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Introducao

Este artigo € uma secdao extraida de minha tese de doutorado e
construido na forma de uma cartografia sobre o parentesco e as unidades
gque compdem a estrutura social Ayoreo, um povo falante de uma lingua
Zamuco que habita a regido do Chaco Central, na regido fronteirica entre o
Paraguai e a Bolivia. Minha ambicao nas proximas paginas € expor uma
reflexdo acerca do modo de pensamento Ayoreo sobre o dominio terrestre
gue nomeiam as pessoas desse povo de Erami e que é habitado, segundo
eles, tradicionalmente pelos humanos vivos, norteado especialmente por
duas questdes-chave: (1) que mundo é esse em que habitam os Ayoreo vivos
e 0 que sabem as pessoas desse povo sobre ele?; (2) o que caracteriza,
entao, do ponto de vista dos Ayoreo, o espaco humano? Para respondé-las,
devo fazer justica, entao, aos proprios temas sobre a socialidade humana
que arrebatam os Ayoreo: as relacdes entre diferentes parentes no ambito de
um grupo domeéstico e as relacoes entre as pessoas e diferentes grupos, as
chefias e a guerra humana.

Assim, eis a seguir uma mirada sobre um modelo da estrutura social
Ayoreo e um conjunto de relacdes feitas visiveis entre membros de um
mesmo grupo domeéstico (Ayoreo: jogasui); entre uma pessoa e diferentes
grupos; e ainda entre diferentes grupos no ambito de uma aldeia (Ayoreo:
guiday), um gagué (sobre o qual devo escrever abaixo) e um grupo
doméstico. Para tanto, tomo como posicao inicial dessa cartografia, o trecho
de um dialogo que ouvi se repetir muitas vezes durante minha estada na
aldeia Tiogai (e nas outras aldeias que a circundam) durante 2012 e 201 3.

As unidades

- Irique a? E ele, quem é?

- Cojfidi? Tito. Abujd Brasilero...Peebidaté jogasui... Este Branco? E o
Tito. E ele o antropologo vindo do Brasil. E ele quem mora no jogasui, no
grupo doméstico da mae de Peebi...

Sorria-se e tudo se aclarava prontamente. Punha-se outra vez a encher
com agua a cuia lotada de erva-mate - é preciso refrescar o calor que cozinha
diariamente o Chaco. Ora, ainda que a presenca de um Branco nao fosse
ocorréncia rara em Tiogai (eles vinham aos montes de ambos os lados do
rio), carecia-se sempre destacar a cada novo encontro: este cojAdi, em
particular, vive aqui e € com o grupo domeéstico da mae de Peebi que ele
come e passa boa parte de seu dia. Para mais, ndao é certamente de se
espantar a énfase posta no local da residéncia de um sujeito e no grupo de
parentes a que esta diretamente ligado, levando-se em consideracao o lugar
central que uma unidade como o grupo doméstico, jogasui, ocupa no
pensamento Ayoreo sobre as formas de organizacao social.

Dado um minimo de contexto, informo ao leitor e a leitora que meu
objetivo inicial nesta secdao é apresentar-lhes um tipo de modelo da estrutura
social desse dominio terrestre (Ayoreo: Erami), creio que a maneira mais
simples de fazé-lo é colocar logo a seguinte interrogacao sobre o que é um
Jogasui para sO entao fixar meu olhar tanto em unidades maiores compostas
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pelo agenciamento de diferentes jogasui, quanto nas unidades menores
Ccujos agenciamentos comporiam um grupo doméstico.

Digo também que é, pois, um jogasui: um pequeno grupo/familia
extensa que entretém-se em atividades comuns pelos pais, avoés, filhos
solteiros, filhas casadas e pessoas vinculadas a um mesmo cla, que habitava
anteriormente uma so casa, durante a estacao chuvosa, e possuia apenas um
fogo doméstico durante a estacio seca. E este justamente o resumo que nos
oferece Fischermann sobre o que crer ser “a Unica unidade significativa junto
ao grupo local” (1988, p. 30). Eu acrescentaria, baseado em alguma
etnografia nas aldeias Tiogai e Punta, que as relacbes que compdem um
Jjogasui se fazem visiveis quase sempre no ambito do patio doméstico de um
parente - costumeiramente aqueles de posse de parentes do sexo feminino
localizados em G+1, a quem se é ligado por lacos de consanguinidade ou
afinidade, como, por exemplo, M?, MM, MZ, mas, também, como bem
lembrou Bremen (1991, p. 165), dos proprios chefes de aldeia ou grandes
xamas. Logo, caso fosse eu um homem Ayoreo, € possivel que o patio da
casa de minha mae fosse, por exemplo, o espaco em que compartilharia das
refeicoes® com aqueles ligados a mim por lacos de consanguinidade ou
afinidade (real ou potencial). E também provavelmente nesse espaco que me
entreteria a qualquer hora do dia com essas conversas distraidas (e
embebidas em muitos litros de tereré) sobre eventos ocorridos recentemente
nas aldeias vizinhas, em Porto Murtinho (BR) ou em Carmelo Peralta (PY), ou
sobre os parentes que habitam as aldeias localizadas no Chaco Central, nas
imediacoes das colbnias Menonitas, e sobre os eventos ocorridos por ali,
enquanto os olhos poderiam talvez alcancar minha mae (M), minha sogra
(MW) ou minha esposa (W), fiando a fibra seca do caraguata nas coxas
polvilhadas com a cinza fria de um fogo doméstico para tecer bolsas ou
cobertores, ou meu pai (ou meu cunhado (ZH ou WB)) se pondo a entalhar
um cabo de machado, ou a selecionar, cortar e amarrar as fibras vegetais de
uma graminea similar ao sorgo-de-vassoura (Sorghum scoparium) com fins
de produzir vassouras de fibra natural, que poderao ser vendidos na cidade
de Porto Murtinho.

Por outro lado, é no estudo etnografico que realizou Bremen (1991),
durante os anos 1980 por ocasido de sua estadia na mesma regiao que pude
visitar em 2012 e em 2013, que pode-se encontrar outro ponto
etnograficamente interessante sobre os jogasui: sao essas unidades
tradicionalmente uxorilocais (coincidentes, portanto, com a propria regra de
casamento), que quando articuladas por relacées de alianca entre diferentes
grupos domésticos, comporiam ainda uma espécie de rede flexivel que
costuma nomear os Ayoreo de gagué - cujos mais estaveis e menos sujeitos
as fissGes provocadas por novos casamentos ou conflitos entre diferentes

2 Utilizo aqui a notagdo convencional para descrever relagdes de parentesco. Assim sendo, fago combinagdes de
letras maitsculas, que sdo abreviagdes do termo correspondente em lingua inglesa, para descrever oito tipos
basicos de relagdes de parentesco: (1) para relagdes de ascendéncia, portanto, utilizo F (Father) para designar um
pai e M (Mother) para designar uma mae. (2) Ja para relagdes de descendéncia, utilizo S (Son) para um filho e D
(Daughter) para uma filha. (3) Para relagdes de casamento, H (Husband) designa um marido e W (Wife) uma
esposa e, por fim, (4) para relagdes de germanidade convém-se utilizar B (Brother) para o irméo e Z para irma.
Logo, para indicar sobre o irmao do pai, por exemplo, ponho em combinacdo FB (Father’s Brother).

> Mesmo que com eles deva repartir, como se lerd adiante, tudo, menos a comida, que deveria repartir
preferencialmente com minha esposa que deverd, por seu lado, repartir sua por¢do com os filhos.
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sujeitos seriam aqueles organizados, especialmente, durante o verao
chaquenho, em torno da figura de um principal de aldeia, dacasuté.

E importante trazer a baila também o fato de que se sdo as
articulacoes entre diferentes jogasui que resultam na formacdao de um gagué
e, por outro lado, a articulacio entre diferentes chefias seccionais que
culminaria na formacao de um grupo local, cada um deles dotado de um
territério mais ou menos bem definido de acordo com a regidao que ocupam
tradicionalmente durante uma porcdao do ano, e modelado com a forma de
um pequeno aglomerado fixo de casas que servem de ponto de referéncia
para as familias extensas que estejam espalhadas pela floresta. E, portanto,
muito justo perguntar: o que é que faz identificar, entdao, um territorio
especifico a um grupo local? E, pois, uma espécie curiosa de ‘funcio-espacial’
expressa pela férmula ‘x-gosode’, em que ‘x’ é determinado pela regidao que
serviu temporariamente de abrigo para os acampamentos. Observe-se, a
guisa de exemplo, o caso dos Ayoreo Garaygosode (com quem convivi
durante minha estada em Tiogai) e o caso dos Ayoreo Totobiegosode, que
abandonaram uma situacao de isolamento voluntario apenas em 2004. Por
Garaygosode se deveria entender, entao, ‘campos largos-gosode’ = ‘gente
que vive nos campos largos’. E ja por Totobiegosode se deveria entender
‘onde os porcos-do-mato comeram nossas rocas-gosode’ (Bessire, 2011) =
‘gente que vive no lugar em que os porcos-do-mato comeram nossas rocas.
Além disso, como acrescenta ainda Bremen (idem), dados os primeiros
contatos com os missionarios, viu-se substituir o ‘x’ da formula ‘x-gosode’,
gue remetia a um evento ou a certas caracteristicas da regido que habitava
um grupo local, pelo lugar em que se estabeleceu a missao. Logo, os Ayoreo
que passaram a viver sob a tutela dos missionarios da New Tribes Mission
nas regioes de Faro Moro e Campo Loro* passaram a ser conhecidos como os
Ayoreo Campoloro-gosode, assim como os Ayoreo Garaygosode, que
passaram a viver apds a experiéncia de contato sob a tutela dos missionarios
Salesianos, se transformaram, aos olhos de outrem como Ayoreo
Pa’i-gosode, a ‘gente do padre’ (visto o papel de «criacao de
unidades/imagens de grupo que atribuem os Ayoreo aos missionarios
Salesianos).

Fischermann (idem) contabilizou o total de 51 grupos locais
espalhados pelos territérios Paraguaio e Boliviano nos anos de 1980, e este
numero ja me parece ser, por si sO, bastante impressionante por alguns
motivos, especialmente, quando se leva em consideracdo o fato de que a
populacao Ayoreo nunca totalizou (desde a experiéncia de contato com os
Brancos) mais que 5.000 pessoas, e que cada grupo local dificilmente
totaliza mais que 120 pessoas (salvo algumas excecdes). Um desses motivos
consiste numa percepcao sobre o numero reduzido de familias que
comporiam estes grupos locais e as multiplas cisdes a que estes grupos
estariam sujeitos, dada também a existéncia de uma regra uxorilocal de
residéncia pos-marital e a constancia de casamentos entre homens e
mulheres de diferentes grupos; assim como sobre as fissdes ocasionadas por
disputas internas que alterariam a geometria de um grupo local. Outro

* Ambas localizadas no departamento de Boquerdn, no norte do Chaco Paraguaio, nas imediagdes da colonia
Menonita de Filadélfia.
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motivo que também é digno de nota consiste noutra percepcao sobre a
variacdo na geometria desses grupos relacionada as epidemias de doencas
que, por muitas vezes, erradicaram a existéncia de um ou outro grupo, assim
como a conformacao de diferentes grupos locais miudos em tempos de
guerra, com fins de multiplicar o potencial bélico e fazer frente, em maior
numero, ao ataque de inimigos.

Dou, pois, um exemplo de uma dessas grandes conformacdes: a dos
guidaygosode ‘gente da aldeia’, que teria sido composto pela associacdao de
mais ou menos 200 pessoas de boa parte dos grupos locais que habitam
terras localizadas no Paraguai (inclusive uma boa parte dos garaygosode) sob
a lideranca do temivel cacique Uejai’>. Ora, mas se como escreveu certa vez
Pierre Clastres (2004), uma alianca nao é nenhum tipo de contrato, conta-se
usualmente em Tiogai que foi justamente a grande concentracao e
incorporacao de pessoas em assentamentos fixos, somada ao rareamento
progressivo de recursos na porcao do Chaco ocupada pelos novos
guidaygosode - incluido aqui também o fato de que o butim das cacadas
deveria ser repartido com todo o grupo local (o cacador mais aqueles a quem
era ligado via pertencimento clanico, mais aqueles que reclamavam terem
também auxiliado de uma forma nas cacadas, pondo-se logo aos berros
‘vajnéll’, ‘yajné!l’ ‘eu também participei!’). Segundo um conjunto muito
especifico de regras (Fischermann, idem, p. 44), e a insatisfacdo com os
mandos e desmandos de Uejai que teriam logo motivado o desagenciamento
deste coletivo.

Ha, além do mais, um ponto em especial que eu gostaria de
acrescentar baseado em minha prépria percepcdo de alguma etnografia
Ayoreo sobre formas de organizacao social, que consiste numa tese de que
independentemente da unidade que se tome como nivel de observacao, é,
em particular, o espaco do patio doméstico de um sujeito que figura no
pensamento Ayoreo como uma espécie de “buraco negro” da estrutura social:
um espaco infinitamente compacto - quando comparado com o espaco de
uma aldeia ou de todas as seis aldeias que repartem uma porcao de 12.000
hectares de terra -, que faz concentrar em si 0 maximo de relagbes entre
parentes reais, aqueles reputados serem ‘quase parentes’ de uma pessoa,
por compartilharem o pertencimento a um mesmo cla, e afins potenciais. E a
respeito dessa mesma idéia ha, certamente, dois pontos suplementares que
merecem destaque. Um deles é que apesar de ndao haver nenhuma fronteira
fisica que faca distinguir o espaco reservado para um grupo doméstico da
area reservada para outro grupo domestico, eu diria que o que os distingue e
lhes da contornos mais nitidos (dada a geometria confusa da aldeia que
mencionei no capitulo anterior) &, claro, além das relacoes de parentesco que
o fazem visivel numa determinada secao residencial de uma aldeia, a
interacao com o0s proprios grupos vizinhos e as acusacdes que atribuem-se
mutuamente.

Ja o segundo remeteria a propria dinamica de um jogasui que, segundo
a entendo, poderia ser explicada através da criacdo de uma ressonancia com

> Apesar de seu prestigio, dizem os Ayoreo que habitam Tiogai que se deveria atribuir a fama de Uejai menos a
sua bravura que a sua crueldade, o que faz, de certa forma, bastante sentido, considerando-se que estes
integravam a porc¢ao dos garaygosode que ndo esteve sob o mando de Uejai, mas de Manene e Manendakide,
grandes chefes/xamas que se opunham a Uejai.
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a imagem de movimentos de contracdo e expansao que se dariam em duas
ordens temporais distintas. E se dir-se-ia que a temperatura de um buraco
negro € inversamente proporcional a sua massa, eu diria, alternativamente,
que a ‘temperatura’ de um grupo doméstico é certamente diretamente
proporcional ao nimero de pessoas que ele concentra. E preciso explicar, e
ofereco, portanto, um par de pequenos retratos, produzidos em dois
momentos, temporalmente distintos, da dinamica do préprio grupo
doméstico com quem vivi por algum tempo e que reunia-se no patio da casa
dos pais do chefe de Tiogai.

O primeiro deles remonta a minha propria chegada em Tiogai, que
coincidiu com a realizacdo de um torneio de futebol que deveria durar alguns
dias e colocar em reunidao os Ayoreo que habitam aquela regiao e os Ayoreo
que habitam localidades no Chaco central, proximas de Filadélfia. Tendo
acordado que eu viveria naquela ocasiao com os parentes de Peebi, o que eu
observei justamente naqueles primeiros dias era uma concentracao que
julguei absolutamente anormal de pessoas. Ora, levando-se em conta o
tamanho pequeno das casas em que vivem os Ayoreo - que ndo abrigam, na
maior parte das vezes, mais que uma familia conjugal -, eu achava
inicialmente um pouco perturbadora a proliferacdo diaria de colchdes e
mosquiteiros que se armou no patio da casa de Ysidro e de Claudia (os pais
de Peebi) bem préoximo da minha barraca, assim como a procissao de
pessoas indo e vindo a todo instante, e a confusao de vozes e risos daqueles
pessoas de Tiogai que acabara de conhecer e diziam ser parentes da mulher
de Peebi, que se confundia, dentro dos meus ouvidos, com o som dos sapos,
dos radios e das galinhas madrugada adentro.

Isso, porém, apenas por um lado, pois apesar do ligeiro incobmodo que
sentia naquela situacdao (que eu nao cria ser, num primeiro momento,
passageira), eu também achava, de fato, muito curiosa tanto a reparticao
momentanea do pequeno patio da casa de Ysidro e Claudia em ‘mini-secoes
residenciais’, o que me dava a impressao de ver encapsulada ali diante de
mim uma ‘micro-aldeia’ (e considerando-se que ja nao me era raro escutar
em Tiogai que todos ali eram parentes, essa imagem ganhava
progressivamente mais forca). Quanto a divisdao singular das refeicbes que
costumam realizar os Ayoreo ao longo do dia, que restringia-se naquela
ocasiao quase sempre aos membros de uma familia conjugal e nao se
conformava quase nunca com a divisdao, por exemplo, dos colchoes,
mosquiteiros, esteiras, cigarros, erva-mate, pirulitos, bolachas, melancias,
bananas, paes, gelo e garrafas de refrigerante, que eram livremente e
amplamente distribuidos para quem quer que ali estivesse habitando
temporariamente.

No fim, eu estava enganado. A concentracao de pessoas no patio da
casa de Ysidro e de Claudia esvaeceria progressivamente com o passar dos
dias, até o momento (que nao durou, entretanto, mais que umas duas
semanas, até a realizacao de um novo torneio de futebol) em que minhas
principais companhias passaram a ser basicamente: Ysidro, Claudia e as
familias conjugais de seus filhos e filhas. E é justamente este fato que me
traz ao encontro do segundo retrato que se poderia compor para explicar a
dinamica de contracao e expansdao que julgo se poderia atribuir para um
Jjogasui. Ha, contudo, uma exigéncia para entendé-la e suspeito que a
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composicao de um diagrama e o mapa de uma secao residencial a guisa de
ilustracdao seria bastante providencial aqui. Ofereco, abaixo, um diagrama de
parentesco mais amplo, por meio do qual penso possibilitar percepcao sobre
a variacao da concentracao de individuos num mesmo grupo doméstico em
diferentes momentos do dia, sequida da apresentacao da figura de um
esquema simplificado da secao residencial onde localiza-se o jogasui em que
vivi temporariamente e de uma narracao sobre os eventos ocorridos num dia
bastante comum de novembro de 2012.

Figura 1. Peebidaté Jogasui

=9 ® = 4
Dionisia Claudia sidro
| ' = o=
A = ®= 4 . A=9 o=

José Paahi otilde  Ernestina José Arma
Barbara  Mirian & Matilde (Pind) Ceraldo &
Olidia Juan de Dios Cris

Fonte: criagdo do autor (2012)

Figura 2. Esquema simplificado de uma se¢do residencial

Gildo

Dionisia Pechi

e Fio Paraguay

Fonte: criagdo do autor (2012)

(1) A manha raia: comeca-se a ver o sol matutino dando nas arvores
que servem de limite natural entre o patio doméstico e o barranco que leva
até um portinho, ja quase dentro das aguas do rio Paraguai, e ja pode-se ver
a beira do fogo Ysidro, empunhando a chaleira, ja bastante enegrecida pelo
contato direto com as chamas da fogueira, que devera comportar o cha de
erva-mate que costumam beber os Ayoreo a cada manha, assoprando
continuamente sobre a brasa meio fria a fim de fazer ressuscitar o fogo. Ja se
pode observar também, ao longe, a marcha de Claudia em direcao a outra
secao residencial onde sabe-se que estdo normalmente a venda estes sacos
cheios de paes ou de bolachas secas e esféricas, galletas, apelidadas
jocosamente por Peebi de cucha curéi - que &, por sinal, a mesma palavra
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utilizada para descrever os ovos das galinhas. Dada a sua volta, é o pequeno
festim do cha e das cucha curéi que devera alimentar Claudia, Ysidro,
Geraldo, Cris (que apesar de ambos serem DS, vivem na casa de Claudia e
Ysidro) e eu até a hora que o sol nascente se fizer vertical no céu.

Todo esse movimento em torno da primeira refeicio nao tarda,
contudo, em cessar: ha sempre outras intencoées de vida e logo vé-se um
rumar até a roca de mandioca, outra pegar numa mao seu saco cheio de
cinzas e noutra uma bucha de fibras secas de caraguata para ir fia-las baixo a
sombra escura de alguma arvore, outro ir correndo com uns paes na mao ate
a secao residencial onde habitam seus primos - cuja companhia parece lhe
aprazer muito mais que a daqueles que vivem nesta secao residencial - ou
um pequenino catar a bolinha que chama ora de pelota ora de patata e
colocar-se a chuta-la em direcao ao ‘fundo’ da aldeia. E é assim que se
passam meias-horas sobre meias-horas. Nem sei dizer quantas. O tédio
inquieto de tudo é eventualmente posto, entretanto, em suspensao, pois
vé-se multiplicar novamente presencas no espaco do patio da casa de Ysidro
e Claudia pela chegada de Peebi, Clotilde e Barbara - que devera usualmente
preceder a chegada de José Fernando e da esposa, anunciadas pelo ronronar
de sua motocicleta, préxima a hora em que o sol ja se faz quase vertical, e
de Dionisia - para ocupar o dia com noticias e informacdes, falsas ou certas,
entre tragadas na cuia de tereré.

(2) O sol ja se fez vertical no ceéu: agir passa a ser
momentaneamente repousar até a hora em que a comida provoque,
novamente, a dispersao do grupo reunido no patio e Clotilde, Claudia e
Dionisia, cada uma curvada em seu préprio fogo doméstico, ponham-se a
cuidar de seus grandes caldeirées de aluminio recheados com o cozido tipico
e delicioso que come-se normalmente na hora do almoco e que deverdao
alimentar, salvo raras excecdes, suas respectivas familias conjugais® (vivendo
eu, portanto, com as familias de Peebi e Ysidro, nao foram raras as vezes que
eu tive a feliz oportunidade de comer duas vezes). Horas depois, a tarde faz
encher de novo, como se este fosse mar em maré, o espaco do patio. E quem
se V€& agregar agora? Ernestina e sua familia (excetuando-se, claro, José
Armando, que trabalha durante o dia em Porto Murtinho), bem como Susana,
e € assim que se arrastara a tarde até o poente, quando vé-se mais uma vez
esvaziar o patio da casa de Ysidro e de Claudia.

(3) O sol se poe: ja se vera reencher um jogasui da presenca dos
parentes que ja frequentam ali comumente, somada, por exemplo, da
presenca dos pais de José Maria, professor do segundo ciclo da escola de
Tiogai e Punta, e da familia conjugal de Gildo, cujo pai teria sido vice-chefe,
juntamente com o pai de Peebi, da antiga aldeia de Puerto Maria Auxiliadora,
ja no ambito da missdo Salesiana. Logo, se no inicio da manha um jogasui
apresentava seu grau minimo de expansao (e seu grau maximo de
contracdao), é bastante verdadeiro dizer que € no inicio da noite, apos o
desaparecimento dos ultimos raios do sol forte chaquenho, que o jogasui
atinge seu grau maximo de expansao (e seu grau minimo de contracao) ao

® Um ponto importante a se considerar: levando-se em conta que Dionisia vive sozinha em Tiogai (José mora em
outra aldeia nomeada de Guiday Ichai), ela quase sempre come sozinha ou na companhia de sua filha Clotilde.
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fazer concentrar num espaco reduzido e numa hora especifica do dia o maior
numero de parentes e afins.

Mas tudo isso que vocé sugere acerca de um grau maximo de
expansdao de um jogasui seria apenas efeito - é o que se poderia, sem
davida, argumentar! - da propria vida que vivem cotidianamente os Ayoreo e
gue acarreta, consequentemente, numa maior concentracdo de pessoas em
qualquer porcao da aldeia ao fim do dia, ou ainda esses movimentos sao
efeitos das relacoes que um sujeito mobiliza... bem, em minha defesa diria,
entretanto, que tudo isso faz certamente muito sentido! Ndo duvido
absolutamente que esta é uma das explicacoes que se pode atribuir a essa
movimentacao peculiar. Minha vontade €&, contudo, apenas que se acrescente
a tudo isso a seguinte tese dos Ayoreo sobre o carater absolutamente
patogénico dos raios solares (Ayoreo: guedé ojodie) que realmente os leva a
se expor o minimo possivel ao calor e ao sol forte tipicamente chaguenho: é
sempre preciso reduzir ao minimo possivel a exposicao de uma pessoa. Um
raio solar € o mesmo que uma flecha lancada pelo Sol (Ayoreo: guedé) e
provoca, portanto, nos humanos - juntamente com o calor (Ayoreo: dre) -
febres, dores de cabeca e hemorragias. Além disso, como igualmente
constatou Fischermann (idem, p. 152), atribuiriam ainda os Ayoreo a
exposicao excessiva as flechas de guedé uma das maiores causas de
mortalidade nos espacos que passaram a habitar apdés o contato com os
missionarios, sendo preciso, portanto, mobilizar todos os esforcos possiveis
para atenuar seus efeitos sobre os humanos vivos.

A vista de tudo isso, confesso que talvez fosse possivel concluir a
respeito dos jogasui Ayoreo algo bastante similar ao que descreveu Viveiros
de Castro (1986, p. 272) sobre as aldeias Arawaté, em especial sobre a
interacdo efetiva entre diferentes grupos domésticos, pois, a exemplo do que
constatou o autor, creio que se poderia igualmente destacar para a
etnografia Ayoreo que a interacdo verdadeira entre diferentes jogasui -
inclusive entre aqueles que repartem uma mesma secao residencial -, &
episdédica e restrita a alguns eventos especificos (que também acabam,
coincidentemente, por colocar em reuniao familias Ayoreo de algumas das
seis aldeias existentes as margens do Paraguai, bem como outras familias
que habitam aldeias localizadas na regiao do Chaco central, ou ainda nao
Ayoreo que moram em Porto Murtinho ou em Carmelo Peralta), donde creio
provir a primeira impressao rara de se chegar em uma aldeia Ayoreo (conheci
trés delas) e se ter a impressao de estar diante de uma ‘constelacao’
agrupada em torno de alguns patios domésticos que se encontram apenas
geograficamente préximos uns dos outros.

Ocorre, porém, algo que suspeito ser muito proprio a etnografia
Ayoreo e que deve certamente ser salientado acerca dessa aparente sensacao
de ‘frouxidao’ que se sentiria ao se por pela primeira vez os pés numa aldeia.
Contudo, me indaguei muito durante todo o tempo em que me dediquei a
refletir sobre esta aparente ‘auséncia de unidade’ qual seria a melhor
maneira de fazé-lo e conclui que melhor mesmo fosse, talvez, colocar aqui e
tentar responder a questao que me perturbou durante todo este tempo, que
era: seria uma imagem totalizante, como &, por exemplo, a de uma aldeia,
que faria suprimir a coexisténcia de heterogéneos em favor da subsuncao
das unidades sob um principio de identidade realmente pertinente ao



76

Espago Amerindio

pensamento Ayoreo sobre as unidades que compdem a estrutura social e sua
relacio com o espaco? Sim e ndo. E esta ainda a minha resposta para uma
questao particularmente dificil como esta - dificil, inclusive, porque eu
mesmo a emprego recorrentemente em meu texto, e porque 0s proprios
Ayoreo ponham em uso uma palavra para referirem-se as aldeias, guiday (e
eis aqui um exemplo tipico do emprego dela, posto em uso em situacdes
extraordinarias: Cheeh! Ga ore chingo cucha dacadode udore ome rAane iji
deday udode!!” Tehh! ‘Eles fizeram espalhar de boca em boca para toda a
aldeia sobre aquele episédio [feiticaria, guerra etc.]!!’).

Mas como se deve reparar a seguir, meu ‘sim’ e meu ‘ndo’ nao
configuram nenhum par em oposicao, mas se complementam conferindo
uma feicdo curiosa a esta imagem do pensamento Ayoreo sobre as unidades
que compdem a estrutura social.

O que se encontra no cerne de minha intuicio é uma percepcao de
Marilyn Strathern (1995, 2006) de que diferentes socialidades empregam
dispositivos holisticos distintos para entender e construir seus proprios
mundos vividos. Assim sendo, tenho a leve suspeicao de que o espaco e as
unidades que o ocupam nao figuram no pensamento Ayoreo como simples
objeto de reflexdo, mas expdem antes um esquema de pensamento nao
representacional que indica uma maneira peculiar das pessoas desse povo de
colocar problemas e construir conceitos, haja visto o que mencionei antes
sobre a geometria do cosmos. Nesse sentido, imagino que o pensamento
sobre o espaco e as unidades que o ocupam se aparenta aqui menos sobre
uma paisagem qualquer num campo perceptivo, que com a imagem de um
campo energético atravessado por diferencas de potencial, gradientes e
quedas de intensidade de relacao.

Tendo isso diante de mim, quando respondo que sim, que seria
pertinente sim ao pensamento Ayoreo uma imagem totalizante como a de
aldeia, por exemplo, o que tenho em mente é um faro de que o pensamento
Ayoreo mobilizaria, caso a caso, duas perspectivas holisticas de duas ordens
distintas, mas que se atravessam a todo instante: (1) uma delas, que julgo
transparecer especialmente em contextos como o da guerra, das acusacgoes
de feiticaria ou de corrupcao, ou de eventos como torneios de futebol,
festivais de jogos etc., consiste na perspectiva de um grupo sobre um
sujeito, assim como a de um sujeito sobre um grupo. (2) Ja a outra remeteria,
por seu lado, a perspectiva de um sujeito (ego) sobre as relacbes que
mobiliza - prépria, creio eu, as imagens de um jogasui e de uma familia
conjugal.

Por outro lado, o que também tenho em mente quando digo que nao,
gue uma imagem totalizante como esta também se mostraria, em certa
medida, desnecessaria no pensamento Ayoreo, é a intuicao de que quando
examinadas apenas do ponto de vista das relacdoes - levando-se em conta
que uma relacao €, como descreveu Strathern (1995, p. 18), uma espécie de
figura cujo poder de organizacdo permanece o mesmo independente da
mudanca de escala -, a diferenca que haveria de existir entre um grupo
doméstico, uma familia conjugal ou uma aldeia € menos uma diferenca de
natureza que uma diferenca de escala e de complexidade. Nesse sentido,
minha suposicao aqui, em vista do que escrevi logo acima, € a de que se
poderia igualmente atribuir as relacdes interpessoais que fazem concretas
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uma aldeia, uma familia conjugal ou um grupo doméstico uma certa
“propriedade holografica” (Strathern idem, p. 17), sequndo a qual penso que
se pode afirmar duas coisas: (1) que estas relacdoes interpessoais
permanecem inalteradas independente da escala que se tome para
observa-las, de modo que qualquer que seja o nivel de observacao
(aldeia/familia conjugal/gagué/jogasui) é possivel enxergar a demonstracao
de uma mesma relacado - sem que isso implicasse, contudo, no
esmaecimento da diferenca entre estas unidades, e (2) que toda e qualquer
parte desses unidades ja abriga em si informacdées sobre um todo, bem
como uma certa imagem de ‘todo’ ja estaria presente em cada uma das
partes da unidade que se tem sob observacao.

Seria muito ingénuo de minha parte sugerir, no entanto, que a figura
de um pai coincida, por exemplo, com a figura de um homem iriatade
(aqueles que sao pais de filhos adultos que ja tém, por seu lado, filhos) ou a
de um chefe de aldeia, como se um chefe fosse uma espécie de ‘hiperpai’ ou
um homem Jriatade fosse uma espécie de ‘superpai’, dada a complexidade
das relacbes em que estdo imersos - ainda que eu reconheca aqui que o
idioma do ‘cuidado’ atravesse todas essas imagens e a figura de um ‘bom
cuidador’ seja também um dos qualificadores de um bom pai, um bom chefe
ou um Jjriatade admiravel. Nao é certamente esse, ponha-se logo, o caso. O
gue estou sugerindo é, alternativamente, que as relacées que estas figuras
mobilizam - que também acarretariam nestes movimentos de contracao e
expansao caracteristicos de um grupo doméstico, bem como os principios de
organizacao de que lancam mao - sao simétricas.

Logo, poder-se-ia atribuir ainda as relacdes, como destacou Strathern,
uma certa ‘transitividade’ - diz a autora: “uma relacao sempre requer outros
complementos para completar-se” (idem, p.18) - eu diria ainda que a propria
ideia de aldeia é transitiva: uma aldeia nunca é s6 uma aldeia circunscrita
num determinado espaco. Uma aldeia consiste sempre numa rede de
relacdes interpessoais que se estende Chaco adentro, atravessando outros
Jjogasui, outros gagué, outros grupos locais, e replicando as condicdes pelas
guais as pessoas relacionam-se umas com as outras por meio de um sistema
bastante complexo de comunicacao - através, por exemplo, do emprego
dessas varas de madeira que os Ayoreo nomeiam de ujuyaque’, dispostas no
solo, cuja inclinacdo indicaria, por exemplo, a qual distancia ou direcao se
encontra um sujeito, ou um pequeno grupo, de um ou outro jogasui, e 0s
adornos ou pinturas que |lhe ornam indicariam a presenca vindoura de um
chefe, de um xama, ou mesmo a morte ou o assassinato de um determinado
sujeito.

Tendo, entdo, sobrevoado algumas unidades que comporiam um
modelo da estrutura social Ayoreo caracteristica desse dominio terrestre
Erami, gostaria agora de passar rapidamente adiante ao “modelo aplicado”
(C. Hugh-Jones, 1979), tendo em vista as regras de descendéncia e
pertencimento clanico e uma breve introducao, balizada, infelizmente, pelos
préprios limites de minha etnografia, aos casamentos e ao parentesco

7 E no segundo capitulo da tese de Fischermann que uma lista extensiva desses sinais pode ser encontrada. Ver
também um texto curioso de Jean-Pierre Estival (2006) justamente sobre uma variante deste sistema de
comunicag¢do nos dias de hoje.
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humano, através da oferta ao leitor ou a leitora de uma espécie de
cartografia da ‘vergonha’® (Ayoreo: ajengome), dado que é este o tema que
atravessa as relacoes pré-nupciais de um casal; as relacoes entre um homem
e a familia da esposa; e justifica (juntamente com a énfase sobre as
aberracées que deverao figurar no corpo da crianca) as interdicoes dos
casamentos consanguineos e intraclanicos; bem como é a ‘nao-vergonha’
(Ayoreo: ca (que) - ajengome), o tema que transversa o sistema de relacoes
entre parceiros acotéode e do ritual inoningafai através do qual se faz
integrar a uma familia ou a um grupo local uma pessoa que ndao possui
nenhum laco familiar/clanico direto.

Uma cartografia da ‘vergonha’ e da ‘nao-vergonha’

E, assim sendo, tomarei como posicdo inicial nessa cartografia de
diferentes experimentacdes do conceito de ajengome, a vergonha que dizem
os Ayoreo ser propria ao inicio de qualquer relacao entre um homem e uma
mulher. Nao havendo, como também constataram Fischermann (idem) e
Sebag (1964), nenhuma regra prescritiva de casamento entre os Ayoreo, caso
se pergunte por ali em Tiogai: ‘Com quem pode se casar um homem?’
certamente se ouvira: ‘Ora, com quem ele quiser! Desde que nao seja
parente!’ Mas isso, por si sO, € pouco, pois ha também a necessidade de algo
que se ponha além da regra de exogamia. E preciso - e ndo havia ali quem
discordasse - que uma mulher ponha-se a cortejar o homem que deseja:
‘Chehh, eles tém vergonha!!’, acusam elas, aos risos, os homens Ayoreo.

Dizer, contudo, que é a vergonha que transversa as relacoes
pré-maritais de um homem e de uma mulher nao corresponde certamente a
dizer que esta excluido qualquer espécie de encontro sexual entre um
homem e uma mulher que anteceda o casamento. Claro que existem! Que
quem quer que chegue algum dia para realizar algum trabalho em Tiogai nao
estranhe escutar, ao se pOr a tagarelar com os Ayoreo sobre como um ou
outro casal se conheceu, que ja ‘namoravam’ desde os nove ou 11 anos de
idade. Beijos, caricias, encontros fortuitos nas trilhas do bosque chaquenho
ou nos pequenos portos salpicados pela margem do rio Paraguai: é este o
cenario do romance das criancas, cujo enredo é dotado de um principio
norteador, que é: que se esconda sempre de um pai ou de uma mae o afeto
das criancas. Se elas o querem fazer, que o facam! Como é peculiar a uma
certa teoria do desejo Ayoreo, longe da vista dos pais, de preferéncia.

Ha, em todo caso, situacdes mais apropriadas para estes encontros
amorosos juvenis: as festas eday e as expedicoes de guerra e de caca (a
exemplo do que notou Lévi-Strauss (2009[1955], p.170) sobre as aventuras
de algumas adolescentes Kadiwéu) - é o que constata Fischermann (idem,
p.58). Ainda de acordo com o retrato composto por este mesmo autor,
quando é chegada a hora dos jovens Ayoreo se casarem®, devem abandonar
a residéncia dos pais e a convivéncia dos parentes no jogasui e passar a viver
numa nova morada destinada exclusivamente para eles. E sera ali, na nova

% O leitor ou a leitora interessados numa nogdo Ayoreo de vergonha poderdo ler o artigo de Bessire (2010).
° Note-se que os Ayoreo, diferentemente do que se passaria em algumas paisagens amazonicas, nio se casam
cedo. Nao ¢ raro escutar histérias de primeiras bodas aos 18 anos, 20 anos etc.
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morada dos solteiros, que estardo sujeitos as cortes e aos desejos das mocas
solteiras e galanteadoras, aquelas que sao chamadas de gapu pelos Ayoreo,
que por ali perambulam com fins de encontrar um homem com quem
possam se casar, quando nao apenas um parceiro sexual. Cabe, em todo
caso, ao proéprio rapazinho decidir se resistira ou nao as falas amorosas,
atencoes, finezas e lisonjas da mulher que queira lhe agradar e lhe queira
como esposo e acompanha-la, caso os aceite'® de bom grado, rumo ao seu
novo local de residéncia: a casa dos pais da jovem galanteadora, ainda que
apenas a mudanca de domicilio de um individuo ndao seja suficiente para
atestar sobre a uniao de um novo casal.

Ora, mas que é que é suficiente entdao? O que vem logo em minha
mente é uma constatacao de Alfred Métraux publicada nos anos de 1940
(1946, p. 234) em seu verbete sobre a etnografia de povos Chaquenhos para
o Handbook of South American Indians (Vol. 1), ao generalizar a partir da
etnografia Wichi-Mataco um modelo pan-chaquenho de casamento, de que a
decisao final sobre um casamento é dada pela mae da esposa (WM) e isso
nao é menos verdadeiro quando posto em ressonancia com a etnografia
Ayoreo, pois se é preciso a priori que um homem e uma mulher nao sejam
do mesmo cla, é igualmente necessario que os pais da futura esposa (WF e
WM) concordem e se agradem da escolha da filha. Mas isso nao é tudo. E
para continuar a responder uma indagacao como esta, cabe colocar a
etnografia Ayoreo em comparacdo muito abreviada com a etnografia de
outro povo que nao é chaquenho, mas habitantes das terras as margens do
baixo rio Urubamba, no sudoeste Amazonico: os Piro.

Ora, se fez notar Gow (1991, p. 156) que o casamento ali entre os Piro
é baseado tanto num “desejo pessoal” quanto em “forca fisica” e que o
nascimento de uma crianca implica numa “interrupcdo temporaria das
atividades maritais dos pais”, devo salientar que no caso especifico da
etnografia Ayoreo, destacam as pessoas desse povo que a efetivacao de um
casamento s6 se da realmente a partir do nascimento e da aceitacao do
primeiro filho de um casal''. Ao mesmo tempo, considero importante
assinalar que subjaz esta ideia uma certa concepcao sobre a qual escutei
tanto durante o tempo que convivi com os Ayoreo em Tiogai, quanto durante
meu tempo de residéncia no posto, nos arredores de Filadélfia, que é
exatamente o pensamento de que o primogénito de um casal deve ser (isso
apenas, frise-se, para o periodo pré-contato com os missionarios) enterrado -
sem que se possa toca-lo, entretanto, na areia quente tipicamente
chaquenha. Dado que durante o evento do nascimento de uma crianca é
sempre necessaria a presenca de uma updudrigato, uma auxiliar, caberia a ela
nessas ocasioes empurrar logo ap6s o nascimento, com o auxilio de uma
vara de madeira, a criancinha e a placenta para dentro de um buraco aberto
previamente por ali, que &, por sinal, destino similar ao das criancas nascidas

19 Para uma comparagio com a etnografia Nivaclé, é no quinto capitulo da tese de Suzanne Grant (2006) em que
se pode encontrar um excelente material sobre os casamentos. Ali, como no caso Ayoreo, também se pode
encontrar a tese sobre a inexisténcia de regra prescritiva de casamento.

' Observe-se, ademais, que ndo havia nada que impedisse entre os abuelos a existéncia de arranjos poliginicos.
A longa e curiosa ligdo que me foi dada certa vez em Tiogai sobre poliginia poderia se resumir assim: bastava
que um homem tivesse prestigio, poder e condi¢des suficientes de sustentar mais de uma esposa. Mas isso,
entretanto, apenas para os Ayoreo paraguaios. Ja para o caso dos Ayoreo bolivianos, nota Fischermann que os
casos de poliginia sdo extremamente raros.
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apo6s a separacao ocasional de um casal, os gémeos, garajadie, e das criancas
acusadas de debocharem dos adultos.

Nao € menos curioso, em todo caso, o reconhecimento de que se pode
somar a questao do infanticidio a uma certa fluidez dos casamentos, bem
como agrupar a interrupcdo do infanticidio, o aceite do primeiro filho (que s6
se contara, por sinal, a partir do segundo filho) e a estabilizacao dos
matrimonios, considerando-se as operacdes de sobrecodificacdo realizadas
pelos missionarios a fim de fazer ruir o costume Ayoreo de assassinar as
criancas indesejadas - sobre as quais devo tratar mais demoradamente na
segunda parte desse trabalho. Nao é absolutamente de se espantar o
absoluto fascinio que tém hoje alguns homens desse povo com as
cerimbnias de casamento ou ainda estes desejos de irem algum dia até
Asuncién e se casarem na bela Catedral Metropolitana - transformando-se,
nesse movimento, num casal ‘consagrado’ ou, como dizem em espanhol, em
uma pareja consagrada - que por ventura externam alguns casais Ayoreo,
como se o excesso de significantes e a falta de significado peculiar a vida
humana pdés-contato com os Brancos. Tudo parece se passar, entao, coOmo se
a extrema censura dos missionarios Salesianos ao infanticidio tivesse
conferido ao préprio casamento a imagem de ‘ponto de convergéncia’, de
um ‘grande moével’ que circula agilmente numa série constituida de termos
simbolicos e relacdes caracteristicas da vida humana pré-contato, e noutra
série divergente que faz integrar termos e relacbes de uma nova vida
humana pos-contato com os pa’i, os padres Salesianos, nao sem que ocorra
na passagem de uma série a outra uma mudanca dos termos simbodlicos e
das relacoes diferenciais.

Ha, em todo caso, um tipo de ‘dobra’ sobre si propria da relacao entre
a vergonha de um homem, o matriménio e a familia da esposa. Ja sabemos
que devido a existéncia de uma regra de uxorilocalidade, € o rapazinho
Ayoreo quem devera passar a viver no jogasui de sua nova esposa até o
momento em que possam eles proprios iniciar seu proprio jogasui. Mas,
enquanto isso nao é possivel, & preciso que um homem recém-feito marido
contra-efetue a vergonha que sente dos seus novos parentes e observe no
ambito do jogasui de sua esposa algumas interdicdes relacionais. Dentre
todas elas, ha uma que sempre me impressionou muito, desde o instante em
gue passei a viver eu mesmo num jogasui e meus ouvidos passaram a
identificar com menos dificuldades algumas palavras perdidas em meio ao
tom anasalado peculiar da prosédia Ayoreo, que era justamente a proibicao
de um homem conversar com aquela que chama de ¢€jo, de sogra (WM). Nao
gue nao houvesse nenhuma interdicdao - justificada, talvez, por um excesso
de timidez -, na relacao entre um homem e aquele a quem chama de e€joj,
sogro (WF). De certo ha, mas certamente nada que se pudesse comparar ao
comportamento esperado de um homem diante de sua sogra, caracterizado
por nada mais que uma evitacdo mutua e olhares baixos e fugidios,
acostumados a escapar dos olhos daquela ou daquele com quem nao se deve
conversar mais que algumas palavras curtas. Além disso, se um homem deve
sempre evitar falar com sua ejo (WM), a mesma interdicao é extensivel ainda,
segundo fez notar Fischermann sobre os Ayoreo que habitam ao norte do
territério Paraguaio, para todos aqueles parentes do sexo masculino a quem
um homem chama de acotédajnai (ou de umajoi), cunhado (WB) - que é
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dotado, note-se, do mesmo status que um sogro, €joi - e suas esposas
(WBW)'2,

Mas ndo nos enganemos achando que apenas a um homem esta
interdita a fala com uma classe especifica de parentes da esposa. Ha, em
todo caso, uma espécie de ‘cruzamento’ simples na interdicao, ainda que
para todos os efeitos a prépria imagem da proibicao veja-se enfraquecida,
nesse caso, devido ao fato légico de uma esposa nao estar sujeita da mesma
maneira que um marido aos efeitos de uma regra de residéncia uxorilocal. Se
fosse eu um homem Ayoreo casado, sabemos que seria incauto (para nao
dizer um pouco ridiculo) de minha parte conversar diretamente com minha
ejo sem a mediacao de um terceiro (em geral, uma esposa ou um filho). Algo
simétrico se esperaria, no entanto, da parte de minha esposa, uma vez que
crer-se-ia ser igualmente incauto da parte dela conversar diretamente com
HF; HB; e HBW sem o intermédio de um terceiro.

Tudo isso, no entanto, para tratar apenas de um tipo de vergonha
imanente as relacdes pré-conjugais e que acompanharia também as tensodes
provocadas por essa regra uxorilocal de residéncia. Haveria, no entanto,
outras formas de ‘dilatar’ relacdes familiares e clanicas, e estabelecer
relacbes com individuos cuja posicdo é exterior ao grupo domeéstico ou de
incorporar parentes a um jogasui que nao € necessariamente caracterizada
pela vergonha, mas por uma ‘nao-vergonha’ (Ayoreo: ca (que) -agutu /-yu
ome), isto &, um tipo de arrojo, de desembaraco que constituiria tanto as
relacoes acotéode entre parceiros de diferentes clas quanto aquelas feitas
visiveis durante a cerimonias de inoninganai.

Para deixar, entao, mais cristalino tudo que gostaria de trazer a baila
aqui, primeiramente sobre as relacbes acotéode, tratarei logo de lancar
alguma luz sobre a propria etimologia dessa palavra, uma vez que penso que
a questao vocabular aqui nao é meramente trivial por abrigar em si, nesse
caso, um modelo da relacao de afinidade entre diferentes clas. Para tanto,
reproduzo mais ou menos literalmente o que resumiu Fischermann (idem, p.
61) sobre estas relacdoes. Por acotei deve-se entender a forma masculina da
palavra acoté, esposa (W), mas estou certo de que dizer apenas isso significa
muito pouco. E igualmente preciso sublinhar que se o que caracteriza a
relacao marital entre um homem e uma mulher é tanto a obediéncia a uma
regra de exogamia clanica, uma espécie de conjuncao de habilidades e
obrigacdes que sdao préprias a cada um, o que qualifica, por outro lado, as
relacoes entre um par de sujeitos acotéode & novamente uma regra de
exogamia clanica acrescida, no entanto, de um tipo de modelo prescritivo,
claramente formulado para determinar a escolha de um parceiro para a
realizacao de certas atividades, sobretudo trocas de excedentes de cacadas,
conforme também nota Bremen (1991, p. 179). Dessa forma, um homem que

12 Gostaria de oferecer um quadro de termos de parentesco para um ego masculino ou um ego feminino, a
exemplo do que pdde oferecer em sua monografia Fischermann (idem, p. 67). Contudo, além do problema
irremediavel da duragdo de minha estada em Tiogai, suspeito que a propria realidade que pude observar na aldeia
ndo me permitiria elaborar um que excedesse muito a descricdo dos termos utilizados por uma pessoa para
chamar um pai, uma mée, um avd, uma avd, um sogro ou uma sogra, uma vez que para o caso das outras
posicdes (excetuando-se, as vezes, a posicdo de cunhado) preferia-se utilizar apenas o nome da pessoa
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pertenca, por exemplo, ao cld Chiquenoi'® devera'® buscar preferencialmente
um parceiro para promover uma excursao a mata e realizar uma cacada ou
no cla /nurumini ou no cla Posorajai, assim como a um homem que seja, por
exemplo, do cla Etacori cabera recrutar parceiros para a realizacao de certas
atividades no cla Dosape, e a um homem que pertenca ao cla Picanerai
recrutar um companheiro no cla Cutamorajai.

Mas a prescricio e a exogamia clanica ndo é tudo aqui. E igualmente
importante assinalar que ha uma espécie de rebatimento das relacoes de
parentesco humanas na realidade das relacbes de amizade formal entre
sujeitos pertencentes a clas diferentes. Dou, claro, um exemplo disso,
importado, de novo, da etnografia de Fischermann (idem, p. 61), para aclarar
0 que acabei de sugerir. Segundo o autor descreve, dada a prescricao
Chiquenoi/Jnurumini, o acotei do cla Chiquendi chamara seu acotei-jnurumini
(um acotei que pertence ao cla jnurumini) de ‘dase’, filho do irmao da mae,
enquanto ao homem jnurumini cabera chamar seu parceiro-acotei de
atividades de yiramai, meu irmao de mae.

Suspeito, porém, que o que o leitor ou a leitora familiarizados com o
que escreveu Lévi-Strauss (1982), a respeito das estruturas elementares de
parentesco, deve ter reavivado na memoria uma tese ja bastante célebre
desse autor de que a realidade empirica de um sistema prescritivo s6 tem
realmente algum sentido quando relacionada a um modelo teorico elaborado
antecipadamente pelos préprios indios, e ndao por um antropologo. Ainda
que eu reconheca nao estar tratando aqui de nenhum desses sistemas
prescritivos de parentesco, creio ser licito, dada a realidade prescritiva que se
observaria para essas relacdes entre acotéode, acrescentar a tudo isso algo
que nao é exatamente um ‘modelo tedrico’, mas antes um tipo de ‘realidade
mitica’ que, segundo apontou Fischermann (idem, p. 61-63), seria, por
exemplo, o cimento dessa relacao entre amigos acotéode dos «clas
Chiquendi-Jnurumini que acabei de descrever acima. Conta-se sobre um
pequeno evento mitico que ha muito tempo uma moca pertencente ao cla
Jnurumini pediu emprestado a um rapaz Chiquendi sua pedra curude, com
que se produzia o ‘vermelho’ utilizado para tingir as fibras filadas do
caraguata e que é tida até hoje como um objeto pertencente exclusivamente
ao clid Chiquendi (‘E importante para aprender, Tito!’ - é o que certamente
me diriam os Ayoreo - ‘esta pedra era [portanto] um edopasade desse cla
Chiquendi’) - para tingir as franjas (que sao, por sinal, edopasade do cla
Jnurumini) do cobertor que se dedicava ha algum tempo a tecer.

A conclusao que tiraria Fischermann (ibidem) desse evento e do
emprego de termos de parentesco para a relacao acotéode é de que as
denominacoes familiares devem enfatizar as acdes praticadas pelos antigos
Ayoreo, pelas quais as pessoas desse povo punham em intercambio seus
objetos e equacionavam as relacdes intraclanicas ao nivel da irmandade.
Creio eu, entretanto, que é possivel dilatar a tese desse autor ressaltando

13 £ importante assinalar que a dupla preferéncia atribuida ao cli Chiguendi deva-se, talvez, ao fato deste ser, de
longe, um dos clas Ayoreo mais numerosos, ¢ o numero de pessoas pertencentes ao cla Jnurumini ser
consideravelmente pequeno. Em Tiogai, por exemplo, as Unicas pessoas que conheci pertencentes a este cla
foram Ysidro e seus filhos (dado que o pertencimento clanico é um vinculo transmitido patrilinearmente).

'4 Esta foi a realidade descrita por Fischermann apenas para os Ayoreo bolivianos. Infelizmente, meus materiais
ndo me permitem fornecer nenhuma variante paraguaia desse sistema.
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ainda - amplamente inspirado (é meu dever confessar) pela descricio que
ofereceu Viveiros de Castro (1986) em sua monografia sobre os Araweté para
as relacoes apihi-pihd, que a relacdo acotéode nao envolve nem quartetos,
nem mudancas matrimoniais, nem nenhuma mutualidade sexual -, que mais
gue uma relacao de troca, a relacao acotéode revela-se - tal qual a relacao
apihi-piha, e para utilizar as proéprias palavras que utilizou o autor da
etnografia Araweté (idem, p. 426) - “uma conquista sobre o territorios dos
nao parentes e o estabelecimento de uma identidade ali onde s6 havia
diferenca ou nao relagao”.

E, sendo assim, diferentemente do que passaria no caso dos irmaos -
para quem a equivaléncia perante a um cla, que compartilham igualmente de
seu pai (de quem herdam o pertencimento) e a acessibilidade aos objetos
que lhe sdao de posse exclusiva, sao simultaneos ao seu proprio nascimento -
no caso dos amigos formais acotéode, ha, claro, a prescricio amparada pela
realidade mitica, mas a acessibilidade aos bens do cla de seu acotei é
construida simetricamente e por ocasiao de um evento especifico,
exatamente como a estabilizacdo da unidao entre um homem e uma mulher
por ocasidao do nascimento (e da aceitacao) do primeiro filho, e 0 acesso aos
parentes da nova esposa - dada a realidade da situacao uxorilocal. Logo, se
um casamento nao parece ser suficiente para desfazer a condicdao de Outro
de um marido perante a familia da esposa, a relacao acotéode prescrita para
dois sujeitos tampouco pode desfazer essa “estrangeiritude” (Le Clézio,
2004) atribuida a outrem. Tanto num caso quanto no outro é, portanto, a
existéncia da propria diferenca que é condicao para a relacao entre um par
de sujeitos.

Assim, em suma, creio que se pudesse sugerir, ao final, que estamos
dado o emprego do termo acotei para caracterizar a relacao de amizade
formal entre duas pessoas de diferentes clas, diante de um exemplo tipico
daquelas “relacoes de nao parentesco” sobre as quais escreveu Viveiros de
Castro (1995, p. 153), isto €, uma manifestacao de uma ideia de afinidade
potencial que se articularia ao campo do parentesco humano através de uma
metaforizacdo da relacao entre parceiros conjugais, com fins de abrir o
campo social e mediar a relagao entre o Mesmo e o Outro. Mas, uma vez dito
isso, talvez fosse preciso colocar imediatamente uma questao aparentemente
tola a fim de avancar em direcao a ultima posicao dessa cartografia da
‘vergonha’ e da ‘ndo-vergonha’ tomada enquanto ‘modelo aplicado’ da
estrutura social Ayoreo, que é: o que distingue o Mesmo do Outro?

Mal a responderei, dizendo que é o vinculo do parentesco acrescido a
convivéncia num jogasui e um “comer junto’ cotidiano, e terei que
acrescentar: nao é soO isso! Nao é s6 isso! Ha também o caso daqueles
incorporados a um cla por meio da realizacdao da cerimOnia inoninganai, que
calhou-se chamar na etnografia Ayoreo de “cerimobnia da lavagem” e que
tangencia tudo aquilo que ja sabemos sobre os sete clas Ayoreo (hovamente:
Chiquenoi, Picanerai, Cutamorajai, Posorajai, Jnurumini, Etacori e Dosape):
gue o pertencimento clanico é transmitido patrilinearmente e que cada cla
possui objetos que lhes sdao de posse exclusiva, obtidos apdés o fim dos
tempos miticos e da transformacao dos seres originarios Jnanibajade e
Chequebajedie, nomeados de edopasade.
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Fazendo novos parentes

Devo confessar também que, desde os meses em que vivi em Filadélfia
e que antecederam a minha chegada em Tiogai, eu ja escutava, assaltado por
um misto de curiosidade e incredulidade, variantes de uma mesma historia
que todos os Ayoreo com quem papeava pareciam conhecer, e com a qual
pareciam ter predilecao (vista apenas do meu angulo, claro) por fazer troca: -
‘Fulano, cojioi e abuja igual a vocé, se apegou tanto a minha mae (tia, avd
etc.) que acabou sendo batizado por ela! Cojioi, vocé sabia?’ Quando nao: -
‘Vocé sabia que pode ser batizado aqui? S6 que tem que dar algo de muito
valor para o padrinho ou a madrinha. Tipo um caminhao, uma moto para ir
buscar caraguata no mato, essas coisas’, ou seu inverso: - ‘Depois que
batiza, € o padrinho ou a madrinha que tem que dar de presente algo que
custou muito. E assim que faziam nossos abuelos. Algo que deu trabalho
para fazer, tipo um cobertor! E! E dai o batizado é lavado com agua e vira
consagrado (dizia-se assim mesmo, em espanhol). Passa a ser mais filho que
os proéprios filhos. Ele quem ganha primeiro, come primeiro etc.’

‘Pura balela!”’, julgava eu apenas em pensamento. ‘Estao mesmo é de
zombaria comigo!!” Nao creio carecer de dizer que eu nao sabia mesmo nada
sobre este tema com o qual cria eu que galhofavam os Ayoreo. Mas eu nao
pensava apenas isso. Cri também, durante certo tempo, que esta ideia de
batismo fosse talvez uma espécie curiosa de experimento indigena sobre o
modo de acdao usualmente ministrado pelos pa’i, pelos missionarios
Salesianos, que aportaram na regiao do alto rio Paraguai no inicio da década
de 1960, nas pessoas desse povo com fins de que, reconhecida sua
‘natureza pecaminosa’, passassem a viver uma vida ‘de arrependimentos e
remissao de pecados’.

Mas eis que eu entenderia, algum tempo depois, que estava
completamente equivocado - foi o que pude constatar certa tarde ja em
Tiogai, sentado no patio da casa de Ysidro e Claudia, enquanto Peebi me
contava que a mae de José Maria (que também frequentava cotidianamente
aquele jogasui) havia lhe confidenciado na noite anterior que desejava me
‘batizar’.

Noticia tranquilizadora, estando eu em Tiogai. Realmente, pois se ja ha
alguns dias ecoava constantemente em minha memoéria a lembranca de uma
constatacdo de Clotilde - “s6 consegue viver aqui, Tito, quem tem familia...”.
“S6 consegue viver aqui, Tito, quem tem familia...”. “S6 consegue viver aqui,
Tito, quem tem familia...” -, a possibilidade de ver-me definitivamente
integrado a um grupo familiar ja me parecia ser a solucao tanto do
empecilho residencial de nao ter realmente um local definitivo para morar
quanto o inconveniente ‘alimentar’ de depender quase sempre da boa
vontade de Outrem (ainda que esta nunca, nunca mesmo, tenha faltado da
parte dos Ayoreo!) para poder me alimentar, quanto de um revés que ja se
pré-configurava naquela ocasido sobre meus futuros retornos a aldeia, pois
realmente cria eu que, uma vez absorvido por um grupo familiar, teria
sempre para onde voltar, sem que isso implicasse, no entanto, abusar
demais da generosidade da familia de Peebi.

Ora, e por ocasidao do recado que me fora transmitido, eu viria a
descobrir ainda que este ‘batismo’ sobre o qual eu ja escutara de tantas
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bocas distintas tinha, sim, um nome proprio em Ayoreo que aludia, inclusive,
a uma pratica dita ter sido posta em acao pelos abuelos: inoniganai, utilizada
para referir-se a uma cerimonia realizada preferencialmente pelas mulheres,
na qual fazia-se incorporar uma pessoa (fosse ela Ayoreo ou nao) a um cla
mediante a aspersdao de agua, fazendo-a ocupar a partir dai uma posicao
analoga a que ocupariam os filhos do casal. Boa soluciao - é o que
concluiriam ainda alguns Ayoreo - para aqueles que desejavam casar com
um homem ou uma mulher que pertenca ao mesmo cla: que fizessem-no ser
incorporado por outro cla para cumprir com a regra de exogamia clanica
peculiar a todos os casamentos.

Ora, se era dificil para mim nao lembrar num primeiro momento das
descricoes que se fazem cotidianamente das motivacdes de uma versao
Euro-Americana de ‘batismo’, especialmente de sua variante crista ministrada
durante tanto tempo pelos missionarios Salesianos nos Ayoreo reputada
representar ‘vida nova’ a pessoa batizada, eu entenderia que a aspersao de
agua sobre um sujeito durante a ritual inonigafai nao denotava nenhum tipo
de ‘vida nova’ em que se peca por excesso. Ao contrario! Assinalava,
justamente, um tipo de ‘excesso’ clanico amplamente desejado: um novo
vinculo, sem que implicasse no abandono da ligacdo prévia a um cla que
teria previamente um sujeito desde o seu nascimento (e isso, como se
poderia imaginar, apenas para o caso da ‘lavagem’ de um homem ou de uma
mulher Ayoreo). E eis outra dobra desse ‘excesso’ sobre o qual acabei de
mencionar: tornar-se membro do cla de outrem implica, além do mais, passar
a compartilhar de novos edopasade e dispor de todo um novo conjunto de
marcas clanicas, que deverao ser dispostas pela floresta durante as andancas
pelo bosque chaquenho.

Contudo, quem nao recordara que ainda ha pouco dizia que as
relacbes acotéode também dao acesso aos edopasade do cla de Outrem?
Carece-se de rigor aqui, claro! Por reconhecer a exigéncia, reconheco
também que seria extremamente descuidado de minha parte deixar de
assinalar que tanto esta quanto aquela, ao vincular e dar acesso aos
edopasade de um cla, denotam uma conquista importante sobre o terreno da
afinidade sociopolitica ao avancar sobre o territorio da nao cognacao. Pois,
tendo como inspiracao o que escreveu Viveiros de Castro sobre o problema
da afinidade na etnografia amazoOnica, em especial sobre o que o autor
tornou conhecido pelo nome de “terceiros incluidos” (idem, p. 152), tratarei
de dizer para a etnografia Ayoreo (que nao sao, claro, amazonicos, mas creio
que poderiam ser igualmente vistos através das ‘lentes desse mesmo oculos’)
que tanto estas relacdes institucionalizadas de amizade formal quanto
aquelas que tornam-se visiveis na cerimonia inoniganai sao, para dizer mais
ou menos como Viveiros de Castro (ibidem) “efetuacoes complexas da
afinidade potencial”.

Até ai, ponto pacifico. Admito, entretanto, ter sugerido anteriormente
que as relagcdes estabelecidas entre amigos formais se articulariam ao campo
do parentesco humano por meio de uma metaforizacdo da relacao entre
parceiros conjugais, e, assim, ja me vejo impelido a apontar que no caso
particular das relacoes feitas visiveis por ocasidao da realizacao de um ritual
inonigafiai, o encadeamento no campo de parentesco se daria,
alternativamente, através da generalizacao dos parentes em GO. Mas toda
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diferenca ndao se resume, perceba-se, a esta constatacdao: ha mais aqui,
especialmente quando se tem em mente diferentes versdes de afinidade
(Viveiros de Castro, idem, p. 157) e a idéia do autor de que o verdadeiro afim
é justamente aquele com quem se troca o que for, exceto mulheres, sendo
entdao o atual apenas sua versao enfraquecida e “contaminada pela
consanguinidade” (Viveiros de Castro, ibidem). Tudo parece se passar para o
caso dos Ayoreo e da diferenca entre relacoes acotéode e aquelas que
ganham visibilidade durante a ceriménia de lavagem como se a incorporacao
de uma pessoa a um cla através do ritual inonigafiai acabasse justamente por
provocar um enfraquecimento da afinidade pela consanguinidade ao
‘atualiza-la’ através do parentesco, fazendo, nesse movimento, com que a
afinidade qualifique menos as relacdes entre categorias genéricas (cla x e cla
y; Brancos e Ayoreo etc.) que as relacoes entre os conteudos concretos da
consanguinidade e da afinidade atual.

Porém, tudo isso apenas para a mirada sob um angulo especifico. Sob
outro, dever-se-a atinar, ao fim, também para o fato de que se a incorporacao
permanente de uma pessoa a um cla promovida durante a realizacao de uma
cerimonia inonigafai implica, de certa forma, numa ‘atenuacao’ da afinidade
sociopolitica, ela envolve também a insercdao de um sujeito numa ampla rede
de relacoes, de troca e de distribuicaio de bens que se estende -
diferentemente do que se passaria para as relacdes acotéode, pelas quais de
fato ndao se trocam mulheres, mas apenas (e estritamente) alguns objetos
especificos de pertencimento clanico ou o excedente de uma cacada - por
diferentes familias, jogasui e clas.
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