion, politics and education,
was to be studied as but an aspect of social structure, or in other words its kinship system.”
(idem, p.218)

Atualmente, tem-se criticado a explica¢do de todos os mecanismos presentes nas
sociedades primitivas através do dominio exclusivo do parentesco, ja que ele seria o
responsdvel pelas escolhas matrimoniais, politicas, religiosas, defini¢ao de grupos e ou-
tras dimensoes da vida social. Deste modo, os estudos de parentesco, por meio destes
questionamentos, vém passando por uma espécie de ‘reformula¢ao’. Como foi dito, ele
deixa de olhar para grandes temas que seriam responsdveis pela coesdo social e perde a
caracteristica de procurar o ‘universal’, uma doutrina focada numa unidade genealégica
da humanidade:

As anthropology slowly came to realize, any ‘definitional rigour’ to be achieved through the
use of any of the above analytic concepts of society is well nigh impossible. Such constructs
tend to site within particular and forceful paradigms of social order, and therefore carry all
the litter of such grand narratives. (idem, p.223)

Autores contemporaneos comegam a estabelecer didlogos entre antropdlogos fe-
ministas e etnélogos e a tendéncia tem sido pensar o parentesco como uma dimensao
multifacetada que engloba diferentes pontos de vista, escuta as narrativas de pessoas que
vivem os sistemas de parentesco no seu dia-a-dia e que formam, a partir de suas relacoes,
redes de significado. Na realidade, de que trata o parentesco senio da vida cotidiana dos
individuos? De suas relagoes e, portanto, seu estudo deve levar em consideracao a agén-
cia humana e seus desejos. Com isso, outras perguntas tém surgido para serem respon-
didas pelo parentesco. Nao é o fim destes estudos, mas tempos de redimensionamento

e redirecionamento.

[|. DEBATENDO COM ROBERT HAHN

Robert Alfred Hahn foi o dnico autor a se dedicar, exclusivamente, ao estudo do

sistema de parentesco Rikbaktsa'. Tal andlise estd descrita em sua tese ‘Rikbakca catego-

' Por isso este capitulo serd baseado quase que exclusivamente em seus textos.



107 Rikbaktsa: um estudo de parentesco e organizacéo social

ries of social relations: an epistemological analysis’, defendida em Harvard para adquirir o
titulo de ‘Doutor em Filosofia em matéria de Antropologia’, tendo sido orientado por
Klaus-Friedrich Kosh e James J. Fox. Este tltimo, ex-aluno de Maybury-Lewis pela mes-
ma universidade, onde acabou por lecionar alguns anos.

Além da tese, chegou a publicar dois importantes artigos sobre os Rikbaktsa: ‘Mi-
sioneros y colonos como agentes del cambio social e ‘Negotiated kinship among the Rikbak-
ca’*. Em seus trabalhos, Hahn nao nos d4 muitos dados sobre em que condi¢oes execu-
tou o trabalho de campo, suas andlises, nem quais eram suas motivagoes pessoais por este
tema. Pouca coisa se sabe sobre este autor que, ao que tudo indica, abandonou o gosto
pelas populagdes amerindias e pela antropologia.

A tese do autor que serd debatida a seguir tem um estilo muito peculiar. Preocupa-
-se em localizar a discussio sobre a terminologia Rikbaktsa em meio aos debates sobre
parentesco e vocabuldrio de parentesco que ocorriam na época em que escreveu. Assim,
toda sua atencio estd voltada para situar a andlise entre a teoria genealdgica e a teoria
baseadas nas categorias.

A explicacio genealdgica, cujos principios foram estabelecidos por Morgan e Ri-
vers’, tem como grandes interlocutores no texto de Hahn, SchefHler & Lounsbury. Esta
doutrina tem a genealogia como foco principal das anilises de terminologias, ji que acre-
ditam que ela ¢ a responsdvel por dar inteligibilidade a tais sistemas. Scheffler & Louns-
bury nao negam a importincia do contexto social para o entendimento dos vocabuldrios
de parentesco, mas dio primazia as palavras elas mesmas. Assim, cada termo deve ser en-
carado como um elemento epistemologicamente independente, que pode ser identifica-
do e trabalhado sem, necessariamente, o conhecimento de outros. A teoria genealdgica,
por isso, estaria na fronteira entre a antropologia e a lingiiistica, j4 que pretende entender
as relagdes seménticas dos sinais lingiiisticos buscando, portanto, uma andlise seméntica
(de significado) e nao socioldgica dos termos de parentesco (idem, p.216).

Uma das grandes questoes para estes pesquisadores é a postulagio da universali-
dade do parentesco. Uma vez que entendem que fatos genealdgicos ocorrem em todo
lugar, hd, portanto, sistemas de parentesco em todo lugar. Deste modo, cabe aos sistemas
a administragio dos dados genealdgicos sendo estes, primordialmente, dados de filiagao
(relagao vertical que une pais e filhos) e de casamento (relagio horizontal entre afins que
gera filhos). A terminologia de parentesco (kinship terminology) é, portanto, o resultado
das relagoes genealdgicas acima expostas, e o significado de cada termo ¢ dado pelo sen-
tido denotativo (uso literal, genealdgico) adotado. H4 na teoria genealdgica, conseqiien-
temente, a primazia da genealogia sobre outros fatores, sem que se note o significado do

vocabuldrio no interior da sociedade estudada.

Finally, we know little of the significance of this vocabulary to the Sirio