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RESUMO: No contexto da guerra tupinamba corpos, troféus, mulheres, criangas, nomes,
palavras, identidades, agressdes, ofensas e muitas outras riquezas materiais e imateriais se
constituem em elementos de troca que circulam perpetuamente entre grupos inimigos. Mas, ao
contrario do que ocorre no Potlatch realizado no noroeste americano, em que a alianca
estabelece uma relacdo mutua de prestagdes entre grupos ndo inimigos, no contexto da guerra
Tupi o sistema de trocas baseia-se exatamente na relacdo hostil entre grupos contrarios. O
objetivo do presente artigo é tecer um paralelo entre o complexo antropofagico dos indios
Tupinamba e o Potlatch estabelecido entre as sociedades do Noroeste Americano analisadas
por Marcel Mauss.
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ABSTRACT: On the context of Tupinamba war, bodies, trophies, women, children, names,
words, identities, aggressions, offenses, and a lot more richness material that from the changing
elements moving on permanently among enemy groups. But on the contrary, the potlatch held
on the American northwest, where the alliance establishes a mutual relation of favors between
not enemy groups. On the context of Tupi war, the changing system is based exactly in a hostile
relation among opposite groups. The aim of the present article is to establish a parallel between
anthropophagic complexes of Tupinamba Indians and established potlatch on the American’s
northwest societies analyzed by Marcel Mauss.
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Marcel Mauss (1974), ao analisar os dados etnograficos de
sociedades da Polinésia, Melanésia, e do Noroeste Americano,
identificou um género de instituicdo que se caracteriza pela troca
contratual ndo apenas de bens materiais ou economicamente Uteis, mas,
sobretudo de bens simbdlicos e intangiveis. Esta instituicdo que se
configura como sistema de prestagfes essencialmente voluntérias,
estabelece, ao mesmo tempo, uma forte conotacdo de obrigatoriedade
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sob pena de deflagrar a guerra. Isso porque, de acordo com o autor, em
nenhum dos exemplos etnograficos analisados a troca se faz
meramente entre individuos. Trata-se, sobretudo, de coletividades que
trocam, contratam e se obrigam mutuamente. Os atores que tecem a
teia das relagOes sociais, nesse contexto, correspondem a "pessoas
morais: clas, tribos, familias" (MAUSS, 1974, p. 45).

Os sistemas de trocas descritos por Mauss (1974) em seu Ensaio
sobre a dadiva possuem caracteristicas peculiares que ddo forma a
instituicdo, batizada pelo autor como Potlatch. O exemplo etnografico
que demonstra mais precisamente o funcionamento dessa instituicdo
diz respeito ao sistema de trocas estabelecido pelas sociedades da costa
do Noroeste Americano. O Potlatch, tal como era vivenciado pelos
nativos dessa area, apresenta varios elementos marcantes que o tornam
um sistema de prestagOes totais do tipo mais completo como sugere o
autor. Rivalidade, honra e prestigio. Esses elementos sdo indissociaveis
do sistema de prestagOes totais que constitui o Potlatch, uma vez em
que estabelecem as regras contratuais do sistema de trocas, sem as
quais ndo haveria sentido ou fundamento que legitimasse a rede de
prestacOes pulsante no tecido social. Desse modo, pode-se dizer que 0
elemento da rivalidade, da honra e do prestigio gravitam em torno das
trés obrigacdes: dar, receber e retribuir.

Dar representa a propria esséncia do Potlatch. Entre os povos do
Noroeste americano um chefe s6 pode manter sua autoridade e posi¢éo
se tiver prestigio e honra inabaldveis. E tais qualidades nao sao
conquistadas facilmente. Pela garantia da honra, do prestigio e da
autoridade um chefe deve expressar generosidade e fortuna oferecendo
Potlatch. Por sua parentela vivente, por seus mortos e por si mesmo
deve dar Potlatch, sob pena de perder a prépria alma (MAUSS, 1974).

Distribuir bens, e até mesmo destruir riquezas como forma de
humilhar os demais, colocando sob a sombra de seu nome o0s
donatarios que, no tempo adequado deverdo retribuir em dobro a
Déadiva aceita. Eis a dinamica do Potlatch. A oferta de presentes, de
hospitalidade? e gentilezas figuradas em festas, banquetes, valiosos

2 No Potlatch também esta implicita a obrigacéo de convidar, que s6 tem sentido se estendida a pessoa
fora da familia, cla ou fratria, como aponta Mauss "... E preciso convidar quem pode, quer, ou vem
assistir a festa, ao Potlatch..." (MAUSS, 1974, p. 108).
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bens materiais ou imateriais, enfim, dar constitui-se em uma obrigacédo
eminentemente prestigiosa que eleva a condicdo do doador. Nesse
contexto, a avareza é concebida como defeito execravel que acarreta
consequéncias funestas, uma vez em que destitui a pessoa de toda e
qualquer possibilidade de reconhecimento social por conta da ma
reputagcédo que condena seu nomes3. Assim, ndo dar Potlatch significa por
em jogo a propria persona, a propria dignidade humana (MAUSS, 1974).

Por outro lado, a obrigacdo de dar pressupde uma segunda
obrigacgéo: a de receber. Entre as sociedades do Noroeste Americano, do
mesmo modo como o principio da virtude se institui a partir do ato de
dar, o ato de receber também determina o valor e a honra de uma
pessoa, pois ndo é concedido o direito de recusa, como aponta Mauss,
"abster-se de receber é perder dignidade" (MAUSS, 1974, p. 191).
Subjacente & dadiva ofertada existe a obrigacdo socialmente coercitiva
de receber, por isso, ndo aceitar o regalo ofertado com generosidade
representa ato indecoroso que desonra e gera conflitos violentos.

Dessa forma a dadiva aceita simboliza mais que um presente, ela
estabelece uma espécie de contrato, revela uma terceira obrigacdo: a de
retribuir. E tal obrigacdo ndo deve ser cumprida de qualquer maneira.
Existemn véarias prescricdes que devem ser observadas para que o
donatario de outrora possa ganhar respeito e assegurar sua honra pela
retribuicdo ofertada. Nesse sentido, ndo basta apenas retribuir, deve-se
fazé-lo com dignidade. O que significa dizer que a retribuicdo é
realizada sempre com regalo de valor equivalente ou superior a dadiva
aceita, e isso implica a idéia de uma disputa, de um enfrentamento.

Assim como explica Mauss (1974), a disputa se faz exatamente a
partir do sistema de prestacdes totais por meio do qual trocam-se
gentilezas, banquetes, ritos, servicos militares, mulheres, criancgas,
dancas, festas, artefatos de extremo valor simbdlico entre muitas outras
coisas, e tudo isso é trocado, segundo um sistema de prestacdes
juridicas baseado no principio da rivalidade e do antagonismo.

Dessa forma, o Potlatch, embora seja representado pela alianca
entre fratrias que estabelecem vinculo juridico de trocas perpétuas,
baseadas na comunhdo, sob o véu dessa alianca e da cordialidade

¥ Segundo Mauss, "... o Potlatch, a distribuicdo de bens é o ato fundamental do reconhecimento militar,
juridico, econdmico e religioso, em todos os sentidos do termo” (MAUSS, 1974, p. 109).
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subjaz o sentimento de rivalidade que imprime nas relagdes de troca um
carater hostil de enfrentamento, pois receber uma déadiva significa
contrair um compromisso inevitavel: uma divida. Nesse contexto, a
dadiva aceita é um peso sobre as costas, um desafio a ser vencido, uma
vez em que retribuir significa ofertar um presente mais valoroso do que
o recebido a fim de "provar que ndo se é desigual" (MAUSS, 1974, p.
111).

Evitando que as "instituicbes percam toda a cor local e os
documentos seu sabor”, como Mauss (1974, p. 43) adverte, pretendo
tecer um paralelo entre o complexo antropofagico dos indios
Tupinambéa e o Potlatch estabelecido entre as sociedades do Noroeste
Americano analisadas por esse autor.

Se para Mauss (1974), a dindmica das relagbes sociais se constitui
a partir do sistema de trocas ou de prestacgdes totais, em torno do qual
gravitam as trés obrigacdes: dar, receber e retribuir, para Florestan
Fernandes4 (1976), o complexo guerreiro dos indios Tupinambéa
estabelecia o principio das relagbes sociais, uma vez em que a
belicosidade articula-se de maneira organica com todas as instancias
que compdem o corpo social. E nesse sentido, a guerra indigena, no
caso a tupinambd, pode ser comparada a um grande Potlatch, uma vez
em que representa um espaco de trocas marcadas pela hostilidade e,
sobretudo, pela violéncia.

Corpos, troféus, mulheres, criancas, nomes, palavras, identidades,
agressoOes, ofensas. No contexto da guerra, tudo isso e muitas outras
riguezas materiais e imateriais se constituem em elementos de troca
que circulam perpetuamente entre os grupos inimigos. Ao contrario do
que ocorre no Potlatch, em que a alianca estabelece uma relacdo muatua
de prestacOes entre grupos nao inimigos, no contexto da guerra Tupi o
sistema de trocas baseia-se na relagdo hostil entre grupos mortalmente
inimigos. Além disso, a dindmica das trocas, embora siga 0 mesmo
principio das trés obrigacbes (dar, receber e retribuir), apresenta um
traco que diferencia substancialmente esse sistema de prestagdes, que
marca a vida guerreira Tupinambd, e o Potlatch do Noroeste americano:

* Florestan Fernandes foi o pioneiro da tradicdo etnohistoriografica com trabalhos escritos ainda na
década de 50, ndo ha davida de que A fungdo social da guerra entre os indios Tupinamba constitua a sua
obra de maior expressdo no dominio da Etnologia Indigena e inaugura um novo campo de andlise
compreendido entre a Histéria e a Antropologia.
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trata-se da agressividade e da violéncia. Entre os Tupi, no contexto da
guerra, ndo ha a troca de dadivas ou regalos ofertados amistosamente.
As prestacdes ndo assumem a forma de presentes, e sim de bens
apoderados com violéncia.

No Potlatch, apesar de haver uma forte conotacdo de rivalidade e
enfrentamento, no ato de dar, receber e retribuir o duelo, nesse
contexto, se faz com presentes, pois o sentido da disputa esta na busca
de ultrapassar uns aos outros em generosidade. O estatuto politico dos
individuos € estabelecido pela luta de riquezas. Para obter prestigio
mata-se a propriedade seja a propria, para que 0s outros nao a
tenham, seja a dos outros lhes dando bens que eles ndo serdo capazes
de retribuir" 5 (MAUSS, 1974, p. 100).

O fato é que nessa guerra de riquezas ndo € a morte do rival que

prenuncia a vitoria, e sim a morte de sua propriedade que o condena.
Mas a guerra propriamente dita, expressa pelo confronto armado, s6 é
acionada quando a ética do Potlatch é quebrada. Assim, é a renuncia de
uma das trés obrigacdes que deflagra a guerra: recusar-se a dar, néo
demonstrar hospitalidade ou abster-se de receber, para no tempo certo
retribuir dignamente, equivale a uma grave ofensa, e representa a
recusa da alianga e da comunhdéo, significa declarar guerra. Dessa
forma, a guerra é o resultado da desonra do contrato, da quebra da
convencdo. Ela é a consequéncia inevitavel do descumprimento de um
pacto, do desrespeito ao costume. A guerra é, em si, a expressao de
fracassadas relagbes de troca.

Por outro lado, no contexto da organizagdo social Tupinamba, o
complexo guerreiro representa o proprio sistema de trocas e ndo uma
alternativa para transacdes infelizes. Deflagra-se a guerra, pois as
trocas que mantém a sociedade viva, alimentando as relagbes sociais e
dando forma a essas relagdes, se fazem pela guerra. Desse modo, como
demonstra Fernandes (1976), a figura do inimigo no universo
Tupinamba é indispensavel a vida social e cultural dessa sociedade, pois
€ ela que da sentido a existéncia.

Entretanto, € necessario deixar claro que a atividade guerreira de
uma sociedade indigena nao se restringe ao campo de batalha no qual

® Néo retribuir implica a sancdo de escravizagdo por divida. Se o individuo é incapaz de retribuir o
empréstimo ou o Potlatch, perde a prdpria condi¢do de homem livre.
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0s combatentes, com suas armas e acessOrios em maos, avangcam uns
sobre os outros para fazer prisioneiros ou mortificar seus inimigos. Para
além da batalha existe um universo simbdlico rico em imagens e
criagbes que deve ser considerado. Como deixa claro Fernandes (1976),
existe uma série de manifestacdes culturais que marcam o cotidiano da
aldeia e que estéo visceralmente ligados aos cédigos de guerra.

Assim, a belicosidade tupinamba expressa um sistema de
prestacOes totais, no sentido de que se trata da aldeia como um todo,
que toma para si 0 sentimento de vinganca e através da figura do
guerreiro matador, como intermediario, imprime na atividade guerreira
um caréter juridico, religioso, mitoldgico e xamanistico a partir do qual
bens materiais e simbdlicos sdo usurpados com violéncia para que
possa haver o processo de produgéo social.

Por meio da pratica guerreira a subjetividade do inimigo é
reconhecida, qualificada e resgatada da diferenca, para ser consumida,
literalmente, no banquete antropofagico, e, simbolicamente, pelo
intrépido matador que devora ndo as carnes de sua vitima, mas a sua
virtualidade de existéncia (FAUSTO, 2002), o seu conteudo simbdlico, o
seu espirito que talvez possamos aproximar daquilo que Mauss (1974)
descreveu como o espirito da coisa dada, a forca da coisa, a virtude da
alma do objeto, o0 mana.

Se para os Maori, da Polinésia, os Tonga® estdo ligados a pessoa,
ao cla e ao solo de origem, e correspondem a um veiculo do mana, ou
seja, de uma forca magica e espiritual, para os Tupinamba, tanto o
prisioneiro quanto o matador? trazem em si uma poténcia simbdlica que
a partir de certos rituais pode ser ndo apenas transmitida, mas trocada
por outros bens simbodlicos. Mauss (1974) deixa claro que o que
estabelece a obrigagcdo de retribuir o presente é o fato de que a coisa
recebida néo € inerte, ela possui um espirito. Isso também ocorre com
os despojos de guerra tupinamba: o cativo em si, as cabecas
mumificadas, o0s instrumentos musicais feitos com o0s o0ssos dos
inimigos, enfim, os troféus de guerra estdo impregnados de uma
subjetividade que é apropriada pelo grupo captor.

® Propriedade que torna alguém rico, poderoso e influente, tudo que pode ser trocado, objeto de
compensacéo, tesouros, talismés, brasdes, as proprias tradi¢des, cultos e rituais magicos (MAUSS, 1974).
" O matador e o captor nem sempre correspondem a mesma pessoa, Uma vez em que O Proprio
prisioneiro, ao chegar na aldeia inimiga, torna-se uma dadiva que pode ser ofertada a algum parente.
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Por outro lado, tal subjetividade, usurpada pelos inimigos,
imprimi no grupo do prisioneiro a memoria da vinganca, que por sua
vez gera as retaliacdes: a guerra para desforrar as ofensas, as mortes, o
rapto de criangas e mulheres, as execuc¢des de valentes guerreiros
consumidos no ritual antropoféagico. Esta incessante busca pela
vingancga determina entre os grupos Tupinamba inimigos a constante
circulacdo de corpos e despojos de guerra, por um lado, e nomes,
identidades e subjetividades, por outro (CARNEIRO DA CUNHA e
VIVEIROS DE CASTRO, 1986). As riquezas que circulam no contexto da
guerra correspondem ndo somente a bens materiais, mas, sobretudo, a
bens simbdlicos, imateriais.

Dessa forma, assim como entre os Maori da Polinésia, o regalo
ofertado nédo é inerte, pois tende a regressar ou a produzir para o cla e
o solo de onde saiu um equivalente que o substitua (MAUSS, 1974), a
guerra de vinganca dos indios Tupinamba também produz no interior da
aldeia riquezas equivalentes aquelas usurpados pelos inimigos
(CARNEIRO DA CUNHA e VIVEIROS DE CASTRO, 1986).

E interessante observar que no Noroeste Americano os indios
fazem uma distingdo das diversas categorias de propriedade:
distinguem os "objetos de consumo e de partilha vulgar" dos objetos
preciosos da familia (os bens blasonados, os talismas, enfim, os bens
valorizados culturalmente). E estes artefatos de valor, por delegarem
grande status a seu proprietario, sdo transmitidos tdo solenemente
quanto se transmite as mulheres no casamento (MAUSS, 1974, p. 114).
No caso dos indios Tupinamba a classe de objetos que delega status e
prestigio a seus detentores corresponde aos despojos de guerra
usurpados com violéncia no contexto da batalha, ou produzidos a partir
do corpo mortificado do inimigo (FERNANDES, 1976).

Também parece semelhante a nogdo de riqueza concebida entre
antigos Tupi descritos por Fernandes (1976) e aquela das sociedades
especificas analisadas por Mauss (1974). Em ambos os casos, a riqueza
nao esta no acumulo de bens preciosos. Quem acumula bens especiais
ndo é rico, é considerado um avarento sem prestigio. A riqueza, nesse
sistema de direito e de economia, que caracteriza as sociedades ditas
arcaicas, corresponde ao prestigio conquistado que longe de estabelecer
qualquer tipo de hierarquia social ou privilégios, representa o bem mais
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almejado tanto pelos guerreiros Tupinambé8, quanto pelos chefes
indigenas da Costa Noroeste Americana. Nesse sentido, ndo é por uma
finalidade econémica ou aspiracdo por um ideal de poder que a guerra €
movida, e sim pela conquista da gléria, do prestigio e do
reconhecimento social®.

Dessa forma, o que motiva os guerreiros a deflagrarem a guerra
contra seus inimigos mortais é a determinacdo de efetivar a vinganca,
meio pelo qual se obtém prestigio e honra. Uma vez instaurado o ciclo
da vinganca ndo ha possibilidade de fugir ao destino guerreiro, uma vez
em que nos contextos sociais em que a belicosidade é mais intensa, a
constituicdo da pessoa ideal ndo é realizada pela "... transmisséo interna
e pela confirmacdo ritual de atributos sociais distintivos (emblemas,
nomes de ancestrais, prerrogativas)” (FAUSTO, 1999, p. 266), mas,
sobretudo, pela apropriagdo violenta de subjetividades e elementos
simbdlicos, necessarios para a producado das pessoas e grupos (FAUSTO,
1999). A sociedade Tupinamba, como varias sociedades que em graus
diversos, levou muito longe a sua vocagéo guerreira, institucionalizou as
confrarias de combates deixando que a guerra ocupasse o lugar central
na sua vida politica e ritual (CLASTRES, 1977).

Mas, para conceber a guerra tupinambad como uma espécie de
Potlatch deve-se, em primeiro lugar, compreender qual o sentido da
guerra indigena. No trabalho de Fernandes (1976) fica evidente a
diferenca entre a guerra Tupinamba e a guerra ocidental de conquista.
Registradas pelos cronistas viajantes, as guerras amerindias,
aparentemente cadticas e sem sentido foram logo classificadas como
habitos cruentos que expressavam a selvageria animalesca de povos
ditos incivilizados. Entretanto, ao contrdrio do que o imaginario dos
povos colonizadores poderia supor, também a guerra travada pelos
indios era empreendida segundo a observancia de rigorosas regras
operando uma complexa vida ritual. E claro que uma vez que
partilhavam culturas diversas dos sistemas ocidentais as caracteristicas

& Pierre Clastres (1977), ao analisar as sociedades guerreiras do grande Chaco demonstra que a vocaco e
0 amor pela guerra, em tais exemplos etnogréficos, correspondem a "uma segunda paixao, derivada dessa
primeira: a aspiracdo mais fundamental de prestigio. A guerra € aqui um meio de realizar um fim
individual: o desejo de gloria do guerreiro que &, a seus olhos, o seu préprio fim" (CLASTRES, 1977, p.
130).

° Cf. Clastres (1977).

Espaco Amerindio, Porto Alegre, v. 3, n. 2, p. 162-176, jul./dez. 2009.



170
MARIA DO SOCORRO LACERDA LIMA - A dadiva da agressao

da atividade guerreira dessas sociedades manifestavam-se segundo
padrdes bastante diferentes.

Se por um lado o anseio pelo prestigio inspirava o impeto
guerreiro dos combatentes que partiam em busca de vinganga, resta
saber qual a razdo sociolégica que impulsionava os intrépidos
guerreiros matadores em suas expedi¢cOes. De acordo com Fernandes
(1976), h& registros que apontam o esforco dos guerreiros para a
captura de um Uunico prisioneiro, o que descarta totalmente a
possibilidade de uma guerra de exterminio, de aniquilamento ou
subjugacédo total do inimigo. Como entdo poderemos compreender o
sentido da guerra amerindia? Como conceber a onipresenca do
belicismo em um tipo de sociedade caracterizada pelo sistema
igualitario de producdo de subsisténcia, ndo apresentando divisdes de
classe ou propriedade privada (FAUSTO, 1999)?

Se considerarmos que a economia dos povos amerindios produz
excedentes simbadlicos e que a producdo em si ndo é restrita ao campo
da cultura material ou dos alimentos de subsisténcia, mas incorpora
também um complexo processo de fabricacdo de corpos, pessoas e
identidades, como sugere Fausto (1999), é possivel depreender a guerra
como um consumo produtivo. Mas, a partir das reflexdes de Mauss
(1974) podemos concebé-la como um sistema de prestacdes totais,
baseado nas trés obrigacdes: dar, receber e retribuir. Como veremos, a
guerra Tupinamba é uma instituicdo que representa um espaco de
trocas perpétuas, mas, evidentemente tais trocas ndo se fazem de forma
amistosa. O carater agressivo e violento predomina no cenério dessas
relacdes.

A guerra, a captura de prisioneiros, a socializagdo do cativo, o
banquete antropofagico, o resguardo do matador, a vinganca. Cada uma
dessas etapas do complexo guerreiro Tupinamba representa um
momento de trocas mutuas entre inimigos. Além disso, revelam uma
espécie de pacto de inimizade que impede a quebra da reciproca
ojeriza. O que significa dizer que ndo era dada as confrarias de
guerreiros Tupinambé a possibilidade de rendicdo como estratégia para
fugir, negar ou abster-se da batalha. Assim como no Potlatch, abster-se
de dar ou de retribuir, corresponde em perda da prépria dignidade, para
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os Tupi, ndo ha pior desonra do que nao fazer a guerra, ou abster-se da
vinganca.

E importante observar que no Potlatch "... se ddo e se retribuem
as coisas é porque se déo e se retribuem gentilezas" (MAUSS, 1974, p.
129). Ou seja, os parceiros de troca sO estabelecem relagbes porque se
respeitam mutuamente e reconhecem um no outro valor e dignidade. No
contexto da guerra indigena a figura ideal do inimigo também é
evidente. Como explica Fernandes (1976), o rito antropofagico e a
guerra de vinganga s6 eram movidos contra aqueles que falavam a
mesma lingua. Soldados brancos, por exemplo, ndo serviam para o
festim canibal. Isso porque o inimigo culturalmente valorizado era
aquele o qual se almejava tornar cativo para devorar. Devorar como
forma exasperada de exercer a vingancga, porque O inimigo €, em
primeiro lugar, profundamente odiado e execrado, mas ao mesmo
tempo inspira solene admiracdo e respeito, pois simboliza a virtude
almejada por todo matador. Desse modo, para ter prestigio entre os
seus, 0s guerreiros Tupinamba sacrificavam inimigos para devorar nao
suas carnes, mas sua subjetividade, suas virtudes e todo o potencial
simbdlico que um valente guerreiro/inimigo traz em si (seu nome,
prestigio, histdria, coragem e destreza na guerra) 10.

No campo de batalha o confronto mortifero constitui uma grande
troca de terriveis agressdes fisicas. De ambos os lados tombam os
combatentes mortificados pelos golpes certeiros do tacape ou pelas
perfuracdes das flechas1l.

O momento da contenda armada é marcado pela formalidade
solene de um verdadeiro ritual de violéncia. Como explica Fernandes:

O combate constituia uma situacdo propicia a
ostentacdo dos diferentes adornos masculinos. Em

10 0s bens (todos eles) tanto entre os Trobriandeses quanto entre os Maori da Polinésia sdo animados
porque possuem uma alma e também porque podem transmitir certas virtudes como, por exemplo, o0s
vaygu'a (colares e braceletes trocados no Kula). No contexto dessas sociedades, aceitar um presente, uma
dadiva de alguém ¢é aceitar alguma coisa de sua esséncia espiritual, de sua alma (MAUSS, 1974).

11 »Existiam outros elementos, também incorporados ao equipamento guerreiro tribal, dos quais dependia
0 sucesso 'militar' dos guerreiros. Entre éles é preciso contar: as insignias guerreiras; os instrumentos
musicais, quando empregados com finalidades guerreiras; alguns processos magicos, associados a guerra;
e, por fim, a utilizacdo de troféus. Esses elementos vinculavam-se de tal maneira as atividades dos
guerreiros, que é impossivel negar-lhes uma funcdo de ordem instrumental, de carater técnico, por cujo
intermédio eram alcancados certos objetivos durante as expedi¢Ges guerreiras ou no decorrer dos
combates” (FERNANDES, 1976, p. 36).
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conjunto, os textos dessas obras comprovam que a
pintura do corpo, os adornos e as incisfes traduziam,
de maneira simbdlica, o valor pessoal e os poderes
carismaticos de que estavam dotados os contendores,
inclusive como e enquanto guerreiros. Tais simbolos
correspondiam ao reconhecimento publico de
capacidades pessoais, demonstradas de modo notoério
em determinadas situagcbes por seus portadores
(FERNANDES, 1976, p. 36).

Nesse sentido, a guerra tupinamba parece ter o mesmo carater
solene que o Potlatch, também realizado com extrema ritualidade.
Deve-se observar, contudo, que no Potlatch o "prestigio individual de
um chefe e o prestigio coletivo de seu cla encontram-se ligados ao
gasto..." e a capacidade de retribuir com exatidao as dadivas recebidas,
transformando em donatéario o doador de outrora (MAUSS, 1974, p. 98).
Na guerra Tupinambé o que determina o prestigio pessoal e coletivo é o
sucesso dos combatentes, ou seja, a capacidade militar da confraria
guerreira, que significa matar, no confronto direto muitos inimigos;
fazer prisioneiros; raptar mulheres e criangas, e executar ritualmente
grande numero de cativos para efetuar a vinganca.

Ap6s o confronto, retornar para a aldeia com ao menos um cativo
significava o inicio de um longo processo ritual, marcado pelas trocas
simbdlicas entre o prisioneiro e seu grupo captor. Mas o que afinal era
recebido de ambas as partes? O prisioneiro caminhava para a morte
gloriosa e também a ele ndo era dado o direito da recusa. Fugir do
destino esperado significava a perda da dignidade e da honra, pois tal
ato expressava covardia, defeito execravel tanto entre os seus, quanto
entre os inimigos (FERNANDES, 1976).

A morte ritual ndo destruia completamente o inimigo, longe de
configurar-se como mera destruicdo e opressdo do outro, também
significava uma espécie de conservacdo da alteridade. Desse modo, a
morte ritual no patio da aldeia inimiga constituia a maior conquista que
um valente guerreiro poderia ter: ser devorado em vinganca era um
"presente” memoravel e prestigioso, um regalo perfeito aceito com
honra e satisfagdo, que o préprio guerreiro jamais poderia recusar e
tampouco deixar de retribuir. Por isso, antes do golpe fatal deixava no
discurso inflamado a promessa de que seus parentes valorosos viriam
para vingar sua morte — retribuindo tal destino glorioso: a dadiva aceita.
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Pode-se dizer, dessa forma, que no contexto da cultura
Tupinamba, a boa morte se opde a morte natural (morte ruim). A boa
morte € uma morte mediada culturalmente, digerida através da captura
em guerra e do cozimento. Eis a importancia da figura dos inimigos que
constituem aqueles entre os quais é harmonioso e glorioso morrer, "
pelos quais € coisa prestigiosa e plena de valor ser reputado” (RENOTTI
apud AGNOLIN, 2002).

Esta claro, portanto, que o rito antropofagico, tal qual Fernandes
(1976) descreve, estabelecia dois conjuntos de posi¢cOes relacionadas.
Representava, a0 mesmo tempo, a alianga entre todos aqueles que se
deleitavam com as iguarias do corpo da vitima e a separagdo entre
aqueles que eram potencialmente comida um do outro, inimigos
(FAUSTO, 2002).

O valente guerreiro aceitava a morte, oferecendo seu corpo como
repasto para ascender a morada dos antepassados, a terra sem males
tdo almejada pelos Tupi antigos. A troca de dadivas aqui é evidente: o
cativo aceita o sacrificio do seu proprio corpo para evitar a desventura
de uma humilhante morte natural (KOK, 2001). Aceita receber o golpe
certeiro que despedaca seu cranio porque acredita que ao tombar
descarnado na praga da aldeia inimiga encontrard o caminho do paraiso,
0 destino péstumo ideal.

Mas ndo € apenas a sua carne e 0 seu sangue que a vitima morta
podia oferecer. Enquanto todos da aldeia (homens, mulheres, idosos e
criancas) se serviam das carnes do inimigo mortol2, o valente matador
recolhia-se para sua cabana dando inicio a um longo periodo de
resguardo. Isolado, consumia simbolicamente aquilo que, pelo fato de
matar, era seu por direito, a alteridade do inimigo, o seu conteudo mais
valioso: o potencial simbdlico do guerreiro executado. Desse modo, o
rito antropofigico proporciona uma troca reciproca entre quem é
assimilado e quem "devora" e assimila (FAUSTO, 2002)13,

12 Como aponta Kok (2001), os indios supunham que pelo simples contato ou ingestdo era possivel
adquirir novos atributos a personalidade. Por isso, untavam de sangue o corpo dos meninos indios a fim
de transforméa-los em valentes guerreiros.

'3 Entre os Parakan4, por exemplo, o homicidio ndo proporciona a apropriagdo de um espirito: o matador
é simplesmente contaminado pelo odor de sangue e pela "gordura mégica" da sua vitima que lhe
conferem uma capacidade predatoria criativa (FAUSTO, 2002).
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Assim, se no Potlatch do Noroeste Americano os chefes rivalizavam
entre si com presentes, no contexto da guerra Tupi a relagdo entre os
inimigos se da, sobretudo, pela agressividade exacerbada. A agressao,
dessa forma, ndo constitui apenas uma caracteristica das trocas, ela
mesma € um elemento de troca e um tipo de dadiva que em uma
sociedade guerreira deve ser dada, recebida e retribuida. Dar, no
sentido de praticar a guerra e distribuir a agressao, faz parte do £Ethos
Tupinambd. Receber, no sentido de ndo se abster do destino guerreiro,
enfrentando as agressOes e jamais se rendendo ao grupo atacante,
representa o signo da honra e da virtude. Retribuir, no sentido de
buscar a retaliagdo em nome de um sentimento sempre atualizado: a
vinganca corresponde ao proprio fundamento da sociedade Tupinamba.

Como aponta Fernandes, as fontes evidenciam que os indios
Tupinambéa encontravam-se em um permanente estado de guerra. Os
grupos estavam sob perpétuo perigo, sujeitos a constantes ataques, "...
quaisquer encontros ocasionais ofereciam uma oportunidade para a luta
armada: os homens andavam sempre equipados para semelhantes
emergéncias e enfrentavam-nas com muito ardor belicoso"”
(FERNANDES, 1976, p. 43).

Segundo Carneiro da Cunha e Viveiros de Castro (1986), a vinganga
corresponde ao cerne da sociedade Tupinamba por meio do qual
casamentos, chefias, xamanismo e profetismo se articulam. A memaria
da vinganca garante o funcionamento da sociedade como um todo, pois
se vingar s6 é possivel a partir da atitude guerreira e esta penetra e
atribui sentido as outras esferas sociais. Desse modo, pode-se dizer
que o que cria a obrigagdo de retribuir a hostilidade e a agressédo € o
sentimento de vinganga que, a cada morte, se renova. Por isso, "... 0S
Tupinambé afirmavam aos europeus que 0s inimigos jamais deveriam
ou poderiam ser poupados..." (FERNANDES, 1976, p. 44). O ideal de
comportamento guerreiro como modelo de conduta masculina
determinava que em nenhuma circunstancia dever-se-ia permitir que
um inimigo conservasse a vida ou a liberdade pessoal (FERNANDES,
1976). Poupar o inimigo significa violar a ética da guerra; quebrar o
pacto de inimizade; interromper o ciclo da vinganca; perder a honra e o
prestigio; cair em desgraca, e, sobretudo, ndo retribuir.
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No contexto da guerra Tupinamba torna-se evidente, portanto, a
presenca das obrigacbes socialmente coercitivas: dar, receber e
retribuir. Dessa forma, mesmo ap0s sua execug¢do, O prisioneiro morto
deixa na memoria a promessa da vinganca: 0 grupo prepara-se para a
retaliacdo futura. E o matador, por sua vez, sofre na pele as agressoes
do espirito de sua vitima. Isso porque, ap6s o banquete antropofagico a
troca de agressfes permanece, uma vez em que 0 espirito do morto
pode cometer represalias tanto sobre seu executor, quanto sobre a
comunidade inteira (AGNOLIN, 2002).

E interessante observar, ainda, que a aldeia derrotada que perde
combatentes para 0S grupos inimigos que, por sua vez, raptam
mulheres, criangcas e aprisionam guerreiros para o sacrificio e banquete
ritual, ganha renovacdo do sentimento de vinganga, que impulsiona o
funcionamento da sociedade.

Como um verdadeiro troféu de guerra o prisioneiro que é
conduzido até a aldeia inimiga, onde serd executado, representa, ao
mesmo tempo, o sujeito de uma relacdo de trocas reciprocas entre
inimigos, e constitui, ele proprio, um objeto de um sistema de troca que
€ anterior ao rito sacrificial. De acordo com Fernandes, "o pai real podia
presentear o filho com seus prisioneiros, visando antecipar as
cerimoénias de sacrificio da primeira vitima" (FERNANDES, 1970, p. 270).
Como explica Agnolin (2002), a circulacdo dos cativos constituia uma
espécie de sistema de ajustamentos das parentelas. O prisioneiro torna-
se dadiva na medida em que a troca dos mortos criava "um sistema de
mobilidade das vitimas, cuja circulacdo era garantida pelas obrigacdes e
direitos reciprocos existentes dentro do grupo doméstico ou entre
grupos locais distintos, mas solidarios" (AGNOLIN, 2002).
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