MANA 23(2): 519-549, 2017 - DOI http://dx.doi.org/10.1590/1678-49442017v23n2p519

“PEQUENO MANUAL PARA SE
CASAR E NAO MORRER":
O PARENTESCO DJEOROMITXI

Nicole Soares-Pinto

There is nothing self-evident about body substance
(Strathern 2001:234).

Em 2008, um interlocutor me disse ter ficado velho e preguicoso rapida-
mente, antes do que normalmente se espera para os homens ali. O aconteci-
mento era consequéncia de uma atitude um tanto desatenta ou teimosa de
sua parte, em que pesassem os conselhos de sua mae: ele havia tomado da
primeira cerveja de macaxeira produzida por sua esposa depois do parto de
um de seus filhos. Nesse contexto, a chicha estd marcada invisivelmente pela
presenca do sangue perinatal. Estes efeitos contrastam sobremaneira com
aqueles que sdo atribuidos a bebida em ocasides ordindrias: a capacidade
de produzir parentes belos, saudaveis e dispostos ao trabalho.!

Minha intencdo aqui é investigar o que um povo cacador, pescador e
produtor de bebida fermentada habitante do sudoeste amazdénico, os Dje-
oromitxi, tem a dizer sobre substdncias corporais.? Ao apresentar o modo
como as pessoas sdo constituidas entre os Djeoromitxi via linguagem das
substancias, serd importante a participacdo dessa linguagem na imagem
modelar que meus interlocutores fazem da alianca e do pertencimento
grupal e, inversamente, em elaboracoes sobre o incesto. Na investigacao do
processo de constituicdo da pessoa, o perigo de transformacéo indesejada é
igualmente registrado. A contribuicao que busco apresentar ¢ o modo como
fabricacdo de pessoas e metamorfose se encontram no registro do paren-
tesco; proponho que esse encontro € lido de maneira privilegiada por meio
de relacoes de sexo oposto, em especial da conjugalidade.
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Mistura e mudanca

Aconteceu em uma noite quando um amigo djeoromitxi desfiava uma
série de atributos um tanto “venenosos/predatdrios” que seriam caracteris-
ticos dos Makurap, subgrupo Cobra, em especial de seu cunhado, morador
de uma aldeia vizinha. Logo depois, ele tomou um largo gole da bebida
fermentada produzida por sua esposa e soltou, em portugués e em alto e
bom som no terreiro de sua casa bastante afastada do restante da comuni-
dade: “Eu sou Outro!". Dito isto, calou-se durante longos minutos. Minha
atencdo se voltard inicialmente a investigar o que subjaz a essa afirmacao,
que traz em seu bojo o fato de povos indigenas historicamente articulados
por uma série sucessiva de casamentos e por intensa convivéncia ainda assim
se afirmarem como diferentes. Minha rota de investigacao nesta primeira
parte é calcada no modo como as mulheres transformam substancias que
sdo vistas como masculinas (e que codificam a patrifiliacdo).

Antes, porém, é preciso afirmar que as substancias das quais as pessoas
com as quais convivi no meu trabalho de campo se servem para construir
o corpo de outras sdo muitas. E essa utilizacdo é sempre ativada quando
se trata de diferenciar-se dos brancos das cidades ou de outras populacoes
indigenas ndo propriamente aparentadas, que eles encontram nas cidades
mais préoximas. Para os Djeoromitxi, destacam-se nesta diferenciacao os cui-
dados que cultivam com parentes e que estao baseados em conhecimentos
e procedimentos muito refinados de inumeras ervas do mato, talos, folhas,
raizes, resinas, fumacas e suas propriedades, e a utilizacdo de palmeiras
e de suas larvas. Além disso, observam-se severas restricdes alimentares
para pais e maes no pds-parto, para criancas pequenas e para meninas na
menarca, cujo descumprimento tem como consequéncia o adoecimento ou
a morte de parentes, isto é, o “roubo de alma".

Esses conhecimentos visam desde estabelecer corpos de bons caca-
dores e boas trabalhadoras na roca e na producéo de cerveja até a cura de
doencas trazidas por espiritos malfazejos. Além disso, € preciso mencionar
a utilizacdo de rapés alucindgenos por especialistas xamanicos, restricoes
sexuais e alimentares na constituicdo de seus corpos de pajé, e seu trabalho
na busca das almas dos adoentados que procuram a sua ajuda (Soares-Pinto
2014). Mas néo seréo estes os procedimentos aqui enfocados, embora com
sua mencao ja seja possivel afirmar a centralidade do corpo nas ac¢oes vol-
tadas para a constituicao de parentes (Seeger et al. 1979).

No que tange a etnografia aqui apresentada, o processo de constituicdo
da pessoa serd investigado por meio de substancias especificas; o sangue/
sémen paterno, introduzido repetidas vezes no utero feminino durante a
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gestacdo, e a bebida fermentada produzida pelas mulheres, com a qual
se estabelece uma "identidade de substancia"” entre mae e filhos no pos-
-nascimento. Descreverei o modo como essas substancias podem tornar as
pessoas suficientemente semelhantes para serem parentes, e suficientemente
diferentes para serem casaveis. Temos entdo uma relacao entre sangue/sémen
masculino e bebida fermentada feminina que guiard nosso entendimento,
pois suponho que esta seja uma relacao paradigmaética entre os Djeoromitxi
e 0s povos vizinhos.

O que me interessa aqui ¢ iluminar a légica de inscri¢do do parentesco
"na ordem do feito, e nao do fato (natural)” (Coelho de Souza 2004:27),
em vista dos efeitos dessas substancias nos corpos de parentes, partindo
do pressuposto de que, no mundo amerindio, a humanidade, tanto como o
parentesco, “é objeto de um processo de fabricacdo que incide sobre o corpo”
(:27). Paralelamente, trarei uma reflexdo sobre os dois modelos de leitura
que se revelaram articulados na andlise. O modelo analégico (Wagner 1977)
para a fabricacao de parentes: na etnografia aqui apresentada o fluxo de
substancia toma a forma de um fluxo de analogias; e a dupla torcao, ou dupla
transformacéo, caracteristica da Féormula Candnica do Mito® (Lévi-Strauss
2003 [1955]), para a metamorfose, quando se observa que os corpos foram
afetados abusivamente por substdncias indesejadas.

Para nos situarmos em relacdo ao campo de parentesco djeoromitxi, é
preciso saber que sempre conviveram em contiguidade espacial diversos
povos indigenas. Sdo povos que compdem o que ficou conhecido como "o
complexo do marico"* (Maldi 1991); dentre eles estdo os Tupari, Wajuru e
Makurap, de lingua tupi-tupari, os Djeoromitixi e Arikapo, de lingua macro-
-jé, e os Arud, de lingua tupi-mondé. Esses povos, encontrados/invadidos
por exploradores de seringa em meados da década de 1920, nas paragens
do médio rio Guaporé e seus afluentes, viram suas malocas, antigo modo de
habitacdo, dizimadas pelo sarampo, e os grupos familiares restantes distri-
buidos e escravizados em uma série de barracoes e colocagdes de seringa.
As aldeias de outrora sdo descritas como compostas por uma s6 maloca ou
por varias. Assim, o espaco aldedo de antigamente é caracterizado como um
espaco endogamico e sua/s maloca/s congregava/m unidades segmentares
de mesmo povo ou lingua, sendo composta/s de varias familias extensas.

Depois da invasao nao indigena, a maloca se dissolveu e, a partir dai,
notaram-se diversos percursos marcados por uma estratégia de resisténcia
indigena que consistiu na dispersao de familias extensas como meio de
deslocamento para uma vida fora da maloca, “no meio dos brancos"”. Com
esta expressdo, meus interlocutores indicam o movimento de retracao demo-
grafica e social, cuja manifestacdo é o deslocamento forcado de um grupo
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de parentes (incluindo alguns afins) em territérios ndo indigenas: barracdoes,
colocacoes de seringa, colonias de trabalho, povoados ribeirinhos. Esse grupo
de parentes, sob os cuidados de chefes indigenas preeminentes e suas res-
pectivas esposas, conforma sucessivamente locais aptos para a convivéncia.
Locais estes que hoje sdo as aldeias constituidas na T.I. Rio Guaporé e na
T.I. Rio Branco, demarcadas tendo como referéncia os PI's de mesmo nome
que recebiam os "fiapos restantes" desses povos.

Atualmente, tais povos mantém um padrdo de exogamia de grupo
patrifiliativo, perfazendo um nexo endogamico entre 10 povos indigenas,
se considerarmos as aliancas matrimoniais realizadas no interior da Terra
Indigena Rio Guaporé (no baixo curso deste rio). Aos povos ja conhecidos,
como se diz, no “tempo da maloca"”, se somaram, nesse nexo endogamico,
aqueles que encontraram no tempo pos-maloca, quais sejam, os Kujubim,
os Kanoé, os Massacé e os Uru Dao (subgrupo Wari'). Embora digam que
estdo num tempo “no meio dos brancos"”, os casamentos com nao indigenas
sdo muito desvalorizados e efetivamente pouco praticados.’

As aliancas entre conjuges de povos indigenas distintos, maioria
absoluta de casamentos, fazem circular as pessoas de maneira predomi-
nantemente virilocal por entre as suas quatro principais aldeias e sitios
afastados. Assim, os conjuges raramente sdo do mesmo povo, ou da mesma
secdo patrifiliativa, e convivem na esfera doméstica — num conjunto de casas
construidas no modelo regional — pessoas desses varios grupos linguisticos
que citei acima. Por isso, me dizem estarem hoje “todos misturados", em
contraposicdo ao ideal de endogamia linguistica de maloca que vigorava
antigamente, processo que mostra semelhancas, mas também diferencas, em
relacdo ao caso piro etnografado por Gow (1991).° Todas essas mudancas,
a mistura indigena pés-maloca, incluindo o fato de terem adquirido muitos
hébitos e utensilios dos ndo indigenas, fazem com que a aldeia seja consti-
tuida (mais ou menos diametralmente) por casais de velhos que encarnam o
"passado na maloca" e jovens que encarnam o tempo “no meio dos brancos".

As festas de chicha desempenham papel central na socialidade entre
tais povos. A bebida é produzida majoritariamente de macaxeira (mandioca
mansa), mas em algumas casas se produz chicha de milho. Em relacédo
a esta ultima, dizem que era a bebida mais consumida nos afluentes do
médio rio Guaporé, onde estavam localizadas suas antigas malocas antes de
serem invadidas por exploradores de seringa na primeira metade do século
passado. Por vezes, a chicha de milho é misturada ao amendoim. Estas
duas matérias-primas alcancam niveis alcodlicos maiores que a mandioca,
segundo os indigenas. A chicha de card roxo é também muito apreciada.
Nessas festas de chicha, um grupo anfitrido (uma unidade conjugal ou uma
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familia extensa) oferece a bebida em troca do trabalho — na roga, na limpeza
dos caminhos, na colocacao de telhados — de seus corresidentes ou parentes
espacialmente distantes (de outras aldeias). Assim, a chicha conecta dife-
rentes conjuntos virilocais. Consumida no terreiro da casa que a oferece
aos visitantes, ela caracteriza a integracdo da aldeia: ao ir atras da chicha,
como se diz, as pessoas podem circular por muitas casas num mesmo dia,
bem como encontrar parentes que residem em locais distantes.

A producgéo da chicha é trabalho feminino: com a avé/mée/sogra coor-
denando a atividade realizada pelas netas/filhas ndo casadas/noras. Por meio
dos conselhos e do acompanhamento durante o trabalho, sao as parentas
ascendentes que “ensinam' suas parentas descendentes a produzirem uma
boa chicha, quer dizer, uma chicha embriagante. Com este fim, é importante
que as primeiras fornecam sua propria saliva para a producéao de chicha das
segundas, ajudando na fermentacao da bebida. Idealmente toda a producao
deve se tornar embriagante. Uma chicha que nao azeda é um indice de que
espiritos malignos estdo rondando as casas. Por sua vez, um alimento que
estraga ou azeda rapidamente indica que aquele a quem seu cozimento foi
destinado ja estd comendo com os espiritos, e sua morte, assim, estd proxima.

E a chicha brava ou azeda que se espera: e ela tem o poder de alimentar
criancas que por acaso nao contem com um pai ou mdae para tal. Assim se
diz dos muitos 6rfaos das epidemias de sarampo, que foram criados "“no
poder da chicha" de suas parentas. Desta forma, a relacao diferencial entre
alimento e veneno, muitas vezes observada em outras cosmologias (em
especial nos estudos tupi, cf. o caium araweté, caracterizado por Viveiros de
Castro [1986:346] como um antialimento) como interna a propria fermen-
tacdo da bebida (mingau doce como alimento e bebida como veneno), aqui
parece ter outro rendimento. E o0 azedamento da bebida e o0 azedamento do
alimento que guardam essa relacao diferencial: a chicha que azeda rapi-
damente indica o fortalecimento dos vivos em face dos mortos; o alimento
que azeda, o contrario.

A capacidade de azedamento da cerveja estd localizada, para esses
povos, na mastigacdo da macaxeira por sua produtora. Uma importante
senhora arikap6 recebeu mel que um pajé trouxe de suas visitas ao Céu e
que foiintroduzido invisivelmente em sua garganta. A chicha desta senhora
é sempre referida como uma chicha forte, embriagante, pois sua saliva é
marcada pelo mel que possui em sua garganta, e assim serd também a sua
chicha. Desta maneira, produzir uma chicha embriagante depende das
capacidades pessoais (“encorporadas”) de cada mulher, de sua historia de
relacoes. E é por isso que se pode falar da bebida como uma “substancia
corporal”.
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Por meio da chicha de cada mulher, as festas que ocorrem em torno
dela, muitas vezes na semana, sao sempre referidas como um atrator de
socialidade indigena, em oposicdo a socialidade dos brancos. “Indio bebe
chicha, branco bebe cachaga”, é o que sempre se pode ouvir” Enquanto a
troca de trabalho por cerveja opera essa sociabilidade entre grupos locais,
uma outra troca, numa menor escala, a possibilita: as mulheres do grupo
doméstico oferecem a bebida fermentada e os homens oferecem caca. E,
entdo, essa troca conjugal de cerveja por caca que permite a troca de cer-
veja embriagante por trabalho entre diferentes conjuntos virilocais. Quero
chamar primeiramente a atencao para o fato de que, a troca de caca por
bebida fermentada, no registro conjugal, subjaz também a producao de
coletividades, quando a bebida é oferecida ndo mais em troca de cacga, mas
de trabalho.? Agora, falaremos dessa “troca de trés" (caca/bebida/trabalho)
na gestacao e no pos-parto.

Analogia ou “0 sangue do homem ¢ forte”

Em termos substantivos, pode-se dizer que maes ndo sdao propriamente
encontradas na teoria da gestacao dos povos com os quais convivi. Contou-me
uma interlocutora wajuru algo similar ao que dizem também os Djeoromitxi:

A mulher sé recebe e gera o sangue do homem. Na verdade, o filho ja vem do
homem, o filho é do homem. Minha av6 e meu avo ja diziam a palavra: "quem
tem filho é o homem". Quando nasce mulher ja falam que ela vai aumentar
os parentes dos outros. Quando estd o pai junto com a mée ele vai ajudando a
formar, durante a relacao sexual. Vai se movimentando e se formando. Quando

é mae solteira é perigoso para a crianca até nascer doente.

Esta teoria da concepcdo/gestacdo era sempre ativada quando eu
visava investigar o que subjazia a patrifiliacdo como modo de pertencimento
grupal, que caracteriza sociologicamente os povos com os quais convivi, em
funcdo do modo que se diz que fulano ou sicrana é wajuru, ou djeoromtixi,
ou makurap etc. Nessas conversas, a nocao de uma substdncia “sangue
paterno” era tomada como capaz de produzir o corpo de seus filhos (bebés)
antes do nascimento. O sangue do homem, txiii kdi, que é glosado muitas
vezes, em relacdo ao pertencimento grupal, como hikdi, “nosso sangue”,
pode ser referido a hini, isto é, “nossa carne".

Devo primeiro esclarecer que essa nocao de “sangue paterno/sangue do
homem" é remetida com alguma ambiguidade ao "sémen masculino" (tdrtii).
O sangue paterno pode ser tomado como a substancia icénica de uma relagdo
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entre homens e mulheres, e que sé aparece como figura neste sentido, ainda
que seja, de todo modo, invisivel. A acdo paterna necessita, contudo, de um
continente feminino para se realizar. O substantivo djeoromitxi para utero,
djiri tekd, pode ser traduzido como “a caixa do bebé": djiri, substantivo que
designa os bebés até mais ou menos seis meses de idade, sem distin¢do por
sexo, e tekd ("caixa"), designativo de todo tipo de recipiente: cestos para
o armazenamento de alimentos, cochos e potes para o armazenamento da
bebida fermentada feita de mandioca, garrafas etc. Por sua vez, kd, em sua
forma nominal, designa a casca das arvores e dos frutos, qualquer tipo de
pele e, ainda, a roupa dos Brancos. Creio que sua traducao mais aproximada
para o portugués seria “invélucro”.

O utero feminino, a caixa do bebé, torna-se recipiente para a substancia
masculina: a mulher recebe o sangue/sémen do homem, nela inserido por
meio da atividade sexual repetida. Se essa relacao contetido/continente nao
for exercida pelo pai e pela mae da crianca, respectivamente, entram em
cena sérios riscos a saide e ao acabamento (completude) do corpo do bebé,
que s6 poderdo ser observados no momento de seu nascimento —tema, alias,
bastante recorrente nas etnografias amazonicas.® O ato feminino de conter
e transformar a substdncia masculina descreve uma acao téo significativa
(mas nao necessariamente substantiva) quanto exercer a funcao contetudo,
reservada aos homens durante a gestacdo. Alids, durante a gestacao, a
made precisa observar certos resguardos: nao se assustar, nao comer alguns
alimentos etc.

Tudo isso pode influenciar na formacdo da futura aparéncia do bebé,
mas € o inverso do que é concebido como desejavel. Uma mulher que se
assusta com um barulho no mato e olha rapidamente serd posteriormente
responsabilizada pelos problemas de visdo que seu filho vird a ter. Dos
exemplos que obtive do produto visivel posterior a acdo feminina durante a
gestacao, objetificado na aparéncia dos filhos, todos eles referiam-se a " resul-
tados" indesejados, calcados em eventos especificos. Ao contrdrio, em tom
de satisfacao, sempre ouvi dizer, de homens e mulheres, que as criangas se
parecem com o pai, porque o “sangue do homem é forte". A traducédo indica
a questao: o substantivo para “sangue” (kdi) pode ser traduzido, justamente,
como "pele liquida", pois é formada por kd, "pele, involucro” (supra cit.)
adicionada a -i, um classificador nominal para liquido (Castro 2012:61).1°

O que é ressaltado durante a gravidez é o trabalho de construcédo/
constituicdo dos filhos, objetificado no sangue/esperma que aparece como o
correlato da poténcia cinegética do marido/pai. E porque ele alimenta a mae
da crianca durante a gestacao com carne de caga/peixe, e a insemina em
relacoes sexuais repetidas, que a crianca poderd nascer saudavel. Durante a
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gestacao, a carne de caca fornecida para a esposa/mae € a forma visivel da
produgéo invisivel do corpo do bebg, trabalho masculino. A questao "Por que
o filho é do pai?"”, podera nao raro se escutar "Porque é ele quem trabalha,
desde a gestacao, para formar o corpo da crianca".

Isto ndo quer dizer, entretanto, que apds o nascimento e durante a
vida dos filhos os homens nao devam observar certos resguardos. A objecao
principal é em relagdo ao abate de animais predadores, principalmente as
cobras, as ongas e os gavides, quando no periodo gestacional ou pés-natal,
pois disso pode decorrer a doenca, ou o “roubo de alma" da crianca. Noto
ainda que os resguardos alimentares que os pais devem observar sao bem
menos marcados que aqueles pertinentes as agdes maternas. O que apa-
rece se refere muito mais as intimeras restri¢des alimentares que as maes
devem fazer em vista da satide de seus bebés, até depois que estes ja estejam
andando e falando, e o fato de os pais ndo poderem matar alguns animais e
manter relacoes sexuais com outras mulheres que ndo a mae de sua crianca.
Neste ultimo caso, um besouro vermelho se instala no peito da crianca e ela
morre, caso ndo seja auxiliada por um poderoso pajé.

A carne de caca que o homem oferece a sua esposa na gestacdo € a
forma visivel do sémen, na mesma medida em que a pele do bebé, no pos-
-parto, é a forma visivel do sangue masculino. Dito isso, é possivel pensar
que, para a formacdo de um corpo apropriado durante a gestacao, esta em
jogo uma conexao figura-fundo (Wagner 1981 [1975]) em que é a substdncia
masculina que se faz figura de uma relacdo homem-mulher (tdro, "esposo”;
tadi, "esposa'), para a qual a acdo feminina permanece como fundo. Essa
formulacdo é baseada em duas observagoes: a primeira, como vimos, refere-se
a funcao contetido masculina durante a gestacao; a segunda € realizada no
pds-nascimento, quando se observa que as criancas tém a aparéncia fisica
semelhante aos seus genitores masculinos.

Quanto a funcdo feminina no poés-parto, muitas vezes escutei dos
homens que eles mesmos tinham sangue (do grupo agnatico) de suas méaes:
"eu sou um pouquinho makurap", me disse certa vez um amigo observando
que as pessoas do patrigrupo de sua mae, que era o mesmo de sua esposa, o
"respeitavam” como parente. Ele se referia principalmente a ajuda em tra-
balhos coletivos, a partilha de alimentos e a evitacdo de uma atitude hostil/
guerreira em festas regadas a bebida fermentada. Tudo isso caracteriza, aos
olhos de meus interlocutores, os parentes verdadeiros, “os parentes proprios"”,
"aqueles que se respeitam”.

Da caga que recebem de seus maridos, as mulheres produzem leite
(nowii, literalmente “liquido do seio") para seus bebés, e por isso levam para
pajés rezarem as barrigas de bebés em fase de amamentacéo, caso descon-
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fiem do potencial predatoério dos espiritos Donos das carnes de caga (Ibzia)
que ingeriram. O fornecimento de leite materno é paulatinamente substituido
pela cerveja fermentada (hibzi, literalmente "nossa dgua"). Alids, uma das
cenas mais recorrentes sdo maes dando de mamar aos seus bebés com uma
cuia de chicha nas maos. Estas duas substancias (leite e chicha) introduzem
uma continuidade entre maes e filhos, objetificada no discurso masculino
como sangue do pai da mae, tal como o sémen introduz uma continuidade
de sangue entre pais e filhos. Sendo a chicha uma espécie de gozo feminino,
qualquer um que a derramar em si mesmo, sempre por acidente, serd alvo
de deboches demasiadamente ofensivos por estar “gozado".!!

Em relacao ao processo de constituicao da pessoa djeoromitxi que
aqui descrevo, e observando a suplementacao da constituicdo da pessoa a
partir do sangue provindo de seu av0 materno, € preciso entdao distinguir
as "inversodes" relativas as substancias aqui abordadas. Na formacao de
uma nova pessoa, temos: a) uma funcdo masculina de contetido invisivel
na gestacdo, que se torna aparéncia externa e visivel no pos-parto; b) uma
funcdo continente feminina visivel na gestacdo que se converte em con-
tetido invisivel no pos-parto, por meio da amamentacao e do oferecimento
de bebida fermentada, quando entao uma continuidade aparece entre Ego
(f/m) e seus parentes maternos (o patrigrupo/subgrupo de sua mae). Assim,
para a patrifiliacdo dos casos atuais de "mistura”, de maes e pais de povos
diferentes, a transformacéao proporcionada pela linguagem das substancias
e envolvida na fabricacdo da pessoa é analdgica: [Funcao cdo (homem) :
Funcao cte (mulher) : : Funcao cdo (mulher) : Funcao cte (homem)].

Figura 1: Transformacéao analdgica da pessoa

I- gestacédo I1- pés-nascimento
F ctn= mulher F ctn= homem
Visivel
[barriga/itero] [corpo/aparéncia paterna]
F ctd= homem F ctd=mulher
Invisivel

[espermal] [sangue de MF]
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Nenhuma torcdo para este caso, mas um quiasma. O diagrama visa
ilustrar o fato de que, por meio das acdes (trabalho) de mées e pais, a consubs-
tancialidade masculina que era figura na gestacao, mas invisivel, transforma-
-se na visibilidade da pele da crianca, contra uma figura de continuidade
feminina, que era fundo visivel (barriga), mas agora "substancializada" no
discurso, e invisivel.

Antes de prosseguirmos, é preciso esclarecer que a sugestdo de um
modelo analdgico para o parentesco provém do estudo entre os Daribi rea-
lizado por Wagner (1977). Resumindo seu argumento, podemos dizer que ali
o autor visa substituir um modelo de homologias (semelhancas metaféricas)
ou classificacdes “culturalmente especificadas entre regras sociologicas
e um conjunto dado de parentes genealogicamente relacionados" (:625,
minha tradugédo), pela suposicdo de que a diferenciacdo dos parentes é
algo que requer a acao humana, nao sendo essa diferenciacdao dada de
antemao. Deste modo, uma relacdao de parentesco pode ser tida como “uma
diferenciacdo ativa de categorias relacionais com vistas a produzir um fluxo
de 'relacionalidade’ analdgica entre elas" (:623, minha traducéo), j& que se
trata de diferenciar uma relacionalidade generalizada dada de antemao.
Em consequéncia, "o aspecto relacional do parentesco é sempre entendido
como um tipo de fluxo analégico” (:624, minha traducéo). A diferenciacao
de um universo de parentes em unidades analdgicas é realizada por meio
da contiguidade ou da incorporacdo metonimica.

Uma abordagem analdgica, como defende o autor, “ndo incorpora a
distingdo entre fatos fisicos e simboliza¢gdes mentais, [...] suas construcoes
sdo simultaneamente conceituais e fenoménicas" (:626, minha tradugéo).
Inspirada em sua descrigdo sobre o modo como o interdito em relacéo a
maée da esposa produz um fluxo analdgico entre pessoas e grupos, o que eu
descrevi até aqui para o caso em tela é a forma como esse fluxo de analogias
(ou de contiguidades) é constituido pela acdo de troca entre os conjuges (e
certos constrangimentos na agdo de ambos) na producédo de unidades ana-
logicamente relacionadas, via linguagem das substancias. E desta maneira
que aparecem as pessoas e 0s patrigrupos que compdem o universo social
em questao.

Essa analogia entre pessoas e grupos, no nosso caso, esconde duas
pequenas complicacdes. A primeira é a seguinte: o que é saliente na teoria
da concepcao é o papel masculino, enquanto o papel feminino (conti-
nente) é passado para o fundo; essa assimetria, que expressaria a relacao
[homem+mulher] na gestacdo, é objetificada pelo esperma e pelo trabalho
do pai implicados na formacao do feto. Este contetido, que na gestacao é
esperma (cujo signo visivel é o oferecimento de cacga), se transforma em
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sangue paterno, quando se passa da teoria da concepcdo para o discurso
sobre a consanguinidade. Nesse discurso, a consubstancialidade é manifes-
tada na semelhanca entre os filhos e os pais no pds-parto. Portanto, somente
quando a mulher deixa de "conter" (esconder) a substéncia é que a continui-
dade F —> Ch' se d4 a ver (na aparéncia das criangas, meninos e meninas).
Neste momento pds-parto, nas trocas de carne por cerveja, a transformacao
analdgica para a substancia masculina é realizada em termos da semelhanca,
enquanto a acdo feminina passa a ser feita como “substancia” — se por isso
entendermos uma conexdo invisivel — no interior dos corpos de seus filhos.

E aqui vem a segunda complicagdo referente a substancia feminina
no interior dos corpos de seus filhos, que sé se transforma em “sangue"
para o caso dos filhos homens. Nada me autoriza a afirmar uma continui-
dade de substancia entre maes e filhas. Pelo contrario. Das mulheres com
as quais conversei, ndo ouvi nada a respeito de uma suposta continuidade
de "sangue" em relacdo as suas parentas ascendentes. Imagino que isto se
remeta ao fato de que, no contexto matrimonial, as mulheres permanecerao
identificadas substancialmente com seus pais, para que assim possam
(parecam) ser desposaveis, visto que os grupos uterinos de ambos os con-
juges tém a possibilidade de serem os mesmos, mas os sangues (meio pelo
qual se expressa a continuidade de um patrigrupo) tém de ser diferentes.?®
Vamos ao casamento.

Como se casar

Moero Djeoromitxi me disse o seguinte sobre a categoria de parentesco
wird, que codifica os conjuges preferenciais:

Do wird que néo faz muita parte do parente... de parente ja de sangue, por
causa disso, porque o pai das criancas ja ndo pertence muito aquela familia,
como é que se diz? A familia de que realmente descende. Nao tem mais familia
sanguinea mesmo, que tem diferenca ja no sangue. Esse dai que pode ser wird
da gente. Nao pode ser da descendéncia daquela pessoa, ndo. A tia as vezes
casa com uma pessoa diferente, que ndo seja da familia sanguinea que fala,

esse pode ser wird, e dai pode casar, sendao ndo pode casar.

Os homens djeoromitxi casam-se com mulheres cujas mées tém relacoes
tracaveis com eles a partir de suas proprias maes. Um detalhe importante
é que os casamentos ndo se ddo entre os primos cruzados (de primeira
geracao). A categoria wird recobre os conjuges preferenciais, sendo eles
filhos de primos cruzados (FZChCh; MBChCh) e, reciprocamente, primos
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cruzados dos pais (FMBCh; FFZCh; MFZCh; MMBCh). Tendo por base
o fato de que a categoria wird codifica os conjuges preferenciais, pode-se
dizer que esta categoria “afiniza" retrospectivamente as posi¢oes consan-
guineas na geracdo de Ego e nas superiores: os primos cruzados ou os avos
“tornam-se" sogros/as.'*

Entre pessoas de sexo oposto, a relacdo wird é marcada por uma espécie
de “vergonha" dos possiveis conjuges ainda criancas. Contudo, entre pes-
soas de mesmo sexo, mas principalmente entre homens, as relacées wird se
manifestam como uma “amizade informal"” — através da ajuda mutua e da
extrema pilhéria — desde a infancia até a velhice. Sugeri em outra ocasido
(Soares-Pinto 2014) que esse tipo de vinculo entre pessoas de mesmo sexo
pode recair na categorizacao dos “terceiros incluidos”, figuras da afinidade
potencial (Viveiros de Castro 2002a, mais adiante), pois escapariam a dua-
lidade consanguinidade/afinidade. Em primeiro lugar porque as atitudes
entre homens assim ligados seriam uma hipérbole da ajuda e do respeito que
marcam os consanguineos. Hipérbole, no entanto, que é apresentada por
meio de piadas que revelam e encenam a animosidade que marca a relacao
entre afins. Assim, se diz dos wird que "parecem que ndo sdo parentes’.
Em segundo lugar, porque os wird de mesmo sexo desempenham em varias
ocasibes as atividades de ajuda mutua tipicas entre conjuges, indo juntos a
roca do outro, um membro do par exercendo as func¢oes femininas quando
a esposa do outro estd ausente (carregando macaxeira, descascando e colo-
cando para cozinhar, por exemplo). Nessas ocasioes, a relagdo (wird) de
mesmo sexo aparece como um limite inferior daquela (wird) de sexo oposto.

Quanto ao casamento, o que se da entre primos de primeira geracao,
dizem-me, produz filhos monstruosos: corpos meio humanos, meio animais.
Tudo leva a crer que € preciso uma complementacao feminina de no minimo
uma geracao para que a distadncia (a diferenca) necesséria possa se instaurar
na producéao de parentes ou humanos.
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Figura 2: Casamento Wird'

FMBD MMBD

EGO [] [] EGO

MBSD FZDD

O gradiente de distancia, conforme Viveiros de Castro (1996b, 2002a)
determinou como necessario para a leitura do dravidianato amazonico, aqui
tem um sabor temporal iniludivel.'® No caso dos casamentos djeoromitxi e
povos vizinhos, em sua maioria intergeracionais, entre filhos de primos e
primos de pais, € bastante comum que a mae ou os avos maternos da esposa
sejam do mesmo povo que a mée ou os avés maternos do marido, ou que a
sogra atual seja também avo de Ego, repetindo casamentos de duas geragoes
ou mais de ascendéncia — por isso se diz que "o parentesco pode comecar
a voltar, novamente, para néo ir longe demais". Assim, é preciso destacar
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que, em que pese a imagem modelar do pertencimento grupal referente a
patrifiliacdo, a conexdo com o passado € feita por meio da afinidade, esse
idioma canoénico da diferenca na Amazonia. Mas como isso € realizado?

Ha um certo obscurecimento seletivo das relacdes uterinas que ligam
os conjuges entre si; a substancia uterina permanece como fundo para
o caso dos homens, mas é eclipsada no caso das mulheres, ao menos do
ponto de vista de seus afins efetivos masculinos. O fato de os sangues que
constituem ambos os conjuges aparecerem como necessariamente diferentes
leva as seguintes conclusoes: no contexto matrimonial, existe uma oposicdao
diametral interna aos corpos masculinos, eles sendo constituidos pelas subs-
tancias de seu grupo agnatico e de seu grupo uterino, ao passo que, no caso
dos corpos femininos, a oposicao é projetada externamente, pois elas sdo
inteiramente constituidas pelo sangue masculino de seu pai. Este &, parece-
-me, o modo djeoromitxi de transformar cognatos em afins (transformacao
pertinente ao dravidianato amazonico, segundo Viveiros de Castro 1996b).
Assim, é imprescindivel lermos a mistura de que falam ser frutos nos termos
do operador “e", que Kelly (2016) diz caracterizar a antimesticagem, de modo
que as diferencas nédo se diluem, mas permanecem "ao lado".!” Para lermos
a mistura djeoromitxi, € imprescindivel que ao operador “e" adicionemos o
atributo “relacao de sexo oposto”, pois sao as mulheres que transformam os
fluxos de substancias masculinas, permitindo que nas geracoes posteriores
pessoas cognatas se transformem em afins.

**xx

Retomemos alguns pontos alinhavados até aqui. Na relacdo de conjuga-
lidade na fabricacdo de pessoas, € preciso destacar o seguinte: o modo como
sémen e trabalho masculinos ancoram uma nocao patrifiliativa, substanciada
em termos de sangue agnatico e atestada na semelhanca visivel entre pais
e suas criancas; a transformacdo da carne de caga em leite materno e da
cerveja fermentada que, analogamente ao sémen masculino, introduz uma
identidade de substancia entre os filhos homens e o grupo agndtico de sua
mae; os casamentos entre secoes patrifiliativas, isto €, entre sangues dife-
rentes, sdo ancorados em relacdes uterinas estabelecidas por casamentos
anteriores. Para isso ser possivel, as mulheres devem como que esquecer
suas conexoes uterinas: capacidade possivel tanto pela virilocalidade quanto
codificada pela amnésia genealdgica ali presente.

O parentesco djeoromitxi pode assim ser entendido como uma méquina
de reescrita constante das mudancas/relacdes que se sucedem no tempo,
que néao dilui as diferengas, mas as produz continuamente. A reescrita



“PEQUENO MANUAL PARA SE CASAR E NAO MORRER": O PARENTESCO DJEOROMITXI

djeoromitxi teria como elemento fundamental a relacdo de conjugalidade,
pois esta articula a diferenca entre grupos (sangues masculinos) para
produzir pessoas (peles) semelhantes, bem como se serve da semelhanca
de fundo entre tais grupos (a conexdo feminina) para produzir diferenca
entre pessoas (mulheres e homens). O ponto, como argumenta Strathern
(2001), é central para a maneira com que as geracdes sucedem umas as
outras: "mantém ou determina as preocupacgoes das pessoas (dirlamos assim)
em certos momentos temporais num ciclo de antecipacoes: a revisitacao/
recuperacao e a transformacéao (“perda") de posi¢cdes passadas com vistas
ao futuro” (:225, minha traducgéo).!® Aqui, esse ciclo de antecipagbes deve
ser lido em termos de um conceito particular de substancia. A substancia de
que se serve o parentesco djeoromitxi é a expressdo ou a objetificacdo' de
procedimentos de humanizacédo: “a nocao de que a identidade de substancia
é uma funcao das relagoes e nao o contrdrio” (Coelho de Souza 2004:44).
Procedimentos que, no caso em tela, tém como elemento inescapavel a
dimensdao da troca conjugal.*®

Em continuidade com o estudo de Coelho de Souza (2004) sobre o lugar
e a poténcia das substancias no pensamento timbira, a partir do qual a autora
afirma que o verdadeiro humano é, pois, um parente, constituido por meio
de "esforgo deliberado de assemelhamento corporal” (:26), o que pretendo
destacar é uma espécie de indiscernibilidade analitica entre os objetos aqui
enfocados — caca, sémen, leite, cerveja — e o préprio processo de parentesco
do qual a “substancia"” é a objetificacdo. Isto porque tais substancias sao os
meios pelos quais se expressa a convergéncia de afeccoes ou a similaridade
de corpos que ¢ atestada ou verificada ndo na presenca da substancia qua
substancia, mas no comportamento (nas agoes) de ou entre parentes. O paren-
tesco nao aparece, assim, como uma ordem de classificacao e replicagao de
um mundo natural, negociando um universo ordenado através da fabricacdo
de uma ordem heuristica (Wagner 1978:23). Ao contrario. O que parece poder
ser destilado desse processo € o carater relacional desses objetos ou desse
universo. Trata-se menos da ideia de que a identidade, a transmissao ou a
partilha de substancia implique ou explique a existéncia de corpos iguais
ou semelhantes (o principal atrator do parentesco euro-americano e da sua
forma de mesticagem como "fusdo consumitiva”, cf. Kelly 2016), e mais da
nocao de que corpos iguais ou semelhantes expressem essa convergéncia
por meio de formas objetificadas como “substéncia”.

E por este motivo que as substancias indigenas aparecem sempre de
maneira fugidia, pois tém elas mesmas um carater transfigurativo, de tal
modo que é possivel notar que essas substancias se transformam umas nas
outras na producéao de pessoas. Essas transformacoes, entendo, sdao o modo
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pelo qual os Djeoromitxi visam produzir incessantemente diferenca num
mundo onde o que é perigoso &, justamente, a autorreferéncia como mote de
continuidade. Retomando a mencao de meu amigo “Eu sou Outro"”, pode-se
afirmar a linguagem da mistura como antimesticagem (Kelly 2016), disposi-
tivo que permite "a manutencao da distingao Eu/Outro, em qualquer escala,
[como] uma questdo de autonomia politica” (Kelly 2016:80). Algo como a
causa e a consequéncia da persisténcia das identidades makurap, djeoro-
mitxi, wajuru e assim por diante, mas sempre, note-se, no plural, e pelas
quais se pode sustentar a posse de uma posicao humana neste campo social.

Dupla torcdo ou ““o0 sangue da mulher é perigoso”

Chegamos ao ponto da metamorfose ou transformacao descontrolada
no registro do parentesco, na medida em que substéncias femininas podem
abrir o campo relacional para as posigoes caca/cacador. A primeira cerveja
produzida depois do parto por uma mulher é chamada "“chicha lava-maos”,
porque limpa o corpo dos bebés do sangue perinatal: derramada sobre
meninos, torna-os bons cagadores, sobre meninas, trabalhadoras na roca e
produtoras de cerveja. S6 mulheres e criangas podem beber dessa chicha.
Jovens ou homens se tornariam panema (kiirit6) caso ingerissem a chicha
lava-mdos. Sob tais circunstancias, a descri¢do se concentrard de agora em
diante em momentos nos quais o que importa aos Djeoromitxi é sublinhar
o cardter de transformacao indesejada das substancias a elas associadas.

O panema também se instalaria se os homens entrassem em contato
com o sangue perinatal — se realizassem o parto de suas esposas ou lavassem
os lencgois do parto — e menstrual, ou se tomassem alguma chicha que fosse
produzida durante a menstruacdo feminina. Essas adverténcias sobre tal
"envelhecimento” precoce sdo a forma fraca de um outro acontecimento:
aquele que joga a cerveja ao chdo, em gesto de desprezo, estd “marcando”
ou antecipando o dia de sua propria morte. Assim, nenhum homem que se
aproxime de um cocho de chicha deve aparentar um tom de desprezo. Esta
"dado" para minhas interlocutoras e meus interlocutores que nenhuma
mulher indigena faria isso, pois € esta a propria definicdo de mulher: pro-
dutora de bebida fermentada.

Durante suas regras, mulheres devem manter severas restricdoes: nao
andar no mato sozinhas, sob pena de serem capturadas pelos espiritos
donos de grandes arvores ou de caga para serem suas noras; ndo cuidar de
sua roca ou arrancar frutos das arvores de seus terreiros; tampouco podem
cozinhar para seus maridos ou cachorros: suas agoes fariam com que esses
seres caissem num estado panema, improdutivo: a roca secaria, as arvores
nao dariam mais frutos.
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As relacoes de troca entre homens e mulheres que produzem pessoas
saudaveis parecem ter o efeito contrario se houver interferéncia da mens-
truacao ou se forem objetificadas por uma chicha “manchada"” por sangue
perinatal ou menstrual: a cerveja cessa de apresentar uma funcao de “cozido”
(de consanguinizacdo ou fabricacdo dos parentes) e assume uma funcéo
“veneno" (de metamorfose, afinizacdo ou diferenca), relagées diferenciais
que sao vertidas pela bebida fermentada. Note-se o que diz Sztutman: “O
cauim integra um conjunto de substancias — dentre elas, o célebre par mel
e tabaco (Lévi-Strauss 1966) — que se situam numa posicdo ambigua entre
o alimento supremo (porque néo teve de ser cozinhado, ja estd dado) e o
veneno extremo, entre o estimulante e o entorpecente” (2007:61). No caso
djeoromitxi, em relacédo de substituicdao com o sémen (supra), a chicha vita-
liza; em conjuncao com o sangue, ela produz o efeito contrario.

Notamos, assim, seguida ao quiasma que apresentamos anteriormente,
uma dupla torcao:

Figura 3: O parentesco sob a Férmula Canénica do Mito?!

Homem : Mulher - Mulher : Continente

Fcontendo Fcontinente Fcontendo F homem -1

No quarto termo da férmula, a funcdo homem invertido me parece ser o
estado panema, o envelhecimento precoce e a cegueira ativados pela cerveja
invisivelmente manchada pelo sangue menstrual ou perinatal. Essa “dupla
torcdo" parece-me evidenciar o processo de parentesco, pois torna aparentes
as diferenciagdes necessdrias a fabricacao de pessoas: nos moldes do que
diz Kelly (2011:152) sobre a Férmula Canoénica do Mito, a segunda parte
da férmula “obvia" (no idioma de Wagner) a primeira parte, pois explica o
que foi ignorado e o que foi ressaltado na relacdo (analogia) anteriormente
evocada para tal.

Agora, a funcdo contetido da mulher implica ndo mais uma funcao con-
tinente masculina visivel (pele) e uma funcao contetido feminina invisivel
(sangue de seu grupo agndtico). Na presenca da funcdo homem invertido,
quarto termo da férmula, a funcdo conteido da mulher e continente do
homem nédo podem mais objetificarem-se nos sangues agnaticos de ambos,
pois tém de ter outro suporte. Esse suporte é a chicha quando produzida
em condicoes nado cotidianas, marcada invisivelmente pelo sangue mens-
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trual ou perinatal. Enquanto andloga ao esperma/sangue masculino, visivel
nos corpos dos filhos, a chicha/esperma feminina mantém seu poder de
construcao de corpos apropriados. Quando o sangue feminino passa a ser
a dimensao invisivel da chicha é que as relagdes se invertem e a funcéo
homem™'vem a tona. Ao que tudo indica, a sequéncia masculina ndo pode
lidar com a reversao pertinente ao corpo feminino na analogia anterior sem
ser afetada abusivamente. O sangue (menstrual e perinatal) feminino néo
é visivel na chicha, mas é ele que afigura um abuso: é essa reversao que
aproxima os homens da morte.

Se o poder do sangue masculino é atestado no pés-parto pela aparéncia
dos seus filhos, os quais se pareceriam com seus ascendentes masculinos,
a producéo feminina de chicha tem o poder de fazer com que os homens
mudem metaforicamente de aparéncia, sem poderem, assim, se envolver
com a dualidade caca/cacador. Nao posso afirmar se o sangue perinatal é
inequivocamente masculino ou feminino. Mas tampouco posso dizer que
esta questdo ndo seja importante. Antes, o que posso afirmar é uma espécie
de transconectividade entre diversos sangues (perinatal, menstrual) e a
bebida fermentada, amarrada essa relacao pelo efeito que produzem nos
corpos masculinos.

Suponho que seja necessdrio manter diferenciadas as substancias, ndo
deixando com que o sangue da gestacao, referenciado como masculino no
discurso sobre a consanguinidade, intervenha na formacdo pds-parto da
crianca enquanto “sangue”, mas sim enquanto “pele". E a chicha lava-
-maos que opera essa transformacao. Limpando sua pele, esse momento
apresenta um menino ou uma menina para a aldeia; antes disso, a crianca
é somente referenciada como djiri, bebé. Depois disso, serd chamada de
"homenzinho" ou “mulherzinha", ou pelo nome proprio. A chicha lava-
-maos, note-se, exclui aqueles que podem formar o corpo de uma crianga
durante a gestacdo. Esta exclusdo parece exprimir uma orientacdo contra
a fusao de substancias, chicha e sangue, para que as diferencas entre elas
se mantenham “ao lado"”. Os homens nao podem consumir ou internalizar
o correlato de seu trabalho, o sangue perinatal, sem que com isso sejam
vitimados pelo panema, o que nos conduz ao problema da autorrelacao.
Minha questdo aqui € a seguinte: se a primeira parte da formula indica as
relacdes apropriadas para o estabelecimento da afinidade, é possivel que
aquilo que chamamos de incesto (uma nao relagao, segundo Taylor [2001])
esteja metaforizado no estado panema/velhice/cegueira?

Em Mimica (1991), o incesto é destituido de qualquer base genea-
légica, legal ou costumeira; sua reelaboracdo do conceito define-o como
uma "“autorrelacdo”, figura necessaria para a constituicdo e constante
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reproducao cosmolégica da sociedade Iqwaye: o incesto adquire uma face
positiva, funcionando como uma imagem para a autorreproducao social.
Neste sentido, quando ele aborda a outra face, o incesto tomado do ponto
de vista de sua interdicao, ele é algo como uma “afirmacédo por um desvio"
ou "substituicdo da coisa real por seu equivalente mais préximo” (Mimica
1991:52, minha traducéo).

No caso djeoromitxi, as causas do estado panema nao dizem respeito
somente ao consumo de uma chicha marcada invisivelmente por sangue.
Um menino ficard panema caso ele mesmo consuma o primeiro produto
de sua cagada. O primeiro macaco abatido, assim como a primeira paca,
ou o primeiro porquinho-do-mato, ou o primeiro matrinchg, ou o primeiro
surubim etc. ndo serd cozido ou assado por sua mée para o consumo da
familia conjugal. O jovem cacador entregara seu produto a sua avo, geral-
mente paterna, e serd ela quem se deliciard com o repasto. Talvez aqui esteja
a pedra de toque que sobrepuja a métrica da troca matrimonial e a submeta
a dualidade caca/cacador: ao consumo adiado de mulheres, codificado pela
relacdo de afinidade wird, os Djeoromitxi acrescentam o consumo adiado
da caca de meninos puberes. E como se os homens néao pudessem consumir
aquilo que eles mesmos produziram e devessem fazé-lo circular: comer a
primeira a caga é algo equivalente a comer a si mesmo (autorrelacao, na
linguagem de Mimica [1991]), como trocar irmés na primeira geracao depois
do casamento dos pais: lembremos que a posicao wird envolve filhos de
primos e primos de pais.?

Essa ressonancia entre consumo adiado de mulheres e consumo adiado
de caca é uma intuicdo que julgo poder nos ajudar. O consumo imediato
da chicha de uma mulher que acabou de parir tornard um menino inapto
a producéao de carne de caca, isto é, as relacdes de conjugalidade que se
espera que ele mantenha no futuro. E este menino também nédo consumira
o produto de sua primeira cacada: dard para sua avo, justamente aquela
que proporcionou o amadurecimento do corpo de suas parentas como
potenciais esposas para outros homens. Principalmente no rito da menarca,
cuja descricdo ndo hé aqui espacgo suficiente para desenvolver, basta dizer
que o corpo da menina é remodelado por suas parentas ascendentes, seu
rosto € limpo com algodao para evitar manchas e ela tem de mascar uma
espécie de tubérculo para ficar com os dentes fortes. Ela produzira chicha
para oferecer aos corresidentes.

Uma menina também nao poderd consumir a primeira chicha moida
num pildo que acabou de ser produzido. Esse consumo imediato tem o mesmo
efeito caso o rito de menarca néo seja realizado: seu rosto ficard cheio de
manchas e ela envelhecerd rapidamente, perdendo forca; um garoto também
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nao tomara dessa primeira chicha produzida em um novo pildo, pois ele caira
em estado panema. Este ressecamento das funcoes produtivas para ambos
sugere existir uma relacao antagénica entre consumo imediato e diferido. E
preciso evitar o primeiro, até que sejam capazes de conduzir o segundo, isto
€, produzir para o consumo de outros que, por isso, tornam-se aparentados.
O processo adequado de producdo de pessoas estd sujeito a duracdo. Caso
contrario, seus termos estdo sujeitos a reversdo da relacdo caca/cacador.

No caso da chicha lava-maos, os homens adultos devem se abster do
consumo para se manterem como cacadores; no caso da primeira caca aba-
tida por um menino, para prevalecer como cacador, ele deve motivar sua avo
(que pelo célculo wird pode ser também uma "sogra") como consumidora,
nao podendo ele ocupar ambas as posicoes simultaneamente (de produtor
e consumidor). Um jovem menino entregard o produto de suas cacadas
posteriores para a irma solteira cozinhar, até que os dois se tornem pessoas
casadas e tenham destinos residenciais diferentes. Essa relacao de troca
entre irmdaos,” mediada pela cacga, estd como que transfigurada nos termos
da primeira cacada, dado que seu produto parece entdo apresentar uma
"funcédo irma" (Taylor 2001), pois é por meio da circulacdo de caga (e nao
de seu consumo imediato) que um menino pode se exibir posteriormente
como cacador, isto é, marido/ genro.

Conclusao: descrevendo transformacdes

A primeira e a segunda partes deste artigo foram dedicadas ao modelo
analdgico, a partir do qual descrevi algumas elaboracbdes indigenas sobre
a filiacao, a definicdo grupal e sua conexado com a interdicdo de casamento
com os primos cruzados. Depois, elaborei o momento em que fabricacao
e metamorfose se encontram. Dai sugeri que o tabu do incesto pode estar
metaforizado no estado panema e que o modelo de uma dupla torcao seria
particularmente apropriado para sua revelacao.

No parentesco djeoromitxi, a fabricacdo de pessoas via transfiguragoes
de objetos, por um lado, e a transfiguracao de pessoas via fabricagao de
objetos, por outro — as operacoes de aparentamento e metamorfose, respec-
tivamente — ndo sdo movimentos simplesmente opostos, mas fornecem a
potencialidade ou o contexto um para o outro. Esse carater transfigurativo
pertinente aos dois contextos, e que alcancei por via de uma leitura de
posicdes num campo socioldgico, é elaborado no discurso indigena e obje-
tificado seja num substrato (pele/transformacado do sangue do pai), seja num
estado (panema/conjuncao com sangue feminino ou perinatal). E pela troca
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e pela transformacédo das substancias entre o par conjugal (e sua variacdo
no par irma/irmao) que as distintas relacées de que participam os "termos"
indigenas se tornam perceptiveis.

Strathern (2014:391) adverte que "uma escrita incapaz de exemplificar
o fendmeno pode, ainda assim, indica-lo". Embora minha interpretacao
etnogréfica das praticas djeoromitxi no processo de constituicdo de parentes
possa aparecer ou ser indicada como uma entre muitas (infinitas) possiveis,
eu estou certa de que o parentesco djeromitxi admite solucoes finitas e em
numero reduzido, tal como o sistema yudja que, segundo Lima, “faz de
homens e mulheres yudja e do cauim produzido por mulheres yudja termos
invariantes de todas as perspectivas” (2011:639, nota 20).

Parece-me entdo que essas sdo ao mesmo tempo as exigéncias e os
efeitos da substancia indigena: implicar as perspectivas. E por “substancia
indigena" estou querendo indicar sua forma visivel e néo visivel: isto
porque o parentesco djeoromitxi resolve ou apresenta seus efeitos ora como
"sangue" (invisivel), ora como "pele" (visivel). Como as pessoas sdo, deste
modo, corporificadas, isto €, tornadas parentes, o potencial de metamorfose
estd como que embutido no proprio procedimento de humanizacédo. Se a
distincao entre visibilidade e invisibilidade controla ou baliza a construcao
dos corpos, como pretendi demonstrar aqui, o conhecimento indigena se
encontra deliberadamente inscrito no problema da perspectiva (Lima 1996;
Viveiros de Castro 1996a;). Creio que este seja um dispositivo por meio do
qual as pessoas evitam a autoidentificacdo, manipulando a continuidade
de um grupo de parentes na clave da diferenciacao: identidades sempre
constrangidas pela imanéncia do Outro.

Na producao de pessoas djeoromitxi, a imanéncia do Outro é expressa
de maneira significativa por relagoes de sexo oposto. Em meu material
etnogréfico, surpreendi-me com o modo pelo qual os sujeitos incidem uns
sobre os outros por meio de substancias que sdo vistas ou como femininas
ou como masculinas. Neste sentido, indico a possibilidade de que seja jus-
tamente essa relacdao de sexo oposto que expresse a abertura do campo do
parentesco para o axioma canibal. Qual néo foi a minha surpresa quando
uma jovem mdae me contou que na gravidez de um dos seus filhos ela tinha
vontade de comer gente?!

Recorro, assim, a abertura canibal necessaria, conforme afirma Viveiros
de Castro (2002a), em vista da natureza englobada ou incluida do dominio do
parentesco amerindio dentro de campos socais mais vastos (2002a). Segundo
este autor, o processo de parentesco teria como condi¢ao um fundo infinito
de socialidade virtual, a que o autor denominou “afinidade potencial”, a
“diferenca universalmente dada" que deve ser atualizada, isto ¢, diferenciada
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intencionalmente (2002b:418). Isto se daria no ritual, momento no qual a
consanguinidade deve ser absorvida de modo a remeté-la as suas condigoes
exteriores de possibilidade. Por sua vez, na sociabilidade cotidiana, o que
ocorre é o movimento de extracdo e exclusdo da afinidade, para que se possa
gerar "uma interioridade consanguinea". Sendo entdo o ritual o contexto por
exceléncia da invencdo deliberada do dado, ou o momento de coletivizacao
do inato, no idioma de Roy Wagner (1975), este momento passa a ser lido,
por Viveiros de Castro, como o momento de “invencao da natureza".

Se na Amazodnia a simbolica canibal é o elemento em que se travam as
relagbes politicas (Viveiros de Castro 2002a:165, nota 36), a partir do material
djeoromitxi entendo que a heterogeneidade humano/nao humano pode ser
expressa por uma relacao de sexo oposto, mas nao se pode determinar de
antemao a orientacdo dessa analogia, isto porque a dupla torcdo é sempre
uma surpresa: indicaria um funcionamento ndo hierdrquico dos complexos
mecanismos sociais amerindios. Para avancarmos no entendimento dessa
complexidade, minha aposta é que teriamos que insistir na investigacdo da
afinidade, ou melhor dizendo, nos momentos de “invencdo deliberada do
dado" (Viveiros de Castro 2002b), como marcados por uma relagdo de sexo
oposto, antes que de mesmo sexo.
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Notas

1 Agradeco a Marcela Coelho de Souza, Eduardo Viveiros de Castro, Ana
Afonso y Ramo, Jodo Vianna, Ellen Araudjo e aos pareceristas andnimos da Mana
pelos comentdrios criticos que foram de suma importancia. Os argumentos aqui
apresentados também se beneficiaram dos comentdrios que tiveram lugar em diversas
comunicacdes. Agradeco os comentarios que surgiram na Mesa Redonda "“Género na
Cosmopolitica”, Anpocs, em outubro de 2016; no Nucleo de Antropologia Simétrica
(Museu Nacional/UFRJ), em novembro de 2016; e no semindrio “Alternativas etno-
graficas a mesticagem", UFSC, em dezembro de 2016. Agradeco a Ana Ramo pelo
resumo em espanhol. Todas as imprecisoes sdo de minha inteira responsabilidade.

2 Os Djeoromitxi eram antigamente conhecidos como Jabuti. Sua lingua foi
inicialmente classificada por Aryon Rodrigues (1986) como "isolada". Estudos lin-
guisticos mais recentes apontam o pertencimento da lingua djeoromitxi ao tronco
Macro-Jé (Ribeiro & Van Der Voort 2010). Minha interlocu¢do para o mestrado
concentrou-se num povo vizinho e afim, os Wajuru, de lingua tupi-tupari, residentes
na aldeia Ricardo Franco e, para o doutorado, nos Djeoromitxi, residentes na aldeia
Baia das Ongas, ambas na T.I. Rio Guaporé (Ronddénia), onde se concentram diversos
povos indigenas: os Djeoromitxi, Arikapu, Tupari, Makurap, Wajuru, Arud, Massaca,
Kijubim, Kanoé, e alguns individuos wari'. Desde 2008, passei cerca de 14 meses em
campo. A situacdo linguistica desses povos é relativamente complexa para que eu
possa descrevé-la com clareza e competéncia. Antigamente, o makurap era a lingua
franca entre os diversos povos indigenas que convivem desde tempos imemoriais
nos afluentes do médio rio Guaporé (mais adiante). Meus principais interlocutores
djeoromitxi sdo perfeitamente bilingues (falam o djeoromitxi e o portugués), quando
nao falam igualmente outra lingua indigena. Contudo, o mais comum é que os cOn-
juges falem entre si em portugués, e com seus filhos idem, mas ndo exclusivamente.
Neste sentido, mesmo que atualmente esteja em curso um processo de substituicao
do makurap pelo portugués como lingua franca entre os povos, pode-se notar que as
diferentes linguas mantém alguma vitalidade no interior de conjuntos virilocais. Por
mais que eu possa dizer que conduzi a pesquisa sobretudo em lingua portuguesa,
isto ndo daria conta da questdo, haja vista a complexidade linguistica da regiao e
as constantes discussdes de traducdes em lingua djeoromitxi que levei a cabo com
meus interlocutores.

3 Doravante referida como FCM.

4 Maricos, dii em djeoromitxi, sd@o cestas/bolsas de fibras de tucum, de véarios
tamanhos. Sua confeccédo é exclusivamente feminina, apesar de serem utilizados por
homens e mulheres no transporte de produtos da roca e frutos coletados na floresta.
Segundo Maldi (1991:211), este artefato seria ndo sé caracteristico, como também
exclusivo dos grupos dos afluentes da margem direita do médio rio Guaporé, que hoje
habitam a T.I. Guaporé e a T.I. Rio Branco, ambas situadas no estado de Rondonia.

5 Contudo, de trés anos para cd, eu registrei um aumento significativo de ca-
samentos com nao indigenas e algumas mudancas de familias para as cidades mais
proximas. Ambos os movimentos ancorados, suspeito, no aumento do fluxo de dinheiro
advindo de beneficios sociais. Ainda assim, estes fatos sdo ainda muito incipientes e
em numero muito reduzido para que eu possa apresentar qualquer reflexao.
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6 Para uma andlise da "mistura” como descricdo do campo social atual, ver
Soares-Pinto (2012, 2014). A etnografia de Gow (1991) é inspiradora no que se refere
também a troca conjugal de caga por cerveja.

7 Para maiores detalhes sobre a producéao e o consumo da bebida fermentada,
a sociabilidade e os afetos envolvidos, consultar Soares-Pinto (2009, 2010).

8 Considero a troca conjugal entre os Djeoromtixi como do tipo “ndo mediada",
no sentido fornecido por Strathern (1988). Na troca mediada, pessoas e coisas sdao
transferidas como se estivessem no lugar de partes de pessoas: os objetos podem
circular entre as pessoas e mediar suas relacoes. Eles ndo estdo no lugar das pesso-
as, mas como parte de seu proprio trabalho. Sdo concebidos como extraidos de uma
pessoa e absorvidos pela outra: mulheres sdo extraidas de seu grupo masculino e
absorvidas por outro grupo masculino, por exemplo. Doadores e receptores sdao con-
sequentemente entendidos como diferentes, pois é a propria troca de itens fluindo
entre pessoas que cria a diferenca entre os parceiros. Na troca nao mediada, pessoas
nao destacam partes de si mesmas, mas sdo construidas como possuidoras de uma
influéncia direta na mente ou nos corpos umas das outras: o trabalho de um tem efeito
direto no outro. Em que pese a falta de objetos mediadores, essas interacoes tém a
forma de uma "“troca"” na medida em que cada parte é afetada pela outra. Strathern
dé dois exemplos deste tipo de troca ndo mediada: o trabalho que cénjuges realizam
um para o outro e a capacidade das maes em fazerem crescer o corpo de seus filhos,
na medida em que eles também a fazem crescer enquanto “maes" (:178-9). A troca
nado mediada, de sentido conjugal ou parental, desestabiliza a diferenca, mais clas-
sicamente considerada, entre troca e partilha.

9 Ver, por exemplo, a etnografia de Peter Gow (1991) sobre os Piro da Amazonia
peruana, e de Vilaca (2002) sobre os Wari'.

10 Minha leitura do valor operativo do sangue na constituicao da pessoa dje-
oromitxi se beneficiou sobremaneira da pesquisa de Luisa Elvira Belaunde (2006)
sobre a hematologia amazo6nica, em que a autora conclui que o sangue € sobretudo
uma relacao, relacao esta que tanto une quanto divide os seres humanos em homens e
mulheres (:210), salientando o valor do sangramento na troca de pele/corpo, de modo
que o sangue apareca como um “operador de perspectivas”. De maneira semelhante,
o estudo de Ellen Aratijo (2016) sobre o tabaco entre povos amerindios ¢ um exemplo
feliz sobre como o enfoque nas substancias pode fornecer uma rota de investigacao
para a conexao entre fabricacao e metamorfose corporais.

11 Para um caso de semelhanca entre sémen e bebida fermentada, ver a et-
nografia de Carid Naveira (1999) sobre a chicha yawanawa.

12 Para os kintypes, utilizo a marcacgédo inglesa: F para father (pai), M para
mother (mée), Z para sister (irma), B para brother (irméo), D para daugther (filha), S
para son (filho) e Ch para children (filhos/as).

13 Mas isso ndo indica que a mudanca de sexo entre consanguineos da gera-
cao de Ego e a geracao imediatamente descendente nao seja significativa. Homens
e mulheres se referirdao aos seus filhos com termos distintos: as mulheres contam
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com somente um termo tanto para se referirem ao seu filho como a sua filha: Td (Ch;
ZCh; HBCh; MZDCh; FBDCh). Os termos para Ego masculino variam de acordo
com o sexo de Alter: Itxi (D; BD; MBD, FBSD; MZSD), “filha", e Uk (S; BS; MBS;
FBSS; MZSS), "filho".

14 Embora se apresentem termos de afinidade separados da grade termino-
légica para consanguineos. Em relagdo a terminologia de parentesco djeoromitxi,
com feicdes crow, e seu sistema de alianca, que apresenta um calculo de cruzamento
ngawbe, ndo redutivel a dois entes trocadores, consultar Soares-Pinto (2016).

15 Os simbolos obedecem a convengédo antropolégica: tridangulo para homens,
circulo para mulheres.

16 Para uma aproximacao do material djeoromitxi nos termos do que Viveiros de
Castro (2002a) determinou como o "dravidianato amazonico", isto é, diversas trans-
formacoes operadas sobre o paradigma dravidiano de base, ver Soares-Pinto (2016).

17 No estudo de Kelly sobre formas indigenas e néo indigenas de mistura e
mudanga histérica, o operador légico “e" é uma teoria etnogréfica indigena e se
contrapde ao operador légico “nem isto nem aquilo”, modelo de autodescricdo da
elite latino-americana, em especial a venezuelana. O operador légico "nem isto
nem aquilo” é articulado a mesticagem em termos de uma fusdo consumptiva de
diferentes identidades para a “producao de um novo tipo de pessoa, povo, classe ou
nacao com qualidades fisicas, sociais, morais ou espirituais distintas, a depender da
énfase" (:25). Os mesticos, assim, ndo seriam nem indios nem europeus. A mestica-
gem é coincidente com o ponto de vista do Estado (é uma teoria para o Estado) e da
formacdo de uma nova nacao a partir da colonizacao e das guerras independentistas
que se seguiram. A seu passo, na andlise de casos etnogréficos sobre a mistura tal
como concebida por povos indigenas, o autor chega a conclusdo de que estes ndo
partilham da teoria da fusdo consumptiva que a mesticagem implica. O operador "e",
caracteristico das misturas indigenas, seria, nesses termos, uma antimesticagem na
medida em que as diferencas nao se diluem, mas permanecem "“ao lado". O autor
refere-se a adicdo de um conjunto de convencodes do Outro que néo € diluido no Eu,
mas permanece Outro enquanto tal. A antimesticagem, nos termos deste autor, é
uma teoria contra o Estado.

18 Como observei em outra ocasido (Soares-Pinto 2016:148), é por este motivo
que evito uma leitura da filiacao djeoromitxi em termos de "“filiacdo complementar”,
tal como definida por Fortes (1970), em que M e F transmitem ambos o “estatuto”,
a filiacdo ao seu proprio patrigrupo a ambos os filhos. Seria preciso ter cautela para
nao lermos o material djeoromitxi a partir de uma simples complementacéo da filia-
cdo sobre a descendéncia. O problema é que no ambiente djeromitxi a relacdo com
"ancestrais" tem algum rendimento somente até a geracdo dos avos, o que me leva
a crer que o esquecimento de relacoes guarda uma poténcia produtiva. A transfor-
macao que os Djeoromitxi operariam sobre o conceito de “filiagdo complementar"
¢ marcada pela internalizacdo de uma figura de alteridade (Taylor 2001) realizada
ao longo das geragbes e que transformaria esses grupos (“de descendéncia”, se
quisermos) desde o seu interior por meio da filiagdo uterina e da intensa exogamia
de patrigrupo ali observada.
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19 No sentido precisado por Strathern (1988): “Por objetificacdo eu entendo o
modo como pessoas e coisas sdo construidas como possuindo valor, isto é, sdo objeto
da atencéo subjetiva das pessoas ou de sua criagdo" (:176; minha traducédo). Segundo
a autora, reificacao e personificacao sao duas formas de objetificagao caso estejam
referidas a economia da mercadoria (“commodity econonomy"), ou a economia do
dom ("gift economy"), respectivamente. Na primeira, coisas e pessoas tomam a forma
de coisas; na segunda, concomitantemente, objetos agem como pessoas em relacao
uns aos outros (Strathern 1988).

20 Para Wagner (2010 [1974]), a troca de riquezas entre os Daribi é um modo de
criatividade que deriva de um “uso do contraste e da distincao para eliciar relacoes
sociais — nesse caso, a distincao e o contraste mais basicos: entre homens e mulheres”
(:247). Os homens oferecem produtos masculinos em troca de mulheres e de seus
produtos, referindo-se a “pagamentos de pessoas" que circulam entre grupos de
parentes. Assim, o campo social é dividido entre aqueles que trocam e aqueles que
compartilham. Embora contextualizando o material djeoromitxi na chave da troca
“como um uso de contraste para eliciar relacoes sociais", evito uma leitura em termos
de "troca de riquezas", pois teria dificuldades em projetar meu material como uma
troca de pessoas por coisas e vice-versa. Evidentemente essa discussao remete ao con-
traste entre bride-wealthy & bride-service societies (Collier & Rosaldo 1981). Sabe-se
que por meio dele a Amazodnia apareceu muito mais aderente ao complexo xamanico
da relacdo humanos/ndo humanos, e menos a dualidade de género, imprimindo-se
com isso um valor menor a analogia entre (partes de) pessoas e riquezas nas Terras
Baixas da América do Sul. Para Descola (2001), um dos defensores desse contraste,
a distincdo Melanésia/Amazonia é aquela entre a possibilidade e a impossibilidade
de substituir pessoas por objetos, respectivamente. A seu passo, Hugh-Jones (2013)
indicou a positividade do simbolismo politico e ideoldgico das trocas de riquezas no
noroeste Amazoénico e no Xingu. A questao, intuo, ndo reside exatamente em decidir
por uma posicdo ou outra, mas talvez enxergar a relacdo xamanica que os objetos do
parentesco podem apresentar, e vice-versa. Para uma reabilitacdo da nocao de troca
na etnologia indigena, e a proposicao de "perspectiva da dédiva" para a nocao de
humanidade guarani, ver o trabalho de Ramo y Affonso (2014).

21 Respectivamente: Fx (a): Fy (b) : : Fx (b) : F a-1 (y). Como se sabe, a dupla
torcao caracteristica da Férmula Candnica do Mito (Lévi-Strauss 2003 [1955]) "faz
passar de uma relacdo metaférica a uma metonimica, e vice-versa" (Viveiros de Cas-
tro 2008:112) ou, por outra via, se vale da oposicdo entre termo e funcdo como uma
maneira de frasear que os termos da férmula sdo eles mesmos relagoes entre termos.
Para uma leitura aprofundada sobre a FCM, ver Almeida (2009).

22 Evoco o que Lima (2011) adverte sobre a etnografia de Clastres entre os
Guayaki. Ela afirma que o autor, por meio de “uma andlise troquista das relagdes
econdmico-sexuais", acabou por “desarm|ar] o principal conceito de poder desses
cacadores, o pane, a poténcia que impde azar na caca". Os homens nao podem co-
mer da sua prépria caca sob o risco de tornarem-se panemas, como também devem
partilhar as suas mulheres (a solucao polidndrica da sociedade guayaki). Segundo
Lima (2011) em sua leitura do panema guayaki, "Clastres dissolveu-o em um tabu
do incesto metaférico” (:625).
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23 A terminologia de parentesco parece indicar o problema: os termos para
germanos sdo os mais diferenciados na grade terminoldgica, para os quais importam

tanto a senioridade quanto o sexo, de Ego e de Alter, perfazendo um total de oito

termos para consanguineos de mesma geracao:

Neé (m)eB; (m)FBeS; (m)MZeS
Psiré (m)yB; (m)FByS; (m)MZyS;
Veé (m)eZ; (m)FBeD; (m)MZeD;
Nif (f)yB; ()FByS; (HMZyS;
Hain (f)eB; (f)FBeS; (ffMZeS;
Pako (m)yZ; (m)FByD; (m)MZyD;
Hohé (HeZ: (FBeD; (HMZeD;
Taa (f)yZ; (f)FByD; (fMZyD;
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“PEQUENO MANUAL PARA SE
CASAR E NAO MORRER”’:

NOTAS SOBRE A SUBSTANCIA NO
PARENTESCO DJEOROMITXI

Resumo

O objetivo deste artigo € proporcionar
um entendimento da participacdao das
substdncias no processo de parentesco
experimentado pelos Djeoromitxi (povo
cacador, pescador e produtor de bebida
fermentada, habitantes do sudoeste
amazonico). A investigacdo focaliza os
efeitos de substancias na constituicao
de pessoas e sua conexao com O
modelo de alianca de casamento, com o
pertencimento grupal e, inversamente,
com as elaboracoes sobre o incesto,
metaforizado nos efeitos indesejados
dessas substancias. A contribuicdo que
busco trazer é o modo como fabricacao
de pessoas e metamorfose se encontram
no registro do parentesco; proponho
que esse encontro é lido de maneira
privilegiada por meio de relagoes de sexo
oposto, em especial da conjugalidade.
Palavras-chave: Substancia; Parentesco;

“LITTLE HANDBOOK FOR GETTING
MARRIED AND NOT DYING™:
NOTES ON SUBSTANCE IN
DJEOROMITXI KINSHIP

Abstract

This article provides an understanding of
the role of substances in the processes of
kinship as experienced by the Djeoromitxi
(a hunting, fishing and fermented drink-
consuming people from southwest
Amazonia). It focuses on the effects of
substances on the constitution of persons
and their connection to the model of
marriage alliance, group membership
and, conversely, to elaborations of incest
as metaphorized in the unwanted effects
of such substances. I elucidate how the
fabrication of people and metamorphosis
inscribe themselves in the realm of
kinship and propose that this encounter
should be read by way of opposite-sex
relations, especially in conjugality.

Key words Substance; Kinship;
Djeoromitxi; Amazon.
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“PEQUENO MANUAL PARA
CASARSE Y NO MORIR”:

NOTAS SOBRE LA SUSTANCIA EN EL
PARENTESCO DJEOROMITXI

Resumen

El objetivo de este articulo es comprender
la participacién de sustancias en el
proceso de parentesco experimentado por
los Djeoromitxi (pueblo cazador, pescador
y productor de bebida fermentada,
habitantes del suroeste amazdénico). La
investigacion se concentra en los efectos
de las sustancias en la constitucién de

personas y su conexién con el modelo
de alianza por matrimonio, con la
pertenencia grupal e, inversamente,
con las elaboraciones sobre el incesto,
metaforizado en los efectos indeseados
de dichas substancias. Busco contribuir
con una reflexion sobre el modo
como la fabricacién de personas y
las metamorfosis se encuentran en el
registro del parentesco. Propongo que
ese encuentro aparece privilegiadamente
por medio de las relaciones de sexo
opuesto, especialmente las conyugales.
Palabras clave: Sustancia; Parentesco;

Djeoromitxi; Amazonia.
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