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A primeira referéncla dos Indios hoje conhecidos como Tukano
orientais, morando na regific do Vaupés no noroeste amazdénico, aparece
nos relatos de duas expedi¢les saindo da Venezuela sob o comando de
Phillip von Hutten e Hermnan Perez da Quesada nos anos de 1538-1541.
Esses relatos fazem referéncia a uma " populaglo Uaupés" sem que seja
possivel dizer se esta designac8o aplica-se a um grupo indigena
particular hoje desaparecido, a um grupo indigena conhecido hoje sob um
outro nome ocu a todos os Indics morando ao longo do rio Uaupés, os
Indios estando geralmente conhecidos através o nome do rio ao longo do
qual eles estéo morando.

Os relatérios de viagem seguintes testemunham da mesma imprecisdio :
assim se Noronha (1793}, Sampaio (1755} ou Ferrelra (1Y85) parecem
considerar a "nacdoc Uaupés" como uma tribo particular, a mais numerosa
do rio Uaupés, outros autores como Wallace (1848) ou Coudreau (1883)
por exemplo, usam esta designacéic de maneira generica, referendo-se a
"populagdio dos Uaupés", ocu seja, os grupos morando ao longo do Uaupés e
afluentes.

A segunda mengio dos grupos desta regléo & & do Padre José Monteiro de
Noronha (1753) quem cita, ao lado da nagdio Uaupés, 7 nomes de tribos
morando ao longo do Uaupés "e nos que lhe s8io collaterais" : Cocuana,
Quereruri, Uanana, Cubeuand, Burenari, Mamangs, Panenus, trés dos quais
{Uanana, Cubeuana (Cubeo’ e Panenoa (Barasana segundo Hugh Jones
1979:21) séo os nomes atuais de grupos quem fazem parte da familia
lingiiistica Tukano oriental.

Ele cita o costume dos Indlos da nagdo Vaupés de furar lablos e beigo
inferior e trazer, no peito, uma pedra "branca, bem levigada, de figura
cylindrica, e de huma polegada de diametro® como insignia de nobreza.
Sampaio, alguns anos mais tarde (1755) complementara a lista de Noronha
com 6§ noumes de tribos a saber, Macu,.. Macucoena,. Tariana, Decaca,
Urinana, Timanaréd. Ele reporta, também, a existéncia de "uma estrutura

de classes" e acrescenta :

"porém a mais celebre [das tribosl he a Uaupées por
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Noronha Sampaio Ferreira Walliace Pennak
(1759 {17755 (1785) (1848) (1858)
Uaupé UJaupé Taupé - Yaupez
Uanana Uanana Uanana Anana Uanana
Cubeuana - Cubeuana Cobeua Cubeo
Panancéa Panenoa Panenua
Decana bDecéaca Dicéana Decana Decana
Macucoena - Macuna Macucoena
- Carapani Carapana
- - Arapassu - Arapago
- Pira Piratapuia
- - - Tucano Tocano
- - - Miriti -
- - - Tanimbuka -
- - - Tijuco -

n

#Penna usou a lista de Araujo Complemen@éndo~a pelo levantamento
realizado em 1853 pelo Vigario geral da Provincia do Amazonas,

Fr.Gregorio José Maria de Bene.
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causa das diferencas que entre si admitem de varios
graus de nobreza, a que serve de distintivo, como

de uma ordem militar® (1755:381).

E dificil dizer a que tribo atual a nacfio Uaupés corresponde. Brizzi
(1977 : 28-29) & da opinifio que Uaupés designa especificamente o grupo
“Tukano propriamente dito" baseando-se, para afirmar isso, sobre uma
carta patente do Governador da Capitania do Rio Negro, Manoel Joaquim do
Paco, datada do 18 de novembro de 1820, nomeando o Indio Abalizado
Raymundo José, da na¢Bo Uaupés, ao cargo de Principal dos Indios desta
mesma nagdo. No dia 17 de marco de 1848, o Diretor Geral dos Indios,
Jodo Henrique de Matos, nomeava como tuxaua o préoprio filho de Abalizado
que ele dizia pertencer & nag#o "tukano".

Pode-se pemnsar, entad, que a nag8o Uaupés refere-se especificamente ao
grupo hoje conhecido coms “tukanc propriamente dito”; TuKano aparece
pela primeira vez na lista de Vallace (1880).

Os nomes sob os quals os Indios s8o hoje conhecidos ndio sfio auto-
designacdes mas somente apelidos dados aos Indios pelos brancos com
gquem estavam em contato. Muitos destes apelidos tem uma conotac#o
pejorativa. Indios Tukano tem, também, ocutros apelidos dados pelos
outros grupos Tukano; por exemplo, o grupo indigena Desana & chamado de
wind “assoblador® pelo grupo Tukano préoprio. Enfim, cada grupo tukano
ten uma designagdc cerimonial podendo somente ser usada no contexto
ritual. Por isso os Indios passaram a usar os apelidos como nome de

grupo e de lingua nas ocasides profanas.

Populacdo

N8o possuimos nenhuma estimativa da populac8io indigena do Alto Rio
Negro no momentc da descoberta dos rios Negro e Uaupés. Os dados
populacionais atuals da regido do Uaupés colombo-brasileiro sfc pouco
fiavél mas se calcula aproximadamente 10.000 de Indios Tukano em ambos
05 lados da fronteira. Sorensen (1969) considera que existem entre 5000
e 10000 Tukanc falantes repartidos em "20 ou mais tribos morando na &rea
culturalmente homogénea do centro do noroeste amazénico". . Néo

disposamos de estimagdo da populag8io indigena por grupo lingiistico
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antes de 1883 (Coudreau). A seguir um quadro da evolugfo da populagéo no

Uaupés brasileiro :

iribas anos (autores)
1883 16060 1648 1974 io82
{Coudreau) 7 (Goldman? (Prelazia) (Prelazia)
Tukanq 1800 - 1000 2422 2635
Desana 800  800/110C0 - 630 960
Uanang 200 - 500 603 555
Tuyuka - 150/200 - 473 465
Cubeg 1060 - 2000 1687 98
Tatuyvo 300 - 300 - -
Barasana - - - 43 43
Bara - 100 - - 24
Karapana 500 - - 35 49
Yuriti - -~ - 35 -
Arapaco 100 - - 308 258
Yepa-¥asa - - - 35 56
Piratapuio - 600/800 - 782 618
Siriang - - - 33 -
Mirititapuio 100 - - 92 77

Silverwood Cope (1975) no seu relatdério considera exageradas as
estimativas da populag8o indigena feitas pela Prelazia. De um total de
8729 indios, 4531 seriam assistidos pela miss@o salesiana de lavareté
(rios Uaupés e Papuril), 3238 por Pari Cachoeira {(rio Tiguié) e 980 par
Taracué (rio Uaupés). En 1927, Nimuendaju (1950:163) estimava a popula-
¢80 indigena a 3226 "Indios da parte brasileira da bacia do Alto Rio
Negro". Neste numero est#o incluidos Indios do Rio icana (Arawak) e
Indios ¥Maku das zonas interfluviails. Lopes de Souza (1955), durante a
sua viagen em 19307 realizado para o antigo Servigo de Protegdo aos
Indies (SPI), fez um levantamento da populagdc indigena, branca e
mestica do Alto Rio Negro e deu os seguintes numeros: rio Papuri :1B39
repartidos em 46 povoados; rio Uaupés : 2000 em 71 povoados; ris Tiquié

: 2000 em 35 povoados, ric Cuiari : 160 em 14 povoados. Neste computo
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populacional acham-se também varios brancos, mesticos e o0 que ele
denomina "Indios civiiizados". Alguns anos mais tarde (1931), o
naturalista Carvalho , baseando—se sobre uma estimaglio das misstes
religiosas contava ao total 6325 Indiocs (1952:46). Provavelmente estdo
incluidos, neste numero, varios Indios Tariana, antigos arawak que
ocupam alguns sitios no Jaupés e tambem os Maku que moram nas zonas
interfluvials. ..

Alguns grupos Tukano somente tem representantes na Colombia tais como os

Makuna , os Tatuyo , as Bara , as Yahuna ou os Yuriti,.

Localizacdo

Os grupos indigenas Tukano orientais moram, atualmenie,na bacia do
Uaupés, ao longo do rio Uaupés e de seus afluentes Tiquilé, Papuri,
Querari e Cuduyari. Existem também Tukano no baixo Rio Negro (em baixo
de Santa Isabel) tendo fugindo das exagtes dos missionarios ou de brigas
entre eles e, em Manaus . Grupos Tukano moram, também, na regifio do
Pira—-Paransa, na Colombia, gue pertence & rede hidrografica do Apaporis-
Caqueta, tals como cs Makuna, Barasana, Bara , Yahuna e Tatuyo. No bojo
deste territéric total, cada grupo Tukano ocupa, ldealmente, um
territério continuc, definido por um, ou mais, rios {(afluentes), e
bornado de cada lado por outros grupaos lingiisticos com que ele esta em
posic8io de afim potencial ou de "afim de afim" (vide infra).

Em termos de fronteira politica a bacia do Uaupés pertemnce ao Estado
do Amazonas (Brasil) e ao Comisaria del Vaupés (Colombia). Embora a
fronteira colombo-brasileira corie seu territério em duas partes , isso
n&n causa nenhum impacto sobre a organizagiic social e cultura indigena.

A regifio do Vaupés & uma regilo de terra firme, pouco elevada,
caberta de floresta tropical com algumas zonas de igapés, afloramentos
graniticos e picos montanhosos (como o Pico da Neblina, o mais elevado
do Brasil : 3045 m de altura), vestigios dos escudos guyanense e
brasileiro. O curso dos|rios é entravado por numerosas cachoeiras
canstitdéndo um obstaculo & navegaciio de grande porte, o que contribuiu
a fazer da regifio do Uaupés uma zona de refugio durante mais de dois
seculos.

A morada dos grupos Tukano na regido do Uaupés colombo-brasileiro é

reportada desde os primeiros relatérios. Contudo, os Desana (Dicaga,
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Decana), um grupo Tukanao, s&o localizados no ric Yaupés e, também, no
rio Igana (Noromnha 1753; Sampaio 1775; Ferreira 178%5; Coudreau 1889) ao
lado de Indios do tronco lingilistico arawak. Koch Grimberg (1909/1910),
Bodiger (1965) et Beksta (1984) consideram os Desana de origem arawak;
eles se teriam tukanizados ao longo do tempo como outros grupos arawak,
os Tarlano por exemplo. Se essa hipotesa é correta , talvez, isso
explicara a sua antiga localizagdo sobre o Igana (sempre habitado par
grupos arawak) como, também, a proibicido de casar com grupos arawak "“por
acharem-se demasiado proximos" (Buchillet 1983). Infelizmente, nio
disposemos de outras informagdes que nos permite apontar para uma origem
arawak dos Desanz., Em 1853, Herculano Penna, entfo Presidente da
Provincia do Amazonas, localizou também os Desana, Cubeo e Uanana no
Japura.

E dificil saber de onde provém os Tukano orientals. Nimuendaju
(1950) pensa que os grupos atuals que moram na regifio do Uaupés s@o os
éﬁ;vivﬁntés de grupos distintos, tanto no plano lingiistico quanto
cultural, que teriam invadido esta regido - ora habitada pelos Indios
semi-nomades Maku, subjugando-os - em duas ondas migrétorias sucessivas
Arawak vindoc do norte e, Tukano vindo do oeste. Os Tukano, entdo, teriam
desalojado os Arawak do rio Vaupés; Nimuendaju pensa que esses migra-
¢8oces nfo aconteceram em tempos muito remotos, talvez no inicic da era
cristd. A expansfio tukano incorporou lingiisticamente certos grupos de
origem arawak, tals como os Tarianc que ocupam alguns sitios no Uaupés e
que passaram a usar a lingua tukano comg lingua propria. Segundo Goldman
(1963) certos clés Cubeo seriam de origem Maku e Arawak.

0 mesmo autor (1963:45) pemnsa que certos elementos da cultura dos Tukano
s8o0 semelhantes acs das culturas andinas, tais como a hierarquizacéo, o
culto dos ancestrais, o uso cerimonial da coca, a confeiglo de tranca-
dos elaborados, etc.

Os grupos Tukano e Arawak apresentam, hoje, uma bomogeneildade
cultural notavel resultando, provavelmente, da aculturacdo intertribal,
reinforgada pelas praticas de reagrupamento em aldéias dos colonos e dos

missiondrios durante mais de dols seculos.
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Linguas

As linguas faladas pelos grupos indigenas hoje conhecidos como
Tukano orientais fazem parte da famlilia linglistica Betoya ou Tukanao
desde ns trabalhos de Beuchat e Rivet em 1611.
Waltz and Wheeler (1972), dols lingiiistas do Instifuto Lingiistico do
Verdo (ILV) distinguem no interior dentro da familiia Tukano, trés
grupos : ogriental (Bara, Barasana, Desana, Karapana, Makuna, Piratapuya,
Siriano, Tatuyo, Tukano, Tuyuka, Uanano), medip (Cubeo) e gcidental
{(Correguaje, Coto, Encabelilada, Sioﬁ} e Tama). A area dos Tukano
orientais e medio restringe~se a regifio do Uaupés e do Pira—Parana ou
seja, ndo tem representantes desta familia linglistica em outras partes
da Amazdénia. O Tukano ocidental & falado por grupos morando nos rios
Napo e Putumayo no Perid. Existem outros representantes da familia
lingiistica Tukano, tais como os Yuriti, Miriti-tapuya, Tanimuka,
Letuama e Yahuna, ainda ndo classificados, de um ponto lingiistico, em
Tukano orientais, medio ou ocidentais ,quem moram essencialmente no
Yaupés colombiano e compartilham, com os Tukano orientals e medio, os
mesmos tra¢os culturais.

As linguas faladas pelos diferentes grupos - bara, barasana, cubeo,
desana, karapana, makuna, piratapuio, tatuyo, tukano, tuyuka, uanano,
yurlti, etc. - s8o, segundo Sorensen (1967, 1969) e os linglistas do ILV
mutuamente ininteligivéis mas essa constatacdo, ac menos por parte de
Sorensen, baseia-se unicamente sobre os dizeres dos seus informantes e
ndo sobre testes formais destinados a medir o grau de inteligibilidade
mutua das linguas (Jackson 1972). Sorensen considera que as linguas
Tukano sdo menos proximas entre si que o judeu com o dinamarqués
(1967:674); as diferengas entre as linguas afeitam gramitica, fonologla
e lexico. Portanto, algumas linguas sfo multas proximas entre si como
¥Makuna e Barasana (S.Hugh Jones 1879), Desana e Siriano, Piratapuyo e
Uanano (Waltz e Wheeler 1972).

Cada grupo Tukano define-se por sua lingua. A lingua é transmitida de
pal para filho. De maneira corrente, é reconhecido como parente aquele
que "fala da mesma maneira" aoc passo que outros grupos se distinguem
pelo fato de falarem outras linguas. A lingua proporciona a base da
identidade, e as diferencas lingiisticas fundamentanr as possibilidades

matrimonials : s6¢ se pode casar com alguem que “fale diferente"; ou
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seja, marido e mulher ndo falam Jamals a mesma lingua. Unidade
lingiiistica e unidade exogimica, na maioria dos casos, coincidem {(com
algumas poucas excegdes a esta regra geral @ ver o caso dos Cubeo
morando no Querari e Cuduyari (Goldman 1963) ou dos Makuna do Pira-
Parana e balxo Apaporis (Arhem 1981) quem, embora constituindo-se numa
unidade lingiiistica particular, casam entre si. A crianca é educada para
falar somente a lingua paterna, emblema de sua identidade, embora ela
aprenda naturalmente a lingua materna. A importédncia da lingua como
registro de identidade é particularmente atestada pelo fato gue os
velhos, embora perfeitamente multilingiies, declaram-se incapazes de
contar uma narra¢do mitica numa lingua que n8o seja a sua prépria, ou
seja, a lingua paterna {(Buchilllet 1983:34).

Numerosos estudos notaram o culdado particular com que os Indios Tukano
diferenciam cada lingua, evitam termos emprestados de outras linguas ou
marcam as suas diferencas respectivas (Jackson 1972; S.Hugh Jones 18679).
Cada sub-grupo (ou cld) apresenta diferengas dialetais que afeitam tanto
o campo lexical quanto morfofonolégico.

Nem todas as linguas ja foram estudadas. Sorensen (1969), Kaye
(1970), Gomez (1982) consacraram uma tese de doutorado respectivamente
as linguas tukano, desana e tatuyo. Existem também pequenos vocabularios
e gramdticas elaborados pelos missionadrios salesianos tais como os do

Pe. Kok sobre o tukano (1921-22), do Pe. Giacone sobre o tukano (163%)

e 0 uanano (1967), do Pe. Brizzi quem, além de uma gramitica da lingua

tukano (1966), publicou na sua dis

tribos dos rios Uaupés, Icana e Cauaburi (1961) listas de palavras em

varias linguas. Metzger, do ILV, elaborou uma gramitica da lingua

58 Jlt i cA Cehit

karapana (1966). O Pe. Beksta publicou, recentemente, com o apoio da
Secretaria da Educag#o do Amazonas (SEDUC), uma cartilha lingiistica do
tukano destinada a facilitar a alfabetizac8o das criancas indigenas. A
"Organizaclo Indigena do Tiquié" (ORIT), na Colombla, elabarou uma
cartilha lingiistica da lingua tuyuka. Enfim, os lingtistas do ILV, alén
de traduzir passagens biblicos nas linguas Tukano, publicaram varios
artigos sobre a fonologia e assuntos relacionados (ver em particular a

serie Sis Buchillet e Gomez

{1986}, frente a multiplicidade das grafias das linguas Tukano e

querendo responder a um desejo muitas vezes expresso pelos préprios
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indigenas de escrever na sua propria lingua, elaboraram uma "Proposta
para._uma grafia tukana normalizada" ou seja, um sistema de escrita que
seja adaptavel para todas as linguas Tukano, de ambos os lados da
fronteira.

Cada grupo Tukano fala uma lingua distinta, emblema de sua
identidade. Comn a mie e a esposa de um individuo s8o sempre de outra
lingua (segundo as regras de exogimia lingiistica e de residéncia
patrilocal em vigor nesta regifio) os Tukano falam geralmente as linguas
paterna e materna, além do Tukano que funciona como lingua franca em
certas partes do Uaupés e, também, do portugués. Os Indios Tukano s#o
perfeitamente multilinguds. A lingua tukano, que € a lingua de um grupo
particular, funciona em certas partes da regifio, como lingua franca.
Segundo Coudreau (188%9:178) “"esta tribo [a tribo tukanol por ser a mais
numerosa e a mals dispersada na regifo imposou o seu dialeto em cada
iugar”. O tukano foi a lingua utilizada pelos missionarios salesianos
(Brasil) e os Montfortianos (Colombla) para efeifuar o trabalho de
evangelizagdo : eles tentaram impd-la como lingua velicular na regido
numa tentativa de unificac¢fio dos grupos indigenas Tukano. Pode-se notar,
neste respeito, a importédncia numerica dos trabalhos relativos a lingua
tukano realizados pelos missionarios salesianos, o que ¢ um indicie
desta tentativa de unifica¢#@io. A& politica de regrupamento praticada nos
geculos anterlores, onde membros de distintos grupos lingliisticos
estavan reunidos nas mesmas aldélas, provavelmente contribuioc tambem a
difusdio do tukano como lingua veicular. Outro fato, talvez, favoreceu
ainda a especializagdo da lingua tukano como lingua franca. Segundo
Sorensen (1067:680) “a preséncia de duas linguas nacionais [ portugués e
espanboll]l aumentou a importéncia do tukano como lingua de unificagfo na
regldo®. Sorensen, no mesmo artigo (1967:671), afirma gque "a lingua
Tukano serve comc lingua franca em toda a area", portanto, os
antropélogns & os lingiistas tendo trabalhado no Pira-Paranad mostraram
que nesta regido nenhuma lingua funcionava como lingua franca (Hugh
Jones 1979; Correa 1980-10981; Gomez 1982:ix)., Cada um fala a sua prépria
lingua; todocs os Indios falam ao menos duas ou trés linguas e pdo existe
nenhun problema de comunicaclic entre si. Ao contrarioc a lingua tukano,
em alguns casos, pode tambénm servir de lingua velcular aos grupos de

outras familias lingiisticas : assim os Tariano, embora de origem
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arawak, passaram a adotar o tukano como lingua prépria. Segundo Corréa
(188 : ) como os Tukano consideram as linguas arawak dificels de
aprender, os Arawak passaram assim a usar o tukano nas relacles com
eles. Atualmente, pode-se observar em certas partes do UVaupés
brasileiro, geralmente nos povoados localizados & proximidade das
missGes, uma tendéncia a ndo ensinar mais a lingua paterna para as
criangas e a usar exclusivamente o tukano. Esse processo de esguecimento
das linguas, que resulta, em parte, das tentativas de unificac8o dos
grupos Tukano pelos missionarios saleslanos, equivale a uma perta da
identidade cultural porque, como vimos, a lingua funciona como registro
de identidade de cada grupo e a posse de uma lingua distinta &,
atualmente, o malor criterio de differenciacfio entre grupos. No baixo
Rio Negro {(em cima de Manaus) onde varios Indios Tukano passaram a
viver, Buchilliet observou que J& n8o se ensina mals ndo somente a lingua
paterna como também o tukano : as criangas estfo atualmente educadas
para falar somente o portugués..

Muitos dos Indios aprenderam a lingua geral ou Bheengatu (="fala
boa") que foi introduzida em toda a Amazénia pelos missionadrios jésuitas
como ilingua de colonizagdc. (0 Nheengatu ou lingua geral tem por base o
tupl cuja "normatizacdo foi elaborada pelos jésuitas a ponto de ser
chamado também de “"tupl jésuitico" apesar de “"sensivelmente distanciado
das linguas tupl naturais® (Mattaoso Camara Jr. in Bessa 1983:49). "0Os
Indlos aprendiam-no e a falavam na honesta conviclo de ser ela a lingua
dos ‘brancos' {(Nimuendaju 1982:172-1673), ou seja, a lingua de
civilizac&o. O Nheengatu fol dominante na Amazénia até 1890 data em que
o Portugués fol considerado como a lingua do Brasil. Hoje em dia, o
Nheengatu desempenha ainda um papel de lingua geral em certas partes da
regifio do Alto Rio Negro, notadamente em S8a Gabriel da Cachoeira, sede
do municipio; Além do mais, varlas palavras de origem Fheengatu
percistem no portugués de hoje falado nesta parte da Amazdnia, tals como
as de camuti, pari., cacuri, estc,

Depois de mals de trés geracles de atuag8o missionaria na regifio a
matloria dos adultos, hoje, falam mais ou menos fluentemente, a lingua
portuguesa e boa parte também, a lingua espanhola por viver perto da
fronteira colombo-brasileira ou por ter experiéncia de trabalho na

Colémbia (seringais; trabalhos de construcéo,etc.).



TuMivigue Reveri et AA L

Modos de vida.

a) habltac8o (de malocas a aldélas).

0= Tukano orientails do Uaupés brasileiro vivem atualmente em
povoados as margens do rio Uaupés e seus afluentes . As aldeias
compostas de casas individuals centradas ao redor da familia nuclear,
sob a influéncia dos missionarios salesianos instalados na regildo desde
1915, tomaram o lugar da antiga casa comunal conhecida na regifio pelo
termo de lingua geral maloca. Na Colombia ela continua a ser o estilo de
morada predominante.
A malgca (wi’l na maioria das linguas Tukano) mais que um lugar de
vivéncia era um lugar cerimonial importante, o lugar verdadeiro da
narracdo e da transmissfic dos mitos e de sua atualizag3o nos ritos. A
maloca era designada pelc termo de “casa de dangas", denominagio esta
gque atestava sua vocagBo eminentemente cerimonial. Para os Tukano a
maloca é o centro do mundo, ela representa o unlverso., Cada estelo, cada
espa¢o tem um nome e um significado simbélico (Hugh Jones 1979; Beksta

16845 :

“Na maloca ha uma reparticfio e uma valoriza¢do do
espaco, vinculados ndo somente ao uso, mas também a
tradigfio e &4 mitologia. O grande espaco unico esta
subdividido e destinado, mesmo mentalmente, por un
Tukano. Cada brincdo, cada sentimetro, tem entdo um
valor e uma fungdo : particular, comunitéario e

politico® (Lamus, in Beksta 1084:20).

As malocas eram de tamanho varlivel, podendo ter de 20 a 45 metros
de cumprimento, 10 & 30 metros de largura com 7 & 11 de alfura. 4 maloca
era a morada de um grupo de descendéncia patrilinear cujos membros se
identificam com um ancestro mitico comin. Koch~Griinberg (1909/19103) viu
no iniclo deste seculo, malocas podendo abrigar até 10C pessoas. Nas
ocasides de festas, podiam-se encontrar até 300 ou 400 pesspas. Em 1027
Nimuendaju dava uma media de 14-15 pessoas por maloca (o maximo estando
de 30 pessoas & o0 minimo de 3 pessoas).

A maloca estava construida em terreno alto, na margem do rio, idealmente

segundo um eixo leste/opeste. Existiam irés tipos arquiiétonicos :



Dowai amigue Tuory et 2 .

quadrado, rectangular ou rectangular com a parte traselra arredondada.
Contudo, a organizac8o do espago interno era igual em todos os tipos
arquitétonicos. As paredes eram feitas de casca de arvore ou de folbas
de palmeira entrelagadas ao mesmo que o teto. Diversos caminhos saiam da
maloca : um dando no porto, outro para os cultivos. A maloca tinha duas
portas principais e duas pequenas portas laterais "de onde as mogas de
primeira regra podiam sair ¥ (Beksta 19884:33). A fachada da casa e a
porta principal dando sobre o rio eram associadas aos homens aoc passo
que a porta de tras dava para os cultivos e a mata, asssociando-se as
milheres. No plano da organizagdo do espa¢o interno , podia~se
distinguir duas areas principais definidas por 6 ou 8 pares de esteios
centrais : uma Area central, assoclada & vida comunitéria e cerimonial e
aos homens; e uyma Area periférica assoclada a privacidade (educacdo das
criangas, vida em familia, cozinha...). Nesta zona periferica, cada
unidade famiiiar ocupava um lugar particular - um compartimento familiar
definldo por paredes de folhas de palmeiras entrelacadas - em funglo da
ordem de nascimento dos residentes : a familia do chefe (o primogénitc)
ocupando a parte de tras, perto da porta das mulheres, os cagulas
progressivamente dispostos em direcdo a parte leste da casa (assocliada
aos homens), Ordem de nasclmenta, relag¢des hierarquicas & de alianga slio
expressos na organizaglo do espago pela ocupaclBio de lugares diferemntes
pelos individuos (8.Hugh Jones 1979). A divis8io centro/periferia ¢
particularmente relevante nos movimentos e nas atividades dos individuos
de ambos os sexos tanto na vida cotidiana - as mulheres entram pela
porta de tras, os homens pela porta de frente - quanto na vida ritual

0s ritos desenvolvem-se na parte central da casa. Esta dicotomia entre
centro/periferia e as suas conotagdes respectivamente masculina/feminina
¢ ainda melhor afirmada no curso dos rituais de iniciag8o masculina onde
as mulheres, que n8o podem ver - sob pena de morte — os instrumentos de
musica sagrada, est83o relegadas & parte fraseira da casa, por tras de
uma tela de folhas de palmeiras entrelagadas. A vida inteira da mulher
desenrola-se na parte periferica da loca, no compartimento familial. O

ciclo de vida masculino, ao contrario, desenrcla—se sucessivamente na

parte periferica (durante a inféncia pela ocupagdo do compartimento i
familial) e, em segulda, na parte central (o iniclado dorme no centro da

casa comunal), Apés o casamento, o homem retorna, no entants, & parte
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periferica, ocupando um compartimento famliiar onde ele sera sepultado

depols da morte (S.Hugh Jones ibid) :

"A maloca ¢ uma das mals lmportantes caracteristicas
instituigBes das culturas indigenas (...) na maloca
concentra-se a cultura prépria do Indio : ali tudo
respira tradic8c e independéncia" (Nimuendaju 1950:
1987).

e & por issc que ela precisava ser destruida ou "desencantada" como o
dizia Dom Pedro Massa. Desde a sua instalacda , com efelto, os
missionarios salesiancs comecaram uma campanha de difamac8o contra as
malocas. Alegando os mais dlversos pretextos (promiscuidade sexual,
insalubridade, ver em particular Dom Pedro Massa 1924:192 para quen a
maloca era "a casa do diabo" onde praticavam—se as mais horrorosas
orgias; Dom Marchesl citando Monsenhor Giordano 19¥%5:77; Brizzi
1877:163) eles tentaram de perswvadir os Indios de abandogna-las e
seinstalarem em casas individuais. De fato, eles tinham entendido o
significado profundo da maloca como simbolo da coesfioc do grupo de
residéncia e, alnda mals, a sua dimensdo religiosa (ver Dom Pedro Massa,
op cit. , por exemplo). A destruiclio da maloca era um dos pontos
programaticos da Congregagido salesiana estabelecidos por Monsenhor
Giordano : "transformar gradativamente a maloca : primeiro em uma serie
de choupanas e depols, em casas de madeira. A grande maloca & perigosa
demais, tanto do lado moral, quanto do lado sanitario” (in Souza Santos
1983:45; Beksta 1984:12).

Bm 1665 o etnologo E.Galvd3o ja nHo encontrou mais malocas nos baixo e
medio cursos dos rios Icana e Uaupés (197%:169). Segundo Beksta (1584:8)
a Ultima maloca que pertencava aos Desana do Urucu igarapé {(um afluente
do rig Papuri) fol extinta em 1858 sob a influéncia do Pe. Jodo
Marchesi. De fato, a disparicio da maloca n8ic & somente a consecuéncia
da intoleréncia missionaria : devido ao processo gradual de contato
com os Brancos, os Indios comecaram a abandonar as malocas e a habitar
casas segundo a moda do caboclo amazonense. Em 1851, Wallace encontrou
no baixo Uaupés "uma maloca rodeada de diversas casinhas" (1979

(1889):178) segundo o habito do Ric Negrc. Em lauareté (confluéncia
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UVaupés/Papuri) ele constatou que ao lado da maloca "havia cerca de uma
dizia de habita¢8es formando um pequenc povoado®. O que & certo € que as
missdes acelereram o processo iniciado sob a influéncia do contato com
os brancos.
Os nmissionarios regruparam os povoados em chamadas "comunidades de base"
imposando uma organizagiio interma particular (ver infra) e um padréo
especial : os povoados passaram a ter casas ordenadas em fileiras com
ruas. Cada povoado importante foi dotado de uma capela, de uma escolinha
{recebendo os alunos da lra. serie até a 3° ou 4°) e, desde 1968, de um
*clube das mfes® (destinado a confeicsio do artesanato para a venda aos
turistas) funcionando também como centro social para as reunides do
povoado e os regulares caxiris (festas de bebida). As casas s8o cons-
truldas em referéncia ao rio numa praca de areia fina cuja manutencdo ,
que depende do trabalho das mulheres, refleta o prestigio da comunidade.
Cada casa é cercada por um pequeno jardim onde podem-se achar varios
Arvores frutiferos ao lado de plantas de uso medicinal, pimentas...As
paredes da casa sHo em barro, o chio de terra batida e o teto de folhas
de palmeiras (buritl, caranai, ilnajai...) ou - concess8o & modernidade -
coberto de zinco.
Contudo, pode-se encontrar na configuragdo espacial das aldéias atuais
vestigios da organizac8io tradicicnal das casas comunals tantoc na
arquitetura quanto na organizac8o do espago interno, e na forma como que
as casas séo dispostas umas em relag8o as outras (Buchillet 1983:67). As
casas comportam assim duas areas , uma zona domestica na parte de tras
situada em diregfo as culturas e & mata onde as pessoas tomam as
refeigles e dormam. Uma outra area, de frente para o rio, é aquela onde
se recebem convidados e visitantes. Vida social e privada desenvelvem-se
em Areas diferentes. Por outra parte, a disposigdo das casas reproduz,
num certo sentido, a organizacdo do espago interno da maloca : um pail
mora sempre junto com os seus flilhos quem, apés o casamento, construi-
sem-se uma casa ao lado da do pai. A dlstancia geografica entre as casas
no povoado refleta por uma parte a proximidade genealégica dos indivi-
duts - um pal mora sempre perto dos seus filhos e longe dos irmios - e,
por outra parte, também, as tens@es soclals no grupo (Buchillet, ibid.).
Cada povoado regrupa idealmente varias familias nucleares

aparentadas pela linha paterna. A lingua falada no povoado &,
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tradicionalmente, a lingua dos homens, que se transmete de pal para
filho. Devido a regra de residéncia patrilocal, a esposa, depois do
casamentio, passa a morar no povoado do seu marido. Atualmente existem
tambem povoados "mixtos", ou seja com representantes masculinos de
diversos grupos Tukana. Varios argumentos tanto de ordem ecandmico
{escassez do peixe a proximidade do povoado do marido,etc.), quanto
cultural ou social (prestigioc a viver perto das missSes religiosas,
"inferiaoridade" hierarquica dos membros do povoado do marido, etc.)
podem explicar a composigido mixta de alguns povoados atuals que
contraria a regra de residéncla patrilocal em vigor nesta regisio. A
distruibuigfo da populaclo nos povoados & Ilnegal, as aldeias podendo
abrigar de 3 a 150 pessoas. Geralmente, os povoados localizados a
proximidade das missbes sfdo mals populosos.

Cada povoado disposa de um territério composta de mata e rios para
explorar como lugar de caga e pesca e para estabelecer as plantac¢8es de
mandicca. 0 territorio de cada povoado € delimitado por marcas naturais
. igarapé, afloramento de pedras, curvaturas do rio...Ko bojo deste
territorio global uma parte da mata é repartida entre as diferentes
familias nucleares do povoado para o estabelecimento das plantag@es. Ao
contréario, o territorio para a caga ou a pesca ndo é limitado {(exceto o
caso dos "locals de pesca", propriedade dos antigos tuxauas) : cada um
tem direilto de cagar ou pescar onde quer ( naturalmente dentro dos
limites do territorioc concedido ac povoadol.

A disparic8o da maloca desorganizou profundamente a vida cerimonial
e ritual dos grupos Tukanoc gue estava, como vimos, estreitamente ligada
a estrutura da maloca; o tamanho das casas atuals, a dispersic dos
membros de um cld ou de um grupo lingliistico como consequéncia do

contato com os Brancos e da politica de aldeamento praticada durante

mals de deols seculos pelos colonos e pelos nissiondrios que se sucederan

nesta regifio ou, também, os conflitos com outros grupos da regléo,
acentuaram este processo de desorganizaclo.

0 abandonc da maloca para as casas individuais provocou também uma
sedentarizac8o forcada dos membros do pavoado : com efeito, no tempo da
maloca podia-se notar uma certa mobilidade residéncial e de sitio
respondendo a diferentes fatores de ordem soclal {(morte do fundador da

maloca ou do pajé; brigas entre co-residentes; recuperacdoc de um sitio
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ancestral; numero importante de mortes na maloca,etc.) ou econdémico
(ciclo itinerante dos cultivos; escassez de caga ou de peixe a
proximidade da maloca,etc.?. OUs povoados, atualmente, s8o estavels, e
esta estabilidade tem repercusstes econdémicas nfio negligavels : surgiu,
assim, a dificuildade sempre crescente de encontrar terra fertil a
proximidade do povoado para estabelecer as rogas que estfo, assim,
abertas a trés ou quatro kilometros do povoado. A distancia das rogas
tem um impacto importante sobre o trabalho das mulheres quem, hoje em
dia, est3o obrigadas a andarem varios kilomeiros para trabalbar nas
plantagdes., A familia nuclear € a unidade de produgio e de consommagéo
basica. O sistema atual fracassa com o da maloca onde cada familia
nuclear estava ligada as outras por regras estritas de cooperaglo e de
troca mitua de comida. Atualmente as unidades domesticas estdo
independantes a todos os pontos de vista e a sua atomlizaglio em casas
individuais corre no sentidoc de uma privatizag#éo e de uma individua-

lizac8o dos recursos.

b) _organizacdo interna dos grupos.

Os grupos Tukano do Uaupés encontram-se relacionados por padrfes
culturais comins, pelo uso de linguas da mesma familia lingliistica e
pela sua participagdio num sistema social baseado na troca de mulheres
entre grupos exogAmicaos patrilineares. De modo geral, cada grupo €
composto por individuos que tragam seus vinculos de parentesceo pelo
reconhecimento de uma origem comin, e nominadoﬁe congrega falantes de
uma mesma lingua. Falantes de linguas diferentes , idealmente,
consideran-se afines. A terminologia usada pelos etnologos para
descrever a estrutira social Tukano é divergente, um unico termo podendo
definir unidades de um nivel de amplitude diferente. Issc provém em
parte da dificuldade encontrada pelos pesquisadores de achar critérios
comins para definir os limites de cada grupo Tukann. Os grupos Tukano
foram assim designados pelo nome de "tribo" (Goldman 1963; Brizzi 1866 ;
Sorensen 1969), de “agregado lingiistico" (Jackson 1972), de "unidade de
descendéncia exogamica" (Hugh Jones 1979) ou de "comunidade" {(Correa
1983~84:111). Segundo S.Hugh Jones (1979:197) o usc do termo tribo para
referir-se aos grupos Tukano & incorreto : "a nogdo de tribo como um

grupo social fechado ndc tem valor, porque cada unidade, de cerca de 200
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ou 1000 individuos, participa de um sistema social gpen-ended,
caraterizado por uma semelhanga cultural generalizada".

Jackson (1972) adotou a expressido "agregado lingiistico" enfatizando a
importdncia da lingua como registro de identidade e de diferenciacdo
entre grupos para definir as limites grupais. Idealmente, a diferenca
lingliistica fundamenta a regra de exogamia e regulamenta as relacdes
matrimoniais. Contudo, essa denominac8o ndo leva em conta certas
variagtdes regionais, exemplificadas pelos Cubeo do Querari e Cuduyari e
pelos Makuna do Pira-Parana e Apaporis quem, embora constituindo-se numa
unidade socio-lingiiistica particular, contratam boa parte das suas
aliangas matrimonieis dentro do préprio grupo. Ou seja, fronteiras
lingliisticas e fronteiras exogimicas n8o coincidem em todos os casos.
Por isso, 8. e C.Hugh Jones (1979), numa tentativa de forjar uma
terminologia que seja capaz de englobar todos os grupos Tukano,
praferiram enfatizar certos princlpios organizacionais tais como a
descendénclia e a exogamia para determinar as unidades soclais basicas.
Segundo S/Hugh Jones (1979:22) cada grupo Tukano pode ser considerado
como uma unidade de descendéncia patrilinear, exogémica, de residéncia
patrilocal e, com algumas excecSes (caso dos Taiwano quem falam uma
variacfa dialetal do barasana embora considerando a sua lingua como
lingua diferente desta, vide Correa 1980-1881) falando uma lingua ou um
dialeto transmitida pela linha paterna, o que ele denominou de "unidade
soclal exogamica".

Muitas dessas unidades socio-lingiliisticas sdo ligadas por uma relaglo de
germanidade, formando uma fratria . A fratria e, assim, uma unidade néo
nomeada resultando do agrupamento de diversos grupos exoganicos, ligados
por uma relacido agnatica determinada pela descéndencia a um ancestiro
mitico comunm, diferenciados por uma lingua e prolbidos de casar entre
si. A fratria & a unidade exogdmica malor. Os grupos integrantes da
fratria consideram se irmSes e usam entre sl a terminologia agnatica. A
fratria ndc é, assim, um grupo de filiacdo unilinear; a sua unica razio
de ser parece ser a existéncia de uma proibicdo de casamentos entre
grupos que se consideram "demasiado proximos" (Buchillet 1983) para
poder casar entre si. Podemos citar o casn dos Desana com 0s Arawak

(Buchillet 1983; Beksta (1984); dos Karapana com os Tuyuka, Taiwano e
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Makuna (Correa 1980-81:57), dos Yuruti com os Pira-Tapuya, Bara e Tuyuca
(Correa ibid.),etc.

Todos esses grupos exogamlcos s8o hierarquizados de tal forma que cada
um refere-se ag outro como mais velho (irmfo maior) ocu mals novo {irmfo
menor) de acordo com sua posigdo na escala hlerarquica dependendo do
ordem de nascimento dos seus ancestralis fundadores. O regrupamento em
fratria nfo tem nenhuma incidéncia sobre a aorganizag8o politica,
econdmica ou cerimonial dos grupos concernados. A fratria inclul certos
grupos exogdmicos ligados por uma relaclio de parentesco uterina : eles
se consideram "afines de afines" e nfo podem casar entre si : ndo se
pode "casar com a gente que casava com a gente de nossa mae" {(Correa
1680/81:62).

0 casa dos Cubeo e dos Makuna e um pouco diferente : assim os Cubeo
{(Goldman 1663) s#o internamente divididos em 3 (7)) fratrias exogémicas,
campostas de clés, cujos membros casam entre si,

Os Makuna {(Arhem 1981) constituam uma unidade socio-lingiistica
particular composta de varias assoclacgtes de cl8s que casam entre si.

0 segundo nivel de inclus3o e o das unidades de filiagdo
patrilinear, exogamica, cujo ftrago marcante € a lingua. Cada grupo
exogamico ocupava, tradiclonalmente, um territorio continuo, bornado de
cada lado por os outros grupos com que ele & em relagdo de “afines® ou
de "parentes uterinos" (vide infra). Cada grupo exogamico & subdivido em
unidades nomeadas (segundo o nome do cld malor), hierarquizadas,
compostas de cléis ou grupos de descendéncia unilinear diferenciados
segundo a ordem de nascimento dos seus ancestrails (distingdo
primogénito/cagula) e por uma funglo especifica. Existiam assinm clés de
chefes, de dangores/cantores, de guerreiraos, de xamfis e de empregados;
Nos ritvais, os membros de um cld deviam desempenhar, para os outros
clds o papel ligada a seu c¢ld. Oz clids s8o ordenados ao longo de um rio
ou de uma porg8o de rio, os clds de malor hierarquia tendo ocupando a

jusante dos rios, mals ricos en peixe
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A terminologia de parentesco e comim a todos os grupas Tukano e
apresenta as carateristicas gerais definidas por Louls Dumont (10%3)
para o sistema de parentesco dravidice, cujo trago marcante e a disting-
ao de duas classes de parentes nas geragfes intermediarias (geragdo de
ego, dos seus pals e dos seus filhos). Ou seja, esta terminologia
compreende uma disting#o "agnates"/"aliados" (afines) que poderia ser
melhor conceitualizada como disting@o entre “nés"/"os outros”.

As outras carateristicas desta terminologia s#o as seguintes

- disting8io de geragdes : distingue-se 5 geragdes do avd ao
neto. '

- disting8o de sexos em todas as geragSes mas essa distinglo
e expressada, nas gera¢Ses zero (de ego) e de avd e neto, somente por
uma feminizacfo do termo masculino que recebe , na maioria das linguas
Tukane, a vagal"o", forma do feminino, para tomar o lugar do "i%,
indicio do masculino.

- disting#o de ldade ou do primogénito/cagula na geracéo
zero. Cada irmfo (a) de ego distinguido como mais velho(a) ou mais
novo(a) que ego. N80 tem termos simples para “irmio" e "irmd" mas
existem, para cada sexo, dois termos que Indicam a ordem de nascimento
do individuo em relacZio a ego. Frequentemente, hoje em dia, os Indios
usam a denominagBo “manc® e "mana", formas hipocoristicas de “irmio" e
“irma", como forma vocativa.

Os primos paralelos, assimilados pela terminologia de parentesco aos
irmdes de ego s#o, da mesma maneira, diferenciados segundo a ordem de
nascimento segundo a posic8o de primogénito/cagula do pal em relagdo ao
pai de ego. A idade real n8o e, assim, tomada em conta neste sistema de
classificac8o. Por exemplo, ego designara pelo termo de "irmio maior" o
fiiho do irmAo mais velho do seu pai, quaisquer que sejam as suas idades
respetivas. Esta distingfio primogénito/cagula, que efeitua-se em cada
nivel da estrutira social tukano, e fundamentalmente a distingio do
direito do primogénito em relag8io aos outraos filhos. Os primogénitos
estfio, tradicionalmente, chamados a assumir, mais ou menos tarde, a
chefia da linhagem, estatuto que n#io pode ser questionado por causa da
sua anterioridade de nascimento.

Porém, a terminologla apresenta uma variagéio em relagldo ao tipo

dravidico em que ela distingue, na geragdo de ego, 0s "verdadeiros
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cansangiiineos' (ou seja, os verdadeiros agnates de ego pertecendo ao
grupo patrilinear exogémico de egn, quer dizer os irmées e os primos
paralelos patrilaterais diferenciados terminologicamente entre maior e
menor) dos “"uterinos" ou primos paralelos matrila—-terals. Por "uterinao®
entende-se especificamente a criancas nascidas da mesma mie que ego mas
de um pai diferente, cu de uma irmé da mie de ego, ou, enfim, de uma
mulher pertecendo ao mesmo grupo patrilinear que a mie de ego mas de um
grupo exoglmico diferente do de ego. As criancas n#io usam entre eles a
terminologia agnatica correspondendo as suas ldades mas a expressdo de
*filho{a) de mesma nfe". Os uterinos representam uma categoria de
parentes intermediarios, eles ndo s8o verdadeiros consangliineos (eles
sfio consangiineos somente do lado da mée) nem afines : o0s casamento e
proibido entre parentes uterinos., Essa relacfio de "filho(a) de mesma
mée” ndo e heritada, ela define somente uma relacfo entre dois
individuos que acabara com a morte deles, Esta relagdo "filho de mesma
miie" pode igualmente ligar dois grupos patrilineares exogémicos quem
tomam as suas mulheres num terceiro grupo : eles s8o, neste caso,
"afines de afines". Esta particularidade da terminclogia foi reportada
entre os Bara (Jackson 1972), Tatuyo {(Bidou 1976), Barasana (8, e C.Hugh
Jones), Makuna (Arhem 1881), Taiwano (Correa 1980/81), Desana (Buchillet
1983) e Uanano (Chernela 1083).
Esta terminologia de parentesco e ligada a uma regra de matrimonio
prescritiva : um homem deve casar com muiher da sua geracdo da categoria
dos primos cruzados bilaterais ou seja com filha do irmio da mie ou
filha da irm# do pai.
Fara desta regra de casamento com a prima cruzada bilateral, outros
fatores determinam as regras de alianca matrimonial entre grupos :

- a regra de exogémia lingilistica : exceto o caso dos Cubeo
e Makuna quem contratam boa parte das suas allangas matrimoniais dentro
do préprio grupo e lingua, um homem somente pode casar com mulher de
outra lingua. Como vimos, os que falam a mesma lingua consideram-se
irmdes e sdo proibidos de casar entre si.

- o8 aliados preferencials @ cada grupo exogdmico ftem os
seus parceiros preferencias; assim Buchillet (1983:87) mostrou a partir
da analise dos registros de casamento da missfio de Pari-Cachoelra por o

periodo 1945-1081 que o0s Desana do Tiquié, no Brasil, casavam-se
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preferencialmente com os Tukano (197 casos sobre um total de 217
casamentos), Tuyuka (iZ casos), Karapana (3), Pira-Tapuila (3 casos),
Mirity-Tapuia (3 casos—- e Bara (1 caso). Jackson (1972) para as
cominidades do Papurl e do Pira—Pirand mostrou que os Bara casam
preferencialmente com os Tuyuka, Tatuyo e Desana; os Tuyuka com os
Tukano e Bara; os Karapana com os Tatuyo, Tukano e Desana; os Tukano com
Tuyuka e Desana. Reichel Dolmatoff (1971) considera como aliados
prefereﬁciais dos Desana, na Colombia, com Tukano, Tuyuka e Uanano?
Fulop (1954:132) mostrou que a cosmogonla Tukano impd o casamento “"sem
guerr=ear® com somente trés grupos: Desana, Yuriti e Tariano. Para podr
casar com ouftros grupos (Tuyuka, Wanann, Siriana) , os Tukano préprios
terlam que lutar mas essa luta seria sem morte, apemnas para raptar
mulher,

- a proximidade geografica dosaliados :Arhem (1981) mostrou
entre os makuna que os aliados preferenciais tendiam a morar perto dos
seus parceiros e ele estabeleceu uma corelag-ao entre a* distancia
afinal® ou "proximidade genealogica dos allados" e a distancia espacial

0Os aliados proximos (no nivel genealogixo) o sdo igualmentie no nivel
espaclal, os aliados distantes (que pertencem zo universo possivel dos
aliados mas com que contrata—se poucas aliangas) o s8o igualmente
espacialmente. Ademais ele veja uma corela¢lio entre distancia afinal e
forma de casamento :0 cambio restrito seria a forma ideal de casamento
entre aliados distantes ao passo que o casamento-dom caracterizaria mais

os casamentos entre aliados proximos.
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c) organizac8o politica e chefia.

Como j& vimos, os misslonarios saleslanos regruparam os povoados nas
chamadas "comunidades de base", imposando uma nova forma de administra-
¢8o que feriu serlosamente o sistema de chefia tradicional. Cada povoado
com efeito, passou a conter com a preséncia de varios funcionarios,
composando o quadro politica do povoado, responsaveis pela manutencfo
*da uni8ic do povoado"

" a importénclia das comunidades de base reside no fato
de elas se constituirem, enquanto organizacdo criada
a partir do contato com missionarios, no quadro social
mediador entre o mundo tribal e aquele que advindo do
contato. Em seu bojo encontram—se elementos constituti-
vos da propria situaglic de contato. (Gita de Olivelra
1981:31).

0 capitdic tomou o iugar do chefe de maloca quem, por direito de
nascimento, heritava desta func¢lo . Ele deve falar portuguds, o seu
papel principal estando o de representante e mediador dos membraos do
povoado jfunto as autoridades civis, mllitares e religiosas da regifio.
Muitos antigos chefes de maloca perderam o seu cargo por nda falarem o
portugués. Ele n#o detem essa funcdo por direito do primogénito como
antigamente : em certos povoados "estrategicos", por exemplo os povoa-
dos localizados a proximidade das missBes, us missionarios imposaram um
individuo que lhes era totalmente aliado. Em geral o capitlio é escolhido
pelos membros do povoado mas essa eleiglio deve ser ratificada pelos
missionarios quem consideram "0 espirito de lider para a animag¢3io do
povo, qualidade moral e cristd conforme os ensinamentos da miss#o" (Gita
de Olivelira ibid:37),

Ou seja, esta posigdo repousa atualmente menos sobre a posic8o hierar-
quica de um individuo que sobre a escolha, pela miss8c, de confiar este
cargo a um Individuo particular. 0 capitfio deve enregistrar-se na
primeira delegacia da FUNAI em Manaus (hofe Superintendéncia) que
delivra-lhe um titule o reconhecendo como capitéo de tal poveado. O
caplitdo, como o catequista, deve participar, cada ano, a cursos

organizados pela misslio salesiana. Os principais assuntos abordados sio
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os seguintes : vida e desenvolvimento comunitario, administracio de
povoados, e ftambem, para o catequisfa, catechismo;

0 poder dos antiges tuxauas esvaziu-se n8o somente pela introdugédo de
funcionarios compartilhando-se as tarefas outrora ligadas & funcéo de
chefe de maloca (o wiogi nas linguas tukano) como tambem pela
independéncia sempre crescente das unidades domesticas. O capitdo,
atualmente, nfo é mais que um simples intermediario entre o povoado e as

missdes religiosas.

"As ideias contidas na figura do capit8o como aquele
que comanda, que organiza o trabalho comunitério, que
decide o0s dias de festas, que estabelece os pontos
entre os agentes da sociedade nacional, nada tem a ver
com a figura contida na categoria de "irmad malor".
Este ¢ltimo, ainda que comprisse o papel de organizador
do trabalho na aldela era responsavel pelo bem estar
dos "irmios menores" e cumpria um papel ritual definido

nas cerimdnlas religiosas" (Gita de QOliveira 1981:38)},

0 catequista : sdo homens jovens, casados, designados pela missdo em
virtude dos seus resultados escolares e do seu comportamento durante os
estudos no intermato da miss8io. Eles sfio os representantes indigenas da
missdo * e, em certos lugares, [elesl exercem o seu oficio com tanto
zelo que os outros Indiocs tratam-os de padres " (Silverwond Cope 1979
35). Cabe a eles ensinar o catechismo para as criangas da povoado,
dirigir o culto do domingo e dos dlas feriados e exhortar os Indios a
viver segundo os preceitos catolicos.

Os Indlos dizem muitas vezes que eles s8o "os clhos e orelhas da miss-
ag" (Silverwood Cope, ibid.) : & por eles, com efeito, que a miss#o sabe

o que acontece no poveado, mas, mals que isso

“neste contexto histérico e social, a figura do
caplt8o adquire relevéncia, uma vez que, COrrespon-
dendo & extensfio da missdc nos povoados através de seu
papel de “"socializador religioso" ,ele realiza a

mediac8o entre o mundo tribal e o mundo “civilizado" e
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afirma a natureza da telagdp existente entre os dois
mindos, os dois sistemas societérios distintos
relagdo essa de subardinagsio, caracterizada pela
expansto rellgiosa concretizada e atualizada pela

categoria de catequista " (Gita de Olivelra 1981:385).

Os catequistas sfo os que melhor dominan a lingua portuguesa no povoado
e, em certas comunidades, eles s8o o intermediario privilegiada com og
brancos, o capitdo atual n8o podenda fazé-lo por desconhecer a lingua

portuguesa. "ndo raro se investem de autoridade representativa do

povoado, escamoteando a autoridade outorgada pelos missloparios ao

capltdo® (Gita de Cliveira :33).

5 & gutro funcionadrio criado pela
missdo : ele coordena os trabalhos coletivos coma a derrbada da mata
para criacdo de uma roga, limpeza do povoado, construgdo de uma
casa,etc. 0 individuo quem necessita de uma ajuda temporadria exposa a
sua demanda ao administrador dos trabalhos comunitérios quem, em
segulinda, em refera a cada chefe de familia. O trabalho n3c e pagado mas

aquele gue requir—-lo oferece tradicionalmente comida e hebida.

! responsabiliza-se da producgso
artesanal do povoado. Um dia por semana (fixado pelas irmas) e, em
geral, reservado para os trabalhos de artesanato consistendo
escenclalmente em fiagem e tecelagem de tucum para fazer redes, tapetes,
bolsas. As irmas encarregam-se da comercializaglio dos objetos artesanais
nas lojas para turistas de Manaus. o dinheiro recoltadn (sempre balxo em
razéio da sob-devaloriza¢3o dos produtos indigenas )} serve a alimentar
tma pequena loja no povoado onde qualquer um pode procurar sablo, sal,
agucar, anzois, fazendas, redes, agulhas,etc; necess'arias a vida

cotidiana.

dratividades.de subsisténcia.
A economia dos Tukano & volitada essencialmente a auto-subsisténcia,

no qual a horticultura da mandioca amarga {(Manihot esculenta cranz) tem

a parte mais importante (segundo Chermela 1986:154, a mandioca amarga
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fornece 85 a 905% da consommacdo diarid de calorias), segulda pela pesca,
a caga e coumplementada pela coleta.

A agricultura praticada & itinerante, baseando—se no sistema de coivara.
0 trabalho da mandioca (plantio, colheita, transporte e processamento da
mandicca) repousa principalmente sobre o trabalho feminino; a partici-
pagdo masculina limitando—se a derrubada e a queima de uma porgéio da
mata para fazer uma roga.

Cada familias nuclear possul ao menos trés rogas de idade diferente : uma
recem—derrubada, outra de 1 ou 2 anos de ldade, uma terceira de 2 ou 3
anos. Uma plantaglio é usada em media 3 anos seguldas (para dois ou itrés
clclos culturais) mas o rendimento comega a diminuir desde o segundo ano
em razéo da invastio crescente da roga por uma vegetagdo secundaria que
absorba os valcres nutritivas do chio. A mulher consacra uma parte do
seu tempo diario & manutenc#io da plantacloc mas isso é dificil, porque
ela esta sozinha para culdar das diferentes plantagSes., Goldman
(1663:58) calculou que uma mulher Cubeo passava em media 6 horas em dias

alternados nas atividades agricolas e acrescenta :

" se se adlciona a essas, o tempo gastado em
preparar o caxirl e a farinha, a media anual se

aproxima de 9 horas diariés de trabalho"

0 marido abra uma roga cada ano para sua mulher : a derrubada se faz em
maio—-junho ou em setembro-outobro, ou seja, no inicio das estages
secas. Quelma-se depois de trés meses de seca no case de uma roga aberta
sobre vegetaclo secundéria ou depois de quatre meses no caso de mata
virgem. A mulher comega o plantio o dia seguinte da queima.

A mandioca, segundo as variedades, leva entre 6 e O meses para chegar a
maturidade. As rocas comportam uma grande variedade de mandioca amarga
(que acupam, segundc Chernela 198§:154, 91% da area total cultivada) ao
lado de diversos Arvores frutiferos, coca, plantas de uso medicinal,
tabaca, pimenta, caras, batatas doces, mandioca dace ou macaxeira,etc.
As variedades de mandlocas estdc plantadas na roga separadamente ou
mexidas segundo as preferéncias da mulher. Chernela (1986:152)
repertoriou 137 cultivares diferentes, o maior numero de varledades de

mandioca amarga J&4 repeortado nas rogas indigenas. Os Indios diferenciam
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os cultivares segundo diferentes criterios : teor em acido carbo-
cyanidrico; coloracdo da polpa dos tuberculos (distingue-se as
variedades brancas, cremes e amarelas); cor do haste; numero, forma e
dimensio das folhas, etc. O nivel de conhecimento agricolo tecnico das
mulheres é elevado, fato este que Goldman (1863) jA assinalou entre os
Cubeo. 0UOs Indios geram perfeitamente as variedades, eliminando as
improdutivas, diferenciando-lhes segundo os seus usos, o teor en
taploca, a qualidade de farinha, etc. {(Buchillet 1683:59). Existem,
assim, variedades para farinha e para beiju, dependendo do gosto
pessoal.

As mandlocas est8o hierarquizadas segundo o teor em tapioca : as
mandiocas brancas sfo consideradas como as mails prestigiosas. Os Indios
dizem freguentemente que os tubercilos, do tamanho de uma pequena maci,
sdo verdadeiras "peneiras de tapioca" (Buchillet 1bid:60). Se a tapioca
é tanto valorizada, ndo é somente em razdo das suas qualidades nutrifi-
vas mas também dos seus multiplos usos : a tapioca, com efeito, entre na
composicido de diferentes tipos de beijus, de farinhas, de bebidas doces
néo alcoolizadas e bebidas fermentadas (para uma descrigio dos
diferentes tipos de beijus, farinhas,etc; ver Ribeiro 1980), e serve
tambén para engrossar a quinhapira (sopa de peixe com plmenta e sal’.
Beiju, farinha e bebida doce (0 manlcoera ou succ de mandioca detoxicado
por ebulicHo) s8o os componentes necessarios de todas as refeigdes, A
farinha, ademais, por ser facilmente transportavel, & um alimento
substancial nas viagens (onde é consommada como chibé (farinha molhada
de agua) ou para desempenho de tarefas arduas (pesca, trabalho de
roca,etc. )., A taploca tem um valor simbélica importante : a farinha de
taploca &, assim, o unico alimento permitido nos periodeos de rituais e
C. Hugh-Jones (18%Y8:33) mostrou, através da andlise de varios mitos

barasana, que a tapioca era assimilada ao semem :

"o deposito da taploca & considerado como escapande
do controle tecnolégico da mulher porque, antiga-
mente, a gente colocava debalxo do pote fde tapiocal
pedras magicas representando a mulher xamd, a mulher

creativa, para aumentar a producdo.
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Como explicar a riqueza e a heftercgeneidade das variedades de mandioca?
A roga de uma recem casada € plantada com mudas (forma sob a qual as
mandiocas estdo trocadas) da roca da sua sogra. Como ja vimos, devido a
regra de residéncia patrilocal, as mulheres passam a viver no povoado
dos seus maridos. As visitas entre parentes s8io um meio de diversificar
as mandiocas : "as allangas matrimoniais criam canals que possibilitam a
troca de cultivares de mandioca" (Chernela 19886:158).

Enfim, as mulheres trocam também dentro do povoado. Antigamente (Ribeira
1980) mudas como tuberculos de mandloca eram trocados nas cerimonias de

nferendas, os c¢elebres dabucuris.

caga @ pesca : Pelxe e caga fornecem o essencial das proteinas na
alimentacdo. 4 caga & uma atividade exclusivamente masculina ao
contrario da pesca que pode ser praticada por ambos os sexos
(notadamente na pesca dos pequenos peixes ou com veneno vegetal ou
timbéy.

A importAncia maiolr acordada & caga ou a pesca depende particularmente
da locallzac8o geografica dos grupos e clés indigenas: os Indios morando
ao longo dos rios principais e nos balxos cursos, zonas consideradas
como mais ricas em peixes, s8o mals orientados para a pesca. Ao
contrario, os Indios morando peric das cabeceiras ou nos riachos, mails
pobres em peixes, acordam mals importancia as atividades de caga.

Os Indios tem um tecnologia de pesca muito elaborada (arpdo, arceo e
flecha, linha de nallon e anzois, malhadeiras, pucas, e diferentes
armadilhas de pesca - cacuri, pari, matapi,etc.- ver descripcdo em
Ribeiro 1980:315-344; Chernela 1986:242-245) que lhes permitem encarar
qualquer carateristica de terreno, de profundidade das aguas, de forga
da corrente, como também dos ciclos migratérios , reprodutores e
alimentlcios dos peixes, para poder superar a escassez de peixes
carateristica dos rios de aguas pretas conhecidos como bastante
astereis.

Ao contirario, a tecnologia de caga é pouco elaborada, limitando-se- aos
tradicionals arco e flecha e sarbacana, atualmente suplantados pela
espingarda.

0 terreno de caga e pesca ndao é limitado, cada um pode ir pescar ou

cagar onde guer. Contudo, como consecuéncia da sedentarizac8o, mata e
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rios ao redor das pavoac8es tendem a ser pouco produtivos, obrigando aos
Tukano a irem longe dos povoados.

P.8llverwood-Cope (1%72), quem trabalhou com Indios Maku das zonas
interfluvials, mostrou assim que a produglio de caga era trés vezes maior

nas profundidade da mata que pertc dos sitios habltados;

A coleta de produtos selvagens, de ralzes e de diversos insetos
(manivaras, vermes, etc.) & uma atividade complementar as precedentes e
pode ser praticada tanto pelos homens guanto pelas mulheres. A coleta
palia, ocasionalmente, a auséncia de peixes ou de caga. Ela pode ser
ccasional - efeituada no curso de uma partida de caga ou da voltada da
rogca - ou organizada em previs3o, por exemplo, de uma festa de oferta de
comida entre grupos unldos por lagos matrimoniais. Ela corresponde,
neste caso, geralmente a maturac8o de certos frutos selvagens
particularmente prezados pelos Indios Tukano como os buriti,

pupunha,etc. .
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