muito recorrente nas narrativas. Os Botocudo sdo sempre descritos como esfomeados,
desesperados por comida e insaciaveis*.

As mulheres Botocudo andavam nuas por toda a vida, ja os homens, a partir dos
doze anos, passavam a usar uma tanga para esconder o 6rgdo sexual. Em situagdes de
guerra os indigenas pintavam o rosto, do nariz para cima, de urucum e o corpo de jenipapo,
com excec¢do das panturrilhas e do antebrago. Sendo assim, ficavam com o rosto vermelho e
o corpo preto. O unico ornamento indispensavel cotidianamente eram os botoques
auriculares e labiais. Enquanto para nés estar pelado é estar sem roupas, para os Botocudo
seriam estar sem seus botoques®. Esses indigenas se envergonhavam caso alguém os visse
sem seus botoques, principalmente os labiais. Os botoques eram fabricados, de preferéncia,
com a madeira da arvore barriguda devido a sua leveza. Ainda que menos imprescindivel,
os Botocudo também usavam colares de sementes, muitas vezes complementados com
dentes de algum animal.

O instrumento musical de maior agrado dos Botocudo, sem duvida, ¢ a flauta.
Simdes da Silva (1924: 70) conta que eles tocavam suas flautas de bambu
preferencialmente pelo nariz, costume que o autor diz ser idéntico aos indigenas das ilhas
Tonga, na Oceania. Um homem sempre estava em companhia de sua flauta para a qualquer
tempo poder toca-la.

Essa breve contextualizagdo do mundo social Botocudo ¢ essencial para a busca de
uma compreensdo do espirito guerreiro desses indigenas. E esse espirito que almejo

desvendar.

* Como exemplo ver: Estigarribia, (1912: 21); Von Ihering (1911: 41) ¢ Wied-Neuwied (1820: 254, 285 ¢
294).
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As narrativas que citei referentes a relagdo hostil entre os diferentes grupos de
indigenas, mesmo que explicitem que os Botocudo guerreavam entre si ¢ também com
outros grupos é€tnicos, nao esclarecem um ponto central: quais as motivagdes das guerras
travadas pelos Botocudo. Apesar do Principe Maximiliano de Wied-Neuwied relatar dois
motivos que culminavam em guerra: a invasao do territério de caca e o rapto de mulheres, o
argumento nao ¢ suficiente. Pois, ainda que sejam motivos reais para provocar o combate, &
muito simplista. Algumas questdes precisam ser pensadas, partindo de pressupostos mais
ambiciosos que possibilitem revelar a existéncia, ou ndo, de estruturas organizadoras da
sociabilidade Borum. Porque os Botocudo estabeleciam com tanta freqiiéncia relagdes
bélicas com seus “outros”? Tinham os Botocudo algum interesse coletivo nos seus
inimigos? Que tipo de relacdo os Botocudo mantinham com seus parceiros de guerra em
momentos de trégua? Quem eram os inimigos?

Antes de refletir sobre tais questionamentos ¢ preciso frisar que esse exercicio €
relativo 4s relagdes bélicas entre indigenas*®. Logo ap6s essa reflexdo, comentarei sobre as
guerras travadas entre os Botocudo e a sociedade nacional. Em um primeiro momento,
realizo essa separagdo para facilitar a compreensdo: grupos indigenas ndo sdo 0s mesmos
“outros” para os Botocudo que os colonizadores. Depois, buscarei visualizar essas teias de
relacdes de modo mais integrado.

A primeira dificuldade que enfrento ao buscar uma anélise antropologica sobre a
belicosidade Botocudo ¢ a escassez de material etnografico. As informagdes disponiveis

para uma reconstru¢do da cosmologia nativa através do ponto de vista da guerra sdo

* Manizer apontou que o uso dos botoques era um sinal que os Borum eram o povo escolhido do Marét
Khmaknian, o her6i fundador Borum (Soares, 1992: 47).

% Nesse capitulo estou interessada especificamente em combates fisicos entre grupos que aqui chamo de
guerra. No proximo capitulo irei debater sobre outros modos de relagdes hostis.
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poucas. Talvez esse tenha sido um motivo que me fez optar por discutir no primeiro
capitulo alguns modos de entendimento da guerra indigena, almejando que abordagens
teoricas e exemplos etnograficos me fornecam subsidio para melhor discutir a concepcao
nativa de guerra entre os Botocudo.

Iniciarei essa tentativa de (re) construir o ponto de vista nativo sobre a guerra pela
concep¢do de morte. Para tanto, precisarei também relatar sobre a concepcdo de vida.
Afinal sdo facetas inseparaveis da percep¢ao humana.

Cada pessoa adulta tem uma quantidade de almas, nakandyun, podendo chegar até a
seis almas. No entanto, apenas uma delas mora no corpo de seu dono, as outras vivem ao
seu redor (Nimuendaju, 1986: 93*"). Uma pessoa somente tera seus nakandyiin
definitivamente depois de se tornar adulto, ou seja, quando estiver totalmente formado
enquanto pessoa social Borum. Quando o sujeito dorme, o nakandyun que habita seu corpo
sai e tem experiéncias proprias. Nessas ocasides, revelacdes importantes ocorrem € a pessoa
quando acorda toma consciéncia das novidades: ataques inimigos, doenga, local de boa
caca, quem serd o proximo pajé, algum parente que ird morrer, entre muitas outras. A perda
de qualquer um dos nakandyun causa doenga, e se o nakandyun nao retornar leva a pessoa
a morte. Quando a alma principal morre, o corpo morre € os outros espiritos, chorando,
acompanham o ritual funerario. Apds o sepultamento, uma fogueira tem que ser mantida
acessa e alimentos devem ser oferecidos para esses espiritos. Caso algum rito funerario ndo
seja realizado, o morto pode transformar-se em onga e ameagar a aldeia™.

Os ossos do cadaver se transformam em nandyon (fantasma), que vivem sob a terra

e tém habitos semelhantes aos dos humanos. Por vezes, algum nandyon resolve subir a

" Esses dados referem-se a mitos recolhidos por Nimuendaju entre os Botocudos no ano de 1939, mas
somente publicados numa coletdnea de mitos em 1986.
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terra. Caso algum humano o veja deve encarar o fantasma bravamente matando-o ou lhe
dando uma boa surra®, sendo morrera (Nimuendaju, 1986: 93). No entanto, os Marét
costumam expulsar os nandyon da terra antes que esses aparegam para os humanos. Do
todo modo, os Borum evitam andar sozinhos, principalmente mulheres e criangas, temendo
encontrar um nandyon pelo caminho.

Os Marét, espiritos bons, vivem no céu em riqueza ¢ abundancia. Eles possuem
todos os utensilios dos homens brancos e ndo necessitam trabalhar por isso. No mundo dos
Marét ndo ha doengas, infortinio, nem morte. Algumas pessoas sdo presenteadas por esses
espiritos adquirindo a capacidade de vé-los. Todos aqueles que sdo fortes
sobrenaturalmente, ou seja, que tem yiekéng, comunicam-se com os Marét. Quando um
Marét deseja dar um recado a um Borum, pode encontrd-lo quando estiver sozinho ou
sonhando™. Os makhidn, velhos encantados, também se comunicam freqlientemente com
os Borum ensinando-lhes historias antigas e as receitas para cura de moléstias.

As causas de doengas e infortinios podem ser trés: por feitigaria inimiga, pela visdo
dos nandyon e a ndo observacdo dos ensinamentos dos mais velhos (Mattos, 1996: 169).
Sendo assim, poderia dizer que toda morte tem um motivo social: o inimigo enviou ao
Botocudo um maleficio que ¢ mortal, o indigena ndo cumpriu regras sociais - como
obedecer a conhecimentos tradicionais - ou entdo enxergou fantasmas.

Mattos (2002: 160) descreve que os chefes, por terem um poderoso yiekéng, eram
capazes de prever a intencdo do inimigo de transmitir doenca a seus parentes. Esse tipo de

doenga era transmitido através do langamento de uma flecha magica pelo inimigo,

* Von TIhering, 1911: 46 ¢ José: 1965: 136, dentre outros.

* Infelizmente, ndo encontrei descri¢des de que modo um nandyén morre.

%0 Lembro que o sonho, como foi dito logo acima, é a vivéncia do nakandyiin que sai do corpo da pessoa
enquanto esta dormindo.
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atingindo a vitima mortalmente como se fosse uma flecha real’'. Uma tentativa de cura para
tal moléstia era realizar um ritual no qual a doenga fosse mandada de volta a uma flecha,
retirando o feitico do doente. A vinganga para tal fato era clara: os apontados de feiticaria
sofriam um planejado e real ataque, no qual a intengdo dos vingadores era matar os
acusados. Ou seja, a acusacao de feitigaria era resolvida pela guerra.

E importante para este trabalho refletir sobre quem eram as pessoas, ou grupo de
pessoas, que formavam o leque de possibilidades de acusados de feiticaria. Ou seja, quais
eram os inimigos dispostos a praticar tamanha barbaridade. Além de ser alguém que
obrigatoriamente conhecesse a técnica de envenenamento e encantamento de flechas
invisiveis, tal pessoa haveria de ter motivos para querer matar. Entdo, ¢ plausivel dizer que
os acusadores necessariamente tinham que conhecer bem os acusados de feitigaria. Essa
afirmacdo, mesmo que aparentemente banal, confirma um postulado essencial da guerra
indigena: tal como se tem uma escolha seletiva de quem sera seu aliado, o mesmo se da
com os inimigos. Esses sdo eleitos e com eles ¢ estabelecida uma relagdo social, na qual os
vinculos que unem as partes envolvidas sdo tdo fortes quanto aqueles que unem relagdes de
alianca. Na guerra indigena, os inimigos sdo fiéis, como ja explicitou Fausto (2001).

Mas, ¢ possivel definir com exatiddo quem eram esses “inimigos fi¢is” dos grupos
Botocudo? Pelas informagdes historiograficas, sabemos que havia guerras em que grupos
Botocudo enfrentavam outro grupo Botocudo e guerras realizadas com outros grupos
indigenas como os Maxacali, Malalis, Monaxos, Capox6s, Patachds e etc... Tenho a

impressao de que as motivagdes e as relagdes estabelecidas nas guerras entre subgrupos

°! Baeta & Mattos (1994: 312) relacionam a domindncia de desenhos de flechas nas pinturas rupestres da
regido com este tipo de transmissdo de doengas e, também, com a relagdo magica entre o cagador e sua
flecha.
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Botocudo e entre Botocudo e outros grupos indigenas eram distintas. Arrisco até que seriam
duas modalidades diferentes de guerra, ou melhor, de modo de sociabilidade.

Talvez a diferenga mais importante entre essas modalidades de guerra é que entre
grupos Botocudo os combates envolviam rapto de mulheres, fato que nao se dava entre
Botocudo e outros grupos indigenas. Toda a literatura® enfatiza que a pratica do rapto de
mulheres ocorria ao fim de todos, ou quase todos, enfrentamentos entre os Botocudo. Em
termos de teoria do parentesco, poderiamos pensar o rapto de mulheres enquanto uma
modalidade de troca de mulheres. Essa troca de mulheres, como ja demonstrou Lévi-
Strauss (1949), ¢ parte constituinte do processo de reciprocidade que, ainda que de maneira
variada, ¢ vivido obrigatoriamente por toda e qualquer sociedade.

Uma hipoétese que justificaria essa pratica do rapto de mulheres seria a dificuldade
de se encontrar um conjuge dentro do préprio grupo, visto que, como ja mostrei
anteriormente, os Botocudo viviam em pequenos bandos de em média cingiienta pessoas.
Além dos grupos serem pequenos, eles se cindiam constantemente, sendo assim deveria ser
raro primos cruzados, que eram os cOnjuges preferenciais, viverem em um mesmo grupo.
Por falta de dados, ¢ impossivel saber a relacdo de parentesco entre a moga raptada e o
rapaz com quem ela se casava. Mas, ¢ provavel que muitos pares de primos cruzados se
casaram a partir do rapto de mulheres. De todo modo, o rapto de mulheres leva a uma nao
obediéncia da regra de residéncia - que na teoria ¢ uxorilocal - pois nesse caso a moga vai
morar na casa de seu marido. Talvez, esse seja o motivo que impedia os Botocudo de
viverem em grandes aldeias e que gerava o alto grau de faccionalismo dos grupos. Afinal

para um grupo tradicionalmente uxorilocal a convivéncia entre tantos homens da mesma

52 Ver Wied-Neuwied, 1820; Saint-Hilare, 1833; Von IThrering, 1911; Paraiso, 1992, Mattos, 2002; dentre
outros.
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familia s6 poderia acabar em brigas e cisdes. A luta pelo poder tornava o convivio
insustentavel, fato que nao seria tdo insustentavel se, ao invés de um grupo de irmaos, a
relacdo fosse entre um grupo de genros.

Esse contexto nos leva a afirmar que os lagos entre os subgrupos Botocudo ndo
eram apenas de alianga, ja que trocavam mulheres, mas também de consangiiinidade. Outra
prova para tal ocorréncia ¢ que, muitas vezes, desavencas domésticas desencadeavam a
cisdo do grupo, provocando uma separacao do proprio grupo doméstico. Se depois das
brigas as pessoas continuavam ou ndo a se referir ao outro pelo termo de parentesco,
inicialmente, ndo posso dizer. Mas, lembro que entre os Kayapo, apos alguns anos da cisdo
de um grupo os parentes ndo se reconhecem mais enquanto tal, ¢ também ndo mais se
casam entre si. Sendo assim, relagcdes de afinidade e consangiiinidade sdo suspensas. Como
entre os Botocudo a exogamia matrimonial se dava entre diferentes aldeias, ndo entre
metades de uma mesma aldeia como no caso Kayapd, posso arriscar que as relacdes de
parentesco permaneciam apds a divisdo de um grupo, no minimo para impedir unides
incestuosas.

Ofereco um exemplo para clarear: dois irmdos que viviam em um mesmo grupo
brigam pela chefia, culminando na separacdo do grupo e na relagdo de inimizade entre eles.
Em um combate entre os grupos de irmaos ocorre o rapto de uma moga. Se essa for filha do
lider do grupo, ela ndo podera se casar com o filho do lider do outro grupo, pois sendo sera
a unido de primos paralelos que ¢ interdito™. Talvez essa regra negativa do principio de

reciprocidade, o tabu do incesto, seja motivo suficiente para que se possa afirmar que

%3 Pelos escritos sabemos de trés subgrupos contemporaneos e inimigos em que os chefes eram irmios entre
si: Jiporok, Mek-Mek e Potik (Otoni, 1859: 49).
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depois da cisdo de grupos Botocudo as relagdes de parentesco permaneciam, ao contrario
do caso Kayapo.

Infelizmente ¢ muito dificil reconstruir como se dava a interagdo entre os subgrupos
Botocudo com maiores detalhes. Nao ha duvida que a relagdo entre eles era constante,
inclusive porque esses grupos eram vizinhos>*. Havia um monitoramento entre os grupos:
sempre se sabia em que localidade os grupos estavam acampados, onde andavam cagando,
além dos rumores que circulavam entre grupos de possiveis ataques, planos de rapto de
mulheres, provaveis cisdo de determinado grupo e outros incontaveis rumores.

Um elemento que chama atengdo por estar ausente nas narrativas ¢ a realizagao de
festas, ndo conhego sequer uma descri¢io na historiografia de festejos entre os Botocudo. E
interessante porque uma das respeitadas velhas Borum, criticando uma festa realizada nos
dias de hoje na aldeia™, contou-me como eram as festas “de verdade” que os antigos
faziam. Segundo ela, alguns indios se reuniam em cima das pedras no meio do Watu,
acendiam uma fogueira e passavam a noite inteira conversando, assando um peixe, uma
caca e comendo mandioca. Essa senhora diferencia a realizagao de festas dos momentos em
que os indios se reuniam para “fazer religido”. Nesse ultimo caso, em que se almejava
conversar com os Marét, os Borum se reuniam em uma cabana escondida no meio da mata

56 .~
77" Tanto nessas ocasioes

e 14 permaneciam o tempo necessario para “finalizar os trabalhos
de festas, quanto nos momentos de se fazer religido, apenas os componentes de um

determinado subgrupo participavam.

> Os Borum dizem que viver em pequenos grupos espalhados era, e continua sendo, uma estratégia de
controle e ocupacdo do territdrio. No proximo capitulo, discorrerei sobre o tema.

> Irei descrever e discutir sobre a festa, chamada Atordn, no proximo capitulo.

% As expressdes entre parénteses foram utilizadas pela informante.
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As informagdes disponiveis me levam a crer que eram nas guerras que os subgrupos
Botocudo se reuniam. Nos combates ritualizados ocorria uma interagdo intensa e real entre
a totalidade dos grupos Botocudo. Pode ser que a guerra no mundo social Botocudo seja
equivalente as festas em outras sociedades por promover efervescéncia, superatividade,
concentragdo de pessoas, por ser o momento de apogeu, ou seja, o periodo extraordinario
necessario a toda coletividade para reavivar os lagos sociais’.

Por outro lado, o fato das guerras entre os Botocudo e outros grupos indigenas ndo
envolver rapto de mulheres modifica completamente a natureza da interagdo entre esses
grupos. Em primeiro lugar, ndo hd uma relagdo constante entre os grupos e, mais ainda,
ndo ha uma divida permanente entre eles. No caso do rapto de mulheres, sempre havera um
grupo que acabou de ser roubado e, desse modo, tem o direito de uma restituicdo. Essa
restituicdo, na realidade, ¢ a declaragdo de uma nova guerra e, caso o grupo perca, outra
mulher ird ser raptada e o déficit aumentara. Esse ciclo de rapto de mulheres pode ser
entendido como um ciclo interminavel de vendetas.

Os outros grupos indigenas - Maxacali, Malalis, Monaxos, Capoxoés, Patachos —
viviam geograficamente mais distantes dos Botocudo. Estes ultimos, pelos relatos,
provocavam pavor nos primeiros. Os Botocudo eram muito temidos por esses vizinhos
mais distantes. A relacdo bélica entre eles era mais esporadica, e normalmente se dava
devido a invasdo de territorio de caca por uma das partes. De toda forma, ¢ muito nitido no
material historiografico que a reacdo violenta costuma partir dos Botocudo e que os outros

grupos indigenas tinham medo dos Botocudo.

7 Mauss (1906), a partir da analise do caso esquimé, propde que todas as sociedades necessariamente
vivenciam uma alternincia entre a vida coletiva e a vida individual. HA uma generalidade desses ritmos
regulares, nos quais num dado momento os membros da sociedade vivenciam o ordinario, o cotidiano, em
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A diferenca no modo de reagir ao encontro com o outro, incidiu em estratégias
diversificadas no combate dos grupos indigenas com os colonizadores. Grupos como 0s
Maxacali eram entendidos pelos colonizadores como mansos ¢ sua estratégia de
sobrevivéncia como “rendi¢do voluntaria” a civilizagdo, ja os Botocudo eram vistos como
bravos e antropdfagos e sua estratégia de sobrevivéncia como auto-aniquilamento por
combate desigual com inimigo. Os Maxacali, na maioria das vezes que encontravam o0s
colonizadores, fingiam nunca antes ter visto homens brancos, e deixavam que os
colonizadores acreditassem que conseguiram amansa-los. Um tempo depois fugiam do
aldeamento e num préoximo encontro utilizam a mesma estratégia. Ja os Botocudo, sempre
optavam pela guerra e, depois de alguns séculos de resisténcia, comecaram a sofrer
fortissima diminui¢do da populagdo por mortes em combate devido 4 disparidade da

tecnologia: ndo € possivel igualdade na batalha quando se tem arma de fogo contra flechas.

Muitos Borum dizem que se ndo fossem tdo bravos teriam sobrevivido em maior
numero, tal como se deu com os Maxacali’®. O fato de nunca terem se rendido aos
colonizadores acabou destruindo seu povo, mas ainda assim eles falam que ndo havia jeito
de ser diferente: Borum ndo desiste nunca, brigam até o fim, ¢ isso que os fazem ser quem
eles sao.

Belicosidade: Relacional, Circunstancial e Estrutural.
A belicosidade dos Botocudo pode ser pensada a partir de varios recortes. Espero ter

evidenciado que as relagdes bélicas travadas pelos Botocudo variavam de acordo com quem

que os lagos sociais estdo frouxos em contraposicao a periodos de pura efervescéncia coletiva para reavivar
esses lagos.

% 0s Maxacali, apesar do intenso contato com a sociedade nacional, em sua maioria sdo monolingues.
Aqueles que falam portugués aprenderam ha menos de duas décadas para, principalmente, ter maior
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era o inimigo. Essa variagdo diz respeito nao so as taticas de enfrentamento ou ao objetivo
da luta, mas também & propria concepgdo cosmolégica da guerra. E explicitamente
diferente uma guerra na qual as lutas eram travadas entre duplas de pessoas do mesmo
sexo, armadas de bordunas, sendo que todas as pessoas se conheciam intimamente e que
uma mulher migra do grupo perdedor da guerra para o grupo vencedor; de uma batalha na
qual a tatica de guerra é de emboscada, o objetivo ¢ destruir o inimigo antes mesmo que
esse perceba sua presenga.

No entanto, a belicosidade se mantém como caracteristica basica das relagdes dos
Botocudo perante estranhos. Independente de quem sejam esses “outros’: grupos Botocudo
vizinhos, grupos indigenas de outra familia lingiiistica ou colonizadores. Tal como entre os
Xavante (Maybury-Lewis, 1967: 374), a belicosidade Botocudo ¢ um traco positivo € uma
maxima da vida social. E através de relagdes hostis que se da a sociabilidade dos Botocudo,
mesmo que essas relagdes hostis sejam muitas vezes dispendiosas, pois pessoas morrem,
aldeias sdo destruidas e botoques sdo perdidos.

Em uma reflexdo comparativa, o modo de interacdo estabelecido com o inimigo
pelos Tupinamba e pelos Botocudo sdo nitidamente distintos. Ao contrario das guerras
entre os Tupinambd, nos combates entre grupos Botocudo ndo havia a inten¢ao de capturar
0 inimigo para ser morto e consumido material e simbolicamente. Os elementos que
transitavam entre inimigos Botocudo eram mulheres e magias. A triade xamanismo,
canibalismo e guerra proposta para os Tupinambd ndo ¢ aplicdvel ao mundo social
Botocudo. Entre esses ultimos, a morte s6 ocorre em campo de batalha, ndo havendo morte

em cativeiro. E, o morto deve receber as homenagens pdstumas de seu grupo doméstico. Os

participagdo na politica indigenista. Eles vivem no norte de Minas ¢ sdo hoje uma populagdo de
aproximadamente novecentas pessoas.
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rituais funebres ndo podiam demorar a acontecer, para evitar que o espirito do morto se
transforme em onga e passe a atormentar seus parentes ainda vivos.

Por fim, retorno a pergunta inicial que intitula o presente capitulo. A belicosidade
Botocudo seria uma fic¢ao historiografica ou uma realidade ontoldgica? Ambas. Ao mesmo
tempo em que a imaginacdo dos colonizadores foi instigada pelo mito dos célebres

selvagens Botocudo, a cosmologia nativa era orientada pela logica da guerra indigena.
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“No Patriméonio do Eme, era trés capitdo: Capitdo Krenak,

Capitdo Arruinik, Capitdo Jukinhot. E tinha trés aldeia
também, dentro do patriménio do Eme. Patriménio do Eme
¢ o nome do lugar todo. Mas aldeia mesmo ¢ trés:
Ferruginha, Quebra-luz, que hoje ¢ Kuparak, e Aldeia.

Os trés capitdo tinha trés acompanhamentos, trés pajé.”
Tiam, Velha Borum, 1989 (In: Soares, 1992)
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3. Os Borum do Watu:

esboco etnografico de uma dinamica segmentaria

Enfim, chegou o momento de refletir sobre os Borum nos dias atuais.
Primeiramente, gostaria de explicitar que o motivo que me fez optar pelo termo Borum — ao
invés do termo Krenak - n3o foi somente por ser a autodenominagdo dos subgrupos
Botocudo. H4 também uma causa histérica que ¢ de suma importancia na organizacao
social do grupo: os Krenak s3o a unido de trés subgrupos distintos que, em um primeiro
momento, foram forgosamente aldeados em um mesmo territorio e, posteriormente, se
uniram para lutar pela demarcagdo da terra no rio Doce. A identidade Krenak foi assumida
pelo grupo indigena com o objetivo politico de se relacionar com a sociedade envolvente e
exigir seus direitos territoriais. No limite, poderia dizer que a categoria Krenak foi uma
invencdo dos indigenas, criada na segunda metade do século XX, para servir de
instrumento politico na briga pelos seus direitos perante a sociedade nacional. Claro que
nos dias atuais essa categoria ¢ real e funciona como uma das possiveis identidades para o
grupo indigena em questdo. No entanto, ela ndo colabora para a problematica que estou
pesquisando. Sendo assim, escolhi trabalhar com a categoria nativa dos grupos Botocudo:
Borum. Inclusive porque dentro da aldeia todos se entendem igualmente enquanto Borum,
ja& o termo Krenak da abertura para comentarios do tipo: “eu sou Krenak de verdade,
parente do capitdo. Eles 14 ndo sdo Krenak, sdo ¢ Nakrehé”.

A primeira referéncia que se tem de um grupo denominado Krenak ¢ em 1905

(Baeta, 1998:128). O termo, que significa cabeca na terra (krén, cabeca + nak, terra), ¢ uma
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alusdo ao nome do capitdo que liderou um subgrupo Botocudo’. Krenak foi um grande
lider indigena, tal como seu filho Muin. Essa dupla de pai e filho tornou-se a referéncia
genealdgica mais importante de seus descendentes. Esses se dizem os verdadeiros

descendentes do Capitdo Krenak e pertencentes ao subgrupo Gutkrak do Eme®.

A direita Muin, filho do Capitio Krenak, grande lideranga Borum.

Fonte: www.socioambiental.org.br.

>*Como ja disse no capitulo anterior, era pratica comum a denominagdo de um grupo ser o nome do seu chefe.
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Além dos Gutkrak do Eme, hd mais dois subgrupos que se diferenciam: os Nakrehé
de Jodo Pinto e os Nakrehé de Itueta. Esse pertencimento a diferentes subgrupos permanece
como organizador das relagdes dentro da aldeia. No entanto, ndo ¢ o Unico referencial de
agrupamento. Acho que ¢ muito simplista perceber a dinamica segmentar Borum como
estaticamente determinada por uma origem antepassada. Ainda que essa origem seja
sempre lembrada no discurso indigena, materializada no padrao de residéncia e sentida nas
diferencas da propria lingua nativa®. No desenrolar do capitulo, essas idéias serdo
desenvolvidas.

No momento, buscarei compreender como os Borum se organizam espacialmente
dentro do territério demarcado. Ou seja, como se da a distribui¢do das casas no espaco e
quais sdo as implica¢des dessa escolha na organizag¢do social do grupo. Entdo, discutirei
sobre as relagdes sociais entre os subgrupos Borum - que sdo caracterizadas principalmente
pela hostilidade - a partir do panorama tragado sobre a organizagdo social e de relatos
etnograficos.

O Tecer dos Fios

A distribui¢io das casas na aldeia® é um fator primordial para uma reflexao sobre a

organizagdo social Borum. Essa andlise nos levard a discutir trés questdes distintas, mas

interligadas: (1) a alusdo a ocupagdo tradicional da terra por alguns subgrupos como

5 Como também j4 explicitei anteriormente, essa denominagio faz referéncia ao territorio ocupado pelo
grupo, um outro modo possivel de nomeagao.

' Os Borum dizem que antigamente muitas linguas eram faladas pelo seu povo, hoje restaram duas. E
interessante registrar que existem duas escolas na area, sendo que em cada uma delas ha uma dupla de
senhoras professoras de cultura. Na verdade, elas sdo professoras da lingua indigena. Todos na aldeia dizem
que em cada escola se ensina uma lingua distinta. Diria que uma delas é dos Gutkrak do Eme e outra dos
Nakrehé de Itueta.

52 £ bem possivel que os Borum incorporaram o jargdo indigenista do que ¢ uma aldeia, pois aldeia para eles
refere-se a todo o territorio demarcado. O que seriam as aldeias, entendidas como grupos locais, os Borum
referem-se como, por exemplo, o Povo da Laurita ou Povo da Barra do Eme. Utilizo, neste capitulo, o termo
aldeia no sentido usado pelos Borum.

83



explicagdo para a atual disposi¢do, (2) o modo estratégico de proteger o territério que na
percepcdo dos indios se manteve continuo ao longo do tempo e (3) as relagdes de
parentesco e afinidade, e de alianca e hostilidade que orientam a disposi¢ao das familias na
aldeia. Tenho consciéncia de que uma analise meticulosa desse ultimo tdpico despenderia
de um estudo detalhado das relagdes de parentesco e afinidade. Apenas explicitarei
elementos basicos para o entendimento destas relagdes.

Atualmente, residem quarenta e cinco familias na Terra Indigena Krenak,
totalizando um pouco mais de duzentas pessoas. Dentre essas, estdo incluidas indios
Borum, indios de outras etnias e ndo-indios™. As familias moram espalhadas pela aldeia.
As casas, no geral, sdo afastadas umas das outras, as mais perto se localizam a
aproximadamente dois quilometros de distancia. Mas existem exce¢des: dois pontos da
aldeia nos quais ha uma pequena concentragdo de casas. Ambos se localizam na beira do
Watu e s2o os locais de travessia do rio. Entdo, comecemos pelas excegoes.

A histdria de ocupagdo desses dois pontos beira rio € bem diferente. Um dos pontos
¢ chamado Barra do Eme e o outro Porto da Barca. O primeiro ¢ reivindicado pelos
Gutkrak como seu territorio tradicional. O Rio Eme ¢ o maior rio da redondeza que desadgua
no Watu. Muitas historias antigas sdo contadas pelos mais velhos do subgrupo Gutkrak
sobre essa regido. Principalmente, referentes as ilhas existentes nesta parte do Watu®. Os
indigenas chegaram a viver nessas ilhas. Alguns até 14 nasceram. Historias de caca e pesca
nas ilhas ainda sdo constantes. As velhas narram longos casos em que grupos de indigenas

passavam noites inteiras a beira da fogueira, assando peixe, mandioca e conversando.

63 Sem precisdo exata, vivem na aldeia mais ou menos quinze ndo indigenas e dez indigenas de outras etnias
(Pataxo, Pankararu, Guarani, Kaingang, Xerente e Xacriaba).

® Ao meu ver, um dos maiores impactos que os Borum sofrerdo com a construgdo da hidrelétrica de Aimorés
sera o desaparecimento dessas ilhas. Elas sdo importantissimas na constru¢do da memoria coletiva do grupo e
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O primeiro posto de atragdo do SPI no Rio Doce foi criado na Barra do Eme em
1918. Esse posto deveria ser provisorio, pois o SPI pretendia demarcar uma terra para os
grupos Botocudo no Rio Pancas, no Espirito Santo. No entanto, sob a orientagdo do chefe
Muin, em todas as tentativas de transferéncia do Eme os indigenas tinham terriveis colicas

intestinais que os levavam a rolar no chio e a gritar desesperadamente (Paraiso: 1992: 420).

Depois de longos periodos longe do Watu - entre as décadas de 50 ¢ 90 do século
XX%- , quando conseguiram a demarcagdo da terra, os Gutkrak imediatamente tomaram
posse da regido do Rio Eme. A mais velha das senhoras Gutkrak foi morar na Barra do
Eme®, e os outros Gutkrak foram mais para cima deste mesmo rio. A filha dessa senhora,
hoje uma das mais respeitadas velhas Borum, afirma que ali ¢ o seu verdadeiro lugar.
Justifica dizendo que foi o local onde nasceu e, mais ainda, 14 que seus antepassados
viveram. Independentemente, para ela, qualquer Borum, seja Gutkrak ou ndo, deveria viver
a beira do Watu. Ela alega que os Borum sempre viveram na beira do Watu e nas aguas
desse rio existe uma for¢a que os alimenta espiritualmente.

Ao contrario da Barra do Eme, o Porto da Barca ndo ¢ marcado por uma historia de
ocupacao tradicional de um subgrupo. Nao ha referéncias na memdria coletiva de uma
ocupacao desta drea por um grupo especifico. Ao contrario, o Porto da Barca ¢ o local no
qual subgrupos Borum viveram a experiéncia de morar juntos em um pequeno espago. Isso
aconteceu porque, em 1980, quando os indigenas iniciaram o processo de volta para a beira

do Watu, uma area de 68,25 ha no Porto da Barca tinha sido abandonada pelo Patronato

ainda ¢é local de caga. O encobrimento dessas ilhas levard para o fundo do rio muitas das histérias vividas
pelos Borum.

% Ver nota 39 do segundo capitulo deste trabalho (supra: 57).

% Ela j4 faleceu, mas sua filha permanece morando 14 com toda a familia.
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Sao Vicente de Paula - devido a uma forte enchente que arrasou o povoado em 1978 - e foi
essa terra que os Borum ocuparam®’ (Paraiso: 1992: 422).

E notével que as lembrangas desse tempo sdo boas. Os indigenas dizem que, nesse
periodo, eles se reuniam com constancia para contar histérias dos antigos, cantar, dangar,
comer e beber. Nessa época, as velhas moravam uma ao lado da outra e estavam sempre
juntas conversando, ininterruptamente, na lingua nativa. Ao que parece, nesse tempo houve
uma trégua das brigas entre os Borum. Eles explicam o fato pela necessidade de se unirem
para conseguirem retomar sua terra tradicional. O desejo de viver a beira do Watu uniu-os
em torno de um objetivo comum®.

Em meio a muitos conflitos, apenas em 1997 os Borum conseguem a demarcagado
do territorio, uma area de 4.039,8241 ha®. Logo que os fazendeiros liberaram a érea, as
familias se espalharam e muitas foram morar nas casas abandonadas’.

Atualmente, no Porto da Barca tem cinco casas bem proximas umas das outras’,
nas quais vivem sete familias. Esse conjunto de casas do Porto da Barca, que na verdade
engloba no minimo mais trés domicilios, ndo se refere a nenhum dos trés subgrupos ja

citados (Nakreh¢ de Itueta, Nakrehé de Jodo Pinto ou Gutkrak do Eme), nem a algum dos

grupos que hoje compdem a dindmica segmentaria Borum. O Porto da Barca ¢ um ponto

67 Os Borum reconstruiram as casas destruidas e passaram a habita-las. Os ex-moradores ficaram chocados,
pois estavam traumatizados com o poder destruidor da dguas. Mas, segundo os Borum, a enchente s6 ocorreu
porque eles ndo se encontravam na area e os brancos ndo conhecem os encantamentos para acalmar as aguas
do Watu (Mattos, 1996: 116).

%% Essa unido dos Borum para reivindicar o territorio, fez parte de um contexto maior da histéria da politica
indigenista no Brasil. A luta por demarcagdo de terras foi o grande impulso para a organizagao e solidificagdo
do movimento indigena em todo pais. Foi um dos momentos de maior forga politica ¢ de mobiliza¢do em prol
de uma demanda indigena.

% Existe um processo na Funai de pedido de revisio do Territorio Indigena Krenak. Os indios pedem a
demarcacdo de uma area de aproximadamente 3.000 ha que englobaria a regido dos Sete Saldes. Essa area
tem grande importancia para memoria coletiva e a cosmologia do povo.

" A area era ocupada por pequenos fazendeiros. As casas que os Borum ainda ocupam que eram dos
fazendeiros estdo em péssimo estado de conservacdo. Algumas até correm o risco de desabar. E a maioria das
casas € pequena, pouco arejada e € suspensa sobre estacas, em média um metro do chéo.
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estratégico de protecdo do territorio e de facilidade de contato com a sociedade envolvente,
no qual vivem familias que pertencem a diferentes grupos.

Ja nos outros pontos do territorio indigena, as casas sdo bem mais distantes umas
das outras. Os Borum afirmam que continuam ocupando as fronteiras do territorio como
tatica para protegé-lo. Eles entendem que essa tatica é tradicional, pois os antigos ja a
praticavam. Esse ¢ também o motivo alegado pelos indigenas para justificar o fato de os
Botocudo sempre viverem em grupos pequenos. Afinal, espalhados eles podem ter um
controle muito maior do territério.

Identifico trés modelos de agrupamento, que apresento nos croquis a seguir, para
tentarmos entender, minimamente, como os Borum se organizam hoje na aldeia. O primeiro
modelo divide as casas da aldeia em trés agrupamentos relativos aos grupos de origem:
Nakrehé de Itueta, Nakrehé de Jodo Pinto e Gutkrak do Eme. Em casos de casamento entre
os grupos utilizei o critério de residéncia como classificador. Ou seja, se um Nakreh¢ de
Itueta casou com uma Gutkrak do Eme, a casa deles estara classificada no grupo no qual
eles moram.

O segundo modelo tem o objetivo de demonstrar uma classificagdo muito acionada
pelos Borum: a divisdo da aldeia em trés pdlos. Dizem os indigenas que esses polos — polo
Eme, po6lo Barca e po6lo Cacique — foram criados pela Funasa para organizar o atendimento
a saude. Essa classificacdo foi apropriada no cotidiano da aldeia. Esta divisdo serve como
referencial na formagdo dos grupos para irem a cidade’ e como identificagio geografica

das casas. Inclusive, os professores Borum trabalham com seus alunos o mapa da area

" Nos croquis sdo as casas 16,17,18, 19 e 20.

72 Para a grande maioria dos indigenas o meio acessivel para ir & Resplendor é pela camionete da Funasa.
Caso contrério, eles t€ém que andar muito, atravessar o Watu de canoa e pegar o 6nibus que so passa uma vez
ao dia. Além de ter de pagar passagem. E na época da chuva as dificuldades aumentam, pois além das
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indigena tendo como referéncia estes trés pélos. Além de que, cada pdlo tem dois agentes
de satde escolhidos pelos moradores do mesmo, gerando uma divisao politica-institucional
da aldeia. Essa classificagdo seria a Unica, das aqui englobadas, estatica e que ndo gera
davidas.

Ao contrario, o terceiro modelo é o mais dinamico e, conseqlientemente, o mais
complicado de se estabelecer. Essa dificuldade ndo ¢ apenas fruto da instabilidade da
formacgao desses grupos, mas também por tratar de conflitos que ocorrem nos dias atuais
dentro da aldeia. Este assunto ¢ delicado, tanto porque os Borum nao gostam que tal
assunto seja discutido fora da aldeia — ainda que as brigas internas seja o assunto predileto
de todos — quanto porque as fronteiras entre os grupos sao muito ténues.

Com este terceiro modelo, espero demonstrar o arranjo que presenciei no periodo do
meu trabalho de campo. As noticias mais recentes sdo que modificacdes na constituicao
destes grupos aconteceram desde minha estadia na aldeia e, hoje, o conflito estd mais
acirrado. Este fato evidencia o caréter circunstancial dos agrupamentos’””. De toda maneira,
o modelo de agrupamento serd baseado na situacdo que presenciei. Como estamos tratando
de um processo dinamico, o importante ¢ descobrir quais sdo as regras de relacionamento
entre os termos. Para, entdo, evidenciar a estrutura que direciona as possiveis oscilagdes.

As classificacdes que estdo representadas nos croquis operam exclusivamente
dentro da aldeia. Mesmo aquela representada no segundo modelo, que ndo ¢ uma
categorizacdo nativa, tem o objetivo de criar uma organizacdo entre os indigenas no

cotidiano aldedo. H4 também outros modos de agrupamento e identificagdo que atuam nas

estradas ficarem intransitaveis, dificulta a travessia do rio. Sendo assim, a camionete da Funasa tornou-se o
meio de transporte de todos.

73 Evitarei chamar esses grupos de fac¢des porque os Borum, definitivamente, ndo gostam do termo. Para eles
faccdo tem um carater muito pejorativo e eles acreditam que dizer que na aldeia existem facgdes € prejudicial
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relacdes estabelecidas com a sociedade nacional —seja os moradores do entorno, das
cidades proximas ou representantes de 6rgdos governamentais — mas que nao € objeto do
presente estudo.

Para um melhor entendimento das relagdes que estou tentando delinear, exponho
também diagramas que representam os moradores de cada casa’*. As casas estio marcadas
por numeros a partir dos quais é possivel identifica-las nos croquis. E cada pessoa esta
relacionada a uma cor ou simbolo que a classifica dentro de determinado grupo que pode
ser verificado na legenda. Elegi algumas pessoas como referéncia partindo de dois critérios:
lideranga e idade”. Pessoas mais velhas da aldeia e que sdo liderancas de familias extensas
tem uma cor especifica que ¢ mantida para todos seus descendentes. As pessoas eleitas
como referenciais que sdo parentes entre si sdo identificadas com uma mesma cor, variando
apenas a tonalidade. Para explicitar a relacdo de parentesco entre elas, apresento diagramas
que as localizam nos seus subgrupos de origem (Nakrehé de Itueta, Nakrehé de Jodo Pinto

e Gutkrak do Eme)’®.

para a imagem deles perante a sociedade nacional. Com certeza, esses agrupamentos tém tudo haver com o
conceito antropologico de facgdo. Ao final do trabalho, discutirei essas questdes.

™ Deixei de fora algumas casas cujos moradores vivem na cidade e s6 vdo para a aldeia nos finais de semana.
™ Tomei como referéncia uma pessoa que ja faleceu, a Maria Augusta. No mais, todas as pessoas que
aparecem nos diagramas que relacionam moradia e parentesco estdo vivas.

7% Os diagramas que disponibilizo sdo incompletos. O objetivo ¢ apenas demonstrar as relagdes de parentesco
entre as pessoas que elegi como referéncia para uma analise do padrdo de residéncia. Thais Cristofaro, que
fez sua pesquisa de mestrado entre os Borum (Cristofaro, 1986), realizou um levantamento genealdgico dos
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Croquis da Terra Indigena Krenak: trés modelos de agrupamento das casas

Legendas

Primeiro Modelo
Agrupamento “A”: Subgrupos Gutkrak do Eme
Agrupamento “B”: Subgrupo Nakrehé de Itueta

Agrupamento “C”: Subgrupo Nakrehé de Jodo Pinto

Segundo Modelo
Agrupamento “I”: P6lo Eme
Agrupamento “II”’: Pélo Cacique

Agrupamento “III”’: P6lo Barca

Terceiro Modelo

Agrupamento “1”: Povo da Grota ou Povo da Dejanira
Agrupamento “2”: Povo da Barra do Eme ou Povo da Laurita
Agrupamento “3”: Povo do Nego (cacique José¢ Alfredo)

Agrupamento “4”: Povo L4 de Cima ou Povo da Maria Soénia

Escola Posto da Funai

indios Botocudo em 1982 que é organizado em diagramas por Mattos (1996). Ainda que os diagramas tenham
o sério defeito de desalinhar as gerac¢des, ¢ uma preciosa fonte de informacao.
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Cabanas do Atoran

Obs: A sigla E.F.M.V. que aparece nos croquis significa Estrada de Ferro Vitéria-Minas.
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Nesse momento, proponho uma andlise comparativa entre o primeiro € o terceiro
modelo apresentado nos croquis’’. O primeiro modelo tem como orientagio basica relagdes
de parentesco vinculadas a um subgrupo ancestral. Ja o terceiro modelo demonstra uma
situacdo circunstancial fruto da politica segmentaria Borum. Sendo assim, estd ligado
diretamente as relagdes atuais de alianga.

O primeiro ponto a ser ressaltado ¢ a existéncia de um agrupamento a mais no
terceiro modelo, nele ha quatro op¢des de ajuntamento, enquanto no primeiro modelo
existem apenas trés. O surgimento desse quarto elemento é conseqiiéncia de uma divisdo, ja
solidificada, do subgrupo Gutkrak do Eme. No caso, a cisdo ocorreu entre grupos chefiados
por duas velhas senhoras, primas cruzadas’.

De fato, hd uma correlagdo inegéavel entre os agrupamentos vinculados ao subgrupo
ancestral e a configuracdo segmentar dos dias de hoje. Os lideres principais de cada um dos
grupos estdo vinculados a um dos subgrupos de origem. O agrupamento “1”, o Povo da
Dejanira, ¢ composto por maioria Gutkrak do Eme, tal como o agrupamento “2”, liderado
por sua prima cruzada, Laurita. J4 o agrupamento “3”, o Povo do Nego, ¢ chefiado pelo
cacique e tem maioria Nakrehé de Jodo Pinto. Por fim, o agrupamento “4”, liderado pela
filha mais velha de Joaquim Grande, Maria Sonia, ¢ de origem Nakrehé de Itueta.

Mattos (1996) considera as fac¢des existentes entre os Borum correspondentes a
essas divisdes dos subgrupos de origem. Acho que tal proposta ¢ muito estanque e acaba

paralisando a dinamica segmentéria. A questdo ndo ¢ negar a relacdo entre os dois modos

de agrupamento, mas perceber as diferencas entre eles.

77 Aqui deixarei de lado o segundo modelo, pois ele ndo esta diretamente vinculado as relagdes de parentesco
e afinidade. O segundo modelo ¢ importante na medida que é uma forte referéncia de uma divisdo geografica
da area. Além de nos possibilitar uma visualizacdo interessante da area, pois propde uma divisao hipotética da
relacdo ideal alianc¢a x residéncia.
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Primeiramente, ¢ preciso esclarecer que nem um nem outro sio estaticos. Como ja
foi dito acima, o unico modelo estatico dos trés apresentados ¢ o segundo. A maior
dificuldade de estabelecer o agrupamento demonstrado no primeiro modelo dos croquis, ¢
relacionada as situacdes de alianca’”. Como, atualmente, as regras de residéncia e
descendéncia ndo sdo claras, em casos de casamento entre membros de diferentes
subgrupos ¢ complicado determinar em qual deles classificar os filhos. Para tentar
solucionar o problema, utilizei o critério de residéncia como diferenciador. Ainda que essa
solugdo ndo seja ideal, foi a adotada.

Mattos (1996: 147) sustenta que houve uma inversdo nos padrdes de residéncia e
descendéncia entre os Borum: atualmente a residéncia seria virilocal e a descendéncia
matrilinear. Criando uma desarmonia inversa em relacdo ao sistema mais comum entre 0s
grupos Jé: o chamado sistema desarmdnico (uxorilocal e patrilinear)™.

Nos dias de hoje, ndo acho que seja possivel identificar esses padrdes entre os
Borum basicamente por trés motivos. (1) Primeiro que os casamentos com ndo-indigenas e
com indigenas de outras etnias criaram uma impossibilidade da pratica da regra de
descendéncia®'. Na pratica, se uma crianga ¢ nascida e criada na aldeia e tem pai ou mie
Borum, ela ¢ Borum. Se o pai e a mae forem Borum, o pertencimento a um dos subgrupos
dependera de diversos fatores, por exemplo: o local no qual o casal escolheu para morar ¢ a

relacdo que cada um dos conjuges tem com seu subgrupo de origem. E, provavelmente a

" E de conhecimento geral, que uma dessas senhoras ji namorou o irmdo da outra. Ou seja, seu primo
cruzado. Esses casos sdo recorrentes nessa geracdo dos mais velhos. Na geracdo dos mais novos é mais raro.
“Em uma situa¢do especifica, dos irmdos Zezdo e Santa, fiz uma opgdo aleatoria de considera-los, no
primeiro croqui, pertencentes ao subgrupo Nakrehé de Itueta, pois eles poderiam estar incluidos também no
subgrupo Nakrehé de Jodo Pinto. Isso porque eles tém o mesmo grau de parentesco nestes dois subgrupos
com outras pessoas tomadas como referenciais neste estudo.

% Talo como foram apresentadas no capitulo anterior, as informagdes historiograficas informam que entre os
Botocudo o sistema vigente era o desarmonico.

104



crianga sera considerada membro de ambos os grupos. (2) Em segundo lugar, uma analise
comparativa dos diagramas e dos croquis apresentados demonstra que a regra de residéncia
também nao segue um padrao. Como exemplo, temos a casa 4 e a casa 16. Ambas as casas
sdo de casais jovens. Pelas regras, o primeiro caso seria padrao de residéncia uxorilocal, o
segundo de virilocal. A escolha do local de residéncia pelos casais, depende muito da forca
que os lideres de cada subgrupo tem para aglomerar seus parentes. Lembrando que, com
excegdo do cacique, todas as outras liderangas s3o mulheres. Elas fazem de tudo para que
seus filhos casem e permanecam morando perto delas. (3) O terceiro argumento, ¢ que
essas regras, além de ndo serem identificaveis na pratica, também ndo existem no plano
ideal. Os Borum ndo tem uma reposta Unica para perguntas que abordam essas questdes.
Perguntei se dois jovens Borum, que sdo potencialmente casaveis, se casassem qual o local
preferivel para eles morarem. A resposta ¢ sempre a mesma: depende, e vérias situagdes sao
simuladas. Por exemplo: se ambos t€ém maes vivas e que moram na aldeia, eles dizem que
as duas maes vao querer que o filho ou filha more perto dela. O mesmo tipo de resposta se
tem para perguntas que tratam do tema da descendéncia.

Qualquer pai ou mae Borum diz preferir que seus filhos casem com Borum. Caso
ndo seja possivel, pela dificuldade de se encontrar um par, a segunda opcdo ¢ casar com
indigenas de outras etnias. Mesmo que o casamento com ndo-indigenas seja realizado, ndo

¢ aprovado pela maioria. Atualmente, mulheres Borum que casam com ndo-indigenas nao

81 Lembro que somente estdo sendo levados em consideragdo os casos das pessoas que vivem na aldeia. Os
Borum que vivem nas cidades ou em outras areas indigenas ndo estdo sendo estudados nesse trabalho.
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podem morar na aldeia, sendo falsa a reciproca. Ou seja, homens Borum que casam com
civilizadas podem viver na aldeia®.

Todo o contexto apresentado deixa claro que ndo € facil determinar as variaveis que
influenciam nos arranjos dos agrupamentos. O jogo politico que conduz os agrupamentos ¢é
negociado dia apds dia. As negociagdes levam em conta desde brigas antigas entre
diferentes subgrupos de origem, até desavencas domésticas que acabaram de acontecer.
Mesmo que o processo de fusdo e aglomeracdo das partes tenha certas regras que sdo
obedecidas ha muito tempo, esse processo ¢ dinamico. As relagcdes de alianga e hostilidade
sdo permanentemente negociadas, sdo feitas e refeitas cotidianamente.

Comentario sobre a chefia

Ha uma questdo atual que merece ser comentada, mesmo que rapidamente: a falta
de um tipo especifico de lider dentro da aldeia. No caso, uma lideranga que exerca o papel
de circular nas casas, escutar as opinides dos indigenas e fazer a mediagdo entre os
subgrupos rivais. Essa auséncia acaba potencializando o desentendimento entre os Borum.

E correto afirmar que, tradicionalmente, nos grupos Botocudo esse tipo de chefe
nunca existiu. Havia varios chefes, um em cada subgrupo. Mas desde que os Borum
retomaram a terra, tornaram-se sedentarios e passaram a assumir a identidade Krenak foi
criada a necessidade de uma lideranga comum®’. Tanto para fazer a paz dentro da aldeia -
como diria Pierre Clastres - quanto para representar o povo perante a sociedade nacional.

Em tempo recente, essa liderancga j4 existiu, mas ndo existe mais.

20 subgrupo Nakrehé de Jodo Pinto é constantemente acusado de ter iniciado a pratica de casamento com
ndo-indigenas. O maior nimero de matriménios com civilizados é nesse grupo. Ha uma situagdo de rivalidade
ente os subgrupos Nakrehé de Jodo Pinto e Gutkrak do Eme e esses ndo casam entre si.

% Obviamente que essa lideranga comum nio impede a existéncia de lideres dentro de cada subgrupo da
aldeia.
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Conseqiientemente, ocorre um acumulo dos problemas internos, que além de
instigar ainda mais as relagdes hostis entre os indigenas, impede a constru¢do de um
discurso coerente do povo indigena para a sociedade nacional, principalmente no que diz
respeito 4s demandas de politicas publicas para a area indigena. Inclusive, hd uma opinido
unanime entre indigenas e ndo-indigenas que nenhum projeto ¢ bem sucedido na Terra
Indigena Krenak devido as brigas internas™*.

Os cargos institucionais politicamente importantes dentro da aldeia sdo o de cacique
e o de presidente da associagdo indigena. Os professores indigenas também exercem um
papel significante na politica alded. Além dos ocupantes dessas fungdes estratégicas, que
sdo todos homens, as mulheres mais velhas sdo tomadas como grandes liderancgas internas,
tendo forte influéncia nas tomadas de decisdo, seja em um subgrupo ou nas resolugdes que
envolvem toda aldeia®. Ainda que elas ndo assumam cargos oficias de chefia, os chefes
ndo tomam qualquer decisdo com as quais elas ndo estejam de acordo. Além disso, estas
senhoras sdo as grandes detentoras do conhecimento e da forca espiritual Borum.

O cacique ¢ o mesmo desde os anos setenta, época em que teve inicio a mobilizagdo
para a retomada da terra no Rio Doce. Dizem que, nesse tempo, ele foi um grande
articulador. No entanto, ja faz anos que ele se acomodou e ndo tem mais poder politico
dentro da aldeia. Em primeiro lugar, o cacique ndo sai de casa. Nunca vai a lugar algum.

Em nenhuma das trés situacdes que presenciei em que o povo Borum se reuniu o cacique

% A expectativa da sociedade nacional ¢ de um discurso unissono nio s6 do povo Borum, mas de todos os
povos indigenas. Acredita-se em uma unidade desses povos que € ficticia. Esse todo coerente, muitas vezes
chamado de comunidade, ndo existe e nunca existiu. E, pelo menos entre os Borum, é quase impossivel se
chegar a um consenso. Como disse um Borum: “Vocé tem uma idéia para realizar na aldeia. Vocé conta para
um e consegue apoio. O problema é que quando vocé fala para um terceiro, esse ja diz que ndo vai dar certo.
E ai tanta gente pde defeito, que nunca nada da certo”.

%A forga politica das mulheres mais velhas entre os Borum ja foi notada na literatura (supra: 64).
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apareceu™. Todos dizem que ele é uma boa pessoa, mas que nio exerce influéncia na vida
aldea.

Todos diziam que o cacique somente seria substituido apds sua morte. No entanto,
episoddios recentes provocaram o surgimento de mais dois caciques. Desse modo,
atualmente existem trés caciques entre os Borum. Tal situacdo se configurou ha menos de
dois meses, sendo assim estou acompanhando os episddios a distdncia e ndo tenho
informagdes suficientes para uma compreensao mais detalhada dessa nova conjuntura. Mas
¢ certo que um dos novos caciques ¢ do Povo da Grota e o outro do Povo da Barra do Eme
e ambos os grupos sdo constituidos por maioria de origem Gutkrak. De toda maneira, a
cisdo entre esses grupos ja estava estabelecida no periodo do trabalho de campo. No
entanto, a briga, no plano institucional, estava muito mais vinculada a uma disputa pela
presidéncia da associagdo® do que pelo posto de cacique. Até porque a neutralidade do
cacique mais antigo nao envolvia disputa de poder.

O episddio que culminou no surgimento de outros caciques foi a disputa desses
subgrupos por espaco de representacdo em uma mesa de negociacdo com a sociedade
nacional, ou melhor, com a Companhia Vale do Rio Doce. Essas cisdes ja eram antigas,
mas permaneciam no plano interno. No entanto, no momento de discutir sobre a
indenizacdo que essa empresa ira pagar aos indigenas — devido a constru¢do da ferrovia
Vitoria-Minas, no inicio do século XX, no territorio Borum - foi inevitavel a
institucionaliza¢do do racha.

Em meio a esse tenso contexto, hd uma grande expectativa para a elei¢do do novo

presidente da associacdo que ocorrerd no meio do ano. A maioria dos indigenas ndo esta de

% Essas situagdes foram: a festa Atoran, um jogo de futebol e uma reunido da associagio indigena.
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acordo com o atual presidente, mas também nao hd um candidato de consenso. O presidente
- que agora ¢ ao mesmo tempo cacique - ¢ acusado de abuso de poder por tomar decisdes
isoladamente, desprezando a deliberacdo da maioria em reunides oficiais da associacao.
No tempo em que passei na aldeia, o presidente estava se ausentando das reunides da
associagio, fugindo do embate com seus opositores™. Uma outra perspectiva é de que

novas associagdes sejam criadas, culminando em uma associac¢ao vinculada a cada cacique.

Ha uma situacdo fora da aldeia que é surpreendente por reproduzir essa tendéncia a
segmentacdo entre os Borum que ¢ diretamente vinculada a disputa pela chefia. Um Borum
¢ o administrador regional da Funai que tem sede em Governador Valadares, Minas Gerais.
Outro Borum ¢ o consultor do Governo do Estado de Minas Gerais sobre as questdes
indigenas®. A questdo é que eles sdo oponentes. Dizem que qualquer projeto que um busca
realizar dentro da Terra Indigena Krenak, o outro ¢ contra. Ainda que muitos Borum
afirmem que essa briga - que se tornou governo federal contra governo do estado - acaba
prejudicando as pessoas que vivem na aldeia, a maioria dos Borum apoéia algum desses dois
e € contra o outro.

A Festa
No dia em que cheguei na aldeia, estava acontecendo a segunda edi¢do de uma festa

chamada Atoran que tem a duragdo de trés dias. Acompanhei a realizagdo e as repercussoes

%7 0 presidente da associagdo agora acumulou fungdes, pois ele ¢ o cacique vinculado ao povo da Barra do
Eme.

¥Ultimamente, tem apenas um projeto sendo gerido pela Associagdo Indigena Krenak que é financiado pelo
Fundo Nacional do Meio Ambiente e tem o objetivo de reflorestar o territorio. O projeto teve inicio em 2002
e, nesse momento, os indigenas deveriam estar fazendo viveiros de mudas de plantas nativas da mata
atlantica. No entanto, devido as disputas entre os grupos Borum, o projeto esta parado.

% Muitos Borum dentro da aldeia questionam a identidade indigena deste homem, principalmente porque ele
nunca viveu na aldeia e ndo se sabe que eram seus pais. De todo modo, ele ¢ casado com a filha de uma
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da festa e apenas ouvi contar as historias da sua preparagdo. A partir da descrigdo da festa, é
possivel discutir varias questoes sobre a sociabilidade Borum. E, ainda que este evento seja
extra ordinario, a discussdo nos permitira debater sobre as relagdes cotidianas.

A festa foi criada com dois objetivos. (1) O principal é possibilitar uma
confraterniza¢do entre as familias Borum. Afinal, um encontro entre toda a aldeia ¢
rarissimo, principalmente com o intuito de diversdo’’. Os jogos de futebol sdo o evento que
retine maior numero de indigenas para o lazer. Além do campeonato anual regional que o
Watu Futebol Clube participa, sdo realizados jogos amistosos entre times de indigenas e
times dos pequenos vilarejos proximos a aldeia. Nessas ocasides, ha participacdo de uma
parcela significativa dos indigenas. Salvo essa exce¢do, os encontros entre os Borum sdo
reunides para resolver problemas. Seja sobre a associagdo, sobre educacio, atendimento a
saude, dentre outros. (2) A outra intengdo da festa é convidar a populacdo envolvente para
ir & aldeia, um fato inédito. A populacdo do entorno, no geral, ndo tem informagao
nenhuma sobre os indigenas, principalmente aqueles que moram nas cidades de Resplendor
ou Conselheiro Pena. J4 as pessoas que moram nas vilas bem proximas a terra indigena
costumam difundir o preconceito do indio pregui¢oso’’ ou acham que os Borum ndo sio
indigenas por vestirem roupas e falarem a lingua portuguesa. Nos dias da festa, visitaram a
aldeia criancas e adolescentes em excursdo escolar, uma turma de portadores de

necessidades especiais levados pela APAE (Associacdo de Pais e Amigos dos

grande lideranca Borum que o reconheceu enquanto membro do grupo. Ele seria de uma das familias que se
perderam a época da transferéncia para a fazenda Guarani. Esse homem gera muito polémica na aldeia.

% Como foi dito no segundo capitulo, ndo se tem nenhuma narrativa na historiografia, nem nas etnografias
mais recentes, de festas entre os Borum. Parece que o Atoran é uma novidade na vida social Borum.

°! Essa opinido é mais recorrente entre fazendeiros e aqueles que tiveram terras desapropriadas para a
demarcacdo do territério indigena. Essas pessoas acham um absurdo os indigenas terem tanta terra e nao a
tornarem produtiva financeiramente. Logica capitalista...
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Excepcionais) e algumas familias. Além de uns Borum que vivem fora da aldeia e
aproveitaram a oportunidade para ir ao encontro dos parentes.

A festa foi idealizada e preparada pelo Povo da Grota”. A familia do administrador
da Funai, que mora em Governador Valadares, ¢ vinculada a esse grupo e também
participou ativamente da construgdo conceitual e pratica da festa. Essa unido de um grupo
Borum que vive na aldeia e um que vive na cidade facilitou a produgdo do evento.

A partir das narrativas dos Borum, fica nitido que juntamente com o inicio da
preparacdo da festa, os conflitos também comegaram. Uma das queixas mais recorrentes
dizia respeito a escolha do local da festa. A festa ¢ realizada préxima a casa da Dejanira
(casa 9). Ela, uma das sadbias senhoras Borum, ¢ a grande anfitrid. O argumento dos
organizadores para a escolha do local sdo dois: primeiro, facilita a ida de convidados da
cidade, pois as cabanas estdo construidas muito proximas a um dos limites territoriais da
area, no qual & possivel chegar de carro’. Em segundo lugar, as cabanas deveriam ser
construidas em um local que alguém se disponibilizasse a cuidar ao longo de todo ano. Para
isso, precisavam estar proximas das pessoas mais comprometidas com a festa: o Povo da
Grota.

A maioria das pessoas ligadas a outros grupos dizia-se a favor do Atoran ser
realizado no centro geografico da aldeia para facilitar o acesso dos indigenas. Se assim
fosse, a escolha seria feita a partir de um critério que buscasse o consenso entre os
indigenas e, conseqiientemente, dizem alguns Borum, a festa seria apropriada

coletivamente. Afinal, do modo como ¢ realizado o Atoran ndo pode ser considerado uma

%2 Ver o terceiro croqui, agrupamento “1”. E para identificar o local da festa nos croquis ver na legenda:
cabanas Atoran.

% Existem mais dois caminhos para se chegar de carro a area. Uma estrada passa pela casa 25 e a outra pela
casa 29. Mas todos acessos sdo por estrada de terra.
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festa construida por todos. Mas a pergunta é: serd que uma festa pensada, programa,
organizada e freqiientada por todos os Borum seria possivel?

Antes de refletir sobre esta pergunta, vamos a descri¢do do Atoran. No local da
festa, foram construidas trés cabanas grandes e alinhadas. Essas foram levantadas para o
Atoran de 2004. A cabana do meio, a maior delas, ¢ destinada as dangas indigenas. No
centro desta cabana ficava, dia e noite, uma fogueira acessa. A menor das cabanas, foi
utilizada para exposicao de fotos dos Borum e também de artesanato. J4 a outra cabana, era
usada principalmente pelas mulheres e criangas. La as mulheres ficavam deitadas,
observando o vai e vem das pessoas e conversando, enquanto as criangas brincavam.

Em frente a maior das cabanas, os Borum construiram trés pequenas taperas, que
eram mais freqlientadas pelos jovens. Atrds destas taperas, a cozinha. Ambiente
exclusivamente feminino. E o dia inteiro movimentado. Desde cedo as mulheres
comecavam a preparar o almogo. Depois de todos alimentados e a cozinha limpa, iniciava-
se o preparo do jantar. Em média, dez mulheres trabalhavam continuamente na cozinha,
além do entra e sai de muitas outras.

No entanto, muitas mulheres foram a festa ¢ ndo trabalharam. Essas ficaram
deitadas na cabana por todo o tempo. Umas alegavam que tinham filhos ainda bebés e que
precisavam ficar com eles, outras diziam estar muito cansadas e algumas afirmavam que
foram 14 somente para assistir a festa. A principal anfitrid, Dejanira, chamou incontdveis
vezes as mulheres para participar das atividades, principalmente para dancar e cantar. Em
certos momentos, ela fez fortes apelos no microfone na lingua indigena pedindo a
participacdo dos Borum. Nao adiantou. Dejanira ndo conseguiu levar para o terreiro

nenhuma das outras velhas Borum e nenhuma moga entre vinte e trinta anos. Todas as
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meninas mais novas, criangas e adolescentes, participaram. Além delas, somente as
mulheres diretamente vinculadas ao Povo da Grota.

No grupo dos homens, a participacdo na danga foi numericamente maior ¢ também
mais diversificada. Homens de outros subgrupos dangaram. Mas, mesmo assim, muitos nao
interagiram no terreiro. Ficaram todo o tempo rodeando a cabana, na qual estavam as

mulheres e criangas, e conversando sobre o desenrolar da festa.

Dejanira guiando as mulheres para o terreiro.

Foto: Luana Lazzeri Arantes
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Surpreendentemente, o unico subgrupo que realmente nao participou do Atoran foi
o Povo do Nego, ou seja, o grupo do cacique. Ninguém apareceu em nenhum dos trés dias
de festa. De fato, para os Borum, a auséncia do cacique ndo ¢ surpreendente, pois o
primeiro comentario que todos fazem a seu respeito é: “nosso cacique ¢ uma boa pessoa,
mas o problema ¢ que ele ndo sai de casa”. Talvez, por ser tdo apatico que José Alfredo esta
a tanto tempo ocupando o cargo de cacique sem gerar maiores conflitos”.

No fim, muitas mulheres ¢ homens foram a festa e, teoricamente, ndo participaram,
pois ndo se envolveram diretamente com as atividades oficiais. Porém, o fato realmente
importante ¢ a presenca destas pessoas no evento. E para muitas delas ¢ dispendioso chegar
até o local, pois ¢ bem longe de suas casas. Entdo, porque elas foram todos os dias a festa?
Qual o papel que elas exerceram socialmente no evento? Havia alguma expectativa em
torno da participacao dessas pessoas?

O argumento principal acionado por aqueles que reclamaram muito durante a festa,
mas estavam 14 todos os dias era: “eu vim so para ver o que eles estdo fazendo. Queria ver
quem veio e o qué que o povo esta falando”. Ou seja, as pessoas ndo queriam ficar de fora
da rede de relagdes propiciada pela festa. E impressionante a quantidade de versdes
distintas que escutei sobre uma mesma situa¢do ocorrida na festa. E cada um que contava
sua historia, olhava para mim e dizia: “e vocé sabe que estou falando a verdade, pois vocé
estava 14”. A maioria me pedia para ndo fazer comentarios sobre o assunto na casa dos

outros. Nunca comentei. Nao fazia, muito mais para evitar a rede de intrigas do que para

 Mesmo que, como ja apontei, a situagio tenha mudado e, hoje, existam trés caciques entre os Borum, Nego
permanece no cargo.
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nao revelar um segredo. Afinal, ndo hé segredos. Todos sabem de tudo que ¢ falado dentro
da aldeia e em uma rapidez espantosa.

Problemas sérios que envolviam disputas politicas antigas afloraram no Atoran,
causando reais situagdes de tensdo. Os motivos das brigas, muitas vezes, sdo aparentemente
banais, porém a partir do histérico da relagdo dos envolvidos sabe-se que o problema ¢
antigo. Com excecao destes problemas - que provocaram efetivamente duas situagdes de
brigas e, no mais, ficaram pairando no ar -, o clima de jocosidade prevaleceu. Muita
gozacdo. Invariavelmente, havia um grupo de Borum rindo de alguém ou de alguma
situagao.

Da parte dos grupos que ndo participaram da constru¢do pratica e conceitual do
Atoran, as criticas a realizacdo da festa sdo diversificadas. Vamos a algumas delas. Um
primeiro desentendimento ¢ que muitos ndo se sentiram convidados para participar da
preparacdo da festa. Julga-se que ha um monopo6lio do Atoran pelo Povo da Grota, nas
palavras de um Borum: “eles agem como se fossem os donos da festa”. E interessante
porque o fator indiscutivel para os Borum que justifica a festa ser de todos ¢ que o
patrocinio que o Povo da Grota conseguiu foi em nome de toda a comunidade”. Desse
modo, o direito de usufruir ¢ igual para todos. Essa logica desencadeou acusagdes do tipo:
fulano foi na festa apenas para comer. Mas, ndo ha divida que quem assumiu todo o
trabalho para a realizacdo da festa foi o Povo da Grota. Talvez, exatamente por um pequeno
grupo, que ¢ unido, ter se comprometido com todas as responsabilidades que a festa

aconteceu.

% O termo comunidade é cotidianamente usado na aldeia. A sensagio é que a “comunidade” no mundo
Borum ¢ analoga ao conceito de sociedade durkheimiano: um ser onipresente, onisciente ¢ onipotente. E que,
no limite, ndo existe nem no tempo, nem no espago, nem no pensamento.
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Uma critica de outra natureza diz respeito a legitimidade da festa enquanto festa
indigena. Alguns disseram que o Atoran ndo ¢ festa de indio, que festa de indio ndo tem,
absolutamente, nada a ver com aquilo. Para comegar branco ndo poderia participar da festa.
Além do mais, ndo faz sentido Borum fazer festa no meio da poeira, deveria ser em pedras,
preferencialmente, nas ilhas do Watu. E nunca teve cabana em festa de Borum. Todos se
reuniam em volta da fogueira, ¢ 14 mesmo dormiam. A comida também nao estava de
acordo com festa indigena, ao invés de arroz, feijao e carne de boi, deveria ser mandioca,
peixe e carne de caga assada. Talvez, a acusa¢do mais grave é que ndo se fez religido’® no
terreiro, pois o ambiente do Atordn ndo permite conversar com os marét. Religido Borum
ndo ¢ festa, tem que ser feita em um grupo de poucas pessoas bem escolhidas reunido em
uma pequena cabana escondida.

E notavel que um dos problemas que ocorreram no Atordn estava relacionado com o
conceito de festa. Um dia a noite, 14 pelas nove horas, chegou a camionete da associacao
trazendo alguns indigenas - que haviam anunciado que iam passar em casa mas voltariam
para dormir nas cabanas - acompanhados de cachaca e um grupo de forré de uma vila
proxima a aldeia. Foi uma confusio e esses visitantes foram mandados embora pela grande
organizadora espiritual da festa. A polémica instaurou-se. De um lado, o argumento que
festa que € festa ndo s6 pode como deve ter forrd e cachaca. Por outro lado, o argumento da
falta de respeito e sensibilidade para o evento que estava sendo realizado. O momento era
de trabalho espiritual, de fazer religido, de conversar com os Maret, de transmitir
ensinamento aos mais novos, de fortalecimento do ser Borum. E, definitivamente, no

terreiro de reza indigena ninguém faria festa de branco. A relacdo entre esses grupos de

% Utilizo o termo “fazer religido” tal como os Borum fazem.

116



Borum — dos organizadores da festa e das pessoas que foram levar o forr6 — ¢é bem
conflituosa. Hoje, o foco principal de brigas na aldeia.

Sem duvida, a atitude do grupo de Borum que chegou nas cabanas do Atordn
querendo instalar um forré foi provocativa. Eles sabiam que n3o seriam aceitos. Nesse
sentido, o objetivo foi desmoralizar a festa. Como se estivessem falando: olha, se vocés
pensam que estdo fazendo uma festa indigena estdo enganados. Mas essa situagdo
demonstra também a dificuldade de entendimento do que € uma festa Borum. A dificuldade
se d4 na medida em que esse evento nunca existiu, pelo menos dessa forma. Como foi
apontado no segundo capitulo, ndo ha nenhuma descri¢do de festa entre os Borum. Sabe-se
que alguns rituais eram realizados - como o ritual Jonkyon que garantia a ordem cosmica e
social do universo — mas sempre reuniam um niimero pequeno de pessoas.

A mais velha senhora que participou da constru¢do da festa tem uma concepcao
interessante do que ¢ o Atoran. Ela diz que ¢ inevitavel, hoje indio ¢ moderno. Quando ela
era crianga, ndo existia esse costume de dormir em cama. Todos dormiam no chio, somente
em cima de uma esteira, ¢ a beira do fogo. Hoje, os Borum dormem em cama. S6 nao
dorme em cama aqueles que ndo possuem uma. Mas, com certeza, o dia em que
conseguirem comprar uma cama ou ganharem de alguém ficardo felizes. Cama, disse-me a
velha senhora, ¢ igual luz elétrica: quem nao tem quer. Luz elétrica ndo tem na casa dela,
mas bem que ela queria. Entdo, ¢ isso. Nao se deve negar a modernidade. E o Atoran esta
incluido nesse novo jeito de viver o mundo. Chamar os brancos para irem a aldeia ¢ muito
melhor, segundo ela, do que ir a cidade apresentar em escolas e pragas. Primeiro que os
Borum em sua propria casa ficam muito mais fortalecidos e protegidos espiritualmente do
que quando vao para a cidade. Além do que fica claro para o homem branco que os Borum

tem um territorio e uma cultura. Esse ¢ um ponto que esta senhora insiste: ¢ preciso
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divulgar a cultura indigena e mais especificamente a cultura Borum. Mostrar aos brancos
que os Borum existem, estdo fortes, tem uma especificidade. E preciso marcar a diferenca.

No entanto, o objetivo maior do Atoran ndo ¢ chamar os brancos para irem a aldeia,
tanto que a divulgacdo ¢ pequena. Acontece discretamente nas localidades proximas. O
fundamental ¢é reunir as familias Borum para contar historias, comer junto, nadar, brincar,
fazer religido, conversar na lingua ¢ ¢ um momento dos mais velhos repassarem
conhecimento aos mais novos.

De toda maneira, como ja é perceptivel pela narrativa acima, ocorreram diferentes
modos de participagdo dos grupos na festa. E o que importa para o presente estudo ¢
demonstrar como que a pré-festa, a festa e a pds-festa foram marcadas essencialmente por
uma relacdo de conflito entre os grupos. Afinal, o conflito ¢ modo primordial de
sociabilidade entre os Borum. Entdo, ndo se podia esperar algo diferente nesta ocasido de
festa, o momento por exceléncia de renovagdo dos lagos sociais.

O Abismo

No trabalho de campo ficou muito nitido: o assunto preferido dos indios ¢ as brigas
entre eles. Muitas vezes, tentando buscar outras possibilidades tematicas para a pesquisa —
afinal, o tema deste trabalho ¢ muito delicado — fazia perguntas para instigar outros
assuntos antropologicamente interessantes, ndo adiantava. Em poucos minutos, o0s
indigenas estavam narrando episédios conflituosos ”’.

Falam um do outro o tempo inteiro: intrigas cotidianas, ja antigas e até futuras.

Narram em detalhes os assassinatos ocorridos na aldeia e sempre anunciam quem ira vingar

°7 Sem duvida, a lembranga do massacre que os Borum sofreram com o contato com os colonizadores é muito
viva. A guerra com o homem branco ¢ muito presente no discurso Borum. Mas este ndo é o objeto deste
estudo. E a maioria dos pesquisadores, para ndo dizer todos os pesquisadores, que trabalharam com os Borum
nos ultimos vinte e cinco anos desenvolveram tal tema. Além do que, essa luta com os colonizadores, ainda
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a morte do assassinado. Eles dizem que é um processo sem fim, a vinganga ¢ inevitavel.
Somente escapara da morte aquele que nunca mais aparecer na aldeia. O assassinato de um
importante chefe de um subgrupo Borum, no inicio do século XX, por membros de outro
subgrupo até hoje é lembrado com revolta. Mesmo que, alguns anos depois, essa morte
tenha sido vingada.

Recentemente, dois assassinatos ocorreram dentro da aldeia. Escutei muitas
narrativas dessas histérias. Apos um pouco mais de intimidade com uma familia, logo um
me perguntava: vocé sabe que mataram fulano? Filho de beltrano e sicrano? E entdo a
historia era contada por mais de hora. Primeiramente a relagdo entre as familias envolvidas,
entdo os prenuncios do assassinato, o dia do crime, como o narrador ficou sabendo, as
reacdes dentro da aldeia. E, ainda, quem ¢ a pessoa que ird vingar o morto. Esse enunciado
¢ feito da seguinte forma: “fulano ndo pode andar por aqui mais ndo, se ndo sicrano mata
ele”.

O interesse deste trabalho ¢ buscar uma possibilidade de entendimento do modo de
sociabilidade Borum. Para isso, ¢ inevitavel trabalhar com as relagdes de inimizade, que no
meu entender, ha muito tempo fazem parte do jeito de se relacionar desse povo. E preciso
enfatizar que as relagdes de hostilidade que me propus a estudar ndo se ddo simplesmente
pela luta fisica, mas também pelas brigas verbais e pela cadeia de relagdes sociais criada
pelas desavengas. E um processo aparentemente desarmonico, mas so6 aparentemente.
Afinal ¢ através das relagdes hostis que se d4 a continuidade do grupo.

H4 um problema que ¢ inevitavel discutir. Até certo momento histérico a

belicosidade como meio de relagdo social ndo era, para os indigenas, um problema a ser

que ressoe no presente, ¢ contada a partir de episodios do passado. Neste capitulo, busco tratar de relagdes do
presente.
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resolvido, como ¢ possivel perceber no segundo capitulo deste trabalho. No entanto, com o
contato mais intenso com a sociedade nacional, passou a ser. Fato que ao invés de
apaziguar as brigas as instigam mais. A partir do momento que os Borum comeg¢am a achar
que ¢ ruim a existéncia de conflitos, a perceber as relagcdes hostis como negatividade, eles
passam a negar sua propria existéncia enquanto sociedade. Hoje, este ¢ um problema real:
as brigas dentro da aldeia ndo cessam, mas o esperado na relagdo dos indigenas com a
sociedade nacional ¢ uma sociedade una, coesa, harmonica, sem conflitos, sem diferenca. E
esta sociedade é uma invencdo que o mundo ocidental projeta para o mundo indigena. Ai
que temos o embate. Os Borum sabem que seu povo é tradicionalmente guerreiro. E
comum ouvir dos indigenas que eles sao muito bravos e que nio se deve mexer com eles,
pois as conseqiiéncias ndo sdo boas. Mas hd um processo contraditorio, pois a0 mesmo
tempo em que os Borum acreditam que a belicosidade ¢ a grande marca do seu povo, sendo
assim uma qualidade da qual eles tém orgulho, por outro lado eles dizem que ndo ¢
verdade que seu povo briga muito, que € mentira que ha facg¢des na aldeia ja que os Borum
sdo todos unidos.

Insisto que todo e qualquer modo de sociabilidade provoca perdas e ganhos para a
sociedade, a0 mesmo tempo em que ha uma renovacgao, existe também um desgaste. Pensar
o conflito como modo principal de se relacionar com o “outro” ndo ¢ qualificar a sociedade
Borum pejorativamente. O conflito indigena tem o seu lado positivo - como catalisar as
relacdes sociais - e seu lado negativo - como provocar confrontacdes fisicas. Mas, estes

atributos, com ja foi dito, sdo parte integrante de todo e qualquer modo de sociabilidade.
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Consideracoes Finais

Por fim, retomo algumas das problematicas levantadas ao longo do trabalho. A
inten¢do ndo ¢ resolvé-las, mas apenas apontar caminhos para futuras reflexdes.

Na discussdo do caso Borum, tal como foi anunciado inicialmente, os temas guerra
e faccionalismo aparecem nos escritos em diferentes tempos historicos. No segundo
capitulo - no qual o periodo temporal abarcado ¢ do século XIX e meados do século XX - o
debate ¢ vinculado ao conceito etnoldgico de guerra, enquanto no terceiro capitulo, que
trata do momento atual, o debate ¢ vinculado ao conceito etnologico de faccionalismo. E
dificil compreender até que ponto essa divisdo relaciona-se exclusivamente com a realidade
vivida pelo grupo humano em questdo ou com a elaboragdo conceitual antropoldgica. O

mais provavel é que ambos os fatores sejam determinantes.
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Sem duvida, algumas praticas sociais estruturais para a realizacdo da guerra Borum
foram extintas a partir de certo momento historico. Modificagdes do modo de vida
provocadas pelo sangrento contato com a sociedade nacional interromperam praticas como
o combate ritualizado, o uso do botoque, o rapto de mulheres, a regra de residéncia
uxorilocal e 0 modo de vida movel. Formas de sobrevivéncia fisica, étnica, cultural e social
foram criadas pelos Borum para que ainda se entendam enquanto Borum. Ou seja, para que
mantenham viva a consciéncia coletiva de constituirem um grupo indigena diferenciado,
em diversos aspectos, da sociedade nacional. No entanto, ndo é apenas a memoria de um
passado comum ou a identidade coletiva que constituem o ser Borum. H4 uma maneira de
pensar, de experimentar, de conceituar, de vivenciar o mundo que ¢ notavelmente Borum.
Uma das caracteristicas essenciais do espirito Borum, com certeza, ¢ a belicosidade, ou
melhor, a belicosidade como instrumento de relagdo com o “outro”.

No universo Borum, as relagdes bélicas relacionam-se com o processo de cisdes dos
subgrupos. Essas cisdes, que mais comumente na etnologia brasileira sdo chamadas de
faccionalismo’®, sdo parte integrante da dinimica interna do grupo. Para o caso Borum,
uma possivel definicdo de faccdo estaria no meio termo entre as defini¢des de Oliveira
Junior (1995) de um lado e, do outro, as de Maybury-Lewis (1967) e Paula (2000),
respectivamente para os casos Kayapd, Xavante e Xerente. Isso porque tal como no
exemplo Kayapd, as cisdes Borum necessariamente provocam a formac¢do de uma nova
aldeia. Porém, entre as fac¢des ¢ mantida uma intensa relacdo de troca, fato que ndo ocorre

entre os Kayapd, mas que ¢ pratica entre os Xavante e os Xerente.

% Lembro que ndo utilizei o termo facgdo no segundo capitulo deste trabalho pelo fato dos Borum detestarem
0 termo. A aversdo ao termo surgiu exatamente por causa da utilizacdo do mesmo em um trabalho
antropologico. Ainda que tenha evitado o uso do termo, o contetido antropoldgico do conceito ¢ totalmente
pertinente no contexto Borum.
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Genericamente, pode-se dizer que uma faccdo Borum ¢ um agrupamento politico
que rompe com sua aldeia originando um novo grupo que mantem os lagos de parentesco e
afinidade com seu grupo original. Considerando que atualmente existem quatro aldeias’ no
territério Borum (ver terceiro croqui: supra: 91), ainda com todas as mudancgas ao longo da
historia, o conceito proposto para fac¢do pode ser aplicado para todo o recorte temporal
tratado nesta pesquisa, do século XIX até hoje. O mesmo nao ¢ possivel com o conceito de
guerra.

As modalidades de guerras cunhadas pelos Borum narradas no segundo capitulo ndo
existem mais. Os embates fisicos atuais ndo podem ser entendidos como guerra. Essa foi
definida anteriormente como embate fisico real entre grupo de pessoas e, hoje em dia, os
embates fisicos entre os Borum envolvem normalmente duas pessoas. No entanto, se
considerarmos, tal como Pierre Clastres, que o perigo imanente de guerra ¢ tdo eficaz
quanto a sua esporadica concretizacdo ¢ possivel afirmar que o espirito guerreiro Borum
permanece vivo. O perigo € imanente. A incerteza ¢ dominante. Em meio a um dia-a-dia
pacato, a qualquer momento, os problemas acumulados podem chegar ao limite e
desencadear uma guerra. E ndo tenha duvida todos os Borum estdo preparados para ela,
ainda que a chance de uma guerra se concretizar seja minima. Nesse contexto, a fun¢do da
guerra em potencial ¢ alcancada: assegurar a continuidade da dispersdo, da fragmentagdo e
da atomizagdo do grupo. Ultrapassando o pensamento clastreano, a guerra potencial

também permite a sociabilidade na sua modalidade mais marcadamente Borum: através das

% Aqui tomando o conceito de aldeia tal como ¢ utilizado pela maioria dos grupos indigenas e na
antropologia: como grupos locais.
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relacdes hostis. Essas acima de tudo s3o um modo especifico de troca, um mecanismo
possivel de funcionamento do ciclo mauassiano da reciprocidade'®.

Hoje em dia, em casos de assassinato, ha uma questdo complicada na dinadmica
Borum. O matador ¢ sempre expulso do Territorio Indigena. Por vezes ele mesmo foge,
pois sabe que algum parente do morto ird vingéd-lo. Dizem que até uma década atras, o
matador ia viver com outro povo indigena. Porém, essa pratica ndo ¢ mais aceita. Sendo
assim, o matador & preso na cadeia em Resplendor™' ou fica vagando por ai. Normalmente
acaba indo para alguma cidade no Espirito Santo como Colatina ou mesmo Vitoria. Mas os
parentes proximos sempre sabem onde estd o matador e esse, as vezes, vai escondido a
aldeia visitar alguém querido. Essa expulsdo, com certeza, ¢ relacionada a desestruturagdo
social sofrida pela sedentarizacdo forcada em um territorio relativamente pequeno. A
impossibilidade da mobilidade dentro do territorio obriga o matador ir embora, caso nao
queira morrer.

O processo vivenciado pelos Borum nos leva a aderir 4 proposta de Oliveira Junior
(1995) de incluir a categoria tempo-devir no conceito de organizagdo social. Sendo assim,
passamos a fornecer uma historicidade para a organizagdo social, a partir da qual ¢
plausivel, e até esperado, que ocorram modificacdes nas proprias categorias de percepgdo
dos grupos humanos.

De qualquer maneira, no passar desses dois séculos, as relagdes de hostilidade

permanecem como o principal meio de sociabilidade entre os Borum. O processo de fusdo e

aglomeragdo dos grupos, o faccionalismo, ¢ um mecanismo organizador dessas relagdes

%°F justo lembrar que em certas areas etnograficas as relagdes de troca — matrimonial , ritual, econdmico-
cerimonial - que alimentam a sociabilidade entre grupos sdo realizadas pacificamente, como nos casos do
Alto Rio Xingu e do Alto Rio Negro.
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que, primordialmente, produz a diferenga entre os Borum. E sdo essas diferengas

indissoluveis a esséncia do ser Borum.
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