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dos cronistas quanto em fontes mais recentes — sobretudo nos trabalhos
de Nimuendaju sobre os Guarani, Tembé e Shipaya —, estabelece as
grandes linhas da mitologia Tupi-Guarani, analisa a cosmologia, e isola
os dois grandes “complexos” emblemdticos dos Tupi-Guarani: a antro-
pofagia ritual, e o tema da Terra Sem Males como motor do profetismo.
Suas interpretacdes desses dois temas Tupi-Guarani, contudo, deixam a
desejar; Métraux ndo oferece nenhuma teoria consistente quanto ao cani-
balismo, e, quanto ao profetismo (que define como messianismo), ter-
mina por toma-lo como reagéo a conquista européia, mesmo se fundado,
como admite, em mitos e idéias autenticamente Tupi-Guarani. Cabe a
Métraux, de qualquer forma, o mérito de ter apontado a notavel conti-
nuidade entre as culturas Tupi-Guarani estudadas in situ por etndgrafos
contempordneos ¢ a imagem da sociedade Tupinambéa deixada pelos cro-
nistas. Ele abre o caminho para a tentativa, mais rigorosa € ambiciosa,
de Florestan Fernandes.

E com Fernandes que o vasto material deixado pelos cronistas sera
utilizado de maneira exaustiva e sistematica. Consciente dos problemas
e implicagbes epistemoldgicas levantados pelo uso deste tipo de dado (se
bem que ndo tenha podido superar “pontos cegos” que sua teoria criava,
e que nao eram demasiado diferentes dos envolvidos na tentativa de Mé-
traux 3), Fernandes escreveu uma obra pioneira na antropologia, abrindo
o campo para o uso de fontes documentais ndo-etnogréficas pelos etné-
logos brasileiros.

Suas duas obras principais sobre os Tupinamba (ver Fernandes 1963,
1970, publicadas originalmente em 1949 e 1952) sdao um esforco de
reconstituicdo da sociedade Tupinambad enquanto sistema multidimensional
funcionalmente articulado. O quadro tedrico ¢ o de um funcionalismo
generalizado, onde cada instituicdo ou “costume” € analisado em  seus
multiplos papéis funcionais: adaptativo ao meio ambiente, integrativo em
termos de estrutura social e comportamental, consistente quanto a valores.
O primeiro livro, Ovganizacao Social dos Tupinambd, nao deixa de evocar
em sua estrutura as monografias classicas do estrutural-funcionalismo bri-
tanico; ecologia, morfologia social, sistema religioso. O autor, contudo,
lanca mdo de varios métodos, manifestando, por exemplo, uma preocupa-
¢ao com os aspectos de formacdo e estabilizagdo de “personalidade ideal”
Tupinamb4, inspirada no culturalismo americano. Na conclusdo desta obra,
Fernandes vai sustentar que, tanto a “organizagdao ecolégica” quanto o
“sistema organizatério” Tupinambid (este ultimo fundado no sistema de
parentesco), estavam subordinados ao “sistema religioso”, fonte iltima
dos valores Tupinamb4, e que imprimia sua marca na fisionomia e direcdo
de todo o sistema social. Assim, a busca de¢ uma consisténcia funcional
generalizada no sistema social Tupinamba n3o impede o autor de postular
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um subsistema dominante, a religido, fundada no “culto dos antepassados”
e gerando a méaquina de guerra Tupinamba.

E justamente a guerra, como “institui¢do” central da sociedade Tupi-
nambd, que serd o objeto do segundo ensaio de Fernandes, A Organizacdo
Social da Guerra na Sociedade Tupinambd, em relacdo ao qual o primeiro
livro foi concebido como uma introdugdo. Se a Organizacdo Social dos
Tupinambd lembra monografias como o Nuer, de Evans-Pritchard, este
segundo livro evoca antes uma tradigdo que remonta a Malinowski, e
que segue com o Naven, de Bateson: trata-se aqui da exploragdo sistemé4-
tica, em seus multiplos efeitos ou implicagGes (econdmicos, politicos, re-
ligiosos, psicolégicos, tecnolégicos etc.) de umg instituicio ou “tema” cul-
tural de uma sociedade, instituicdo ou tema considerados, de alguma forma,
como “centrais” ou estratégicos na apreensdo do sentido dltimo de uma
cultura. No caso Tupinambi, a guerra... que, como Fernandes j4 con-
cluia em sua obra anterior, era funcdo do sistema “mégico-religioso” tri-
bal: religido e guerra formam uma sé figura.

Impossivel resumir aqui toda a extensdo e complexidade deste livro
de Florestan Fernandes, que é, certamente, uma das obras maiores da
etnologia brasileira. A guerra serd interpretada como o mecanismo central
de reprodugdo social e de manutengdo do equilibrio da sociedade Tupi-
nambi. Esta conclusido, talvez algo trivial, apdia-se contudo em wuma
andlise profunda e original do que chamariamos da “metafisica” Tupinam-
bé; a guerra aparece como uma forma de resolucdo de tensOes internas
a cosmologia Tupinamb4, notadamente o lugar ambivalente da morte nesta
cosmologia. A anilise de Fernandes sobre a vinganca € o significado da
execucao ritual do prisioneiro de guerra € o ponto alto do livro, sobretudo
no determinar o lugar crucial do espirito do morto do grupo, que deve
ser vingado, no sistema sacrificial Tupinamba. Muitas das idéias disper-
sas n’A Organizagdo Social da Guerra podem ser reencontradas no famoso
ensaio de P. Clastres sobre a “guerra primitiva”, muito posterior (P.
Clastres 1982). O ponto fraco da interpretacdo de Fernandes do com-
plexo guerreiro Tupinamba, a meu ver, reside na sua incapacidade de
dar conta da singularidade de um aspecto central deste complexo, a saber,
a antropofagia ritual, que aparece como um residuo irracional, dentro do
esquema do autor, sobre a logica do sacrificio do inimigo como forma
de cancelamento da “heteronomia magica” criada pela morte de um mem-
bro do grupo.

Os trabalhos de Florestan Fernandes continuam sendo, em que pesem
os progressos recentes nos métodos etno-histéricos e a superagao da mol-
dura funcionalista em que seus livros foram escritos, um marco na etno-
logia Tupi, cuja ampliddo de vistas e perspicicia interpretativa ainda ndo
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encontraram equivalente, mesmo nos estudos etnolOgicos recentes, basea-
dos em pesquisa de campo, em uma documentagdo precisa e controlada,
em um dominio da lingua nativa, € em alternativas tedricas mais fecundas
que o funcionalismo de Florestan Fernandes4. O leitor que conseguir
atravessar a linguagem algo pesada do autor, bem como o circulo tauto-
légico das explicagbes que sdo o leit-motiv de suas obras sobre os Tupi-
namb4, certamente terA o que pensar.

2
# W

Nas décadas de 30 e 40 iniciam-se algumas pesquisas de campo com
grupos Tupi da Amazonia ocidental, por Herbert Baldus (Tapirapé), Wa-
gley (Tapirapé e Tenetehara), Wagley e Galvdo (Tenetehara). Se Baldus
representava uma espécie de “ponte” entre -a tradi¢ao etnologica alema
— com énfase na cultura material, no problema da origem e difusdo
de tragos culturais, e com o emprego de um método comparativo algo
“descontrolado” — e o estilo monografico funcionalista nalgo-saxao, Wa-
gley e Galvio vdo encarnar a problematica da “mudanga cultural” ou
“aqculturacio”, presente também nas obras de Schaden sobre os Guarani
(ver adiante), problematica essa que marcou profundamente os estudos
Tupi neste periodo. A monografia de Wagley & Galvao sobre os Tene-
tehara (publicada em inglés em 1949; edicdo em portugués em 1961)
é um estudo classico de mudanca cultural, que procura abordar o fendémeno
em todos os aspectos da vida social deste povo Tupi-Guarani do Mara-
nhio e Pari. Nesta medida, trata-se de uma etnografia bastante minu-
ciosa e completa, contendo ainda uma boa coletdnea de mitos, apesar do
trabalho ter sido realizado exclusivamente em portugués. Apontando para
um trago que reaparece em outras monografias Tupi, os autores indicam
a vida religiosa (sobretudo no plano do discurso) como o lugar da resis-
téncia Tenetehara a mudanga social imposta pela subordinagdo a socie-
dade brasileira; ndo obstante — e isto também reaparece em inimeros
trabalhos sobre os Tupi —, sustentam que os Tenetehara ao contrario,
por exemplo, de seus vizinhos Timbira, sdo extremamente “plasticos” e
receptivos quanto a adog¢do de novos padrOes culturais. O prognodstico
final dos autores, que a Historia vem-se encarregando de desmentir, era
que os Tenetehara iriam rapidamente desaparecer do mapa sOcio-cultural,
face a intensificagdio do movimento de expansdao capitalista na Amazé-
nia. Este pessimismo quanto ao futuro dos Tupi é uma constante em
obras da época, ¢ mesmo de antes (com Nimuendaju e os Apapocuva
em 1914): Huxley sobre os Urubu, Wagley sobre os Tapirapé, Schaden
sobre os Guarani, todos terminam seus livros anunciando o fim iminente,
fisico e/ou cultural, dos grupos que estudaram ®. Isto talvez se deva 2
constatagdo quase unanime da “fragilidade” Tupi-Guarani face ao impacto
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do mundo dos brancos — uma fragilidade que hoje estamos em condicdes
de perceber ser mais aparente que real, e que parece derivar das formas
especificamente Tupi-Guarani de concep¢do da sociedade e de reprodu-
¢do social, que recebem uma codifica¢do socioldgica simples ou “frouxa”,
em favor de uma forte énfase no plano mistico-cosmolégico (ao contra-
rio do que ocorre com os “conservadores” Jé. A plasticidade ou “flui-
dez” da organizagdo social Tupi-Guarani, que se manifesta ndo s6 nesta
“fragilidade” ao contato, como também na notdvel variedade apresentada
pelas morfologias Tupi-Guarani concretas, encontra sua contrapartida na
homogeneidade igualmente surpreendente quanto ao discurso cosmolégico,
os temas miticos e a vida religiosa, que atravessam séculos de histéria
¢ milhares de quildmetros de distancia.

A monografia de Wagley & Galvdo apresenta dados valiosos quanto
4 organizagdo social e a vida religiosa dos Tenetehara, e ela ainda € a
fonte padrio de consulta para o estudo desse povo. No que diz respeito
aos Tapirapé, tanto Baldus quanto Wagley vieram a publicar os resul-
tados de suas pesquisas em forma monografica apenas na década de 70;
antes disso, porém, publicaram numerosos artigos (ver bibliografia em
Wagley 1977) sobre o grupo, especialmente sobre organizacdo social,
xamanismo, mudang¢as culturais e politica demografica. Em 1970, Baldus
publica a monografia Tapirapé: Tribo Tupi no Brasil Central, livio que
utiliza os dados da pesquisa de campo do autor, das da Wagley e Shapiro
(os Tapirapé estdo entre os grupos Tupi-Guarani mais estudados da etno-
logia), bem como tenta uma extensa, embora assistematica, comparagao
da cultura Tapirapé com outras tribos Tupi e de outras familias lingiiis-
ticas. Trata-se de um estudo que pretende cobrir, com igual amplitude,

desde a cultura material e a ergologia até a organizagdo social e a cos-
mologia. '

Em 1977, Wagley publica Welcome of Tears, livro que € ao mesmo
tempo uma etnografia razoavelmente detalhada da sociedade Tapirapé,
atenta para as mudangas sécio-culturais — pois o autor teve o privilégio
de conviver com os Tapirapé em diversas fases de sua histéria pds-con-
tato, ao longo de trinta anos —, e uma reflexa3o pessoal sobre o trabalho
de campo e a situagdo dos indios brasileiros. Se bem que modesto em suas
pretensbes e cauteloso em suas interpretagoes, Welcome of Tears é talvez
a melhor descricdo disponivel de uma sociedade Tupi-Guarani, oferecendo
amplo material para andlise comparativas de maior nivel de abstragido.
Ha no livro um excelente capitulo sobre o xamanismo (publicado ante-
riormente sob forma de artigo); a anédlise da morfologia social Tupirapé,
contudo, ressente-se de alguma superficialidade — que talvez derive me-
nos da perspectiva do autor que da prépria natureza do objeto, no caso ®.
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As analises de Wagley e de Baldus sobre o xamanismo Tapirapé
tocam em um ponto essencial da figura do xama Tupi-Guarani, ou antes,
em uma caracteristica, a que parece ser constitutiva da persona Tupi-Gua-
rani: sua ambivaléncia, e sua relagdo fundamental com a morte. O xama
Tapirapé encarna, de modo complexo, ao mesmo tempo a personalidade
ideal ou limite do homem Tapirapé, e uma poténcia ameagadora e exte-
rior a “Sociedade”: ele € indispensavel, mas perigoso, e ocupa um lugar
central na vida do grupo (em outras sociedades Tupi-Guarani, esta ambi-
valéncia recai sobre a figura do guerreiro). A nogdo de ‘“ambivaléncia”,
que se encontra em outras monografias sobre grupos Tupi, parece cons-
tituir uma questdo fundamental.

Um tanto fora da corrente principal dos estudos Tupi da época, esta
o livro de A. Holmberg sobre os Siriono da Bolivia (1950; ver Holmberg
1969). Trata-se de um estudo sobre os efeitos da fome, ou melkor, de
uma situagdo de privagao generalizada, sobre a vida sdcio-cultural deste
grupo de Tupi ndmades da Bolivia ocidental. A imagem que o autor
traga da sociedade Siriono, imagem distorcida ou (certamente) exagerada,
é uma de redugdo quase absoluta das formas organizacionais e ideol6gicas
da vida social; contemplamos um quadro de inseguranga, tensdao, monoto-
nia. As palavras de Hobbes sobre a vida humana no estado de “Natureza”
— vida “solitaria, pobre, sordida, bruta e curta”, ecoam quase literal-
mente neste livro.” Apesar disso, Nomads of the Long Bow deixa entrever
questdes relevantes para os estudiosos dos Tupi-Guarani, sobretudo em
suas observacoes sobre a vida cotidiana, o ciclo de vida, o sistema de
parentesco € a nominacdo (que se assemelha ao sistema Aché, outro
grupo Tupi-Guarani — ou “guaranizado” — ndmade). Os Siriono sio
o Unico caso documentado de um grupo Tupi-Guarani com uma termino-
logia Crow. Nesse livro, ainda, vamos encontrar uma caracterizagdo psi-
co-sociologica dos Siriono que aparece em outros estudos sobre os Tupi-
Guarani; trata-se do que varios autores chamam de “individualismo” dos
Tupi, juizo que anda a merecer uma andlsie aprofundada?.

Seguindo no tempo, e voltando & Amazdnia ocidental, encontramos
os Urubu-Kaapor do Maranhao, que durante a década de 50 foram estu-
dados por Darcy Ribeiro e Francis Huxley. O primeiro publicou dois
artigos importantes: “Uird vai ao encontro de Maira”, uma tentativa de
reconciliacdo de um episddio tragico na histéria do choque entre os Ka-
apor ¢ os brancos, que o autor interpreta em fungdo do complexo mitico
da Terra sem Males; e um ensaio pioneiro (1954) sobre o ciclo de subsis-
téncia dos Kaapor no habitat tropical, de alto valor etnografico (ambos
em Ribeiro 1974). E o livro de Francis Huxley, porém (1957; ver Hux-
ley 1963), que traz uma descrigio mais geral desta sociedade. Selvagens
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Amdveis € mais um livro de viagens que uma etnografia, apesar do autor
ser antropdlogo. Seu estilo complacente, etnocéntrico e superficial é de
molde a irritar muitos leitores. Nao obstante, apesar das muitas genera-
lizagOes abusivas ou erradas, ali podem-se achar algumas intui¢cdes e hipé-
teses produtivas, como varios comentadores reconheceram. Este livro é,
até hoje, a etnografia de que dispomos para pensar os Kaapor no hori-
zonte Tupi-Guarani; pesquisas mais recentes com este povo ainda nio fo-
ram publicadas (como ndo o foram outras entre os Tenetehara). Os
Urubu apresentam problemas importantes para os estudos Tupi, notada-

mente quanto & sua estrutura politica e quanto ao problema da auséncia
de xamanismo 8,

Para a questdo especifica do sistema de parentesco Tupi-Guarani, o
leitor deve reportar-se a discussdo desencadeada por um artigo de Wa-
gley & Galvao (1946), que prosseguiu através de um conjunto interli-
gado de trabalhos, por J. Philipson (1946), J. Watson (1952), J. F.
MacDonald (1965) e J. Shapiro (1968).

s
* *

As décadas de 60 ¢ 70, que assistiram a publicagdo da gigantesca
sintese da mitologia americana por Lévi-Strauss (as Mythologiques, onde
a mitologia Tupi tem um lugar importante, mas secundério em relagdo
a mitologia J&), bem como ao progresso € consolidagdo da etnologia
brasileira, a partir dos estudos de contato interétnico — que vieram ocupar
criticamente o espaco dos estudos de “aculturagdo” —, e do grande
movimento de estudo dos povos Macro-Je, assistiram também a um de-
clinio acentuado do interesse nos povos Tupi-Guarani (o caso da etnologia
Guarani, especialmente no Paraguai, € diferente; ver adiante). A década de
60, sobretudo, nao foi marcada por nenhuma monografia Tupi importante.
O declinio da influéncia das escolas alemd e americana (difusionismo e
culturalismo), e a ascensdo dos estilos estrutural-funcionalista (inglés) e
estruturalista (francés), estdo claramente ligados a passagem de uma “etno-
logia Tupi” para uma “etnologia J&”. A forma estrutural das sociedades
JE, sociologicamente muito complexas, mas com uma organizagdo de tipo
“cristalino”, parecia prestar-se muito melhor ao recorte tedrico de uma
antropologia com novos métodos e objetivos. Os estudos de friccdo interét-
nica, por seu lado, ndo privilegiaram os povos Tupi-Guarani, ao contririo
das andlises de mudanga cultural anteriores. (Ver Melatti 1983 para
o levantamento deste periodo). A etnologia Tupi parecia esgotada, assim
como seu objeto parecia condenado a desaparigdo, concretamente.

Alguns poucos trabalhos esparsos sdo realizados no comego dos anos
70,dos quais destacariamos a etnologia geral dos Mayabfi (Tupi centrais)

7) K@)} o
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por G. Griinberg (1970), ainda no estilo “indiferenciado” da tradigdo
etnogréfica alema, com forte €nfase na cultura material; e a tese de dou-
toramento ndo-publicada de Laraia (1972), baseada em trabalho de cam-
po entre os Surui e Akuawa do Tocantins e os Kaapor do Maranhdo
(este autor publicou um estudo de situagdo de contato dos Tupi do To-
cantins, em Laraia & Da Matta 1967), cujo interesse principal é a descri-
cao do sistema clanico dos Surui, que nao encontra equivalente entre os
demais Tupi do Leste (com a possivel excecdo, histérica, dos Wayapi) .
Nesta década ainda, varios estudos foram realizados na regido do alto
Xingu, que abriga dois grupos Tupi-Guarani, os Aueti ¢ os Kamayuri;
sua inser¢do no sistema socio-cultural alto-xinguano os inclui, numa pro-
blemética a parte; vale destacar, contudo, o estudo de Agostinho (1974)
sobre o ritual funerario Kamayurd, e a andlise etnomusicoldgica de Bastos
(1978), sobre o0 mesmo povo.

Em 1978 W. Kracke publica uma andlise do sistema de lideranca
dos Kagwahiv (Parintintin, Tupi centrais), de inspiragdo psicanalitica. Es-
te autor vem publicando varios artigos sobre aspectos da sociedade Kagwa-
hiv, como organiza¢do social, tabus alimentares, sonhos € outros, que
constituem contribui¢do relevante para a etnologia Tupi. No final dos anos
70 e comego da atual década, Pierre e Frangoise Grenand deram a luz
numerosas publicagdes (de dificil acesso) sobre os Wayapi da Guiana
Francesa, versando sobre lingua, mitologia, etno-histéria e ecologia (ver
P. Grenand 1980a, 1980b; F. Grenand 1982) °.

Se o niimero de trabalhos publicados sobre grupos Tupi-Guarani ao
longo dos anos 70 ndo €, afinal, tdo pequeno assim, o fato € que a etno-
logia Tupi, neste periodo, ressentiu-se¢ de falta de dinamismo e de interco-
munica¢do entre os estudiosos, e ndo conseguiu superar de modo signifi-
cativo o estado tedrico em que o campo Tupi foi deixado pelas décadas
passadas (a publicagdo mais importante da década refere-se a um trabalho
de campo realizado nos anos 30/40 — ver Wagley 1977); nenhuma
tentativa de projeto coordenado, nenhum esfor¢g de reinterpretagao global
foram efetuados, que pudessem se equiparar a0 que se passava entre oOs
etndlogos dos Jé€.

Foi apenas no final dos anos 70 que um novo interesse em relagao
aos Tupi comegou a esbocar-se. O contato forgado de alguns grupos
Tupi-Guarani do leste Amazdnico, em consequiéncias dos grandes projetos
economicos que se implantam ali, redespertou a atengdo dos antropologos
para os Tupi. Por outro lado, o relativo “fechamento da fronteira tedrica”
Jé, associado ao aumento da populagdo de pesquisadores brasileiros neste
periodo, contribui para tal movimento, que ndo se restringiu ao estudo
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dos grupos recém-contatados (Asurini, Parakana, Araweté), mas levou ao
reestudo de varios outros grupos. Aqui deixamos esta bibliografia e reme-
tamos ao presente volume, que talvez indique um novo momento para a
etnologia Tupi-Guarani.

#* *

A etnologia dos povos Guarani do sul do Brasil e Paraguai constitui
quase uma provincia separada, dentro do campo Tupi-Guarani. Isto se
deve as particularidades da situagdo histérica e geografica destes povos,
a certas caracteristicas culturais suas, ¢ ao estilo dominante da etnologia
ali praticada. O volume da produgdo etnoldgica sobre os Guarani € su-
perior, provavelmente, ao que dispomos para todos os demais povos da
mesma familia lingiiistica reunidos; o numero e a qualidade dos textos
em lingua nativa ndo podem ser comparados com a pobreza que se cons-
tata para os Tupi brasileiros; o material histérico existente € também
muito mais rico e detalhado. Por outro lado, a etnologia Guarani tem-se
concentrado na compilacao e exegese de textos — mitos, cantos sagrados
—, deixando até certo ponto de lado a descricdo de aspectos de mor-
fologia ¢ estrutura social (ver a bibliografia de Meli4, ja referida). E o
material Guarani, contudo, que colocou as questdes mais instigantes para
a etnologia Tupi-Guarani atual — desde o problema do lugar e fungdo
da vida religiosa na reproducdo social, até as razdes e formas da extraor-
dindria resisténcia apresentada por esse povo face a “civilizagao”.

O estudo pioneiro de Curt Nimuendaju (1914) sobre a mitologia
e a escatologia Apapocuva-Guarani inaugura o periodo moderno da etno-
logia Guarani. E ele que vai influenciar Métraux, ¢ vai colocar na atua-
lidade a famosa questio do profetismo Guarani. E com este trabalho, i-
gualmente, que o tema do pessimismo histérico Guarani introduz-se —
pessimismo que, muitas vezes, € dificil distinguir do dos etnélogos. Esta
monografia de Nimuendaju estd entre as maiores obras da etnologia brasi-
leira (e é de se espantar que ndo tenha sido até hoje tornada acessivel
em traducdo para o portugues; a melhor edicdo em espanhol é Nimuendaju
1978) . Ali, além de uma minuciosa reconstru¢ao histérica das migragoes
Guarani em busca da Terra sem Males, achamos um exame do xamanismo
e do profetismo, uma descricao da cosmologia € do ciclo da criacdo, e
dados valiosos sobre a complexa teoria Guarani sobre a alma e a pessoa
(que envolve as polaridades palavra/comida, divindade/animalidade, osso/
carne etc.) . E com Nimuendaju, ainda, que se inicia a longa discussdo
sobre a natureza e o grau da influéncia jusuitica na cosmologia Guarani.

Alfred Métraux, além das obras ja citadas, escreveu virios artigos
sobre os Guarani (o principal € o ensaio no Handbook of South American
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Indians) . B a partir de meados da década de 40, contudo, que pesquisas
importantes sobre os Guarani comegam a ser realizadas; seus resultados
s6 vieram a ser publicados nas décadas seguintes. Egon Schaden, que em
1959 publicava um ensaio sobre a “Mitologia heréica” de varios grupos
tribais brasileiros — aonde dedica dois capitulos aos fatos Tupinamba e
Guarani —, sumariza os resultados de seu trabalho de campo no livro
Aspectos Fundamentais da Cultura Guarani (1962), que também faz uso
de dados coletados por Nimuendaju, Cadogan e outros, de forma a poder
abranger as vérias diferencas culturais entre as “parcialidades” Guarani.
Este trabalho inscreve-se na problemitica dos estudos de ‘“aculturagdo”
(os Guarani, pela diversidade das situagGes de contato que vivia, s@o
vistos pelo autor como “exemplares” para um estudo de mudanga cultu-
ral), e um de seus objetivos é analisar o impacto diferencial que o con-
tato exerce sobre os dominios da cultura Guarani: economia, sociedade,

religido. .. Schaden mostra o “predominio extraordindrio” da religido
sobre todas as outras esferas da vida social, e aponta a vida religiosa
como 0O locus da resisténcia cultural Guarani — na verdade, como uma

drea da vida Guarani que o contato teria exacerbado (e ai chegamos
a teoria das migracdes ¢ do profetismo Guarani como efeito reativo do
contato, dentro de uma l6gica da privagdo e crise aculturativa). O livro
de Schaden traz dados preciosos sobre a religido e a cosmologia Guarani,
e sua preocupacao com a “mudancga cultural” ndo impede que realize uma
etnografia importante, com informacoes sobre a estrutura social Guarani
mais detalhadas que o usual entre os “guaraniélogos”.

Leon Cadogan € o principal especialista (embora ndo um antropdlogo
de formacdo) dos Guarani. Sua copiosa producdo, dispersa em varios
peridédicos (especialmente na America Indigena € na Revista de Antropo-
logia), consiste sobretudo em compilagdes, comentarios e exegeses de
textos Guarani, formando um corpus etnografico riquissimo. A obra prin-
cipal de Cadogan € Ayvu Rapyta (1959), uma coletinea de textos miticos
comentados, Cadogan € o responsdvel pela descoberta de um longo ciclo
de cantos esotéricos M@ya, que serviram de base a viarias tentativas de
interpretagdo, especialmente as de Héléne e Pierre Clastres. Cadogan
publicou ainda trabalhos sobre os Aché-Guayaki, e outros grupos indige-

nas do Paraguai (ver Roa Bastos 1978, para varios textos de e sobre
Cadogan) .

Outras publicagdes importantes sobre os Guarani sdo as de Bartolomé
Mellid, G. e F. Griinberg (1976) sobre os Pai, e os estudos do primeiro
sobre a relacao entre os jesuitas e os Guarani (ver bibliografia em Roa
Bastos 1978, ¢ Melid 1977). Melia, Miraglia & Miinzel (1973) publi-
caram uma importante coletdnea de cantos Aché.
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Os Aché-Guayaki sdo um povo de cagadores ndmades de origem
incerta, provavelmente “guaranizados” — e com uma trgica histdria
de contato genocida com a sociedade paraguaia. Eles foram estudados
por Pierre Clastres, cuja Chronique des Indiens Guayaki (1972) € uma
das etnografias mais sensiveis e profundas ja escritas sobre os indios da
América do Sul. Esta obra, juntamente com os outros estudos sobre os
Aché, permitem que se possa avaliar a pertinéncia da cultura Aché ao
horizonte Tupi-Guarani — tarefa ainda a ser empreendida. P. Clastres
publicou outros ensaios sobre os Aché e os Guarani em seu famoso
livio sobre a politica nas sociedades indigenas sul-americanas (ou na
“sociedade primitiva” em geral), 4 Sociedade Contra o Estado (1978), e
sua experiéncia com os povos indigenas sul-americanos estd por tras dos
ensaios sobre a guerra primitiva publicados em Clastres (1982) . Este autor
publicou também uma coletinea de mitos e cantos Guarani, precedida
de uma boa introducdo (Clastres 1974). A obra de Pierre Clastres é até
agora a tentativa mais inovadora e sofisticada, e a mais apaixonada, de
se atingirem as implicagdes filos6ficas e politicas do pensamento Tupi-Gua-
rani; ele € o ponto de partida tedrico obrigatério para qualquer esforgo
que venha a ser empreendido nesta direcdo. Foi com Pierre ¢ Hélene
Clastres, enfim, que os Tupi-Guarani sairam de um certo confinamento
etnografico a que estiveram relegados nos dltimos anos.

Mas deve-se a Heléne Clastres, a meu ver, o esforco interpretativo
mais importante sobre os Guarani. Seu livro Terra sem Mal: o Profetismo
Tupi-Guarani (1978), que segue a tradicdo de Métraux no articular
os dados dos cronistas com dados etnograficos contemporaneos (com a
diferenca essencial que busca dar conta das mudancas histéricas do sé-
culo XVI até hoje), € uma andlise curta e brilhante do complexo do pro-
fetismo Tupi-Guarani, que visa mostrar a natureza intrinseca, nao-reativa
ao contato, das crengas Guarani na Terra sem Mal e da eclosao dos movi-
mentos migratorios em diregdo ao paraiso. H. Clastres, conforme ai ao
esquema tedrico de P. Clastres, toma a irrupcdo do profetismo como re-
sultado de uma tensdo contraditéria entre o politico e o religioso na
sociedade Tupi-Guarani, anterior a conquista européia. A produgdo ten-
dencial, nesta sociedade, de uma instincia politica exterior ao corpo social
(1. e, um “Estado”), teria levado os Guarani a contraproduzirem uma
negacao radical e simétrica da Sociedade, a saber, um movimento reli-
gioso de desterriforializagdo que se fundava na abolicdo das regras fun-
dadoras da vida social (reciprocidade, proibicdo do incesto, trabalho):
assim o profetismo, € a migracdo em busca da Terra sem Mal.

A dificuldade central da anélise de H. Clastres é a mesma ja encon-
trada nos artigos que P. Clastres dedicou aos Tupi-Guarani no contexto




Bibliografia etnolégica 19

da “sociedade contra o Estado”: trata-se do recurso a uma hipotética
explosdao populacional que fatalmente levaria, ou estava levando, os povos
Tupi-Guarani a formacdo de um Estado embriondrio. Este ponto fraco
da tese dos Clastres, porém, ndo € suficiente para nos fazer esquecer
e importante contribuicio de H. Clastres a compreensdo da filosofia
e cosmologia Guarani. Apoiando-se largamente nos dados de Schaden,
Nimuendaju e Cadogan (deste ultimo, sobretudo), a autora apresenta
hipéteses fundamentais sobre a concep¢do Guarani da pessoa, da “Socie-
dade” e da “Natureza”. E a ela que devemos o esbogo da visdo Tupi-Gua-
rani do “Homem”, que o pdo como o lugar de um compromisso instavel
e perigoso entre a animalidade e a divindade, bem como a idéia, que faz
a originalidade dos Tupi-Guarani, de que é possivel negar a condigdo
humana de modo radical, e tornar-se divino sem passar pela prova da
morte — um tipo de filosofia que parece recusar os grandes recortes

e oposigdes 16gico-filoséficos subjacentes & maioria das outras cosmologias
indigenas sul-americanas.

NOTAS

(1) — Nao sendo essa uma bibliografia critica, mas apenas introdutéria,
cito as obras pelas edigbes mais acessiveis, sem registrar obrigatoriamente a data
original de publicagdo (no corpo do texto, a maioria delas tem indicada sua
data original). —

(2) — Lathrap (1975) traz uma hipétese mais recente, apoiada em dados
lingiiisticos. Seguindo Noble, ele coloca os falantes de um “proto Tupi-Aruaque”
no médio curso do Amazonas, por volta de 3.000 a. C. Os falantes do “proto
Tupi-Guarani” teriam seu ponto de dispersaio na foz do Amazonas, por volta de
500 a. C.

(3) — Ver, por exemplo, as “tdbuas” de informagdes sobre a guerra Tupi-
nambid em Fernandes 1975, aonde o autor recorta o discurso dos cronistas em
unidades arbitrarias, em tudo semelhantes a “tragos” de cultura material. Com-
pare-se essas “tabuas” com as presentes em Métraux 1928. Para uma apreciagio
critica dos métodos de Fernandes, ver Oliveira Filho 1980,

(4) — Para uma anilise da obra etnoldgica de Florestan Fernandes, de
uma perspectiva de “antropologia da produgdo intelectual”, ver Peirano 1983.

(5) — Em Wagley 1977, encontramos uma autocritica Iicida dessa tendéncia
da época.

(6) — Os Tapirapé, muito possivelmente devido a influéncias Karaja e Kayapo,

apresenfam um tipo de morfologia sdécio-espacial “centro-brasileira”, com segmen-
tacoes globais da sociedade: grupos de idade, metades cerimoniais etc. Nao obstan-
te — € 0 mesmo acontece com outro grupo Tupi-Guarani que apresenta metades,
os Parintintin (ver Kracke 1978 para essa opiniao) —, tais caracteristicas mor-
folégicas ndo parecem possuir o mesmo rendimento sociologico e densidade es-
trutural que seus “modelos” Macro-JE. A baixa operacionalidade dos segmentos
Tapirapé talvez nfo fosse, & época da pesquisa de Wagley, fruto da desorganizacao
social pés-contato, e sim um traco intrinseco ao funcionamento dessa forma or-
ganizacional

(7) — Em Héléne Clastres (1978) encontramos uma interpretacdo profunda
do “individualismo” Guarani, mas que estd a espera de uma generalizacao para
outros grupos Tupi-Guarani.
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(8) — Os Urubu-Kaapor saoc o unico caso de um grupo Tupi-Guarani ndo-
ndmade que perdeu, ou teria perdido, o Xamanismo antes de um contato direto
com 0s brancos. A época de Huxley, dependiam por isso dos Xxamas Tenetehara.

(9) — Os Wavapi em territério brasileiro foram estudados por A. Campbell
e D. Gallois (ver comunicacdo de Gallois, infra).
(10) — Em 1952, J. Watson publica um ensaio sobre a “aculturacao” dos

Guarani-Cauva, que também traz alguma informacdo sobre a organizacdo social
“tradicional”,
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