GRAUS DE IDADE ENTRE OS KARAJA DO BRASIL CENTRAL (*)

Hans Dietschy

[’Ame se proportionne insensiblement
aux objets qui I'occupent. J.J. Rousseau

|

Dentre as coisas que deixam marcas no crescimento interior de um ser
humano“estdo também as pessoas que encontramos, das quais nos ocupamos
ou que nos preocupam. E o Professor Herbert Baldus ¢ uma delas, pelo
menos para o autor do presente trabalho. E por isto estas linhas lhe sao
dedicadas cordialmente, pois foi ele, em ultima andlise, quem estimulou e
promoveu meus estudos karaja.

Certos encontros ndo desaparecem sem deixar vestigios. Nao quero
com isso dizer que sua influéncia sempre seja visivel. Uma biografia da
testemunho disso, mas ela nem sempre é escrita. A histéria mais intima
daqueles seres humanos entio de que nds etndlogos nos ocupamos SO €
muito precariamente elaborada, pois eles mesmos nao se sentam decididos a
escrevé-la. Resta-nos a outra possibilidade de retratar a rede em que um
jovem de povos distantes recolhe os objetos que em seguida o modelarao
imperceptivelmente, sem que saibamos como isto ocorre. De malhas largas
ou estreitas, a rede lhe é fornecida por sua sociedade. Uma outra possibi-
lidade é analisar in loco a psique de membros individuais de formas de vida
distantes, sem perder de vista o pano de fundo cultural e social. Um suges-
tivo exemplo disto € o trabalho de Morgenthaler e Parin *.

Aquilo que acabamos de chamar de rede também pertencem os marcos
do ciclo de vida, os graus de idade com os focos de luz que incidem aqui e
ali sobre eles, especialmente nos pontos de transicao. Trataremos do assun-
to através de um exemplo que me ocupa ha uma década. Os indios Karaja
do Brasil Central ha muito s@o conhecidos, mas. como ja mostrei em oportu-
nidades anteriores 2, sua imagem foi tornada imprecisa. Embora William
Lipkind tenha indicado claramente os graus de idade formais dos Karaja,
eles ndo constam do World Ethnographic Sample de G. P. Murdock, tal-
vez com base em Krause *. Nao obstante, ¢ relativamente facil descrevé-los,
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ao contrario do que se da com a estrutura familial e tribal, que nos coloca
diante de enigmas. Com dados de uma permanéncia em campo na estagao
chuvosa de 1954/55, possivel gracas ao Fundo Nacional Suico de Promo-
c¢do da Pesquisa Cientifica, tentarei resumir minhas préprias notas e as
informacoes de meus antecessores *. Nido quero fazé-lo sem referir-me ao
trabalho de Meyer Fortes sobre o ciclo de desenvolvimento dos grupos do-
mésticos °, pois suas consideracdoes me poupam uma introdugdo morosa.

I1

A “célula matricentral”, a que Fortes se refere como primeira etapa, ¢
de muito pequena duracdo entre os Karaja, limitando-se no fundo ao mo-
mento do nascimento e a casa de parto. Através da couvade, que ja des-
crevi em ocasidao anterior %, o pai ¢ imediatamente incluido e a unidade
mae-filho se transforma em familia nuclear patricentral. Com efeito, o pai
e marido arca com a responsabilidade principal da subsisténcia. Tanto
quanto as maes, os pais, quando ndo estdo ausentes em longas viagens flu-
viais, cuidam amorosamente dos filhos.

Antes do desmame, as criancas dormem com a mae, no chdo, sobre a
mesma esteira trancada; depois disso, ocupam esteiras préprias ao lado da
do casal ou entdo perto dos avés maternos que habitam a mesma casa da
estacdo chuvosa. Sdo ainda amamentadas, até que parem por si mesmas ou
através de manso incentivo, o que muitas vezes se da apenas no terceiro
ano de vida. Durante este periodo, a mde ndo mantém intercurso sexual.
Até o gradual desmame, o bebé (ula-di) permanece nu, e em seguida o0s
meninos (weryri-bd; na pronuncia feminina com /k/: wekyri-bo) se diferen-
ciam das meninas (irari; hirari): estas usam um cinto macio de fios de al-
goddo tingidos de preto (wi-tekana-didei-dissi), e os meninos continuam

nus.,

Assim meninos e meninas entram na infancia propriamente dita e,
na qualidade de membros do grupo doméstico, tomam rumos diferentes.
As meninas cedo sdo solicitadas a cuidar de seus irmdos mais novos. Os
meninos tem menos obrigacdes. Mas eles ainda gostam de brincar junto
com as meninas, principalmente com as bonecas de barro que elas apren-
dem a fazer muito cedo 7. '

A partir de dois anos de idade, a menina ja ndo usa o cinto solto, mas
uma cinta trancada, também de algoddo preto (djubald), que se torna cada
vez mais densa — até aproximadamente a idade de 10 anos. Nesta altura
ela ja ¢ uma menina grande (irarikd). Com os anos, os pais chamam seu
por sua vez de menino grande (weryri- [he]ka; resp. wekyri-lhelk) . Ele usa
cabelo cortado na testa e na nuca (rakre[k]Juwolkli), como as meninas, ou
entdo o “penteado de cuia”., |
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I11

Na idade de laténcia em que se alcanca, segundo Piaget %, o equilibrio en-
tre a assimilacdo no jogo simbdlico e a acomodacdo com auxilio da imitagao
ou seja, em operacoes concretas, di-se na vida do menino a primeira inter-
feréncia espetacular, a primeira separacdo dramdtica da mae e da 1rma.
O menino estd dju-ri (provavelmente ligado a idjui, idjoé = “homens,
gente”), isto é, maduro para a ‘“casa dos espiritos” (idjasso-hatd), exclu-
siva dos homens, e descarta as tornozeleiras. Aos 8-9 anos, meninos que
tem aproximadamente a mesma idade sdo introduzidos, por ocasiao da
festa da “casa grande” (hito-[kulkd), realizada na estacao das chuvas, na
casa-dos-homens: enquanto ficam sentados num banquinho, um homem de
idade, experiente, lhes perfura o lébio inferior (wa-idjati, “meu 1abio”) .
Desse momento em diante os meninos usam um pequeno tembeta de o0sso
(idjé) e sdo “meninos do ldbio” (idji-ryra). Esta ceriménia de iniciacao
durante a festa da casa grande denomina-se djurd-rotand. Faz parte do
acontecimento a flagelacdo pelo “senhor dos mortos” (wouresa-teby), rea-
lizada por um homem que é uma “mdascara sem traje”, ou seja, que apenas
muda sua voz.

Tudo isto ocorre, como ja se disse, no contexto da festa da casa gran-
de, com a chegada dos héspedes, com lutas corporais, derrubada do poste,
assuntos que abordei em outras ocasides ?. Quero apenas acrescentar que
a erecdo do “poste sagrado” dos Karaja, que eu mesmo ndo presenciei (sal-
vo como toco), foi entrementes fotografada pela sra. Claudia Perrella An-
dujar (Sdo Paulo), aparentemente pela primeira vez: quando o poste ¢
arrastado do rio, colocado num buraco na praca dos homens, e erguido.
(A fotografia de um poste semelhante entre os Krah6 foi publicada por
Harald Schultz) 1. Minha esposa e eu esperamos em vao pela festa da
casa grande e por isso também ndo vimos o poste inteiro, apenas o toco.
De outro lado, tivemos a sorte de assistir logo depois de nossa chegada a
Hawalomahadi (S. Isabel) a uma iniciacdo prematura (ano-né-and-né),
fora do contexto da festa da casa grande; ainda nao estdvamos, porém, fa-
miliarizados com as pessoas.

Trés meninos que ja haviam atingido a idade adequada, tiveram de ser
introduzidos na casa-dos-homens antes da hora, pois haviam descoberto o
segredo da “mascara de voz” (do “senhor dos mortos”). Foram carrega-
dos as costas (dos pais ou dos irmaos da mae?) para a periferia da praga
dos homens. Ali as maes e outros parentes, também os de sexo masculino
(de seu idjoé, “equipe”?) reuniram-se a eles atrds de uma viga de madeira
horizontal colocada no chdao. Pares de dancarinos da casa-dos-homens par-
tiram cantando para dar uma volta pelo caminho de danca que fica a leste
até as casas da aldeia, passando por trids delas e voltando pelo caminho
ocidental. Seguiram-se lutas corporais de dois partidos da casa-dos-ho-
mens (dos dois outros 1djo¢?). Um terceiro partido era formado pelos
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que esperavam atrds da viga. Os ocupantes da casa-dos-homens entdo
passaram ao ataque, enquanto O grupo que esperava ergueu a viga em
sentido horizontal, segurando-a a sua frente como uma barreira de defesa.
Finalmente esta frente foi rompida, os trés meninos arrebatados aos de-
fensores e carregados para dentro da casa-dos-homens. Daquele momento
em diante eles s6 podiam voltar oficialmente as suas casas a noite, para
dormir. Tinham de prestar uma série de servicos na praca dos homens e
depois, por ocasido das cerimonias de chegada festiva (rdhdmend) !, dan-
cavam aos pares e de modo invertido, isto é, quando os homéns da aldeia
avancavam dancando em direcdo aos hospedes, dois dos meninos os acom-
panhavam de costas, A separacao da casa nativa ainda foi ressaltada na mes-
ma tarde e noite pelo choro das trés mades, que soava como um lamento
funebre.

A partir da perfuracdo do ldbio, os meninos, tal como os rapazes, dor-
mem sobre suas esteiras na praca de festas ou, durante o tempo das chuvas,
no interior da casa-dos-homens. Homens casados também podem dormir
ali. Mas a regra ndo € muito rigorosa, em particular nas aldeias pequenas,
onde freqiientemente nem existe casa dos espiritos. Durante o dia, entre-
tanto, os jovens passam ali o tempo, quando ndo saem para excursoes,
aprendem as dancas e formam as duplas de amigos cerimoniais que duram
por toda a vida'*. Um amigo (wali) é considerado irmdo no sentido mais
estrito do termo, nao podendo, portanto, desposar a irma do seu parceiro.
A noite os dois dormem de preferéncia sobre a mesma esteira na praca.

A primeira iniciacdo segue-se uma segunda. Mas também neste caso
ndo se trata de “uma festa”, pois as cerimonias correspondentes pertencem
a um ciclo maior com conteudo diferente, ou seja a grande “festa dos mor-
tos”, a “casa grande”. Embora a primeira iniciacdo ja rompa o grupo do-
méstico e introduza o menino maduro (djuri) na sociedade dos homens
(dos trés idjoé¢) — razdo pela qual o processo ¢ chamado djurdtoridna —
apenas com a segunda iniciacdo na idade de dez a doze anos € que o meni-
no se torna um verdadeiro “jovem da casa-dos-homens”, como me afir-
mava enfaticamente o informante Ohori. Também nesta ocasido a entrada
num novo grau se manifesta por sinais exteriores. Corta-se rente o cabelo
dos meninos — cabelo curto chama-se idy-ra (waradi € “meu cabelo”) —
e seus corpos sao pintados de preto. Durante a festa eles ficam sentados em
banquinhos maiores € usam um gorro pontudo trancado de entrecasca, pos-
sivelmente o mesmo que o velho Maloa desenhou para nés, dizendo tratar-
se da mascara dos maus espiritos dos mortos (uni). Nesta oportunidade
0os meninos recebem também o cordel peniano (doo-tekana, roupa do pé-
nis”’), que amarra o prepicio e constitui a unica “roupa’” tradicional dos
homens. Eles agora sao wolk]-uawolklussi. A segunda iniciacdo durante

a festa da casa grande é chamada, tal como o corte de cabelos, idyra.

Ao contririo das meninas, exige-se agora dos meninos um comporta-
mento timido, “like a Victorian maiden”, no dizer de Lipkind. Quando os
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cabelos cresceram novamente ao ponto de atingir o ombros (wo-di), en-
tre os doze e catorze anos, portanto, o jovem recebe a marca tribal circular
([k]olomaruré; wa: oloma: ti significa “minha macad do roto”) sobre as
macas do rosto, que € incisa na pele depois que a pressdo de um carimbo
ou de um fornilho de cachimbo esvaziou de sangue aquela regidgo. Com
esta ‘marca e o tapete de cabelo (lassi) empinado no alto da cabega, com
a atualmente rara risca do cabelo raspada e tingida de vermelho (rawola),
com o longo tembetd de lasca de madeira (oludé) e com as rigidas braca-
deiras de croché tingidas de vermelho (disi), o individuo atinge o status
pleno de homem jovem.

As vezes, a marca tribal é pintada (e ndo incisa) antes do tempo no
rosto do menino. E como se usasse prematuramente ‘“calcas compridas”.
As bracadeiras sdo retiradas por ocasidao do casamento, mas 0s viuvos, OS
maridos bem casados — com os quais as esposas estdo satisfeitas, o que
as leva a renovar regular ¢ amorosamente a pintura vermelha — assim co-
mo os melhores lutadores de corpo-a-corpo, continuam a usa-las.

Como ja se disse, o cinto preto da menina € muito denso a partir de
seus dez anos de idade e ja ndo tem franjas. Acompanha-o agora uma
faixa cinzenta de entrecasca (ina-ti), que passa entre as pernas e € se-
gura pelo cinto. Depois da primeira menstruacdo, a moca ¢ uma idjado-
(ko) ma- casar se diz entdo harabié-maraka-doma. Esta ocorréncia da
origem a um tipo de iniciacdo feminina que ndo € uma “festa” no sentido
descrito e que consiste na incisdo da marca tribal circular nas faces, sendo
também, por isso, chamada (k)omaruda. A partir desse momento a mocga
passa a usar apenas a cinta de entrecasca em torno dos quadris e entre as
pernas. Antigamente também ela ostentava a risca do cabelo raspada e pin-
tada de vermelho; agora usa o topete de cabelo (lassi), os cabelos pendem
longos sobre as costas, e todos os seus enfeites de algodao sdao tingidos de
vermelho, ndo mais de preto.

De maneira clara, embora sem rigor cronologico, a maturidade social
e a bioldgica sdo assim associadas.

IV

Nem por isso os jovens de um e outro sexo sdo adultos. Apenas o
casamento os aproxima desse estado — o casamento (herabia) que tam-
bém ndo € “festa” por ndo pertencer aos dois ciclos de culto (danca com
adornos plumarios, ou seja, festa da casa grande, e danca de mdscaras) .
Como para os rapazes o casamento significa obrigacao de trabalhar na casa
do sogro (e freqiientemente em lugar do sogro), eles por vezes hesitam em
dar esse passo. O ideal do solteiro a que se refere '3 explica-se pelos “ser-
vicos de matriménio” (e ndao “matrimonio de serviddao”) e é pela mesma
razdo que alguns casais jovens constroem de vez em quando sua prépria
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casa para ali morar (residéncia neolocal em vez de uxori-matrilocal) ou se
mudam, ainda que por algum tempo apenas, como tivemos ocasiio de
observar pessoalmente.

Um rapaz esti maduro para o casamento quando se torna rihito-di,
ou seja, quando seus cabelos tornaram a crescer até os quadris e podem,
de acordo com os caprichos de cada um, ser atados em tranca ou cauda
(rahdto-wo-di) com um cordel. Os tembetas de lascas, tipicos dos jovens,
sao paulatinamente substituidos por outros cada vez mais curtos. As
mogas deixam de usar as bracadeiras e tornozeleiras vermelhas de algodio.

Tratando-se do primeiro casamento de dois jovens, pode-se distinguir
trés episodios: os preambulos ao matriménio, os preparativos para o casa-
mento e o encerramento. Nesse processo, que pode ser verificado pelos
meus predecessores € por mim mesmo, notam-se os costumeiros melismas
em torno de um motivo fundamental, tdo caracteristicos do Karaja. Sao
muito “livres” no sentido da teoria da informacgao.

Assim que dois jovens manifestam interesse mutuo, a moca fala com
sua mae e esta com o pai. Quando, o que é tdo freqiiente, a iniciativa par-
te da moga, cabe, ao que tudo indica, a sua avé materna dirigir-se aos pais
do rapaz. Caso contrario, o irmdo da méae ou o pai da mae do rapaz se
dirigem como “padrinhos” — ou também a mae do rapaz — aos pais da
moga. Presentes sdo oferecidos. Nao havendo objecio ao casamento, o
“padrinho™ carrega o noivo nos ombros — ou o noivo carrega a moga —
at¢ a casa dela, sentando-a ali sobre uma esteira. No nosso sentido, os dois
agora estdao “noivos”. O rapaz senta-se ao lado da moca e ambos nio fa-
lam. O *“noivado” curto, de um a tres meses, é a regra.

Para os preparativos da cerimonia do casamento, todos ou apenas trés
a cinco homens aparentados (wa-biod, ou seja, “kindred” bilaterais, que
pertencem aos idjo¢ do mesmo grupo de homens, segundo a tendéncia en-
dogama) vao a pescaria com o noivo. Ambas as partes contribuem para
0 “banquete de casamento”. O lider da expedi¢do de pesca é, p. ex., um
cunhado (provavelmente o marido de uma irma da prépria “casa materna”)
¢ 0 noivo apenas assiste e ndo se alimenta no pouso que se faz durante a
excursdao. Quando os homens voltam com os peixes, 14 pelas trés horas da
tarde, as mulheres os recebem no porto, como costumam fazer sempre que
as canoas voltam. Noivo e noiva, estdo enfeitados, ele a carrega nos om-
bros para a casa dos pais dela, e o mesmo, se quizerem, fazem os outros
homens com suas esposas. Ou entdo o “padrinho” carrega o noivo até 14.

E possivel que essas “variagdes” do carregar, tanto no preimbulo co-
mo nos preparativos, ndo passem de equivocos etnograficos, e o correto
talvez seja que no primeiro momento o “padrinho” carrega o noivo, € no
segundo o noivo carrega a noiva.

O encerramento da cerimdnia do casamento caracteriza-se pela apre-
sentagao da esteira de dormir, por um banho e pelo repasto conjunto. Num
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alto poste diante da casa da noiva se pendura uma grande esteira trangada
pelas maes dos noivos. As maes aconselham a noiva. Na frente da esteira
se encontra uma bacia com 4gua fria. Os noivos sentam-se ao lado dela
sobre um pilao de madeira — antigamente sobre uma grande banqueta. O
cunhado (provavelmente o marido de uma irmd da mesma casa), ou entdao
a mae da noiva, lava com algodao os rostos dos dois. Um velho do lado do
noivo faz um discurso. O rapaz deve mostrar-se deprimido. Depois, noivo
e noiva entram na casa € fazem uma refeicdo juntos, sendo parte da comi-
da também distribuida a quantos a queiram — segundo outra versdo, dio-
se os produtos da pescaria daquele dia aos parentes da noiva. Os recém-
casados cortam as joelheiras e perneiras um do outro.

No que se segue, verificam-se novamente variacoes. O marido agora
mord na casa da mulher (e trabalha para ela e a familia dela), ou é le-
vado por seus acompanhantes a noite a casa da esposa, ou, ainda, ele se
refugia na casa-dos-homens e volta secretamente para junto da esposa uns
dias depois. Um comportamento reservado por parte do esposo parece ser
caracteristico, também em rela¢do ao inicio do intercurso sexual, que sé
ocorre depois de um més (Machado). Quando ndo se trata do primeiro
casamento, mas de segundas nupcias de viivos ou divorciados, a forma é
mais simples: os noivos sentam-se sobre a esteira de dormir na casa da
esposa (casar também se expressa simplesmente como roira, “deitar-se”).

\%

Mas ainda ndo foi alcangada, pelo menos pelo homem, a “cidadania”
plena. S6 o homem que se torna pai a alcanca. Um dos avés, ou entdo
um tio ou uma tia da crianca prestes a nascer, prepara duas séries de no-
mes pessoais, uma para cada sexo, para o caso de um menino ou uma meni-
na. Com o nascimento — seja de menino ou menina — os pais modificam
seus proprios nomes, sendo, a partir de entdo, “pai do (ou da) X” e “mie
do (ou da) X”. Muitas vezes eles sdo mais conhecidos por esta denomi-
nacdo tecnomimica do que por seus nomes pessoais originais, ¢ a morte
do primogénito ndo modifica em nada a nova denominacio.

Em outra ocasido descrevi as conseqiiéncias que, além da couvade, a
paternidade traz para o homem: ou seja, poder tornar-se “senhor dos es-
piritos” (idjasso-teby) num ciclo de quatro grandes festas de mascaras, com
uma cerimonia de indugdo que inclui, como a do casamento, um banho:
dessa vez, porém, banham-se os pés dos mascarados, numa ceriménia que

¢ realizada, além disso, pelo jovem pai expressamente para o seu primeiro
filho 4.

Falta dizer algo sobre a velhice. Por volta dos 45 anos todos os en-
feites sdo abandonados. O homem apenas ostenta um botio de madeira no
labio inferior. Ele ¢ um matwari-re e a mulher sidnadire (velho, velha) .
Mas € raro os velhos deixarem de tratar dos cabelos com Oleo de coco e
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apresentarem cabelos grisalhos. Seu destino nem sempre € facil, pois na
época da pentria no fim da estagio das chuvas, quando os peixes escasseiam
e as rogas ainda ndo produzem, as criangas tem prioridade. Apenas as
sobras viao para os velhos.

V1

O material préprio e alheio at¢ aqui reunido limita-se a fatos. Trata-se
de mais uma contribuicdo para o conhecimento mais preciso de uma tribo
indigena sul-americana. Entretanto, no final ndo deve faltar uma tentativa
de interpretagdo. As conclusdes que se poderia tirar levam a duas diregoes:
em primeiro lugar, qual a contribuicdio da marcacdo dos graus de idade
para um melhor convivio na sociedade — quais sdo, portanto, o seu de-
senvolvimento progressivo (diacronia) e a sua funcdo? Em segundo lu-
gar, quais as facilidades que a marcagdo proporciona no ambito da estrutura
total das categorias sociais — e, portanto, loégicas — ou seja, at¢ que pon-
to o indio se orienta intelectualmente melhor no seu mundo (sincronia)?

Em relacio a primeira pergunta ja se sugeriu que os graus de idade
coincidem de modo notavel com as necessidades biologicas e psicologicas,
se bem que socialmente reinterpretadas. O ciclo de desenvolvimento do
grupo doméstico exige estas categorias tanto quanto o processo de ama-
durecimento bio-psiquico. Chama a atengdo, entretanto, que o pai, atraves
da couvade, seja precocemente incluido na vida familial, atingindo muito
tardiamente, de outro lado e por meio da paternidade, a maturagdo social
e politica; e que o menino de modo geral tenha seu desenvolvimento adiado
por duas “iniciagdes”, uma no periodo de laténcia e outra no pubertario.

Com as intervencoes em seu ciclo de vida, os meninos entram em con-
tato direto com a morte — as duas iniciacoes realizam-se durante as fes-
tas mortudrias. Ndo apenas se enfatiza o conhecido rito exterior da morte
e do renascimento, mas a propria proximidade da morte no temor da se-
paracdo . E isto se faz de modo mais acentuado para os meninos.

Quanto a dimensdo estrutural, pode-se dizer o seguinte: o sistema de
parentesco — um sistema de categorias e distingdes 16gicas '® — concorda
com a ¢nfase dada aos graus de idade no que diz respeito a propria gera-
¢do. Trata-se do sistema de tipo Hawai terminologia de primos, segundo
o qual todos os membros da geracio de Ego sdo “irmados” e “irmas” (um
homem chama todas as suas “irmas” de lird, todos os “irmaos” mais ve-
lhos de wa-merd, todos os “irmdos” mais novos de wa-issi; uma mulher
chama a todas as “irmdas” mais velhas de wa-nemd, as mais mogas de wa-
issory, todos os irmaos mais velhos de wa-hé, e todos os mais mogos tal co-
mo o homem os chama, ou seja, wa-issi; wa significa meu; *‘siblings™ mais
velhos, de uma maneira geral e sem distingdo de sexo, sao wa-[k]Jumadila,
¢ mais mocos sio wa-te[k]and). Também a segunda geragdao ascendente ¢
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constituida de avds e avés (“meu avd” = w-ula-bi[k]é, “minha ave” =
w-uld-hi) . Como os netos recebem tratamento reciproco, um homem cha-
ma todos os seus netos, independentemente do sexo, de w-ula-bi[k]¢, ou
seja, 0 mesmo termo que o neto usa para ele. € uma mulher chama todos os
“netos” de w-uld-hi. A geracgiio constitui, portanto, uma categoria uniforme
(wa-rioré-rioré é o termo usado pelo homem para esta categoria, wa-ritjokor¢
pela mulher) .

Verificamos que as geracdes, conceitualmente consideradas como uni-
dades, alternam conceitualmente com as geracoes intermedidrias. Nédo €
por acaso que a nominacdo constitui uma prerrogativa dos avos, que a su-
cessio dos “chefes” (iold) passa de avd para neto '7. Saltar a geracdao dos
pais e dos filhos é caracteristica de sistemas com casamento preferencial com
primas cruzadas patrilaterais — mas que concorda na pratica com o de
prinras matrilaterais, conforme Needham demonstrou '* — e principalmen-
te de sistemas “desharmdnicos” com casamento com primas cruzadas bila-
terais e troca direta de mulheres '?, ou seja, de sistemas de “dupla descen-
déncia”.

Se ndo se considerarem direitos de propriedades materiais como pres-
supostos para a definicio, como quer Goody ?°, pode-se falar em dupla
descendéncia entre os Karaja 2!, o que Lipkind ja fez *. A filiacdo a aldeia
é matrilinear, acrescentando-se a isso a regra da residéncia matrilocal (uxo-
rilocal) . Ao contrario, a filiagio aos trés grupos masculinos (wa-idjog,
wa-idjui), importantes do ponto de vista cerimonial e politico, € patrilinear,
assim como a sucessdo do chefe e a dos sacerdotes da aldeia naquele grupo
que tem a prerrogativa dessas funcdes **. J4 mostrei em outra ocasido que
a tendéncia endogamica que leva um homem a casar-se de preferéncia com
a filha de outro homem do proprio grupo permite resolver as dificuldades
da “dupla descendéncia”, principalmente aquelas decorrentes da descen-
déncia patrilinear associada a residéncia matrilocal. Os Karaja, tal como os
Munduruku 2?4, mostram essa rara peculiaridade da estrutura social, mas
resolvem o problema a sua maneira: “A endogamia dos idjo¢, se observada,
facilita ao homem a residéncia na aldeia e casa da esposa. E verdade que a
tendéncia endogimica dos grupos masculinos divide virtualmente uma al-
deia em trés fracoes sem relacio de parentesco entre si, mas a residéncia
geralmente matrilocal faz com que estes tercos sempre voltem a depender
um do outro na mesma aldeia, ¢ ambos 0s arranjos isolam em consequéncia

» 25

disso as aldeias entre si, até opondo-as” “°.

Nio posso afirma-lo a base de meu préprio material, mas € possivel
que a tendéncia endogamica se verifique em maior grau no grupo de chefes
e sacerdotes (os “verdadeiros habitantes”, mahadd, ou “verdadeiros pa-
rentes”, ssaurd-idjoé). Eles seriam entdo os aristoi de um cla bilateral,
de um- ayllu peruano ou de um calpulli mexicano no sentido de Kirchhoff,
o grupo nuclear de um demos (anglicisado: deme) no sentido de Murdock
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#8_ Assim, a minha velha pergunta a Baldus 27 sobre a validade de exoga-
mia de aldeia e endogamia de aldeia entre os Karajd ndo teria resposta
local, mas estrutural, particularmente porque Lipkind (in James 2°) ba-
seou seus informes nos Javaé e o proprio Baldus incluiu o grupo meridional
quando, a base dos dados obtidos, destacou uma vez a endogamia de aldeia
e mais tarde a exogamia de aldeia *°.

Segundo informacao obtida por Baldus, todos os homens da aldeia
karaja da foz do rio Tapirapé provinham do norte; isto poderia ser o caso
naquele momento, pois, nas condi¢coes de liberdade de movimento — que,
segundo Lipkind, s6 € tolhida pelo medo a feiticaria — um dos trés grupos
pode faltar esporadicamente numa aldeia. Se, de acordo com Baldus, a
aldeia Fontoura ndo mantinha relacoes matrimoniais com S. Isabel, isto
certamente se deve ao fato de Fontoura ndo pertencer a anfictionia de
festas mortuarias de S. Isabel. Mas em ambos os casos eu sei de excecoes.
Muito mais importante do que estas regras com excecOes € o seguinte: em
um sistema “desharmonico” ou de sec¢des com dupla afiliacdo e trocas de
“irmas”, pai e filho tem destinos diferentes, ja que para a residéncia a esposa
¢ determinante.

Isto também se reflete num mito que me foi contado: depois de uma
serie de incidentes, o herdi cultural Anachiwi seguiu com sua esposa Hi-
rariwdnona rio abaixo (partindo, portanto, do sul para o norte), enquanto
seu filho Kudja foi rio acima para o sul. Contaram a Lipkind que Anachi-
wi possuira duas aldeias, uma bem ao norte e outra bem ao sul do territério
karaja, ou seja, do vale do Araguaia ®!. Isto certamente estd ligado a se-
paracao de pai e filho no sistema matrilocal de dupla descendéncia que exi-
ge pelo menos dois locais de residéncia na linha paterna.

A tUnica dificuldade ¢ que o casamento bilateral com primas cruzadas
de troca direta sO pode existir como regulador de maneira muito ténue e
implicita. Preferenciais sdo todas as primas, tanto paralelas como cruzadas
— 0 que combina com aquela énfase dos graus de idade de que se falou
aqui, ou seja, a énfase da propria geracdo. Metades de aldeia, entretanto,
figuram também, embora em segundo plano. Nao existem metades patri-
lineares propriamente ditas (muito menos matrilineares ou clis), mas trés
grupos patrilineares. Os Karaja foram e sdo principalmente tricdicos como
os antigos dérios. Mas os “verdadeiros moradores”, os aristoi segundo Kirch-
hoff, se opoem com seus privilégios aos outros dois grupos tanto quanto
estes, divididos entre “gente de rio acima” e “gente de rio abaixo” com-
petem entre si; tal como cada aldeia se apresenta como uma unidade fren-
te ao conjunto de hdspedes anfictionicos na festa dos mortos 32. Temos
de contar, portanto, com esta situacdo dialética nas relacoes entre dualismo
e triadismo.

Para voltar a seqiiéncia das geracoes, pode-se dizer que graus de idade
sao muitas vezes considerados como parentesis de segmentos lineares da
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tribo, como uma compensag¢do funcional de uma possivel cisio. Esta ¢
uma communis opinio dos etnosocidlogos e antropélogos sociais. Quais
sdo -as consequéncias disto para as categorias de parentesco?

Como toda a geragao propria — a genealégica e ndo a biolégica —
¢ constituida terminologicamente de “irmaos” e “irmas”, casando-se, por-
tanto, um homem normalmente com uma “irma”, torna-se necessario substi-
tuir a relagcdo do parentesco de consangiiinidade por uma relacao de afini-
dade também no campo terminolégico. Fortes apontou recentemente para
esta necessidade *. E € este o sentido da tecnonimia entre os Karaja. Um
homem chama sua esposa ndo apenas de “minha esposa” (wa-hawaky),
mas também de “origem de meu filho” (wa-rioressd); uma mulher fala
de “meu marido” (wa-habu) e do “senhor de meu filho” (wa-ritjore-teby) .
Para compreender as demais designagdes tecnonimicas, devemos inicial-
mente considerar os termos para tios e tias, ¢ também para filhos e sobri-
nhos/sobrinhas. Todo irmao da mae, seja ele mais velho ou mais moco
do que ela, € w-ulana (“meu tio”"), toda irma mais velha ou mais moca do
pail € w-ulabetdra (“minha tia”). O irmdo mais novo do pai é w-ula-bri, a
irma mais nova da mde ¢ w-ula-diré. O radical das denominagtes para
bebés e avos (uld) encontra-se, portanto, em todas estas palavras. Nos
termos usados para os irmaos mais velhos do pai e as irmas mais velhas
da mae encontram-se os radicais dos termos para “pai” (wa-hd) e “mae”
(nadi): respectivamente wa-ha-(k)urd e nadi-(k)urd. Ja me referi a isto
em outro trabalho 4.

O cunhado que se recebe ao casar, ou seja, o irmdo da esposa, torna-
se “irmdao da méde de meu filho(a)” (wariore-uland); o cunhado que se
recebe com o casamento da irma se torna “senhor de meu sobrinho/sobri-
nha” (por parte do homem: wara-teby; por parte da mulher: wa-niabesso-
teby) . Wulabetéra, wulabri, wuladiré e wulanid sdo geralmente associa-
dos, com a supressdao do prefixo possessivo wa-, a wa-ri(tj)oré (“de meu fi-
lho, a”). Os “siblings” mais velhos dos pais, de outro lado, recebem, na
denominag¢do tecnonimica do cunhado e da cunhada e antes da termina-
¢do -(k)urd (que corresponde a denominacdo usada entre conjuges), o
elemento teby (“senhor”) e ssi (“‘origem”): wa-riore-ssi-urd, wa-ritjore-
teby- urd. Na denominagdo tecnonimica os sogros sido os avés dos filhos:
wa-ri(tjo) oré-ulabi(k) é, wa-ri(tj)oré-ulahi. E as noras sio “origem dos
netos” (o homem diz wa-riore-riore-ssd, a mulher diz wa-ri-ritjokore-ssi) .

O cunhado que participa das ceriménias de casamento parece ser o
irmao da esposa. Na casa do noivo ele ¢ 0 homem que ali trabalha e mora.
Déa-se o mesmo para a casa da noiva. Na relagio entre o irmio da mie e o
filho da irma (wa-rda) e na relacdo entre a irma da mie e o filho da irmi
(wanabess6) estdo assim incluidos os cunhados. Trata-se dos “tomadores
de mulheres” e de seus filhos, no cerimonial de casamento e na linguagem
tecnonimica.
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Chegamos assim a geracdo dos filhos. Enquanto o cunhado provavel-
mente pertenca a geracdo de Ego, embora a uma outra linha (caso haja
a menor evidéncia de exogamia) e precise porisso ser distinguido de ma-
neira especial, a diferenciacdo segundo as linhas, especialmente linhas mas-
culinas, se torna muito nitida na geracao dos filhos. Irmdo e irmd formam
uma unidade classificadora. A crianca de Ego é simplesmente “meu/minha
pequeno/a” (wa-rioré; a mulher diz wa-rithoré), um filho é d66, uma
filha daa. Esta também € a denominacdo que Ego da ao filho e a filha de
seu irmao, seja Ego homem ou mulher. Pertencem, portanto segundo sua
classificacdo, a linha paterna de Ego.

Caso diferente € o das criancas de minha irma que, logicamente per-
tencem a uma outra linha paterna e precisam por isso ser distinguidas ter-
minologicamente. Um homem chama o filho e a filha de irma (mesmo de
irma classificatoria) e sem distincdo de sexo, de wa-rd; uma mulher dirige-se
as criancas de sua irma (e de suas “irmas”) com o termo wa-nabessd. Con-
forme o sexo da pessoa que fala, portanto, existem duas denominacoes di-
ferentes para sobrinho/sobrinha, chamando a atencdo, porém, que em am-
bos os casos se trata das criancas da irma que deve casar com um homem
“de fora”. Uma mulher ndo emprega, portanto, a denominacdo sobrinho/so-
brinha para as criancas do irmdo, como geralmente se faz. Estas sio “fi-
lhos” para ela. Entretanto, o genro — marido da filha — é chamado pe-
los sogros de “sobrinho negro” (wa-laby), o que combinaria com a troca
direta bilateral e com casamento matrilateral. Também a sogra emprega o
termo wara (sobrinho), de uso exclusivo dos homens, 1gualando -S€ assim
ao seu marido; alids, ela também se dirige aos genros de suas irmas com
este termo propriamente masculino (waré—leby). Poder-se-ia entdo arris-
car a hipotese de que a mulher também usa para os préprios filhos e os
filhos do irmdo os termos empregados para eles pelo seu marido e seu
irmao (dela) (doo, daa, ou seja, orgdo sexual respectivamente masculino
e feminino). Isto corresponderia pelo menos a légica da distin¢do linear
(patrilinear) na geracdo dos filhos.

Esta hipdtese também ndo seria negada pelo fato de uma méae usar
o termo wa-da-ri-na quando a sua crianca esta ferida ou doente, ou no
choro ritual quando seu filho € introduzido na casa-dos-homens ou quando
morre: na expressao ocorre o termo déi, e ela pode ser traduzida por “pe-
queno (ri-ore) de meu ventre (wa-dai)”. Incidentalmente, no titulo dado
aos candidatos a chefe (da-ri-dd = crianca amada) encontra-se a mesma
composi¢ao 3°

VII

Querendo ou ndo ir tdo longe na interpretacdo da terminologia de pa-
rentesco, ela reflete a0 menos a superposwao e 0 cruzamento de um sistema
de geracoes (horizontal) por um sistema de linhas (vertical). A deno-
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minagdo, ou seja, a ordenacio através da linguagem, esgota duas possibi-
lidades contririas, correspondendo ao mesmo tempo a tese de que graus
de idade marcados e linhas de descendéncia mantem um nexo fun-
cional entre si. A ordenacdo por idade ¢ mais severa para 0S rapazes e,
concordando com isto, a tendéncia linear nas categorias de parentesco

apresenta um matiz patrilinear.

Coloca-se agora novamente a questdo da “dupla descendéncia” entre
os Karaja. Trata-se realmente de um sistema “desharmoénico” com linha
paterna e linha materna em clara oposicio? Ou trata-se de um sistema
cognato de algum modo “bilateral”, em que, dentro de uma linha predomi-
nante, também vigora a linha contraria por causa da sucessdo na heranca,
no sentido do epiclerato grego (encleros, epipamatis, patrucos), da her-
deira no tronco patrilinear? Tenho a impressao de que os tracos nitidamente
bilaterais entre os Karaja (como, por exemplo, a sucessio matrilinear den-
tro da patrilinear) constituem uma tentativa de compromisso. (Pode-se
até perguntar se também nao constituem um compromisso em outros con-
textos) . Na vida diaria e na doméstica a mae e¢ a linha materna sio tao
predominantes, que se poderia falar literalmente em matriarcado. O pro-
fessor Baldus mencionou diversas vezes o poderio da mulher karaja apresen-
tando o homem karaja como “heroéi de chinelo” e ele talvez me desse razio.
E, no entanto, distingue-se nitidamente a linha paterna, também na no-
menclatura de parentesco e nos grupos masculinos que (ao contrario da fa-
milia) tem nome enquanto grupos. Os graus de idade mais fluidos das me-
ninas ajustam-se a familia matrifocal e matrilocal. Os graus de idade dos
meninos, de contornos mais nitidos, conduzem a esfera dos grupos mas-
culinos patrilineares.

Mas o perfil mais acentuado dos graus de idade masculinos ndo os
transforma nas classes ¢ de idade dos Jé setentrionais 7 vizinhos, que até
mudam suas posi¢coes na praca dos homens. Eles realmente fornecem novos
membros aos trés grupos masculinos, ou seja, a sociedade dos homens em
geral, e estes grupos masculinos tem, por ocasiao das festas dos mortos, o
seu lugar permanente (casa grande, choga coOnica, poste, entre os Karaja
propriamente ditos) %,

A manipulagdo entre as formas de expressdo lineares e cognatas (“‘co-

~nicas”, bilaterais) revela-se também nos termos usados para a familia e os

parentes proximos em geral. Wa-da, wa-ssa significa “meu parente”, wa-
da-rina, wa-ssa-rana “minha familia”, em termos de residéncia, ou seja, ela
¢ bilateral por causa da regra de casamento. Wa-biod é o meu parente mais
proximo através de meus “siblings” (e portanto também o meu primo), o
meu companheiro de pescarias, e sinonimo de wa-idjui, “meu grupo mascu-
lino” — uma vez que a pescaria ¢ frequentemente realizada como uma com-
peticdo entre os trés grupos — que tem, afinal, a tendéncia endogimica.

" A mulher que me deu estas informagoes — Renaki — também equacionou
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em outra ocasiio wa-biod a wa-li-na e wa-issi, ou seja, o parente através de
meus “siblings”, o amigo e o irmdo mais mogo (pelo qual o mais velho &
responsével) . Como amigos cerimoniais sdo considerados irm@os no mais
estrito significado do termo, e ndo podem casar um com a irma do outro,
a equacdo wali = wabiod = waidjui ndo pode ser diretamente resolvida
(ela também ndo foi expressa de modo direto) . O tertium comparationis
¢ evidentemente o companheirismo, a camaradagem, e também a filiagdo a
mesma geragio genealdgica e ao mesmo grau de idade — e ndo a exogamia.

E assim voltamos a considerar o sistema de casamento. As unioes reali-
zadas fora da propria geragdo de “irmaos” e “irmas” (e, portanto, também
fora do grau de idade de Ego) ndo sdo bem vistas. Na medida em que €
observada a tendéncia endogdmica dos grupos masculinos, obtem-se auto-
maticamente uma troca de “irmas”, mais ou menos proximas. Por 1sso
mesmo cunhados e cunhadas precisam ser distinguidas tecnonimicamente.
Se ao lado disto considerarmos a denominagdo de “sobrinho negro” dada
ao genro, em que a mulher se utiliza da expressao usada pelos homens,
transparece como modelo de fundo um sistema de quatro secgoes em que se
encontrariam na seccao A 1 a avo paterna, os futuros cunhados e a esposa;
na seccdo B 1 avo materna e Ego; na sec¢do A 2 a tia paterna e os filhos;
na seccio B 2 a maie e as sobrinhas (enquanto os homens transitam da
irma para a esposa) . Pode-se formalizar a coisa deste modo, mas € necessa-
rio ter consciéncia de que nao ha limites estritos a tragar — ja porque tam-
bém as primas paralelas podem ser desposadas. Na verdade, sO se pode
tratar de uma representagdo nebulosa do modelo, mas ela talvez explique as
geragoes que se alternam, o salto de avos para netos, expressando-se na
validade de duas linhas contrarias, na dupla descendéncia.

As linhas de descendéncia que se cruzam, a separagao conceitual e
factual das geracdoes e o reconhecimento de graus de idade (especialmente
entre os homens) pertencem, a nosso ver, a mesma configuragao social que
modela impercetivelmente o ser humano. Existem, porém, oportunidades
também para que o ser humano expresse as tensoes e incompatibilidades que
a configuracdo encerra: na danga, na criacdo plastica e nas crises histeri-
formes *?. Pois o homem ndo vive apenas numa estrutura social, ele tem a
sua vida psiquica, a sua “alma”.

Observacao sobre a transcri¢do: y ¢ um som entre ii (do alemdo) e
i; ss corresponde ao th inglés.

NOTAS

*) O original alemdo foi publicado em Beitrdage zur Violkerkunde Siidamerikas,
editado por Hans Becher. Hannover 1964, pp. 37-51. Tradug¢do de Thekla Hartmann.
1) Parin, Morgenthaler e Parin-Mattheéy (1963).

2) Dietschy (1958), p. 13ss., (1959), p. 171, (1962), p. 454, (1963), p. 43.
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Lipkind (1948), p. 187, Murdock (1957), p. 686, Krause (1911), p. 332.
Krause (1911), pp. 204-207, 208, 210, 218-223, 226, 328-329, Palha (1930),

p. 292, 297ss., Machado (1947), p. 10-18, Perrier (1948), p. 170, Lipkind (1948),
p. 183, 184, 187, James (1949), p. 62-63- (segundo o material de Lipkind) .

5)
6)
7)

Fortes (1958).
Dietschy (1956).
Meus informantes foram Maloa, Maloaré, Watal, Renaki, Ohori, Wassahiri,

Tebekua, Idjolehina, Irowa, Ureari, Teribre, acrescentando-se as minhas proprias obser-

vagoes.

8)

9)
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14)
15)
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21)
22)
23)
24)
25)
26)
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28)
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31)
32)
33)
34)
35)
36)
37)
38)
39)

Piaget (1959), p. 303.

Dietschy (1959), p. 174ss., (1962).

Schultz (1962), Fig. 48.

Dietschy (1957).

Dietschy (1960), p. 3.

Krause (1911), p. 160, 190, 280, 325.
Dietschy (1956), p. 129, (1960), p. 3.
Miinsterberger (1963).

Lévi-Strauss (1962), p. 355, Jinger (1963).
Dietschy (1959), p. 174, coluna da direita.
Needham (1962).

Lévi-Strauss (1949).

Goody (1961).

Dietschy (1963), p. 44.

Lipkind (1948).

Dietschy (1959).

Murphy (1960).

Dietschy (1962), p. 459, (1958), p. 10, Lévi-Strauss (1958), pp. 133-145.
Kirchhoff (1959), p. 268, Murdock (1949), pp. 62-64.
Dietschy (1959), p. 171.

Baldus em Dietschy (1963), p. 47.

James (1949), pp. 58-63.

Lipkind (1940), p. 248.

Dietschy (1959), p. 175ss., (1962), pp. 459-462.
Fortes (1962), p. 3.

Dietschy (1963), p. 45ss.

Dietschy (1959), p. 171.

Eisenstadt (1956).

Nimuendaja (1938), p. 59.

Dietschy (1962), p. 459ss.

Dietschy (1959a).
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