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INTRODUCAO

O que se segue pretende ser um exercicio de andlise imanente dos textos
de Florestan Fernandes sobre os indios tupinambél. As questdes de método, de
coeréneia 16gica entre a pesquisa, 0 método, a explicagiio ¢ a exposi¢do estdo,
portanto, no centro de nossas preocupagdes. Assim, 0 objetivo ndo é discutir
questdo indigena como vista por Florestan Fernandes, mas, sobretudo, expor um
método de abordagem sociolGgica que, s€ niio mantém tanto significado atual-
mente, talvez seja pelo fato de estar vinculado a uma época, a uma escola, 2 “s0-
ciologia paulista”, e a um tipo especifico de concepgio de ciéncia e atitude in-
telectual”. Por outro lado, embora possa parecer, no é nosso desejo defender

! Este texto foi originalmente apresentado como sendo o segundo capitulo de nossa Dissertagiio
de Mestrado, defendida em fevereiro de 2003 pela Universidade Estadual de Campinas, sob o
titulo Hibridismo e Integragdo nas Obras de Florestan Fernandes Interpretativas do Brasil.

2 Florestan Fernandes bacharelou-se em Ciéncias Sociais em 1943 e licenciou-se em 1944
pela Faculdade de Filosofia Ciéncias e Letras da Universidade de Sfio Paulo. Logo em segui-
da, entre 1946 ¢ 1947, completou 0 Curso de pés-graduagdo em Sociologia ¢ Antropologia
pela Escola Livre de Sociologia ¢ Politica. Naqueles anos, S30 Paulo, em raziio da guerra,
ocupava uma posi¢io privilegiada para o estudo das Ciéncias Sociais. Logo depois da Revo-
lugio de 1932 haviam sido criadas a Faculdade de Filosofia Ciéncias e Letras, em 1934, sob o
olhar zeloso da familia Mesquita, do jornal O Estado de Sdo Paulo, cuja orientagdo cstava a
cargo de Roger Bastide ¢ Claude Lévi-Strauss e, um pouco antes, a Escola Livre de Sociolo-
gia e Politica que fora criada em 1933 por empresdrios liderados por Roberto Simonsen ¢
entregue & diregdo de professores norte-americanos, tendo 2 frente Donald Picrson. Florestan
Fernandes pdde contar, em sua formagio, com a influéncia de eminentes especialistas interna-
cionais da drea das ciéncias humanas como ¢ o caso, cntre outros, de Donald Pierson, doutor
em Sociologia pela Universidade de Chicago; A. R. Radclilfe-Brown, da Universidade de Oxford;
Dr. T. Lynn Smith, da Universidade Estadual da Louisiana; Dr. Willard Quine, da Universidade de
Harvard e Dr. Kalerno Oberg, do Instituto de Antropologia Social da Smithsonian Institution. Entre



esta ou aquela técnica socioldgica, mas, simplesmente, indicar que ela prevale-
ceu um dia e foi decisiva para o que acabou sendo produzido nos anos iniciais
da sociologia brasileira. Sem essa compreensao, a Histéria do Pensamento Soci-
al Brasileiro poderd, sem ddvida, incorrer em erros, omissdes e anacronismos.

Sobre a atualidade ou nfio da discussio sobre os extintos tupinambd, po-
demos dizer que, de acordo com o que expde Florestan Fernandes (Fernandes;
1963:11) acerca da génese e constituigdo de nossa sociedade, o marco zero de
todo processo histérico de formaciio e desenvolvimento da sociedade brasileira
emerge dos contatos iniciais entre o branco colonizador e o primitivo habitante
das terras brasileiras. A descoberta de grandes extensdes de terras ao sul do
Equador suscitou a cobiga de viajantes e exploradores europeus que para cd ru-
maram com o intuito Gnico de explorar nossas riquezas. As aliangas, os con-
frontos, a conquista e todo o processo de colonizagdo que se seguiu favoreceram
exclusivamente ao invasor europeu, em detrimento do nativo. Este teve sua cul-
tura, seu modo de vida e mesmo sua integridade fisica completamente aniquila-
da em alguns casos, enquanto que o europeu safa-se senhor e dono absoluto de
um “novo mundo”. O primeiro grande momento da interpretagio do Brasil por
Florestan Fernandes estd, portanto, nos trabalhos produzidos sobre os indios
Tupinambi, o que também justifica a pertinéncia de resgatd-los.

Nossa exposi¢iio compde-se de quatro partes ou capitulos. O Capitulo I,
“A Pesquisa sobre os Tupinambd”, esclarece as fontes e as op¢des metodoldgi-
cas utilizadas pelo autor. Florestan Fernandes investigou de modo sistemitico
entre os Tupinambd a organizagio social, a economia primitiva, a fun¢iio social
da guerra, a educagio, a reagiio tribal & conquista e a destribalizagfio. A pesquisa
preliminar junto as fontes quinhentistas e seiscentistas para o estudo da_Organi-
zagdo Social dos Tupinambd de tio complexa e extensa mereceu uma publica-
¢ao em separado: A andlise funcionalista da guerra: possibilidades de aplica-
¢do a sociedade Tupinambd (Fernandes, 1949). Do mesmo material, Florestan

1942 e 1945 realizou, sob oricnlagdo de seus professores, virios pequenos levantamentos ¢
alguns estudos interpretativos. Constam dessas pesquisas diversos trabalhos, como o estudo
sobre as manifestagdes do preconceito de cor em Sorocaba e do culto a Jodo Camargo; uma
anilise quantitativa da competi¢do entre profissionais liberais em Sio Paulo, com base em
identificagGes extrafdas das listas telefonicas; uma sondagem através de questiondrios da po-
pulagdo rural de Pod4, na qual teve a colaborag¢iio de Oswaldo Elias Xidieh: alguma participa-
¢do na pesquisa do Dr. Emilio Willems sobre Cunha, quando se encarregou de estudar deter-
minados aspectos do folclore ¢ da vida sexual na comunidade e na coleta de dados antropo-
métricos; uma exploracio dos dados quinhentistas sobre os contatos dos Tupi com os bran-
cos, em S3o Paulo; um balanco critico das contribuigdes que Gabriel Soares e Hans Staden
poderiam dar para o estudo da vida social dos Tupinambi ¢ seus contatos com os brancos; e,
em 1944, iniciaria a pesquisa, que duraria cerca de quatro anos antes de ser posta de lado,
sobre a aculluragiio de sirios e libaneses em Siio Paulo.
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Fernandes retirou os elementos de que precisava para publicar virios estudos:
em 1952, A Fungdo Social da Guerrd, um estudo funcionalista da guerra (Fer-
nandes, 1970); em 1953, outro ensaio sobre a interpretagio funcionalista: 0
método de interpretagdo funcionalista na sociologia (Fernandes, 1967); publi-
cou, em 1958, o ensaio metodoldgico Tendéncias tedricas da moderna investi-
gagdo etnologica no Brasil, que também discorria sobre o estudo funcionalista
da guerra (Fernandes, 1938); e, fechando os estudos sobre 08 Tupinambd, o en-
saio Os Tupi e a reagdo tribal a conquisia, inserido na obra organizada por Sér-
gio Buarque de Holanda, Histéria Geral da Civilizacdo Brasileira, vol I, Sdo
Paulo, 1960, pdgs. 72-86, e reimpresso no livro Mudangas Sociais no Brasil,
S0 Paulo, 1960, pigs. 287-310, pela editora paulistana Difel.

O Capitulo II trata da “QOrganizagio Social dos Tupinambé™, destacando-
se 0 “sisterna social” e “alguns aspectos da cultura”. Embora desaparecida, Flo-
restan Fernandes, em seu estudo, procura reconstruir intelectualmente partes da
sociedade Tupinambd. Consegue-0 utilizando-se de descri¢bes que conseguem
captar, mesmo que de modo indireto, informagdes sobre a economia, formas de
educacio e divisio do trabalho, modos de controle social e de organizagio poli-
tica, bem como das reagdes tribais A conquista, da fungio social que alcanga a
guerra nesta sociedade e do fenémeno de destribalizagfio que a extingue.

O Capitulo IIT descreve a “Chegada do Conquistador”. Os Tupinambd que
habitavam a costa brasileira estavam entre 08 primeiros a contactar 0S europeus
quando estes aqui chegaram em 1500, mantendo com eles relagdes amigdveis. En-
tretanto, no perfodo que vai de meados do século XVI ao final do século XVIII as
relagBes entre ambos tomaram OULro rumo. Os milhdes de indios que habitavam 0O
que hoje sio os Estados do Rio de Janeiro, Bahia, Maranhéo e Pard foram sendo
exterminados na medida em que resistiam ao dominio portugués. Os sobreviventes,
por sua vez, ou eram “reeducados” pelos jesuitas, ou fugiam para o interior do pafs.

Finalmente, o Capftulo IV trata da questdo da “Integragio na Ordem Tupi-
nambé”. No conjunto das obras a eles dedicadas, parece-nos que Florestan Fernandes
buscava ir além do “simples” exercicio histérico e etnografico de reconstituigdo das
fontes quinhentistas e de exercicio do método funcionalista de andlise. Florestan Fer-
nandes mostra-nos COMOo se processou a “desorganizagio” social dos Tupinambd, sua
desestruturagiio enquanto sociedade € seu completo esfacelamento diante do proces-
so de conquista e das muitas situacdes que passaram a ocorrer quando do contato
com o branco europeu colonizador em terras brasileiras. Para Florestan Fernandes, 0s
Tupinambd eram o Brasil que resistia a0 dominio europeu e & conquista. As conse-
qiiéncias desse confronto ‘nicial marcariam indelevelmente as geragoes futuras, in-
fluenciando de diversos modos na formagao do povo brasileiro.

Em decorréncia da situagiio de contato, portanto, emergiram processos
que, em diferentes proporgdes, sedimentaram as relagdes posteriores entre colo-



nizados e colonizadores. Além do contigio de doengas, do exterminio, do sub-
metimento e das alteragdes no meio ambiente natural e cultural encontrado inte-
ressa-nos em especial 0 modo como se desenvolveu a integragiio dos indios ao
mundo dos brancos. Parece-nos que a hierarquia social que separa os individuos
em diferentes escaldes, superiores e inferiores, comegou a tomar forma neste
processo. O hibridismo da sociedade brasileira verificado por Florestan Fernan-
des, ou seja, a permanéncia de tio grandes disparidades entre grupos sociais que
nos leva a crer na existéncia de dois “brasis” coexistindo a0 mesmo tempo, seria
apenas uma das conseqiiéncias do modelo de estratifica¢io social adotado; e a
integragfio parcial de seus membros sua caracteristica mais evidente.

I- A PESQUISA SOBRE OS TUPINAMBA

Evidentemente que muitos outros grupos tribais habitavam estas terras
quando do descobrimento do Brasil pelos portugueses, todavia, foram as tribos
pertencentes ao ramo lingiistico dos Tupi as que receberam as descri¢des mais
fartas e precisas. Ndo sem motivos. Em razio do dominio territorial que exerci-
am sobre vasta extensdo da costa brasileira, foram eles os primeiros aliados e os
primeiros inimigos do conquistador curopeu (Fernandes, 1975:11). A docu-
mentagdo conhecida comprova essa afirmagio. Foram os grupos tribais nativos,
que habitavam as regides de Sdo Paulo-Rio de Janeiro, Bahia-Sergipe, Mara-
nhio-Pard e Ilha dos Tupinambaranas, conhecidos pelos brancos sob o nome de
Tupinambd, os que receberam as mais abundantes descrigdes dos europeus que
com eles tiveram contato (Fernandes, 1975:207).

De Hans Staden, no século XVI, a Alfred Métraux, no século XX, muitos
observadores se ocuparam dos Tupinambd. A principio, com curiosidade e espanto
diante do inusitado de alguns dos seus costumes, como a antropofagia, por exemplo;
mais recentemente, com o desejo manifesto de apreender intelectualmente se nio a
totalidade pelo menos partes importantes de sua cultura e organizag#o social. Flores-
tan Fernandes, neste sentido, foi quem mais se aproximou deste tltimo objetivo, ao
dedicar, como vimos, virios estudos sobre os indios Tupinamba®.

O ponto inicial das pesquisas foi 0 exame das obras de Hans Staden - Du-
as viagens ao Brasil, arrojadas aventuras no século XVI entre os antropéfagos
do Novo Mundo — e de Gabriel Soares de Souza — Tratado descritivo do Brasil
em 1587 — feito por indicagio do Dr. Herbert Baldus. Nelas, Florestan Fernan-
des verificou a existéncia de um rico material descritivo suficiente, embora

¥ Note-se, entretanto, que os textos produzidos por Florestan Fernandes tomaram por base as
pesquisas realizadas durante o periodo de 1943 3 1949, mas especialmente durante os estudos
de pos-graduagio.



fragmentdrio, para langar luzes sobre varios aspectos da organizagio dos Tupi-
nambé (Fernandes, 1963: 13). Em colaboragdo com 0 Dr. Donald Pierson, Flores-
tan Fernandes pesquisou, posteriormente, as primeiras décadas da colonizagido
portuguesa e os contatos iniciais dos brancos com os Tupi em Sdo Paulo, onde
reexaminou as informagdes ¢ descricdes dos cronistas do século XVI (Fernandes,
1963: 13). Por fim, nos semindrios de Etnologia promovidos pelo Dr. Herbert Bal-
dus, Florestan Fernandes convenceu-se de que essas fontes, s€ complementadas
por estudos semelhantes, seriam suficientes para fornecer a base material sobre as
quais ele desenvolveria a investigago sobre 0s Tupi da costa brasileira.

Ampliando a coleta de dados para outros cronistas e viajantes que descre-
viam os anos iniciais da colonizagio portuguesa € acrescendo-as de inventdrios,
testamentos e atas oficiais pablicas, passaram pelas mios de Florestan Fernandes
as principais obras quinhentistas disponiveis. Estendendo a pesquisa sobre 08
aborigines que habitavam a costa brasileira, dos atuais Estados do Rio de Janei-
ro ¢ da Bahia para até aqueles grupos tribais que, em razio de migragoes des-
critas por historiadores ¢ etnélogos, alcangaram 08 Estados do Maranh@o, Pard e
Amazonas ampliaram-se os limites histéricos da pesquisa e incluiram-se obras
do século XVII (Fernandes, 1963:14).

Como a extinta sociedade Tupinamba nédo poderia ser observada diretamente,
Florestan Fernandes pesquisou estes indigenas por dois meios distintos, de modo que
um conjunto de fontes suprisse as falhas e deficiéncias do outro. Como fonte prima-
ria de pesquisa utilizou o8 trabalhos remanescentes de cronistas como Jean de Léry,
Antonio Knivet, o Padre José de Anchieta, Frei André de Thevet, além, € claro, de
Hans Staden e Gabriel Soares de Souza; como fonte secundria e de apoio as suas
afirmagdes e conclusdes, completou com OS trabalhos de Herbert Baldus, Sérgio
Buarque de Holanda, Capistrano de Abreu, Anfbal Matos, Alfred Métraux, Francisco
Adolfo Vamhagen e Claude Lévi-Strauss, entre outros. Desse modo, o que foi possi-
vel ser investigado por Florestan Fernandes restringiu-se ou as observagdes ¢ infor-
magdes deixadas nos documentos originais ou as conclustes corroboradas por outros
pesquisadores (Fernandes, 1963:14).

O primeiro grande obstéculo enfrentado por Florestan Fernandes, na and-
lise da contribuigdo etnogrifica dos cronistas, ndo foi, contudo, reunir uma
grande quantidade de informactes esparsas, mas “apreciar a variedade e a con-
sisténcia dos dados” (Fernandes, 1975:192). Para superd-lo, processos da critica
histérica, como a colaglio de textos & documentos em que “a comparagio de
descrigdes e informagdes diferentes constitufa uma técnica capital para a apura-
¢io de conteddo das fontes” (Fernandes, 1975: 192), foram complementados
pelo método etnolGgico e pela casuistica sociolbgica.

Florestan Fernandes inovou na andlise critica das fontes ao considerar que po-
deria compreender objetivamente as contribuigdes dos autores quinhentistas e seis-



centistas se as visse a partir das vinculag@es entre a “consciéncia da realidade histéri-
ca e a estrutura social” (Fernandes, 1975: 192). Em seu modo de entender, o olhar do
observador pode ser levado por valores de sua propria cultura escapando-lhe, assim,
detalhes importantes da situacio ou do objeto estudado. Muitos comentirios, descri-
¢0es e observagdes foram, por isso, filtradas em seu etnocentrismo e na ddbia inter-
pretagdo que forneciam da realidade tribal, deixando transparecer apenas o que era
importante 4 andlise social, nos termos definidos por Florestan Fernandes.

Num exame superficial é Iicito afirmar que os que escreveram sobre os
Tupinambd tinham certamente objetivos de cardter extra-cientifico. Tratava-se,
€m sua maioria, de relatos sobre fatos e acontecimentos curiosos, inusitados ou
espetaculares, tais como os rituais de sacrificio e antropofagia cerimonial: as
longas migragdes em busca do parafso ou terra sem males; comentirios sobre
comportamentos “imorais” ¢ “vicios demonfacos”. Para alguns, tratava-se de pa-
gdos e hereges a serem trazidos para a f€ cristd; para outros seriam um pouco mais
que macacos e, portanto, sujeitos ao comando ¢ dominio do branco europeu supe-
rior e civilizado; para outros, ainda, os primitivos habitantes das terras brasileiras
eram seres bestiais e corrompidos que deveriam ser simplesmente eliminados, pois
nao se sujeitavam ao trabalho, 2 fé ou s leis. Na situaglio colonial todo e qualquer
comportamento nativo justificava a intervencdo civilizadora do colonizador.

Florestan Fernandes acreditava, todavia, que poderia usar tais relatos
como fundamento para suas pesquisas. Bastava controlar a posi¢do do infor-
mante, cruzar as informacdes de diversas fontes para, enfim, substituir a obser-
vagio direta do etnélogo pelo olhar disperso e etnocéntrico dos cronistas e via-
Jantes europeus que conviveram com os Tupinambd. Assim, salvo situagdes ex-
cepcionais, nenhuma informagio € usada por Florestan Fernandes sem que se
faga referéncia a mais de uma fonte onde encontrar dados semelhantes. O mais
comum, nestes casos, € Florestan Fernandes situar a informag@o dentro de limi-
tes médximos e minimos fornecidos por vérios cronistas que tomar como verdade
cabal a informagio prestada por um tnico elemento.

Outra questio importante para Florestan Fernandes era a questdo do método.
“Tratava-se de descobrir se a base empirica ‘isolada’ prestava-se ou suportaria um tra-
tamento socioldgico™ (Fernandes, 1975:192). No caso, para compreender a guerra
como um fendmeno social, como parte de um sistermna sécio-cultural que se apresenta
culturalmente interligado e em correlagdo com os comportamentos e a estrutura da or-
ganizagiio social, Florestan Ferandes concluiu tratar-se 0 método funcionalista* de

Sob a perspectiva funcionalista estudam-se os sistemas sociais como um todo, ocupando-se
em verificar como ¢les funcionam, de que maneira mudam ¢ as conscquéncias sociais que
produzem. Censidera-se que cada aspeclo possui relagdio ¢ serve para elucidar algum detalhe



andlise social como o mais adequado para os fins que pretendia (Fernandes,
1975:198)°.

Em sua opinido, “‘como as atividades guerreiras e as suas conseqiiéncias
afetavam toda a vida social dos Tupinambi” (Fernandes, 1970:15), tratava-se, O
método funcionalista, da melhor forma de evidenciar pontos fundamentais da
estrutura e organizagio social dos Tupinambd. Neste tipo de abordagem, o que 0
pesquisador visa ressaltar sio, de um lado, as conexdes funcionais, adaptativas e
estruturais das partes do sistema social nas suas relagdes entre si e com o todo;
e, de outro, como o condicionamento que 0 meio exterior provoca nas agoes
sociais pode ser subjetivamente interpretado Eelos sujeitos, individual e coletivo,
em determinadas situagdes sociais concretas .

do funcionamento do complexo maior que integra ¢, dessa forma, dar conta de explicar a
coesiio e outros fendmenos sociais. Por outro lado, critica-se muito essa perspectiva por dar
pouca atengio ao conflito ¢ 3 mudanga social ou pela tendéncia em considerar quaisquer de
seus aspectos, de alguma maneira, ligados 2s ‘necessidades’ ou ‘requisitos’ do sistema. Entre
os principais autores funcionalistas podemos citar Talcolt Parsons, Bronislaw Malinowski e
Radcliffe-Brown, este tltimo professor de Florestan Fernandes.

5 Florestan Fernandes, 2o contar em sua formagio académica tanto com a influéncia do pen-
samento sociolégico de origem européia (mais filosélico), tanto quanto de autores norte-
americanos (mais praticos e utilitdrios, por assim dizer), além de um s6lido didlogo com as
obras cldssicas da Sociologia, soube reunir o que de mais expressivo tais andlises pretenderam
nos fornecer. Nio é o caso, porém, de rotularmos Florestan Fernandes como funcionalista ou
estrutural-funcionalista; como marxista, durkheimiano ou weberiano. O que ¢ claro, como
indica em vérios momentos o proprio Florestan Fernandes, € a instrumentalidade da temélica
¢ dos conceitos utilizados, independente de filiagdes ideoldgicas ou scctdrias.

6 Considerar a socicdade Tupinambé como uma totalidade sistémica, onde qualquer das parles
estd em conexdo com as demais ¢ com o todo ¢ um claro recurso da teoria funcionalista. Po-
rém, somente quando Florestan Fernandes escreve O método de interpretagdo funcionalista
na sociologia que ele justifica em discurso sua opgiio tedrico-metodoldgica por esta forma de
abordagem. Florestan Fernandes afirma que desde os seus “primeiros trabalhos sobre o fol-
clore paulistano até os estudos mais recentes sobre a guerra na sociedade Tupinambd ¢ as
manifestagdes do preconceito de cor em 530 Paulo”, ele tem “lidado com problemas sociold-
gicos cuja andlise depende do recurso A interpretagio dos fendmenos investigados em (ermos
de fungio” (Fernandes, 1967:180). A escolha do instrumental teérico fornecido pela teoria
funcionalista decorre, para ele, do fato “de certas analogias entre organismo ¢ sociedade e de
certos paralelismos entre a explicagio bioldgica ¢ a sociol6gica” ter dado origem a “todo um
corpo de nogdes, de idéias, de hipdteses de trabalho ¢ de regras interpretativas que constituem
uma teoria especial dentro da sociologia geral” (Fernandes, 1967:213). Apesar de considerar
a vida social fundamentalmente diversa da fisiologia dos organismos, ¢ de ndo existir, para ele,
uma similaridade precisa entre ambas, contudo, a interpretago funcionalista de fendmenos de
mudanca social é bastanle fecunda, possuindo uma forga explicaliva que atravessa toda a histéria
humana (Fernandes, 1967:260). Todavia, cabe ressaltar mais uma vez, o funcionalismo de Flo-
restan Fernandes é meramente instrumental nessa sua fase de produgiio académica.



Apoiado, assim, na esparsa e fragmentada documentacio existente sobre
os indios Tupinambd, pelo menos para os fins pretendidos, Florestan Fernandes
buscou, ao contririo do que se imaginava ser possivel, reconstruir a realidade
tribal numa monografia de cardter descritivo. Em Organizacdo Social dos T: upi-
nambd_seu objetivo maior foi delinear algumas das préticas cotidianas dos nati-
VOs, suas crengas, seu comportamento tipico e, principalmente, os caracteres
principais de sua organizago social, usando para isso as observagdes ¢ depoi-
mentos contidos nos relatos e documentos coevos que chegaram até nossos dias.

Para atender a esta finalidade, Florestan Fernandes pesquisou nos textos
dos cronistas a morfologia e a organizagio dos grupos locais indigenas, ou seja,
como estruturavam a sociedade a partir do sistema de parentesco, das categorias
de idade, das formas tradicionais de dominacio, de como usavam o solo e algu-
mas das técnicas de plantio e coleta de alimentos. Subsidios suficientes, na sua
opinido, para formar um quadro coerente e consistente da organizagdo social dos
extintos Tupinambd.

Em A Funcdo Social da Guerra na Sociedade T upinambd, Florestan Fer-
nandes elaborou um estudo interpretativo da guerra de acordo com os principios
¢ métodos da teoria funcionalista. Sua andlise envolveu, neste sentido, de um
lado, a descrigdo da tecnologia guerreira e dos mecanismos tribais de controle
social em suas vinculagBes com os ideais bélicos; e, de outro, como o conheci-
mento da guerra na sociedade Tupinambi poderia contribuir para o conheci-
mento destes e para uma ‘Sociologia da Guerra’ mais geral.

A anilise da fungfio social da guerra entre os Tupinambi s6 foi possivel
porque antes Florestan Fernandes procedera com sucesso 4 anilise da constitui-
¢do interna dessa sociedade, pelo menos em seus movimentos mais importantes
(Fernandes, 1970:12). O estudo da guerra revela-se, entretanto, dentro do con-
texto da compreensdo da sociedade Tupinambd, fundamental, pois, segundo
Florestan Fernandes...

- as condiges e fatores estruturais da vida social seriam insuficientes, por si
mesmos, para determinar o padrdo de constituigio interna e o ritmo de funci-
onamento das sociedades Tupinambd. As situacdes sociais regularmente pro-
porcionadas pela estrutura social implicavam ajustamentos determinados s
condi¢bes materiais, morais e religiosas de existéncia social. Mas elas nio
continham as forgas psico-sociais que criavam a necessidade de ‘viver juntos’
e de ‘querer em comum’, as quais impeliam os individuos a realizar os ajus-
tamentos sociais esperados. Essas forgas se libertavam na esfera de relagio
com o sagrado e constitufam o fator integrativo bdsico do sistema organizaté-
rio Tupinambd, aparecendo como a prépria fonte da coexisténcia social em
uma ordem moral. (Fernandes, 1970:369).



A guerra, ao exigir o desenvolvimento e emprego de certas virtudes para
que o Tupinambd alcancasse recompensas nesta vida, em termos de status e
prestigio diferenciado, € no além-tdmulo, em termos do gozo eterno junto ao0s
ancestrais igualmente valorosos, fornecia as justificativas morais necessarias
para o pleno desenvolvimento das aptiddes individuais e seu aproveitamento em
termos coletivos.

Em Os Tupi e a Reagdo Tribal & Conguista, Florestan Fernandes mostra-
nos que os Tupinambd ndo assistiram impévidos a conquista de seus territérios
pelos portugueses, antes, eles reagiram da forma que acharam mais conveniente,
dadas as circunstincias do momento. Infelizmente, para 0s indigenas, seu siste-
ma sécio-cultural apresentava “um padrio de equilibrio interno relativamente
indiferenciado e rigido” (Fernandes, 1975:21). Para que enfrentassem com éxito
qualquer alteragdo brusca e continuada em seu modo estivel de vida, as demais
esferas da vida social deveriam manter-se inalteradas o tempo necessdrio para
que os métodos tradicionais e costumeiros de busca de solugdo pudessem pro-
duzir seus efeitos.

O branco agia de forma complexa para 0s padrdes Tupinambd, visto atuar
em vérias frentes para concretizar seus objetivos de conquista, através da pessoa
do colono, do administrador e do jesuita. Os colonos eram agressivos e procura-
vam exterminar ou escravizar os indigenas. Os administradores niio eram confi-
4veis: os Tupinambd podiam esperar, 3s vezes, cooperagio, aliancas € convivio
pacifico, no entanto, estas eram invariavelmente atitudes estratégicas visando
controlar determinadas situages. Se buscavam amparo e proteg@o junto ao 0s
jesuftas, de modo imperceptivel, os Tupinambd encontravam a destruigdo de sua
cultura. Assim, diante do inusitado da situacdo, “o sistema organizatdrio tribal
logo passou a ressentir-se dos efeitos desintegradores, resultantes de sua incapa-
cidade de reajustar-se as situagdes novas, impostas pelo contato com o invasor
branco” (Fernandes, 1975:22). Para Florestan Fernandes,

Enquanto as situagdes eram simples, o sistema organizatdrio tribal continuou a
funcionar normalmente, mantendo as condigbes (ue asseguravam o equilibrio e
a autonomia da vida social aborigine. Quando as situagSes complicaram, 0 sis-
tema organizatdrio tribal nio se diferenciou internamente, modificando-se com
eles. Ao contrdrio, manteve-se relativamente rigido e impermedvel as exigéncias
impostas pelo crescente dominio dos brancos. Isso fez com que tivessem de es-
colher dois caminhos: a submissdo, com suas consegiiéncias aniquiladoras da
unidade tribal, ou a fuga com 0 isolamento. (Fernandes, 1975:29).

Gragas, portanto, & maneira exaustiva com que Florestan Fernandes tra-
balhou a temdtica foi possivel reconstruir, sem esgotd-la, partes fundamentais da
cultura Tupinambd. Embora tidos pelos viajantes € cronistas da época quinhen-
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tista como sem fé, lei ou religifio ou, ainda, como bestas irracionais que s6 pen-
savam em beber, comer e matar o inimigo surge dos estudos pioneiros de Flo-
restan Fernandes uma comunidade organizada e coerente como outra qualquer
que fosse regida por leis, valores e crengas e que se fizesse notar por um estilo
de vida proprio. A importincia de se conhecer um pouco mais dos Tupinamba,
porém, vai mais além: estd no fato de o fim de sua sociedade marcar o inicio da
supremacia do branco europeu em nossas terras.

IT- A ORGANIZACAO SOCIAL DOS TUPINAMBA

Florestan Fernandes designa como Tupinambd ao conjunto de grupos tri-
bais de origem Tupi que foram assim indicados nas fontes consultadas e que, em-
bora constituidos de grupos distintos, espacialmente segregados e diferenciados,
“fazem parte de um grupo étnico bdsico, revelando em seu sistema sécio-cultural
0s mesmos tracos fundamentais” (Fernandes, 1963, p- 16). A tribo, maior unidade
territorial inclusiva, formava-se, entiio, pela existéncia e reunifio de varios grupos
locais com as mesmas caracterfsticas sécio-culturais numa drea espacial determi-
nada, possuindo, portanto, processos organizativos e integrativos proprios.

Florestan Fernandes, apesar de limitado naquilo que foi possivel levantar
junto as fontes consultadas, aponta em Organizagdo Social dos Tupinambd
certos aspectos, ldgico que ndo a totalidade, do universo sécio-cultural dos Tu-
pinambd. Na forma como € apresentado seu estudo, os capitulos que compdem o
livio — A Distribui¢iio Espacial dos Tupinambd, Os Grupos Locais, O Sistema
de Parentesco, As Categorias de Idade e O Conselho de Chefes — permitem in-
dicar, até com certa facilidade, a morfologia da sociedade Tupinambi e a forma
adotada de organizagio social.

Apbs uma breve introdugiio, onde apresenta resumidamente as principais
referéncias e questdes tedrico-metodoldgicas de sua investigaciio, Florestan Fer-
nandes inicia a exposi¢iio falando sobre a distribuicdio espacial dos Tupinamba.
Seu objetivo, no primeiro capitulo do livro, a principio, é simplesmente fazer
“um escorgo da distribuigio espacial desses grupos tribais, visando facilitar sua
localizagio no tempo e no espago” (Fernandes, 1963:25), todavia, Florestan
Fernandes consegue a partir dos dados disponiveis resultados mais amplos.

Ainda que se abstenha de analisar a expropriagio territorial e as conse-
qiiéncias letais do enfrentamento entre nativos e invasores, Florestan Fernandes,
40 apresentar o elemento indfgena numa situacio de contato com o branco, defi-
ne a trajetéria de um em relagiio ao outro. Sio descritos 0s movimentos espaciais
dos Tupinambd, suas aliangas e seus confrontos com 0s colonizadores e como,
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a0 longo do tempo, foi-se decidindo a ocupagio das terras da costa brasileira a
favor do europeu, enquanto o indio fugia, se submetia ou era simplesmente ex-
terminado por doengas, fome e guerra. Mesmo os grandes movimentos migratd-
rios, que ji eram comumente praticados antes da chegada do homem branco,
assumiam outro cardter ante sua presenca (Fernandes, 1963:25).

No segundo capitulo Florestan Fernandes descreve os grupos locais. Se o ca-
pitulo anterior possufa claramente um cardter historiografico, em que a andlise € ex-
terna 2 estrutura da sociedade Tupinambd, neste, 0 autor concentra-se na busca dos
elementos constitutivos da organizagio social, num trabalho basicamente antropold-
gico. A escolha em focar 0s grupos locais para fins de andlise da organizagio social
dos Tupinambd pode ser explicada devido as suas caracteristicas sociais e ecoldgicas.
O grupo local se caracterizava por exibir uma forma determinada de ocupagio terri-
torial, ou seja, no grupo local € que se apresentavam as solugdes adaptativas e inte-
grativas mais imediatas do elemento indigena ao ambiente externo circundante. Flo-
restan Fernandes, mais uma vez impedido de ir além dos relatos e documentos deixa-
dos pelos cronistas, procurou, mesmo assim, descrever algumas dessas solugdes.

O terceiro capitulo é dedicado ao sistema de parentesco. Florestan Fernandes
esclarece-nos que a investigagiio sobre 0s principios estruturais de organizagio da
familia, das regras do matrimdnio, do sisterna normativo que regulava obrigagoes,
deveres e tratamento reciproco entre a parentela, o culto dos antepassados, as normas
de concepgiio e a nomenclatura do parentesco vio defini-los “dentro de um todo,
ordenado socialmente de certa maneira”, evidenciando, por sua vez, a nogio de “uma
totalidade organizada”, onde “qualquer uma das partes adquire sentido em relagdio ao
sistema total” (Fernandes, 1963:151). Foi associando o sistema de parentesco com 08
padrBes correlatos de comportamento que Florestan Fernandes pdde chegar a conclu-
sdes importantes no estudo da organizagdo social dos Tupinambd.

O quarto capitulo de Organizagdo Social dos Tupinambd estd dedicado a
anilise das categorias de idade. Segundo Florestan Fernandes, na sociedade Tu-
pinambd, as posi¢oes sociais ocupadas pelos individuos eram distribuidas se-
gundo padrbes e atributos naturais, mas definidos culturalmente em termos de
sexo e idade. Conforme o desenvolvimento fisico € psicoldgico do individuo ia
avancando, da mesma forma avangavam, também, suas obrigacdes e direitos
naquela sociedade tribal. De recém-nascido até 2 velhice os Tupinambd reco-
nheciam doze categorias de idade, sendo as duas primeiras comuns a ambos 0s
sexos e as dez restantes distribuidas eqiiitativamente em €inco categorias de ida-
de para cada um dos S€X0s. Neste aspecto, 0 que mais nos interessa é que as ce-
riménias de iniciagdo, O reconhecimento do novo status do individuo, a cres-
cente responsabilidade perante 0s demais membros da comunidade implicavam
numa forma, assumida pelos Tupinambd, de integragdo social.
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O quinto ¢ Gltimo capitulo fala sobre o conselho dos chefes. Florestan
Fernandes procurou nos mostrar, na medida do possivel, como essa instituicdo
basica da sociedade Tupinambd funcionava, quais membros poderiam compd-la
e sobre quais assuntos podia deliberar. A organizagiio politica dos Tupinambd sé
pdde ser estudada em alguns poucos aspectos devido i escassez de informagio.
Por isso, Florestan Fernandes nos fala com maior énfase sobre os assuntos onde
a documentagdo é mais abundante: sobre a guerra, as formas de puni¢dio assu-
midas pelo direito costumeiro, a retaliagio, ¢ do governo tribal, gerontocritico.
Florestan Fernandes consegue ainda nos indicar como o individuo era selecio-
nado para ocupar posi¢des de lideranga na comunidade tribal, quais 0s meca-
nismos para conter os excessos individuais e a importancia do pajé entre eles.

1. O Sistema Social Tupinamba’

TA nogdo de sistema social é de muila importincia para os socidlogos em razdo da corres-
pondéncia entre organismo vivo e sociedade permitir o uso de um modelo explicativo muito
forte do ponto de vista heuristico. Podemos dizer que a concepgdo de sistema social estd di-
retamente ligada ao surgimento da ciéncia sociolégica, pois, ao tomarem a biologia como
guia, os primeiros cientistas sociais = Auguste Comte, Herbert Spencer e Emile Durkheim,
entre oulros — procuraram conceituar a estrutura ¢ o funcionamento dos sistemnas sociais e
analisar os processos de evolugiio, ao que os homens estio sujeitos, via mecanismos de adap-
tagdo, onde lagos de interdependéncia, solidariedade e de responsabilidade estariam na base
da integragdo dos individuos nos agrupamentos sociais (Giddens, 1989:01). Os pesquisadores
compararam a sociedade a um organismo vivo, cujos Grglos e membros sdo interdependentes,
realizando cada qual uma fungiio especifica em beneficio do conjunto. Recorrendo, em segui-
da, & analogia, concluiram que as modificagdes verificadas nestes organismos se repetiriam
nas sociedades, pois, do mesmo modo, estas também sofrem transformac@es graduais e cons-
tantes (Gomes, 1985:18). Nos trabalhos que empreenderam encontramos, de modo geral, uma
preocupagio constante em buscar pela morfologia da sociedade ¢ as origens e causas das mu-
dangas sociais a partir da fungfio que cada componente do sistema social exccuta. Na opinido
de Florestan Fernandes, Mareel Mauss, sobrinho ¢ discipulo de Emile Durkheim, “concorreu
como poucos socilogos modernos para fazer com que a concepgio segundo a qual o todo
determina as partes perdesse o seu anligo sabor metafisico e adquirisse o cardter de um prin-
cipio heuristico na interpretagiio sociolégica da dinimica social (tendo em vista os problemas
de fungiio)” (Fernandes, 1967:202, grifado no original). Todavia, é nas obras de Talcott Par-
sons ¢ Edward Shils, Para uma Teoria Geral da A¢do, e na de Talcott Parsons, O Sistema
Social, que, como lermo téenico, sistema social adquire lugar central. De modo geral, quando
falamos de sistema social estamos recorrendo a um modelo explicativo que se considera, até
certa medida, cficiente para dar conta da realidade social, mas que, cabe ressaltar, nio ¢é a
tnica forma existente de abordi-la. Um sistema seria a combinagiio de partes coordenadas
objetivando um mesmo resultado, ou de maneira a formar um conjunto coeso ¢ integrado em
busca de um propésito. Como as muitas instincias e dimensdes da vida humana em sociedade
resultam, objetivamente, da agiio perpetrada par individuos, se tomadas como um sistema,

12



A partir do que temos observado ao longo dos trabalhos de Florestan Fer-
nandes sobre os Tupinambd parece-nos que a simples descrigiio de determinado
aspecto que caracteriza 0 modo de vida préprio de uma sociedade, ou grupo so-
cial, ndio é suficiente para esgotar as possibilidades de interpretagio dos fend-
menos sociais que ali ocorrem. Obviamente que acbes sociais, relagdes sociais,
personalidade, instituigbes e processos sociais podem ser analisados isolada-
mente, todavia, s6 serio suficientemente compreendidos quando postos em rela-
¢dio com os demais aspectos que conformam o meio social, sendo, entio, apre-
endidos em suas conexdes causais ¢ funcionais.

Para Florestan Fernandes, ndo importa qual unidade estd sendo analisada,
ola deve ser “compreendida como parte das condigBes e dos mecanismos através
dos quais a existéncia e a sobrevivéncia dos seres humanos se confundem, inex-
tricavelmente, com a existéncia e a sobrevivéncia das sociedades” (Fernandes,
1967:293). E possivel, por exemplo, encontrar uma ordem ou roteiro de adapta-
¢do e ajustamento progressivo dos homens a0 meio externo, sem que isso venha
a indicar qualquer espécie de determinismo. Basta tomar por base 08 aspectos
que Florestan Fernandes nos fornece através da selecdo dos temas que compdem
o seu estudo sobre a organiza¢do social dos Tupinambd: a economia, a divisdo
do trabalho, as normas e 0s COS(UMES, & integragdo social, a organizagio politica
e, também, alguns aspectos da cultura, como 0§ movimentos migratérios € a
guerra. Trata-se de condigdes ideais ou, melhor ainda, genéricas que afetam oS
seres humanos em sua relagdo com 0 ambiente a qualquer tempo e lugar.

A histéria humana comprova que a primeira preocupagao do homem estd
em como garantir 0s meios necessdrios i sua propria subsisténcia, conservagio e
reprodugd@o. O ser humano se adapta aos diversos climas, tipos de solo e recursos
alimentares ao seu alcance adotando uma dieta alimentar conforme a disponibili-
dade dessas fontes e se organizando de modo a explori-las e conservé-las a salvo
dos concorrentes. Para fins de andlise, as técnicas de produgio, conservagio e ob-
ten¢dio de viveres, sua distribui¢iio e estocagem constituem o que chamamos de
sistena econdmico. A economia (a) descreve, portanto, a forma encontrada pelo
homem para ajustar-se as condi¢des da natureza ¢ do meio externo que o circunda.

Porém, para exercer O controle efetivo sobre 0 meio externo é de vital
importincia que os homens se associem entre si, que distribuam coletivamente
as tarefas e que encontrem 08 métodos mais adequados para explorar 0s recursos
disponiveis na natureza, de acordo com sua prépria condigao fisica e intelectual.

onde seus clementos encontram-s¢ relacionados entre si de modo coerente ¢ complementar,
pode o soci6logo considerar os fendmenos sociais como passiveis de estudo numa totalidade
objetiva, mas de partes interdependentes.
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A divisdo do trabalho () é, por isso, a forma mais elementar de organizagio
social, pois ela permite que os esforcos individuais sejam conjugados de modo a
s¢ tornarem mais eficientes e produtivos nas tarefas a que se destinam®.

As solugdes paulatinamente encontradas para adaptar o organismo huma-
no as condigbes impostas pela natureza, e a recorréncia de determinadas priticas
¢ modos de agir coletivo, fazem com que os homens criem regras para a convi-
véncia mitua. As normas e costumes (¢) adotados por uma certa forma de orga-
nizagdo social podem, assim, variar desde as mais simples e elementares formas
de tratamento reciproco até is normas inquestiondveis que orientam o funcio-
namento das mais sélidas instituicdes sociais. Como na maioria das sociedades o
sdo a familia, o casamento e os lagos de parentesco. O que o pesquisador social
observa € quase sempre a medida em que ocorre ou ndo coeréncia entre as for-
mas de explorag¢iio e obtenciio dos recursos naturais € as normas, regras e cos-
tumes sociais adotados por certa configuragio social.

Ademais, a continuidade biolégica é uma caracteristica intrinseca a todo ser
vivo. Os homens procuram garantir a sobrevivéncia da espécie principalmente
através do suporte que lhes é dado pela organizagdio social. Seria o caso, portanto,
de verificarmos até que ponto a sobrevivéncia da sociedade implica na sobrevivén-
cia da coletividade. Como, enquanto sistema, um dos principais objetivos da soci-
cdade € buscar sua prdpria estabilidade, equilibrio e continuidade, na seqiiéncia, &
interessante observar como a sociedade Tupinambd preparava as geragOes mais
novas para a tarefa de seguir com o modelo de organizagio social em vigor.

A integracdo social dos Tupinambi (d) obedecia a um roteiro invaridvel,
em que o desenvolvimento biolégico fazia-se acompanhar do respectivo reco-
nhecimento social. As categorias de idade e a diferenciagfio sexual indicavam a
que direitos e obriga¢des especificas podia o individuo aspirar em determinado
momento. A educagiio se dava conforme a orientagio e o exemplo dos mais ve-
Ihos; o acesso as hierarquias sociais mais altas, mediante cerimdnias e rituais
inicidticos préprios. Os valores e costumes grupais eram internalizados desde
tenra idade junto & familia: os papéis sociais ensaiados nas brincadeiras das cri-
angas ou, de modo mais formal, na participagiio secunddria nos eventos coleti-
vos. Do ponto de vista da organizacdo social o que ocorria efetivamente era,
portanto, o adestramento continuo do individuo para ocupar as posi¢des sociais
existentes naquela estrutura social, ou em outras palavras, sua integracio social.
Com varia¢des de toda ordem, este processo € recorrente nas sociedades huma-
nas: todo sistema social prevé formas de integrar novos membros A estrutura
social; o contririo significaria simplesmente a morte da sociedade.

¥ Para o pesquisador os dados disponiveis sio insuficientes para demonstrar a anterioridade
da familia, ou mesmo da linguagem em relagiio A divisio de tarefas num grupo social.
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Em termos de distribuicio de poder, para adequar os interesses individu-
ais aos imperativos sistémicos, a organizagio politica (¢) dos Tupinambi previa
um quadro préprio de posigdes de status e prestigio diferenciado que seleciona-
va eficazmente os individuos para realizar determinadas tarefas culturalmente
avaliadas como relevantes. Ao conselho de chefes, por exemplo, sé ascendia 0
individuo que ao longo da vida houvesse realizado os ideais e valores tribais e
que, por sua idade ¢ experiéncia, poderia servir como referencial as geragoes
mais novas. A fungfio mais importante do conselho de chefes era antes de tudo
preservar valores de ha muito arraigados e zelar pelo cumprimento € observan-
cia das tradigdes tribais. Como a hierarquia tribal definia as posigdes ocupadas
pelos velhos como sendo as de maior prestigio e importancia, cabia ao individuo
lutar durante toda sua vida para realizar aqueles valores que conformavam a ordem
tribal se quisesse alcangar algum prestigio social. Ou seja, como pode ser visto em
qualquer outra forma de organizagdo social, 0 individuo s6 se realizava social, psi-
quica e emocionalmente quando perseguia a continuidade do sisterna social.

Finalmente, é possivel, a partir do exame de alguns aspectos da sociedade
Tupinambd, perceber que a coesiio das diversas unidades sociais depende de
aspectos culturais (f) proprios, que sfio mantidos e repassados as novas geragdes
mediante priticas, costumes ¢ rituais repetidos nas mesmas ocasides e oportuni-
dades. De modo geral, nas sociedades tanto o sistema econdmico quanto O sis-
tema social, politico ou normativo dependem das orientacdes de sentido que €
dado pelo sistema cultural dessa sociedade. Os valores culturais s30 referenciais
que perpassam as demais dimensdes e instincias sociais, ligando-as de maneira
coerente e tornando-as interdependentes entre si.

No caso dos Tupinambé, por exemplo, a guerra cumpria um papel deter-
minante na orientagio das agdes coletivas. Florestan Fernandes admite até seu
cardter migico-religioso — contestado por alguns autores’ —, onde a guerra seria
o instrumento da religidio, pois colocava, através da vinganga permanente, Vivos
em contato com os mortos. O Guajupid, a terra onde viveriam os antepassados
no gozo eterno, a terra sem males, seria o objetivo final das migragbes e 0 local
onde descansariam 0s guerreiros mais valorosos. Significava o mesmo que 0

® Manuela Carneiro da Cunha ¢ Eduardo Viveiros de Castro, no texto Vinganga ¢ Temporali-
dade: Os tupinambd, contestam a opinido de Florestan Fernandes de que a guerra Tupinambd
seria um meio para “restaurar a integridade de uma sociedade ferida pela morte de seus mem-
bros”. Segundo os autores, a guerra de vinganga Tupinambd nio parecia “'ser instrumento de
algo anterior a cla. Na verdade, sua ligagio com a sociedade parcee antes ser uma relagio
fundante”. A memdria das ofensas de morte comelidas, justificativa da vinganga. ¢ evocada
ndo para lembrar 0s mortos, mas como um motor para novas vingangas (Cunha & Viveiros de
Castro, 1986:69 ¢ 70).
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Céu ou Paraiso dos cristiios. Seria, portanto, no caso dos Tupinambd, um objeti-
vo além da realidade imediata, uma “realidade dltima” como a expressou Max
Weber, que orientaria as agGes dos individuos naquela sociedade.

.10
a) da economia’

Vamos encontrar os Tupinambd vivendo em habitagBes coletivas que re-
cebiam o nome de malocas. A maloca constitufa-se na sua menor unidade social.
Em seu interior se reuniam diversas familias pequenas a ela subordinadas, onde
lagos de parentesco, amizade e congeniais estavam entre 0s principais motivos
de agregacio. “Cada familia, no caso de o homem ter uma s esposa, ou cada
esposa da familia poligina, dispunha de uma 4rea exclusiva da maloca, chamada
lango ou rancho...” (Fernandes, 1963, p. 70). Essa drea, o rancho ou lango, que
variava de quatro a sete metros de comprimento, era exclusiva de cada familia, e
ali ficavam “as redes no centro, presas a fortes pilares, e os demais objetos da
familia, e nela acendiam os seus fogos” (Fernandes, 1963, p. 70). Uma maloca
poderia conter, ao todo, de cingiienta a setenta ranchos, distribuidos em pares,
um defronte do outro, pelos dois lados da habitagiio (Fernandes, 1963, p. 70).

O surgimento de uma nova unidade habitacional ocorria, provavelmente,
em razio do crescimento vegetativo no interior dos grupos locais dar margem a
inevitdveis conflitos, como o aumento de poder de novos chefes ou restricdes na
disponibilidade dos recursos naturais (Fernandes, 1963:66). O futuro chefe, geral-
mente um Tupinambd bem aparentado e benquisto, atrafa familiares, amigos e ad-
miradores para formar uma nova maloca. “O Tupinambi que conseguia fazer isso
tornava-se o chefe da unidade social, ou como escrevem og cronistas, seu ‘morubi-
xaba’ ou ‘principal™ (Fernandes, 1963, p. 66), exercendo, por essa razio, certa
autoridade sobre 0s membros da maloca, geralmente seus amigos e parentes.

Como na base da associagiio entre homens para criar novas malocas predo-
minava lagos sociais muito fortes de parentesco e amizade, era natural que, para
admiragdio dos cronistas e viajantes europeus, vdrias familias ocupassem o mesmo
espago fisico sem separagdes (Fernandes, 1963:69). Conforme as descricdes dos
cronistas apontadas por Florestan Fernandes, no interior da maloca “todos ficavam
como que em comunidade”, pois, em cada maloca destas “vivem todos muito con-

" Tomamos o sistema comportamental-ambiental de uma sociedade como aquela parte do
sistema social que cuida da adaptaciio e exploragio do ambiente fisico em favor dos individu-
0s que compdem o grupo social. Compreende a economia, a produgiio de alimentos, as técni-
cas de sobrevivéncia ¢ exploragiio do ecossistema circundante ¢ as atividades correlatas.
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formes, sem haver nunca entre eles nenhuma diferenga: antes sdo 3o amigos uns
dos outros, que o que € de um ¢ de todos” (Fernandes, 1963:73 e 74). Mais ainda,
as obrigagbes de entreajuda econdmica estendiam-se, quase sempre, de maneira
indiferenciada entre todos os membros da maloca (Fernandes, 1963:73).

As malocas, devidamente cercadas por um sistema de fortificacdes, eram
distribufdas de tal maneira no solo que formavam uma drea quadrangular bas-
tante ampla ao centro, a0 que 0§ cronistas chamavam de terreiro. “No terreiro
decorria uma parte importante da vida social. Nele realizavam os sacrificios ri-
tuais, os bailes e festas, e as reunioes do conselho dos chefes” (Fernandes, 1963,
p. 65). Cabe observar, entretanto, que apesar da intensa atividade em comum, 08
lagos de solidariedade que uniam os individuos uns aos outros eram mais fortes
e {ntimos entre aqueles de uma mesma maloca do que entre malocas diferentes
de um mesmo grupo local.

O grupo local de que Florestan Fernandes nos fala constitui uma unidade
social descrita pelos cronistas sob 0 nome de ‘aldeia’. O grupo social estd colo-
cado entre a ‘maloca’ e a tribo. “Os liames primdrios que unem reciprocamente
os individuos neste grupo sdo vicinais, envolvendo proximidade no espago €
coexisténcia no tempo” (Fernandes, 1963, p- 59). Cada grupo local Tupinamba
possuia identidade prépria, sendo conhecidos por nomes COmo Arird, Mambu-
caba, Ubatuba, Sapopema, Akaray etc. Os registros sdo imprecisos, mas, para
termos uma idéia de suas dimensdes, Jean de Léry apontou que em torno da bafa
do Rio de Janeiro podiam ser contados cerca de “22 ‘aldeias principais’, en-
quanto Abbeville situava na regiio compreendida entre a atual cidade de Gui-
mardes e a Ilha de Sdo Lufs, inclusive, nada menos que 48 ‘aldeias mais impor-
tantes’” (Fernandes, 1963, p. 62). Florestan Fernandes fala em quatro como sen-
do o niimero de malocas existentes em um grupo local, entretanto, hd casos em
que este nimero € superado, atingindo sete ou mais.

Se, no grupo local, outros tipos de lagos ligavam seus membros era por-
que, “a maloca, como unidade social, nio poderia subsistir sem 0 funcionamento
do sistema total de adaptagdes e de ajustamentos reciprocos, desenvolvidos no
grupo local” (Fernandes, 1963, p. 77). Uma certa interdependéncia funcional
formava a base da unido das diversas subunidades vicinais dentro de uma mes-
ma associagio local. Conforme observa Florestan Fernandes, do ponto de vista
estrutural, “o grupo local resulta da vida em comum permanente de diversos
grupos familiares € constitui o elemento integrativo fundamental de que se com-
pde a tribo Tupinambd” (Fernandes, 1963:59). A satisfaciio de necessidades co-
muns s diversas famflias dentro do grupo local é 0 que permitia, ou ensejava,
uma maior ou menor integragdo de seus membros, dando as caracteristicas pro-
prias de cada grupo.



Segundo o que pdde apurar Florestan Fernandes nas fontes consultadas,
cada grupo local dominava uma determinada drea territorial de maneira, ao que se
evidenciava, exclusiva. Tais dreas se apresentavam suficientes para fornecer aos
integrantes do grupo os alimentos e demais produtos e condi¢Bes necessdrias A sua
sobrevivéncia. Embora fossem recursos limitados a uma drea especifica, portanto
esgotiveis a qualquer momento, eram o que bastava para conferir ao grupo local
Tupinambd certa autonomia econdmica e auto-suficiéncia (Fernandes, 1963:84).

Usando técnicas rudimentares de produgdo, era certo que os Tupinamba
complementassem sua dieta com o resultado da caga, da pesca, da coleta de
plantas e frutos nativos, de ovos e filhotes de passaros, da horticultura simples.
Os Tupinambd podiam, assim, obter sua subsisténcia de variadas formas e fon-
tes. O equipamento cultural de caca e pesca era, segundo pdde apurar Florestan
Fernandes, complexo e diferenciado. Os Tupinambd empregavam tanto diferentes
técnicas de pesca, quanto grande variedade de flechas. J4 as estacas de cavar e o
machado de pedra usados na horticultura e a pritica de queimadas constitufam a
totalidade dos instrumentos e técnicas com as quais podiam contar os Tupinamba
na preparagdo e exploragiio do solo (Florestan Fernandes, 1963:91).

Mas, seja através da coleta, do trabalho agricola organizado ou da caca e
da pesca, as atividades dos Tupinambd nio se resumiam apenas aquelas relacio-
nadas & sobrevivéncia individual ou grupal. Na economia tribal uma série de
objetos, naturais ou trabalhados pelo homem, era provida de valor econémico,
como cdes adestrados, papagaios, penas de pdssaros raros e alguns tipos de pe-
dras. Contudo, apesar da riqueza de detalhes em algumas atividades, o sistema
produtivo e de técnicas de produgio previa apenas a extra¢do de recursos natu-
rais, que, por isso, tinham que ser abundantes (Fernandes, 1963:85).

De modo geral, a economia Tupinamb4 caracterizava-se COMO uma eco-
nomia de subsisténcia, de composiciio mista e limitada ao estoque natural do
meio circundante. Por outro lado, como macacos, papagaios, porcos, cachorros e
tatus quando domesticados tornavam-se tabus alimentares, os Tupinambd nio
tinham como estocar reservas de carnes — excegilo feita as pacocas de carne de
caca moqueada e farinha de raizes — ou utilizar a tragiio animal no trabalho agri-
cola. Conseqiientemente, as técnicas e procedimentos jd descritos nfio se tradu-
ziam na autonomia dos grupos locais em relagdo ao meio externo. “O principio
fundamental da economia Tupinambé consistia na produgio do estritamente
necessdrio ao consumo imediato” (Fernandes, 1963:94). Diversas técnicas sim-
ples de racionalizagio das fontes de suprimento, como a acumulagio e explora-
¢do seletiva nido eram, segundo consta, praticadas pelos Tupinambai. Por isso, a
escassez de alimentos em certas épocas, ou em razio de varia¢Ges climiticas
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repentinas, podiam levar 3 fome ou & redugdo violenta do nimero de calorias
ingeridas diariamente (Fernandes, 1963:95).

No plano da ocupagio territorial, conforme fossem as variagdes do clima, a
fertilidade do solo e demais condigdes da geografia um grupo local poderia distar
de trés a quarenta e cinco quilometros um do outro. A localizagdio dos territdrios,
ou drea de influéncia, de cada grupo local deveria assegurar especificamente, entre
outros, o provimento ficil, contfnuo e abundante de dgua potdvel; condicdes de
ventilagiio constante que permitisse “‘varrer” as malocas da fumaga, arejando 0
ambiente interno; proximidade e abundincia de lenha para seus fogos; facilidades
de acesso a zonas aquiticas piscosas (costa do mar, rios € lagos); terras férteis €
cultivaveis; matas proximas dotadas de bastante caga (Fernandes, 1963:99).

Os elementos que caracterizavam a utilizagiio econdmica dos territdrios ocu-
pados pelos grupos locais Tupinambd representavam, para Florestan Fernandes, uma
intengio clara de maximo aproveitamento das condigBes visiveis que a natureza
ofertava. Ele ndo encontrou registro de atividades com as quais 08 Tupinamba pro-
Ccurassem regenerar ou compensar as fontes naturais esgotadas ou destruidas. Ao
nicho exaurido, buscava-se outro. Os Tupinambd, neste aspecto praticavam o que
Florestan Fernandes chamou de “ocupagio destrutiva” (Fernandes, 1963:99).

Logo, em razio das privagdes e dos sofrimentos causados pelo pouco co-
nhecimento desenvolvido pelos Tupinambd para a conservagio e renovagao dos
recursos que a natureza fornecia espontaneamente abria-se espago, segundo Flo-
restan Fernandes, para a intervengao mégica de curandeiros: 0s ‘pajés-agu’. Es-
perava-se deles 0 incremento da fertilidade do solo, alteragbes do ritmo das chu-
vas, abundéncia de caga ¢ pesca ou, em dltimo caso, a revelagdo de onde se situ-
ava o ‘Parafso Terrestre’.

Se admitirmos que, no conjunto, as técnicas precirias de exploragio € uso
do solo, a necessidade sempre renovada de novos nichos de onde retirar o ali-
mento e o incentivo daqueles que viam causas sobrenaturais nos movimentos
ciclicos da natureza, veremos que OS movimentos migratérios constantes que
caracterizavam essa populagdo inclufam-se de maneira adequada nas estruturas
racionalizadas com que 05 Tupinambd viam sua sociedade. Explica-se, do mes-
mo modo, a necessidade sempre imperiosa de unido, cooperagiio ¢ interdepen-
déncia reciproca entre 08 individuos Tupinambd. Eles ndo eram capazes de so-
brepujar tecnicamente a dependéncia do meio externo a queé estavam limitados.

Mas, se tampouco 08 Tupinambd acumulavam para si, tendo em vista O
consumo tribal em épocas de escassez, que dird da produgdo de reservas desti-
nadas 2 troca. Dentro do grupo a troca niio tinha razio de ser, pois todos podiam
dispor a qualquer momento daquilo que necessitassem. E perfeitamente admis-
sivel que 0s Tupinambd efetuassem trocas ocasionais com outras tribos, princi-

19



palmente daqueles itens raros em suas terras, como certos tipos de cristais e pe-
nas de pdssaros, contudo, o coméreio para os Tupinambd, ao que supde Flores-
tan Fernandes, ndo poderia ser considerado como fonte substancial para o abas-
tecimento e aprovisionamento de recursos, ja que todo seu sistema econdmico
caracterizava-se pela autoproducio e autoconsumo (Fernandes, 1963:96 ¢ 97).

Portanto, é dbvio que “a interdependéncia dos membros de uma mesma
maloca, jd ligados intimamente entre s por meio de outros lagos sociais, assume
proporgGes caracteristicas” (Fernandes, 1963:74), entretanto, nada que as tor-
nassem auto-suficientes. A maloca era uma unidade, a menor unidade social
Tupinamba, que formava com outras um grupo maior, o grupo local. Este, sim, tinha
maiores condi¢Bes de suprir as deficiéncias de recursos disponiveis s primeiras. A
solidariedade existente entre os componentes da maloca tinha de ser, portanto, com-
plementada por relacdes vicinais que, segundo um modelo tipico de organizagiio
social, ordenavam e articulavam os comportamentos individuais e reciprocos.

Entretanto, mediante o que os cronistas e viajantes relataram sobre o sis-
tema econdmico dos Tupinambd, Florestan Fernandes (Fernandes, 1963:98)
pode observar que o “tipo de ajustamento do meio externo is necessidades hu-
manas, assegurado pelo sistema tecnolégico Tupinambd, colocava-os na estreita
dependéncia do meio natural circundante”. Através de atividades puramente
extrativas dos recursos naturais, provocavam transformagdes no sistema bidtico
que lhes servia de suporte, comprometendo, assim, irremediavelmente a sobre-
vivéncia dos individuos. Essa circunstincia especial da sociedade Tupinambi
“traduzia-se socialmente na intensificagdo dos lagos de solidariedade intragrupal
e tribal”. As guerras, a antropofagia e as migragdes, das quais falaremos mais
adiante, estdo intimamente relacionadas com este aspecto fundamental da culty-
ra Tupinamba.

b) da divisdo do trabalho

Como o equipamento tecnolGgico de intervenciio no meio exterior cir-
cundante, de onde os Tupinambi extraiam seus TeCursos, era precdrio, as possi-
bilidades de operar na natureza restringiam-se aos limites ¢ alcance do trabalho
humano. Todas as atividades econdmicas dos Tupinamba dependiam direta-
mente do emprego de bragos, mdsculos, suor e energia, em resumo, de forca
fisica. Conseqiientemente, o sistema de adaptag@es e controle do espaco vital em
que se localizavam acompanhava essa condi¢iio (Fernandes, 1963:126).

As atividades agricolas eram praticadas em estrita observancia das condi-
¢Oes meteoroldgicas. Para aproveitar 0 momento propicio, o clima e as estacdes,
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tanto a semeadura quanto a colheita eram feitas extensiva e intensivamente. SO
interrompiam o trabalho no caso do calor abrasador ultrapassar seus limites na-
turais, 0 que em algumas regides acontecia por volta das dez horas da manha.
Em relagio a caga e pesca, entretanto, seu comportamento era diferente. Passa-
vam o dia inteiro cagando ou, entdo, nos rios, mares e lagos pescando. Safam
cedo de casa e s§ retornavam ao anoitecer. No processo de colonizagdo esse
costume era visto como obstdculo: por nio terem, segundo os jesuitas, hora certa
para cagar ou pescar, nio conseguiam dedicar-se com 2 constincia desejada aos
oficios religiosos (Fernandes, 1963: 127).

Embora considerando que cacar ¢ pescar fossem, para eles, um Otimo
passatempo e que, a0 contririo do que pensava o homem branco, o trabalho nio
tinha o cariter penoso que este Ihe atribufa, os Tupinambd compensavam 0 €s-
forco da labuta com longos momentos de 6eio. Um écio produtivo, bem enten-
dido. Pois era quando fabricavam seus arcos € flechas, ornamentos e demais
utensilios e, principalmente, quando restabeleciam as energias despendidas.
Mas, se o trabalho era igualmente 4rduo para todos, todavia, 0s homens tinham
assegurado pela cultura momentos de descanso superiores ao que era destinado
3s mulheres. Os cronistas chegaram a observar que entre os Tupinambd, na au-
séneia de um tempo maior para a regeneragiio das forcas fisicas, as mulheres
envelheciam, em geral, prematuramente (Fernandes, 1963:128).

Sexo e idade, nesta ordem, constitufam-se nos dois principios bisicos de
diferenciagiio das atividades. Segundo informagdes recolhidas de diversas fon-
tes, Florestan Fernandes aponta que as mulheres, entre outras atividades, se ocu-
pavam dos trabalhos agricolas, plantio e semeadura, conservagio das rogas, €o-
leta de raizes e frutas. Na pesca nadavam como 0S homens, auxiliando na captu-
ra dos peixes flechados por eles. Nas cagadas, se encarregavam do transporte
dos animais abatidos. Competia a3 mulheres, ainda, o fabrico das farinhas, a
preparacio das raizes € sua salivagiio no processo de fermentagiio das bebidas; 0
fabrico do azeite de coco, a fiagio do algoddo; a tecelagem de redes simples.
Faziam cestos, confeccionavam, decoravam e coziam recipientes de barro. Do-
mesticavam e adestravam animais, como cachorros e papagaios. Cuidavam de
todos os servigos domésticos e s€ entreajudavam na hora do parto. Toda a ativi-
dade de transporte cabia s mulheres, pois os homens tinham de estar livres para
enfrentar 0s perigos e surpresas nas caminhadas (Fernandes, 1963:130-132).

Aos homens estavam destinadas, de inicio, todas as atividades que de-
mandassem o emprego de maior forga fisica. Derrubando drvores, queimando €
fazendo a primeira limpa, os homens deviam entregar para as mulheres a terra
pronta para o plantio. Cagar e pescar eram atividades masculinas, as mulheres sO
participavam delas como coadjuvantes. Eram os homens quem fabricavam e
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adornavam as canoas, 0s arcos, flechas e tacapes. Desempenhavam, também,
papel importante na construgiio das malocas, fabricavam redes lavradas, bancos
de madeira, cestos com folhas de palmeira e cuidavam da obtengiio do fogo.
Cabia-lhes, também, de modo permanente, a prote¢do das mulheres e da prole
no lar e nas viagens, além, é claro, da guerra (Fernandes, 1963:133).

Os homens comegavam a produzir, basicamente pesca e coleta, entre os
0ito e quinze anos, quando o produto de suas atividades destinava-se exclusiva-
mente a familia. Entre os quinze e vinte e cinco anos dedicavam-se com todo
esfor¢o ao trabalho. Era quando seu vigor fisico permitia que mais auxiliassem
seus pais. Entre os vinte e cinco anos, aproximadamente, até por volta dos qua-
renta anos os homens, ainda obrigados a prestar Servigos e proteger seus pais, se de-
dicavam as atividades guerreiras. Por esta idade & que contrafam o matriménio. Neste
caso, se fossem morar com os pais da €5posa a cooperagiio e a ajuda econdmica
prestada aos pais transferia-se para os sogros. Finalmente, apds os quarenta anos, a
responsabilidade dos homens estava em chefiar as eventuais expedi¢Bes militares, o
esquartejamento ritual e o retalhamento dos inimigos sacrificados. Niio eram tio as-
siduos no trabalho se suas forgas nio suportassem, mas, obrigados pela tradiciio, de-
viam dar o exemplo aos mais jovens (Fernandes, 1963:134-135).

As mulheres, por sua vez, ji aos sete anos de idade eram adestradas nos
servigos de tecelagem e amassamento de barro. Dos sete aos quinze anos come-
¢avam a aprender e a fazer tudo que uma mulher adulta deveria fazer: fiavam,
teciam, participavam de trabalhos agricolas, participavam do fabrico de farinhas
e dos diversos tipos de cauim. Entre os quinze e 0s vinte e cinco anos, idade em
que se casavam, suas obrigagdes nos afazeres domésticos aumentavam: se casa-
das, com o marido; se solteiras, com a mée. De vinte e cinco a0s quarenta anos,
Jd mulheres completas, assumiam todas as obri gagoes tidas culturalmente como
femininas. Apés os quarenta anos suas atividades dirigiam-se para orientar e
presidir a fabrica¢do das farinhas, da ceriimica, do fabrico do cauim, a prepara-
¢do da carne dos sacrificados e 0 adestramento das mogas para os trabalhos do
lar e junto aos maridos (Fernandes, 1963:135-136).

As plantagdes Tupinambd eram coletivas. Todos plantavam numa mesma
drea de terra e dela retiravam o alimento conforme suas necessidades. Haviam
hortas familiares, administradas e cuidadas individualmente pela esposa ou cada
uma das esposas do lar poligino e que eram destinadas ao consumo dos mem-
bros do grupo familial. Todavia, principalmente nos momentos de escassez, a
cooperagio e a entreajuda econdmica era um trago marcante do individuo Tupi-
nambi (Fernandes, 1963:142).

Assim, no mais das vezes, o que caracterizava as atividades agricolas en-
tre os Tupinambd era o emprego das energias humanas na forma cooperativa
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entre vizinhos, inclusive mutirdes (Fernandes, 1963:136). Segundo Florestan
Fernandes, “o mutirfio constituia uma solugio racional dos problemas suscitados
pela produgiio agricola ou outras empresas complexas” (Fernandes, 1963:137). Al-
guns cronistas observaram que, nestas ocasides, aqueles que eram convidados para a
lida coletiva participavam da cauinagem que era oferecida apds o término dos traba-
lhos didrios, & enquanto estes durassem. Florestan Fernandes observou, entretanto,
que isto ndio poderia ser considerado como uma forma de remuneragio por servigos
prestados, mas, sim, como uma atitude agradecida (Fernandes, 1963: 137).

Nio obstante a presenga de escravos naquela sociedade, a escraviddo ndo
possufa, entre 08 Tupinambd, cariter econbmico: a captura de prisioneiros obje-
tivava unicamente o sacrificio ritual. Todavia, em razio do tempo as vezes pro-
longado em que deveriam ser conservados até serem executados, 0s prisioneiros
assumiam as fungdes e o stafus dentro do grupo equivalente ao de um outro
membro qualquer, com algumas restricdes. O prisioneiro participava da mesma
forma que os demais membros do grupo local Tupinambd de todas as atividades
ali verificadas, ndo obstante, 0 produto de seu trabalho deveria ser colocado aos
pés do seu senhor ou sua esposa; ele s6 poderia prestar servicos a terceiros se
autorizado e, para doar algum objeto, sé ap6s o consentimento de seu senhor. As
demais regulamentagdes e principios que ordenavam as ocupagdes dos Tupi-
nambé aplicavam-se igualmente aos seus prisioneiros (Fernandes, 1963:138).

Conforme concluiu Florestan Fernandes, a ocupagio destrutiva do solo, a
precariedade das técnicas empregadas no cultivo € armazenagem de grios, hor-
taligas e demais alimentos, € a necessidade de novos nichos de onde retirar 0s
meios para sua sobrevivéncia levavama desenvolver entre os Tupinambd formas
s6lidas de cooperagiio, entreajuda vicinal e solidariedade grupal, mas nao a hie-
rarquizagio das atividades baseada em formas de exploragdo e apropriagiio de
bens econdmicos. Em virtude da complementaridade econdmica e da solidarie-
dade grupal caso faltasse alimento a alguma familia, por exemplo, ela ndo ia ao
“mercado’” suprir suas necessidades, ela simplesmente procurava pelos vizinhos
¢ parentes que s sentiam obrigados a Ihe prestar sOCOITO.

De acordo com o plano exclusivamente ecolégico de andlise, como 0
sistema econdmico Tupinambd almejasse unicamente a subsisténcia de seus
membros, 0 aparato tecnoldgico ¢ as formas de organizagdo social daf derivadas
tendiam 2 simplificagdo. Os movimentos migratérios inseriam-se neste contexto,
a guerra colaborava como forma de manutencdo do equilibrio bidtico e a divisdo
do trabalho, seguindo a dicotomia do sexo e a diferenciagdo por idade, comple-
mentava o arcabougo econdmico. E neste sentido, segundo Florestan Fernandes,
que a observincia da cooperagio, da reciprocidade € da retribui¢@io permeava as
demais instincias sociais (Fernandes, 1963:147).
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Il
¢) das normas ¢ costumes

Como Florestan Fernandes observou muito bem, a precariedade dos meios
de intervengdo no meio natural circundante fez com que os Tupinamba desen-
volvessem padrdes de relacionamento intragrupal e intertribal baseados na coo-
perac@o e assisténcia vicinal, com fortes lagos de solidariedade e reciprocidade,
através de formas estdveis e tradicionalistas para a solugiio de conflitos. Toda-
via, eram as rela¢des de consangiiinidade ou parentesco que sustentavam os pa-
rimetros dessa cooperagiio e solidariedade. As regras do parentesco, segundo
Florestan Fernandes, desencadeavam-se numa “teia ainda mais vigorosa de as-

" A parte do sistema social, ao qual se referem normas e costumes, € aqui entendido como o
conjunto dos imperativos que regem as relagges dos individuos entre si e destes com as insti-
tuigbes coletivas. Permite que os valores, crengas ¢ costumes comuns do grupo sejam interna-
lizados pelos individuos, impondo-lhes expectativas de comportamento ¢ dando-lhes, ao
mesmo lempo, 0s meios necessdrios para que satisfagam seus descjos e objetivos, no mais das
vezes, de acordo com o que o grupo espera dele. Neste sentido, integragiio para o sistema de
relagdes sociais, ou seja, nas relagGes entre os individuos entre si e com a coletividade, com-
preende concomitantemente o exercicio das fungdes pertinentes aos sistemas cultural, norma-
tive, funcional ¢ comunicativo, correspondendo a cada um desses sistemas um tipo de inte-
gracdo, a saber: a) Integragiio Cultural: corresponde, ao nivel dos individuos, 2s formas mais
ou menos harménicas de pensamento e agio. E a congruéncia e coeréncia entre os padrdes
culturais — significados, valores ¢ crengas que compdem o universo cultural da coletividade —
e que sc realiza mediante sua aceilaglo e internalizagio pelos individuos: b) Integragio Nor-
mativa: congruéncia entre os padrdes culturais ¢ a conduta das pessoas, ou seja, 0 modo como
estes padrdes estdio postos em regras ¢ normas vilidas de conduta e comportamento. Isso
ocorre quando o corpo de elementos normativos que governam a conduta numa comunidade é
Vvislo como um sistema coerente ¢ que, além disso, seu controle sobre o individuo seja eficaz e
que sc faca obedecer. A integragio normativa ocorre, assim, quando os elementos principais
do sistema cultural, os valores comuns da sociedade, sdo institucionalizados em elementos
estruturais do sistema social: normas e regras para individuos, coletividades e papéis; ¢) Inte-
gragio Funcional: ¢ quando cada parle contribui de alguma maneira para a manutengio e
operagio do tedo. Esta dimensio pode ser encontrada nas mais diversas atividades, no interi-
or dos mais variados sistemas, sendo cxpressa, normalmente, através do papel ou fun¢do que
0 elemento desempenha no conjunto. Integragio funcional &, também, o grau em que h4 in-
terdependéncia mitua entre as unidades de um sistema de divisio do trabalho, caracterizando-
s¢, portanto, como o entrosamento de reivindicagGes, expectativas e atos manifestos; ) Inte-
gragio Comunicativa: refere-se 3 medida e aos clementos que permitem a participagio e
transmissio dos padrdes normativos entre 0os membros do sistema social. Uma das condigdes
para que o individuo possa integrar-se ou ser integrado pelo grupo é entender ¢ ser entendido
pelos demais. E a partir de uma comunicagdo eficiente que se obtém a adesdo de todos 0s
membros ao sistema valorativo ¢ institucional central da sociedade, niio deixando, portanto,
de estar, neste sentido, intimamente associada ao fator normativo.
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sociaciio e de interdependéncia” (Fernandes, 1975:17). O casamento, as expedi-
¢Oes guerreiras, 0 sacrificio das vitimas em holocausto aos ancestrais e dos pa-
rentes mortos, a articulagio entre unidades tribais isoladas no espago uma das
outras, e até a nogdio do que seria 0 nossO grupo (nosso sangue) em oposigdo ao
grupo dos outros (inimigos) ligavam-se em ermos de parentesco num plano
mais amplo da unidade tribal (Fernandes, 1975:17).

Florestan Fernandes nos esclarece que 0 fundamento gerontocritico do
sistema socio-cultural Tupinambd implicava em prescriges especificas para 0
ordenamento das oportunidades sexuais. Gragas ao poder obtido através do
prestigio guerreiro, como feiticeiros e curandeiros, ou como grandes chefes de
numerosa parentela, os velhos podiam reservar para si um nimero elevado de
mulheres e as mais jovens, limitando e constrangendo as possibilidades do inter-
curso sexual dos adultos masculinos.

Para a sociedade Tupinambd, tanto as mogas como 05 mogos nada sabiam
do mundo. Cabia aos mais velhos instruir os mais novos, inclusive nas técnicas
sexuais. “Como Gnicos portadores de todos 0s conhecimentos e das antigas ex-
periéncias tribais, competia-lhes transmitir aos descendentes a cultura de seus
ancestrais” (Fernandes, 1963:155). Com 880 justificavam e racionalizavam a
desigualdade de oportunidades sexuais, transformando em legitimas as mani-
festagBes tipicas do que era apenas privilégio dos velhos.

Se nas tarefas didrias a dependéncia do homem Tupinambé em relagdo &
mulher era total, pois precisavam delas para prover 0 lar de alimentos vegetais,
de lenha, no preparo das refei¢des € na manutencio do fogo aceso durante a
noite; no que tange ao relacionamento sexual havia restricdes intransponiveis.
Na sociedade Tupinambd havia o privilegio ji mencionado concedido a0s ve-
lhos; a mulher imptibere era tabu; € 0 homem, por sua vez, “sé podia ter relagdes
sexuais com mulheres fecundas apds terem executado ritualmente pelo menos
um inimigo” (Fernandes, 1963:156). Na falta, portanto, de parceiras mais jovens
sobravam-lhes as velhas. Era com as velhas que 0s mogos, ativos sexualmente,
porém, impedidos do casamento, permaneciam durante algum tempo, descartan-
do-as tdo logo dispusessem de melhores oportunidades (Fernandes, 1963:158).

Para o jovem Tupinambd, no auge de seu vigor sexual, as interdi¢des e
limitagOes impostas pela cultura faziam, da mesma forma, com que procurassem
a satisfagio fora do casamento ou €m relagBes com parceiros do mesmo sexo. 0
mesmo acontecendo com as mulheres. Alids, segundo comentdrios de Gabriel
Soares e Jean de Léry, anotados por Florestan Fernandes, os Tupinamba eram
{0 luxuriosos que OS assuntos sexuais estavam entre suas principais preocupa-
¢oes didrias; as mogas langavam mio de praticas especiais e de ervas afrodisia-
cas para manter ou cativar o prazer de seus parceiros mais velhos, a quem muito
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prezavam em razio do prestigio que portavam; os homens provocavam o incha-
mento do pénis e cometiam graves excessos sexuais (Fernandes, 1963:159).

Algumas priticas relativas 2 esfera sexual sdo apontadas por Florestan Fer-
nandes como ligadas ao contedido mdgico da cultura T upinambd. A perda da vir-
gindade, por exemplo, mesmo no caso de ocorrer em segredo, deveria ser indicada
pela jovem. Esta deveria, ainda, evitar relagdes com Jjovens sem status social defi-
nido, mesmo que biologicamente maduros, ou com aqueles definidos pelo sistema
de parentesco como ‘pai’, ‘irmio’ ou “filho’ (Fernandes, 1963:169).

A concepgiio era atribuida, a rigor, ao elemento masculino. Pois, segundo
os Tupinambd, o parentesco verdadeiro vinha pelo pai e ndo pela mie. No cote-
jamento que fez Florestan Fernandes das informagdes recolhidas fica claro que
os Tupinambd nd@o desconheciam os papéis reais da mie e do pai na geragio,
contudo, a classificagiio como o ‘pai que me engendrou’ visava distinguir pa-
rentes classificatérios ou por afinidade, como no caso de segundas niipcias, por
exemplo (Fernandes, 1963:169).

A énfase excepeional no papel do pai quando da concepedo seguia-se o
Vivo interesse pela genealogia. Era através da reconstrugao da arvore genealdgi-
ca do individuo que os Tupinamba definiam seu papel, reconhecendo-lhe o sta-
fus correto na hierarquia tribal. Assim, por exemplo, o filho concebido pelo ini-
migo com mulher do grupo local era igualmente sacrificado e ritos especiais de
nascimento, como a couvade, eram praticados. “De acordo com a nogilo tribal
de parto, o homem corria sérios riscos neste periodo, pois a crianga safra do
‘lombo do pai’. Por isso, os tabus de nascimento eram estendidos ao pai e o res-
guardo deste tornava-se obrigatério” (Fernandes, 1963:176 e 177). Além disso,
uma série de rituais, cerimdnias e ofertas simbélicas buscavam assegurar o su-
cesso do pai e do recém-nascido no futuro tribal.

Caso falhassem os rituais de nascimento, a crianca era fisicamente supri-
mida ou considerada anormal. Isto refor¢ava a obediéncia aos padrdes costumei-
ros de comportamento ¢ impedia que delitos sexuais fossem praticados por mu-
Iheres solteiras, vilivas ou casadas, mocgas ou velhas. De outro modo, tais prati-
cas contribufam para reforgar entre os Tupinambd a nogfio de parentesco, con-
firmando o complexo de costumes a ele vinculados (Fernandes, 1963:192).

As relagdes entre vivos e mortos obedeciam, igualmente, ao ordenamento
genealdgico definido pelo sistema cultural Tupinambd. Florestan Fernandes,
para conseguir comentar sobre este aspecto importante da organizaciio social
dos Tupinambi investigou alguns dados relativos as suas cerimdnias flinebres,
consideracBes mitolégicas e crengas religiosas (Fernandes, 1963:193). Era clara,
por exemplo, a possibilidade de vida apds a morte. Para os Tupinamb4 o homem
possufa em si duas substéincias essenciais: uma eterna, outra mortal. Quando

26



morria, sua alma, na interpretagdo dada por Evreux para a substincia eterna,
iniciava a jornada final até o Guajupid: “‘o espirito voava para além das monta-
nhas, onde se encontravam 08 antepassados”. L4, integrava-se i sociedade de seus
ancestrais e com eles “deveria viver eternamente, em grande abundancia, ‘saltan-
do, cantando e divertindo-se sem cessar’” (Fernandes, 1963:195). Segundo Flo-
restan Fernandes, como todo Tupinambd aspirava ao Guajupid, as principais 0cor-
réncias da cultura giravam em (0o deste ideal basico (Fernandes, 1963:197).

A morte pura e simples nao garantia, porém, 0 encontro com 0s antepas-
sados no Guajupid. O local s6 era franqueado aos eleitos, aqueles que em vida
realizassem os padrdes bisicos da cultura Tupinambd: vivendo de acordo com O
que acreditavam ser 08 bons costumes, mostrando bravura e coragem nas guer-
ras e tendo aprisionado ¢ sacrificado ritualmente nUMErosos inimigos. Além
disso, uma série de interdigdes e prescrigdes deveria ser seguida para que a alma
do Tupinambd encontrasse scu caminho apds a morte. O que implicava em
Muitos COMPromissos para 0s parentes € amigos Vivos.

Como, por exemplo, 08 “Tupi acreditavam que seus defuntos andam na
outra vida feridos, despedagados, ou de qualquer maneira que acabam nesta”, 0
massacre cerimonial de cranios, tanto de vivos quanto dos mortos, tinha que ser
severamente punido (Fernandes, 1963:193). As vidvas s6 poderiam contrair
novo matrimdnio apds a consumagio da revindita, conforme regras proprias e
no circulo de parentesco. Ao morto tinha que ser atribufdo um novo sfaus den-
tro do grupo. Vdrias cerimdnias, como o pranteamento, a observincia de luto, 0
sacrificio ritual do inimigo que lhe provocou a morte e os pedidos feitos ao de-
funto o confirmavam como um emissdrio dos vivos junto aos antepassados. Li-
vre das ofensas que recebera em vida, de posse dos alimentos que lhe eram ofe-
recidos no tdmulo, seus objetos preferidos e armas, podia, entdo, realizar sua
viagem em seguranga (Fernandes, 1963:193-195).

Para a cultura Tupinambd, os parenles falecidos podiam comunicar-se
com o0s vivos através de seres animados, como 0s passaros, especialmente O Ma-
tintapereird, Ou serem recebidos e interpretados pelos pajés. Os mortos guiavam 0s
vivos, pois 0§ COMPromissos assumidos com os antepassados eram inaliendveis. O
Tupinambd deveria cumprir em vida determinadas tarefas, executar rituais & ceri-
monias especificas, objetivando manter-s¢ em paz com aquele que partia. “O rea-
tamento das relagdes diretas com 08 ancestrais constitufa um dos ideais que mais
estimulava a conduta dos homens” (Fernandes, 1963:199). Para o Tupinambé,
apenas um comportamento conforme os ideais de herofsmo e moralidade definidos
pelo grupo tribal poderia garantir este reatamento além-timulo.

A influéncia dos mortos sobre os Vivos podia ser vista, ainda, em muitos
momentos da vida tribal, opostos em sua importincia e si gnificado para a coleti-
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vidade. O estado de guerra permanente Justificava-se pela necessidade imperio-
sa, para a cultura Tupinambd, de vingar a morte de parentes e amigos. Havia,
também, os augrios e os coléquios dos pajés com os espiritos dos ancestrais na
condugdo dos problemas e decisdes didrias, onde prevaleciam sempre as solu-
¢Oes tradicionais e conforme a experiéncia acumulada.

Gragas as lembrangas que o grupo conseguia manter dos feitos e atos signi-
ficativos de seus ancestrais outras determinages aconteciam na coletividade tribal.
Por exemplo, o status do individuo na sociedade seguia em importancia a linha da
ascendéncia paterna, omitindo-se outras relages de parentesco. Como os feitos
guerreiros e atos de bravura tinham af significado importante, as mulheres, crian-
¢as e homens efeminados e covardes, obviamente, nio conseguiam realizar ne-
nhum ideal de herofsmo, moralidade ou valentia, sendo relegados a um segundo
plano na ordem tribal (Fernandes, 1963:199-200). Por outro lado, “os guerreiros
sacrificados deixavam aos vivos, como heranga, a obrigagio de uma vinganca san-
grenta” (Fernandes, 1963:198). Daf a importincia da guerra e dos lagos de paren-
lesco para a integragiio da sociedade tribal Tupinamba.

Para definir o grau de parentesco os grupos Tupi lancavam mio de exten-
so niimero de designativos. Sérias lacunas e omissdes na documentagio, entre-
tanto, levaram Florestan Fernandes a utilizar-se do cruzamento, ordenagiio, dia-
gramagdo e tabelamento das informagGes para estabelecer um quadro aproxima-
do destes nomes. Inicialmente, na tabela que nos € apresentada entre as paginas
204 e 205 do livro Organizagéo Social dos T, upinambd, na versiio publicada
pela Editora paulistana Difel, em 1963, Florestan Fernandes expde a terminolo-
gia de parentesco Tupi, incluindo os Tupinambd, conforme os autores quinhen-
tistas e seiscentistas. Em seguida, entre as pdginas 205 e 213, ele resume sua
pesquisa em diversos diagramas que mostram como a nomenclatura de parentes-
co Tupi e seu sistema de parentesco estruturavam as relagdes sociais, definindo
por designativos préprios os lagos que uniam seus membros quer por consan-
gliinidade, quer por casamento.

Em principio, a nomenclatura de parentesco Tupinambd era bilateral: os
Tupi nomeavam seus parentes do lado materno da mesma forma que os do lado
paterno. Porém, dentro da mesma geragdo, os individuos podiam receber de-
signativos diferentes em funcdo do sexo, da idade ou da forma tribal de reco-
nhecer a proximidade ou niio dos lagos de parentesco. De qualquer maneira, era
0 principio descritivo do parentesco a forma mais comum encontrada pelos Tu-
pinambd para indicar seus lagos de afinidade.

Assim, por exemplo, primos e primas paralelos eram tratados reciproca-
mente como irmios, mas primos e primas cruzados recebiam tratamento dife-
renciado; irmao do pai era tratado como pai, mas a irmi da mie era literalmente
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chamada de companheira da mée. Essa forma de tratamento podia produzir fatos
1o minimo curiosos do ponto de vista da cultura do europeu. Anchieta comentou
em suas Cartas, certa feita, que 08 filhos e filhas de um irmdo sdo também seus
filhos “e desta maneira um homem de 50 anos chama pai a um menino de um
dia, por ser irmdo de seu pai” (Fernandes, 1963, 201). Mas, apesar do claro re-
conhecimento da linhagem paterna e¢m relagiio 2 materna, prevalecia o principio
de equivaléncia para O grupo de irmios, tanto no caso do ego homem como no
caso do ego mulher, bem como 08 termos classificatérios para a nomenclatura
de parentesco Tupinambd, constituindo-se estes no principio bdsico do sistema
(Fernandes, 1963:214).

Qutra questio importante, tratada por Florestan Fernandes no Ambito do
sistema e das relagdes de parentesco, dizia respeito & formagdo € organizagio da
famflia Tupinambd. Embora Florestan Fernandes se visse impossibilitado de
apresentar em sua inteireza o processo de escolha de parceiros na sociedade Tu-
pinambd, conseguiu expor elementos que a caracterizavam por duas ordens ma-
trimoniais: a endogamia tribal ¢ a exogamia da familia paterna.

O casamento dava-se, quase sempre, entre © irmio da mde e a filha da
irmi, entre o tio materno e sua sobrinha. Descrighes extremamente ricas dessa
modalidade de casamento fazem crer que esta era a forma preferencial dos Tu-
pinambd se casarem. Florestan Fernandes observou qué, agindo dessa forma,
eles podiam reparar entre si a perda anterior de um membro feminino; assegurar
o direito do primogénito a sucessio do chefe da familia; manter 0 equilibrio in-
terno na composigio de diferentes grupos tribais e entre grupos tradicionalmente
ligados por lagos de casamento; e, por fim, limitar o circulo dessas relagdes. O
casamento do tio materno com sua sobrinha niio era compulsdrio, contudo,
muitas exigéncias e empecilhos eram colocados ao pretendente que quisesse
desposar uma moga de outra familia (Fernandes, 1963:217-220).

Os costumes relativos a0 casamento eram observados por todos, sendo a
inobservincia do comportamento costumeiro severamente punido. Primos para-
lelos, filhos do tio paterno ou da tia materna, eram impedidos de casarem entre
si; mas primos cruzados, filhos do tio materno ou da tia paterna, podiam fazé-lo.
Podia-se conseguir novas companheiras trocando-se filhas, irmds ou esposas ou,
ainda, adquirindo direitos sobre a irmi da esposa. Mas, por outro lado, a viiva
era comumente dada como esposa 40 irmao do morto.

O casamento ndo implicava obrigatoriamente, para O Tupinambd, na
emergéncia de um novo grupo doméstico independente. “Quando o marido pas-
sava a residir na casa da mie da noiva (matrilocalidade), a familia desta obtinha
mais um membro. Quando a esposa ia residir na casa do pai do noivo (matrilo-
calidade transitéria ou patrilocalidade), a familia deste ganhava mais uma mu-
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lher” (Fernandes, 1963:214 ¢ 215). Isto fez com que Florestan Fernandes consi-
derasse a unidade interativa e funcional entre os Tupinambd como a ‘familia
grande’, pois 0 casamento nio a fragmentava mas, antes, promovia seu alarga-
mento através da aquisiciio de novos integrantes.

O que Florestan Fernandes chamou de “familia grande” trata-se da unida-
de doméstica constituida por extensa parentela habitando a mesma moradia, a
saber: o pai com as suas esposas; seus descendentes, incluindo os individuos
solteiros, o filho masculino casado, geralmente o primogénito, que deveria suce-
der ao chefe da familia, as filhas casadas que continuavam a morar com os pais
© seus respectivos maridos; os filhos destes casais; e, esporadicamente, os filhos
destes. Os que ocupavam a posi¢io de chefe da familia eram, segundo Florestan
Fernandes, chamados de principais e gozavam de grande respeito e prestigio
entre 0s Tupinambg (Fernandes, 1963:215).

Florestan Fernandes usava ainda os termos “familia” — quando queria in-
dicar a unidade estrutural bdsica, constituida por um par de cOnjuges e seus fi-
lhos —, e “familia composta” — para designar a familia poligina, integrada pelo
homem, suas mulheres e filhos. £ no ambito da familia que as principais ativi-
dades econdmicas dos Tupinambid se desenvolviam. Os componentes da familia
(marido, esposa, filhos e pais) dividiam entre sj racionalmente todas as tarefas.
Cuidavam, os homens, por exemplo, de prover o fornecimento de carnes e da
educagio dos filhos, enquanto que as mulheres se responsabilizavam pelo su-
primento de dgua, vegetais, lenhas e da educagdo das filhas. Em virtude das res-
ponsabilidades comuns e a intensa convivéncia no ambito familiar Florestan
Fernandes indicava que a familia era mais importante e, na major parte dos ca-
$0s, mais soliddria que a familia grande (Fernandes, 1963:216).

Era interessante, sob virios aspectos, ao individuo Tupinambd ter virias
mulheres. Dava-lhe prestigio entre os demais, ao mesmo tempo em que contri-
buia para o incremento da producdo doméstica. As €sposas, em geral, conviviam
pacificamente entre si, pois, na familia composta, ndo havia diferenciagio de
status entre elas, o mesmo acontecendo entre os filhos: todos os filhos do casal
ostentavam os mesmos direitos e obrigagGes. As tensdes, quando ocorriam, eram
mais por citimes do marido que, em razdo da diferenga de idade entre as esposas
ou quando a preferéncia pessoal forjava ao aparecimento de alguma favorita
(Fernandes, 1963:253).

Os componentes culturais, econdmicos e de socializacdo presentes na
unidade familiar transformavam, assim, o casamento em institui¢dio de vital im-
portincia para o Tupinamb4. “Dele dependia a conservagiio ou a ampliaciio das
aliangas entre as parentelas e a intensificacio de lagos tradicionais, existentes
entre algumas familias grandes” (Fernandes, 1963:252). Por isso, o zelo ¢ a in-
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terferéncia da parentela quando da escolha do conjuge. Por outro lado, a nogao
tribal de concepgdo e o fato da posigao social ser transmitida por linha paterna
asseguravam um padrdo uniforme de vida entre os membros dos grupos familia-
res. Dessa forma, fatores operando no ambito ora da familia, ora da familia
grande, induziam o individuo Tupinambi a buscar extenso nimero de filhos e
de esposas (Fernandes, 1963:254).

A familia Tupinambd condensava de maneira proficua as energias emoci-
onais de seus membros. As relagdes entre 0 homem € sua eSposa eram marcadas
por uma profunda afeigio reciproca. O mesmo acontecendo entre filhos, pais e
avés. Os pais mostravam maior afeigdo por seus filhos homens que suas filhas,
mas as maes eram mais apegadas aos filhos que 0s pais, ndo importando se ho-
mens ou mulheres, mantendo-0s sempre a0 seu lado. Todavia, apesar dos fortes
lagos de convivéncia e afei¢fio que os prendiam entre si, dificilmente as mées
hesitavam em entregar ao matador o filho nascido da uniio com um inimigo,
participando, depois, do repasto. O condicionamento cultural ultrapassava, neste
caso, 0 apego emocional entre mde e filho, apesar de uns poucos casos de infra-
¢llo dessa norma cultural (Fernandes, 1963:255).

A educaciio dos filhos, no sentido de preparé-los desde cedo para integrar
2 ordem social tribal, dava-se quase que exclusivamente por exemplos: “as cri-
angas aprendiam vendo e fazendo” (Fernandes, 1963:256), desconhecendo-se
qualguer forma de reprimenda ou castigo. Os pais ensinavam suas técnicas, ha-
bilidades e conhecimento ao filho homem, enquanto a mie fazia 0 mesmo em
relagio A filha mulher. Florestan Fernandes notava pelos textos investigados que
os Tupinambd demonstravam profundo respeito aos pais, procurando sempre
agradd-los. Os textos dos cronistas estiio repletos de exemplos da forma carinho-
sa com que se tratavam € se cuidavam, inclusive em relagio aos seus irmaos e
irmis no interior do grupo familiar, guando manifestavam vivo interesse reci-
proco (Fernandes, 1963:257).

Mas o que Florestan Fernandes considerou como o aspecto mais impor-
tante para a compreensdo da organizag@o social Tupinambd refere-se as formas
de comportamento desenvolvidas em relagiio ao proprio grupo de parentes. Em
razio principalmente da forma cooperativa da organiza¢do gcondmica e dos
fortes lacos de solidariedade reciproca, a familia “tornava-se coletivamente res-
ponsdvel pelos atos de qualquer um de seus membros” (Fernandes, 1963:257).
Em vérias situagdes, a responsabilidade pela punigdo daquele que cometia al-
gum ato delituoso cabia aos seus proprios parentes. No caso do rapto de mulhe-
res, por exemplo, ou no caso de homicidio, voluntdrio ou néo, a familia deveria
devolver a moca 4 sua familia de origem € punir o raptor e, em se tratando de
homicidio, aquele que causou a morte deveria ser sacrificado, sob pena de, em
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ambos os casos, dar causa a uma sangrenta vendefia. Alids, esse era o principal
motivo, apontado pelos cronistas, para a fragmentagdo dos grupos locais e as
constantes guerras entre as parentelas envolvidas nos incidentes. (Fernandes,
1963:258 e 259).

Da mesma forma que a familia do ofensor interferia diretamente em sua
puni¢io, promovendo-a, a familia do ofendido tinha o direito de participar da
vinganga causando no agressor os mesmos ferimentos que este dera causa ao
agredido. Neste sentido, funcionava entre os grupos tribais Tupinambd, segundo
os relatos apontados por Florestan Fernandes, a maxima do olho por olho, dente
por dente, vida por vida. Chegando-se ao limite, no caso do agressor fugir, da
familia entregar para ser castigado um outro membro equivalente, que poderia
ser seu filho ou filha (Fernandes, 1963:259).

No interior da familia Tupinambd existia, também, “uma pronunciada
gradagfio de parentes, através da qual os pais representavam as autoridades su-
premas, cabendo ao homem a primazia absoluta” (Fernandes, 1963:261). Assim,
quanto mais elevada fosse a posi¢io hierdrquica ocupada por um membro fami-
lial, mais este estava comprometido com o exemplo a ser dado as gera¢des mais
novas, evitando, com sua autoridade, que lacos emocionais nascidos a partir dos
vinculos de parentesco e afins solapassem as formas de controle social. A fami-
lia assumia, segundo Florestan Fernandes, uma posi¢do de extrema importincia
para a continuidade social e cultural dos Tupinambd, pois, ao funcionar “como
uma unidade ofensiva e defensiva, assumindo coletivamente a responsabilidade
pelas agdes de seus membros”, impunha a estes seu sistema tradicional de di-
reitos e deveres, contribuindo “fortemente para a conservacio da unidade dos
grupos locais e dos lagos mais amplos de coesiio tribal” (Fernandes, 1963:261).
Se ndo era essa a finalidade das formas tradicionais de controle e de normatiza-
¢do social, pelo menos era esse, segundo Florestan Fernandes, o seu resultado.

d) da integracio social dos Tupinambs4

Florestan Fernandes apoiou-se nos estudos de Bronislaw Malinowski,
Margaret Mead e Ralph Linton para afirmar que o desenvolvimento biolgico
do homem oferece uma base segura para seu reconhecimento social. Como a
passagem de um estigio a outro na vida do individuo geralmente é marcada por
rituais e cerimdnias especiais, conforme a importéncia que a sociedade confere a
cada nova etapa, estas refletem de modo adequado a adaptagfio progressiva do
organismo humano ao meio social circundante. Na opinido de Florestan Fernan-
des, basta entiio ao etndlogo, se quiser compreender esse mecanismo, “por em
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evidéncia a forma pela qual a sociedade considerada resolve 0 problema da inte-
gracdo dos individuos ao meio social em cada estdgio de sua vida, de acordo
com o reconhecimento cultural do mesmo” (Fernandes, 1963:265). O emprego
da expressdo ‘categorias de idade’ define, portanto, para Florestan Fernandes,
com suficiente clareza e vigor, a situagdo encontrada entre os Tupinambd. Alio
processo de crescimento € a maturidade bioldgica transformavam-se em catego-
ras culturais definidas em termos de sexo € idade.

Baseando-se sempre nos relatos produzidos pelos cronistas e viajantes que
mantiveram contato com 0s Tupinambd, pareceu a Florestan Fernandes que de
vital importéincia naquela sociedade eram os momentos do nascimento, do casa-
mento e da morte para homens € mulheres; o sacriffcio ritual e a cerimOnia de re-
nomagio dos homens, por volta dos vinte e cinco anos de idade: e a iniciagdo das
jovens, na puberdade. Diferentes designativos, porém, indicam que oS Tupinambd
discriminavam outros momentos na vida do individuo (Fernandes, 1963:265).

O nascimento de uma crianga entre 0S Tupinambd estava marcado por
grandes preocupagdes de ordem sagrada. Os ritos a serem observados por esta
ocasifo haviam sido ensinados pelo grande “Caraiba”, logo, “a desobediéncia
ou inobservéncia de qualquer parte do ritual expunha o recém-nascido, 0 seu pai
e, posteriormente, a comunidade, a certos Tiscos perigosos” (Fernandes,
1963:173). Desde a gravidez da mie o pai ja ficava proibido de praticar certas
atividades como matar peixe ou caca fémea, por exemplo. Apds 0 nascimento da
crianga era o pai quem deveria se resguardar, evitando qualquer esforgo € rece-
bendo as visitas dos parentes e amigos.

Logo ap0s o parto seguia-se 0 seccionamento do cordio umbilical, o
achatamento do nariz e a pintura do corpo do recém-nascido. Depois, assim que
cafa o umbigo, O pai se encarregava de atar um pequeno arco ¢ flechas em um
dos punhos da rede da crianga, amarrando, no outro, um molho de ervas. O re-
cém-nascido recebia, ainda, ofertas cerimoniais especiais que lhe comunicariam
poderes mégicos, cOmo unhas de onga, o sangue de algum inimigo e garras de
dguia. Por fim, processava-se a utilizagdo ritual do corddo umbilical.

No transcorrer das cerimdnias nada poderia acontecer a0 pai — ou ao pa-
rente que O substituisse nos rituais — sob pena de alcangar a crianga. Os rituais
visavam explicitamente remover oS perigos fatais trazidos pelo nascimento €
“desenvolver no recém-nascido certo estado especial. Se isto ndo fosse conse-
guido, a integragdo do individuo A comunidade precisava ser evitada” (Fernan-
des, 1963:180). O nascimento social da crianca estava assegurado, ainda, pelo
reconhecimento da paternidade e por sua introducio no grupo do pai, mas a
consolidagilo desse stafus dependia da concretizaciio de outros rituais e inicia-
¢oes (Fernandes, 1963:267).
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Do nascimento até comegar a andar, enquanto os individuos de ambos os
sexos dependiam em tudo da mie, eram classificados como Peitan (*saido do
ventre de sua mie’, conforme interpretagdo dos vocdbulos dada por Evreux).
Nesta fase a mie era a principal fonte de conforto, alimentos e de seguranga
para a crian¢a. Em qualquer lugar ou atividade em que estivessem podiam ser
imediatamente vistas pelo recém-nascido que, assim, ndo chorava a sua ausén-
cia. Nas fases seguintes, porém, homens e mulheres recebiam nomes diferentes
dentro da mesma categoria de idade, num processo progressivo de integrag¢io do
individuo a sociedade tribal.

Individuos do sexo masculino até sete ou 0ito anos, aproximadamente,
eram chamados de Kunumy-miry (‘rapazinho’), e as mulheres da mesma faixa
etdria eram conhecidas como Kugnatin-miry (‘rapariguinha’). Ambos continua-
vam a depender da mie e niio se separavam dela. Porém, principiavam a partici-
par de infimeras atividades. Comegavam a manusear e a fabricar alguns utensi-
lios e armas, arcos e flechas proporcionais as suas préprias forgas e estatura. Qu,
no caso das meninas, ajudando is mies na fiagdo do algodio e no fabrico de
potes e panelas de barro (Fernandes, 1975:45). Os folguedos dos quais partici-
pavam procuravam imitar situagdes do cotidiano, reproduzindo circunstincias
costumeiras da existéncia tribal. Aprendiam, da mesma forma, cantos e dangas
dos adultos. Entre os quatro e os seis anos de idade, o acontecimento mais mar-
cante dessa fase era a perfuragiio do Idbio, indicativa da coragem ou nio que a
crianga estava dotada. Era uma ceriménia tio especial que o pai se ornamentava
festivamente para a solenidade (Fernandes, 1963:268 e 269).

Dos oito anos até os quinze os homens recebiam o nome de Kunumy (‘ra-
paz’) e as mulheres de Kugnatin (‘rapariga’). Os rapazes ja nio viviam mais em
casa. Procuravam seguir o pai, aprendendo com ele como prover de alimento o
grupo doméstico. Conforme fossem os recursos disponiveis na drea sob dominio
tribal 0s jovens cagavam aves, colhjam mariscos e participavam da pesca. O pai
eéra 0 modelo do filho, e seu mestre em todas as atividades. As meninas, por sua
vez, faziam o mesmo em relagio & mie. Eram adestradas para os servicos casei-
ros: fiar algodiio, trabalhar com embiras, semear e plantar rogas, preparar o
cauim e outros alimentos. Na vida do homem, nesta fase, nada acontecia de es-
pecial, porém, para a menina, o primeiro fluxo menstrual marcava significativa-
mente sua vida, dando lugar a ceriménias importantes inscritas na iniciagiio das
meninas piberes.

Téo logo acontecia a primeira menstrua¢io da menina esta tinha os ca-
belos cortados bem rentes i testa e o corpo retalhado ao longo das costas até is
nidegas. Entre vdrios outros procedimentos cerimoniais, interdi¢des alimentares
e de trabalho descritos por Florestan Fernandes consta que a menina era enrola-
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da na prépria rede, ficando assim até a chegada da segunda menstruagdo. Era
quando algumas abstinéncias eram relaxadas; o peito e o ventre retalhados; po-
rém, continuavam impedidas de conversar com as companheiras. No terceiro
més ji podiam dedicar-se aos trabalhos agricolas, tinham 0s cOrpos pintados
com tintura de jenipapo e recebiam mais intensivamente o adestramento pelas
mulheres adultas para se tornarem boas donas de casa, e poderem ser dadas a
um homem. (Fernandes, 1963:272 e 273).

Na fase posterior, dos quinze aos vinte e cinco anos, os individuos do
sexo masculino classificavam-se como Kunumy-uagu (‘mancebo’) enquanto que
os individuos do sexo feminino eram classificados como Kugnammugu (‘moga
ou mulher completa’). Do perfodo que conhecemos como adolescéncia em
diante, tanto os homens como as mulheres tomavam parte importante na econo-
mia doméstica. Os mogos trabalhavam arduamente em atividades definidas cul-
turalmente pelos Tupinambd como masculinas. Participavam das expedig0es
guerreiras como remadores e outras tarefas auxiliares, fabricavam arcos € fle-
chas, cacavam, pescavam peixes de maior porte e prestavam servigos nas reu-
nides dos velhos. Ainda ndo usavam 08 Karacébes, estojos penianos feitos de
pano, e deveriam entregar o produto de seu trabalho aos pais.

As mulheres, da mesma forma, ajudavam em muito a familia nas tarefas
domésticas, conservando ou aumentando o sfatus de mulher apta a contrair 0
matrimdnio. Seu zelo e sua dedicagio aos pais, entretanto, nio cessavam quando
apds o casamento transferiam as obrigagdes do lar para o marido. Nesta fase,
Florestan Fernandes chamava a atengio para “a formagdo de vivéncias femini-
nas, com a integragdo paulatina da jovem nos diferentes papéis € na concepgao
do mundo da mulher Tupinamba” (Fernandes, 1975:46). Kugnammucupoare
nomeava a mulher casada, Puruabore designava a mulher fecunda. Nesta condi-
¢dio, contudo, suas atividades continuavam normais. Ao contrario dos homens,
as mulheres envelheciam rapidamente, pois a rotina feminina nio previa tempo
para 0 descanso ¢ recuperagio das energias. Somente no €aso do lar poligino
tinham algumas de suas tarefas suavizadas.

A maturidade biolégica do individuo, entre 0s vinte e cinco e 08 quarenta
anos, aproximadamente, era reconhecida pelo designativo Aua (‘forte, robusto,
audacioso’) entre os homens e Kugnam (‘mulher completa ou mulher com todo 0
seu vigor’) para as mulheres. Nesta fase do homem abriam-se oportunidades que
antes estavam vedadas, ou simplesmente proibidas aos jovens. Podiam combater
como guerreiros, embora ficassem impedidos de comandar; podiam procurar uma
companheira dentro ou fora do circulo de parentesco, apesar de s6 se casarem apos
terem sua maturidade reconhecida socialmente. E tinham acesso a conhecimentos
sobre o passado, tradi¢des € cOStumes nas reunioes com os velhos.
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Todavia, entre os Tupinambs4, os individuos s podiam desempenhar os
papéis relacionados ao status especifico atribuido socialmente pelo grupo. Eis
porque esta era a fase mais importante para o Tupinambd, ainda que ndo fosse a
de maior prestigio e poder. Era quando, num espago relativamente curto, torna-
vam-se guerreiros, tinham o reconhecimento tribal de sua maturidade e podiam
contrair niipcias. Admitidos como combatentes no grupo guerreiro tornava-se
mais fécil o acesso do jovem ao grupo dos adultos, face as provas em que deve-
ria alcangar sucesso.

Para ser formalmente admitido entre os adultos 0 jovem Tupinambd deve-
ria aprisionar um inimigo, sacrifics-lo ritualmente, trocar de nome (renomacio)
40 mesmo tempo em que incisdes feitas em seu corpo o apresentavam como
executor de pelo menos um contririo (Fernandes, 1963:275). Apés o casamento
passavam a ser conhecidos pelo designativo Mendar-amo e podiam ascender a
posi¢des de maior destaque e prestigio (Fernandes, 1975:47).

As mulheres desta idade tinham que enfrentar uma vida penosa, em que
suas ocupagoes didrias tomavam-lhe tempo, vigor € beleza. Além das jd fati-
gantes tarefas didrias no grupo doméstico ocupavam-se diretamente da educacio
dos filhos e, caso tivessem aptiddes especiais, havia a possibilidade de devota-
rem-se ao curandeirismo. Participavam de numerosas cerimdnias, como as do
sacrificio humano e da renomagio, chegando a fazer incisdes no COrpo como 0s
homens (Fernandes, 1975:47).

Formalmente, entre os Tupinambd, tratava-se de categorias de idade
equivalentes entre homens e mulheres. No entanto, a julgar pela forma como
eram reconhecidas socialmente a chegada da maturidade e a escolha de conju-
ges, esta equivaléncia niio preponderava de modo absoluto (Fernandes,
1963:265). A guerra era de vital importincia na determinacio do status do ho-
mem. Sem o aprisionamento do inimigo e toda a ritualistica que se seguia entio,
como a antropofagia ritual e a ceriménia de renomacio, nido havia como o indi-
viduo Tupinambd consumar as fases posteriores do ritual de passagem.

Assim, “quando um Tupinambd sacrificava um inimigo, as ceriménias
comemorativas prolongavam-se por espaco de dois ou trés anos” (Fernandes,
1963:278). Sem a guerra o membro masculino da sociedade Tupinambd ndo tinha
a maturidade social reconhecida pelos demais e estava socialmente impedido de se
casar. Por outro lado, nesta sociedade, apenas os lideres guerreiros falecidos eram
tomados e reverenciados como ancestrais (Fernandes, 1963:281). J4 para as mu-
Iheres alcangar o status de mulher casada dependia unicamente da proposta feita
pelo interessado e da aprovagio da familia, (Fernandes, 1963:285 ¢ 286).

Na dltima fase da vida do Tupinambd, dos quarenta anos em diante, os
homens eram classificados como Thuyuae (‘ancifios ou velhos’), e as mulheres
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como Uainuy (‘velhas’). Para os homens tratava-se da fase mais bela e honrosa
de sua existéncia entre oS Tupinambd. Era quando podiam tornar-se 08 princi-
pais, chefes de maloca ou de grupo local, cabegas de parentela; quando podiam
chefiar bandos masculinos € assumir a posigiio de lideres guerreiros. Simultane-
amente, podiam se tornar pajés e curandeiros.

Nas reunides grupais expunham seu conhecimento das tradigdes e his-
térias do passado, interpretando as novas situagdes a partir do que pregava 4
tradigiio € 0 costume dos ancestrais. Influenciando, dessa forma, na tomada de
decisdes de cariter coletivo. Entretanto, o grau méximo a que poderia ascender
um individuo na sociedade Tupinambé dependia de qualidades ¢ dons especiais
como pajés. Mas, para ser um grande pajé, além destes atributos especiais o Tu-
pinambd tinha que ter sido antes um grande guerreiro (Fernandes, 1975:48).

As mulheres ap6s os quarenta anos, s€ nio fossem abandonadas pelos
maridos, passavam a ocupar o slatus de esposa principal. O que nio significa o
mesmo que esposa predileta. Na qualidade de Uainuy, as mulheres presidiam os
servicos domésticos, 0 fabrico dos cauins, preparavam as carnes das vitimas,
humanas ou animais, choravam os mortos € cuidavam da educagio das mogas,
transmitindo-lhes os conhecimentos e técnicas necessdrias s atividades femini-
nas na sociedade tribal. Como os casamentos preferenciais davam-se entre 0 tio
materno com a sobrinha, ¢ os jovens s6 poderiam se casar ap6s cumprir uma
série de rituais, as mulheres mais velhas constitufam-se na primeira esposa dos
homens mais novos, funcionando essa forma de casamento, na pritica, como
uma espécie de escola matrimonial (Fernandes, 1975:48).

De modo geral, as atividades femininas na sociedade Tupinambd eram ti-
das como acessbrias ou secunddrias, por isso mesmo exclusiva das mulheres.
Somente ao homem era concedido 0 direito de atingir o tipo de personalidade
considerado ideal. Mulheres, criangas, efeminados e covardes dificilmente pode-
riam consegui-lo. Por outro lado, nfio obstante o papel secunddrio da mulher, era
igualmente fundamental a participagdo tanto do pai como da mae na educagio
dos filhos e filhas, preparando-0s para ocuparem posigBes determinadas na soci-
edade tribal. Era assim que, participando ativamente das tarefas didrias com 0s
pais ou vivendo antecipadamente, em seus respectivos grupos infantis, situacdes
existéncias da comunidade, o individuo Tupinambd poderia desenvolver plena-
mente sua personalidade, ainda que dentro de padroes € tipos esperados pela
cultura (Fernandes, 1963:295-298).

O guerreiro naquela sociedade era considerado o tipo ideal de personali-
dade, pois era o (nico capaz de vingar os antepassados. Numa sociedade que
encontrava na vinganga o elemento de que precisava para justificar suas atitudes
e comportamento “o prestigio e 0 status social adquirido de um homem depen-



diam estreitamente do ndmero de inimigos aprisionados e sacrificados ritual-
mente”. Assim sendo, aquele “que malograsse ndo s6 levaria uma vida miserd-
vel, com sérias dificuldades para obter companheira regular e merecer conside-
ragdo dos outros, mas ainda seria excluido da sociedade sobrenatural, isto &, do
Guajupid” (Fernandes, 1963:298). O adestramento do individuo seguia, portanto,
uma ordem regular e progressiva em que “seu amadurecimento psicolégico seguia
alteragbes de sua posiciio na estrutura social” (Fernandes, 1975:48). Integrar e di-
ferenciar de acordo com o sexo e a idade constituia-se, ao que pareceu a Florestan
Fernandes, a melhor forma de selecionar e preparar o individuo para o exercicio
final da dominag@io gerontocrética e xamanistica na sociedade tribal Tupinamba.
Posigdes tdo importantes naquela cultura que bem poucos conseguiam atingi-la.

S e 12
e) da organizaciio politica

A documentagiio que trata da organizagio politica dos Tupinambd, en-
contrada por Florestan Fernandes, em seu conjunto € pouco elucidativa e frag-
mentdria. Permite descrever com suficiente fundamento apenas uns poucos as-
pectos dos tipos de ajustamento e controles tribais, particularmente no que se
refere as relagdes entre grupos circunvizinhos e inimigos (a guerra); as formas
encontradas de punicio de ofensas, homicidios e outros tipos de delito grave (a
retaliagdo); e os modos tribais de dominagdo (a gerontocracia) (Fernandes,
1963:309).

O objetivo da guerra para os Tupinambd era a busca da revindita, do cas-
tigo daqueles que ousassem ofender o “nds coletivo™ tribal, e que se concretiza-
va através do sacrificio cerimonial do inimigo capturado e de rituais antropofa-
gicos. Entretanto, em sua longa andlise da fungiio social da guerra, Florestan
Fernandes concluiu que, além dos motivos apontados pelos préprios Tupinamb4,
as atividades guerreiras tinham como conseqiiéncia o estabelecimento e a ma-
nutencio de lacos de solidariedade reciproca entre os diversos grupos tribais; o
equilibrio bidtico das populagdes envolvidas; e a possibilidade de ampla defesa
dos territérios ocupados e a conquista de novos.

2 % organizagdo politica de uma coletividade expressa as formas encontradas para a realiza-
¢fo das necessidades coletivas em conexio com os interesses individuais. A principal fungio
do “sistema de personalidades™ ou “governo™ ¢, portanto, a realizagio de objetivos. No con-
texto de uma coletividade compreende as fungdes de governo propriamente ditas — adminis-
trativas, exceulivas ¢ legislativas — necessdrias ao ordenamento das funcdes e da participagio
de cada clemento ou institui¢io na realizagio do objetivo maior do todo, que ¢ sua prépria
sobrevivéncia, manutencio e continuidade,
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No plano das relagdes internas, o direito costumeiro, aplicado a conflitos
e disputas envolvendo individuos do mesmo grupo tribal, caracterizava-se pela
aplicagio dos principios da retaliagio, a vendetta, mediada no mais das vezes
pela agio espontinea das famflias do ofendido e do ofensor e na responsabilida-
de coletiva.

Os Tupinambd respeitavam a equivaléncia € a reciprocidade no trata-
mento. Da mesma forma que ndo esqueciam dos agrados, lembrangas e presen-
tes recebidos, fazendo questio de retribui-los a toda oportunidade, também n&o
esqueciam as ofensas. As ofensas e toda espécie de dano recebido, exceto nos
casos de comprovado cardter involuntdrio, exigia reparagio imediata nos mes-
mos termos e propor¢do. A vendeita tornava-se urgente e necessdria para os Tu-
pinamb4, pois entendiam que sua honra dependia da vinganga. Logo, a retalia-
¢iio deveria acontecer inexoravelmente, causando no agressor 0s mesmos danos
sofridos pelo agredido (Fernandes, 1963:311).

Como, entre os Tupinambd, ndo se considerava o individuo isoladamente,
mas na qualidade de membro do grupo constituido por sua familia, parentes,
aliados e amigos, “ao circulo de parentesco do ofendido cabia a exigéncia da
reparagio compensatéria e a responsabilidade pela observincia da mesma”
(Fernandes, 1963:312). A familia do agressor era a principal responsdvel pelo
cumprimento da pena, por mais dolorosa que fosse, entregando o criminoso ou
substituindo-o por outra pessoa equivalente, no caso dele fugir. Agindo dessa
forma “removiam o fator de perturbagfo e asseguravam o equilbrio do sistema
de relagdes sociais” (Fernandes, 1963:345). Como a obrigagio da vendetia
transmitia-se de pai para filho, caso a familia se furtasse a responsabilidade da
punigdo, as unidades tribais envolvidas transformavam-se em inimigas irrecon-
cilidveis, fomentando um estado de guerra permanente.

Para as questdes mais gerais e de interesse coletivo, colocada acima e su-
perposta aos direitos e deveres das familias, encontrava-se na sociedade Tupi-
nambé uma institui¢io que, por reunir-se na forma de conselho e obedecer a0
principio gerontocrdtico de organizacio social, Florestan Fernandes resolveu
chami-la de conselho de chefes (Fernandes, 1963:331).

Entre os Tupinambd era o conselho de chefes sua “instituicdo politica bé-
sica” (Fernandes, 1963:310). Se, em razao dos compromissos reciprocos assu-
midos, a puni¢io de qualquer crime ficava restrita ao Ambito das parentelas en-
volvidas, 0 mesmo niio se podia dizer quando questdes tribais ultrapassavam 0s
limites dos grupos familiais. Os ajustes envolvendo membros de certos grupos
locais, ou de uma confederagiio de grupos locais, incluindo, portanto, uma uni-
dade maior que o circulo de parentesco ficavam a cargo invariavelmente do con-
selho de chefes.

39



Na sociedade Tupinambé a dominagdo, no sentido que Florestan Fernan-
des retira de Max Weber, de “expectativa de obediéncia para mandatos especifi-
cos” (Fernandes, 1963:321), era exercida pelos mais velhos de forma tradicio-
nal. Os velhos eram tidos como os Gnicos em condi¢des de opinar sobre os pro-
blemas e conflitos que as priticas costumeiras néio tinham como resolver. Como
depositdrios das tradigdes e dos conhecimentos tribais, e possuidores de larga
experiéncia prética alcangada ao longo dos anos, eram merecedores do respeito
e confianga dos demais integrantes dos grupos a eles subordinados.

Os gerontes eram prontamente obedecidos porque, em especial, portavam
os valores sagrados da tradi¢iio, representando em vida a vontade e os costumes
dos antepassados tribais. A eles, reunidos em conselho, cabia deliberar sobre
certos incidentes excepcionais da comunidade, como a chegada de estrangeiros,
por exemplo, ou a oportunidade do sacrificio ritual dos prisioneiros, a explora-
¢do de recursos naturais e quando e quais inimigos deveriam ser atacados. Em-
bora a interferéncia dos gerontes fosse limitada apenas aos assuntos de interesse
coletivo, portanto sujeita a encontrar oposi¢des localizadas, nio se discutia as
delibera¢des do conselho dos chefes.

Segundo Florestan Fernandes, as cronicas existentes da época calaram-se
sobre a existéncia de contestagio, particularmente porque, para ele, “as rebelides
deviam ser de fato raras, jd que as resolugdes traziam o cunho sagrado das nor-
mas tradicionais” (Fernandes, 1963:335). Na qualidade de zelador do tradicional
e do sagrado, o conselho de chefes funcionava ao mesmo tempo como um érgio
deliberativo e executivo, atualizando de modo continuo as tradi¢Ses tribais e
funcionando como uma poderosa agéncia de conservantismo cultural.

Concomitantemente & forma assumida pelos Tupinamb4 de dominacio
tradicional, exercida através do conselho de chefes (gerontocracia), Florestan
Fernandes aponta, ainda, a validez naquela sociedade de formas carisméticas de
dominaggo. O carisma, “nascido da entrega a revelagiio, de reveréncia pelo he-
r6i, da confianga no chefe” (Fernandes, 1963:322) tinha sua fonte naquilo que
0s Tupinambd consideravam como qualidades individuais dignas de reconheci-
mento e admiragdo, através das quais selecionavam seus chefes tribais e pajés.

Os chefes de maloca, de grupos tribais ¢ de expedigio guerreira eram se-
lecionados entre aqueles que se mostravam “o mais valente capitiio, o que maior
namero de proezas fez na guerra, o que massacrou maior niimero de inimigos, o
que possui maior nimero de mulheres, maior familia e maior ndmero de escra-
vos adquiridos gragas ao seu valor préprio” (Fernandes, 1963:323). Estas quali-
dades, portanto, niio dependiam de escolha, votagio ou eleigio, elas eram taci-
tamente reconhecidas pela comunidade. Por outro lado, tais qualidades nfio po-
diam ser repassadas, como heranga, de pai para filho, em que pese a importincia
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que davam a prépria drvore gencaldgica. Dessa forma, a sociedade Tupinamba
abria amplas possibilidades para o mdximo aproveitamento pelo grupo das qua-
lidades individuais de cada membro, enquanto materializava as perspectivas de
realizagiio psicossocial do individuo. Logicamente, dentro de pardmetros defini-
dos por tradi¢des costumeiras.

Os referencias de status e prestigio exigidos ao individuo Tupinambd
para se tornar chefe guerreiro ou de maloca, condigio essencial para participar
do conselho de chefes, somente eram alcangados na idade madura, ou seja, apés
os quarenta anos. Assim, perpetuava-se um sistema rigido de atuagdo politica: s6
os mais velhos poderiam efetivamente fazé-lo com alguma autoridade.

Apesar das graduagdes do carisma individual, cada chefe de maloca,
principal ou morubixaba, cada chefe de expedigio guerreira, ou cacique, cada
pajé reunido em conselho tinha equivaléncia com os demais membros. O gover-
no tribal era exercido conjuntamente pelos velhos. Nas assembléias realizadas
no terreiro central da aldeia, ou numa casa grande destinada para esse fim, as
opinides e comentdrios de cada membro eram manifestadas livremente, mas em
ordem e com respeito.

As discussdes eram abertas, pois nada faziam em segredo. Participavam
delas, além dos gerontes, aqueles membros da comunidade encarregados de cui-
dar dos velhos, os Kunumy-Uagus, os Auas, participes pouco relevantes das ex-
pedi¢des guerreiras e, eventualmente, algumas mulheres.

As decisdes eram baseadas no consenso coletivo, bastava um {inico voto
contrdrio para que uma resolugdo deixasse de ser adotada. O que poderia fazer
alguma diferenga, contra ou a favor, era a capacidade de argumentagio e de
oratéria individual. Qualidades, alids, muito admiradas pelos Tupinambd. Por
outro lado, a palavra do pajé tinha muito peso. Por ser o intérprete da vontade
dos antepassados, cabia-lhe a palavra final acerca do sucesso ou nio de determi-
nado empreendimento, notadamente, as expedicdes guerreiras.

Sem diivida, “os pajés eram os homens mais respeitados, temidos e pode-
rosos da sociedade Tupinambd” (Fernandes, 1963:348), ainda que isso ndo
significasse a posse automdtica de direitos politicos especiais de mando e de
chefia, pois nem sempre as fungdes de pajé e a chefia do grupo local eram exer-
cidas pela mesma pessoa. Daf ndio podermos tomi-los como “reis divinos”,
como queriam alguns dos cronistas pesquisados por Florestan Fernandes. Social-
mente, contudo, eles eram muito importantes. Como o0s pajés, em geral, podiam
transferir dotes especiais aos guerreiros, eram muito procurados por isso.

As qualidades de pajé ndo eram as mesmas de um chefe tribal. Estavam
vinculadas & manifestagio de poderes sobrenaturais de comunicagdo com 08
mortos, de influéncia sobre fendmenos naturais, da capacidade de curar ou fazer
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adoecer. Obviamente que podiam variar de um individuo a outro, porém, difi-
cilmente estes dons manifestavam-se em graus elevados. Logo, eram raros os
casos de pajés influentes além dos limites tribais. Além disso, a manifestago
dos dons de feiticeiro tinha estreita relagdo com as atividades guerreiras, nota-
damente o nimero de execugGes rituais dos inimigos e a quantidade de nomes
assim adquiridos. Embora contribuisse para sua formacio os ensinamentos dos
mais velhos no uso de férmulas, ritos, ervas medicinais e venenos.

Nos preparativos da guerra o pajé tinha papel fundamental. A inobser-
vancia de qualquer das partes do ritual prescritas pelo pajé poderia por em risco
0 sucesso da empresa coletiva. Entretanto, ressalta Florestan Fernandes, nio se
pode confundir a mediagdo dos costumes tribais com a imposi¢do da vontade do
pajé. Na sociedade Tupinambd valia sempre o consenso, firmado pelos velhos e
com validade inquestiondvel para todos, e segundo a tradigio dos antepassados.

2. ALGUNS ASPECTOS DA CULTURA TUPINAMBA '3

Florestan Fernandes, em que pese a precariedade das fontes e a auséncia
do etn6logo junto ao objeto analisado, conseguiu discorrer com alguma profun-
didade sobre temas de particular importéincia para a compreensio da cultura e da
organizagdo social dos Tupinambd. Dentre os muitos aspectos abordados por
Florestan Fernandes chama a atengdo o fato de, na sociedade Tupinambd, de-
terminagGes de cunho mégico ou religioso orientarem as decisdes mais impor-
tantes da vida do individuo. O sagrado perpassava desde o sistemna de parentes-
co, as normas costumeiras ¢ até as formas adotadas para lidar com o meio exter-
no circundante. Do que vimos até agora, sio por demais abundantes os exem-
plos de como imperativos de ordem religiosa estavam presentes no cotidiano
tribal.

Assim, ao percorrermos os trabalhos de Florestan Fernandes emergem
explicagdes, esclarecimentos e um entendimento satisfatério sobre o comporta-
mento “exdtico” dos Tupinambd. Pois, o que poderia parecer para a cultura oci-
dental judaico-cristd como atitudes baseadas na “irracionalidade”, “selvageria”
ou “atraso civilizatério” adquire outro cardter sob as luzes da Ciéncia. Estudan-

13 O sistema cultural de uma sociedade refere-se a0 universo dinamico ¢ funcional das coleti-
vidades; seu objetivo maior € a manutengiio de padres e compreende a lingua, os costumes ¢
crengas mais profundas e arraigadas, as instituigdes, as idéias, atitudes, sentimentos, pontos
de vista ¢ o conhecimento de técnicas e usos que sdo transmitidos de geracio em geragdo,
constituindo-se, assim, no “cerne” da vida grupal e a razio de estarem juntos.
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do-se a organizagio daquela sociedade, descobre-se que aspectos ds vezes in-
compreensiveis da cultura, como 08 movimentos migrat6rios, a guerra € a antro-
pofagia — que ali funcionavam como motores inconscientes do devir histérico —
eram especialmente importantes para a comunidade tribal porque desempenha-
vam dentro do sistema social fungdes de identidade, manutengdo e continuidade
sistémica. A guerra revelava-se para a sociedade Tupinambd o elemento inte-
grativo fundamental, por isso a énfase que Florestan Fernandes deu & andlise da
guerra entre os Tupinambd e a antropofagia cerimonial. Do mesmo modo, sobre
os movimentos migratérios, Florestan Fernandes parece ver nos limites tecnold-
gicos da exploragio econdmica a explicagdo racional para atos por eles justifi-
cados no campo do sagrado.

a) os movimentos migratérios

Na opinifio de Florestan Fernandes, o nomadismo Tupinambd resultava
fundamentalmente da ocupagio destrutiva do solo. Com o conseqtiente e gradu-
al esgotamento relativo dos recursos naturais numa determinada drea, mudar
tornava-se uma solug@io bastante cdmoda e satisfatéria se considerarmos, de ou-
tro lado, a superabundincia de terras e de fontes alimentares i disposi¢@o do
homem na natureza (Fernandes, 1963:100). Inconscientes dos reais fatores das
migragdes, entretanto, os Tupinambd buscavam em estruturas mégico-religiosas
explicagdes para sua vida ndmade.

Florestan Fernandes, ao procurar pelas conexdes causais e funcionais do
sistema organizatorio tribal que pudessem explicar 0s movimentos migratdrios
dos Tupinambd em suas vinculagdes com o equipamento cultural adaptativo e 0
sistema de san¢des morais, deparou-se com dois tipos principais e distintos des-
tes movimentos. No primeiro destes, Florestan Fernandes identificou as migra-
¢Oes para novas terras situadas dentro de territérios jd dominados pelo grupo
local ou tribal. No segundo, a migragiio em diregiio s dreas sujeita a0 dominio
de outros grupos tribais que, obviamente, resistiam ao invasor.

‘ Deve-se ressaltar, por exemplo, que do ponto de vista adaptativo, os Tu-
pinambi detinham um conhecimento profundo e extenso de como orientar-se em
seus constantes deslocamentos. Tomando o sol como referéncia “eram capazes
de encontrar a diregdo certa até em desertos desconhecidos™ (Fernandes,
1963:100). Podiam captar a presenga de povoamentos humanos deitando-se ao
chio, cheirando o ar ou localizando a existéncia de fumaga a grandes distincias.
Tal refinamento dos sentidos — visio, olfato e audi¢do — era decorrente, segundo
Florestan Fernandes, dos mesmos estarem culturalmente orientados (Fernandes,
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1963:101). O que possibilitava, assim, que os Tupinambd pudessem facilmente
surpreender, evitar ou encontrar outros grupos tribais.

Suas caminhadas eram fantdsticas para os padrdes do homem branco.
Chegavam a percorrer, conforme as fontes citadas por Florestan Fernandes, de
dez milhas (vinte e dois quildmetros) a mais de cem léguas (seiscentos e cin-
giienta quildmetros) para atacar seus inimigos. Nestes casos, da expedi¢io guer-
reira, o bando atacante podia compor-se de até doze mil homens, com as respec-
tivas mulheres. Era 6bvio que uma tal empreitada, para obter &xito, tinha que
estar eficientemente organizada e planejada, com todos os detalhes de orienta-
¢do e ritmo da marcha, alimentagio, levantamento topogrifico, prote¢io do ban-
do etc. devidamente previstos e executados (Fernandes, 1963:101).

De igual modo eficientes eram as técnicas de navegagfio. Os Tupinamba
eram bem dotados na arte de navegar, e tinham & sua disposi¢fio excelente equi-
pamento material. As jangadas eram usadas unicamente na pesca, pois acomo-
davam apenas um homem. Mas as canoas eram verdadeiramente importantes.
Dados diversos apontados por Florestan Fernandes permitem observar que as
canoas transportavam grande nimero de tripulantes. H4 relatos que indicam que
os ocupantes de uma canoa podiam variar entre vinte e cinglienta pessoas com
seus mantimentos, armas e outros objetos, e que uma frota Tupinambi podia
incluir perto de sessenta a até duzentas canoas (Fernandes, 1963:102).

Por certo, segundo Florestan Fernandes, que a eficiéncia do aparato guer-
reiro ofensivo e defensivo garantiria o sucesso das tentativas de migragiio, con-
tudo, a principal fonte de €xito de tais empreitadas “parecia residir nas sangdes
morais que as sublinhavam™ (Fernandes, 1963:103). Sem uma justificativa de
fundo cultural, migica ou religiosa, os movimentos migratérios Tupinamb4 nio
poderiam reunir milhares de homens para a consecugio de uma tarefa, a princi-
pio, sobre-humana. “Na observagio estrita do comportamento dos antepassados
achavam a san¢iio moral e a explicagdo racional de seus atos” (Fernandes,
1963:103). Migravam periodicamente porque acreditavam que nio poderiam
fazer diferente do que mandava a tradigao. Esta era, em dltima instincia, quem
sancionava usos, costumes e técnicas aplicadas pelos Tupinamba.

Outrossim, movimentos migratdrios extensos e de grande porte, nio sé
envolvendo a conquista de territérios hostis, parecem estar ligados, segundo
Florestan Fernandes, a fatores exclusivamente religiosos. Tais conexdes care-
cem, entretanto, de informag¢es mais detalhadas dos cronistas, por isso Flores-
tan Fernandes recorreu a Curt Nimuendaju, e suas investigagdes sobre os movi-
mentos migratdrios dos Apapokuva-Guarani, para esclarecer alguns pontos con-
fusos ou incompletos acerca dos Tupinambd.
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De acordo com Curt Nimuendaju, os Apapokuva acreditavam poder alcan-
car o parafso ou “por meio da danga, ali geirando o corpo a ponto de poder subir ao
zénite através da porta do céu. Ou procurando a ‘terra sem males’, que estaria situada
no centro da superficie terrestre” (Fernandes, 1963:104). Outras crengas, COMO
visdes, profecias e sonhos dos pajés, indicariam a destruicdo proxima da terra € 0
lugar onde encontrar o paraiso terreal, escapando a perdigdo. Para 14, quando isso
acontecia, rumavam entdo milhares de seguidores entre dangas € ao som de canti-
cos religiosos. E 2 luz da investigaciio destes movimentos que Florestan Fernandes
interpreta textos de Gandavo e Abbeville que descreviam movimentos idénticos,
ou no minimo parecidos, entre 0s Tupinambd (Fernandes, 1963:104).

Gandavo falava de um movimento migratério que envolveu doze mil in-
dios que, em 1539, partiram do litoral brasileiro em dire¢io ao Peru, mas que
devido aos acidentes do caminho 14 chegaram apenas alguns poucos. O objetivo
dessa empreitada era, segundo o ponto destacado por Florestan Fernandes, al-
cangar terras novas onde pudessem achar nelas “imortalidade e descanso perpé-
tuo” (Fernandes, 1963:104). O texto de Abbeville, mais detalhado, descreve
como sessenta mil pessoas foram levadas & desgraga por ordem de um espirito
maligno, encarnado num de seus antepassados, que exortara 08 indios a segui-lo
para fugir das misérias que lhes trouxera o homem branco e alcangar o paraiso
terrestre. Em ambos os textos a crenga no mito da ‘terra sem males’ parece, as-
sim, estar clara (Fernandes, 1963:105).

Segundo Florestan Fernandes, entretanto, 0s movimentos migratorios dos
Tupinambd niio podem ser analisados unicamente como uma resposta aos pro-
blemas criados pelo contato com o homem branco. A referéncia explicita nos
relatos s dancas cerimoniais, reencarnagdes de pajés, aquisi¢do de poderes mé-
gicos por meio de cénticos e dangas e o objetivo explicito de encontrar o paraiso
indicam que o cardter mégico-religioso de tais movimentos vinculava-se direta-
mente s situagBes em que o equilibrio bidtico se alterava de forma desfavorivel
a0 indio. E isso poderia ocorrer a qualquer momento, mesmo antes da chegada
do homem branco. Porém, a forca que tais imperativos de ordem religiosa im-
pingiam ao elemento indigena, a tensfio emocional permanente gue provocava e
a crenga nos poderes mégicos adquiridos ajudavam a explicar a determinagdo e
a formiddvel expansio territorial dos Tupinambd. Nos movimentos que faziam,
os Tupinambé eram verdadeiras avalanches humanas removendo, destruindo e
neutralizando qualquer obstdculo que se antepusesse aos seus objetivos (Fer-
nandes, 1963:106).

Os movimentos migratérios de conquista, a julgar pelos relatos deixados
por varios cronistas, foram de amplas proporgdes tanto antes como depois da
chegada do homem branco. Os brancos encontraram 0s Tupinambd ampliando,
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expandindo, conquistando novos territérios quando aqui chegaram. As dreas sob
dominio Tupinambd eram o melhor indicador do sucesso que vinham obtendo
até entdo. Porém, a situac@o de contato fez com que estes movimentos fossem
sustados, dando lugar, em alguns casos, a movimentos messidnicos, de busca do
‘paraiso terreal’. As fontes consultadas sdo unanimes em indicar, por exemplo,
que os Tupinambd que foram ocupar a Ilha de Tupinambarana, no Amazonas,
emigraram do Brasil fugindo dos portugueses de Pernambuco, Maranhio e Pari
invadindo terras pertencentes a outros povos (Fernandes, 1963:111). De qual-
quer forma, a tecnologia guerreira dos Tupinambd, por penetrar com seus pres-
supostos e implicagdes todas as demais instincias da vida dos individuos, mere-
ceu destaque especial na obra de Florestan Fernandes.

Concluindo, € possivel compreender os movimentos migratérios, seja na
mesma drea tribal, seja invadindo dreas pertencentes a outras tribos, como parte
de um sistema tecnolégico complexo, mas eficaz, que tem sua origem nas per-
turbagdes verificadas nas condiges normais de vida. Embora nio conhecendo
as causas imediatas de seus constantes movimentos migratérios, nem as sancgoes
e controles sociais que operavam sobre o comportamento dos individuos para
garantir unanimidade de atitudes e coesdo interna, é na mudanga de nicho terri-
torial que os Tupinambd buscam restabelecer o “estado de eunomia socialmente
desejado”™ (Fernandes, 1963:107). Os constantes deslocamentos tinham por ob-
jetivo principal a manutengiio de um equilibrio instdvel com a natureza, que a
técnica de produgdo econdmica nio precisou, ou foi capaz, de corrigir.

b) a guerra

Evidentemente que por tratar-se de um povo descrito pelos informantes
como muito belicoso, a guerra ocupava um lugar central no sistema sécio-
cultural Tupinambd. As posigdes de prestigio e poder dentro da tribo, por exem-
plo, s6 podiam ser almejadas tendo em vista o desempenho positivo nas expedi-
¢Oes guerreiras. Entretanto, as conclusdes do estudo empreendido levaram Flo-
restan Fernandes néio a explicar as condigdes de existéncia social dos Tupinam-
bd através da guerra, mas a ver que a “guerra se subordinava ao sistema magico-
religioso tribal, e que ela tinha importéncia na vida social dos Tupinambd preci-
samente por causa dessa circunstincia” (Fernandes: 1970:17). Por atentar contra
o sagrado, o antagonismo contra os inimigos envolvia mobiliza¢es de toda or-
dem naquela sociedade.

Em termos mais amplos a guerra apresentava-se a Florestan Fernandes
como um fato social na medida em que por sua prépria natureza e condigdio
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pressupde a existéncia anterior da sociedade, € a estd estd incorporada como
institui¢do. No entanto, pard compreender a guerra ¢m suas origens, integragio,
fungiio e evolugio ndo podemos nos afastar demasiado do real. Toda tentativa
de reduciio ou simplificagio da realidade impede que importantes vinculagbes
causais sejam observadas.

Assim, para se chegar ao conhecimento sintético do fendmeno da guerra,
Florestan Fernandes se dedicou a realizar “pesquisas com objeto particular rigo-
rosamente delimitado™ (Fernandes, 1970:11). De tal maneira que todo um con-
junto de problemas é proposto preliminarmente com O objetivo de apreender a
guerra enquanto téenica, como elemento do sistema tecnoldgico e em sua cone-
xiio com a dinimica da sociedade Tupinambd, entendendo-a, desse modo, como
um fato social total.

Ressalte-se, ainda, que todo o trajeto intelectual que Florestan Fernandes
percorreu para alcangar a organizagio e o funcionamento da sociedade Tupi-
nambi obedeceu a quatro tipos distintos de explanagdes, a saber: 2 reconstrucio
histérica; a reconstrugio interpretativa; a explicagio descritiva; e a explicagdo
causal. Se muitas vezes pareceu repetitivo nos exemplos, retomando situagdes jd
descritas anteriormente, € porque em cada um destes momentos ele queria res-
saltar um aspecto diferente do problema.

Se, portanto, em Organizagdo Social dos TI.'pfnambd a abordagem de
Florestan Fernandes notabilizou-se por ser eminentemente descritiva, apresen-
tando os elementos mais importantes € as principais instituigdes que caracteriza-
vam aquela sociedade, em A4 Fungdo Social da Guerra na Sociedade Tupinam-
bd. Florestan Fernandes buscou saber “como as atividades guerreiras € as suas
conseqiiéncias afetavam toda a vida social dos Tupinambd” (Fernandes,
1970:15). Sua hipétese de trabalho consistia em encontrar evidéncias de que a
funcdo social da guerra se manifestava nas esferas da sociedade Tupinambd na
forma em que ele enumerou: a) de adaptagdes € controles sociais sobre 0 meio
natural circundante; b) de ajustamentos € controles sociais sobre 0 meio propri-
amente humano; e ¢) de relagoes e controles sociais desenvolvidos no intercim-
bio com o sagrado (Fernandes, 1970:15).

Quanto ao método adotado, Florestan Fernandes considerava pertinente 0
emprego do método funcionalista tanto na andlise de problemas sincronicos
quanto diacrdnicos. Neste sentido, ele buscava em suas abordagens analisar 0s
fendmenos em termos de fung@o, fundamentalmente, para saber como determi-
nado aspecto da cultura estava relacionado e interagia com os demais. Ao identi-
ficar as conexdes causais e funcionais do todo social e de suas partes, Florestan
Fernandes acreditava poder chegar com Sucesso a uma explicag@o satisfatdria
acerca do funcionamento do sistema organizatorio Tupinambd em seus aspectos
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estiticos e dindmicos. Entretanto, esta tarefa niio pdde ser realizada em sua ple-
nitude. Primeiro, porque a natureza da documentagiio utilizada limitava a andlise
praticamente ao primeiro tipo. Segundo, porque, conforme salientou, ao esco-
lher o método funcionalista, preocupava-se especialmente em explicar causal-
mente as condi¢Bes e os fatores sociais subjacentes as “ligagBes da guerra com o
desequilibrio e o restabelecimento do cquilibrio do sistema de relagdes sociais
Tupinamba” (Fernandes, 1970:14). Esta explicagdo causal é que permitiria des-
cobrir a parte que a guerra ocupava na dindmica da sociedade Tupinambi e os
mecanismos que a articulavam com as demais instincias da estrutura social tri-
bal, mas ndo oferecia detalhes de sua significagio em todos os campos da vida
social Tupinambd.

Para analisar a guerra Tupinambd, Florestan Fernandes principia por des-
crever o equipamento tecnoldgico i disposi¢do dos indigenas. Embora rudi-
mentar para os padrdes do europeu, a técnica bélica Tupinambd era sutil e sofis-
ticada, se comparada & precariedade de outras técnicas, como a agricola, por
exemplo. O equipamento tecnoldgico de guerra envolvia nio apenas 0s meios
materiais de combate, como armas de defesa e ataque, mas, também, o adestra-
mento dos guerreiros e a organizagdo das expedicdes. Tendo em vista a funcdo
ecoldgica que a guerra adquiria naquela sociedade, “do &xito das atividades
guerreiras Tupinambd dependia extensamente o funcionamento ‘normal’ dos
sistemas econdmico e organizatério tribais” (Fernandes, 1970:21). E o caso,
portanto, de saber quais eram as fontes da eficiéncia bélica tribal e como o sis-
téma guerreiro se integrava a estrutura e ao funcionamento do sistema adaptati-
vo mais amplo da sociedade.

As armas de fogo ou tiro, de choque, de mobilidade (que no caso dos Tu-
pinambd eram os préprios individuos) e de protecdo constitujam-se nos meios
materiais do combate. A pri ncipal arma de tiro, usada principalmente nos com-
bates & distincia, era o arco e a flecha, que complementavam com flechas incen-
didrias e gases nocivos (fumaga de pimenta) quando queriam desalojar o inimigo
de algum reduto. Os Tupinambi eram eximios arqueiros e suas flechas, devido
ao desenho especial que lhe davam, tinham alto poder destrutivo,

Nos contatos corporais, os Tupinamb4 usavam como arma de choque o
tacape, uma espécie de clava de madeira dura, vermelha ou negra, com cerca de
um metro e vinte centimetros de comprimento, adornada com penas e fibras ve-
getais. O tacape era descrito pelos cronistas como arma cruel, pois nio deixa-
vam feridas, quebrando e abrindo a cabegca de um homem ou danificando da
mesma forma qualquer outra parte do corpo que atingisse. O tacape era usado
também nos sacrificios rituais como arma de execugio.
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Como armas de protegio, os Tupinamba tinham ao seu dispor o escudo,
usado pelos guerreiros, ¢ a palicada, com que s¢ protegiam coletivamente dos
ataques inimigos. Os Tupinambd usavam todo e qualquer recurso disponivel no
ambiente natural circundante para criar mecanismos de defesa que, em outras
situagdes, transformavam-se em eficientes meios de ataque. Arvores podiam,
facilmente, obstruir canais encurralando inimigos; serem transformadas em cer-
cas de modo a ndo deixar a minima abertura; enfim, qualquer acidente topogra-
fico ou recurso natural disponivel podia estar sendo usado estrategicamente
como meio de ataque ou defesa (Fernandes, 1963:113).

Florestan Fernandes reputa ainda como importantes equipamentos de
guerra as insignias guerreiras, a pintura do corpo, os adornos € as incisdes que
traduziam de modo simbélico as capacidades pessoais de seu portador; 0s ins-
trumentos musicais, como o tambor, diversos tipos de flautas e cornetas usados
para incitar o &nimo dos contendores; e a utilizagdo dos troféus, colares de den-
tes dos inimigos, instrumentos musicais feitos dos ossos de humanos sacrifica-
dos, que objetivavam amedrontar 0 adversdrio.

As incursbes guerreiras podiam mobilizar diretamente, de acordo com 08
relatos, de duas mil a doze mil pessoas, ou até mais se chegassem a envolver um
niimero maior de grupos locais; € podiam durar de alguns dias até cinco ou seis
meses. Eram feitas em periodos propicios, quando ao fim da colheita podiam ser
garantidos certos tipos de alimentos em abundéncia e rafzes para 0 fabrico do
cauim (um tipo de aguardente usada em rituais e beberagens); ou quando as
condigbes meteoroldgicas assim O permitissem. Conseqlientemente, era natural
que os preparativos para a guerra provocassem alteragdes profundas no ritmo
quotidiano normal dos Tupinambd. Esperando o momento adequado em que
partiriam sobre o inimigo, todo o grupo, homens, mulheres, velhos e criangas
inclusive, se mobilizava para garantir 0 T€CUrsos materiais e espirituais necessd-
rios ao sucesso da expedigdo guerreira (Fernandes, 1963: 116e 117).

O guerreiro, antes de partir, deveria estar bem alimentado e reunir um
estoque suficiente de viveres. Os homens se dedicavam 2 fabricagdo de arcos,
flechas e outros artefatos de guerra. Construfam e consertavam canoas € produ-
siam ornamentos de penas com que decoravam seus COTpoS € Suas armas. As
mulheres tratavam da produgo e estoque de alimentos, principalmente a fabri-
cago de grandes quantidades de farinha. O guerreiro, estando proxima a partida
para a batalha, era dispensado de algumas das atividades masculinas, como a
procura e coleta de alimentos, por exemplo, para dedicar-se exclusivamente a0s
preparativos da guerra. Todos, porém, participavam igualmente de cerimdnias
religiosas especificas e ouviam atentamente as exortagdes dos velhos ou chefes
(Fernandes, 1963:117).
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No que tange a tecnologia guerreira, os Tupinambd compensavam os [i-
mites impostos pelo arsenal bélico com a ordenagdo das suas atividades e outras
técnicas sociais. Considerando-se, porém, apenas o instrumental técnico e mate-
rial & disposi¢do dos Tupinambd, Florestan Fernandes os colocava “no mesmo
nivel de civilizagio que as demais tribos aborigines” (Fernandes, 1970:39).
Neste sentido, a equivaléncia militar entre os combatentes sé seria quebrada
quando da chegada dos brancos, com efeitos devastadores nio sé para os Tupi-
nambd como para as demais sociedades indigenas aqui existentes. A guerra ti-
nha, antes da presenga do europeu, outros motivos e determinagdes, cuja obser-
vincia fazia com que os Tupinamb4 fossem continuamente sucedidos em seus
empreendimentos guerreiros. Quais seriam esses motivos € o que Florestan Fer-
nandes procurou investigar.

Nio hd indicacGes de que a guerra, nesta sociedade, tivesse como objeti-
vo, exclusivamente, a suplementag@io de recursos destinados i subsisténcia e
manutencdo dos Tupinambd. “Nenhum autor conhecido, informa Florestan Fer-
nandes, faz mencio, ou descreve expedi¢des de pilhagem dos Tupinambi ou de
outros grupos Tupi™ (Fernandes, 1963:118). Em que pese o sistema tecnoldgico
guerreiro integrar 0 mecanismo principal para a manutencio, defesa ou conquista
de recursos naturais postos sob o dominio tribal, “as poucas informagdes disponi-
veis sobre apropriagdes de bens de outros grupos locais sublinham exatamente o
cardter ocasional das mesmas” (Fernandes, 1963:118). Vista como atividade guer-
reira, ela era de fundamental importincia para a concretizacio de diversas instin-
cias da vida social, mas, por outro lado, como fonte alternativa de Tecursos, a guer-
ra ndo gozava da supremacia dentro do sistema econdmico tribal.

Algumas fontes indicam, ainda, de modo niio muito preciso e detalhado
segundo Florestan Fernandes, que a guerra constitufa, antes da chegada dos
portugueses, a principal causa de mortalidade entre os Tupinamb4. Abbeville
cita, por exemplo, que a taxa de natalidade era alta. Até 3 idade de oito anos
eram muito numerosas as criangas, mas na idade adulta esse ndmero reduzia-se
drasticamente (Fernandes, 1963:115). Os guerreiros eram recrutados, em geral,
entre 0s vinte e cinco e setenta anos, mas preparavam-se desde a infincia para
essa atividade. O Tupinambd considerava que morrer em combate, ou aprisiona-
do pelo inimigo, era a maior gléria a que poderiam almejar em vida.

O controle demogrifico, evidentemente, nio era o objetivo expresso dos
ataques regulares que os grupos locais faziam aos seus inimigos, porém, na opi-
nido de Florestan Fernandes, era esse o seu resultado. O equilibrio bidtico inter-
tribal ou intercomunitdrio mantinha-se preservado gragas ao resultado das dis-
putas travadas entre os Tupinambd e seus inimigos pelo controle exclusivo de
determinada por¢io territorial (Fernandes, 1963:1 14).
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Conforme apurou Florestan Fernandes, guerras ocorriam, geralmente,
entre grupos inimigos proximos, que competiam pela dominfincia e exclusivida-
de sobre determinada drea contigua. Excepcionalmente, dependendo da disper-
sio territorial em que se encontravam tais grupos, as expedigdes guerreiras po-
diam alcancar — de acordo com informagdes fornecidas por J osé de Anchieta —
mais de trezentas milhas (aproximadamente seiscentos e sessenta quilometros),
contudo, na maioria dos casos, as distincias eram em média bem menores (Fer-
nandes, 1963:114).

Considerando-se que o tipo de ocupagio territorial desenvolvido pelos
Tupinambd, chamada por Florestan Fernandes de “ocupagdo destrutiva”, exigia
a mudanca constante de nichos de onde retirar 0s recursos naturais necessarios 2
sua sobrevivéncia e manutengdo, guerras entre comunidades proximas no visa-
vam, portanto, fontes suplementares de bens de consumo imediato, mas garantir,
a0 nivel ecoldgico, a preservagido ou estabelecimento do equilibrio bidtico. A
contribui¢@o da guerra, neste sentido, manifestava-se através da conservagio dos
territérios; da regulamentagio restritiva do crescimento demogrifico; ou, ainda,
pela conquista de novas posigdes na biosfera (Fernandes, 1963:117). O objetivo
manifesto da guerra, entretanto, era a vendeta; e sua finalidade era, segundo 08
motivos apresentados pelos proprios Tupinambi, aprisionar inimigos para o sa-
crificio ritual e a antropofagia cerimonial (Fernandes, 1963:118).

Para Florestan Fernandes, todavia, capturar prisioneiros s6 poderia cons-
tituir o fim da guerra na medida em que 0s prisioneiros proporcionassem ou si-
gnificassem a solugdo de distirbios do equilibrio social, pois, “em significativa
coeréncia com sua fungdo ecoldgica, a guerra constitufa na sociedade Tupinam-
bé uma condiciio de equilibrio social” (Fernandes, 1963:119). Porém, essa con-
digfio apresentada por Florestan Fernandes s6 fica clara quando € analisado o
complexo conjunto de articulaces sociais que se apresentavam quando emergia
algum fator de perturbagao.

Geralmente, o desaparecimento de um membro era a ocorréncia mais im-
portante a perturbar 0 grupo tribal. Qualquer que fosse a causa da morte: com-
bates singulares, o resultado das incursdes guerreiras ou guerras de invasdo, 0
‘derramamento de sangue com &xito fatal’ era de responsabilidade do grupo lo-
cal a que pertencia 0 agressor. Somente a revindita, no caso, poderia restabele-
cer o estado eundmico que existia anteriormente.

O grupo precisava redefinir suas relagbes com © morto. Afinal ele era um
emissario junto aos antepassados dos Tupinambd que nio poderia chegar até 14
carregando uma ofensa cruel feita por seus inimigos (Fernandes, 1963:120). Se
houvesse possibilidade, o proprio culpado deveria pagar por seu crime, €aso
contririo, seria sacrificado outro membro qualquer de seu grupo ou grupos d ele
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soliddrios. Dessa forma, o morto seria substituido e seu grupo social compensa-
do pelo desaparecimento de um membro, a vidva poderia contrair novas nipci-
as, os lagos intragrupais e intertribais de compromissos reciprocos devidamente
confirmados em cerimoniais antropofigicos, e, finalmente, restaurado o moral
coletivo e a seguranga psiquica abalados pela perda de um membro (Fernandes,
1963:122).

O cerimonial antropofigico, com a participagdo da totalidade dos mem-
bros dos diversos grupos locais solidirios e que poderiam chegar, em alguns
€asos, a contar com doze mil comensais, implicava, conseqiientemente, na “in-
timidagiio dos inimigos e a auto-afirmagdo dos grupos locais solidirios” (Fer-
nandes, 1963:123). A antropofagia constitufa o ato final de puni¢io 3 ofensa
feita ao cardter sagrado do eu coletivo, ao mesmo tempo em que reafirmava os
compromissos reciprocos de assisténcia mdtua. Afinal a solidariedade, neste
aspecto, era coletiva: todos que participassem dos rituais e da comensalidade
antropofigica estavam sujeitos vinganga dos inimigos. E isto, por si sd, au-
mentava os lagos de coesdo tribal (Fernandes, 1963:123).

Comer a carne de seu inimigo confirmava os édios permanentemente.
Conforme observou Florestan Fernandes, “os sacrificios rituais e as préticas an-
tropofdgicas galvanizavam os lagos intratribais de solidariedade e fixavam de
modo permanente a posi¢do relativa reciproca dos grupos locais estranhos”
(Fernandes, 1963:124). Diferentemente do que se poderia imaginar, a guerra
Tupinamba ndo visava capturar prisioneiros para o repasto coletivo, nem era
uma forma de solugdo de casos conflituosos singulares, visto que os alvos eram
previamente determinados ¢ selecionados.

Na opinifio de Florestan Fernandes, 4 medida que a guerra “representava
um meio operativo eficiente na conservagdo do equilibrio social, contribufa para
construir o arcabougo bdsico da organizacdo social Tupinambd” (Fernandes,
1963:125). Os Tupinambd, em vista do sistema guerreiro que desenvolveram,
com todas as suas implicagdes e desdobramentos materiais, sociais e psiquicos
poderiam garantir as posi¢des ocupadas na biosfera seja pela conservacio dos
nichos préprios ou conquistando outros, ou, ainda, de modo a possibilitar uma
ampla e livre movimentagio dentro dos respectivos territorios. Segundo Flores-
tan Fernandes, os Tupinambd dominavam seus respectivos territorios, exercendo
sobre eles uma supremacia absoluta, porque lagos de interdependéncia e com-
promissos reciprocos continuamente reafirmados entre diferentes grupos locais
podiam garantir a unidade e a coesfio necessérias para o sucesso do empreendi-
mento guerreiro, quer de ataque, quer de defesa.

No entanto, os ideais e valores coletivos reconhecidos culturalmente
como os objetivos de guerra ndo exprimiam de modo consciente essa caracterfs-
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tica: “o padriio de dominéncia estabelecido pelos Tupinambd nas suas relagdes
com os demais agrupamentos humanos, que competiam com eles, seria de or-
dem cultural. Mas de natureza religiosa, ndo tecnolégica” (Fernandes, 1970:65).
Isto corrobora em parte sua opinifio de que “ndo é o meio fisico que determina
de modo imediato a estrutura dos agrupamentos sociais, mas, a0 contrdrio, € o
nivel de civilizaco e a organizagdo social das sociedades humanas que determi-
nam as condicdes de ocupagio do meio fisico e 0 tipo correspondente de ‘do-
mesticagio’ do mesmo” (Fernandes, 1970:66). Neste aspecto, a guerra na socie-
dade Tupinambd, enquanto técnica de adaptagio e padrdo de dominincia territo-
rial, configurava a a¢@o humana € era configurada por ela.

Il - A CHEGADA DO CONQUISTADOR

Florestan Fernandes definia a organizagio social Tupinambd como com-
petitiva e cooperativa, na medida em que a forte coesdo social de seus membros
e os lagos de solidariedade e compromisso reciproco que uniam diversos grupos
tribais face aos seus concorrentes permitiam estabelecer o equilibrio bidtico em
relagfo ao meio. Nestes termos, seus estudos levaram-no a concluir que a esta-
bilidade da sociedade Tupinamba devia-se, de um lado, ao dominio tribal, ga-
rantido pelo estado de guerra permanente, sobre a drea territorial onde buscavam
os Tecursos naturais necessdrios  sua subsisténcia; e, de outro, as conseqiiéncias
que a pritica recorrente da vinganga contra inimigos, materializada nos rituais
antropofigicos, assumia socialmente, no sentido de perpetuar os Gdios e definir
em termos coletivos o nds em oposi¢do a0s outros.

Antes da chegada dos europeus, 08 Tupinambd, nas dreas estudadas por
Florestan Fernandes, mantinham relagdes belicosas especialmente com tribos
inimigas situadas em territérios adjacentes. Na regiio do Rio de Janeiro-Sdo
Vicente seus inimigos eram os indios Tupiniquim, 08 Tabajara, os Carijo, os
Guaiand, os Timimind, os Karajd, os Maracaja e os Goitacaz; na Bahia foram
indicados pelos cronistas como inimigos dos Tupinambd os Tupiniquim, os Tu-
pind, os Tabajara, os Caeté, 0s Aimoré (devido 4 sua associagdo com os bran-
cos) e até os Amoipira, um ramo dos Tupinambd, por se juntarem aos Ubirajara
e 0s Maracd. Os Tremembé, os Tabajara, 0s Caeté e os Potiguar eram 0s ini-
migos dos Tupinambd na regido do Maranhio-Pard; e, dos Tupinambd que vive-
ram na ilha dos Tupinambaranas, embora de forma um tanto obscura, foram de-
signadas como inimigas as tribos dos “Guayazis”, “Mutaius”, “Curiatds”, “An-
dirazes” e “Maraguazes” (Fernandes, 1970:44).
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Em relagiio ao inimigo indigena a competitividade militar dos envolvidos,
em termos do equipamento disponivel e dos demais recursos materiais emprega-
dos, ndo apresentava grandes disparidades para um ou outro lado. A supremacia
territorial conquistada pelos Tupinambi podia ser creditada, segundo Florestan
Fernandes, a coesilo dos diversos grupos locais soliddrios que, emocionalmente
movidos pela vinganga, transformavam-se em verdadeiros aladdes humanos.
Diante, portanto, da situagio de equilibrio estdvel em relacio ao meio, incluida
af a concorréncia humana, havia uma forte tendéncia ao conservatismo cultural.
A sociedade Tupinambd, em vista das solugdes tradicionais que adotava, cons-
titufa-se num universo tnico, sagrado, auto-suficiente e fechado. Um universo
que o conquistador europeu veio solapar.

Segundo Florestan Fernandes, depende de como as respectivas popula-
¢Oes se organizam socialmente o cardter e as conseqiiéncias dos contatos entre
povos culturalmente dessemelhantes. A influéncia da organizagio social nas
situagOes de contato faz-se notar claramente sob dois aspectos distintos: estati-
camente, através da “capacidade de manter, em situagdes sociais mais comple-
xas e instdveis, a integridade e a autonomia da ordem social estabelecida™; di-
namicamente, conforme a “capacidade de submeter as situagdes sociais emer-
gentes a controle social eficiente, mediante a reintegragiio estrutural e funcional
do padrio de equilibrio inerente & ordem estabelecida” (Fernandes, 1975:21).
No caso dos Tupinambd, entretanto, a rigidez e a indiferenciacio do seu sistema
organizatorio foram os principais entraves para que agissem com rapidez e efici-
éncia diante de alteragdes bruscas, tanto na relagio do homem com a natureza,
quanto dele com seus iguais.

Para Florestan Fernandes, o estudo da evolugdo da situagio de contato é
indicativo dos limites e condigdes que o sistema organizatério tribal pdde impor
as formas assumidas pelos Tupinambd de reagio i presenca dos brancos. En-
quanto estes estavam em pequeno ndmero, podiam ser tolerados e incorporados
a vida social aborigine, pois em nada afetavam a unidade e autonomia do siste-
ma social. Porém, quando os portugueses resolveram colonizar a terra, trans-
plantando para cd seu estilo de vida e suas instituigdes, esta situac@o provocou
efeitos desintegradores & sociedade Tupinamba.

Até 1530, aproximadamente, ndio se sabia ao certo se eram os franceses
Ou se eram os portugueses os “donos” dessas terras. Os portugueses apoiavam-
se no tratado com a Espanha, nas concessdes papais e no fato de terem desco-
berto o Brasil para justificar a posse destes territérios. Contudo, a escassa pre-
senga de siiditos da Coroa Portuguesa facilitava a tarefa de piratas e mercadores
franceses e de outras nacionalidades na exploragdo das riquezas aqui encontra-
das, especialmente o pau-brasil e certas especiarias tropicais. Logo, franceses e
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portugueses procuravam aliar-se as populagdes nativas para obstar a presenga de
um e de outro.

Os Tupinambd durante muito tempo mantiveram contato amigdvel com
os portugueses. Através do escambo, artefatos como o machado, a foice, a enxa-
da, a faca e outras quinquilharias eram trocados regularmente com produtos da
terra. Além disso, os indigenas eram fontes indispensdveis de suprimento de
viveres, de bens de exportagiio e de seguranga para 0s viajantes; e de refigio e
companheiras para os primeiros habitantes brancos aqui deixados. Anchieta
atribui exclusivamente ao comportamento dos portugueses O rompimento brusco
das relages amigdveis com os Tupinambd. Grandes agravos, maus (ratos e in-
justicas haviam sido praticados contra 0s nativos desde 1504 pelos colonos que
ficaram numa feitoria deixada por Américo Vespiicio. Desde entdo os Tupinam-
b4, ndio se sabe se exatamente por esse fato ou uma sucessao de fatos semelhan-
tes, tomaram o partido dos franceses; enquanto que 0s portugueses aliaram-se
aos Tupiniquim, grandes inimigos dos Tupinamba.

Com a adogio, a partir de 1533, das donatarias ou capitanias hereditdrias
os portugueses puderam alterar, em diferentes regides ao mesmo tempo, as ca-
racteristicas das relagdes interpostas com os aborfgines. A exploragdo colonial
da terra veio dissolver o equilfbrio estivel da sociedade Tupinamba, colocando
em seu lugar padrdes favordveis aos designios dos brancos. Como os portugue-
ses nio admitiam a presenga de ndo-lusitanos nas terras do além-mar, a ofensiva
contra os franceses e seus aliados Tupinambd buscou alcangd-los onde quer que
fossem. Em outros termos, isto significou com o tempo tanto na expulsdo dos
franceses e OULros invasores europeus quanto no exterminio quase que completo
da populagdo aborigine.

Entre Sio Vicente e Rio de Janeiro, no perfodo de 1560 a 1575, os portu-
gueses conseguiram cumulativamente expulsar 0s franceses, conquistar a terra e
submeter completamente as populagdes indigenas. Os combates travados foram
verdadeiramente sangrentos porque se opunham de forma irreconcilidvel inte-
resses conflitantes. Do ponto de vista tribal, o objetivo da guerra era a expulsdo
e exterminio dos portugueses ¢ o restabelecimento do poderio tribal sobre
aquela regifio, procurando-se, especialmente, vingar a morte dos guerreiros Tu-
pinamb4 abatidos pelos brancos e seus aliados; ja do ponto de vista dos portu-
gueses, a expulsio dos Tupinambd e de seus aliados franceses, ou sua submissio
incondicional, representava a propria viabilidade da colonizagio do Brasil.

As batalhas de Cabo Frio, encerradas por volta de 1574, sinalizaram a ca-
pitulag@o final dos Tupinambd. Gabriel Soares deixou registrado que nestes con-
frontos foram mortos entre oito & dez mil fndios. Outros cronistas informaram
que muitos fugiram para o sertdo espantados com 0 que viram, e 0s poucos que

55



restaram foram viver nas aldeias dos jesuitas juntamente com indios de outras
origens ou, entdo, escravizados. Dos provavelmente muitos milhares de Tupi-
nambd que habitavam essa regifio da costa brasileira antes da chegada do con-
quistador europeu, ao final do século XVI este nimero deveria estar reduzidis-
simo, pois deixaram de ser mencionados nos documentos histéricos face a sua
pouca importdncia numérica (Fernandes, 1963:25-33).

Em outras regides do Brasil os mesmos fatos se repetiram. Os Tupinamb4
que habitavam a regido que € hoje o Estado da Bahia mantinham forte inimizade
com grupos tribais fronteiricos, mesmo antes da chegada do homem branco.
Este fator foi usado oportunamente pelos portugueses na hora de estabelecer
aliangas com os grupos indigenas locais. Por sua vez, os Tupinambé chegaram a
desenvolver intensivo trafico mercantil com os franceses, do mesmo modo que
os Caeté e os Potiguar na costa de Pernambuco. De 1562 até o final do século
XVI os portugueses atacaram indistintamente estes grupos tribais, pois cobiga-
vam suas terras muito férteis, queriam desalojar os franceses daquele ponto pri-
vilegiado da costa e procuravam obter méo de obra escrava para suas lavouras.
E aisto se atiravam determinados.

A violéncia dos ataques portugueses ndo poupava nem mesmo os indios
que viviam sob o jugo dos jesuitas nas aldeias da Companhia de Jesus, mulhe-
res, velhos e criangas. Para conseguir médo de obra escrava; para remover possi-
veis obstdculos & colonizaciio; ou para afastar o concorrente europeu dessas pla-
gas, os portugueses nio faziam diferenga entre indios aliados ou inimigos. Por
iss0, 0s Tupinamba que nio foram mortos em combate refugiaram-se no sertio.
Os que foram viver com 0s jesuitas ou entregues como escravos aos colonos
morreram de tristeza, de doengas e de fome.

Ao fim do século XVI e comego do XVII, Florestan Fernandes admite que
apenas um pequeno contingente de Tupinambé podia ser encontrado na Bahia. O
mesmo podendo ser dito dos Tupinambé do Maranh@o, da Ilha de Tupinambarana
e do Rio de Janeiro. Em meados do século XVIII, se existissem Tupinambad ainda
vivos, deveriam ter penetrado profundamente no interior do Brasil. Os que ficaram
no litoral, convivendo com os brancos em suas vilas ou fazendas e enquanto unidade
sécio-cultural autbnoma, foram praticamente extintos (Fernandes, 1963:50-58).

Assim, 0 que era para ser no inicio apenas uma forma de travar relacdes
comerciais com o elemento indigena, por meio do escambo, transformou-se em
conflito social quando se buscou implantar o sistema econdmico, as crengas e
valores dos europeus na nova terra. A cultura do invasor o levava a expandir
reinos, amealhar riquezas e propagar a fé onde estivesse. No Brasil, estas tarefas
foram desempenhadas respectivamente por administradores, colonos e jesuitas
enviados para estes fins.



No anseio de submeter o nativo, cada qual via o indigena A sua ma-
neira e segundo seu proprio interesse. O colono queria suas terras, suas
mulheres., suas coisas, tornd-los escravos sujeitd-los as formas mais cruéis
de dominagiio. O administrador, por sua vez, tinha um comportamento am-
biguo: ora fazia vistas grossas 3s atrocidades cometidas pelos colonos, ora
continha-lhes o fmpeto, conforme fosse necessdrio manter ou desfazer aliangas
para a conquista € conservagiio dos territorios ocupados. O jesuita, neste
processo, trabalhava a retaguarda, era o responsdvel pela implantagiio de
uma politica continuada de destribalizacdo, isto €, sua agdo junto aos nativos
visava deliberadamente retird-los de suas crengas € convicgdes e colocd-los
sob a tutela espiritual da Igreja.

O fndio, por seu turno, ndo tinha muitas opgdes. Quando resistia a con-
quista tentando expulsar 08 invasores através da acgiio guerreira, defrontava-se
com o poder superior das armas de fogo. Quando tentava acomodar-se ao bran-
co tornando-se seu “aliado” ou sujeitando-se i escraviddo, sucumbia s doengas
letais ou nio resistia aos trabalhos forgados, a fome, e 3 destrui¢dio de sua cultu-
ra. Quando procurava evadir-se do contato com o branco, indo refugiar-se em
4reas distantes no interior do pafs, era logo alcangado por “entradas”™ e “bandei-
ras”. (Fernandes, 1975: 25 a 28).

Como o invasor atuava em vdirias frentes, minando as resisténcias de di-
versas formas, apés dois séculos de aliangas, combates e fugas os Tupinambd
sucumbiram ao dominio estrangeiro, quando foram quase gue literalmente ex-
terminados. O que restou de sua cultura, de seus usos e COStumes, de suas técni-
cas, de sua estrutura ¢ organizagio social perdeu a existéncia concreta em razdo
do confronto mortal com os colonizadores. Ficou apenas 0 relato parcial e etno-
centrado dos europeus e seus descendentes que com eles estiveram.

IV - INTEGRACAO NA ORDEM TUPINAMBA

Segundo a concepgao funcionalista adotada por Florestan Fernandes nos
trabalhos até aqui examinados, o todo para sobreviver depende das partes que o
compdem executarem tarefas necessdrias a sua continuidade e manutengao.
Igualmente, para a sobrevivéncia das partes é vital que estas se integrem ao
todo, isto €, nio oponham obstdculos a execugdo das atividades que 0 todo re-
quer. Nessa perspectiva, a normalidade esperada para uma configuragao social
qualquer depende do modo como as fungdes gerais e particulares do sistema
estio integradas. Enquanto os objetivos sio continuamente atingidos tudo €
equilibrio e estabilidade. Caso contririo, tudo é cadtico e instdvel.
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Tomando-se o caso dos Tupinamb4 estudado por Florestan Fernandes, as
conclusdes sugeridas sdo a conseqiiéncia do viés analitico adotado. Do ponto de
vista da integragdo sistémica, as conexdes causais e funcionais dos elementos
estruturais da sociedade Tupinambd podiam ser explicadas pela fungiio que nela
exercia a guerra. A exploragio do meio externo circundante estava garantida
pela disposi¢do guerreira para a defesa dos territérios ocupados e na conquista
de novos. O sistema de parentesco, na forma em que foi concebido, explicava a
coesiio e a solidariedade interna dos diversos grupos tribais. A organizagio poli-
tica, sob a forma de gerontocracia, encontrava-se baseada no status e prestigio
que o individuo s6 alcangava em sua plenitude em conseqiiéncia da participacio
vitoriosa nos eventos guerreiros. Por sua vez, o sistema religioso tribal previa o
reencontro apds a morte com os antepassados no Guajupid, contudo, para 13 6
iriam aqueles que se destacassem na realizacio dos valores tribais, explicita-
mente em seu desempenho como guerreiros. Enfim, as categorias encontradas
de sexo e idade representavam de certa forma como se processava a integragio
gradual, mas continua, do individuo nos valores tribais através da educagio pe-
los mais velhos.

Convém lembrar, entretanto, os limites dessa forma de abordagem. De
modo algum a guerra determinava o comportamento e o funcionamento geral da
sociedade Tupinambd. Porém, através dela, da relagiio de interdependéncia que
integra sistemicamente todos os elementos do conjunto tribal € possivel apreen-
der a organizagiio social dos Tupinambd em suas especificidades, e encontrar
uma explicagiio racional para comportamentos tidos, a principio, como irracio-
nais.

Do ponto de vista da integragio social, devemos observar que integrar,
para os membros da sociedade Tupinambd, significava assumir os valores sdcio-
culturais daquela sociedade em detrimento de qualquer outro estranho a ela. O
elemento devidamente integrado era, portanto, aquele que com pequenas varia-
¢Oes conseguia exibir o que dele esperava a coletividade, sendo, por isso, reco-
nhecido como um auténtico Tupinamba.

Esta forma de organizagiio social adotada pelos Tupinambid foi vidvel e
suficiente enquanto nfio tiveram que enfrentar fatores externos desequilibrantes
muito fortes. Assim, na andlise empreendida sobre os Tupinambad, verificamos
que enquanto os brancos niio opunham obstdculos ao dominio territorial por eles
exercidos a convivéncia era pacifica. Nesta ocasifio, os indigenas revelavam su-
ficiente plasticidade social ao travar contatos amigaveis e manter relagdes co-
merciais continuas com o visitante europeu. O conflito surgiu somente quando o
portugués reconheceu na supremacia territorial dos Tupinambd o obstdculo mai-
or aos seus objetivos de colonizagio.



Se para o portuguds as aliangas podiam ser firmadas ou desfeitas de acor-
do com critérios objetivos de ocupagdo territorial, 0 mesmo nio se podia afirmar
dos Tupinambd. Para estes era impossivel conseguir aliados fora do circulo de
parentesco porque ¢dios seculares impediam qualquer alianga. E sem aliados os
Tupinambd nilo conseguiram resistir muito tempo A tecnologia militar dos bran-
cos. Por outro lado, qualquer tentativa de aproximagdo com 0O portugués, como
vimos, significava a sua total sujei¢ao.

Em outra direcdio, a situagfio de contato descrita por Florestan Fernandes
ajudou a estabelecer uma situagdo estrutural determinante para compreendermos
a sociedade brasileira atual. Conclui-se, por exemplo, que na questdo colonial
ndo podemos separar os destinos de nativos e colonizadores. O comportamento
do invasor fica sempre condicionado néo s aos seus préprios objetivos de con-
quista, mas, também, de como reage o elemento conquistado. Jd o nativo, ven-
do-se diante de uma situacfo inusitada tem que tomar atitudes, que no mais das
vezes, nio estd preparado para tomar. O desdobrar exato deste processo é com-
pletamente imprevisivel e tentar explicd-lo apenas pelo lado dos “vencedores” €,
no minimo, ingenuidade.

Seguindo-se 0 modo como Florestan Fernandes apresenta os fatos por ele
investigados parece-nos que a dominagio dos indios pelos portugueses, na for-
ma como se desenvolveu, ajudou a definir e conformar os contornos posterior-
mente assumidos pela civilizagdo luso-brasileira. De fato, o exemplo do que
aconteceu com a sociedade Tupinambé em seu contato com 08 colonizadores eu-
ropeus serve para que pensemos como, sociologicamente falando, um sistema so-
cial mais complexo absorve e impde uma posi¢do subordinada e dependente is
comunidades por ele dominadas. Na histéria da sociedade brasileira que ali come-
¢ava a se formar, “tribos autdbnomas convertiam-se em camada social heterondmi-
ca de uma sociedade organizada com base na estratificagdo interétnica” (Fernan-
des. 1975:27), indicando-nos o modelo de estratificagio que se seguiria depois.

Na sociedade brasileira, a partir daquele momento, floresceriam duas rea-
lidades opostas: de um lado, surgiria um grupo de privilegiados que a vitéria nos
combates e o desenrolar da conquista ¢ ocupagdo lhes davam o “direito” de apo-
derar-se de todas as vantagens politicas, econdmicas e sociais que 0 desenvol-
vimento e o progresso material fazia crescer nessas terras; colocados de outro
lado, estariam os vencidos, os fugidos e os escravizados. Estes ocupariam daf
em diante uma posigio subordinada na sociedade, onde tinham obrigagdes, de-
veres a cumprir, normas e regras a respeitar, porém, nada podiam reclamar
quanto a direitos, beneficios, distribui¢do de riquezas e progresso. Segundo 0
que pudemos inferir dos trabalhos de Florestan Fernandes sobre o inicio da co-
lonizacdo das terras brasileiras, a integragdo do individuo na sociedade que a
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partir daf se desenvolveria passou a seguir esta forma hibrida: uns tinham seus
horizontes abertos a todas as possibilidades; outros, pelo contrdrio, as tinham
cada vez mais restritas. Serd que isso mudou?
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