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Introducio

Cada regido étnografica do mundo teve o seu momento na
histéria da teoria antropologica, imprimindo seu selo nos proble-
mas caracteristicos de épocas e escolas. Assim, a Melanésia des-
cobriu a reciprocidade, o sudeste asidtico a alianga de casamento
assimétrica, a Africa as linhagens, a bruxaria e a politica. As
sociedades indigenas da Ameérica do Sul, apés os canibais de
Montaigne e a influéncia Tupi nas teorias politicas do Iluminismo
56 muito recentemente vieram a contribuir para a renovagio ted-
rica da Antropologia. ' '

Deve-se creditar a Robert Lowie e Claude Lévi-Strauss, sem
divida, a apresentagio do pensamento indigena sul-americano ao
circuito conceitual mais amplc da disciplina. E em termos de
etnografia — se excetuarmos Curt Nimuendaju — & apenas apés
a Segunda Guerra que comegam a surgir estudos descritivos mais
detalhados de sociedacles tribais brasileiras; e apenas mals re-
centemente que se inicia a elaboragdo teérica deste material. Ou

seja, apenas mais recentemente o foco do problema se desloca -

de oategorias mais abrangentes, referidas a sociedade nacional

brasileira de um lado e ao «Indio» enquanto categoria genérica

de outro, para o estudo de sociedades tribais especificas, quando
o foco ndo & mais a discussao do lugar do indio (junto com o
negro e com o branco, na hierarquia do universo nacional), mas
— issa sim — a posiciio daquela sociedade tribal como uma rea-
lidade dotada de unidade.

Hoje, pode-se dizer que a etnologia do Brasil ja alcancou

certa maturidade, desenvolvendo teorias e problematicas origi-
najs, e dialogando em nivel mais abstrato com as questdes intro-
duzidas na Antropologia pelas sociedades africanas, polinésias e
australianas. O objetivo do presente trabalho é salientar as con-
tribui¢des que a etnologia dos grupos tribais brasileiros esta fa-
zendo a Antropologia como um todo. De modo particular, foca-
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lizaremos nossa atengdo sobre uma‘ft—ebse:[ que a originalidade das

_sociedades tribais brasileiras (de modo mais amplo, sul-ameyi.

cana) reside numa elaboragdo particularmente rica da nogao de
pessoa, com referéncia especial a corporalidade enquanto idioma
simbolico focal. Qu, dito de outra forma, sugerimos gue & nogdo
de pessoa e¢ uma consideracdo do lugar do corpo humano na vi-
530 que as sociedades indigenas fazem de si mesmas sao cami-
nhos basicos para uma compreensio adequada da organizagdo so-
cial e cosmologia destas sociedades.

Muitas etnografias recentes sobre grupos brasileitos — se-
jam Jé, Tukano, Xinguanos, Tupi — tém-se detido sobre «ideo-
logias nativas» a respeito da corporalidade: teorias de concepgao,
teoria de doengas, papel dos fluidos corporais no simbolismo ge-
ral da sociedade, proibi¢Ses alimentares, ornamentagio corporal.
Os trabalhos de Goldman, Reichel-Dolmztoff, S. o C. Hugh-
Jones, J. Kaplan, P. Menget, ]. C. Melatti, C. Croker e tan-
tos outros! s&o um bom exemplo dest: tendéncia, que dominou
o recém-publicado simpésio sobre Tempo e Espago Sociais
(Actes du XLlleme Congrés International des Américanistes,
Vol. Il) organizado por Joana Kaplan. Isto nio nos parece
acidental, nem fruto de um bias teérico. Tudo indica que, de
fato, a grande maioria das sociedades tribais do continente pri-
vilegia uma reflexdo sobre a corporalidade na elaboragdo de suas

~cosmologias. Mais importante ainda, porém, ¢ o fato de que as

etnografias mencionadas — e aqui, sim, temos uma escolha ted-
rica, mas guiada pelo objeto — necessitam recorrer a estas ideo-
logias da corporalidade para dar conta dos principios da estrutu-
ra social dos grupos; tudo se passa como se os conceitos que a
Antropologia importa de outras sociedades — linhagem, alianga,
grupos corporados — nao fossem suficientes para explicar a or-
ganizagdo das sociedades brasileiras, Cremos que, hoje, se pode
dizer que a vasta problematica esbogada por Lévi-Strauss nas
Muythologiques mantém realmente, uma relagdo profunda com a
natureza das sociedades brasileiras; esta problematica ndo trata
apenas de mitos, ilusdes e ideologias; trata de principios que ope-
ram ao nivel da estrutura social. Esta ¢ a outra tese que vamos
defender.

Mas, na verdade, este privilégio da corporalidade se da den-
tro de uma preocupagio mais ampla: a defini¢do e construgio da

(1} Ver bibliografia.
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pessoa pela sociedade. A produgdo fisica de individuos se insere
em um contexto voltado para a produgdo social de pessoas, i. e.,
membros de uma sociedade especifica, O corpo, tal como nés
ocidentais o definimos, ndo é o unico objeto (e instrumento) de
incidéncia da sociedade sobre os individuos: os complexos de
nominagao, os grupos e identidades cerimoniais, as teorias sobre
a alma, associam-se na construgio do ser humano tal como enten-
dido pelos diferentes grupos tribais. Ele, o corpo, afirmado ou
negado, pintado e perfurado, resguardado ou devorado, tende
sempre a ocupar uma posicio central na visdo que as sociedades
indigenas tém da natureza do ser humano. Perguntar-se, assim,
sobre o lugar do corpo € iniciar uma indagagdo sobre as formas
de construgdo da pessoa.

A Nogio de Pessoa como Categoria

Nao ha sociedade humana sem individuos, Isto, porém, nio
significa que todos os grupos humanos se apropriem do mesmo
modo desta realidade infra-estrutural. Existem sociedades que
constroem sistematicamente uma nogdo de individuo onde a ver-
tente interna é exaltada (caso do Ocidente) e outras onde a
énfase recai na nogdo social de individuo, quando ele é tomado
pelo seu lado coletivo: como instrumento de uma relagio com-
plementar com a realidade social. E isso que ocorre nas socie-
dades chamadas «tribais» e é aqui que nasce a nogio basica de
«pessoa» que queremos elaborar agora.

‘O conceito de pessoa, como Geertz observou, ¢ uma via real
para a compreensdo antropolégica; num certo sentido, fazer an-
tropologia ¢ «.. analisar as formas simb6licas — palavras, ima-
gens, instituigdes, comportamentos — em termos das quais os
homens (people) se representam, para si mesmos e para 0s ou-
tros» (Geertz 1976: 224-5). E sabemos, desde Marcel
Mauss, que as variagdes na defini¢io desta «categoria do espi-
rito humano» sdo enormes, de sociedade para sociedade. Sabe-
mos também, especialmente depois de Louis Dumont, que a visado
ocidental da pessoa (do Individuo) é algo extremamente parti-
cular e histérico. Hoje, depois de Mauss e Dumont, Geertz,
Lienhardt, Griaule (e depois dos helenistas franceses inspirados
por Mauss), tornou-se quase lugar-comum afirmar isto, Levar
isto as devidas conseqiiéncias analiticas, porém, é algo mais di-
ficil, como bem o demonstrou Louis Dumont (1966). Por ser
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basica e central, a concepgio do que seja o ser humano que nés,
ocidentais, entretemos, tende a ser projetada, em algum nivel, so-
bre as sociedades que estudamos, com o resultado que as nogdes
nativas sobre a pessoa passam a ser consideradas como «ideolo-
gia»; enquanto que nossas pré-concepgdes, ndo analisadas, vdo
constituir a base das teorias «cientificas».

Mas, sob esta algo vaga nogdo — pessoa — se escondem
diferencas teéricas importantes, dentro da Antropologia. Em li-
nhas gerais, pode-se dizer que a Antropologia Social, desde Ma-
linowski, tendeu sobretudo a analisar a personalidade social, isto
&, a pessoa: como agregado de papéis sociais, estruturalmente
prescritos (e os papéis sendo concebidos como feixes de direitos
e deveres).

Ja a tradigio de Mauss, que foi retomada claramente por
Dumont, mas que aparece em autores como Geertz, inclina-se
para uma «etnopsicologia» (Carneiro da <Cunha 1978: 1),

ou uma «etnofilosofias — ou seja, considera as nogbes de pessoa
enquanto categorias de pensamento nativas — explicitas ou im-
plicitas —; enquanto, portanto, construgdes culturalmente va-
riaveis.

Na concepgdo da pessoa como agregado de papéis assume-
se, na verdade, um nédulo fixo, por baixo da variagdo infinita
de papéis que os individuos, de sociedade para sociedade, ao
longo da histéria, puderam assumir. Este nédulo, é o Individuo,
em sua concepgdo ocidental moderna. Ja a prépria perspectiva
«juralistas de Radcliffe-Brown e seus seguidores supunha uma
concepgio de «direitos e deveres», que seriam assumidos por
individuos dotados dos mesmos atributos que o pensamento do
Ocidente atribui ao Individuo. Por isto, a dicotomia Individuo/
Sociedade vai ser recorrente nas discussdes teédricas da Antropo-
logia Social, aparecendo sob varios disfarces: parentesco/descen-
déncia (Evans-Pritchard), descendéncia/filiagdo complementar,
(Fortes), estrutura/communitas (Turner), estrutura social/orga-
nizagido social (Firth). Desde que Malinowski marcou os Tro-
biandeses com a oposi¢do mother-right vs. [ather-love, e que
Radcliffe-Brown definiu o avunculado a partir de uma oposigao
entre o direito e o afeto, o juridico e o optativo, o obrigatério
e o espontdneo (Radcliffe-Brown, (1924) 1973), foram legido,
na Antropologia, as dicotomias e analises dicotomicas da estru-
tura social em termos de uma polarizagdo entre o social e o
individual, o normativo e o espontaneo, o juridico e o sentimen-
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tal. Todas as analises das sociedades «unilineares» entram neste
modelo. Ao nivel das concepgdes da pessoa, esta tendéncia vai
assumir um individuo dividido, dual — um pouco sequndo a
velha dualidade durkheimiana entre corpo e alma, individuo e
sociedade. Vale notar ainda que, mesmo aqueles que buscaram
reagir ao idealismo e formalismo da escola inglesa «classica»,
como Firth ¢ Leach, terminaram privilegiando a agdo individual
a estratégia de poder, as opgdes, as manipulagdes das normas
e papéis) — ja a esta altura, as nogdes nativas de pessoa se
desintegravam para dar lugar ao homem abstrato, que agia no
interior de estruturas concretas.

A outra tradicio — a tradigio de Mauss — assume radical-
mente o papel formador que as categorias coletivas de uma so-
ciedade exercem sobre a organizacdo e pratica concretas desta
sociedade. Assume, ainda, a impossibilidade de se tomarem no-
¢des particulares, como a de Individuo, na compreensdo de ou-
tros universos socio-culturais, Ao trabalhar sobre e com as «ca-
tegorias nativas», faz uma opgio espistemnlégica que nos parece
definir a especificidade da Antropologia. Tomar a nogdo de pes-
soa como uma categoria é toma-la como instrumento de organi-
zagdo da experiéncia social, como construgio coletiva que da
significado ao vivide ndo se pode simplesmente deriva-la, por
dedugdo ou por determinagio, de instancias mais «reais» da
praxis; a praxis, a pratica concreta desta ou daquela sociedade
é que s6 pode ser descrita e compreendida a partir das catego-
rias coletivas (e tomamos aqui algo da posicdo de Sahlins, 1976).
E tomar a categoria «pessoa» como focal é o resultado de varias
opgoes: deriva da necessidade de se criticarem os pré-conceitos
ligados a nogdo de Individuo que informam muitas das correntes
antropolégicas; deriva cla percep¢do de que o termp «pessoar» ¢
um .rétulo Gtil para se descreverem as categorias nativas mais
centrais — aquelas que definem em que consistem os seres hu-
manos — de qualquer sociedade; e deriva da constatagdo de
que, na América do Sul, os idiomas simbélicos ligados a elabo-
racdo da pessoa apresentam um rendimento alto, contrariamente
aos idiomas definidores de grupos de parentesco e de alianga.

Ora, a tradigdo que identificamos na Antropologia Social
¢ a que gerou a_imensa maioria dos conceitos classicos da ana-
lise antropolégica da organizagdo social: linhagem, grupo de
descendéncia, alianga de casamento, grupo corporado. Foi ela
também uma das que assumiu muito claramente uma dicotomia
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entre as «idéias nativas» e «o que realmente acontece» (i, e. as
idéias do antropélogo). Como veremos, as realidades indigenas
sul-americanas parecem resistir & aplicagdo dos conceitos men-
cionados, sugerindo a produgdo de novos modelos analiticos. Tal
resisténcia, porém, — este ¢ nosso argumento — se deve justa-
mentz a impossibilidade de se trabalhar com a dicotomia tam-
bém referida. Isto levanta, é claro, 'a suspeita de que a posicao
aqui defendida — e que inserimos na segunda tradicdo (a de
Mauss e Dumont, ¢ Geertz) — padece de um «<idealismo».
Acusagio que foi levantada contra os etnélogos americanistas,

e que estes passaram adiante para os indios.
As Sociedades Indigenas Brasileiras: Seu ldealismo

~ _Joana Kaplan, abrindo um simpésio sobre «Tempo Social ¢
Espago Social nas Socicdades Sul-Americanas» no XLII Con-
gresso de Americanistas-1976, chama a atengdo para a difi-
culdade de se aplicarem os conceitos classicos da Antropologia
na analise da orginizagdo sorial das sociedades sul-americanas;
nosso problema, diz ely, é achar uma linguagem para exprimir
os fendmenons constatados (entre eles, a prépria dificuldade men-
cionada) . Fundamentalmente, os conceitos antropolégicos que
procuram definir a estrutura dos qrupos sociais e da inter-rela-
¢3o entre os grupos — cCOrporagao, descendéncia, afinidade —
nio dio conta dos tracos estruturais das sociedades deste conti-
nente. Diz entio Kaplan: «Por isso, nés sul-americanistas somos
freqiientemente acusados de idealismo por nossos colegas africa-
nistas (ou de outras partes do mundo), mais materialistas e
‘empiricamente’ orientados. Mas, se somos idealistas, & apenas
porque os amerindios que estudamos s3o também idealistas no
que diz respeito & ordenacio de suas sociedades. Devemos enca-
rar este fato e sustenta-lo» (K-plan 1977: 9-10).

Nio é facil sustenta-lo, ainda mais porque a América do Sul
vem conhecendo uma série de estudos resolutamente colocados
no polo epistemolégico oposto: a ecologia cultural, que procura
dar conta de fenémenos como autoridade politica, guerr3, orga-
nizacdo cerimonial, tabus alimentares, etc., em termos de respos-
tas adaptativas a dadas condigdes da rel>¢do tecnologia/ambiente
(ver Carneiro 1961 Meggers 1977, Gross 1975, Ross 1978). Em-
bora seja indubitavel que os estudos de ecologia iluminem muitos
dos mecanismos de organizagio social das tribos sul-americanas,

7

A@'A _Nl]cleo de Estudos e Assuntos Indigenas
UFT — Universidade Federal do Tocantins Campus de Porto

Arsiades I

Nieleo de Estudor



estio sujeitos a todos os vicios inerentes a explicagbes reducio-
nistas e hiperdeterministas. Sobretudo, ndo sdo capazes de ge-
rar conceitos antropolégicos para a descri¢do e a comparagdo
dos fenémenos de organizagdo social. Muitos dos tragos recor-
rentes das sociedades dp continente — pequeno nimero de mem-
bros, prevaléncia de sistemas cognaticos, auséncia de grupos cor-
porados que controlem n acesso a recursos materiais escassos,
divisio do trabalho, etc. — podem ser correlacionados com a
ecologia da floresta tropical ou do cerrado. QOutras coisas, porém
— e sobretudo as variagdes entre os grupos no mesmo ambiente
— escapam ao modelo ecologista. Neste modelo, a sociedade ¢é
parte da Natureza; para os cidealistas», a Natureza é uma regido
dentro de uma cosmologia socialmente mantida e organizada.
Kaplan lembra, no trabalho citado. que «seja na Africa ou
na América do Sul, estaremos sempre, de uma forma ou de
outra, em algum nivel, tratando com conceitualizaces que nossos
informantes impSem sobre o universo». (1977: 10). A questdo,
é que as conceitualizagdes <africanas» (ou melanésias, etc.) fo-
ram reificadas pela Antropologia — o totem, o mana, o tabu, a
linhagem, a bruxaria vs. a [eiticaria, o grupo corporado — e
alquimizadas em conceitos cientificos, universais, em normas,
diante das quais tudo, ou era encaixado & forca, ou era consi-
derado anémalo e desviante (ai, a ecologia nodia ser acionada
para explicar). A histéria recente da etnologia sul-americana &
muito isto: como forcar o material a entrar nos modelos antro-
polégicos, e/ou como explicar as anomalias. Assim, Murdock
apelidou os sistemas sociais sul-americanos de <¢quasi-linhagens»
(Murdock 1960), enquanto ‘Nimuendaju foi criticado pela facili-
dade com que encontrava formas elaboradas de descendéncia e
de prescricdes matrimonizis aonde tais coisas ndo existiam. A
caracterizacido dos Munduruku como «fortemente patrilineares»
por Murphv foi criticada por simplificar uma realidade bem mais
complexa (Ramos 1974). O que fazer com sociedades com ter-
minologia de parentesco Crow-Omaha que ndo se dividem em
grupos unilineares, e com metades que ndo prescrevem casamen-
tos (Jé)? Com uma sociedade de lnhagens na qual 50% da
populagdo ndo pertence a linhagem nenhuma (Sanuma)? Com
sociedades aonde as nogdes de grupo e corporagdo nio atuam
crucialmente em termos de controle de recursos materiais, mas

— quando existem tais grupos — em termos de recursos simbé-
licos (intmeros exemplos)?

8

A@'A Nucleo de Estudos e Assuntos Indigenas

i el Jolbe UFT — Universidade Federal do Tocantins Campus de Porto




fTodos estes debates, que se centraram de modo mais espe-
cifico sobre o uso dos conceitos de linhagem e descendéncia (e
também no de alianga) sobre o material sul-americano, terminam
por enfatizar um «trago» muito tipico das sociedades do conti-
nente: elas seriam «fluida», «flexiveis», abertas «a manipulagao
_individual». Esta caracterizagdo € curiosa e complexa: ela se
insere, inegavelmente, num movimento geral da Antropologia, em
reacdo as tipologias juralistas de Radcliffe-Brown e sucessores
— «descobertas dos sistemas cognaticos, énfase sobre a mani-
pulagio das normas pelos atores, desvios sistematicos entre «mo-
delo nativo» e praxis, explicados em termos de relagdes de poder.
Desta forma, o material sul-americano seria um campo privile-
giado para advogar em favor desta reagdo. Nao devemos esque-
cer, porém, que as questdes da «flexibilidade» e da <«manipu~
lagio individual» surgiram @ partir do proprio material africano,
‘em sociedades de linhagem (kvans-Pritchard 1951, Forde 1950).
de forma que a hipétese da abundancia de recursos como favo-
recendo a flexibilidade nio se sustenta (os flexiveis Nuer nao
vivem no paraiso terrestre). Por outro lado, nogdes como as de
«fluidez», «flexibilidade», etc., sdo conceitos negativos, em re-
lagio a uma norma. Resta por desenvolver o aspecto positivo
desta «ndo-normulidade» sul-americana — isto &, elaborar con-
ceitos que déem conta do material sul-americano em seus pré-
prios termos, evitando os modelos africanos, mediterrdneos ou
melanésios. A

A necessidade de se construirem m delos proprios a socie-
dades sul-americanas comega a se genemalizar entre os america-
nistas. Recentemente, Albert e Menget (s/d) observaram que
os trabalhos etnograficos recentes sobre a América do Sul indi-
caram que as sociedades dali nio entram «no quadro tipolégico
tradicional da etnologia, orientada por uma perspectiva substan-
cialista», por apresentarem certas propriedades sécio-ideologicas,
entre as quais «...a grande fluidez dos grupos sociais e a pre-
senga constante de um simbolismo complexo impossivel de ser
reduzido a um simples reflexo ideolégico de uma ordem mais
fundamentals (p., 1). Em seguida, resumem uma posicdo que
comega a se generalizar: «Assim, abstrair destas formas de orga-~
nizacio social o discurso do parentesco, como sendo um operador
sociolégico auténomo, que funcionaria recortando unidades so-
ciais discretas a partic de redes de interacdes produtivas genea~s

logicamente fundadas. nos parece arbitrario, etnocéntrico... e
inatil. As unidades sociais desta area cultural sdo, do ponto de
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vista. de sua permanéncia, comunidades de propriedades simbd-
licas que articulam sistemas de identidade s6¢ial, antes de serem
" coletividades econdémica ou juridicamente solidarias. As transa-
¢Oes sociais efetivas... s6 podem ser entendidas como um siste~
ma de categorias que distribui as identidades sociais, as quais
sdo realizagoes conjunturais deste sistema» (pps. 2-3). Vé-se
aqui que dois pontos sdo salientados: a «tluidez» dos grupos
sociais e a domindncia do simbélico da detinicio da estrutura
social das sociedades indigenas do continente. l'alvez se possa
dizer que esta «lluidez», esta «tlexibilidade», tantas vezes apon-
tada pelos etnégrafos, é simplesmente o resultado da aplicagao
de modelos inadequados, modelos justamente que ndo consideram
a dimensao categorial-simbélica como formadora da praxis. Esta
focalizagdo errada — buscam-se grupos, encontram-se categorias
de pessoas; buscam-se recursos escassos, encontram-se penas de
arara, distintivos cerimoniais e espiritos — sugere ou uma impor-
tagdo indevida de modelos ou um empirismo sociologizante que
define a organizagdo social como uma questio de gente de carne
€ 0Sso se movimentando.

Assim, em_vez de nos perguntarmos sobre a auséncia de
_um sistema de descendéncia Nuer (ou Romano), deveriamos
voltar nossa atengdo para aquilo que é caracteristico das socie-
dades indigenas sul-americanas. Sugerimos aqui que as nocdes
ligadas a corporalidade e construgdo da pessoa sdo algo basico.
Isto ndo é <idealismo». «Linhagem» e «cld» ndo sio mais reais
que a idéia de que os corpos sdo fabricados apenas pelo sémen.
Todas estas idéias sio principios de organizagio social. Como
0s que operam na América do Sul sao diferentes dos que operam
na Africa (na Africa dos antropélogos), surgem como simples
«idéias». ou «simbolos». Mas sdo principios, que operam e infor-
mam a praxis. Nossa tese, portanto, é que a fluidez social sul-
americana bem pode ser uma ilusdo; que as sociedades do conti.
nente se estruturam em termos de idiomas simbélicos que — esta
¢ a diferenga para com os simbolos africanos, europeus, etc. —
nio dizem respeito a definicdo de grupos e a transmissdo de.
bens, mas & construgio de pessoas e a fabricagdo de corpos.

A Nogdo de Pessoa na América Indigena: Corporalidade e
Sociedade

Reflexdes sobre o papel do corpo como matriz de signifi-
~cados sociais, e objeto de significacio social, aparecem na obra
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de alguns antropélogos contemporéneos, como Victor Turner (o
polo corpéreo-sepsorial de toda metafora ritual; 1967, 1974),
Mary Douglas (a experiéncia social langa mao dos processos
corporais para tornar~se pensavel; 1970, 1976) e C. Lévi-Strauss
(as qualidades sensiveis, e a experiéncia do corpo, como opera-
dores de um discurso social; 1962, 1966, 1967). Apesar das
inimeras diferengas entre estes autores, ha algo em comum: a
corporalidade néo ¢ vista como experiéncia infra-sociolégica, o
corpo ndp ¢ tido por simples suporte de identidades e papéis
sociais, mas sim como instrumento, atividade, que articula sig-
nificagdes sociais e cosmolégicas; o corpo é uma matriz de sim-
bolos e um objeto de pensamento.

INa maiora das sociedades indigenis do Brasil, esta matriz
ocupa posigAc Oorganizauura central. J4A fapricagao, decoragao,
transtormagdap e aestruigao dos corpos sao temas em torno dos
quais giram as mutologius, a wvida cerimonial e a organizagac
social. Uma tisiologica dos luidos corporals — sangue, sémen
— e dos processos de comunicagao do corpo com o mundo (ali-
mentagdo, sexualidade, fala e demais sentidos) parece subjazer as
variagdes consideraveis que existem entre as sociedades sul-ame-
ricanas, sob outros aspectos.

Assim, entre os Jé do Brasil Central, o dualismo basico entre
esfera domestica (periferia da aldeia) e esfera publico-cerimonial
(centro da aldeia) ¢ basicamente uma oposigdo complementar-
entre o dominio estruturado em termos de uma légica da subs-
tancia fisica (producdo de individuos, de alimentos, associagio
por lagos de substancia) e o dominio estruturado em termos de
relagdes de nominagao ou classe de idade, relagdes que «negam»
os lagos de substancia. O corpo humano, entre os J&, parece
dividido da mesma forma: aspectos internos, ligados ao sangue
¢ ao sémen, a reprodugdo fisica e aspectos externos, ligados an
nome, aos papéis piblicos, ao cerimonial — ao mundo social,
enfim (expressos na pintura, ornamentagio corporal, cangdes)
(ver Da Matta 1976; Seeger 1974, 1975a; Melatti 1976) .

Entre os grupos do Alto Xingu, a importancia das substan-
cias naturais e dos processos fisiolégicos também é evidente. Ali-
também se encontra algo como a «comunidade de substancia» Jé;.
ali, uma vez que ndo se encontram grupos cerimoniais nem uma
nominagdo tdo elaborados como os do Jé, a matriz corporal atin-
ge um rendimento sociolégico elevado. A nogdo de doenga (e o
xamanismo associado) na base do sistema cerimonial xinguano,
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sistema este que constitui o nivel mais amplo de integragdo da
aldeia. A fabricacdo do corpo dos adolescentes na reclusdo pu-
bertaria envolve também um elaborado discurso sobre o corpo
(eméticos, escarificagdo, restri¢des sexuais), (Viveiros de Castro
1977, Gregor, 1977).

Os Tukano do Rio Negro oferecem um claro exemplo do
uso de um simbolismo corpéreo-sexual para pensar a sociedade e
o cosmos (Reichel-Dolmatoff 1968); a relagdo com a vida, com ©o
ecossistema, ¢ pensada como um circuito de energia sexual que
passa pelo homem. Por outro lado, a sociedade Tukano & uma
das poucas que apresenta algo como as linhagens classicas —

~ grupos que controlam areas e recursos econdmicos. Estas linha-
gens, no entanto, (Goldman 1977, Bidou 1977, C. Hugh-Jones
1977) sdo conceitualizadas em termos de transmissdo da substédn-
cia fisica e da substancia espiritual, numa dialética da exogamia
e do sangue (feminino), da continuidade da linhagem e do sémen
(patrilinear); ambos os sexos contribuem com aspectos espirituais
e fisicos na fabricagio da pessoa. Mais ainda, a estrutura cla-
nica hierarquizada dos Tukano assenta em mitos de criagdo cuja
linguagem fisiolégica (nascimento, gestagdo, corpo partido da co-
bra falico-uterina) ressoa por toda a cosmologia Tukano: na casa,
na caga, no mito, no espago.

As sociedades Jé, xinguana e Tukano sdo muito diferentes.
entre si; o lugar da corporalidade, em cada uma delas, ¢ infletido
por estas diferencas (ecol6gicas, de organizagdo social, cosmold-
gicas) . Mas existem linhas de forca ideolégicas que indicam uma
base comum — justamente a énfase na corporalidade. Ha todo
um complexo sul-americano de restri¢es/prescri¢des sexuais e ali-
mentares que ndo tém merecido a atengdo comparativa devida, nem
considerado em sua importdncia enquanto estruturador da expe-
riéncia e organizagdo social. Os mesmos principios basicos pare-
cem estar operando, neste complexo, nas varias sociedades: uma’
ordenagio da vida social a partir de uma linguagem do corpo (que,
em muitas delas, se desdobra em uma linguagem do espago): a
couvade, os resguardos por doen¢a ou morte, as reclusdes, o luto
— todos estes momentos acionam o corpo segundo regras estru-
turais bastante consistentes e recorrentes.

A natureza exata dos lacos de substancia fisica que ligam os
individuos, as teorias nativas sobre a procriagio e a transmissao .
de substincia, eis algo que sé recentemente comega a ser explo-
rado pelos etnégrafos; ndp obstante, repetimos que a socio-légica
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indigena se apoia em uma fisio-légica, cuja retérica ndo deixa
de ser irénica para aqueles estudiosos do parentesco que, depois
de Morgan, vém tentando se libertar de qualquer substancialismo
em seu objeto.

O corpo fisico, por outro lado, ndo ¢ a totalidade de corpo:
nem o corpo a totalidade da pessoa. As teorias sobre a trans-
missdo da alma, e relacio disto com a transmissdo da substéncia
(distribui¢do complementar de acordo com os $exos, cumulagio
unifiliativa), e a dialética basica entre corpo e nome parecem in-
dicar que a pessoa, nas sociedades indigenas, se define em uma
pluralidade de niveis, estruturados internamente. Tendo como fo-
co de «dispersdo tedrica» os grupos J&, um certo dualismo da iden-
tidade humana tende a surgir em varias sociedades. Este dualismo,
geralmente associado a polaridade homens/mulheres, vivos/
mortos, criangas/adultos é, em sua versdao mais simples, redu-
zido a um feixe de oposi¢des cuja matriz é: individual (san-
gue, periferia da aldeias, mundo cotidiano) versus coletivo ou so-
cial (alma, nome, centro, vida ritual). O ponto a ser enfatizado
é que o corpo é o locus privilegiado pelas sociedades tribais da
América do Sul, como a arena ou o ponto de convergéncia desta
oposi¢io. Ele é o elemento pelo qual se pode criar a ideologia
central, abrangente, capaz de, nas sociedades tribais Sul Ameri-
canas, totalizar uma visdo particular do cosmos, em condigdes his-
térico-sociais especificas, onde se pode valorizar o homem, valo-
tizar a pessoa, sem reificar nenhum grupo corporado (como os
rlds ou linhagens) o que acarretaria a constituigdo de uma forma-
¢do social radicalmente diversa.

Parece que a fabricagdo da pessoa na América indigena acio-
na, de fato, oposigdes polares; mas a natureza da relagido entre
os polos, entretanto, esta longe de ser estatica, ou de simples ne-
gagio versus complementariedade, em outras palavras, a velha
oposi¢io Natureza/Cultura, subjacente sem davida aos grupos sul-
americanos (gragas sobretudo aos J&) e que se exprime nestes dua-
lismos, deve ser totalmente repensada.

Para sociedades como os Tukano, por exemplo, a dominancia
de um plano sobrenatural estabelece uma mediagdo entre Natu-
reza e Cultura que praticamente chega a dissolver a -antinomia.
No caso dos J&, os processos de comunicagao entre um dominio e
outro devem ser examinados para evitarmos cair em um formalismo
protocolar.
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Nio se trata de uma oposigdo entre o homem e o animal rea-
lizada longe do corpo e ao longo de categorias individualizantes,
onde o natural e o social se auto-repelem por defini¢do, mas de
uma dialética onde os elementos naturais sdo domesticados pelo
grupo e os elementos do grupo (as coisas sociais), sdo naturali-
zados no mundo dos animais. O corpo ¢é a grande arena onde
essas transformagdes siio possiveis, como faz prova toda a mito-
logia sul-americana que deve, agora. ser relida como histérias
com um centro: a idéia fundamental de corporalidade.

A continuidade fisica e a continuidade social, na Ameérica in-
digena, escolheram outro caminho que o grupo corporado perpé-
tuo, que controla o poder produtivo e reprodutivo de seus membros.
Assim, a genealogias sdo pouco importantes, comparativamente a
outras partes do mundo; o tempo social ndo & o tempo geneal6-
gico; a negagdo do tempo, objetivo de todas as culturas, se exe-
cuta aqui por outras vias que as da descendéncia e da heranqa.
Igualmente, as sociedades da América do Sul ndo concebem a si
mesmas como entidades politico-juridicas; a estrutura légica da
socledade reside num plano cerimonial ou metafisico, (Kaplan
1977, p. 391) — aonde as concepgdes de nome e de substancia,
de alma e de sarigue, predominam sobre uma linguagem abstrata
de direitos e deveres. '

A visdo da estrutura social que a Antropologia tradicional
nos legou ¢ a de um sistema de relagdo entre grupos. Esta visdo
¢ inadequada para a América do Sul. As sociedades indigenas
deste continente estruturaram-se em térmos de categorias légicas
que definem rela¢des e posigdes sociais a partir de um idioma de
substancia. Mais importante que o grupo, como entidade simbélica,
aqui ¢ a pessoa; mais importante que o acesso a terra ou as pasta-
gens, é aqui a relagdo com o corpo e com 0s nomes. Se o idioma
social Nuer era «bovino», estes aqui sdo «corporais».

Tudo neste trabalho conduz a sugestido de elaborar a nogdo
de corporalidade nio sé6 como uma categoria fundamental das so-
ciedades sul-americanas, mas também como um conceito basico que
provavelmente nos permitira interpretar certos papéis sociais como o
de chefe, bruxo, cantador e xama.

+  Elaboremos esse ponto.

Sabemos como o corpo ¢ destotalizado nas sociedades tribais

da América do Sul, com atribuicio de wvalores mais ou menos

sociais a certas partes ou 6rgdos do corpo que estdo servindo
aqui como um idioma francamente social. Assim, os meninos, pres-~
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tes a se transformarem em homens (serem socizis), devem ter
seus labios e orelhas furadas. B essa penetragdo grafica, fisica,
da sociedade no corpo que cria as condigdes para engendrar o es-
paco da corporalidade que é a um s6 tempo individual e coletiva,
social e natural. Quando tal trabalho se completa, o homem esta
completo, sintetizando os ideais coletivos de manter a individuali-
dade, tal como nés a concebemos, refor¢cando a coletividade e a
complementariedade com ela.

Mas o que ocorre quando tal equilibrio ndo ¢é realizado, ou
quando uma dada pessoa se recusa( por varias razdes) a manter
esse balanco entre os requerimentos pessoais (que conduzem na
trilha da vertente mais individualizadora) e as demandas cole-
tivas?

¥ aqui, supomos, que se abre o espaco onde surge o bruxo, o
xami, o cantador e o lider tribal. Pois é nestes papéis sociais que
o sistema tribal recupera e constroe algo parecido com 0 nosso
individuo: a pessoa fora do grupo, refletindo sobre ele e, por isso
mesmo, sendo capaz de modifica-lo e guia-lo. E, assim, na area
destes papéis que surge uma regido liminar, onde as pessoas po-
dem expressar o seu profundo desacordo com o grupo (como ocor-
re com os bruxos) e a sua contribui¢do ao patrimdnio deste gru-
po, como acontece com os chefes e cantadores, que podem criar
e inventar novos modos de agdo que a coletividade decide incor-
porar. De fato, todas as narrativas miticas situam sistematicamen-~
te tais figuras de heréis fora do mundo. Pessoas que por um
motivos ou outro, freqiientemente um acidente, foram colocadas
fora da aldeia e ali no mundo da natureza e em contato com sua
substancia fisica, encontraram alguma entidade natural (ex. um
animal) que lhes salva a vida e lhes ensina uma nova técnica,
basica para a sobrevivéncia de seu grupo social. Na América do
Sul néo teriamos renunciadores classicos. como ocorre na India,
mas teriamos claramente os papéis e os espacos onde os impulsos
internos das pessoas podem se manifestar. Acreditamos que tais
espicos sejam individualizados, e que neles, uma aproximagao do
individuo tal como o concebemos podera aparecer. A sugestdo ¢,
pois. a de estudar esses papéis, tradicionalmente problematicos na
etnologia sul-americana, como estados onde uma vertente indivi-
dualizada da pessoa pode surgir, ficando colocado de modo mais
ou menos claro, uma oposi¢io entre a coletividade e o lider (ou
heréi,ou bruxo, ou cantador) que assim pode dialogar com ela
em condigdes altamente dramaticas e criativas.

15

A@‘AI Nucleo de Estudos e Assuntos Indigenas
.. o oo O UFT — Universidade Federal do Tocantins Campus de Porto




Conclusao

Em primeiro lugar, sublinhatiamos a necessidade de uma ana-
lise comparativa em nivel amplo sobre o simbolismo corporal co-
mo linguagem basica da estrutura social dos grupos sul-america-
nos, em articulagdo com outras perspectivas: espago social e tem-~
po social. Em segundo lugar, lembrariamos novamente a necessi-
dade de se tomar o discurso indigena sobre a corporalidade e a
pessoa como informador da praxis social concreta e tinica via ndo-
etnocéntrica de inteligibilidade desta praxis. Uma localizacio na
nogdo de pessoa, e na corporalidade como idioma focal, evita
ademais os cortes etnocéntricos em dominio ou instancias sociais
como <«parentesco», «economia», «religidos,

E necessario recordar que a abordagem aqui proposta é limi-
tada em seus objetivos. Como se vera neste simpésio, outras ques-
tdes referentes as sociedades indigenas, que o tomam como socie-
dade no interior da sociedade nacional, escapam do presente es-
forgo. Tudo que sugerimos aqui, na verdade, é a possibilidade de
se repensar a Antropologia com os olhos dos indios brasileiros,
em vez de olha-los com os olhos dos Nuer, dos Trobriandeses ou
dos Crow.

Bibliografia

Albert, B. e Menget, P. — s/d. — «L'Idéologie de la Re-
production Sociale dans les Societes des, Basses Terres
Sud-Americaines.» Esquisse du theme central pour Je no. 1
des «Cahiers d'études américaines» Laboratoires d'Ethnolo-
gie et de Sociologie Comparative, Université Paris X. Nan-
terre.

Bidou, P. — 1977 — «Naitre et &tre Tatuyo», trabalho apre-
sentado no simpésio «Social Time and Social Space in Low=
land Southamerican Societies», . Kaplan (org.). In: Actes
du XLIle Congrés des Ameéricanistes, (1976), vol. II. Pa-
ris: Societé des Américanistes.

Carneiro, R. — 196] — «Slash-and-burn cultivation among the
Kuikuru and its implications for cultural development in the
Amazon basin». In: Gross, D. (org.), Peoples and Cultu-
res of Native South America. New York. Doubleday.

Carneiro da Cunha, M. M. — 1978 — Os Mortos e os Outros,
Sdo Paulo: Hucitec.

Nucleo de Estudos e Assuntos Indigenas
UFT — Universidade Federal do Tocantins Campus de Porto




Clastres, P. — 1972 — Chronique des Indiens Guayaki. Paris:
Plon.

Crocker, J. C. — 1967 — The Social Organization of the
Eastern Bororo. Tese de doutoramento néo-publicada, Har-
vard University.

Da Matta, R. — 1976 — Um Mundo Dividido: a estrutura
social dos indios Apinayé. Petrépolis: Vozes.

Douglas, M. — 1970 — Natural Syn;bols. London: The Cresset

Press.
1976 — Pureza e Perigo. Siao Paulo: Perspecti-
va.
Dumont, L. — 1966 — Homo Hierarchicus. Paris: Gallimard.

Evans-Pritchard, E. E. — 1951 — Kinship and Marriage among
the Nuer. Oxford: The Clarendon Press.

Forde, D. — 1950 — «Double Descent" Among the Yako.»
In Radcliffe-Brown and Forde, African Systems of Kinship
and Marriage. Lordon: Oxford University Press.

Geertz, C. — «From the native's point of view: on the naturc
of anthropological understanding.» In: Basso, K. H. e Sel-
by, H. A. Corgs (org.) Meaning in Anthropology. Al-
buquerque: University of New Mexico Press.

Goldman, I. — 1963 — The Cubeo: indians of the northwest
Amazon, Urbana: The University of Illinois Press.

1977 — Time, Space and descent: the Cubeo
example», trabalho apresentado no simpésio «Social Time
and Social Space in Lowland Southamerican Societies», ].
Kaplan (org.) In: Actes du XLIle Congrés International des
Ameéricanistes (1976), vol. 11. Paris: Societé des Americanistes.

Gregor, T. — 1977 — Mehinaku: the drama of daily life in a
Brazilian Indian village. Chicago: Chicago University Press.

Gross, D. — 1975 — «Protein capture and cultural develop-
ment in the Amazon basin». American Anthropologist vol.

77, 09 3.
17

A( AI Nucleo de Estudos e Assuntos Indigenas
E UFT — Universidade Federal do Tocantins Campus de Porto



Hugh-Jones, C. — 1977 — «Skin and soul: the round and the

" straight. Social time and social space in Pira-Parana so-
ciety», trabalho apresentado no simpoésio «Social Time and
Social Space in Lowland Southamerican Societies», ]J. Ka-
plan (org.) In: Actes du XLIle Congrés International dos
Americanistes (1976) vol. 1I. Paris: Societé. des América-
nistes.

Hugh-Jones, S.. — 1974 — Male Initiation and Cosmology
among the Barasana Indians of Vaupés Area of Colombia.
Tese de doutoramento néo-publicada, University of Cam-
bridge.

Kaplan, J. — 1977 —- «Orientation for paper topics» e .«Com-
ments» ao simpdsio «Social Time and Social Space in
Lowland Southamerican Societies», J. Kaplan (org.). In:
Actes du XLIIe Congrés International des Américanistes
(1976), vol. Il. Paris: Societé des Américanistes.

Lévi-Strauss. C. — 1962 — La Pensée Sauvage. Paris: Plon.
) 1966 — Le Cru et le Cuit. Paris: Plon.
1967 — Du Miel aux Cendres. Paris: Plon.

Meggers, B. — 1977 -— Amazénia, a ilusdo de um paraiso. Rio
de Janeiro: Civilizagdo Brasileira.

Melatti, J. C. — 1976 (1968) — «Nominadores e genitores:
um aspecto fundamental do dualismo Krahé». In: Schaden,
E. (org.), Leituras de Etnologia Brasileira. Siao Paulo:
Cia. Editora Nacional.

Menget, P, — 1976 -—— Aux Nom des Autres: la classification
des relations sociales chez les Txicao (Brésil). Tese de
3eme cycle. Université de Paris (Nanterre).

Murdock, G. P. — 1960 — «Cognatic Forms of Social Orga-

nization» In: Bohannan and Middleton (eds.) Kinship and

. Social Organization (org.) Garden City: The Natural His-
tory Press.

Radcliffe-Brown, A. R. — 1973 (1924) — <O Irmao da Mae
na Africa do Sul» cap. 1 de Estrutura e Fungio da Socie-
dade Primitiva. Petrépolis: Vozes.

18

A@‘AI Nucleo de Estudos e Assuntos Indigenas
. UFT — Universidade Federal do Tocantins Campus de Porto




Ramos, A. R. — 1974 — «Mundurucu: mudanga social ou falso
problemas. Brasilia: Fundagdo Universidade de Brasilia,
série Antropologia n.2 10.

Reichel-Dolmatoff, G. — 1968 — Desana: simbolismo de los
indios Tukano del Vaupés. Bogota: Universidade de los
Andes ¢ Editorial Revista Colombiana Ltda.

Ross, E. -— 1978 — «Food taboos. dict, and hunting strategy"
the adaptation to animals in Amazon cultural ecology».
Current Anthropology, vol. 19, n.? 1.

Sahlins, M. — 1976 — Culture and Practical Rcason. Chicago:
Chicago University Press.

Seeger, A. — 1974 — Nature and Culture and its Transforma-
tions in the Cosmology and Social Organization of the
Suya, a Gé-speaking Tribe of Central Brasil. Tese de dou-
toramento (a sair), The University of Chicago.

1975a — «The Meaning of Body Ornaments: a
Suya Example» Ethnology n® 3, vol. 14.

175b — «By Gé& out of Africa: ideologies of con-
ception and descent», trabalho apresentado no 74th Annual
Meeting of the American Anthropological Association: mi-

meo.

Turner, T. — 1969 — Tchikrin: a Central Brazilian tribe and
its symbolic language of bodily adornment». Natural His-
tory, 78.

Turner, V. — 1967 — The Forest of Symbols. Ithaca: Cornell
University Press.
1974 (1969) — O Processo Ritual. Petropolis:

Vozes.

Viertler, R. B. — 1976 — As Aldcias Bororo. Alguns Aspec-
tos de sua Organizagdo Social. Sao Paulo: Col. Muscu
Paulista, Série de Etnologia, vol. 2.

Viveiros de Castro, E. B. — 1977 — Individuo e Socicdad¢
no Alto Xingi: os Yawalapiti. Dissertagdo de mestrado
nao-publicada, Museu Nacional, Universidade Federal do
Rio de Janeiro.

19

UFT — Universidade Federal do Tocantins Campus de Porto

A@'A I Nucleo de Estudos e Assuntos Indigenas




