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Uma incontornavel diferenga: parentesco nas
Terras Baixas da América do Sul (1996-2016)

Evidentemente, nio é sempre ficil
definir o que é um universo social.

(VIVEIROS DE CASTRO, 2002a, p. 148)

Introducgao

A dificuldade apontada na epigrafe ¢,
digamos, elementar para a antropologia.
Formulava-se na ocasiio o valor transcen-
dental da afinidade enquanto codificadora da
inimizade e a necessidade da abertura canibal
na legibilidade das sociedades amazonicas. Ali,
a afinidade desempenharia o papel mediador
entre categorias tio importantes quanto hu-
mano e divino, amigo e inimigo etc. (LEVI-
STRAUSS, 2000, p. 720). Essa caracteristica
marca a histdria dos estudos de parentesco
na Terras Baixas da América do Sul (TBAS),
seja para generalizar o valor da afinidade, seja
para deslocd-lo ou circunscrevé-lo, desde pelo
menos os trabalhos de J. Overing, na década
de 1970, permanecendo até os dias atuais, pe-
riodo ao longo do qual se impuseram questdes
fundamentais sobre a natureza englobada ou
incluida do dominio do parentesco dentro de
campos sociais mais vastos (VIVEIROS DE
CASTRO, 2002a, p. 148).

Nicole Soares-Pinto’

O objetivo deste artigo ¢ realizar uma revi-
sdo bibliografica de tais estudos sobre as TBAS,
cobrindo o periodo de 1996 a 2016. Muito do
que se escreveu partiu de um ponto de vista
local e/ou regional e incidiu, em primeiro
lugar, sobre um campo de literatura interno
as dreas etnogréficas e/ou linguisticas (tupi,
jé, pano, Noroeste Amazdnico, arawd etc.)”.
Contudo, foram propostas, desse ponto de
vista “localizado”, inflex6es sobre a teoria geral
do parentesco — seus conceitos ¢ modelos—,
e ao conceito de parentesco ele mesmo. As
contribui¢oes mais significativas dos estudos
na TBAS para a teoria geral do parentesco
encontram-se na obra de Eduardo Viveiros
de Castro (1996; 2002a; 2002b). Podemos
depreender trés principais atos. O primeiro
movimento introduziu a histéria das relacoes
(o tempo) na teoria dos sistemas de alianca; o
segundo descolou a categoria de afinidade do
célculo categorial, transformando-a na verda-
deira categoria sociocosmolégica amazdnica
ao determinar as transformagoes estruturais
do componente de distAncia enquanto “ter-
narizagao” e “concentrizagio” do campo do
parentesco amerindio, antes que dual e dia-
metral; o terceiro propds uma teoria geral da
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socialidade amazodnica a partir de seu conceito
de parentesco, isto ¢, do fato de que, ali, a
afinidade ¢ o dado do qual se parte e para o
qual constantemente se volta nas operagoes
de construgdo da consanguinidade.

Dentre os efeitos dessa sinfonia em trés
atos estdo: a discussdo sobre a pertinéncia
do modelo amazonico de Viveiros de Castro
na descrigao de paisagens que nio seriam, a
principio, pertinentes a ele, como o Alto Rio
Negro (ARN) e o Brasil Central; a contra-
posicio desse modelo de afinidade potencial
por outro de metafiliagio (FAUSTO, 2008); e
um deslocamento paralelo, e mais geral, apre-
endido como a dissolugio da caracterizacio
tipolégica das sociedades em favor de uma
inscri¢do transformacional, cuja possibilidade
se situa no investimento crescente na corpo-
ralidade amerindia como objeto primeiro do
parentesco e da organizagio social.

Inflexbes que parecem evidenciar que a
antropologia nio pode (ainda?) prescindir
do parentesco como termo equivoco, que
mantenha como um de seus referentes o ob-
jeto tal como fabricado pela forma como o
conhece e dd a conhecer o etndgrafo®. Isso
porque o parentesco nao é um objeto ape-
nas “pesquisado”, mas vivido pelos sujeitos
com os quais dialogamos e pelo antropédlo-
go enquanto alguém que participa de uma
“tradi¢do cultural especifica”. Esse tltimo
aspecto nio é, em si, exclusivo ao campo do
parentesco — podemos imaginar que todos,
como os ocidentais, tem politica ou religido
—, mas ndo se pode contornar o fato de que
o parentesco mesmo ¢ imaginado por antro-
pélogos nao indigenas como sendo o “dado”

de seus mundos®. De modo que as anélises
de parentesco, enraizadas como estdo (esta-
vam?) em um conjunto especifico de técni-
cas de pesquisa — especialmente o “método
genealégico” —, incorporam um conceito de
parentesco inevitavelmente discrepante dos
conceitos vernaculares —, mas, ao que parece,
indispensdvel para que o etnégrafo possa
descrever para si mesmo e para outros sua
experiéncia do parentesco indigena enquanto
outra experiéncia que nio a dele mesmo. Esse
estatuto paradoxal faz com que o campo,
tanto nas TBAS como alhures (nesse alhures
que ¢ a “teoria antropoldgica”), pareca estar
sempre dividido entre uma faceta cool ou soft
— da prdtica e do comportamento — ¢ outra
hard ou hot — da terminologia e da inscrigoes
matemdticas —, para usar os termos de M.
Godelier, T. Trautmann e E. Tjon Sie Fat
(1998, p. 5).

As cores primdrias de composi¢io da
paisagem nas TBAS foram propostas pelo
idioma da troca da escola aliancista fran-
cesa, segundo a qual “a fun¢io de um sis-
tema de parentesco é gerar possibilidades e
impossibilidades de matriménios” (LEVI-
STRAUSS, 1969, p. 127). A descoberta de
que, aqui, a linhagem e os grupos corporados
(em termos africanistas) nao eram o princi-
pio organizador (KAPLAN, 1977), forcou os
etnélogos a desenvolverem novos modelos.
Decisivo foi o ataque a ideia de “grupo” rea-
lizado por Kaplan (1977), em paralelo com
Wagner (1974): inadequada nio era apenas
a ideia de grupo de descendéncia, mas a
suposicio de que o coletivo (amerindio ou
da Papua Nova Guiné) tinha a forma do

3 Devo as ideias contidas nesse pardgrafo a Marcela Coelho de Souza, a quem agradeco vivamente o didlogo
duradouro e imprescindivel sobre as questoes aqui apresentadas. Devo, a Marcela, Joao Vianna, Karen Shiratori
¢ aos pareceristas andonimos do BIB, comentdrios e criticas preciosas a0 manuscrito.

4 Cuide-se que esta ndo é uma maneira de generalizar o contraste nés/eles, mas fazer com que, ao longo desse
contraste, os desdobramentos da antropologia como transformagio de conceitos que tém diversas origens possam
ser experimentados (STRATHERN, 1988). Adiante, retorno a essa diferenca.
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grupo. Contribuiu para essa constatagio
o fato de que a continuidade social piaroa
nio aparecia como inscrita no paradigma da
descendéncia (da triangulagdo com um as-
cendente), mas no da afinidade — sequéncia
de lagcos matrimoniais (KAPLAN, 1975).

Os efeitos de interioridade social come-
cam a perder saliéncia quando Seeger, Da
Matta e Viveiros de Castro (1977) instauram
a corporalidade amerindia como idioma
da constituicio sociolégica. O parentesco
como conjunto de construgdes culturais a
partir de lagos bioldgicos, coincidentes com
a ideia de consanguinidade euro-americana,
comegava a ruir (MELATTI, 1976) — e,
com ele, a pressuposi¢ao da distin¢io entre
o pessoal e o social como varidvel de toda
sociedade (SEEGER, 1981). A caracteriza-
¢ao da intima relacio entre estrutura social
e cosmologia permitida pelos estudos jé e do
Brasil Central (CARNEIRO DA CUNHA,
1978; MAYBURY-LEWIS, 1979) adian-
taram um movimento geral realizado na
TBAS: nio s6 uma dissolucao da fronteira
tipoldgica entre sociedades egocentradas e
sociedades sociocentradas, mas também uma
espécie de abertura do campo do parentes-
co para outros mais vastos, inicialmente
tratado por meio do problema da relagio
entre interior e exterior social (colocada
por Kaplan e Riviére), e a necessidade de
pensi-lo em termos nio contratuais e nio
substancialistas.

Esse dltimo impulso, depois de lon-
gos anos, nos levou a coextensividade da
construgao dos campos do parentesco e da
humanidade amerindias (VIVEIROS DE
CASTRO, 2002c). Nio hd de surpreender
que o perspectivismo amerindio internas e
intensivas, zal como o parentesco: “o sangue
dos humanos ¢ o caium do jaguar exatamente
como minha irmi é a esposa do meu cunha-
do, e pelas mesmas razdes” (VIVEIROS DE
CASTRO, 2002c¢, p. 385). Suponho que

essa equacio seja andloga ao fato de que, na
sociocosmologia yudjd, “para os porcos, os
humanos sio seus afins potenciais” (LIMA,
T.S., 1996, p. 38), dado que ambas as sen-
tencas destituem a relagido de troca como
sendo simples oposicao entre Eu e Outro para
multiplicd-la ou complexificd-la em termos
da disputa sobre a posi¢io de humano ou
das perspectivas envolvidas. A intercambia-
lidade entre aspectos corporais e espirituais,
culminando na erosio entre sociologia e cos-
mologia, ¢ um dos seus efeitos.

Ao enriquecer etnograficamente a nogao
de pessoa, varidveis como sociocentramen-
to e egocentramento, dualismo e triadismo,
identidade e alteridade, interior e exterior,
consanguinidade e afinidade etc. passaram
por tratamento “perpectivistico”, que remonta,
evidentemente, ao célebre “As organizagoes
dualistas existem?” de Lévi-Strauss (1956). Ao
seu passo, a prépria no¢ao de perspectivismo
amerindio se enraiza no debate do parentesco
realizado nas TBAS, pois, no desconcertan-
te descolamento (progressivo) e reencontro
(constante) que a categoria de afinidade man-
tém em relacdo aos pressupostos anteriores da
teoria aliancista, encontramos talvez a ténica
dos dltimos 20 anos.

De 14 para cd, os estudos de parentesco
nas TBAS procederam por meio de planos de
clivagem e diferenciagio que sao, sugiro, con-
digao de sua continuidade. Certa percepgio
geral de que seu objeto estaria ultrapassado
(out of fashion) convive com a constatagio de
que as pesquisas da subdisciplina empurram
os limites conceituais da prépria antropolo-
gia. Essa continua incorporagio da diferenga,
devolvendo ao objeto parte de sua estranheza,
nao ocorre sem a impressao desconcertante de
que o parentesco é, a0 mesmo tempo, uma
“parte” especifica — um dominio — e o “todo”
indigena, isto ¢, a abordagem das categorias
bdsicas da socialidade indigena passa pelo
conceito de parentesco.
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Dravidianato amazénico:
primeira transformacao

No inicio da década de 1990, perseguia-se
a consideracio de uma teoria geral para os
sistemas de trocas restritas. Viveiros de Castro
(1990) sugeriu o regime de intercimbio multi-
bilateral como figura-chave na paisagem sul-a-
mericana, na qual cada ente trocador estabelece
aliancas com niimero indeterminado de parcei-
ros. Na Amazdnia, vigeria um sistema de troca
patrilateral local e de férmula restrita inclusiva
(VIVEIROS DE CASTRO; FAUSTO, 1993).
Nos sistemas de férmula global, o casamento é
um operador macrossociolgico; nas férmulas
locais, as categorias de parentesco nio admitem
definicao outra que nio a egocéntrica e nao
¢ possivel tomar uma modalidade de uniao
matrimonial por um algoritmo de integracio
do socius, a0 menos nao em uma sé geragio.
Dai a solugio com trés ou quatro objetos que
interdita o casamento com primos cruzados
de 1° grau, segundo “um modelo egocéntrico,
de repeticio a cada trés geracoes, no qual cada
classe v& as demais distribuidas igualmente a
sua volta como afins: aliados de aliados serio
também aliados” (VIVEIROS DE CASTRO,
1996, p. 16)°. Antes disso, a bibliografia em
geral recorria na ideia de que a presenca de
termos especificos de afinidade nas terminolo-
gias de tipo iroqués® comumente encontrada
na TBAS se explicaria pela auséncia de regra
de casamento de primos cruzados ou, mais
especificamente, pela auséncia de estrutura de

troca matrimonial. Em suma, a descoberta de
que o cruzamento nao dravidiano (isto é, nao
dedutivel do principio MBCh/FZCh = H, W)
podia embasar um sistema de aliangas foi uma
das primeiras contribui¢ées dos estudos da
TBAS (TAYLOR, 1989).

De inicio colocados de fora dos proble-
mas do dravidianato por nao apresentarem
estruturas elementares de parentesco, os jé
encontraram nos trabalhos de Ladeira (1982)
e Lea (1995) uma nova conceitualizacio ou
“elementariza¢io” do seu sistema de aliangas
por meio da conexio entre regime matrimo-
nial, transmissao de nomes e amizade formal.
Para a primeira, a troca de nomes e a troca
de conjuges sao distribuidas complementar-
mente, de maneira exclusiva. A métrica da
nominagio aproxima os parentes patrilaterais
que se dispersam pela aldeia, bloqueando a
possibilidade de casamento; quando nio efe-
tuada, ela o permite (LADEIRA, 1982, p.
52). A segunda autora chama atengio para a
operacio da amizade formal mebengokre no
clculo de aliangas: “em troca das mulheres
cedidas as outras patrilinhas, cada patrilinha
recebe mulheres dos amigos formais de seus
préprios receptores de mulheres: os amigos
formais de meus wife-takers sio meus wife-gi-
vers” (LEA, 1995, p. 336). Formulagoes mais
recentes, como as de Odair Giraldin (2000;
2011), demonstram que o casamento apinayé
seria de fato viabilizado pela amizade formal,
mas esta, por sua vez, derivaria do padrio de
nominagao. Além disso, “a alianca entre duas

5 Segundo o autor, na Amazénia, afins de afins sio também afins; na teoria dumontiana, afins de afins sio
necessariamente consanguineos. A lei estrutural amazonica desse modelo — donde ainda se pode falar em dravidianato —
seria “a presenca de uma oposi¢io nio neutralizdvel em G+1: a oposi¢ao entre consangiiineos e afins resultante
da troca simétrica que teve lugar na geragio imediatamente anterior a de Ego, ¢ que comanda a transmissao de

afinidade nas geragoes subsequentes” (VIVEIROS DE CASTRO, 1996, p. 83).

6 No modelo dravidiano, filhos de primos cruzados de mesmo sexo sdo cruzados, e filhos de primos cruzados de
sexo oposto sao paralelos. No modelo iroqués, dd-se o inverso. Para a histéria da determinagao dessa diferenca,

cf. Silva (2012a).
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pessoas pode ser extendida até a terceira ge-
racio”’” (GIRALDIN, 2011, p. 420, tradugio
nossa). Existiriam duas bases para o cdlculo
de casabilidade: “uma pela consanguinidade,
através da interdi¢io de casamento por até
trés geragoes; outra pelos cdlculos das rela-
¢oes através da amizade formal” (GIRALDIN,
2000, p. 195).

Para o caso alto-xinguano, Coelho de
Souza (1995, p. 187) aventou ser possivel
o tipo de cruzamento iroqués, em vista dos
casos de casamentos “intertribais” que arti-
culam ampla rede de relagdes e que, “embora
exégamos do ponto de vista local, sdo endéga-
mos do ponto de vista das parentelas amplas”,
possibilidade posteriormente confirmada por
Guerreiro Junior (2008) para o caso kalapalo.
A incorporagio do principio de lateralidade
para o caso waimiri-atroari (como expressio
de “distancia social”), bem como a alternincia
sistemdtica de cdlculos de parentesco agndtico/
cogndtico, reivindicava a pertinéncia de uma
matriz terminoldgica concéntrica (SILVA, M.
E, 1995, p. 36). Sistemas complexos — a nio
incidéncia de casamentos que fagam coincidir
genealogia e alianga — foram encontrados entre
os wari’ (VILACA, 1995) e os yaminawa,
entre os quais hd proibiciao de casamento
até o terceiro ou quarto graus de parentesco
(CALAVIA SAEZ, 2006, p. 106).

Questoes de determinagio do tipo de
cruzamento envolvido num sistema de alian-
¢a foram levadas adiante em outros lugares:
Marcio Ferreira da Silva (2012b), com os
enawené-nawé, observa um tipo de casamen-
to iroqués®, sem a repeticio dessa alianca na
geragio seguinte; Soares-Pinto (2016) obser-
vou que o sistema de casamento djeoromitxi

exprime um cruzamento de tipo ngawbe com
interferéncia obliqua; Goulard e Barry (1998)
consideraram o casamento tikuna como en-
caixe entre a troca de irmas e um “casamento
obliquo composto”.

Em termos da etnografia tupi, Fausto
(2001) chamou a atengio para a instabilidade
das classificagdes para os primos cruzados, pois
as terminologias tupi-guarani nio possuem
termos exclusivos para essa categoria de pa-
rentes’. Sua analitica refere-se a interferéncia
entre uma estrutura horizontal dravidiana e
uma estrutura obliqua avuncular, determi-
nando o avunculato como transformacio da
férmula patrilateral de casamento de primos
(FAUSTO, 2001). Interpretagoes importantes
vém a favor da primazia légica do casamento
avuncular sobre o esquema dravidiano — Dal
Poz Neto (2004) para os Tupi Mondé — ¢
de um modelo interpretativo da organizacio
dualista kagwahiva como imbricagio entre um
sistema de parentesco dravidiano e um sistema
de metades exogimicas (PEGGION, 2011).
A nio coincidéncia entre distin¢io termino-
légica para primos cruzados e regra prescritiva
de casamento, bem como a “subordinacio
do conhecimento genealdgico aos fatores de
residéncia e intensidade de interagao social”
(PEREIRA, 1999, passim) estaria presente
entre os kaiowd. Essa mesma subordinacio,
por sua vez, marca a terminologia dravidiana
paumari, em que um sobrinho paralelo serd
chamado por filho somente se residir conti-
guamente — caso contrdrio, ego chamari seu
sobrinho paralelo como chama seus cruzados
(BONILLA, 2007, p. 317).

Para sistemas de aliangas nao detectdveis
de maneira “artesanal”, um grupo pungente

7 No original: “the alliance between two people can be extended to a third generation”.

8  Para os tipos de cruzamento dravidiano, iroqués, ngwabe e kuma e suas diferencas, ver Viveiros de Castro (1996,

p. 62).

9 DParaa revisio da bibliografia tupi anterior, cf. Laraia (1987).
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de pesquisadores (DAL POZ NETO; SILVA,
2009; HOUSEMAN; WHITE, 1998) formu-
laram recentemente ferramentas computacio-
nais, utilizadas posteriormente em trabalhos
etnogrificos (BUENO, 2008; FLORIDO,
2013; MAIZZA, 2012; MATAREZIO, 2015;
SILVA, M. E, 2017). Propde-se modelizar as
redes genealdgicas, as quais demonstram que
a frequéncia de casamentos por vezes contraria
as acepgoes ideais nativas, bem como indica
a pertinéncia do casamento com nio paren-
tes. Em consideragio a esse fato, M. E Silva
(2017, p. 368) propoe a realizagio de uma
“genealogia do observado”, a partir do que o
autor denomina ironicamente de “doutrina
da universalidade da proibi¢ao do incesto”,
que determina o cardter fundacional da troca
e dos circuitos matrimoniais da definicao de
um coletivo (ibidem, p. 374).

Da década de 1990 até hoje, os trabalhos
nas TBAS que tiveram como objeto o sistema
matrimonial atestaram a recorréncia de cdlculos
de cruzamento outros que nio o dravidiano, a
nio pertinéncia do sociocentrismo e a ndo inci-
déncia da circularidade categorial. Tais estudos
lograram tanto testar a fecundidade e renova-
¢io da teoria da alianga quanto aprofundar
a abertura analitica (jd presente no Harvard
Central-Brazil Project — HCBP) dos estudos de
parentesco para outros campos da vida social.

Passagens entre o dois e o trés
(o um é sempre muita coisa)

Na determinagio das férmulas locais de
alianca para as TBAS, foi o conceito de parentes-
co mesmo que acabou tensionado: “os limites do
parentesco se traduzem numa limitacao do foco
sobre o parentesco no dar conta das propriedades
globais dos sistemas da regiao” (VIVEIROS DE
CASTRO, 2002a, p.106). Inspirado na descri-
cao de Bruce Albert (1985) sobre a classificacao
concéntrica dos grupos yanomami — dos corre-
sidentes (amigos e aliados), inimigos e inimigos
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potenciais, até aqueles que nio sio conhecidos
— Viveiros de Castro (2002a) coloca as pedras
fundamentais do regime terndrio amazdnico e da
circunscrigio da légica extensiva do parentesco
pela exterioridade inimiga.

A superposi¢ao do gradiente préximo/
distante ao contraste bindrio consanguineo/
afim, isto ¢, a interferéncia estrutural do com-
ponente de distAncia na grade dual dravidiana,
conduz A ternarizagao do campo social, concei-
tuagio de grande influéncia no modo como os
etnblogos passaram a descrever a morfologia
social amerindia. Nos sistemas amazdnicos, a
oposigao entre consanguinidade e afinidade
funcionaria “segundo um regime concéntrico,
potencialmente terndrio, e gradudvel” (ibidem,
p. 134). A pragmdtica social cessa de ser inter-
pretada em termos de subordina¢io simples
a sintaxe terminoldgica (constatagio que se
baseia, entre outros, na presenga de termos
separados para afinidade e no uso generalizado
da tecnonimia) e passa a ser lida em termos da
sobredeterminagio efetuada pelo gradiente de
cognagio, infletindo no cdlculo de classes na
terminologia e escalonando o campo social
de maneira concéntrica e hierdrquica: “No
interior da esfera dos cognatos, a afinidade ¢
dominada pela consanguinidade: um afim ¢é
uma espécie de consanguineo [...]. Na extre-
midade distal deste gradiente, a consanguini-
dade é dominada pela afinidade (VIVEIROS
DE CASTRO, 2002a, p. 123-124).

A distingao importante ¢ entre troca e
alianga: a afinidade potencial recolhe em si
os valores do conceito de troca. “A afinidade
potencial é a primeira determinagao socioldgica
da alteridade” (ibidem, p. 161). Dai a categoria
dos “terceiros incluidos”, como atualizacoes
singulares da afinidade potencial. Os terceiros
incluidos seriam figuras centrais na socialidade
amerindia, pois escapam ao dualismo categdrico
e terminoldgico de afinidade/consanguinidade:
incluem-se normalmente a parentela distante, os
afins de afins e os ndo corresidentes. Isso porque



a predagio — como preensio de perspectivas,
ou seja, predagio da posicio ontoldgica do
Outro — seria o protétipo da relagio amazonica,
e, assim, circunscreveria e determinaria a eco-
nomia politica do casamento, que se torna sua
face local. E porque a afinidade se descola do
cdlculo matrimonial que ela pode ser algada a
uma verdadeira categoria. Numa passagem que
ficou conhecida, o autor afirma que “o verda-
deiro afim ¢ aquele com quem nio se trocam
mulheres, mas outras coisas: mortos e ritos,
nomes e bens, almas e cabecas” (VIVEIROS
DE CASTRO, 2002a, p. 157).

Distingdes cldssicas da etnologia das TBAS
foram impactadas pelo concentrismo amazoni-
co. Lembremos o importante contraste entre
dois conjuntos de sociedade das TBAS até entdo
alimentado: as fluidas ou amorfas (tupi, carib e
piaroa das Guianas), um complexo definido por
endogamia, ambilocalidade, cognacio e termi-
nologia dravidiana, que exibiam simples redes
egocentradas, reduzidas as parentelas bilaterais,
com importante recorréncia da uxorilocalida-
de e do avunculato; e as de estrutura social
complexa (jé, bororo e tukano do Noroeste
Amazdnico), caracterizadas por divisées tidas
por sociocentradas — metades, clas ou linhagens,
classes de idades — e, no caso dos jé, sistemas
terminolégicos sem correlatos matrimoniais
evidentes e com feicoes crow-omaha.

Num dos lados desse contraste, as torgoes
de trés autoras, a saber, Marcela Coelho de Souza
(2002), Elizabeth J. Ewart (2000) e Vanessa
Lea (2001), lograram reverter certa perspectiva
dualista rigida de alguns autores anteriores'?,
que conceitualizavam analogicamente os dualis-
mos centro-brasileiros de acordo com algumas
oposigoes, como doméstico feminino e publico
masculino (politico-cerimonial), parentesco e
nio parentesco, proximo e distante, biolégico
e social, corpos e nomes, substincia e relagio,

dado e construido. Esse conjunto multidual era
formulado, por um lado, pelo paradigma da
relacdo de parentesco como “relagoes de consubs-
tancialidade entre membros da mesma familia
nuclear [...], [na qual] o parentesco é dado” e,
por outro lado, por “um elenco de transagoes
cerimoniais que permite construi-lo” (COELHO
DE SOUZA, 2004, p. 42).

Coelho de Souza (2002) aproximou todo
o material jé das formulagées amazonicas de
Viveiros de Castro, mostrando que nio se tra-
tavam de duas sociomorfologias naturalmente
contrastantes e antitéticas, mas de um grupo
de transformacoes em sentido lévi-straussiano,
reelaborando as teorizagoes sobre as conexoes
entre sangue, incesto e sistemas terminolégi—
cos, centrando suas andlises na pertinéncia
da nocio de pessoa e na coextensividade do
campo do parentesco e da humanidade (mais
adiante). Ewart (2000) sugeriu que o dualismo
diametral panard era concéntrico, ressaltando a
dualidade constitutiva do Outro e invertendo
o fundamento cldssico centro/periferia, mos-
trando como o centro era o lugar da histéria e
da mudanca, enquanto a periferia era o local
da permanéncia e da estabilidade de forgas.
Lea (2001) se valeu do conceito de “Casa”
lévi-straussiano, fundado na alianga e no pa-
rentesco cogndtico, realizando uma espécie
de tor¢do conceitual: a propriedade dos bens
simbdlicos agentivos da sociedade mebéngokre
(nomes e nekréts) deve ser atribuida as Casas
da periferia da aldeia, definidas por ela como
pessoas juridicas ou unidades corporadas e
perpétuas de descendéncia matrilinear, cujo
conjunto compreenderia a sociedade kaiapé.

A partir da década de 1990, impds-se a etno-
grafia pano como dobradica entre povos jé e tupi.
Os povos pano encarnariam a passagem entre
o triadismo concéntrico da Amazdnia e o dua-
lismo diametral jé, apresentando um dualismo

10 A saber, principalmente, Turner (1979; 1984) e tedricos do Harvard Central-Brazil Project (HBCP).
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diametral com valores concéntricos (VIVEIROS
DE CASTRO, 2002a, p. 1406). Note-se, dessa
forma, que o verndculo 7awa, “o estrangeiro”, ¢
sempre o nome de uma das metades no sistema
dualista pano” (CALAVIA SAEZ, 2006, p. 85).
A imbrica¢io de onomdstica e sistema de pa-
rentesco foi um dos pontos mais explorados
na etnografia pano: a questdo da conservagio
do estoque de nomes pessoais liga os pano aos
jé, mas sua estrutura dravidiana os conecta ao
panorama amazdnico. O padrio de casamento
de primos de estrutura dravidiana de referéncia
predomina, mas liga-se a um esquema kariera de
transmissao de nomes entre gerages alternas, o
qual consolida-se em se¢des de feicio australiana,
manifestada pela terminologia vocativa''. Além
disso, a onomistica pano é sociocéntrica e a jé é
egocéntrica: 0s nomes pessoais pano sao “resu-
mos” (ERIKSON, 1993, p. 327) das relagoes
de parentesco e vinculam pessoas as divisoes
segmentares. Com exce¢io do cdlculo katukina,
egocentrado e cruzado de transmissao de nomes,
o que faz com que os termos de parentesco nio
sejam reciprocos entre as geragoes alternadas
(LIMA, E. C., 1997, p. 12).

O paradigma sociocentrado pano também
foi desfeito por Calavia Sdez ao explorar o o
parentesco yaminawa de um ponto de vista
mais préximo ao paradigma canibal amaz6-
nico, demonstrando a relativa rentabilidade
de suas divisoes segmentares (os kaios seriam
pertinentes somente do ponto de vista dos
chefes). Entre os yaminawa convive uma grade
dravidiana de referéncia e uma terminologia
vocativa “ultrakariera”, quando “o enuncia-
dor desdobra a grade a partir de sua posi¢io”
(CALAVIA SAEZ, 2006, p. 96-97), produ-
zindo mais diferenga nas posi¢coes nas quais a
grade dravidiana tende a apagé-la (nas geracoes
-1 e -2), congruente com o viés egocentra-
do de seu sistema de nominagio. Revelam-se

11 Cf. Kensinger (1991).
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ordens alternativas de uma mesma sociedade,
segundo a vantagem do regime concéntrico
sobre o diametral (ibidem, p. 106), do egocen-
trismo sobre o sociocentrismo e da “atividade
do olhar” sobre a “atividade do fazer-se ver”
— modalidades do perspectivismo, a primeira
baseada no deslocamento de pontos de vista
produzido pelo efeito alterizador do colirio
yaminawa ou da ayahuasca, e a segunda ba-
seada na ornamentagdo corporal (troca de
pele) tipica do Brasil Central (ibidem, p. 336).

Entre as elaboragées referentes a conjun-
tos linguisticos, destacam-se ainda aquelas
sobre a organizagio social arawd (APARICIO,
2015; BONILLA, 2007; FLORIDO, 2011;
2013; LORRAIN, 1994; MAIZZA, 2012;
POLLOCK, 1985), no que ficou conheci-
do como padrio “madiha” ou “deni”: “cada
grupo local Arud vivendo em uma mesma casa
comunitdria reunia parentes pertencentes a
um mesmo grupo localizado idealmente en-
dégamo, associado a um nome de animal ou
vegetal” (BONILLA, 2005, p. 16). Pequenos e
moveis subgrupos nomeados que antigamente
guerreavam entre si, cuja denominagio nao se
refere “a ancestrais comuns ou a uma origem
mitica comum, mas sim a um ou vérios locais
conhecidos e situados geograficamente” (ibi-
dem, p. 16). Os paumari projetam em todo
o universo as diferenciagoes de tipo madiha:
“distinguindo assim ‘nagées’ de humanos po-
tenciais”. Prova disso sdo os casamentos entre
paumari e pamoarihi de animais, que “expoem
explicitamente as normas sociais ideais refe-
rentes ao casamento (residéncia, procriagao
e relagdes com afins) e que coincidem com
caracteristicas descritas dos subgrupos localiza-
dos e nomeados dos outros Arug” (BONILLA,
2005, p. 20-21). Por sua vez, os subgrupos
katukina-djap4, “aglomerados multialdedos
articulados a uma maloca” (COSTA, 2016, p.



103), sao congruentes com o padrio madiha,
mas suas descri¢bes sio acopladas as capa-
cidades dos -warah (termo que significa, ao
mesmo tempo, “chefe”, “corpo”, “dono”) de
fornecer imagens para as formas societais em
diversas escalas e para diversas pessoas (xamas,
mulheres e chefes) que visam estabilizar um
coletivo (COSTA, 2007, p. 46-47). Vamos
agora a outros impactos da nogio de afinidade
potencial no campo sociolégico nas TBAS.

Conjuntos (ou o sistema
como transformacao)

A sistematizagio até aqui adotada, em que
o tratamento da afinidade e da consanguini-
dade nas TBAS foi disposto segundo a filiacio
linguistica (tupi, jé, pano e arawd), concorre
paralelamente com divis6es/agrupamentos por
regido, com destaque para o Brasil Central
(principalmente Alto Xingu), ARN e, mais
lateralmente, as regido das Guianas'.

Interconexio é a tonica das etnografias das
Guianas, do ARN e do Alto Xingu, paisagens
caracterizadas por intercasamentos, comércio e
vida ritual intensa. Foi essa ideia de conexdo que
incidiu na redescri¢io da paisagem guianense,
inicialmente caracterizada como conjunto de
monadas sociais — um ideal de grupo endoga-
mico sociologicamente homogéneo (RIVIERE,
1969; 1984). Por meio da critica de etnégrafos
da regido, a imagem das monadas foi substituida
pela imagem da “rede de relagoes”, sublinhando

a interconectividade entre diversas aldeias e
diversos povos (GALLOIS, 2005). Perseguiu-
se “a extensio e qualidade das relagdes entre
pessoas e grupos para além do espago local e
visivel”, priorizando a profundidade temporal
e a incorporagio de relagoes “nio apenas entre
humanos” (RIVIERE et al., 2007, p.258)". No
registro do parentesco, destaca-se a exogamia
tyrié de subgrupos patriorientados — izipii,
“continuagdes de gente” (RIVIERE etal., 2007,
p- 261; GRUPIONI, 2005).

No caso do Alto Xingu, a descrigio ¢ an-
corada em classes de idade, grupos de trabalho
e chefaturas aldeis, insistindo, em elaboracoes
mais recentes, numa “imagem da chefia que a
situa em relagdo a outras formas xinguanas e
amerindias de producao de coletivos, humanos
e niao-humanos” (GUERREIRO JUNIOR,
2015, p. 489). No ARN, sio destacadas prer-
rogativas cerimoniais distribuidas de acordo
com a ordem hierdrquica de nascimento mitico
num conjunto de sblings, sibs e fratrias. E a esse
conjunto que me volto agora.

No ARN', trabalhos cldssicos de Irving
Goldman, Jean Jackson, Janet Chernela,
Stephen Hugh-Jones e Christine Hugh-Jones
articulavam terminologia e casamento dravi-
diano com classificagio sociopolitica de grupos
linguisticos exogamicos, patrilineares e virilo-
cais. Hierarquia e segmentaridade avalizariam
nogoes reiteradas de ordem e interdependéncia
entre os grupos. Uma sequéncia de etnografias
colocou essa caracterizagio em davidas, para as

Caracterizagoes de “conjunto” para povos de lingua arawak sio encontradas em termos de hierarquia, chefia hereditdria
e estratificagao social (COMBES; VILLAR, 2007; HILL; SANTOS-GRANERO, 2002), mas trabalhos de outros
autores destoam no entendimento de que um conjunto de indices perfariam unidades sociocosmolégicas (GOW,
2001; MATOS, M. A., 2018). Ademais, os tragos sociocentrados arawak (com existéncia passada ou presente, a
depender do caso) nao parecem recobrir um elemento de concentricidade, ficando os afins em “um campo que

A publicagao é um debate em torno do livro Rede de relagoes das Guianas, em que também se encontra a resposta

12

circunda os parentes nio casdveis” (FLORIDO, 2008, p. 166).
13

de Riviére e a réplica dos demais autores.
14

Onde convivem pessoas dos grupos tariano, warekena, baniwa e coripaco (lingua arawak), baré (lingua nheengatu),
tukano, desana, pira-tapuia, arapasso, tuyuka, wanano, makuna, cubeu (lingua tukano oriental), hupda, hup,
yuhup e daw (lingua maku).
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quais a formulagio das unidades sociais tukano
no Uaupés como “Casas” (HUGH-JONES,
1993) manteve-se como dobradica imprescin-
divel. O trabalho de Andrello (2006) dispoe
mulheres, animais, nio indigenas e cunhados
numa linha de afinidade, da potencial a efe-
tiva — cf. Viveiros de Castro (2002b) —, em
oposi¢o a consanguinidade que se associa aos
demiurgos ancestrais. Aliado a valores de an-
cestralidade e hierarquia, o sistema funcionaria
a partir da “continuidade diacronica entre
vivos e mortos” e “descontinuidade sincronica
entre os vivos~ (ibidem, p. 431), diferenca
apresentada ao paradigma amazdnico e jé. Para
Cayé6n (2013), entre os makuna, a regra de
residéncia virilocal e a defini¢ao de unidades
sociais exogdmicas sao categorias debativeis —e,
ainda que o autor reconhega a importincia da
hierarquizacio e da especializacio ritual dos
clas (ibidem, p. 141), seu ponto é sobretudo
determind-los como unidades de gestao cos-
mopoliticas do mundo.

A redescrigao da organizagao social dos
grupos alto-rionegrinos em termos da impor-
tincia das relagoes de afinidade (JOURNET,
1988) vem também aliada ao ternarismo em-
butido na classificacio dos “filhos de mae” —
denominacio primeiramente utilizada por C.
Hugh-Jones para primos paralelos matrilaterais
em sua categorizagio do funcionamento da dis-
tncia social desana. Os “filhos de mae” passam
aser pensados como fator de desestabilizagio da
grade terminolégica dual dravidiana (ROCHA,
2007), dado que esses sio consanguineos do
ponto de vista categorial, mas pertencentes a clas
diferentes de ego e, portanto, “potencialmente”
afins. Nessa esteira, Cabalzar (2008) imprime
simetria as relagoes de afinidade e consangui-
nidade. Sua proposta de “nexo regional” inclui
relagdes de contiguidade espacial entre grupos
patrilineares tuyuka, denunciando o nio en-
quadramento dos dados tuyuka nos modelos
amazdnicos: “os consanguineos distantes nao
sdo afinizados, assim como os afins préximos
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nio sio consanguinizados terminologicamente”
(ibidem, p. 245). Os “filhos de mae” encar-
nariam a possibilidade de reclassificagio do
campo social, quando as relagoes agndticas estio
entremeadas pela coafinidade (ibidem, p. 253).
Fato é que, nos trabalhos de Cabalzar, os coafins
seriam um limite inferior da consanguinidade,
e ndo da afinidade.

A questao da descendéncia e da relacio
“politica” com “filhos de mae” parece recente-
mente ceder espaco ao problema da afinidade
potencial e da abertura ao Outro, seja pela
detec¢do de um componente afim nas rela-
¢oes de germanidade tukano (ANDRELLO,
2016), seja pela reclassificacdo baniwa em
coafins (e posteriormente como afins), quando
tais “consanguineos” se tornam corresidentes
(VIANNA, 2017). Para tal, a 7o contiguidade
espacial entre sibs de uma mesma fratria seria
um aspecto essencial das relagoes relativamente
hierdrquicas de parentesco baniwa (ibidem).
Vianna terminou por aproximar a paisagem
rionegrina das elaboracoes amazénicas, de-
monstrando que tanto o parentesco quanto o
mito do jurupari baniwa estdo numa dinimica
de figura-fundo, segundo um “dualismo em
perpétuo desequilibrio” (LEVI-STRAUSS,
1991), remetendo antes 2 afinidade potencial
que a ancestralidade.

Afinidade potencial e abertura ao Outro sio
os termos da “descentralizacio” recentemente
operada sobre o sistema alto-rionegrino. Nao
obstante, a etnografia hupda aparece mais cons-
tantemente como uma anomalia, espécie de
“exterior do interior”. Seus etndgrafos destacam
a mobilidade intensa, a inexisténcia da regra
de exogamia linguistica, a ndo pertinéncia da
hierarquia clanica, o cognatismo pungente, a
redugio e a frequente fissdo dos agrupamentos
hupda quando comparados a outros povos da
regido (LOLLI, 2010; MARQUIES, 2009, 2015;
POZZOBON, 2011). Suspeito que a diferenca
que esses coletivos encarnam, se articulada com
as etnografias tukano e baniwa recentemente



produzidas, vd potencializar a descentralizagio
da no¢io mesma de sistema regional no ARN.

*okk

Formulagoes refratdrias 4 generalizacio
do modelo amaz6nico se baseiam, de um
lado, na identificacio de “limites” Jocais
para a teoria geral da afinidade potencial,
e, de outro, na elaboracio de um modelo
alternativo que aponta a filiacio (ou consan-
guinidade assimétrica) como um idioma de
base alternativo para se pensar as sociedades
indigenas (FAUSTO, 2008). No primeiro
caso, Andrello, Guerreiro ¢ Hugh-Jones
(2015) propéem a existéncia de temporali-
dades especificas (descendéncia nas chefaturas
alto-xinguanas e idade relativa num conjunto
de germanos no alto rio Negro) para advogar
pela manutengio do conceito de ancestrali-
dade e hierarquia nas duas regioes, fato que
nao obstrui uma chave espacial articuladora
de nogoes de tempo e genealogia (ibidem, p.
701) — mas que, por isso, na sua argumenta-
Ao, ergueria limites A teoria da afinidade po-
tencial. No segundo caso, terfamos a filiagao
adotiva como relagio modelar da maestria/
dominio (FAUSTO, 2008, p. 333), identi-
ficada como vetor que atravessaria diferentes
dominios nas sociocosmologias indigenas.
Fausto argumenta pela importincia da relagao
assimétrica entre dono-mestre (que implica,
a0 mesmo tempo, controle e cuidado) e xe-
rimbabo, que seria “tdo central & compreensio
das sociocosmologias indigenas quanto a de

afinidade” (ibidem, p. 330): “a relacao de

maestria opera, 3 maneira da afinidade si-
métrica, como um ‘operador cosmoldgico™
(FAUSTO, 2008, p. 348).

E, pois, interessante saber se o esquema
da predagdo generalizada (meta-afinidade), ¢
compardvel a predagio familiarizante (meta-
filiagdo), de modo que possam ser pensadas
como “duas configuragées relacionais [...]
difundidas entre as sociedades amazo6nicas”
ou como “principios de orientagdes gerais
que se articulam com relagées de parentesco
de forma variada e complexa”, como afirma
Costa (2016, p. 111-112). Nesse ponto, tenho
algumas questées. Entendo que ¢ preciso, antes
de tudo, caracterizar a diferenca entre os “dois
principios” ou “configuracoes relacionais”, e
desconfio que tal diferen¢a nio resida na sua
difusao ou capacidade de articulagio social —
embocadura que parece pressupor uma série
de diferencas internamente constitutivas de
cada “tipo” de sociedade®. Em vez disso, a
diferenca entre eles me parece melhor residir
na interpretacio do que seja uma interpretagio.

A categoria de base do modelo de predagio
generalizada, a afinidade potencial, nio é toma-
da como uma configuragio relacional especifica.
Pelo que entendo, ela é a expressdo conceitual
de uma matriz relacional que gera atualizagdes,
dentre as quais estdo tanto as relagoes de filia-
¢io (assimétrica) quanto aquelas de afinidade
(simétrica), ou vice-versa. Essa matriz nio se
confunde com as relagées de predagio, embora
guarde com elas conexées simbélicas impor-
tantes. E preciso antes entender a predagio
como relacionalidade (Relagio com maitiscula)
ou preensio de perspectivas. Nio é por acaso

15 Tomo aqui uma rota inspirada na tese de Coelho de Souza, quando esta diz: “[A]s diferentes formas sociais
observadas na Amazonia indigena nio correspondem a tipos distintos de sociedade que se poderia remeter a
outros tantos modelos nativos, mas a atualizagoes historicamente particulares, nio exatamente de um mesmo
modelo, mas de uma ‘mesma’ relagio — a de afinidade como esquema de uma diferenca cuja atualizagao responde,
por um lado, pela produgio de coletivos capazes de portar identidades singulares e, de outro lado, pela reposi¢ao
continuada das diferencas (‘internas’ e ‘externas’) que constituem a condigao de todo o processo” (COELHO

DE SOUZA, 2002, p. 212).
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que o idioma do “modelo” é abandonado por
Viveiros de Castro no mesmo movimento de
abandono de uma nogio do englobamento
hierdrquico do contrdrio: a operagao de en-
globamento do contrdrio é o préprio modo
de enuncia¢do de um modelo. O esquema de
predagio generalizante ndo é um modelo, nes-
ses termos, pois, emprestando a expressio de
Bateson (2000, p. 151, tradugio nossa), pode-se
dizer que “trata-se apenas de relacionalidade,
nio de qualgquer relagio identificdvel”'® (grifo
do autor). Antes de ser uma tipologia, ela ¢ da
ordem da inven¢io (de acordo com R. Wagner)
ou da alegoria (como a pintura balinesa a partir
da qual Bateson escreve).

Ao seu passo, o modelo da predagio fami-
liarizante se baseia, pelo meu entendimento, na
possibilidade de generalizacao de tipos de relagoes
—afinidade simétrica (cunhadio), filiagio assimé-
trica/adotiva, filiagio simétrica (germanidade) e
afinidade assimétrica (relacao sogro-genro). Para
Fausto (2008, p. 349), na Amazdnia, s6 os dois
primeiros tipos teriam essa capacidade, enquanto
os tltimos “ndo possuem, senio em contextos
especificos, o nivel da generalidade do cunhadio
e da filiacdo adotiva”.

Dai minha questio: ¢ impossivel compa-
rar as duas interpretagoes (a metafiliagio e a
meta-afinidade) e dizer que se distribuem de
maneira diversa como duas configuragoes rela-
cionais"”. Pois, se a meta-afinidade nio se preten-
de exatamente um modelo, a questao colocada
nio ¢ nunca sua generalizagio ou aplicagio por
comparagio, mas as transformagoes por ela pos-
sibilitadas — questio, inclusive, que me parece
prefigurada ao final do artigo programdtico de

Fausto, quando diz: “a adogio é, por assim dizer,
uma filiagio incompleta. Ela nio produz uma
identidade plena, sendo uma relagao ambivalente,
em que o substrato da inimizade é obviado, mas
nao inteiramente neutralizado”. Com efeito,
talvez seja o que se entende por “substrato” e
“obviacdo da inimizade” a rota para a evidenciar
a incomensurabilidade das duas interpretages
(meta-afinidade e metafiliacao). Tomando-as por
incompardveis, evita-se pensd-las como partes de
um todo ou, ainda, que a substitui¢io de uma
pela outra lograria melhor perspectiva sobre o
todo. Afinal, que fodo indigena seria esse?

Parentesco como processo (ou a
vida secreta das substancias)

A teoria do parentesco amazdnico
como teoria da relacionalidade generalizada
(VIVEIROS DE CASTRO, 2002b) vem aliada
a autocritica do autor sobre a inadequagao
da linguagem da hierarquia como modo de
relacdo entre afinidade e consanguinidade.
Em didlogo com o idioma de Roy Wagner,
foi a analitica entre dado e construido e de
reversio figura-fundo que tomou seu lugar, “a
afinidade como dado genérico, fundo virtual
contra o qual é preciso fazer aparecer uma
figura particular de sociedade consanguinea. O
parentesco ¢ construido, sem davida, ele nao
¢ dado. Pois o que é dado é a afinidade poten-
cial” (ibidem, p. 423). A afinidade potencial é
“diferenca universalmente dada” que deve ser
atualizada, isto é, diferenciada intencionalmen-
te: a consanguinidade deve ser absorvida de
modo a remeté-la a suas condi¢oes exteriores de

16 No original: “it is only about relationship and not about any identificable relation”.

17 Uma terceira “posicio” é, ainda, adotada por Santos-Granero (2007) e Killick (2005), propondo a insuficiéncia
da dualidade afinidade/consanguinidade, especialmente em relagao a formas de amizade, sumarizada no que
segue: “Os Ashéninka rejeitam a consanguinidade como um modo de pensar englobante, entio sua busca em
conhecer outros para interagir também sugere um limite & importincia que eles atribuem a afinidade” (ibidem,
p- 58, tradugio nossa). Ver Soares-Pinto (2014), Vianna (2017) e Marcos de Almeida Matos (2018) para formas
de amizade e camaradagem caracterizadas como de “afinidade potencial”.
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possibilidade (ibidem). Nio obstante, “tem-se
uma pressio constante de retorno ao virtual
a cada movimento de atualizagio” (ibidem,
p. 453), dado que “o corpo deve ser produz-
ido a partir da alma, mas também contra ela
[...] tornar-se um corpo humano por meio
do envolvimento corporal diferencial de e/ou
com outros corpos, tanto humanos quanto
nio humanos”'® (VIVEIROS DE CASTRO,
2009, p. 246). A construgio do parentesco
permanece sempre “inacabada’, tal qual suas
“unidades sociais”: o potencial de metamorfose
e “incompletude” estd como que embutido no
processo de fabricagio do parentesco.

A relagao entre parentesco e predagio
como figura internalizada de alteridade foi
explorada paradigmaticamente no traba-
lho de Taylor (2001): lacos consanguineos
constituem nao relagio. Entre os achuar, o
casamento ¢ tomado como processo de aman-
samento prefigurado na infincia na relagio
entre germanos de sexo oposto, segundo uma
conexio entre amansamento e sedu¢io, caga
masculina e cultivo feminino, que inscreve a
conjugalidade/afinidade no idioma da preda-
¢do e vice-versa. Entre os yaminawa, os afins
aparecem como excelentes parceiros animais
ou como humanos de hébitos detestdveis, le-
vando ao valor afim como aquele que deve se
efetivar entre corpos suficientemente distan-
tes, transformando a afinidade numa relagio
entre espécies — cf. Calavia Sdez (2006, p.
110) e Bonilla (2007, p. 318-324) para os
paumari. Em outro Ambito, a metamorfose
(o perigo de “virar bicho”) como codificadora
do incesto entre os jé foi amplamente descrita
(COELHO DE SOUZA, 2002; 2004).

A dialética entre identificaio e dife-
renciagdo formatou uma série de etnografias
que apontaram para o cardter construido dos

corpos amerindios e sua instabilidade cronica,
por estarem remetidos a alteridade pré-cosmo-
l6gica (VILACA, 1998; 2002; 2005). Abriu-se,
nesses ultimos 20 anos, o caminho definiti-
vo para a determinacio do parentesco como
construcio da humanidade (no consumo da
diferenca potencialmente dada), realizada por
meio da comensalidade, da atividade sexual,
do aconselhamento, dos resguardos — enfim,
o parentesco como processo de becoming
(RIVAL, 1998). No enfoque da consangui-
nidade enquanto construgio corporal, por
meio do estudo das substincias e da meméria
produzida por meio de atos de cuidado, a obra
de Gow (1991; 1997) é pioneira. Dentre suas
consequéncias, estd o entendimento de que,
entre os amerindios, o campo do parentesco
e o da humanidade sio coextensivos — as re-
lagbes societais e individuais sio as mesmas
(VIVEIROS DE CASTRO, 2002b, p. 439;
COELHO DE SOUZA, 2001; 2002; 2004).
Em grande nimero de povos indigenas, os
resguardos pds-nascimento, doengas, enlu-
tamento etc. revelam “o corpo como uma
realidade de mesmo tipo que as relagoes de
parentesco” (LIMA, 2002).

Como um dos modos dessa inscri¢ao, as
relacdes de compadrio foram salientadas como
conectadas a procedimentos de humanizagio
(corte do corddo umbilical, por exemplo),
cujas descriges sdo curiosamente mais adensa-
das na Amaz6nia ocidental — Gow (1991), para
os piro; Surrallés (2003), para os candoshi;
Soares-Pinto (2009), para os wajuru; Walker
(2013), para os urarina; V. C. Silva (2017)
para os chiquitano; e M. A. Matos (2018),
para os manxineru.

Em termos jé, ao recuperar a discussao do
HCBP (anteriormente mencionada), Coelho
de Souza (2002, p. 574) desfaz os cldssicos

18  No original: “the body must be produced out of the soul but also against it, [...] becoming a human body through
the differential bodily engagement of and/or with other bodies, human as well as non-human”
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dualismos projetados na nogo de pessoa, cha-
mando ateng¢do para o fato de que o nome é
parte da pessoa: “nome [...] é ‘corpo’, [ou,] mais
especificamente, ‘pele’. [....] [O que] correspon-
de 2 objetificagdo das relagoes que constituem
a pessoa como parente”. Deriva daf uma série
de pequenas tor¢oes realizada pela autora sobre
o multidualismo jé (antes citado), a principal
delas seria a assuncio de que, entre estes, a “con-
substancialidade também ¢é algo que se constréi”
(COELHO DE SOUZA, 2004, p. 44). Essa
construgio, tomada como um “efeito real de
uma ‘manipula¢io” (ibidem, p. 26), pode ser
mapeada por meio de um regime terminolé-
gico eminentemente performativo, isto é, no
qual classificacio corresponderd a reclassifica-
¢do permanente de parentes (COELHO DE
SOUZA, 2002; 2004). Em outro conjunto
linguistico, a etnografia de Teixeira-Pinto (1997,
p. 239-257) entre os uxorilocais arara (carib)
demonstra que a légica de alimentagio (cerveja
e leite) identifica M e Z, produzindo a com-
binagio de diferentes sistemas terminoldgicos
(horizontal para corresidentes e obliquo para
parentes distantes).

Entre os pano, define-se o termo desse
processo de constitui¢io de pessoas como
“corpo repleto de saberes” ou “corpo que co-
nhece” (KENSINGER, 1995), composto por
relagoes de memoria e afetividade — Lagrou
(2007), McCallum (1996a; 1996b; 2015) e
Surrallés (2003) entre os candoshi de lingua
chapra. A importincia das relagoes de afinida-
de potencial e a inoculagao de diferencas em
sua articula¢do com a constitui¢io corporal foi
apontada por Calavia Sdez, Carid e Gil (2003)
e B. A. Matos (2014). Entre os tupinambd,
a repeticio continuada dos atos de cuidado e
alimentacio para o reconhecimento dos lagos
de parentesco legitimos (VIEGAS, 2007) co-
dificam o parentesco entendido como histdria/
memoria (GOW, 1991), como na “composi¢ao
e organizacdo das familias e dos circulos de
alianca e cooperacio” potiguara (VIEIRA,
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2015, p. 287). J4 o conceito de “meméria do
parentesco” toma lembranca e esquecimento
como dois vetores de assemelhamento e di-
ferenciagdo cuja relagdo estrutura o processo
do parentesco karajd (NUNES, 2014; 2016).

Entre os tupi-guarani, a relagio de ca-
samento foi pensada como de cria¢éo, esta-
belecendo “continuidade ontolégica entre
maestria e casamento” (FAUSTO, 2001, p.
432; GARCIA, 2015, p. 95-97), o que atesta
a determinacdo do parentesco por relagoes
ecoldgicas ou vice-versa (CORMIER, 2003;
GARCIA, 2015). O aparentamento como re-
sultado de um processo de “andar junto” e de
agoes deliberadas de cuidado entre parentes é
a base para a formulagao de Pissolato (2007)
e Ramo y Affonso (2014) para a circulagio
de palavras, substAncias corporais, comida,
afetos etc., segundo uma “perspectiva da
dddiva”. Uma importante incorporacio de-
leuziana-spinozista explora a corporalidade
guarani como “poténcia” (MACEDO, 2013).

Nas distingées de parentesco produzidas a
partir de objetos, os enfeites mamaindé (nam-
biquara) sdo entendidos como componentes
da pessoa (MILLER, 2007); produtos da roga
e da caca conformam multiplas formas espago-
-temporais de socialidade entre os Arara tupi-
-ramarama (SANTOS, 2016); nomes e objetos
miticos vinculados a clas tukano sio a base
da nocio de pessoa (HUGH-JONES, 2002;
2006; 2009) e conhecimento (OLIVEIRA,
M., 2016) ou concebidos como operadores
de perspectivas (ANDRELLO, 2006, p. 419).

O tema amerindio de parentesco vegetal
merece também destaque: Descola (1986),
Taylor (2001), Rival (2001), Belaunde
(2001), Ewart (2005), Lagrou (2007), Cabral
de Oliveira (2012), Maizza (2014), Bonilla
(2005), Morim de Lima (2017) e Shiratori
(2018). As etnografias enfatizam algo como
processo de codomesticagio ou aparentamento
mutuo, ‘em que, nas interagoes humano-culti-
vares, ambos sdo constituidos e transformados,



afetam e sdo afetados” (MORIM DE LIMA,
2017, p. 456). Nio se trata de simples extensio
seméntica do campo do parentesco para o
campo dos cultivares, mas antes a um evidente
paralelismo entre cultivo e crescimento dos
vegetais, produc¢io de corpos de parentes e
suas formas coletivas/aldeas (ibidem, p. 459).
H4 ainda uma leitura da articulagio entre con-
sanguinidade e afinidade 4 dualidade vegetali-
dade/animalidade entre os kalapalo do Brasil
Central (GUERREIRO JUNIOR, 2015).

Originalmente amerindio, o tabaco aparece
como constituidor da humanidade para diversos
grupos no continente (ARAU]O E., 2016),
com certo destaque para a “gente do centro”,
“clas patrilineares que vivem na regiao dos rios
Caquetd e Putumayo, na Colombia, e falam as
linguas uitoto, muinane, eoke, ocaina, bora,
mirafa e nonuya’ (LONDONO SULKIN,
2006, p. 350). Entre os muinane, o tabaco diz
“‘este é meu préprio corpo’, ao reconhecer a si
mesmo no corpo de outros” (LONDONO
SULKIN, 2005, p. 12 apud ARAUJO, 2016,
p. 51). Ademais, o cardter genuinamente pa-
trilinear do conhecimento associado a rodas de
consumo de mambe — mistura de folhas de coca
torradas e moidas e cinzas de folhas de cecropia
— chama atengio na descri¢io muinane acerca
da construgio de admirabilidade e dignidade
(LONDONO SULKIN, 2006).

E preciso ainda destacar o valor operativo
do sangue (GOW, 1991) na constitui¢io
da pessoa amerindia como um dos idiomas
mais adensados pelas etnografias recentes: do
incesto tikuna como “mistura de sangues”
(ROSA, 2015) até a “barriga do pai” como
vinculo agndtico/territorial dos nomes aike-
wara — povo tupi-guarani cuja organizagao
“clanica” passa a ser entendida na base de um

movimento anti-genealégico (CALHEIROS,

2014, p. 21-22) —, passando pela formula-
¢ao karitiana do sangue como “amarra dos
vivos entre si” e de sua auséncia em corpos
cujo comportamento social é desaprovado
(VANDER VELDEN, 2004, p. 156). Muitas
dessas etnografias se beneficiam do estudo de
Belaunde (2006, p. 210) sobre a hematologia
amazonica, na qual o sangue ¢ sobretudo
relacio ou “operador de perspectivas”, que
tanto une quanto divide os seres humanos
em homens e mulheres e salienta o valor do
sangramento na troca de pele/corpo. A par-
ticipagdo e diferenca reciproca que o sangue
masculino e a bebida fermentada feminina
(como caga e sangue menstrual) tem na alian-
¢a e no pertencimento grupal djeoromitxi —e,
inversamente, em elaboragées sobre incesto e
metamorfose —, insiste na saliéncia analitica
das relagdes de sexo oposto, em especial da
conjugalidade (SOARES-PINTO, 2017).
Na investigacio dos processos de atuali-
zagao e contraefetuagio do virtual, podemos
localizar o trabalho de Vanzolini (2015) entre
os aweti no Alto Xingu. Sem seu avesso (a
feitigaria), seria impossivel produzir as di-
ferenciagoes de que se serve o parentesco.
E na perversio do jogo de distanciamentos
e aproximagoes — e da circula¢io de bens e
pessoas — que caracteriza o parentesco que
as flechas de feiticaria invadem e acessam
abusivamente o corpo de outrem. Ainda no
registro da abertura do parentesco ao campo
da acio xamanica, localiza-se o parto dos
bebés hup (RAMOS, 2014), as gestagdes
propiciadas pela busca de almas realizada
pelos pajés djeoromitxi, bem como as tensoes
e negociagoes entre os bandos de espiritos
auxiliares dos especialistas quando estes en-
tram em uma relagao de afinidade efetiva do

tipo sogro/genro (SOARES-PINTO, 2014)".

19 Nao estou incluindo aqui, evidentemente, os casamentos e as familias interespecificas que marcam o campo do

xamanismo no continente.
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I. Aradjo, por seu turno, ao estudar os “es-
peciais/ cabecas doidas” karitiana, afirma
que ¢ a gramdtica do cuidado, inerente ao
parentesco, o que os mantém na convivéncia
da aldeia, pois os pais “preferem demonstrar
que sabem criar — mesmo que o filho se pareca
um nio parente — do que perdé-los para os
outros mundos” (2014, p. 143).

Por que, ainda, o parentesco?

Do corpo amerindio, pode-se afirmar
ser uma equivocagio controlada (VIVEIROS
DE CASTRO, 2004) das préticas de co-
nhecimento e constitui¢dao da pessoa, que
formaram a base da investigacao sobre a
noc¢io de relacio nas TBAS, bem como de
seu desiderato: a dissolugio — digamos, su-
ficientemente convincente — de fronteiras
tipoldgicas entre essas sociedades. Esta é uma
das conclusdes deste artigo: os estudos de
parentesco evidenciaram que os subconjun-
tos societdrios amerindios deviam antes ser
entendidos como unidades topolégicas em
transformagio reciproca (VIVEIROS DE
CASTRO, 1986) do que encarnagées de
tipos sociais (cosmoldgicos etc.). Inspirada
em Gow (2001), uma proposi¢do de T. S.
Lima (2005, p. 372) parece alinhavar a ques-
tdo: “a diversidade do conjunto é a unidade
diversa de cada uma”, de modo que nos resta
“fazer que a unidade de cada uma s6 possa ser
remirada pelas outras e o conjunto, remirado
por cada uma”.

Minha hipétese é que o “parentesco” se
consolidou como chave ou cédigo privile-
giado desse imenso grupo de transformacio
chamado TBAS sem permitir fazer de si um
nucleo duro resistente as transformagoes his-
téricas, tampouco depor a favor de sua nu-
lificagio (CALAVIA SAEZ, 2006, p. 114).
As transformacoes do parentesco sio tanto
uma aproximagio antropolégica da nogio de
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humanidade/socialidade amerindia quanto
registro da histéria de relacoes desses povos
em seus proprios termos. Dai sua perpétua
dissolucao.

Coelho de Souza ([201-2018]) afirma
que parentesco é, em si, a obviac¢do (mutua
pressuposicio e negagio) entre a “endoga-
mia verdadeira” — o incesto (no relagio com
humanos) — e a “exogamia verdadeira” — o
casamento interespecifico (pura relacio com
nao humanos). Tomando essa formulacio, a
indicagio final é que houve enriquecimento
e complexificacdo etnografica nos dltimos 20
anos, mas as possiveis rupturas que o processo
de “contraefetuacaodo virtual” pode engendrar
na teoria antropolégica do parentesco ainda
restam ser exploradas.

A corporalidade ¢, por certo, chave con-
solidada e promissora, mas j4 nao pode ser
lida como “substantiva” (e sim pronominal),
ainda que tomada ou traduzida (por indi-
genas e nio indigenas) como substancial.
Se concordamos que o corpo, como sede
de perspectivas, implica que a alma seja
também um corpo quando disposta a visdo
de Outrem (LIMA, T. S., 1996), vindica-
remos a incorporagio da pronominalidade
nas investigagoes sobre o dado dos mundos
amerindios. Desconfio ainda que o enfoque
na afinidade de sexo oposto — em oposigao
as cldssicas teorias do parentesco — e seus
jogos de perspectivas (LIMA, T. S., 2005)
forneca a rota de exploragio adequada. O
ponto nao nos permitiria negar que a meta-
morfose seja um estado em que se processa
uma redefini¢io de afecoes e capacidades
corporais, mas tampouco obstruiria a pos-
sibilidade de pensar a fabricagio corporal
em termos metamdrficos. Quicd seja essa
a continuidade da devolugio diferida que
os estudos de parentesco impéem a nogao
(antropoldgica) de humanidade. Que nao
cessemos de estranhar.
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Resumo

Uma incontorndvel diferenca: parentesco nas Terras Baixas da América do Sul (1996-2016)

Os estudos de parentesco nas Terras Baixas da América do Sul (TBAS) foram marcados pelo investimento nas
categorias de diferenca e afinidade, em contraposigio as teorias que vindicam a identidade e a descendéncia como
principios de organizagio social. Nos tltimos 20 anos, essa marcagio elaborou problemas 4 nogao de humanidade e
seus correspondentes (individuo/grupo), instituindo o idioma da corporalidade e pessoa como aspectos fundamentais
da sua investigacdo. Os estudos de parentesco nas TBAS foram responsdveis por uma série de transformagées na teoria
antropoldgica em geral, as quais este artigo visa mapear.

Palavras-chave: Parentesco; Terras Baixas da América do Sul; Etnologia; Afinidade; Corporalidade.

Abstract

An irrefutable difference: kinship in Lowland South America (1996-2016)

Kinship studies in Lowland South America (LSA) were marked by the investment on the categories of difference and
affinity, in contrast to the theories that vindicate the identity and descent as principles of social organization. In the
past two decades, this position posed problems to the concept of humanity and its correspondents (individual/group),
installing the language of corporality and person as fundamental patterns of investigation. Kinship studies in Lowland
South America (LSA) were responsible for a series of transformations in the anthropological theory, in general, which
are mapped in this article.

Keywords: Kinship; Lowland South America; Ethnology; Affinity; Corporality.

Résumé

Une différence irréfutable: la parenté dans les basses terres d’Amérique du Sud (1996-2016)

Les études de parenté des Basses Terres d’Amérique du Sud (BTAS) ont été marquées par un investissement
dans les catégories de la différence et I'affinité, par opposition aux théories qui revendiquent lidentité et la
descendance comme principes d’organisation sociale. Aucours des vingt derniéres années, cette démarche a posé des
problémes a la notion d’humanité et a ses correspondants (individu / groupe), en établissant le langage de la corporalité
et de la personne entant qu'aspects fondamentaux pour son investigation. Les études de parenté dans les BTAS ont
été responsables d’une série de transformations dans la théorie anthropologique en général, transformations que cet
article vise & cartographier.

Mots-clés: Parenté; Terres Basses d’Amérique du Sud; Ethnologie; Affinité; Corporalité.
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