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Resumo

A maioria das sociedades indigenas
das Terras Baixas da América do
Sul privilegia uma reflexdo sobre
a corporalidade nao apenas na
elaboracao de suas cosmologias,
mas também quando elaboram um
idioma simbélico focal para a pessoa.
A proposta deste artigo consiste em
problematizar como o sistema de
nominagao utilizado pelos Wapichana
da aldeia Malacacheta, atual estado
de Roraima, enfeixa processos de
comunicacao do corpo com o mundo.
Nominar implica fabricar corpos e tal
pratica é suplementada pela decoragao,
afirmacao e ritualizacao dos corpos.
O fundamento epistemolégico dessa
produgao converge para os postulados
de pessoa, corpo e corporalidade.
Trata-se de um estudo onomastico,
com enfoque qualitativo, cujo objetivo
é mostrar como os Wapichana moldam
o corpo por meio de palavras, gestos
simbélicos, pinturas, fumigacgoes,
ornamentos, rituais e visoes
cosmogonicas, de modo que o corpo
pode ser pensado como matriz de
simbolos culturais e configura um
objeto de significagao social.

Palavras-chave: Wapichana. Corpo.
Pessoa.
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Abstract

The majority of the indigenous societies
of Lowland South America fosters a
reflection on the corporeality not only
in the preparation of their cosmologies,
but also when preparing a language
symbolic focal person. The proposal of
this article is to problematise how the
naming system used by the Wapishana
the Malacacheta village, the current
state of Roraima, bunch communication
processes of the body with the world. To
name implies to manufacture bodies
and such a practice is supplemented
by decoration, affirmation and
ritualization of the bodies. The grounds
of the epistemological of this production
converges to the postulates of the person,
the body and corporeality. This is an
onomastic study, nature of the names
and qualitative perspective, whose
objective is to show how the Wapishana
shape the body through words, gestures,
paintings, fumigations, ornaments,
rituals, and visions cosmogonics, so that
the body can be thought of as a matrix
of cultural symbols and configures an
object of social significance.

Keywords: Wapishana. Body. Person.
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1 Introducao

ﬁ_ definicao e a construcao da nocao de pessoa na Terras Baixas da

érica do Sul (TBAS) passa pela reflexao sobre a corporalidade e
assenta-se na cosmologia nativa. Desse modo, o sistema de nominacao
wapichana vai além da producao fisica de individuos, ele configura
um elemento central na producao social da pessoa. “Os sistemas
culturais tém que ter um grau minimo de coeréncia, do contrario
nao os chamariamos de sistemas” (GEERTZ, 1989, p. 13). Assim, o
objetivo deste artigo ¢ descrever e problematizar como os significados
atrelados aos nomes autodesignativos wapichana atuam na composicao
da nogao de pessoa.

Como o objeto de estudo envolve um grupo étnico (os Wapichana),
este artigo segue dois vieses metodoldgicos: primeiro, a pesquisa
bibliografica, haja vista que o aporte tedrico no qual se assenta o
presente estudo consiste em referéncias publicadas em meios impressos
ou acervos digitas, como livros, artigos cientificos, teses e dissertagoes;
segundo, uma pesquisa etnografica, posto que uma primeira “observagao
participante” ja foi realizada em 2007, de janeiro a dezembro, e a
“interacao entre pesquisador e objeto pesquisado” tem-se mantido
até hoje (GERHARDT; SILVEIRA, 2009, p. 41).

A etnografia, em que pese a polissemia hermenéutica que incide
sobre o termo, pode ser interpretada como um estudo descritivo da
cultura de uma comunidade ou, de algum modo, de seus aspectos
fundamentais (BAZTAN, 1995). Desse ponto de vista, “[...] praticar a
etnografia é estabelecer relagoes, selecionar informantes, transcrever
textos [...] mapear campos, manter um didrio, e assim por diante”
(GEERTZ, 1989, p. 5). Outrossim, a imersao nas relagdes sociais em
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que consiste 0 campo nos capacita a “[...] restituir por meio da escrita
aspectos da vida estudada que nao colocamos na linha de frente de nossa
narrativa [...]” (LIMA, 2013, p. 17), desse modo, a escrita subsome-se
na forma de um “segundo campo”, cujo desafio supde a “recriagao”,
reflexiva ou “imaginativa”, do proprio trabalho de campo (STRATHERN,
1999, p. 25 apud LIMA, 2013, p. 20).

O uso de nomes pessoais indigenas nao possui relevancia equanime
na Amazonia ocidental: por um lado, ha os grupos que os consideram
meros apelidos (algo mais do campo da jocosidade), ideia partilhada
entre os Aripuna do Acre e os Makuxi da Raposa Serra do Sol de Roraima;
do outro, ha comunidades como os Arara do Alto Jurua acreano e os
Wapichana da aldeia Malacacheta em que a auséncia de um nome
pessoal autodesignativo equivale a ser “um homem morto” e “sentem-
se pressionados em relagao a ter um nome indigena” (FREITAS, 2007,
p- 105). Uma suposicao inicial é a seguinte: segundo William James
(apud GEERTZ, 1989, p. 99), “[o homem] pode adaptar-se, de alguma
forma, a qualquer coisa que a sua imaginagao possa enfrentar, mas ele
nao pode confrontar-se com o Caos”. E, se ndo inimaginavel entre os
amerindios, ao menos incomodo conviver com alguém sem nome, e,
no caso da aldeia Malacacheta, um indigena que se recusa a possuir
um nome pessoal autodesignativo (mesmo que tenha um nome civil)
carrega sobre si o fardo de uma reputacao moral deformada, é como
se, em sentido sined6quico, a recusa nao se restringisse a um nome
pessoal, mas sim a cultura de um povo. Por cultura, entenda-se aqui
“[...] todas as manifestagbes materiais e imateriais, expressas em
crengas, valores, [e] visoes de mundo existentes em uma sociedade”
(VELHO, 2006, p. 238).

H4& uma variedade estonteante de estudos sobre sistemas de
nominacao, fabricacao de corpos e tessitura social da pessoa na literatura
internacional e nacional, além de varios trabalhos, teses, dissertagoes
e livros acerca de processos de nominagao nas TBAS. Todavia, no que
tange aos Wapichana da aldeia, o siléncio é quase ensurdecedor no
que tange a antroponimia, haja vista que “existem apenas instrugoes
ainda nao estudadas e ideias vagamente relacionadas [com os nomes
autodesignativos]” (COLLADO; LUCIO; SAMPIERI, 2006, p. 68). Uma
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rara excecao ¢ o artigo “Homenagem: Erwin Heinrich Frank”, do
antropologo social Dr. Carlos Alberto Marinho Cirino, da Universidade
Federal de Roraima (UFRR). Mesmo assim ¢ citado apenas um caso
excepcional de uma nominacgao cultural amigavel: Waramax (peixe
mandi branco) atribuida ao professor e antropélogo alemao citado no
subtitulo da citada homenagem.

Algumas questoes atinentes aos nomes autodesignativos ainda
requerem exames mais acurados: em o “Léxico da Lingua Wapixana:
um olhar sobre os empréstimos da Lingua Portuguesa”, Alessandra
Santos (2009) afirma que ha palavras na Lingua Wapichana que de
fato foram extraidas da Lingua Portuguesa, como ¢ o caso de akusa
(correspondente a agulha), e algumas emprestadas de outras linguas
indigenas de origem Tupi, como fapi’iz (equivalente a boi). Nao se
entrard no mérito da questao linguistica, mas sim nas implicacoes
antropolégicas: seriam esses empréstimos uma negociacao cultural,
uma forma de ampliar o repertdrio de nomes? O sistema de nominacao
wapichana passa pelos “[...] processos de comunicacao do corpo
com o mundo (alimentagao, sexualidade, fala, e demais sentidos)”
(DA MATTA; SEEGER; VIVEIROS DE CASTRO, 1987, p. 20), e constitui
“um cédigo socialmente estabelecido” (GEERTZ, 1989, p. 5). Desse
modo, nominar implica fabricar corpos e tal pratica é suplementada pela
decoracgao, pintura e destruicao dos corpos. Sdo temas que permeiam
a organizagao social, os ritos cerimonias e as mitologias wapichana.
Prioriza-se o termo nomes autodesignativos, pois, embora nao seja
utilizado de modo literal pelos Wapichana, fornece uma moldura para
pensar a nominacao pessoal na aldeia Malacacheta.

2 A Morada dos Wapichana: os campos da Malacacheta

Aregiao da Serra da Lua situa-se na porcao centro-leste do estado
de Roraima, area fronteirica entre o Brasil e a Reptiblica Cooperativista
da Guiana e é na cercania desse macico rochoso, formado por granito
(tipo de rocha ignea ou magmatica) e quartzito (rocha metamorfica
composta pela recristalizacao de arenito ), cujo relevo excede os
1000 (mil) metros de altitude, que estao os campos da Malacacheta
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(CARNEIRO, 2007). A Malacacheta ou Maracachite aparece em registros
escritos dos anos 80 do século XIX, ja a Terra Indigena da Malacacheta
cruzou os olhares dos 6rgaos oficiais como a Fundacao Nacional do
Indio (FUNAI) apenas em 1977, sendo que a sua homologacao ocorreu
somente em 1996 (CAVALCANTE; CIRINO; FRANK, 2008).

Na regiao da Serra da Lua, os campos sao de terras, mas ha
intmeras “estradas liquidas” (HENRIQUE; MORALIS, 2014): as mais
caudalosas sao o rio Takutua’a (Tacutu), que significa “flecha” conforme
informacao obtida iz loco no ano de 2007 e reiterada em 2016 por um
informante cujo nome autodesignativo é Xaburu' e o Kuituwa'u*. Segundo
Xaburu, tal palavra provavelmente deriva de kuitu (lagarto) e ywa'uz (rio),
informacao corroborada por Carneiro (2007, p. 123). Veios menores
d’dgua se alargam na estacao chuvosa (os igarapés) e como répteis
serpenteiam entre caimbés e tucumanzeiros entre setembro e margo;
mas basta chegar o verao causticante, que se estende, “reversamente,
de marco a setembro” (FARAGE, 1997, p. 19) para o bailar das 4guas
turvas reduzir-se a fios minguados, entrecortados por bancos de areia
que, conforme a seca avanga, esboroam-se ao vento.

O fitdbnimo? baaraznau (campos), segundo Carneiro (2007), tem
uma significacao particular para os Wapichana, pois é mais que uma
regiao coberta de capim que se estende por onde a vista alcanca, “é
a morada de homens e animais” (p. 93). Ali eles nascem, aprendem
0s primeiros passos, solfejam as primeiras palavras na lingua nativa,
rececbem um nome pessoal, vivem as paixdes da mocidade, cacam,
pescam, veem o corpo (nanaa) formar-se e deformar-se, participam de
ajuris, jogos, consultam o marynau (xama ou pajé), tecem a darruana
(tecelagem com palhas), vivem e experimentam o caxiri da morte.
Para os Wapichana, a terra “[...] representa o suporte da vida social e
esta diretamente ligada ao sistema de crengas e conhecimento. Nao é
apenas um recurso natural, mas — e tao importante quanto este — um
recurso sociocultural” (RAMOS, 1988, p. 13).
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3 Sistema de Nominacao Autopoiético

No contexto das Terras Baixas da América do Sul, o fendmeno
étnico de nominacao dos corpos enseja reflexoes sobre corporalidades,
sentimentos identitarios de pertenca e producao social da nogao de
pessoa. O processo de comunicagdao do corpo com o mundo, via de
regra, delineia-se pela autodesignacao que os individuos constroem
para si e as multiplas formas como verbalizam e representam essa
autoimagem para a sociedade.

O sistema de nominagao wapichana, objeto de estudo desse artigo,
vai além da producao fisica de individuos, em suma ele configura
um elemento central na produgao social da pessoa. Nesse sentido, o
objetivo aqui é descrever como os significados atrelados aos nomes
autodesignativos wapichana atuam na composicao da nogao de pessoa.

Parte-se do pressuposto que o sistema de nominagao wapichana
pode ser considerado “[...] autopoiético, isto é [...] um sistema que
gera suas proprias condicoes de existéncia [...]” (GOW, 1997, p. 39), ou
seja, emerge de modo espontaneo da consciéncia nativa, tornando-se
inteligivel pela palavra falada e escrita, pela proposicao de elementos
simbdélicos (sendo o nome uma das matrizes de maior evidéncia).
Assim, um exame acurado do sistema de nominacao da Terra Indigena
da Malacacheta, abre leque para a reflexao de alguns postulados
tedricos como a recursividade na escolha de nomes autodesignativos,
a agéncia nativa e o uso de nomes pessoais wapichana como simbolos
de distintividade (OLIVEIRA, 1999).

Os nomes pessoais indigenas assentam-se em uma ambivaléncia:
de um lado, podem nao ser considerados critérios de indianidade, ideia
partilhada entre os Aripuna do Acre e os Makuxi da Raposa Serra do
Sol; do outro, hé grupos como os Arara do Alto Jurua acreano e os
Wapichana da Regiao da Serra da Lua roraimense que consideram a
auséncia de um nome autodesignativo equivalente a ser “um homem
morto” e “[...] sentem-se pressionados em relagao a ter um nome
indigena” (FREITAS, 2007, p. 105).

Algumas questoes atinentes aos nomes wapichana ainda requerem
exames mais acurados: em o “Léxico da Lingua Wapixana: um olhar
sobre os empréstimos da Lingua Portuguesa”, Alessandra Santos
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(2009) afirma que héa palavras na Lingua Wapichana que de fato foram
extraidas da Lingua Portuguesa, como € o caso de akusa (correspondente
a agulha), e algumas emprestadas de outras linguas indigenas de
origem Tupi, como fapi’iz (equivalente a boi). Nao se entrard no mérito
da questao linguistica, mas sim nas implicagdes antropoldgicas: seriam
esses empréstimos uma negociagao cultural, uma forma de ampliar o
repertério de nomes? O sistema de nominagao wapichana passa pelos
“processos de comunicacao do corpo com o mundo (alimentacao,
sexualidade, fala, e demais sentidos)” (DA MATTA; SEEGER; VIVEIROS
DE CASTRO, 1987, p. 20). Desse modo, nominar implica fabricar corpos e
tal pratica ¢ suplementada pela decoracao, pintura e destruigao dos corpos.

4 O Sistema de Nominacao Wapichana

O ato de atribuir nomes pessoais ¢ uma das estratégias de afirmacao
identitaria de povos indigenas das TBAS (HUGH-JONES, 2002),
como ¢ caso dos povos Jé (Timbira e Kayapd) e os Arawak (Tukano
e Wapichana). Os sistemas de nominacao amerindios dispensam a
formalidade dos papéis, dos timbres e dos carimbos, e, em linhas gerais,
requerem trés condicoes de possibilidade: “[...] ambiente, cultura e
modos de vida de um povo” (DICK, 1992, p. 5).

O ambiente porque ¢ a partir de um lugar-evento — lugar que se
manifesta como acao — (BORGES, 2004) que os nomes autodesignativos
sao produzidos e postos em circulacao; a cultura por ser ¢ uma teia de
significados que o homem tece e nela mesma se enreda (GEERTZ, 1989);
e os modos de vida das pessoas, pois sao por meio de acoes simbdlicas
que tais nomes sao reconhecidos e assumem relevancia para o grupo
étnico como estratégia na construcao social da nocao de pessoa.

Por se tratar de uma base conceitual central no pensamento
wapichana, descreve-se em primeiro lugar o que se chama aqui de
nome autodesignativo: “[...] a posse de um nome é, e tem sido desde
tempos imemoriais, privilégio de todo ser humano [...]” (ULMANN,
1977, p. 161), sendo objeto de estudo da onomastica, também aparece
no pensamento amerindio —

Todos os povos desenvolveram estruturas simbdlicas nos
termos das quais pessoas sao percebidas exatamente como

ILHA
V.21, n. 2, p. 163-192, dezembro de 2019

170




A Tessitura da Pessoa: o Sistema de Nominagao Wapichana

tais, como simples membros [...] como representantes
de certas categorias distintas de pessoas [...]. (GEERTZ,
1989, p. 228)

Os nomes pessoais na perspectiva nativa (ou visao “emic”) sao
sistemas de simbolos. Sao autodesignacoes antroponimicas que 0s
indios da Malacacheta usam como estratégia multinaturalista de
“reconhecimento” (PEIRANO, 2011) e que repercutem na construgao
da nocao social de pessoa. O que se pretende demonstrar nesse artigo é
que tais nomes sao construidos historicamente, postos em circulagao e
ao serem atribuidos edificam socialmente a nogao de pessoa. Os nomes
autodesignativos “[...] apés serem outorgados [...] [sao] mantidos
imutaveis durante todo o curso de vida de um homem” (GEERTZ,
1989, p. 234).

O ato de nominacao entre os Wapichana sugere uma forma de
“fato social total” (MAUSS, 2003): primeiro, ele se encarna em uma
experiéncia individual gragas ao fato de que é na “[...] histéria individual
[que se permite] ‘observar o comportamento de seres totais, € nao
divididos em faculdades”” (LEVI-STRAUSS, 2003, p. 23); segundo,
¢ uma experiéncia coletiva que engendra a nocao de pessoa, pois o
reconhecimento de um nome autodesignativo sugere a fabricagao de
uma “personalidade sobreposta” (MAUSS, 2003, p. 381) ja que supoe
uma roupa do espirito, uma subscricao da alma e uma ossatura da
nogao de pessoa wapichana.

Aideia fulcral suscitada neste artigo é que sao as acoes das pessoas
que criam a Malacacheta — esse espago nao pode ser dissociado da tarefa
diaria de viver sob o signo de um outro nome, um nome wapichana,
como Kyryky (galo), Kamuu (sol), Mazik (milho), etc., sempre relacionado
ao mundo da natureza (ainda que nao dicotomizado com o mundo
cultural), — nesse cenario, as identidades sao delineadas, postas em
evidéncia, encenadas e reencenadas pelas pessoas. Nenhum fendmeno
pode ser entendido fora de suas referéncias espaco-temporais e de
seu contexto (ARGILAGA, 1995). Por isso, nao nos deteremos na
tessitura de comparagoes entre o sistema de nominagao wapichana e os
prenomes, nomes, cognomes e¢ agnomes latinos. O ponto de arranque
epistemoldgico é a nogao de pessoa segundo a semantica do termo no
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mundo nativo e uma etnografia interpretativa e descritiva do sistema
de nominacao pessoal wapichana. Presume-se, com isso, que “[...]
a cultura ¢ um produto de seres socialmente atuantes tentando dar
sentido ao mundo no qual eles se encontram” (ORTNER, 2011, p. 423).

Na aldeia Malacacheta elegem-se simbolos como elementos
de significagao, sendo o sistema de nomes e nominagao um item
que compode um “conjunto distintivo de bens” nativos tanto quanto
“ornamentos plumarios, musicas, cantos [e] formulas magicas” (HUGH-
JONES, 2002, p. 46). Desse modo, os nomes autodesignativos indigenas
expressam um forte traco de simbologia étnica (GEERTZ, 1989) ou mais
precisamente o que Régine Robin (1989 apud BIDASECA; GTARRANCA,
2007, p. 39) denomina de “identidade narrativa”, ou seja, a narragao
que uma pessoa faz de si e sobre si mesma.

No dicionario Wapichana-Portugués/Portugués-Wapichana, Cadete
(1990, p. 229), ao construir uma frase enunciativa de um eventual
dialogo, corrobora com a pertinéncia dos nomes autodesignativos na
cosmovisao nativa: “Na’apam py yy ? Un yy uridu” (qual é seu nome?
Meu nome ¢ rolinha)”. Ele nao apresenta como resposta um nome
civil, encontravel em documentos publicos, mas, sim, um nominativo
de autodesignacao entre os Wapichana, uma rolinha, um nome pessoal
que ativa formas de reconhecimento social, haja vista que nomear é
produzir categorizagdes morais.

Parafraseando Borges (2004), presume-se que nao é possivel
entender os sentidos que acompanham os nomes autodesignativos
sem compreender o modo de vida e, sobretudo, a l6gica das pessoas no
que diz respeito as formas singulares como elas encaram o espaco em
que vivem, no caso da Malacacheta, uma area indigena, sem perder
de vista a proximidade com a capital Boa Vista (cerca de 36 km), o
que a torna singular, no que tange ao acesso a bens de consumo e
novas tecnologias, como a internet, celulares, etc. Quando se atribui
um nome pessoal a um Wapichana, aciona-se o que Marcel Mauss
(2003), em sua obra “Ensaio”, chama de dadiva, cujo fio condutor
¢ a nogao de alianga. O dom presume uma triade de obrigacoes, ou
seja, dar, receber e retribuir. Dentre as implicagdes, que incidem sobre
o modo de vida do possuidor do nome wapichana, h4, por exemplo, a
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obrigacao étnica de participar de ajuris, festas de colheitas e festivais
de comidas tipicas, como a damorida.

E claro que “[...] explicar o sistema como um todo integral [...] ndo
implica dizer que o sistema seja um todo harmoniosamente integrado
[...] existem as realidades especificas da assimetria [...]” (ORTNER,
2011, p. 445): é possivel nao possuir um nome autodesignativo e ainda
assim participar das atividades as quais se fez mengao anteriormente
sob a forma de voluntariado, todavia isso nao lhe confere o prestigio
moral daquele que porta um nome pessoal indigena como um atavio
do espirito. Tem-se, com isso, que “[...] a honra é uma disposicao
permanente, enraizada nos proprios corpos dos agentes em forma
de disposicoes mentais, esquemas de percepgao e pensamento”
(BOURDIEU, 1978, p. 15 apud ORTNER, 2011, p. 450).

Nomear nao ¢ um ato simples, desprovido de qualquer solenidade.
A simplicidade aparente resguarda um traco da polidez wapichana
e a suposta auséncia de ato solene formal que preceda a nominacao
é mera ilusao. Nominar exige respeito as tradicoes, discricao no ato,
sobriedade na escolha do nome e ponderagao se o nome atinente a
fauna ou a flora traz bom augtrio, de sorte que o nome escolhido nao
se desvencilha da cosmovisao nativa. Nomear configura “[...] uma
particula de comportamento, um sinal de cultura e [...] um gesto”
(GEERTZ, 1989, p. 5). Em sintese, esse ¢ o sistema de nominacao
Wapichana e o que se define como nomes autorreferenciais, ou seja,
nomes que remetem a autodesignacao étnica, nomes pessoais utilizados
na aldeia Malacacheta. Nominar ¢, antes de tudo, uma técnica:

Chamo técnica um ato tradicional eficaz (e vejam que
nisso nao difere do ato magico, religioso, simbélico).
Ele precisa ser tradicional e eficaz. Nao ha técnica e nao
ha transmissao se nao houver tradicao. Eis em que o
homem se distingue antes de tudo dos animais: pela
transmissao de suas técnicas e muito provavelmente por
sua transmissao oral. (MAUSS, 2003, p. 407)

Nominar ¢ estabelecer um “[...] vinculo de almas, pois a propria
coisa [0 nome] tem uma alma” (MAUSS, 2003, p. 200). Quando a
crianga wapichana nasce, ela ainda nao esta apta para receber um
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nome autodesignativo, o ato demanda certo tempo (que pode variar
de cada familia para outra).

Trata-se, no fundo, de misturas. Misturam-se as almas nas
coisas, misturam-se as coisas nas almas. Misturam-se as
vidas, e assim as pessoas e as coisas misturadas saem cada
qual de sua esfera e se misturam: o que é precisamente o
contrato e a troca. (MAUSS, 2003, p. 212)

Entende-se que o nome ¢ a assinatura da alma. “O sistema de
dar nome as pessoas tem algumas caracteristicas extremamente
significativas para a compreensao [...] [da] condicao pessoal” (GEERTZ,
1989, p. 234): primeira caracteristica, os nomes culturais sao cunhados
em conformidade com a cosmovisao nativa. A nominagao cultural do
corpo na aldeia Malacacheta é de dois tipos: a nominacao social possivel,
que deriva da fauna e flora tangiveis, de fendmenos da natureza ou
de partes do corpo humano ou nao humano; e a nominagao vedada,
que advém de entidades espirituais ou seres malfazejos.

Segunda caracteristica, na escolha de nomes autodesignativos
priorizam-se nomes de animais (aquaticos, terrestres ou alados), tipos de
vegetacoes (arbodreas, arbustivas ou herbaceas) ou fendmenos naturais
(vento, trovao, etc.). Nao se trata de uma natureza personificada, pelo
menos nao em sentido sincronico, “[...] personificada é precisamente
0 que a natureza nao ¢, pois seu animo ¢ impessoal. Estritamente
pessoal é a alma humana, expressa na fala que os animais ha muito
perderam” (FARAGE, 1997, p. 93). A ligacao com o mundo natural
nao ¢ uma relacao de cunho simplério, ha sempre sentidos sociais
como pano de fundo, de modo que quando se fala kanyz ungary daru
(a mandioca é minha mae), a metdfora empregada sugere a intengao
de demonstrar que ela alimenta os Wapichana, que integra a culinaria
local e, mais que isso, reside nos mitos de inauguracao do mundo nos
quais eles acreditam.

Terceira caracteristica, embora a duplicagao dos nomes pessoais
nao seja vedada, tem-se a cautela de evita-la (presume-se como “falta
de criatividade” do nominador), é que a “[...] vivéncia constitui o
proprio critério vivo responsavel pela triagem dos fatos da consciéncia”
(AMARAL, 2004, p. 52). A fala articulada é dadiva dos humanos e dos

ILHA
V.21, n. 2, p. 163-192, dezembro de 2019

174




A Tessitura da Pessoa: o Sistema de Nominagao Wapichana

vivos, sendo item exponencial da alma, logo nominar ¢ um gesto que
demonstra a polidez do falante e o singulariza “[...] nao o deixando
diluir-se entre as coisas do mundo” (FARAGE, 1997, p. 166). Levando-se
em conta a diversidade da fauna, da flora e dos fendmenos naturais, os
Wapichana escolhem em geral nomes diferentes, além de que dispoem
da liberdade de atribuir o termo aba (como dito anteriormente) que
serve para flexionar o género da palavra, sendo inclusive utilizado para
nominar objetos como femininos: Nizuaba (Nizu é tipiti, mas com o
termo aba torna-se nominacao especifica feminina).

Quarta caracteristica, similar ao que ocorre em Bali, “[...] os
nomes pessoais [wapichana] sao mondmios e nao indicam, portanto,
as ligagoes familiares ou o fato de serem membros de qualquer tipo
de grupo [clanico]” (GEERTZ, 1989, p. 235). Os habitantes da aldeia
Malacacheta agem como “consoércios”, isto é, sao pessoas que tém “[...]
um relacionamento mais ou menos continuo e com algum propdsito
duravel [...]”, haja vista que compartilham a comunidade nao apenas
no tempo, mas também no espaco, isto ¢, estao ligados por meio de uma
interagao social direta, como também podem ser “contemporancos”,
haja vista que ha alguns Wapichana que “partilham [a] comunidade no
tempo, mas nao no espago”, como o0s que experimentaram processos de
deslocamentos. O foco de interesse aqui repousa apenas nos primeiros.

Quinta caracteristica, diferente do que ocorre com os Kraho, os
Wapichana nao adotam “nomes provindos de parentes distantes”
(CARNEIRO DA CUNHA, 1978, p. 76), com isso ha uma tripla
implicacao: inexistem prenomes culturais, nao ha a incidéncia de
cognomes e, finalmente, “nao existem apelidos familiares” (GEERTZ,
1989, p. 155) nem epitetos para os adultos, exceto se forem velhos —
nesse caso portam o nome honorifico de kwad pazo (narradores ou
historiadores).

O sistema de nominagao na aldeia Malacacheta pode ser lido a
partir de um conceito: a heuristica do outro (KONNIKOVA, 2013).
Na escolha de um nome autodesignativo, por vezes, o ambiente e o
estado de espirito do nominador interferem como forcas indutoras, ¢ o
que se pode chamar de “heuristica do afeto”, haja vista que “pensamos
como nos sentimos. Uma situacao de alegria e relaxamento contribui
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para uma visao de mundo mais receptiva e menos desconfiada”
(KONNIKOVA, 2013, p. 39). Ao passo que uma situacao de melancolia
ou um sentimento nostalgico pode deflagrar uma cascata de referéncias
mnemonicas que fazem alusao a uma simbologia da tristeza, kaxaura’u,
e, de algum modo, reverberam no processo de nominagao, com
designativos como Kaxabau (nublado), Karya'u (aguado) ou Karuru'u
(murcho).

Outro fendmeno possivel é a “heuristica da disponibilidade”
(KONNIKOVA, 2013, p. 40): a exposicao anterior a nomes pode ser
responsavel pela nominacao, uma vez que a “mente [nativa] faz uso do
que encontra disponivel”. Quanto mais facil é recordar mais confianga a
pessoa adquire na escolha, afinal de contas ela dispde de um repertério
com o qual interage cotidianamente e que, mesmo sem perceber,
compoOe uma memoria coletiva do grupo do qual a pessoa faz parte.
“A condicao fundamental imposta pelo principio da fenomenalidade,
para a determinacao dos fatos da nossa consciéncia, resume-se na
necessidade de eles serem vivenciados por n6s” (AMARAL, 2004, p. 52)

O ato de nomear na aldeia Malacacheta suscita uma outra questao:
a “heuristica da representatividade”, ou seja, quanto mais uma pessoa
corresponde a imagem evocada no nome autodesignativo, mais forte
é a impressao e mais arraigada ¢ a crenca de que o nome constréi
socialmente a pessoa. Assim, quando alguém chamado de Tiwepayzu
(cagador) mostra-se hébil na arte da caca e prospera com armadilhas,
pontaria e abate de animais de grande porte, mais a reputacao social
da pessoa atinge niveis de prestigio. E que os “fatos da consciéncia
nao se reduzem a uma esfera de imagens desconectadas das relagoes
concretas com o mundo exterior” (idem), pois se assim fosse os atos
de nominagao wapichana seriam meras operacoes intelectuais.

6 Corpo e Corporalidade

O corpo ¢ “[...] afirmado ou negado, pintado e perfurado,
resguardado ou devorado, tende sempre a ocupar uma posigao central
na visao que as sociedades indigenas tém da natureza do ser humano”
(DA MATTA; SEEGER; VIVEIROS DE CASTRO, 1987, p. 13). Ele ¢
nominado e assume a capacidade de nominar. A construcao da nocao
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de pessoa passa pela dualidade como sugere Viveiros de Castro (1986.
p. 30): individuo é personagem, devir e ser, corpo e alma. O préprio
corpo ¢ atravessado por um carater dual, haja vista que nele operam
aspectos internos que vao desde a reprodugao fisica, a habilidade motora,
até a capacidade sensorial, e, também, aspectos externos ligados ao
nome autodesignativo que porta, aos papéis publicos que exerce, aos
ritos cerimoniais que comunga e partilha, ou seja, o mundo social no
qual interage, o qual € expresso na pintura, na ornamentacao corporal,
nas dangas e cangoes.

Para os Wapichana da aldeia Malacacheta, as oposicoes polares
(corpo e alma, natureza e cultura) nao supoéem algo estatico ou mera
relacao de complementaridade. A antinomia ¢ dissolvida justamente
no processo de nominacao da pessoa, posto que “[...] os elementos
naturais sao domesticados pelo grupo e os elementos do grupo (as
coisas sociais) sao naturalizados no mundo dos animais” (DA MATTA;
SEEGER; VIVEIROS DE CASTRO, 1987, p. 23). As concepgoes de
nome por si s6 rejeitam e rechagam as divisoes bindrias mencionadas
anteriormente: somente em uma sociedade em que a estrutura logica
reside “[...] no plano cerimonial ou metafisico” (KAPLAN, 1977,
p- 391 apud DA MATTA; SEEGER; VIVEIROS DE CASTRO, 1987,
p. 24) é que ¢é possivel nominar nao humanos de Chamchamuri* (Pai
de todas as oncas) e dar nome de onca, Baydukury, aos humanos.

Ao se nominar uma pessoa de Baydukury (onga) nao se aciona,
Ccomo a priori se possa presumir, um zoomorfismo, pois um nome
autodesignativo expressa uma conotacao de fundo antropomorfica.
Para ficar mais claro: “[...] tendo outrora sido humanos, os animais
e outros seres do cosmos continuam a ser humanos, mesmo que de
modo nao evidente” (VIVEIROS DE CASTRO, 2002, p. 356). O que
estd em jogo no processo de nominagao nao ¢ o homem como espécie
diferenciada pela fala, mas a humanidade como condicao social da
pessoa. A distincao entre espécie e condicao humana é central na
construcao social da nocao de pessoa uma vez que ela remonta a “ideia
das roupas animais”, cuja funcao é ocultar o substrato comum tanto
humano quanto espiritual entre homens e nao humanos.
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“A nominagao garante as pessoas a obtengao de certas capacidades
vitais essenciais, sem as quais nao crescem nem adquirem forgas
ao longo da vida [...]” (ANDRELLO, 2006, p. 60) e esse processo de
reforco da nominacao passa pelo corpo que, por sua vez, resulta na
construgao social da pessoa. E como isso ocorre? Uma pessoa alegre
(pidian kunaykii) ou uma pessoa robusta (pidian mabuzka'u) é apontada
como sendo alguém cujo nome foi dado em dia benfazejo (kamuu
kaimena'u) e hora de bom augtrio.

Amnocao de corporalidade na aldeia Malacacheta nao se desvencilha
do que os Iauareté, estudados por Andrello (2006, p. 57), afirmam
sobre si ao dizerem que “[...] ja entraram na civilizacao [...]”: nao
ha neologismo na lingua wapichana que traduza de modo literal o
vocabulo civilizagao, todavia ha formas nativas de entendimento
da palavra que, no campo hermenéutico, equivalem a sinénimos.
Os mais novos designam como civilizado uma pessoa instruida (pidian
tumimpie’u) e, € claro, no jogo semiotico, o oposto, o anténimo, é uma
pessoa estupida (pidian maichipinkia’u). Os mais velhos designam a
civilizagao a partir da estratégia de negacao do que chamam de tempo
dos avos ou antigamente (kuty'aa ana), ou seja, a civilizagao supoe a
temporalidade dos netos com tudo o que lhe é peculiar.

O que ha de comum na visao diddica exposta anteriormente ¢ que
para ambas o termo civilizacao “que designa as transformacoes rituais
experimentadas por uma pessoa ao longo da vida sugere que também
esta diz respeito a uma transformacao que incide sobre a pessoa”
(ANDRELLO, 2006, p. 60), por exemplo, um estudante inteligente
(tuminpie’u aichipa’u) inicia seu percurso no aprendizado familiar, depois
ingressa no ensino formal e, em escala ascendente, galga os niveis
mais elevados dos saberes reconhecidos pela comunidade. Segue que
no trajeto formativo algumas transformacoes incidem na construcao
social da pessoa e passamos a andlise de trés que os nativos reputam
como incisivas na fabricacao dos corpos e na composicao pessoal: “[...]
a obtencao de novos conhecimentos (saber falar portugués), nomes
(por meio do batismo cristao) e objetos (roupas e outras mercadorias)”
(ANDRELLO, 2006, p. 60).
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A geragao mais velha, em geral fluente na lingua wapichana,
arvora sempre a bandeira do ensino da lingua nativa aos mais novos,
ao passo que os ultimos demonstram mais inclinagao para o ensino
de lingua portuguesa. Os kwad pazo (contadores de histéria) evocam
a ideia de que “[...] a civilizacao dos brancos viria a ser alocada sobre
0 corpo e suas maneiras, pelo dominio da nova lingua, pelo uso das
roupas e pela incorporacao de novos habitos e comportamentos”
(ANDRELLO, 2006, p. 60). Falar portugués, na 6tica da geragao senil,
transveste o corpo de dizeres alheios, povoa os labios com sotaques
estranhos, faz a mente transbordar com provérbios que contradizem
por vezes a cosmovisao nativa.

Os nomes provindos de batismos cristaos sao a forma exclusiva
de identificagao fora da aldeia Malacacheta e nao compdem o campo
de interesse desse artigo a nao ser por constituirem a contraface dos
nomes autodesignativos. Tanto velhos quantos novos possuem nomes
civis atestados por registros de nascimento, titulos eleitorais, registros
gerais, certificados de reservistas (para os homens), cadastros de
pessoas fisicas e Registro Administrativo de Nascimento de Indigena
(RANTI), todos esses documentos para os vivos, e certidoes de 6bitos
para os mortos.

Na aldeia Malacacheta, o corpo é quem mais se transforma: pelo
cheiro, pelo sabor, pelo ornamento, pelo efeito estético — o perfume
dos nao indigenas odoriza-o com esséncias aromaticas; os artigos
industrializados adornam-lhe com tinturas para o cabelo, esmaltes
para as unhas (isto quando as proprias unhas nao sao postigas) e
batons para os labios; a culinaria dos brancos oferece-lhe o paladar
agridoce dos enlatados e o gosto metélico das carnes processadas. Para
os mais velhos,

[...] seus corpos diferem em alguns aspectos dos seus
antepassados, uma consequéncia ligada principalmente ao
crescente uso da comida dos brancos. Isso faz dos corpos
de hoje um tanto menos resistentes [...] do que o corpo
dos antigos. (ANDRELLO, 2006, p. 61)

Diante da transformagao do corpo, os kwad pazo (ou historiadores
da comunidade) trazem a meméria uma palavra singular, cuja semiética
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esta envolta de poeticidade (pela propria maneira como foi idealizada no
passado e como ¢ posta em circulagao no presente): saudade (kaxa uran).
Segundo Moisés (1974), a palavra saudade foi inventada pelo poeta
portugués Paio Soares de Taveirds e expressa na Cancao da Ribeirinha
ou Cantiga de guarvaia, cuja data remonta ao ano de 1198. Ela possui
vocabulos similares na lingua kaxinawa: manu (saudade) e manuaii
(saudade de um parente proximo, sendo que também serve para
expressar a sensacao vital de sede) (WEBER, 2004, p. 95-96). Trata-
se de um empréstimo da lingua portuguesa (ironicamente da lingua
portuguesa) para se falar em tom nostalgico do tempo dos avés, a
énfase aqui é mais nos costumes, nos habitos de outrora, no desejo
de revitalizar crencas, praticas culinérias, cantos e rituais. O tempo do
passado esvaiu-se, diluiu-se no vendaval da vida, resta negociar com
o presente, vivé-lo na intensidade do cotidiano e dessa conviccao os
Wapichana nao declinam. “Mas nao devemos esquecer que a lembranga
nao reconstréi apenas um passado ou uma fracao do passado. Ela funda
cada vez um presente ao restabelecer as suas origens” (BRANDAO,
1998, p. 11 apud WEBER, 2006, p. 33).

Na aldeia Malacacheta, a saudade constrdi pessoas nostalgicas,
saudosas de um tempo que nao mais existe (a nao ser nos recoOncavos
da memoria), pessoas dilaceradas entre duas temporalidades: o passado
dos avés e o presente dos netos — os mais velhos nutrem o zelo pelo
primeiro por considera-lo o lugar de onde emana a sabedoria, de onde
provém a palavra polida, e do qual ecoam costumes a serem ensinados
para as novas geracoes wapichana; os mais jovens, embora considerem
em estima o tempo dos avés e dele extraiam incontaveis aprendizados,
tém forte inclinagao para o segundo, porque é o Unico tempo que
dispoem e com ele se pdem a negociar, nele vivem, amam, dangam,
plantam, festejam as conquistas e choram as mortes.

O corpo nao ¢ tido como simples suporte de papéis e
identidades sociais, mas sim como instrumento, atividade,
que articula significacoes sociais e cosmoldgicas; o corpo
¢ uma matriz de simbolos e um objeto de pensamento
[...]. Na maioria das sociedades indigenas do Brasil, esta
matriz ocupa posicao organizadora central. (DA MATTA;
SEEGER; VIVEIROS DE CASTRO, 1987, p. 15)
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O corpo ¢é instrumento porque sobre ele opera uma forca vital,
udorona (alma), pois é ela que o

[...] movimenta e anima; expressa-se no batimento
cardiaco, na respiracao e, exponencialmente, na fala
articulada. Udorona existe na pulsacao, na respiragao e na
fala; sabe-se que hd, quando ha sangue e voz. Indissociavel
do corpo, udorona ¢ o principio dinamico que lhe confere
movimento, autonomia e vontade. (FARAGE, 1997, p. 89)

E, pois, com udorona (alma) que se nomina uma crianca; com o
corpo sao produzidos os primeiros sons disformes e ininteligiveis, ele
¢é o veiculo que conduz os primeiros passos titubeantes e inseguros sob
os olhares afetuosos e embevecidos de pais, avds ou demais familiares;
por ele vertem-se as primeiras lagrimas, ressoam choros, expelem-
se dejetos, afloram-se os sentidos e 0 mundo externo delineia-se
em contornos atrativos. Mas o corpo ¢ também atividade, lidica ou
laboriosa, constréi, forma, deforma, reforma e transforma, com ele se
nomina e se ¢ nominado. Falar em atribui¢ao de nomes autodesignativos
requer o reconhecimento de que se trata de um “sistema terminolégico
distinto e limitado”, cuja referéncia remonta as “ordens simbdlicas da
definicao-pessoa” (GEERTZ, 1989, p. 234).

Nas dobras do manto espesso do tempo, “[...] as narrativas miticas
sao um tipo de superfala, ou nos termos de Lévi-Strauss, ‘elas sao
mensagens que nos chegam, a rigor, de lugar nenhum’” (GOW, 1997,
p. 45). E incumbéncia dos mais velhos pronuncia-las aos jovens, com
a parcimonia prépria da maturidade, pois foram eles que ouviram as
narrativas que remontam a tempos pretéritos, nao tao longinquos
que a mente nao alcanca, nem tao recentes que eles mesmos tenham
vivido, apenas as ouviram dos avds e creem que assim tenham sido.

No tempo presente, os jovens da aldeia Malacacheta tendem
aquilo que Viveiros de Castro (2002, p. 162) chama de “uso positivo e
necessario da alteridade”, haja vista que os brancos sao detentores de
tecnologias, conhecimentos e mercadorias que cumpre incorpora-las.
Lidar com “as coisas da ‘civilizacao’” (ANDRELLO, 2006, p. 63), supoe
ganho, vantagem e equivale a ser parceiro de trocas simbdlicas, pois os
nativos adquirem smartphones, tablets, frequentam instituicoes de ensino
superior, experimentam tratamentos fitoterapicos, homeopaticos e
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farmacos, sem, contudo, transformarem-se em brancos, ou seja, “[...]
uma diferenga fundamental, ontoldgica, persiste” (ibid). O exterior, o
mundo dos brancos, nao é o que deforma o interior, mas transforma-o
segundo apropriagdes dos nativos e aqui estad a riqueza da “predacao
ontologica” (idem), ela produz uma memoria coletiva que elege o
passado dos avos como um repositorio das boas lembrangas, uma
fonte de inspiracao para o tempo presente, mas sem abrir mao da
temporalidade dos netos, na qual as pessoas se constroem a partir
de uma recepgao entusiastica dos inventos tecnolégicos, das curas
médicas, dos saberes cientificos e dos recursos midiaticos provindos
do mundo externo.

Resta um outro elemento que compoe o corpo e informa a pessoa:
o sangue (izef). No pensamento wapichana, o sangue ¢ um elemento
que pode ser partilhado e transmitido de genitores para os filhos.
Recebe-se de pai e mae em porgao igual: pai, mae e filho formam um
oOribienao (muitos de mim), um coletivo para grupo familiar de uma
pessoa: “[sugerimos] que o termo Oribienao — ‘os muitos de mim’ -
deva ser entendido como as varias extensoes do eu, € nao como os
iguais a mim” (FARAGE, 1997, p. 91, grifo nosso).

O sangue, em que pese ser uma substancia natural corpérea, “[...]
apresenta notavel rendimento simbdlico nas cosmologias indigenas
das terras baixas sul-americanas, sobretudo pela sua importancia nas
concepgoes de pessoa [e] corpo” (VELDER, 2007, p. 275). O liquido
rubro ¢ principio vital, seu fluxo permanente assinala a presenga da
vida, dele procedem efusdes simbodlicas na manutencao do corpo.
“A busca pela ‘satde’ e pelo afastamento das doencas justifica essa
atengao dada ao estado do sangue ” (idem).

O estado do sangue verte-se em aparelho simbdlico nas narrativas
wapichana: na aldeia Malacacheta, uma “pessoa corada” ¢ porque tem
sangue forte (izei mabuska'u) e “grosso” (midi'u) ¢, logo, é saudavel.
S6 que a nogao de sangue aqui diz menos da integridade fisica que da
personalidade social —a preocupagao em “engrossar o sangue” passa por
técnicas presentes na memoria coletiva e proclama costumes imperiosos
que os Wapichana guardam com zelo, como beber suco de beterraba,
consumir caldo de feijao e ingerir vinho de acgai. O foco é mais com
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a construgao social da pessoa do que com disfunc¢oes hormonais ou
deficiéncias imunoldgicas, isso porque para a percepcao nativa “[...]
a integridade fisica nao resiste a dissolugao da personalidade social”
(LEVI-STRAUSS, 2003, p. 193).

Nas redes de discursos ecologicos wapichana, o sangue aloja-se nas
malhas mais intrinsecas dos regimes de conhecimento: as construgoes
nativas sobre o sangue forjam uma discussao sobre “[...] o corpo
humano: sua fabricacao, comunicagao com o exterior, as regras que
0 incorporam a sociedade e o transformam em simbolo” (VIVEIROS
DE CASTRO, 1977, p. 1). Na aldeia Malacacheta, as narrativas sobre o
sangue sao intencionais e peridédicas. O momento inicial da tarefa de
produgao da pessoa presume a doacao de sangue dos genitores, o que
requer a conjugacao de corpos e a permuta de fluidos corporais para
consolidar o ato geracional — lembrando que a formacao do corpo tem
como desdobramento a tessitura da posicao social da pessoa.

7 A Construcao da Nocao de Pessoa por meio dos Nomes
Autodesignativos

“0 pensamento humano é rematadamente social: social em
sua origem, em suas funcoes, social em suas formas, social em suas
aplicacoes [...]” (GEERTZ, 1989, p. 227), desse modo a construgao da
nocao de pessoa insere-se no circuito conceitual das TBAS como um
“idioma simbolico focal” (DA MATTA; SEEGER; VIVEIROS DE CASTRO,
1987, p. 12). Dito de outra forma, a originalidade do pensamento
amerindio, no que tange a corporalidade, remonta ao lugar que o corpo
humano ocupa na visao dos nativos, ou seja, na autodesignacao que
eles elaboram. Nosso objetivo ao interrogar os nomes autodesignativos
wapichana e, por conseguinte, o ato de construgao da pessoa, nao é
esquadrinhar, de modo algum, a intimidade dos individuos, senao por
em evidéncia os modos como eles se constroem como pessoa, como
produzem uma imagética do corpo e para o corpo e de que maneira
fazem uma leitura de si.

O elaborado sistema de nominagao wapichana ¢ construido a
partir de “[...] géneros altamente codificados, [e] repousa sobre uma
ética, vale dizer, sobre concepgdes do tempo e da condigao humana
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que pautam uma conduta” (FARAGE, 1997, p. 6). Perguntar o lugar
do corpo implica acionar uma indagacao sobre as multiplas formas
de construgao da pessoa.

Tomar a nogao de pessoa como uma categoria ¢ toméa-la
como instrumento de organizacao da experiéncia social,
ou seja, como construgao coletiva que da significado ao
vivido. (DA MATTA; SEEGER; VIVEIROS DE CASTRO,
1987, p. 15)

Nas TBAS e, em particular, na aldeia Malacacheta, o corpo compoe
uma matriz de significados sociais e, também, configura um objeto
de significacao social.

A construcao social da no¢ao de pessoa e a tessitura da corporalidade
nativa passam pelo crivo da memoéria coletiva: a memoria é definida
como uma “[...] propriedade de conservar certas informacoes [...]
[e por ela] o homem pode atualizar impressoes ou informacoes passadas”
(LE GOFE 2013, p. 387). No caso dos nomes autodesignativos wapichana,
nao se trata de uma atualizagao mecanica de “vestigios mnemonicos”
(LE GOFE 2013, p. 388), de lembrancas ou fragmentos do passado,
mas de um processo de ordenacao e releitura de tais vestigios: “Pierre
Janet ‘considera que 0 ato mnemonico fundamental é o comportamento
narrativo”” (LE GOFE 2013, p. 389).

Os nomes autodesignativos cruzam geracoes e transitam na aldeia
Malacacheta sob a forma de narrativas. As narrativas sao, antes de
tudo, atos de comunicagao enderecados a terceiros e desempenham
uma funcao social, que é fazer uso da palavra falada para constituir
a nocao de pessoa. Narrar pressupde evocar a memoria, ja que ela é
“[...] um instrumento e um objeto de poder [...]” — narra-se para dar
visibilidade ao corpo, traz-se a memoria o passado mitico para que
a pessoa se constitua como ser social — “A memoria é um elemento
essencial do que se costuma chamar identidade, individual ou coletiva”
(LE GOFE, 2013, p. 435, grifo do autor).

Na aldeia Malacacheta, as experiéncias dos agentes sociais com
nomes pessoais étnicos dao consisténcia ao que Geertz (1989, p. 31)
postula em seu livro “A interpretacao das culturas”: “Os aspectos da
cultura, que sao universais, sao [...] ‘modelados’ pelas exigéncias
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locais”. Entre os Wapichana, tal modelagem ocorre com a adogao
de um nome autodesignativo. E notério que, no mundo moderno,
os documentos oficiais (como Registro Geral, Carteira Nacional de
Habilitacao, etc.) tornaram-se provas materiais de que alguém ¢ quem
ela afirma ser. E justamente nesse ponto que o historiador Valentin
Groebner (apud PEIRANO, 2011, p. 64) nos fornece dois conceitos
centrais: “reconhecimento” e “identificagao”.

Reconhecimento depende de um contexto em que haja familiaridade
e pode envolver palavras, gestos e nomes. Na aldeia Malacacheta, os
nomes autodesignativos tém sentido porque sao reconhecidos, dizem
algo (de si, sobre si e para si como pessoa), ou seja, carregam em si
significados a serem desvelados. “As pessoas ‘reconhecem’ o chefe
ou seu filho e tornam-se-lhe ‘reconhecidas”” (MAUS, 2003, p. 247).
Ja para identificar uma pessoa, ha a necessidade de “[...] um documento
de identificagao, [e] é a autoridade do emissor que legitima seu uso e
atesta sua validade” (PEIRANO, 2011, p. 65).

Para Geertz (1989), a cultura é uma teia de significados, que o
homem tece e nela mesma se enreda. Assim, os indigenas Wapichana,
ao darem nomes pessoais étnicos aos seus descendentes, imbricam-se
ainda mais nas teias do reconhecimento. Os nomes de autodesignacao,
por um lado, subvertem a légica da identificacao pessoal, pois nao sao
inscritos em documentos oficialmente validos e, por outro, afrontam
um principio basico do mundo moderno: a recusa da palavra como
prova suficiente de identificacao.

Reconhecimento também remete a outro conceito: pertencimento.
No livro “A identidade cultural na pés-modernidade”, Stuart Hall
(2004) consigna tal nocao como sendo o sentimento de pertenca a
um dado grupo étnico, religioso ou politico. O nome autodesignativo
assume, assim, a condigao de patrimonio imaterial indigena ja que,
por definicao, constitui algo de interesse coletivo e com relevancia
suficiente para ser disseminado como prética cultural de uma geracao
para outra (VELOSO, 2006). Na aldeia Malacacheta, a cultura “[...]
configura-se como referéncia ao patrimdnio material (ornamentos e
instrumentos sagrados) e imaterial (nomes, rituais, mitos, encantagoes
e cantos)” (ANDRELLO, 2006, p. 280).
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Nao se pode perder de vista “[...] o sentido que determinada
manifestacao cultural tem para o grupo que a produz. [...] O patrimdnio
cultural tem uma densidade simbolica diferenciada que deriva
sua singularidade do resultado de atividades coletivas e publicas”
(VELOSO, 2006, p. 446). Os nomes autodesignativos nao sao como
codinomes poéticos e tampouco encontram equivaléncia na estratégia
de heterdbnomos adotada pelo poeta portugués Fernando Pessoa, pois
nao servem para ocultar quem de fato a pessoa ¢, pelo contrério, sao
formas de tonar publicas as experiéncias sociais, a efemeridade do
mundo visivel e o discurso do corpo. Assim, a definicao de patrimonio
da qual se faz uso neste artigo aponta para toda “[...] ‘riqueza’, cujo
valor [...] explica-se por sua propria origem: trata-se de itens materiais
e imateriais obtidos pelos ancestrais em sua transformacao mitica e
repassados ao longo das geragdes [...]” (ANDRELLO, 2006, p. 281).

No intercambio entre o global e o local, Sahlins (1997b, p. 132)
explicita que ha tanto tensao quanto jogos de negociacao, sobretudo
quando diz respeito a “nova autoconsciéncia dos povos indigenas”,
isso porque “eles querem englobar a ordem global em suas préprias
ordens cosmoldgicas”. Assim, a nova geracao da Malacacheta nao
abre mao de ter paginas no mundo virtual (antes no Orkut, agora
no Facebook, e-mails e canais do Youtube). A ideia é bem clara: sao
meios de tornar publicos os nomes autodesignativos, difundir a
escrita wapichana, divulgar os festivais, e se comunicar com os que
se deslocaram para a capital Boa Vista ou mesmo outros paises como
a Repuiblica Cooperativista da Guiana e Cuba, a exemplo dos que vao
cursar medicina na ilha caribenha.

O que estd em jogo ¢ a compreensao da experiéncia nativa e o
conjunto de mecanismos que ela faz uso para definir a si. E claro que
ha outros “simbolos significantes”, nas palavras de Geertz (1989), tao
poderosos na elaboracao da nogao de pessoa quanto os nomes, como
os desenhos, os gestos, 0s mitos, 0s rituais. Mas isso nao invalida o
poder dos nomes wapichana, afinal de contas todos esses elementos
de algum modo estao na interface dos nomes autodesignativos, seja
os completando ou dando-lhes significados.
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O advento do cartorio e do registro de nascimento nao foi capaz de
anular tais nomes; a globalizacao nao os fez sucumbir, pelo contrario,
eles agora sairam das fronteiras da aldeia Malacacheta, cruzaram
rodovias, passaram para além das pontes, adentraram o mundo virtual,
alojaram-se no cendrio académico e, por mais longe que esses nomes
de autodesignacao possam ir, ainda ¢ na aldeia Malacacheta que eles
alcangam um “espetacular florescimento cultural” (GRUMET, 1984
apud SAHLINS, 1997a, p. 53).

Ali, os nomes pessoais de autodesignacao assumem forga primorosa
como expressao de vitalidade do grupo: “[...] o processo de nominagao
acompanha os processos de desenvolvimento, de modo que uma pessoa
adquire nomes no inicio da vida e deve despir-se deles no fim” (HUGH-
JONES, 2002, p. 55). Como expressoes enddgenas de reconhecimento,
caminham em direcao contraria aos processos de identificagao. Isso
respalda o que Sahlins (1997a, p. 58) afirma: “[...] integracao e
diferenciagao sao coevolucionérias”. Ter um nome wapichana nao
anula as informacoes contidas em um Registro Geral; possuir um Titulo
Eleitoral nao invalida portar um nome autodesignativo.

Parafraseando Sahlins (1997a), os nomes autodesignativos
nao sao objetos em via de extingao, nao sao indices de atraso; pelo
contrério, sao intensificadores culturais, que integram os indigenas ao
mundo globalizado e reforcam a autoconsciéncia e a autodeterminagao
wapichana. Tal percepcao poe em xeque a ideia ingénua de que “os
povos [indigenas]” sao “facilmente deculturados” (SAHLINS, 1997a,
p- 57).

Segundo Viveiros de Castro (1986), o social nao se deposita sobre
o corpo como matéria amorfa, pelo contrario ele cria o corpo. Nesse
sentido, na aldeia Malacacheta, a fabricagao do nanaa (corpo) supoe
uma “intervengao consciente sobre a matéria”. O que se fabrica é o
ser humano, a pessoa (pidian) na acepcao nativa do termo: o estatuto
da pessoa constroi-se pelo ato inaugural de doacao de sangue dos
genitores e dele se esculpe um ser vivente no ventre materno, mais ainda
desprovido da essencialidade humana ou sem atributos propriamente
humanos, como respiracao ¢ fala.
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Como se exemplificou ao longo deste texto, nomeia-se para
trazer a existéncia a alma das coisas, evoca-se um nome para dar
vitalidade a cultura, pronunciam-se nomes proprios para se reafirmar
as autodesignacoes, porque um nome pessoal wapichana ¢ um modo
formidavel de reconhecer iguais e fazer-se reconhecido entre eles, é
afirmar-se como sujeito autébnomo, implica autodeterminar-se como
povo, como grupo social, como nativo e como pessoa.
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Notas

Uma bebida feita de mandioca, preparada com pasta de beiju.

Escrita obsoleta, hoje se usa Kuwituwa'u e se traduz como rio Quitauad.

Na onomastica é o nome designativo de vegetais.

Se a referéncia for mitolégica equivale a Pai de todas as ongas, como na expressao
Chamchamuri kiupan kanuku di'ik (o pai de todas as ongas esta voltando do mato).
Se for um nome autodesignativo é traduzido como gato maracaja.

Informacao obtida in loco em 2007 com os informantes Xaburu (bebida), Nizuaba
(tipiti fémea) e Mamiaba (nambu fémea).
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