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ANTIMESTICAGEM COSMOPOLITICA PARA ALEM DO INTE-
RETNICO

Resumo

Este texto visa ilustrar, por meio da etnografia de dois contextos,
o primeiro do campo médico e o segundo do campo politico,
como os Yanomami da regiao do Alto Orinoco, na Venezuela,
fazem combinagoes de praticas, objetos e ideias provenientes de
seu mundo e o mundo dos brancos que mantém a diferenca ya-
nomami/brancos, apesar da sua mistura. Ofereco estes exemplos
como um exercicio de exploracao em torno da ideia de antimest:-
¢agerr, como uma forma indigena de mistura sem fusao, isto ¢, de
mistura que mantém explicita a origem diversa dos elementos de
um composto.

Palavras chave: anti-mesticagem, cosmopolitica, saide indigena,
Yanomami.

ARTICULATION OF MEDICAL SYSTEMS, CEREMONIAL DIA-
LOGUES AND POLITICAL MEETINGS: COMMENTS ON THE
COSMOPOLITICAL ANTI-MISCEGENATION BEYONG THE IN-
TERETHNIC

Abstract

This manuscript aims to illuminate, through the ethnography of
two contexts - the first of the medical field and the second of
the political field - how the Yanomami from the Upper Orinoco
region, in Venezuela, combine practices, objects and ideas from
their world and the world of white people, which retains the ya-
nomami/whites difference, despite their mixture. I offer these
examples as an exploration exercise around the idea of anti-misce-
genation, as an indigenous form of mixture without fusion, that is,
mixtures that keeps explicit the different origin of the elements
of a compound.

Keywords: anti-miscegenation, cosmopolitics, indigenous health,
Yanomami.
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ARTICULACION DE SISTEMAS MEDICOS, DIALOGOS CERE-
MONIALES Y REUNIONES POLITICAS: COMENTARIOS SO-
BRE EL ANTI-MESTIZAJE COSMOPOLITICO MAS ALLA DE LO
INTERETNICO

Resumen

Este texto pretende ilustrar, por medio de la etnografia de dos
contextos, el primero de indole médico y el segundo de indo-
le politico, como los Yanomami de la region del Alto Orinoco
(Venezuela), combinan practicas, objetos e ideas de su mundo y
del mundo de los blancos que mantienen la diferencia yanoma-
mi/blancos, a pesar de estar mezclados. Ofrezco estos ejemplos
como un ejercicio exploratorio en torno a la idea de anti-mestiza-
je, como una forma indigena de mezcla sin fusién, es decir, me-
zclas que conservan explicito el origen diverso de los elementos
de un compuesto.

Palabra clave: anti-mestizaje, cosmopolita, salud indigena, yano-
mami.
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INTRODUCAO

Este texto visa ilustrar, por meio da
etnografia de dois contextos, o primei-
ro do campo médico e o segundo do
campo politico, como os Yanomami da
regiao do Alto Orinoco, na Venezuela,
fazem combinagoes de praticas, obje-
tos e ideias provenientes de seu mundo
e o mundo dos brancos que mantém
a diferenca yanomami/brancos, apesat
da sua mistura. Ofereco estes exemplos
como um exercicio de exploragio em
torno da ideia de antimesticagerns, como
uma forma indigena de mistura sem
fusao, isto ¢, de mistura que mantém
explicita a origem diversa dos elemen-
tos de um composto. Em um trabalho
anterior (Kelly 2016), expus a nogao
de “antimesticagem” em detalhe, mos-
trando como a incorporagao historica
da diferenca branca ao mundo conven-
cional yanomami se fazia sem provocar
a fusao de identidades ou contextos ya-
nomamis e brancos. O contraste com a
nocao de mesticagen, teoria e valor fun-
damental da nation-building latino-ame-
ricana, se constata ao perceber como
o processo de mesticagem pressupoe,
explicita ou implicitamente, o consu-
mo das diferengas — entre indigena e
branco, no caso — em uma fusao que
resulta em um novo tipo de nagaio,
gente, classe ou pessoa com carate-
risticas biologicas, sociais, morais ou
espirituais sui-generis. Naquele ensaio
concentrel meu contraste entre 0s
processos de antimesticagem e mesti-
cagem ressaltando como os Yanoma-
mi podem oscilar entre ocupar uma
posicao “yanomami” ou uma posi¢ao
“napé/branco”, entendidas nio como
tipos especificos de pessoas, mas como

socialidades ou contextos performati-
vos disponiveis aos Yanomamis € aos
brancos.

Os casos que apresento constituem
variacoes sobre a mistura sem fusao.
Umas, onde a manutencao de diferen-
cas se faz por meio de uma justaposi-
cao coordenada de contextos, e outras,
onde a delimitacao entre o yanomami e
o branco ocorre gragas a manutencao
de uma forma ou estética yanomami
que se estende para dar conta de con-
textos comparativamente novos.

O primeiro contexto a ser tratado ¢ o
dos processos de cura nas aldeias ya-
nomamis do Alto Orinoco, onde ha-
bitualmente se articulam os sistemas
médicos xamanicos e biomédicos. O
segundo contexto é composto por
reunides de ordem politica. Trata-se
de analisar a estrutura e a forma dos
dialogos cerimoniais proprios aos en-
contros intercomunitarios yanomamis,
paralogo compara-las com as de outras
reunides de cunho politico, aquelas que
envolvem representantes do Estado.

ARTICULACAO MEDICA

No meu primeiro trabalho de campo
entre os Yanomami de Ocamo, no
Alto Orinoco, entre o 2000 e 2002, um
enfermeiro yanomami me falava que
médicos e xamas eram “‘igualitos”. A
afirmacao de igualdade, quando exami-
nada, se revelou uma analogia em um
nivel de abstracao onde ambos perso-
nagens podem ser entendidos como
curadores, mas em varios outros niveis
apontava para diferencas fundamentais
entre eles. Ao perguntar-lhes como ¢
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que eles eram “igualitos”, o enfermeiro
e outras pessoas me diziam que o xama
se utiliza de espiritos auxiliares, cada
um com capacidades especificas, para
identificar um agressor humano ou
nao humano do doente em questao, e
logo lutar contra ele para devolver um
aspecto imaterial da pessoa ou extrair
um objeto patogénico invisivel do cor-
po imaterial dela; de modo anélogo, di-
ziam que o médico se utilizava de livros
e instrumentos para a identifica¢ao de
uma doenga, e logo de remédios para
neutralizar a influéncia de entes pato-
genicos. Existia assim uma analogia
entre espiritos auxiliares e livros mais
instrumentos médicos como fontes de
capacidades e técnicas de identificagdao
e combate de agressores do paciente.
A analogia aponta realmente para uma
diferenca fundamental entre o pensa-
mento xamanico — que revela agentes
intencionais que estabelecem uma rela-
¢ao social de ataque em um plano ima-
terial e invisivel que conecta pessoas a
uma mirfade de entes espirituais — e o
pensar biomédico — em que a doencga
¢ pensada como uma relacao bioldgica
e nao social, na qual a¢oes acontecem
inteiramente em um plano material.

Os Yanomami do Alto Orinoco sio
atendidos pelo sistema oficial de saude
através de rede de postos distribuidos
ao longo dos rios principais da regiao.
Estes postos sao tradicionalmente ca-
rentes de equipe médica, mas devem
ser coordenados por um médico (his-
toricamente nao indigena) que cumpre
a obrigacao legal de prestar um ano
de servico em areas rurais. Tais wédicos
rurais, como sao conhecidos, formam
parte de uma equipe de satde maior

que normalmente inclui agentes indi-
genas de saude, microscopistas e mo-
toristas de barco - estes ultimos todos
Yanomamis. Até recentemente, essa
equipe de saude recebia, varias vezes
por ano, estudantes de medicina no seu
ultimo ano de formagao, permanecen-
do no local cerca de oito semanas.

Cada posto de satde abrange uma
“area de influéncia» composta por
comunidades yanomamis que devem
ser visitadas regularmente para aten-
¢ao médica basica e cumprimento de
programas nacionais ou regionais de
controle de doencas e outros progra-
mas de sadde (por exemplo, controle
de malaria, vacinacbes, tuberculose,
ONCoOCercosis etc.), assim como a ma-
nutenc¢ao de registros epidemiol6gicos
e demograficos basicos. Estes postos
constituem o nivel primario de atengdao
do sistema de saude.'

Idealmente, os Yanomami nas areas de
influéncia dos postos de saude prefe-
rem ser tratados simultaneamente por
xamas e médicos. A atuacdo intercala-
da de uns e outros sobre o corpo de
um paciente em uma aldeia ¢ uma cena
muito comum no Alto Orinoco. Um
xama acede ao corpo de um paciente
deitado em uma rede, enquanto o mé-
dico espera com seu arsenal até que ¢é
indicado pelo enfermeiro yanomami
ou outros intermediarios que pode
aceder ao paciente e colocar uma via
intravenosa, por exemplo, momento
no qual o xama se afasta para, depois
da intervencao médica, continuar seus
afazeres junto ao doente. Por sua vez,
nesse momento o médico cede o aces-
so ao doente afastando-se temporal-
mente.
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Os Yanomami ja estao acostumados
também a distribuir informaciao a xa-
mas e médicos segundo seus campos
de saber: o doente sente tais ou quais
dores, nao come desde tal momento,
leva tanto tempo nesse estado... sao
informagoes para o médico. O doen-
te foi pescar longe numas cachoeiras
perto de aldeias yekuana - vizinhos
indigenas com rela¢oes historicamente
tensas com os Yanomami — e voltou
ja se sentindo mal... ¢ um dado para o
xama. Na maiotia dos casos, a imbri-
cagdao do conhecimento e praticas xa-
manicas e biomédicas através da acao
articulada dos curadores em questao
acontece sem que nenhum dos dois
conhega praticamente nada do enten-
dimento do outro. Cada qual da um
lugar ao outro segundo sua formagao
e saber, que raramente coincide com
0 que outro pensa de si mesmo € seu
atuar. De fato, em muitos casos xamas
e médicos se concebem a si mesmos
como os curadores fundamentais, ace-
dendo as causas raiz da doenca e re-
conhecendo no outro um papel auxi-
liar ou complementar nos cuidados do
paciente. Quer seja atribuindo ao saber
biomédico o papel de cura ou aquele
de fornecedor de cuidados (paliativos),
os Yanomami valorizam a presenca e
atua¢ao dos médicos em qualquer do-
enca considerada grave.

Tudo isto nos fala de um contexto de
justaposicao coordenada de saberes,
praticas e especialistas no mundo mé-
dico, quer dizer, na pratica e na concei-
tualizacao ha uma composicao de ele-
mentos xamanicos e biomédicos que
obedece a uma légica de juncdo que
mantém diferencas nitidas.

Se nao ha duvida em relacdo a valori-
zacao do saber biomédico associado
aos brancos, a alteridade representada
por estes ultimos coloca o problema
de sua reducao (da alteridade) para me-
lhor atender aos pacientes yanomamis.
Como em outras partes da Amazonia,
para os Yanomami os brancos cons-
tituem uma forma de alteridade cujas
intengoes sao sempre suspeitas. Os
brancos sao, na expressao de Overing
(1983-4), “outros perigosos mas neces-
sarios” ou nos termos das analises de
Viveiros de Castro (1993; 2002) afins
potenciais, sempre carregando uma co-
nota¢ao de inimizade potencial. Estas
concepgoes tém fundamentos tanto
socio-cosmoldgicos quanto historicos.
O termo para os brancos em Yanoma-
mi é napé, que contextualmente aponta
para sentidos associados a inimizade e
a guerra, ou a nogoes vinculadas a al-
teridade dos nao Yanomami, hoje em
dia predominantemente os brancos.
Enquanto #apé, os brancos ocupam
um lugar de intensa ambiguidade — por
exemplo, sao a origem de muitas doen-
cas epidémicas e a0 mesmo tempo
possuem o conhecimento e tecnologia
para combaté-las; sio provedores de
objetos manufaturados, mas também
mesquinhos no momento de da-los.
Considerando tanta ambuiguidade, a
obviacdo (sensu Wagner [1981] 2010)
de alteridade dos brancos ajuda muito
para que o saber biomédico possa ser
efetivo nas comunidades yanomamis.

Tal remocdo da alteridade branca exi-
ge a convivéncia e a adogao por parte
do médico de comportamentos pro-
prios da moralidade yanomami. Em
termos sucintos, exige-se do médico
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que se comporte como um parente
yanomami - um parente especial, pois
evita-se ou desestimula-se 0 casamen-
to, enquanto os Yanomami tentam
fazer do médico um tipo de “parente
de todos”, aproveitando-se do fato de
ele/a, na verdade, ndo ser patente de
ninguém. Tal exigéncia estd na base de
muitas reclamac¢oes dos Yanomami em
relacdo ao funcionamento do sistema
de satde. Era muito comum escutar
que os médicos nao se preocupavam
o suficiente com os doentes — sobre-
tudo quando na avaliagio do médico
nao havia gravidade que merecesse
atencoes ou deslocamentos imediatos
da equipe médica; ou quando a falta
de barco, motor ou gasolina impedia
o traslado do médico ao lugar do pa-
ciente. Esta énfase em “preocupar-se
pelo sofrimento” do doente ressoa
fortemente com a maxima yanomami
de se esforgar por aliviar qualquer tipo
de sofrimento de um parente (Alés
2001). De uma forma mais profunda,
falar a lingua e conhecer as convengdes
da socialidade yanomami sao, mais que
aspectos que possam ajudar a comu-
nica¢do, fatores que reduzem a alte-
ridade do médico e estabelecem uma
continuidade moral entre ele/a e o/a
paciente grave, continuidade que esta
dada no caso da relacao entre um xama
e um doente.

Em uma escala maior, as criticas yano-
mamis a0 sempre precario sistema de
saude que os serve apontam a mesma
falta de preocupagdo com eles: “os
brancos s6 cuidam deles, nao se in-
teressam por noés”, “eles s6 vém aqui
para aprender, depois ficam entre os

seus”. A ideia que os médicos s6 vem

para aprender com eles expressa a insa-
tisfacio dos Yanomami em ser atendi-
dos por médicos recém graduados ou
estudantes do dltimo ano de medicina,
exigindo ser atendidos por ‘especialis-
tas’ que passem temporadas maiores
entre eles e nao s6 um ano, que € a es-
tadia maxima comum de um médico
nos postos de saude no Alto Orinoco,
como comentado.

O dltimo elemento a considerar é a
forma como os xamas yanomamis tém
incorporado no seu arsenal de dispo-
sitivos para a cura e agressao objetos
e praticas advindas do mundo branco.
Os xamas yanomamis, assim como em
outras partes da Amazonia e alhures,
sao mestres no controle de um mundo
normalmente invisivel que, no entan-
to, esta composto por “imagens vitais”
com efeitos sobre o mundo visivel e
material, e, por esse motivo, sobre os
corpos. As imagens vitais de avides,
carros e espingardas, por exemplo, sao
uteis no ataque e defesa das batalhas
xamanicas, assim como sao uteis para
a cura as imagens vitais de médicos
que injetam ou dao remédios na boca.
Trata-se, como em outros tantos casos
amazonicos, do aproveitamento xama-
nico do potencial dos objetos e prati-
cas alheias.

Podemos ver assim como a articulagao
de sistemas médicos feita pelos Yano-
mami exibe uma légica de mistura sem
fusao de saberes e praticas xamanicas
e biomédicas, expressando um ideal
que combina o saber biomédico bran-
co com a moral yanomami. Por um
lado, o saber biomédico é valorizado,
seja como cura radical ou como cuida-
do efetivo para um paciente; por ou-
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tro, tanto pelo dever de se preocupar
quanto pela facilidade no tratamento
advinda do conhecimento da lingua e
convencoes sociais, os Yanomami de-
mandam que os médicos se compor-
tem de modo moralmente yanomami.
Se bem ¢é necessaria a reducio da al-
teridade branca em termos morais — o
médico deve buscar se aproximar do
paciente — é de igual necessidade que
o médico retenha sua alteridade no
campo dos saberes de cura. Dai que
a tentativa de xamanizar o sistema de
saude oficial tenha menos sentido que
moralizar de forma yanomami o médi-
co, deixando seu saber e técnica intacta
e disponivel para o aprendizado dos
Yanomami (como pela formagao de
enfermeiros e médicos, etc.).

Além de verificar que esta justaposi¢ao
coordenada resulta em uma mistura
sem fusao de praticas e conhecimen-
tos, podemos ver na articula¢ao de sis-
temas médicos, as formas yanomamis
— a forma xamanica e a moralidade do
parentesco — englobando ou querendo
moldar o conhecimento branco, assim
como os brancos mesmos.

DIALOGOS CERIMONIAIS, ASSEM-
BLEIAS E REUNIOES COM POLITI-
COS

Os dialogos wayamon desempenham
um papel fundamental na politica ya-
nomami. Sio uma forma de troca ver-
bal ritualizada e altamente valorizada
que visa a resolucao de conflitos entre
comunidades, cujo status como aliadas
ou inimigas tornou-se borrado e esta,
por isso, em questao. Isso normalmen-
te quer dizer que aqueles que se envol-

vem nos didlogos vivem a uma certa
distancia, de modo a excluir a visitacao
regular, mas ainda dentro do alcance de
influéncia muatua. Assim, estes dialogos
podem ser vistos como um dispositivo
para converter relagoes de troca sus-
peitas em outras mutualmente provei-
tosas, ou pelo menos para apaziguar o
status matuo de comunidades social e
geograficamente distantes.

Os dialogos wayamon sio um assunto
estritamente noturno. Depois que os
visitantes sao recebidos, a medida que
o sol se poe e a escuriddo se impde, o
primeiro par de participantes visitante-
-anfitrido comega o didlogo. Os pri-
meiros a participar sao os mais jovens
e menos experientes. Conforme a noite
segue, oradores mais versateis sucedem
os inexperientes e, em dire¢ao a aurora,
os velhos exibem sua virtuosidade. A
luz da manha pée um fim a troca ver-
bal e inaugura a troca de bens, que ¢,
invariavelmente, um tépico dos pro-
prios dialogos noturnos...

A voz — falada ou cantada — é, na maior
parte do tempo, vigorosa e frequente-
mente intimidadora. Os oradores, situ-
ados um frente ao outro, harmonizam
as suas palavras com um leve balanco
do corpo, batendo as maos nas pernas
agachadas, pontuando assim a forga
das palavras. Eles também podem ficar
de pé, movendo-se para os lados, enca-
rando o adversario e brandindo o seu
arco e flecha ou espingarda. Trata-se de
um duelo verbal onde podem abordar-
-se uma infinidade de temas, informa-
¢Oes de politica regional, reivindica-
¢oes entre as comunidades, pedidos de
alianca etc.
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O wayamon é um género de fala reco-
nhecida, marcado pela alta densidade
metaforica, a forca e a rapidez das fa-
las. O virtuosismo deste género orato-
rio se obtém com a pratica, mas requer
também capacidade onirica de sonhar
distante para, durante o dialogo, po-
der nomear lugares afastados, relatar
fragmentos miticos e histéricos, assim
como adquirir loquacidade verbal. Fi-
nalmente, um manejo habilidoso da
deixis de pessoa, a capacidade de citar
outras falas e ver-se a si mesmo e aos
outros de perspectivas diversas faz par-
te das caracteristicas tipicas da boa exe-
cucido. Ao considerar estas caracterfs-
ticas em seu conjunto vemos que, em
termos de praticas de conhecimento e
discurso, o cerimonial wayamon esta em
continuidade estética com o xamanis-

mo (Kelly 2017).

Quando os Yanomami comentam
sobre o wayamon de forma abstrata,
pressupoem contextos intercomunita-
rios conflituosos. Em uma descriciao
genérica, quando as comunidades se
encontram para fazer wayamon, desde
0 comeco um anfitrido atrds outro ex-
pressa, normalmente com veemeéncia,
seus reclamos sobre as malfeitorias dos
visitantes. Esta fala ¢ dita forte e peri-
gosa (wd wayn-). As criticas continuam
ao longo da noite e ¢ s6 durante a ma-
drugada, apds todos terem se expressa-
do sem restri¢ao, que os oradores mais
experientes, que sao os mais velhos,
conduzem o dialogo até um compro-
misso para a manuten¢ao da paz. Esta
fase de fala de alianca é descrita em
termos de “acalmar-se os uns aos ou-
tros” (okemayon). F. importante ressaltar
que a critica agressiva é necessaria para

apaziguar as pessoas e coloca-las em
uma disposi¢ao onde a fala de recon-
ciliagao possa ter mais chance de éxito
(Kopenawa & Albert 2010:397; Ales
1990:231).

REUNIOES

Foi s6 a0 comegar a trabalhar de per-
to com os dialogos cerimoniais que eu
percebi o quanto as reunides publicas
com representantes do Estado, ou reu-
nides comigo mesmo, sobretudo aque-
las que acontecem nas aldeias, mantém
a estrutura do didlogo cerimonial. De
fato, alguns Yanomami do setor de
Parima (ao contrario do que tinha até
entao escutado ao longo do Orinoco),
chamam as reunides com politicos
brancos pelo termo wayanmwon. A analo-
gia novamente evoca uma semelhanca,
mas também um contraste, pois, como
me disse um colaborador yanomami,
as reunioes, hoje comuns entre os Ya-
nomami, sao s6 um “empréstimo” dos
brancos e que “o wayamon, e nao outra,
é a nossa forma. & na noite que fala-
mos para nos acalmar uns aos outros”.

Reunibes com brancos se caracteri-
zam por comecos tensos, cheios de
reclamacées de parte dos Yanomami,
criticas severas, acusagoes as vezes des-
medidas. Minhas primeiras reacOes a
estas falas foram as de jogar a toalha...
“o pessoal nao esta gostando de minha
proposta, entio melhor ir embora”.
Muitas reunides com médicos os dei-
xaram perplexos. Quando se trata de
representantes do Estado e politicos,
as vezes mais cientes de suas falhas e
responsabilidades, e certamente mais
acostumados a esquivar-se de criticas,
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a resposta tende a ser um catalogo de
desculpas e falsas promessas. O inte-
ressante ¢ que quase invariavelmente
logo ap6s esta primeira fase, ali quando
vocé acha que o projeto da visita esta
falido, vém as sugestoes de alianca:

“entao como ¢ que a gente vai traba-
lhar?

Esta semelhanca nas sequéncias dos
didlogos cerimoniais e nas reunides
nao ¢ casual, se consideramos que os
brancos costumam ser vistos com des-
confianca em relacao a suas intencoes
para com os Yanomami, que eles vivem
longe e raramente visitam as aldeias ya-
nomamis, e, finalmente, se considera-
mos o carater de resolucao de conflitos
dos didlogos. Percebemos assim uma
analogia sociologica clara que suge-
re a continuidade das formas entre o
contexto da politica intercomunitaria e
aquele da politica interétnica.

Assim como no caso do xama que
acrescenta bens e praticas dos brancos
a seu pool de recursos, estamos nova-
mente frente a uma forma yanomami —
a estrutura do dialogo cerimonial — que
se estende para dar conta da pratica da
“reuniao”, que é mais uma forma de
articulacdo entre yanomamis e brancos.

ASSEMBLEIAS

As assembleias bianuais da organiza-
¢ao indigena yanomami Hutukara sao
outro tipo de reuniio/encontro que
combina a presenca de representantes
yanomamis de dezenas de aldeias e re-
presentantes de diferentes 6rgaos do
Estado. As assembleias duram trés ou
quatro dias, durante os quais 0s pro-

blemas prementes das relagOes entre os
Yanomami ¢ o Hstado sao debatidos.
Isso normalmente inclui saude, educa-
¢ao, demarcacao de terras e invasoes
de garimpeiros e fazendeiros.

Em todo o dia é seguido um planeja-
mento de debates, nos quais os jovens
yanomamis diretores bilingues da orga-
niza¢ao apresentam os problemas que
afetam aos Yanomami em seu territo-
rio para uma audiéncia composta de
velhos e representantes de dezenas de
comunidades. Representantes do Es-
tado também ouvem as demandas ya-
nomamis e normalmente apresentam
suas desculpas por nao cumprir com as
suas expectativas.

Em geral, o palco central desses en-
contros ¢ tomado por esses jovens di-
retores bilingues que se tornaram espe-
cialistas em mediar as relacbes com os
representantes do Estado. Muitos es-
forcos sao feitos para explicar as insti-
tuicoes dos brancos e suas leis, regras e
maneiras para os velhos reunidos, que
sao muito menos familiarizados com
esses assuntos. O nome do jogo aqui é
“explicacao” e, se exemplos e metafo-
ras sao usados, o sao de modo a servir
a este proposito geral: explicar.

E, ainda assim, quando a noite cai,
uma importante troca de papéis ocor-
re. Os velhos, que durante o dia ficam
em segundo plano em relagao aos jo-
vens diretores da organiza¢ao, tomam
o palco central nos didlogos wayamou,
enquanto os jovens mediadores de in-
dios e brancos podem apenas ouvir de
suas redes. Durante dois encontros que
presenciet em 2010 e 2012, o tema cen-
tral do wayamon foi o pedido de ajuda
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e conselho por parte dos Yanomami
da Venezuela convidados a assembleia,
para que criassem uma organizagao in-
digena por sua conta — o que de fato
aconteceu em 2011. Mesmo que o que
se entendia literalmente dos didlogos
eram falas sobre espiritos, territorios,
troca de bens, eventos da hist6ria, ca-
racteristicas do cosmos, sonhos etc., o
assunto metaforicamente tratado era a
negocia¢ao de uma alianga entre Yano-
mami para melhor confrontar, através
de organizacdes indigenas, as politicas
interétnicas. Entre as falas do dia e da
noite, mais que o assunto, o que muda
¢ a forma: a explicagao da lugar a me-
tafora, a marca de importancia dos as-
suntos se desloca da clareza de expres-
sdo para o discurso torcido. E a hora
daqueles que explicaram e ensinaram
durante o dia serem deixados vagando
em torno dos limites da compreensao.
Em suma, durante o dia a politica pa-
rece com uma sala de aula; a noite, é
sobretudo poética.

As assembleias da organizagao yano-
mami sao uma inova¢ao e uma dobra-
diga politica particular, articulando ao
longo de dois eixos perpendiculares re-
lagoes com a alteridade intraétnica (nos
dialogos noturnos) e interétnica (na
reunido diurna). Apesar da equivalén-
cia funcional, a de assegurar a alianca
com outros, a estética politica branca e
yanomami se contrapéem como o dia
a noite.

Novamente nos encontramos com
uma justaposi¢io coordenada, ago-
ra de formas de dialogo politico, que
combina, mas a0 mesmo tempo distin-
gue nitidamente entre a reuniao ao esti-

lo branco dominada pelos jovens, a ex-

plicagao, o palco de falantes e a plateia
de ouvintes versus o didlogo cerimonial
dominado pelos velhos, a metafora e a
dialogicidade imediata.

ALGUMAS CONSIDERACOES FINAIS

Mesmo que em um nivel de observacio
cada contexto analisado se apresente
como uma bricolagem ou composi¢ao
contingente de elementos provindos
dos mundos indigenas e brancos (in-
jecoes, gaze, canto xamanico, cartas,
microfones, falas com linguas mistu-
radas, objetos imateriais etc.), a etno-
grafia nos mostra que os Yanomami
organizam essa mistura de forma que
uma delimitagao entre o proprio € o
alheio sempre aparece coordenando a
justaposicao de contextos. Esta organi-
zagdo dicotémica da bricolagem con-
trasta, ao que parece, com alguns dos
casos de mistura sem fusao analisados
sob a otica da “relacdo afroindigena”
(ver Goldman 2015), em que as de-
marca¢oes dicotomicas ou bifurcacoes
proprio/alheio parecem menos estru-
turantes. Mas se pensamos agora na
tendéncia a eliminacdo de contrastes
e diacriticos especificos, a tendéncia a
fusio da mesticagem enquanto con-
ceito, valor e principio de construcao
nacional, o contraste ja nao é questao
de grau, mas de tipo, no diz respeito a
formas de fazer (enac/) mistura e trans-
formacao.

O fato de podermos encontrar resso-
nancias etnograficas entre contextos
tdo dispares — como os da articula-
¢ao de sistemas médicos no campo da
saude indigena e reunides de cunho
politico no campo da politica intra e
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intercomunitaria — nao sé nos fala da
existéncia de uma forma subjacente
de fazer mistura e transformacao, mas,
particularmente para o caso da antro-
pologia médica, nos indica que nossa
compreensao da intermedicalidade ou
das relagbes em contextos de plura-
lismo médico, precisa da analise dos
contextos para além daqueles que re-
conhecerfamos como médicos, e que
sao aqueles nos quais tendem-se a con-
centrar os estudos antropolégicos so-
bre saude indigena.

Viver na proximidade de um posto
de satde e participar frequentemente
em reunides com brancos faz parte
do que os Yanomami consideram sua
“civiliza¢ao”, quer dizer, faz parte do
tornar-se outro (napéprox) implicado na
transformacao do habitus via acréscimo
de elementos provindos do mundo
dos brancos. Mas esta transformacao
nao elimina ou suplanta o ser yano-
mami, como se essa fosse uma etapa
a ser depreciada e superada ao modo
da civiliza¢ao implicada no projeto de
mesticagem, com suas conotagoes de
progresso a etapas em que prevalecem
os valores e costumes dos brancos, se-
pultando seus equivalentes indigenas.
No interior desse zornar-se ontro sempre
ha uma bifurcagdo yanomami-branco,
seja entre moralidade (yanomami) e
saber (biomédico), regime de conhe-
cimento (xamanico) e objeto do saber
(praticas e objetos brancos)...

Como nos referirmos a estes encon-
tros e intercalacOes entre xamanismo e
biomedicina, didlogo cerimonial e reu-
niao, por exemplo? Sio correntes os
rotulos de relacies interétnicas e/ ou inter-
cultnrais, ambas derivadas do paradigma

multicultural. Pelo menos desde o tra-
balho de Roy Wagner (1981), retomado
e reformulado mais recentemente por
autores do giro ontolggico, reconhecemos
nos argumentos multiculturalistas suas
limitagoes logicas e fraqueza politica.
Dai a necessidade de deslocar o adjeti-
vo “interétnico” a seu justo lugar, que
nao ¢é aquele dos casos etnograficos re-
cém examinados.

As relacOes entre grupos indigenas po-
dem ter sim aspectos interétnicos, as-
sim como sao descritos no importante
texto de Frederik Barth ([1969] 2000)
sobre as fronteiras étnicas que sentou
as bases de muito do que tem sido es-
crito sobre o tema. No entanto, quan-
do o adjetivo “interétnico” se desloca
para descrever relacoes entre indigenas
e o Estado, ou os brancos que os re-
presentam — através de servigos publi-
cos, por exemplo —, quando o termo
refere a uma minoria étnica ou cultu-
ralmente diferenciada dentro de um
Estado-Nacio que representa um todo
maior e um padrao, acho que nos depa-
ramos com um fenémeno que precisa
de outra terminologia mais ajustada as
caracteristicas desses encontros, enfim,
de um termo que descreva melhor o
que tende a estar em jogo nessas rela-
¢oes. O termo interétnico supoe rela-
¢Oes entre grupos da mesma ordem —
assim sao os casos descritos por Barth.
Mas podemos realmente dizer que os
brancos ou representantes do Estado
se pensam em algum momento como
etnia? Como minoria diferenciada,
parte de um todo maior, culturalmente
outro? Duvido. Por outro lado, nunca é
demais lembrar, parafraseando a Vivei-
ros de Castro (1999), que “nem todo
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grupo indigena constitui uma etnia,
nem € s6 etnia, nem ¢ etnia o tempo
todo”.

E isso nio é tudo, como mostram os
casos aqui brevemente descritos e ou-
tros tantos analisados na literatura et-
noldgica. Parece fundamental destacar
que muitas vezes entre {ndios e bran-
cos/Estado, a relacio com a diferen-
ca, a forma de lidar com a alteridade,
¢ dos contrastes mais importantes a
serem descritos. Quer dizer, entre estes
atores nao ha chao comum no que diz
respeito ao valor e funcao da alteridade
— um pressuposto implicito na analise
Bartheana das fronteiras étnicas. Por
exemplo, a historia das relagdes dos
estados nacionais com povos indige-
nas ¢, entre outras coisas, um catalogo
de esforcos de eliminacao da diferenca
em prol da constru¢io de um estado
homogéneo. Sdo processos diversos
que procuram consumir as diferencas
e impor formas standards de relages
politicas e economicas com o Estado.
A mesticagem, em um sentido amplo,
trata precisamente desse consumo da
diferenca interna a na¢ao visando sua
assimilacdo a um padrao definido por
uma elite maioritariamente branca e
gestora do processo de constru¢ao na-
cional. Trata-se de uma transformacao
do outro em um eu, a grande escala.

Muitos processos de mistura e trans-
formagao indigenas, por outro lado,
nao procuram uma assimilacdo, mas
sim a manutencao internalizada da di-
ferenca branca no seio de vida indigena
— por exemplo, a biomedicina nio se
funde com o xamanismo, a articulacao
resultando mais em um acréscimo de
alternativas terapéuticas e no engloba-

mento da medicina pelo xamanismo.
Em termos mais gerais, percebemos
em muitos casos um processo de anti-
-mesticagem que é uma transformacao
do eu no outro que procura manter
essa diferenca eu/outro. Sendo assim,
resulta mais esclarecedor e etnografica-
mente ajustado pensar as relagoes indi-
genas-Estado ndo como uma relagao,
mas como duas: aquela entre indigenas
e o Estado - de tipo anti-mesti¢co — e
aquela, em sentido inverso, entre o Es-

tado e os indigenas — de tipo mestica-
dor.

Penso que o termo composito “cos-
mo-politica” ajuda com o mal-estar
da misrepresentation do fendbmeno etno-
grafico (relacOes entre grupos que se
concebem como diferentes) pelo con-
ceito teorico (relacdes interétnicas ou
interculturais). A ideia, sabe-se, vem de
Stengers (2005), e fica mais inteligivel,
se se quer, em uma versao de Latour
(2004:454). A nogao de “politica on-
tologica” (Mol 1999; cf. Blasser 2013)
também vem sendo utilizada para des-
crever conflitos onde a natureza da na-
tureza esta explicitamente em questao:
a montanha vivente versus a montanha
de mineiros; a natureza socius versus a
natureza recurso (ver de la Cadena
2016; Blaser 2013). Trata-se da inclu-
sao de nao-humanos no jogo politico e
a abertura do cosmos que dai decorre.
Mas o que podem nos dizer as mistu-
ras antimesticas em contextos médicos
e politicos, e o contraste que oferecem
a teoria da mesticagem, em relacdo a
cosmopolitica? Penso que pelo me-
nos isto: um fendémeno cosmopolitico
nao precisa gerar conflitos evidentes -
como fica claro nas elaboracoes de Mol
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(1999) - nem se reduz as disputas em
torno a natureza da natureza - como
nos casos estudados por de la Cadena
(Ibid.) e Blaser (Ibid.) - nem, por ulti-
mo, requer que os nao humanos que
participam do mundo indigena estejam
no primeiro plano da relagao com os
brancos.

A estética politica nos dialogos cerimo-
niais é um dispositivo xamanico, que
remete a um mundo xamanisticamente
composto, que os Yanomami introje-
tam na assembleia “escolar”, que é um
dispositivo da forma Estado, e que re-
mete por sua vez, a no¢ao de Socieda-
de que nio tem correspondéncia com
a organiza¢ao social yanomami. Aqui
s6 ha diferengas quanto ao cosmos e
a politica, mesmo que na assembleia
nao se encene conflito nenhum. Igual-
mente, apesar de nao haver muito de
mundo comum entre 0s pressupostos
que guiam os xamas ¢ médicos que se
entrecruzam na pessoa de um pacien-
te, esta articulacao ¢ harmonizavel. De
forma mais geral, nao ha entre a fusao
que pressupoe a mestigagerz € as conti-
nuas bifurcagoes da antimesticagem
mais do que inversoes ldgicas e contra-
posicao politica; o um trabalha contra
o outro, em direcao do Estado, em di-
recao de “sociedade primitiva” (sensu
Clastres).
sem par, mas em boa medida imper-
ceptivel.

Fenomeno cosmopolitico

O que quero destacar é que os moti-
vos que nos fazem pensar em politica
ontologica — quando nos deparamos
com conflitos onde a natureza da natu-
reza esta em questdo — sao estritamen-
te analogos, ou estio igualmente pre-
sentes, nos mal-entendidos, ainda que

produtivos, que sustentam as mal cha-
madas relagdes interétnicas quando se
trata de indigenas e Estado, daf a con-
veniéncia de lembrar que estes também
sao fendomenos cosmopoliticos. O fato
¢ que os conflitos sobre a natureza evi-
denciam o carater cosmopolitico des-
tas relagoes, porque sao casos em que
a coordenacao (sensu Mol 2002) entre
realidades diferentes (a montanha vi-
vente, a montanha recurso) colapsa.
Mas, é preciso nao esquecer que essa
diferenca ontologica assim exposta nao
apatece ex-nihilo, tampouco ¢é “exclusi-
va a esse contexto. Ela s6 aparece por-
que sempre esteve ali, sob o radar de
nossa analise, escondida sob processos
de relacoes indigenas-Estado onde a
coordenacao de realidades, os “maus
entendidos produtivos” (Sahlins 1981),
articulam os projetos indigenas e do
Estado de forma menos conflitiva.

NOTAS

' A baixa abrangéncia do sistema de saiude
oficial em relagdao a populag¢ao Yanomami,
assim como a irregularidade dos servicos
prestados (cronica falta de recursos logisti-
cos, insumos e materiais médicos, pessoal,
treinamento e supervisio de agentes de
saude, entre outras), sdo temas que tenho

tratado alhures (Kelly, 2011).
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