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Resumo: Neste artigo, busca-se apresentar os resultados de uma pesquisa de iniciag@o cientifica, onde
foi estudado sobre os ensinamentos que a cosmoecologia dos Yanomami poderia trazer no contexto
contemporaneo do Antropoceno, denominagdo atual da nova era geoldgica cuja atuagdo antropica tem
impacto planetario. Procura-se destacar, na cosmologia Yanomami, quais aspectos que remetem a
compreensdo de sua relacdo com as categorias humanidade/mundo, com destaque para a nogdo de
humanidade estendida e de mundos plurais. A cosmoecologia configura-se na relagdo dos seres com o
meio ambiente, a partir da interpretagdo da narrativa cosmoldgica. A seguir, € apresentada uma contra-
antropologia, nas consideragdes do lider e xama Davi Kopenawa acerca do “povo da mercadoria”. Ainda
neste topico, discorre-se sobre a polissemia do termo matihi na cultura yanomami, que vai desde objetos
de troca, mercadorias, a objetos ritualisticos e por fim, também fornecem a chave de compreensdo do
principio das trocas e socialidade deste povo, com énfase no desapego e na generosidade. O terceiro e
ultimo topico apresenta o mito escatologico yanomami que fala da queda do céu, interpretando-o
também como um alerta frente a destruicdo da floresta amazonica e a degradacdo ambiental causada
pelo desmatamento para diversos fins e pelo garimpo ilegal, causando danos irreversiveis a saude dos
Yanomami e ao equilibrio deste imenso bioma. Por fim, busca-se extrair os ensinamentos de cada
aspecto discorrido, como possibilidades e aberturas a modos outros de ser e estar no planeta comum
denominado Terra, com vistas a preservagao e cuidado a todas as formas de existéncia.
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The Fall of the Sky: teachings of the Yanomami cosmoecology

Abstract: In this article, we seek to present the results of a scientific initiation research, which studied
the teachings that the cosmoecology of the Yanomami could bring in the contemporary context of the
Anthropocene, the current denomination of the new geological era whose anthropic action has a
planetary impact. It seeks to highlight, in Yanomami cosmology, which aspects refer to the
understanding of its relationship with the categories humanity/world, with emphasis on the notion of
extended humanity and plural worlds. Cosmoecology is configured in the relationship between beings
and the environment, based on the interpretation of the cosmological narrative. Next, a counter-
anthropology is presented, in the considerations of the leader and shaman Davi Kopenawa about the
“commodity people”. Also in this topic, the polysemy of the term matihi in the Yanomami culture is
discussed, which ranges from objects of exchange, merchandise, to ritualistic objects and, finally, also
provide the key to understanding the principle of exchanges and sociality of this people, with emphasis
on in detachment and generosity. The third and final topic presents the Yanomami eschatological myth
that speaks of the fall of the sky, also interpreting it as a warning against the destruction of the Amazon
rainforest and environmental degradation caused by deforestation for various purposes and illegal
mining, causing irreversible

damage to health of the Yanomami and the balance of this immense biome. Finally, we seek to extract
lessons from each aspect discussed, such as possibilities and openings to other ways of being and living
on the common planet called Earth, with a view to preserving and caring for all forms of existence.
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1. Introducao

O presente artigo pretende apresentar os resultados da pesquisa que o intitula e que se
estruturou em torno do objetivo principal de compreender os aspectos cosmoecoldgicos da
cosmologia Yanomami, destacando seus ensinamentos frente a era do Antropoceno, uma vez
que o modo de vida da humanidade na Terra tem causado impactos ambientais que ameacam
toda a vida no planeta. Como objetivos especificos, buscou-se: discorrer sobre aspectos da
cosmologia Yanomami, explicitando sua relacdo humanidade/mundo; apresentar a antropologia
reversa de Davi Kopenawa, destacando sua visdo sobre o “povo da Mercadoria” e seu modo de
vida; refletir sobre a escatologia cosmoecologica do mito “A Queda do Céu”, frente a crise
ambiental planetaria. Também sera esta a estruturacao dos topicos.

O percurso investigativo pautou-se no método interpretativo, que consiste em analise
tedrica conceitual de compreensdo hermenéutica?, privilegiando a obra 4 Queda do Céu:
Palavras de um Xama Yanomami (Kopenawa; Albert, 2015), delimitado sob o recorte tematico
explicitado nos objetivos gerais e especificos. A pesquisa contou com revisdo de bibliografia
complementar como suporte ao tema e a fundamentagdo tedrica. A analise tedrica e conceitual
privilegia o texto como objeto primeiro de investigagdo e tem, como principio a exploragao, a
descri¢do e a interpretacdo textual. Ademais, a escolha do texto principal na modalidade de uma
autoetnografia do autor, com destaque para a percep¢ao do lider xama sobre o homem branco
e seu modo de vida, é uma abertura ao aprendizado de uma antropologia reversa®: ao final,
seremos nos os interpretados.

A obra A Queda do Céu: Palavras de um Xamad Yanomami (2015) foi publicada
originalmente em 2010, na Franga, e, segundo Goddard (2017), € o texto mais completo de uma
contra-antropologia®. A narrativa se divide em trés partes principais: o devir outro; a fumaga do

metal; a queda do céu. Conta também com prefacio de Eduardo Viveiros de Castro e um

2 Considera-se cada texto como uma totalidade € o éxito interpretativo se efetiva na habilidade de compreender o
sentido presente no didlogo e correspondéncia recursiva entre as partes e o todo da obra.

3 O conceito de “antropologia reversa” foi criado por Roy Wagner (2010) e consiste em apontar este duplo
movimento de, ao procurarmos enxergar o outro, compreendermos como o outro nos vé.

4 A obra em questdo, principal objeto do presente estudo (que contard com bibliografia complementar), foi
inteiramente escrita na primeira pessoa (pelo lider xama Yanomami Davi Kopenawa) e contou com a ajuda (e
tradugdo) do etndlogo francés Bruce Albert.
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posfacio de Bruce Albert. E ainda, presenteia-nos com mapas do territério Yanomami e diversos
anexos contendo uma riqueza de informagdes e conhecimentos sobre a historia dos Yanomami,
da lingua a etnobiologia, somando 729 paginas, na competente tradugdo para o portugués de
Beatriz Perrone-Moisés.

O livro nos apresenta uma viva memoria - justamente por se entrelacar com a
autobiografia do autor - dos infortunios decorrentes do contato do homem branco com os povos
da floresta, destacando as tragédias que marcam a histéria da Amazonia desde a década de
1950/60. Com destaque para os projetos desenvolvimentistas nacionais, 0s quais se
intensificaram no periodo civil-militar, essa historia ¢ marcada por conflitos territoriais e
ambientais que persistem até nos dias de hoje e se constitui, na era do Antropoceno, uma ameaca
global de destruicao e desequilibrio ecologico.

Dos aspectos cruciais da cosmologia Yanomami, que sdo capazes de esclarecer sua forma
especifica de relacionar os termos “humanidade” e “mundo”, destaca-se que essa relagdo nao
se apresenta de forma separada e/ou excludente, como nos aponta Danowski e Viveiros e Castro

(2014), sobre o que parece ser uma constante nas mitologias indigenas:

A humanidade ¢ consubstancial ao mundo, ou para melhor dizer, objetivamente “co-relacional”
com o mundo, relacional como o mundo. [...] imanéncia real entre existéncia e experiéncia na
constitui¢do de um multiverso relacional (Danowski; Viveiros de Castro, 2014: 102-103. grifos
dos autores).

A partir dessa imanéncia entre o ser € o viver, abre-se um espaco de reflexdo acerca do
modo como os Yanomami se relacionam com os demais seres € com o que conhecemos como
meio ambiente ou natureza, configurando, assim, sua cosmoecologia. A questdo que se coloca
¢ saber em que medida uma outra cosmologia, que apresenta, por sua vez, uma maneira diversa
da ocidental em suas agéncias no mundo, pode contribuir para langar luz sobre a crise ecoldgica
que se abate sobre o planeta, apontando-nos uma saida. Essa tentativa hermenéutica de tradugao
etnografica aponta-nos para a incontestavel inseparabilidade entre o ser e 0 mundo, ensina-nos
uma maneira outra de se relacionar com o meio natural, substituindo o valor “mercadoria” pelo
valor “vida”.

Essa cosmologia, que entdo pode ser também compreendida como uma cosmoecologia,
revela uma realidade multipla e complexa, com todos os entes imersos em um antropomorfismo
originario e de sociabilidade universal, traduzindo-se em uma cosmopolitica (Viveiros de
Castro, 1996). Amplia-se a sociabilidade — e a humanidade, entendida como condicdo - aos
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animais, as plantas, aos minerais, aos fenomenos da natureza, aos antepassados Yanomami e
aos dos brancos, enfim, as miriades de xapiri’que vivem e convivem no vivo espago
multidimensional chamado floresta. Quando tudo ¢ imanéncia, “[...] o que estd em jogo sdo as
perspectivas” (Toledo, 2020: 35).

A Queda do Céu também nos conta que, nos primeiros tempos, a humanidade teve um
fim, e essa narrativa cosmogodnica, nos moldes da circularidade mitica, também se prenuncia

como um discurso escatologico, servindo como uma profecia e um alerta:

A floresta esta viva. S6 vai morrer se os brancos insistirem em destrui-la. Se conseguirem, os
rios vao desaparecer debaixo da terra, o chdo vai se desfazer, as arvores vao murchar e as pedras
véo rachar no calor. A terra ressecada ficara vazia e silenciosa. Os espiritos xapiri, que descem
das montanhas para brincar na floresta em seus espelhos, fugirdo para muito longe. Seus pais,
os xamas, ndo poderdo mais chama-los e fazé-los dangar para nos proteger. Ndo serdo capazes
de espantar as fumacas de epidemia que nos devoram. N@o conseguirdo mais conter os seres
maléficos, que transformardo a floresta num caos. Entdo morreremos, um atras do outro, tanto
os brancos quanto nés. Todos os xamas vao acabar morrendo. Quando nao houver mais nenhum
deles vivo para sustentar o céu, ele vai desabar (Kopenawa; Albert, 2015: 6).

Aposta-se na pertinéncia de se estudar sobre a cosmoecologia dos Yanomami pela
necessidade, cada vez mais urgente, de uma politizagdo da natureza. A dicotomia
natureza/cultura®, base conceitual do ocidente, mostra sua fragilidade e pode ser substituida por
uma outra relagdo, a qual aponta para “[...] a multiplicidade dos existentes e, [...] a
multiplicidade dos modos que eles tém de existir” (Latour, 2020: 66). Por outro lado, a ideia de
uma ‘“natureza politizada” escancara-nos que a atual crise ecoldgica conta agora com uma
protagonista junto aos discursos (e crises) ambientais: Gaia’. “Gaia é a transcendéncia que
responde [...] a transcendéncia do Capitalismo” (Danowski; Viveiros de Castro, 2014: 143.)
Uma vez que vivemos hoje, em nivel planetario, sob o regime das mudangas climaticas e do
Antropoceno, dissolve-se a secular distincdo entre cultura (composta pela sociedade de
humanos, de preferéncia ocidentais) e natureza (esta com conotacdo objetificada). No
Antropoceno, ser humano nao € algo substancial, mas torna-se o reconhecimento de que somos

matéria, agentes bioldgicos e deixamos uma pegada ecoldgica com nosso modo de vida.

5 No portugués, “espiritos” sdo pequenos humanoides luminosos e coloridos, possuidores de grande sabedoria e
diversas competéncias, sendo auxiliares dos Xamas. Dividem-se em espiritos das florestas, urihinari, espiritos
das aguas, mau unari, e espiritos dos animais, yarori.

6 A distin¢do natureza/cultura é somente uma forma de habitar o mundo, e predomina no ocidente. Sobre outras
formas de se relacionar estes termos, ver Descola (2015); Viveiros de Castro (1996); Latour (2012), entre outros.

" A concepgdo da Terra como um organismo vivo foi originalmente elaborada por J. Lovelock (1972) e ficou

conhecida como a “hipétese de Gaia”. Para um maior aprofundamento, ver Latour (2020).
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O que precisamos aprender, os povos indigenas ja o praticam em seus mundos € modos
de existéncia, “A diversidade humana, social ou cultural ¢ uma manifestagao da diversidade
ambiental ou natural [...]” (Viveiros de Castro, 2011: 8). Que possamos nos libertar da episteme
moderna, implodir nossos miopes modelos conceituais e analiticos e aprender com os
Yanomami a olhar a Floresta, o mundo e os entes que aqui coexistem sob um outro olhar, uma
nova perspectiva. Quem sabe, desacelerando nossa compulsdo por produtividade, consumo,
mercadorias, aprenderemos a sonhar. Sonhar - a partir mesmo do alerta do fim do mundo - com
um outro mundo por vir: contra o primado do desenvolvimento econdmico e a favor do

“reenvolvimento cosmopolitico” (Viveiros de Castro, 2011).

2. A cosmologia Yanomami em sua relacio humanidade/mundo

Os questionamentos sobre o que € o ser e qual € o seu lugar no Universo perpassam as
culturas em todas as eras, permitindo certa inter-relagdo entre uma antropologia filoséfica,
imanente aos povos e seus modos de existir e algumas areas académicas que se concentram em
investigar, no ambito da filosofia e da antropologia, as possiveis nuances que advém da relacao
humanidade/mundo. Neste sentido, uma parte significante da academia também ja tem se
questionado sobre quem somos e qual o nosso lugar no universo. Viveiros de Castro (2009),

entretanto, adverte-nos ao afirmar que:

Nos, s6 nds, os europeus, somos os humanos completos e acabados, ou melhor, grandiosamente
inacabados, os exploradores destemidos de mundos desconhecidos (plus ultra), os acumuladores
de mundos, os milionarios em mundo, os “configuradores de mundos”. (VIVEIROS DE
CASTRO, 2009: 27)

Existe, portanto, uma afirmacdo exclusivista, ao identificar a humanidade somente
aqueles oriundos da tradi¢do ocidental, e excludente, ao deixar, por conseguinte, os nao
ocidentais — e inclui-se aqui também a natureza — do lado de fora dessa ontologia, de modo a
dividir a realidade em dois lados: o da humanidade (restrita, neste caso) e o do mundo (qualquer
ambiente e entes, destituidos de subjetividade). Para a tradicdo do pensamento ocidental, o

89

“homem®” ¢ inico, o que ndo permite que os predicados da humanidade sejam estendidos aos

demais componentes do Universo.

8 A palavra “homem” escrita entre aspas pretende representar ndo somente os dois sexos, mas, também, advertir para a questio
da tese da superioridade dos homens sobre as mulheres.
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Desde a mais remota periodizagdo do tempo historico pela tradigdo ocidental, o conceito
de “homem” estd sempre em oposi¢cao ao conceito de “animal”. Capacidade linguistica,
raciocinio, inteligéncia e consciéncia moral sdao predicados tinicos do “homem”. Se se anuncia
uma preocupagao crescente com a senciéncia dos animais, sao raros os lampejos quanto a atrelar
tais predicativos a outros seres. Como ensina Tim Ingold (1994), a humanidade ndo equivale
aos membros da espécie Homo Sapiens, mas ¢ uma condi¢do que os diferenciam, oposta a
animalidade. A linguagem proveniente do pensamento complexo (capacidade de raciocinar) ¢
a prova da humanidade do “homem”. Somada a essa caracteristica, a consciéncia moral e
capacidade de viver sob regulamentos sociais, potencializam o conceito de humano. Para a
tradicdo ocidental, a animalidade humana estaria, desta forma, firmada naquilo que ¢ uniforme
entre os humanos, o componente material, o0 DNA, e a humanidade, na capacidade de
transformacao e de se fazer unico, na razao e emogao.

Compreende-se, a partir do exposto, que a dicotomia natureza/cultura ¢ propria do
pensamento ocidental que tende a vislumbrar o mundo dentro desta dualidade. Nesta
perspectiva, o material pertenceria ao mundo natural, as ciéncias da natureza, j4 a cultura estaria
adstrita as mentalidades, ao espiritual, entdo, invisivel aos olhos, existiria somente no campo
das ideias. Como explica Ingold (1994), a existéncia humana pressupde que a pessoa tenha
agéncia moral e esta condi¢do de pessoa € inseparavel da nocao de cultura. Os animais nao-
humanos ndo possuem razao e consciéncia e, portanto, ndo sdo pessoas € ndo possuem agéncia,
ndo vivem em sociedade e ndo interferem nesta de forma intencional e proposital. O
pensamento ocidental expressa-se, assim, em uma interdependéncia entre as nog¢des de
multiculturalismo e mononaturalismo, nos termos de Viveiros de Castro, (2018: 65), “supde
uma diversidade de representacdes subjetivas e parciais, incidentes sobre uma natureza externa,
una e total, indiferente a representagdo.”

Para compreender melhor as tensdes que advém desta ontologia ocidental, pautada na
essencializagdo dos humanos ¢ coisificacao de todo o resto, buscar-se-a colocar em analise a
visdo do outro, no caso, do povo Yanomami, compreendendo melhor a sua relagdo com o mundo
e os seres que o habitam. Estudar a humanidade, num determinado ponto de vista, seria, nas
palavras de Tim Ingold (1994: 14) “abrir a pesquisa um mundo que se multiplica
interminavelmente na exuberante criatividade do pensamento e das a¢des das pessoas em todos

os lugares”.
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2.1. A Simétrica inversao da ontologia ocidental

Para o povo Yanomami, a natureza existe em varias dimensdes e os seres que a habitam
interagem entre si € com o meio, de modo que o principio da sociabilidade se estende a todos
os entes e aos elementos da natureza. Considerando o que nos ensina Latour (2020: 99) acerca
dos povos amerindios, “nas culturas Deles, a natureza e a sociedade, os signos e as coisas sao
quase coextensivos.”

Os Yanomami concebem o Universo como consistindo de quatro camadas, de cima para
baixo: o céu jovem, o céu, este nivel (a Terra), e o nivel antigo (submundo debaixo da terra).
Essa formacao se deu apos a primeira queda do céu onde residiam humanos que morreram, ou
foram lancgados para o subterraneo, bem como se transformaram em outros seres € animais.
Nessa nova Terra viveram os irmaos Omama ¢ Yoasi, sendo o primeiro o criador do mundo, da
nova floresta firmada com metal, das gentes®. Os espiritos dos humanos quando morrem vao
para as costas do céu onde vivem muito tempo e depois se transformam em outros até irem
morar debaixo de um céu novo, que se localiza acima do céu que se vé. Yoasi fez surgir os seres
maléficos das doencgas e impediu que os humanos fossem imortais. Omama, entdo, criou os
Xapiri para curar as doencas dos humanos, proteger-nos da morte e para resguardar a floresta e
o céu.

Na cosmologia Yanomami o demiurgo ¢ Omama'®, entretanto, ha seres outros que existem
e agenciam no mundo como o ser do caos Xiwdripo, o ser do vendaval Yariporari, o ser Sol
Mothokari, o espirito do fogo celeste Thorumari, seres da noite 7itiri, seres minhoca Horemari,
ser do tempo seco Omoari, o ser das aguas subterraneas Motu uri, o ser da chuva Maari, do
tempo encoberto Ruéri, ser do tempo das chuvas Toorori, do fogaréu Moruxi waké, o ser da
fertilidade Né roperi, seres maléficos de epidemias, entre outros.

Os xapiri sdo o que os brancos denominariam espiritos, e que Davi Kopenawa explica se
tratar de “imagens” que todos os seres da floresta possuem. Ele diz que “no primeiro tempo,
quando os ancestrais animais yaori se transformaram, suas peles se tornaram animais de caga e
suas imagens, espiritos xapiri” (Kopenawa; Albert, 2015: 117). Essa imagem de cada ser,
denominada utupé, s6 pode ser vista pelos xamas, quando se tornam xapiri e recebem um nome,

€ ndo representam somente um espirito, mas uma multidao de imagens semelhantes. Omama

%0 vocabulo “gentes” designa  todos os humanos”.
10 Demiurgo tem origem grega e significa o artifice, no caso seria o criador.
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criou as montanhas e morros para a morada dos xapiri. Estes se deslocam por faixas de luz
solidificadas devidamente ornadas por eles e por onde transitam os xamas no transe, em “estado
de fantasma”. Os xamas também denominam de xapiri as imagens dos demais seres da floresta
e das aguas, chamados urihinari e modau unari, sendo que alguns residem nas costas do céu ou
mais além. Os xamas t€m seus proprios xapiri, os quais lhe chamam de pai. Os xapiri sdo
alimentados pelo consumo que os xamis fazem do p6 da ydkoana'!. O termo xapiri engloba
todos os seres, femininos, masculinos, adultos, criang¢as, velhos, mas ndo sao como os animais
e os humanos, “sdo outros”, posto que tém necessidades, gostos e temperamentos diversos.
Kopenawa nos diz que “eles se alimentam do que chamamos né rope, a riqueza da floresta, ”
(Kopenawa; Albert 2015: 128), é esse o “valor de fertilidade!®” da terra, que é tio caro aos
Yanomami.

O papel dos xapiri ¢ fundamental para os Yanomami, eles protegem as gentes, a natureza,
a floresta, o céu, os seus xamas, guerreiam contra os inimigos e enfermidades, auxiliam em
todos os processos naturais, como a chuva, a seca, a plantacdo, o fogo, as marés, as temporadas
de caca e pesca, influenciam na abundéancia e ensinam sobre tudo por meio dos xamas. Viveiros
de Castro (2018), quando trata dos seres outros, que ndo sdo nem humanos e nem animais,
seriam espiritos, denomina-os de “sobrenatureza.”

A estrutura do pensamento Yanomami parte de um multinaturalismo e um
monoculturalismo, sentido inverso ao apresentado pelos povos ocidentais. Viveiros de Castro
(2018: 69) afirma que o multinaturalismo amerindio ndo ¢ uma variedade de naturezas, mas “a
variacdo como natureza” e que dentro desse universo, as caracteristicas humanas e ndo-humanas
estdo intrincadas. Nessa perspectiva, “a condi¢do original comum aos humanos e animais nao
¢ a animalidade, mas a humanidade” (Viveiros de Castro, 2018: 60). A humanidade, enquanto
condi¢do humana, estd no interior de cada um, “[...]Ja humanidade ¢ “reciprocamente reflexiva
[...]” (Viveiros de Castro, 2018: 62), cada espécie tem uma perspectiva sobre algo, onde uma
perspectiva ndo € uma representacao, € somente os xamas tém capacidade de se localizar entre
duas perspectivas incompativeis, ou seja, o olhar do homem e do animal.

Para compreender a cosmologia Yanomami em sua relagdo humanidade/mundo, destaca-
se ainda que todos os seres sdo agentes, com capacidade de ocupar um ponto de vista e agir no
11 yYakoana ¢ um pé fabricado a partir da resina tirada da parte interna da casca da arvore Virola elongata, que
contém um poderoso alcaloide alucinégeno e contém ainda folhas secas de masara hana, cinzas de cascas das

arvores ama hi e amath a hi.
2 Valor de fertilidade seria tudo que faz viver na terra, por exemplo, o que faz as plantas crescerem.
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mundo, sendo esse ponto de vista e essa acao influenciados pela morfologia corporal. Segundo
Viveiros de Castro (2018: 66), essa visada perspectivista do mundo “é um conjunto de maneiras
ou modos de ser que constituem um habitus, um ethos, um etograma.” Mais claramente ele

aduz

Entre a subjetividade formal das almas e a materialidade substancial dos organismos, ha esse
plano central que € o corpo como feixe de afetos e capacidade, e que € a origem das perspectivas.
Longe do essencialismo espiritual do relativismo, o perspectivismo ¢ um maneirismo
corporal.(Viveiros de Castro, 2018: 66).

Na visdo cosmologica Yanomami, o Universo ¢ uma totalidade social regida por relagdes
entre humanos e ndo-humanos, no qual o xamanismo ¢ a ponte. Nesse Universo, todos os seres
possuem um sopro vital, o principio de fertilidade j4 mencionado, denotando que todos possuem
corpo material e espirito, os quais, na traducao dos Yanomami, referem-se, respectivamente, a
“pele” e a “imagem”. Esses intercambios simbodlicos acontecem, portanto, entre dois
deslocamentos, o do campo material e do espiritual. Esse pluriverso ¢ ainda habitado e
agenciado pelos xapiri. E, portanto, por meio do xamanismo que o humano entra em contato
com esses seres € com as imagens de todos dos outros seres.

Conseguintemente, a cosmologia Yanomami traz uma valoriza¢do das experiéncias
oniricas, da conexdo espiritual com outros seres que vivem com eles numa relacdo intrinseca e
necessaria, inclusive para a preservacao deste mundo e de todos os mundos correlacionados.
Dentro dessa relagdo, o xama ¢ capaz de adotar os pontos de vistas desses ndo-humanos,
estabelecendo uma cosmopolitica entre os seres e os mundos outros. Nao ¢ possivel
compreender o mundo Yanomami pela dicotomia natureza/cultura, visto que, por exemplo, para
eles, os animais sdo como os humanos, possuem a mesma capacidade de percepcdo e de
emocdo. Kopenawa (2015: 214), assim, corrobora quando expressa que, “nds ficamos
satisfeitos quando nossas rogas se enchem de cachos de banana e de pupunhas, eles ficam felizes
quando ha muitos frutos nas arvores da floresta.” A humanidade se dé a partir da relacdo que se
estabelece e ndo como um estado de ser, visto que a intencionalidade se faz presente em todos
os seres. A humanidade, portanto, ¢ imanente, intensiva e diferenciada, afinal “[...] ali onde
toda coisa ¢ “humana”, o humano ¢ toda uma outra “coisa” [...] (Viveiros de Castro, 2018:

145).

2.2. Ontologia da multiplicidade
Nanduty, Dourados, 11(17):9-36
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Uma vez que a cosmologia Yanomami ndo estabelece uma descontinuidade ontoldgica
entre o ser € 0 mundo e sua compreensao so se torna possivel quando as agéncias ocorrem no(s)
mundo(s), destaca-se, em primeiro plano, seu carater multiplo. Essa ontologia da
multiplicidade, termo que se vincula diretamente a Gilles Deleuze de Mil Platos (1996) também
pode ser denominada de ontologia plana (Delanda, 2002) ou pratica (Jensen, 2004) e possui
como chave de compreensao a dissolucao da separatividade entre a linguagem (epistemologia)

e o mundo (ontologia). Nao existe a

preocupagdo com a busca de referentes, uma vez que a realidade ndo ¢ vista como uma
representacao, algo que ocorre dentro (mente) e fora (mundo objetivo), “[...] o conhecer ndo ¢
mais o modo de representar o desconhecido, mas de interagir com ele [...]” (Viveiros de
Castro, 2018: 111). Consequentemente, ndo ¢ possivel compreender a propria nogdo de
humanidade em termos essencialistas, dada a tonica intensiva que promove uma diferenciagao
continua, nos termos de Viveiros de Castro (2018: 111-112), “A tarefa do conhecimento deixa
de ser a de unificar o diverso sob a representagdo, passando a ser a de ‘multiplicar o numero de
agéncias que povoam o mundo’”. Viveiros de Castro, em Metafisicas Canibais (2018), indica
que o termo “multiplicidade” € melhor compreendido como um metaconceito, justamente por
ter conseguido destronar nogoes classicas da metafisica, quais sejam, esséncia e tipo. No ambito
da Antropologia, a teoria das multiplicidades de Deleuze também obteve €xito em transpor, nos
termos do antropdlogo referenciado, “as paredes da prisao epistemologica” (Viveiros de Castro,
2018: 114) da antropologia, dirimindo dualismos conceituais, dentre os quais merece mengao
os dualismos natureza/cultura.

A forma como ocorrem as relagdes entre os seres (entes de toda sorte) e os mundos
(mundo subterrdneo, mundo terreno, mundo acima do céu) na cosmologia Yanomami ¢ um
convite ao aprendizado do reconhecimento de que a manuten¢do da Terra comum a todos os
seres depende da colaboracdo, nem sempre pacifica, ¢ verdade, de todos, para que a vida no
planeta possa se perpetuar, donde se conclui, até o momento, que, onde falhamos por nossa

humanidade restrita, eles alcancam a exceléncia, na habilidade politica com o cosmos.

3. Uma antropologia reversa para o “Povo da Mercadoria”

Nanduty, Dourados, 11(17):9-36
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Mais uma aprendizagem que podemos ter com o povo Yanomami pode ser extraida dos
depoimentos e discursos de Davi Kopenawa, onde, na obra 4 Queda do Céu: Palavras de um
Xamad Yanomami (2015), ele nos presenteia com uma narrativa que, nos dizeres de Bruce Albert,
configura-se como “[...] um complexo hipertexto cosmologico e etnopolitico [...]”
(Kopenawa; Albert, 2015: 51). Alguns aspectos da cosmologia Yanomami foram descritos no
topico anterior, principalmente direcionada para a sua compreensdo a partir da relagdo
humanidade/mundo. A tonica etnopolitica, por sua vez, deve sobressair a partir desse topico, no
qual sera descrita a visao de Kopenawa - representante do povo Yanomami - acerca do homem
branco, da qual ele denomina “povo da mercadoria”. Destaca-se ainda que a narrativa de
Kopenawa tem uma caracteristica unica, também descrita por Albert (Kopenawa; Albert, 2015:
50-51) como “[...] uma imbricacdo complexa de géneros: mitos e narrativas de sonho, visoes e
profecias xamanicas, falas reportadas e exortacdes politicas, auto etnografia e antropologia
simétrica”. Ora, ¢ justamente uma antropologia simétrica (Latour, 2012), reversa (Wagner,
2020), uma contra-antropologia dos brancos (Viveiros de Castro, 2015), que iremos apreender

nos dizeres de Kopenawa:

Os brancos nos chamam de ignorantes apenas porque somos gente diferente deles. Na verdade,
¢ o pensamento deles que se mostra curto e obscuro. Nao consegue se expandir e se elevar [...]
Os brancos ndo sonham tdo longe quanto nés. Dormem muito, mas s6 sonham consigo mesmos
(Kopenawa; Albert, 2015: 390).

3.1. O Homem Branco: rico em mercadorias e pobre no sonhar

Por quererem possuir todas as mercadorias, foram tomados
de um desejo desmedido. Seu pensamento de esfumagou
e foi invadido pela noite (Davi Kopenawa).

David Kopenawa (2015) teve seus primeiros contatos com os brancos ainda muito
pequeno, por meio dos servidores e soldados da Inspetoria e Comissdo de Limites® que estavam
demarcando o territorio de Roraima e pelos missiondrios da organizacdo evangélica americana
News Tribes Mission, na década de 1950/1960. Na experiéncia com a Inspetoria, a impressao

que permaneceu foi de medo e raiva, uma vez que, com a vinda dos brancos e a troca de

13 Respectivamente, Inspetoria do SPI (Servigo de Protecio ao Indio) e do CBDL (Comissdo Brasileira
Demarcadora de Limites).
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mercadorias, varias doengas acometeram os indigenas e grande parte do povo de Kopenawa
chegou a 6bito. Ao refletir sobre estes fatos mais tarde, Kopenawa evidencia que o contato com
os brancos ¢ a facilidade que as mercadorias deles traziam aos indigenas foram uma ilusao

mortal.

Pensavam: “Esses forasteiros sdo amistosos! Eles sdo muito generosos”. Mas estavam
equivocados! Assim que conseguiram os preciosos objetos e alimentos que tanto desejavam,
ficaram doentes e depois comegaram a morrer em série, um por um. Ddi-me pensar nisso. Foram
enganados por essas mercadorias e morreram todos s por isso. Foi assim que desapareceram
quase todos 0s meus maiores, s6 por querer fazer amizade com os brancos (Kopenawa; Albert,
2015: 245).

Os missiondrios foram outro marco futuro de andlise de Kopenawa, ao concluir que 7eosi,
o Deus dos brancos, s6 podia ser um ser maléfico, pois os brancos nao paravam de usar seu
nome e suas palavras para ameagar com sofrimentos terriveis ou a morte dos indigenas e dos
rituais xamanicos. Os xamas foram se acovardando diante desse Deus e perderam seus xapiri,
e o povo Yanomami foi ficando doente e abandonado de cuidados. Nas palavras de Kopenawa
(2015: 258): “Suas palavras desencaminhavam nosso pensamento e nos deixavam preocupados,
mudando os nossos habitos e costumes”. Mesmo crentes em sua religido, os missionarios nao
deixaram de enganar os indigenas com historias fantésticas, tentativas de sincretismos
discordantes, obrigando-os ao trabalho em nome de 7eosi e em troca de mercadorias. Por causa
deles também, houve epidemias que levaram a muitas mortes. Foi de uma epidemia de sarampo
que a mae e um tio proximo de Kopenawa faleceram. Os missiondrios enterraram os mortos da
epidemia de sarampo e os indigenas ndo puderam fazer o seu ritual funebre. Além disso,
segundo o relato de Kopenawa, os brancos nio viviam o que pregavam, e isto fez com que os
indigenas desacreditassem por vez de suas palavras e de Teosi. Para Kopenawa a religido do
branco nao faz parte do mundo indigena, ndo guarda nenhuma relagao com os seus antepassados

e sO possui palavras de ameaga, medo e recriminagdes. Ele adverte que:

As palavras de Teosi pertencem aos brancos. (...) Porém nosso pensamento ¢ incapaz de
desdobra-las em todas as diregdes, como fazemos com as dos xapiri. Se continuarmos a ouvi-las
e segui-las sem razao, acabaremos esquecendo os dizeres de nossos maiores. Ai, os brancos dirdo
que somos crentes, mas nosso pensamento tera so6 ficado tdo esquecido quanto o da gente da
cidade, que ndo sabe nada da floresta (Kopenawa; Albert ,2015: 276).
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Afastando-se dos missionarios, Kopenawa foi trabalhar com a Fundagdo Nacional dos
ndios (FUNALI), onde comegou a aprender a cultura e o0 modo de vida dos brancos. A sua
caminhada, entdo, foi longa e de muito aprendizado. Transitou entre o desejo inicial de imitar
0 branco a convicgdo de que os Yanomami tinham que manter suas proprias tradigdes.
Kopenawa, assim, conclui que: “Hoje compreendo que eles destroem a floresta e nos maltratam
somente porque somos gente diferente deles. Por isso, se tentarmos imita-los, as coisas vao ficar
mesmo muito ruins para nds!” (Kopenawa; Albert, 2015: 289).

A abertura de estradas, como a Perimetral Norte na época da ditadura militar, levou muita
morte ¢ sofrimento aos Yanomami, mas nada foi comparado ao genocidio ocorrido no tempo
do garimpo na década de 1980. Neste tempo, a opinido de Kopenawa (2015) sobre o branco ja
se solidificava, pois, ao viajar pelas estradas, notava o rastro de destruicdo que os brancos
deixavam para tras, e também j4 fortalecia em si a clareza de que eles fingiam querer proteger
a floresta, mas, na verdade, queriam-na para eles, para roubar as arvores, criar seus gados e
extrair o metal. Sobre o garimpeiro, Kopenawa aduz que o desejo pelo metal fazia os proprios
brancos morrerem, seja pelos conflitos entre si na disputa pelo ouro, seja contaminados pelos
venenos (mercurio e demais substancias toxicas) que despejavam na terra e na agua.

Segundo a cosmologia Yanomami, o homem branco também foi criado por Omama, que
os espalhou por outras terras, entretanto, estes, movidos pelo desejo de mercadorias e mais
terras, chegaram ao Brasil. Os xamas ja os conheciam quando faziam dangar seus xapiri, pois
os ancestrais do homem branco, chamados de napénapéri, vinham até eles. Desde a chegada
dos portugueses, a quem Kopenawa atribui serem filhos de Yoasi, tamanha a sua maldade, a
histéria vem se repetindo, com a derrubada da floresta para construcao de casas, plantacdo de
capim para o gado, manipulagdo e genocidio indigena, garimpo ilegal, disseminagdo de doengas
e substancias toxicas, entre tantos outros crimes que ainda hoje sdo cometidos contra os povos
originarios.

Um comportamento predominante desde os primeiros contatos entre o branco e o
indigena era a manipulacdo e a doacdo de mercadorias. Entretanto, Kopenawa (2015: 354)
esclarece que “os brancos talvez pensem que parariamos de defender nossa floresta caso nos
dessem montanhas de suas mercadorias.” Por tudo o que foi relatado, ele reflete que a cobiga
por ferramentas dos antigos os levaram a morte e isto ele e seu povo ndo querem mais que

acontega. Apesar de dizer que ndo sdo inimigos dos brancos, Kopenawa afirma que ndo os
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querem em sua floresta “[...] porque ndo tém como nos compensar o valor do que aqui
destroem” (Kopenawa; Albert, 2015: 354).

O tema da mercadoria permeia todo o contetido do livro 4 Queda do Céu, e ¢€ reiterado
nas falas de Davi Kopenawa, quando viaja pelo mundo para defender o territorio e a cultura do
povo Yanomami. Segundo o lider e xama, o “desejo da mercadoria”, descontrolado e
compulsivo, torna-se um vetor perigoso que pode levar a destrui¢do da natureza e exterminio
da vida. E a ganancia desenfreada dos brancos pelas mercadorias, pelo ter em demasia, que
pode levar & destrui¢do total da Terra, acarretando, novamente, a queda do céu’®. Nao ¢é sem
razdo que o indigena Yanomami, em uma contra-antropologia (Viveiros de Castro, 2015),
designa o homem branco como “o povo da mercadoria”.

Ao discorrer sobre o homem branco, Kopenawa (2015) aduz que eles sdo sovinas, abusam
do trabalho do outro, sentem raiva quando um objeto estraga, dormem pensando em
mercadorias, matam uns aos outros por dinheiro, sonham em ter carro, casa, dinheiro, nao se
importam com o sofrimento material alheio, pois querem acumular s6 para si. E ainda
acrescenta que nao se preocupam em causar a morte dos indigenas, disseminando doengas, ou
mesmo causando a morte de todos os seres, com “as fumacas de epidemia”. A partir desse
contexto, nota-se que Kopenawa qualifica o “povo da mercadoria” como patogénico, por estar
destruindo o mundo paulatinamente, sem se preocupar com o futuro.

Kopenawa (2015: 368), entdo, esclarece que “para nods, as mercadorias tém valor de

epidemia xawara®. E por isso que as doengas sempre as seguem”.

3.2. A polissemia da Matihi

Nos, habitantes da floresta, s6 gostamos de lembrar dos homens
generosos. Por isto temos poucos bens e estamos satisfeitos assim
(Davi Kopenawa).

Para o povo Yanomami, existe um termo que designa os objetos comercializados na

cultura do homem branco — as mercadorias — que € o matihi. Entretanto, como assinala

14 0 Mito da Queda do Céu sera melhor desenvolvido no proximo topico, quando estara relacionado as questdes
do Antropoceno.

15 Xawara & uma doenca destrutiva que alcanga todos os povos e que abala o equilibrio do cosmos. Esta doenga
tem como agente os xawarari, que capturam a imagem dos seres (utupég), ou seja, acaba com sua esséncia vital-

sobrenatural e leva ao adoecimento da terra, do céu, da floresta, dos humanos e nao-humanos (Kopenawa; Albert,
2015).
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Kopenawa (2015), essa palavra ja era utilizada tradicionalmente em sua cultura, apresentando

uma polissemia. Assim, o termo matihi, antes mesmo da chegada do homem branco em terras

Yanomami, designava os adornos que eram utilizados por ocasido das festas reahu'®:
Chamavam de matihi todos os adornos com que se arrumavam para as festas reahu: os tufos de
caudais de arara, os rabos de tucano, as bragadeiras de cristas de mutum e jacamim que ornavam

seus bragos e as pequenas penas de papagaio e¢ cujubim que enfiavam no lobo das orelhas
(Kopenawa; Albert, 2015: 408).

Ainda no contexto dos preparativos para a festa reahu, o termo matihi também podia
designar especificamente um tipo de passaro, belo em suas plumagens, de modo que era
aconselhado sempre pelos xamas aos jovens cagadores que procurassem flechar matihi, pois
isto lhes garantiriam uma dang¢a de apresentagdo honrosa.

Outro sentido que o termo evoca € a designa¢do dos bens que pertencem a Omama € a
todos os xapiri. Nesse contexto semantico, o termo, ao significar os “bens preciosos dos
espiritos”, torna-se uma palavra que, nos dizeres de Kopenawa (2015) tem “valor de espirito”,
pois faz alusdo a beleza dos xapiri e permite que o pensamento esteja voltado para eles.

E, por fim, o terceiro sentido que o termo matihi possui na cultura Yanomami, vincula-se
ao contexto dos rituais funerarios, significando tanto os ossos que sdo recolhidos para a
incineragao, quanto o recipiente — uma cabaga — que comporta as cinzas. Aqui, a palavra matihi
engrandece-se mais ainda por sua forga e respeito que evoca.

E importante destacar acerca da polissemia do termo por varias razdes e, dentre elas,
destaca-se, primeiramente, 0 modo como os Yanomami mais antigos reagiram quando viram
pela primeira vez a miriade de objetos que os homens brancos (garimpeiros, missionarios,
agentes indigenistas, entre outros) guardavam em seus acampamentos: “devem ser eles muito
habilidosos e engenhosos” (Kopenawa; Albert, 2015: 409). Porém, sobre esse contexto
Kopenawa (Kopenawa; Albert, 2015: 409) menciona que “Estavam muito empolgados, e ainda
nem imaginavam que esses objetos novos traziam em si as epidemias xawara e a morte”.

Outra razao de se ter descrito sobre os diversos sentidos do termo matihi ¢ a compreensao
que isto nos permite alcangar sobre a singularidade com que o povo Yanomami lida com os
objetos, os quais, sdo valorizados dentro de contextos mais amplos de socialidade, e como vista,
¢ extensiva a todos os entes. Enquanto a cultura ocidental capitalista privilegia o acimulo de

16 Reahu consiste nos encontros festivos intercomunitarios, onde também ocorre cerimdnias de alianga politica e
ritual funerario. Para saber mais, ver ALBERT (1985).
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bens como sinal de riqueza e status, para o povo Yanomami, os valores compartilhados com o
grupo ¢ o desapego e a generosidade. Percebe-se de pronto que eles ndo compactuam com uma
concepcao dos objetos somente no ambito de sua materialidade, muito ao contrario, segundo o
lider xama Kopenawa (Kopenawa; Albert, 2015: 409), “As mercadorias ndo morrem. E por isso
que ndo as juntamos durante nossa vida e nunca deixamos de da-las a quem as pede”.

O desapego ¢ a generosidade dos Yanomami andam juntos e estdo intrincados na forma
como eles socializam entre si, € como honram a memoria dos mortos € antepassados. Como
visto, a socialidade Yanomami se d4 entre humanos e as miriades de entes que povoam seu
pluriverso, incluindo, neste espago multidimensional, os ancestrais, os animais, as plantas, os
fendomenos da natureza, enfim, os espiritos da floresta, xapiri. A certeza da mortalidade, a
brevidade da vida, a imortalidade dos espiritos e o livre transito entre esses dois mundos - o dos
vivos e o dos mortos - embasam o habito de ndo reter para si um objeto por muito tempo e lhe
proporcionar uma livre e rapida circulacdo, razdo pela qual ¢ extremamente valorizado, na
cultura Yanomami, a generosidade. Por ocasido das festas reahu, também ocorrem trocas de
objetos (mercadorias) e quanto maior a disposi¢cdo do grupo em abrir mdo de seus pertences,
mais respeitada e honrada se torna essa casa (aldeia), dizendo-se dela que “ali se abre uma trilha
de mercadorias”, ou por ali se passa um “caminho de pessoas generosas” (Kopenawa; Albert,
2015: 412).

A consideracdo de que as mercadorias duram mais do que a vida humana e, além disso, a
crenca de que elas “deixam rastro”, faz com que todos os pertences de um parente falecido
sejam queimados. Ao invés de repartir os bens de alguém que morre entre os familiares, como
¢ costume na cultura ocidental, os Yanomami destroem todos os rastros que os toques dos dedos
de seus parentes mortos possam ter deixado. Permanecer com esses bens lhes causam pesar,
dificulta a finalizagdo do luto, perdurando o sentimento de saudade.

A forma diversa que o povo Yanomami se relaciona com os objetos pode e muito nos
ensinar sobre o problema ambiental que a cultura do consumo, da acumulagdo e do descarte
tem gerado em nivel global. E isto sem entrar no problema da desigualdade socioecondmica,
que um sistema regido pelo mercado e pelo poder aquisitivo de mercadorias também cria. Sao
sabios seus exemplos de vida e a assercdo do xama quando afirma que “Nossos verdadeiros
bens sdo as coisas da floresta: suas aguas, seus peixes, sua caga, suas arvores e frutos. Nao sao

as mercadorias!” (Kopenawa; Albert, 2015: 410).
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4. O mito da Queda Do Céu e o Antropoceno: aprendizagens cosmoecoldgicas

Embora na cultura ocidental predomine a concep¢do de uma historicidade
universalizante e unilinear, na qual o passado, o presente e o futuro nao se misturam, multiplas
sao as possibilidades de se experienciar o tempo, a exemplo do tempo expresso na cosmologia
Yanomami, e mais especificamente, no mito da Queda do Céu, o qual serd abordado neste
topico. Tem-se no tempo mitico, um modelo circular de temporalidade, em que ¢ possivel
conceber o futuro como uma volta ao passado, tempo cosmoldgico e nao historiografico.
Segundo Jean-Pierre Vernant (1973), no mito ndo se tem uma cronologia, mas uma genealogia.
Uma genealogia que tem, em sua narrativa, as bases da criagdo, discurso que reporta, a0 mesmo
tempo, as nogdes de origem e destino. Segundo Foucault (1981: 430), “[...] é sempre com
relacdo a um fundo ja comegado que o homem pode pensar aquilo que vale para ele mesmo
como origem”.

Nas narrativas miticas, fundo e forma vém juntos, moldando o mundo ¢ o ser no mundo,
de forma indissociavel. Para o historiador Borges (2004: 122), “¢ justamente nesse intervalo
onto-histérico que encontramos uma das fontes primarias da inquietacdo cognoscente que
caracteriza o relacionamento do ser humano com o mundo e consigo mesmo”. Nas culturas em
que as narrativas miticas predominam — e € este o caso do povo Yanomami - suas cosmogonias
ditam o tom do cotidiano e dao sentido e significado aos acontecimentos. Dai a importancia de,
ao se estudar outra cultura, conhecer seus mitos e compreender o sentido de suas narrativas,
sejam estas de cunho cosmogonico e/ou escatologico, como a profecia da queda do céu. Uma
vez que operam em uma logica circular, as narrativas miticas contém a chave de compreensao
do modo de ser e de viver dos povos que sob elas se fiam. Aprende-se, pois, “[...] ndo s6 como
as coisas passaram a existir, mas também onde as encontrar e como fazé-las ressurgir quando

elas aparecem” (Eliade apud Ladeira, 2007: 80).

4.1. O mito da Queda do Céu

Na obra Folk Literature of The Yanomami Indians, organizado por Johannes Wilbert e

Karin Simoneau (1990), Bruce Albert contribuiu com o mito da Queda do Céu dos Yanomami.
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Diz o mito que, por causa da morte prematura de um xama poderoso, seus xapiri, em um ataque
de raiva, cortaram o céu que caiu na terra empurrando as montanhas, a floresta, o sol e os
espiritos da noite para o subterraneo. Com esse fato, alguns dos antigos ancestrais foram
jogados no submundo e transformados em seres sobrenaturais canibais, outros permaneceram
nos lugares que hoje s@o as nascentes dos rios, nas montanhas, salvos por um cacaueiro e um
papagaio farinheiro que cortou com seu bico o céu caido que estava sendo contido pelo
cacaueiro e permitiu que eles saissem para o peito do céu. L4 encontraram uma floresta onde
passaram a viver e se multiplicaram, mas depois desapareceram num grande diliivio e num
incéndio. Entdo Omama surgiu por si mesmo, visto que € incriado, e criou os habitantes do
mundo atual. Entretanto, os primeiros habitantes humanos foram transformados em animais,
em razdo do canibalismo e se espalharam pelo orbe, como animais de caga. Eles sdo os
ancestrais dos Yanomami de hoje.

Na obra 4 Queda do Céu, Kopenawa (2015) também explica esse mito, acrescentando
que a floresta onde eles vivem € a costa do céu caido, chamado pelos xamas de Hutukara, e que
outro céu desceu e se fixou acima da terra. Omama, entdo, buscou dar firmeza a esse novo céu,
sustentando-o com varas de metal, firmadas no fundo da Terra até o céu. E papel dos xapiri
reforgar essa estrutura sempre que € abalada. Os xapiri ndo se enraivecem quando o seu xama
morre naturalmente, mas ficam enfurecidos se a morte tem outra causa. Nesses contextos,
provocam varios fendmenos naturais violentos, como temporais, ventanias, raios, trovoes e
fazem surgir também animais ferozes, como cobras, oncas e passaros que, golpeando o céu,
fica ameacado de se quebrar diante de tantas tormentas. Entdo os xamas vivos e seus xapiri
ficam responsaveis por acalmar os xapiri 6rfaos, para impedir que o céu, novamente, desabe.

Por isso o papel do xama ¢ primordial,

para que o mundo ndo acabe mais uma vez, bem como para manter o equilibrio das forgas da
natureza. E por isso que Kopenawa afirma sempre que a vida do xami deve ser preservada,
para que eles possam evitar a queda do céu.

Como se pode observar, o xama ocupa papel de destaque e ¢ um ser diferente dos demais
humanos. Quando um humano morre, “seus fantasmas” vao para as costas do céu e o ritual de
vinganga nao pode ser procedido pelos xapiri, somente por seus parentes. A situacao ¢ diversa
quando morre um xama. Dependendo da causa de sua morte, ele pode se negar a ir embora, ter

inten¢do de fazer mal aos humanos, causar doengas. Em razao do grande nimero de mortes de
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xamas causadas pelas doencas dos brancos, o numero de xapiri maléficos, oriundos da casa
desses xamas mortos, estdo aumentando e buscando vinganga. S30 os xamas remanescentes que
tém impedido maiores desastres. Por isto, Kopenawa (2015: 491) adverte que “quase todos os
nossos grandes xamas morreram. Isto ¢ muito assustador, porque, se desaparecerem todos, a

terra e o céu vao despencar no caos.” Ele profetiza:

E por isso que, se todos os que fazem dangar os xapiri morrerem, os brancos vio ficar sos e
desamparados em sua terra, devastada e¢ invadida por multiddes de seres maléficos que os
devorarao sem trégua. Por mais que sejam numerosos e sabidos, seus médicos nao poderao fazer
nada. Serao destruidos aos poucos, como nds teremos sido, antes deles. Se insistirem em saquear
a floresta, todos os seres desconhecidos e perigosos que nela habitam e a defendem irdo vingar-
se. Vo devora-los com tanta voracidade quanto suas fumagas de epidemia devoraram os nossos.
Vao incendiar as suas terras, derrubar suas casas com vendavais ou afoga-los em enxurradas de
4dgua e lama. E isso que pode acontecer um dia se morrerem todos os xamis e se 0s xapiri,
enfurecidos pela morte de seus pais, fugirem para longe dos humanos (Kopenawa; Albert, 2015:
492).

A morte prematura e indiscriminada dos xamas e dos povos originarios tem ocorrido, em
grande monta, em razao das doengas, ora trazidas pelos brancos nos primeiros contatos, ora em
razdo da exploragdo desenfreada que fazem no territorio indigena. E certo que toda a
contaminagdo do planeta, seja na terra, 4gua e ar, tem ocasionado novas doengas e morte para
todos os seres. Para os Yanomami, no centro da terra estdo escondidos varios seres maléficos e

fumagas de epidemia (shawara), ou seja,

seres outros que estdo no subsolo desde a queda do primeiro céu. Com a manipulagdo que o
homem branco faz dos produtos quimicos para a mineragdo e extragdo dos minérios (ouro,
cassiterita, outros), todos esses seres supramencionados serao libertos e trardo dano irreversivel
ao planeta e a vida como um todo. Outras atividades do branco também tém fragilizado a
floresta, pois além do garimpo, assiste-se a uma destrui¢do em larga escala da Amazonia, por
exemplo, pelo desmatamento e grilagem de terras para o mercado legal e ilegal de madeiras,
para o agronegocio, entre outros. O céu estd doente e a cada agdo do homem branco ele ¢
consumido. Com todo o impacto que a destruicao da floresta amazdnica tem sobre o mundo, da
alteracdo no clima ao avanco de epidemias e pandemias, percebe-se que a escatologia do povo

Yanomami ndo ¢, nem de longe, infundada.

4.2. Uma licao cosmoecoldgica frente ao Antropoceno
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Como visto, o povo Yanomami, ao ampliar sua socialidade a todos os entes que povoam
seus espagos cosmoldgicos, fazem, a um sé tempo, a extensao da categoria “humanidade” aos
“ndo-humanos” (animais, ancestrais, ‘espiritos da floresta’) e a dissolu¢do da dicotomia
cultura/natureza, tal como ¢€ vista na cultura ocidental. Isto porque, também, as for¢as cosmicas
(da natureza), tais como a tempestade, a noite, entre outras, participam deste amplo espectro de
agentes que compdem sua cosmopolitica. E € neste sentido que o préprio Davi Kopenawa
(2015) afirma que o que no6s compreendemos por ecologia politica — a consideragdao do impacto
que a a¢do humana possui no meio ambiente e vice-versa - eles ja praticam desde sempre.

A era contemporanea, denominada Antropoceno, ¢ justamente esse reconhecimento que
o modo de vida das sociedades humanas que tem gerado um impacto global irreversivel, de
modo a ser equiparado a uma forca geoldgica e, neste entroncamento, ocorre ainda uma irdnica
inversao: de um lado o elemento antropico impacta o clima, a natureza; de outro, a natureza, o
clima, t€ém suas agéncias reconhecidas, ao ditarem a tonica e a urgéncia das politicas ambientais
(LATOUR, 2020). Uma outra forma de apresentar a questdo ¢ simplesmente afirmar que nao
existe mais no Antropoceno uma hierarquizagdo entre espécies, visto que todos os seres
possuem ageéncia e se impactam mutuamente. Segundo Danowski e Viveiros de Castro (2014),

0 Antropoceno:

[...] designa um novo “tempo”, ou antes, um novo tempo do tempo — um novo conceito de uma
nova experiéncia da historicidade — no qual a diferenga de magnitude entre a escala da historia
humana e as escalas cronoldgicas da biologia e da geofisica diminuiu dramaticamente, senio
mesmo tendeu a se inverter: 0 ambiente muda mais depressa que a sociedade, e o futuro proximo
se torna, com isso, ndo s6 cada vez mais imprevisivel, como, talvez, cada vez mais impossivel
(Danowski; Viveiros de Castro, , 2014: 107).

Os ensinamentos que a cosmoecologia Yanomami pode nos passar envolve esta mudanca
de consciéncia de que ndo sdo somente os humanos os seres que possuem agéncia. Os alertas
que o lider e xama Kopenawa faz acerca do perigo de se destruir a floresta com atividades
desordenadas da agropecuaria e do garimpo ilegal servem para todos nos, ndo somente para os
povos indigenas. Como visto, Omama escondeu os metais pesados no centro da Terra e sua
extracdo pode causar o desequilibrio na sustentacdo deste céu que esta acima de nos. Além
disso, com a destrui¢ao do equilibrio sociopolitico entre os xapiri € os xamas - causado pela
liberacao dos seres maléficos que habitam o interior da Terra em decorréncia da destruicao da
floresta pelo homem branco e pela morte de seus pais xamas — ndo sera mais possivel garantir

a harmonia e permanéncia de Hutukara, visto que a as epidemias (shawara) irdo se espalhar
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por todo lugar, ameacando a propria vida no planeta e ndo somente nas aldeias Yanomami e no
bioma da Floresta Amazdnica.

Latour (2020), em Diante de Gaia: Oito Conferéncias sobre a Natureza no Antropoceno,
apresenta-nos uma reinterpretacdo das leituras que comumente sdo feitas a teoria de Gaia,
idealizada pelo geofisico James Lovelock na década de setenta, nas quais prevalece a ideia da
terra como um organismo vivo, Unico e sistémico. Sua releitura retém a concepg¢do da Terra
como um organismo vivo, porém nao unico e sequer sistémico. E, para tanto, apoia-se em

passagens do proprio autor da teoria Gaia, quando este afirma

Quando falo de Gaia como um superorganismo, ndo penso por um unico instante sequer em uma
deusa ou em algum ser dotado de pensamento. Exprimo minha intuicdo de que a Terra se
comporta como um sistema autorregulado ¢ que a ciéncia adaptada ao seu estudo ¢ a fisiologia.
(Lovelock apud Latour, 2020: 157-158).

Muito da dificuldade encontrada na interpretagdo da teoria de Gaia como uma teoria
sistémica e holista decorre do proprio historico das ciéncias naturais e sociais de associarem,
quase sempre, as ideias de organismo e de sistema (Latour, 2020). Segundo Latour (2020), o
desafio teorico enfrentado por Lovelock e, agora, solucionado por ele € conhecer os “[...] efeitos
de conexdo entre poténcias de agir, sem, para tanto, depender de uma concepgao insustentavel
da totalidade” (Latour, 2020: 160).

Se o geofisico Lovelock avancou consideravelmente na compreensao do
“funcionamento” da Terra para além das tradicionais concepgdes mecanizadas de uma natureza
morta, ao apontar a poténcia de a¢do dos microrganismos que ndo somente se adaptam, mas
criam seus ambientes, e o antropdlogo da ciéncia Latour destaca esta genialidade do criador da
Teoria de Gaia, avangando nesta consideragdo da diversidade das vidas e das poténcias de agir,
¢ possivel, ainda, afirmar que a cosmologia do povo Yanomami, em seus aspectos
cosmogodnicos e escatologicos, tem muito a nos ensinar a como nos comportar nesta era do
Antropoceno: o respeito a toda forma de vida, da ancestralidade humana aos duplos animais; a
rica e harmoniosa convivéncia (nem sempre pacifica) entre os entes que povoam este multiplo
universo, esse pluriverso, os quais se estendem das montanhas aos espacos infinitos. Que
possamos aprender a respeitar todas as formas de vida, e a escultar o alerta do xama Yanomami.
Esses homens especiais que, em transe ou em sonhos, empreendem a dificil arte da diplomacia

diante entes invisiveis aos olhos dos humanos comuns. Que possamos assumir nossa
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incapacidade de lidar com o presente insuportavel que nos anuncia um futuro ameagador. E se

ainda houver tempo, ¢ claro, possamos (re)criar mundos possiveis e passiveis de co-habitarmos.

5. Consideracoes finais

Foram propostos e realizados os objetivos de estudar os aspectos da cosmologia
Yanomami em sua relagdo humanidade/mundo; ouvir os dizeres de Kopenawa sobre o “povo
da mercadoria” e compreender o mito escatoldogico da Queda do Céu relacionando-o ao
contexto do Antropoceno. Intentou-se com este recorte tematico, respectivamente, ressaltar
modos outros de ser e estar no mundo; dar lugar de destaque a fala do lider e xama indigena
acerca do homem branco e seu modo de vida (antropologia reversa) e ouvir o alerta do mito
supracitado. Quanto a este pertinente alerta, objetivou-se também alertar e alardear aos quatro
ventos que as praticas invasivas e destrutivas da Floresta Amazdnica impactam negativamente
a vida do povo Yanomami e demais povos indigenas que habitam-na, mas ndo somente. A crise
ambiental contemporanea desvela a insustentabilidade do sistema capitalista, pautado na
extracdo e exploracao desmedida de recursos naturais, com vistas ao lucro e ao enriquecimento
de poucos, e os custos sdo pesados em demasia para os pobres e excluidos desse sistema, para
os biomas e toda a diversidade da vida que os compdem.

Sao muitos e intensos os ensinamentos que podem ser extraidos da cosmoecologia
Yanomami: a pratica da socialidade entre os entes humanos e ndo-humanos, pela extensdo da
humanidade a todos; neste sentido, aprende-se também com a considera¢cdo de que a natureza
ou o que compreendemos como meio ambiente ¢ dotado de intencionalidade e possui forca de
agéncia; aprende-se o respeito a todas as formas de existéncia e a arte da diplomacia, tao
exemplarmente praticada pelos xamas. Diplomacia como a propria tonica do fazer politico,
interagindo com as alteridades em suas diferencas, irredutiveis a um ‘si mesmo’ - esta tltima,
pratica comum entre os povos da tradicdo ocidental; aprende-se, por conseguinte, que essa
humanidade compartilhada ¢ anterior a propria especificagdo dos seres, “humanidade
primordial”, segundo Danowski e Viveiros de Castro (2014): “Eis assim que, no pensamento
amerindio, a humanidade ou personitude € tanto a semente como o fundo ou o solo primordial
do mundo” (Danowski; Viveiros de Castro, 2014: 89). Alias, pode-se acrescentar o aprendizado

de que nao existe um Unico mundo, “o que chamariamos de mundo natural, ou “mundo em
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geral”, ¢ para os povos amazonicos uma multiplicidade de multiplicidades intrinsecamente
conectadas” (Danowski; Viveiros de Castro, 2014: 93).

Quando Davi Kopenawa, numa verdadeira reversao da perspectiva, nos observa e nos
denomina “povo da mercadoria”, ele vai além de advertir que a ganancia pelos bens materiais
pode levar a destrui¢do da Terra. A reflexdo que ele suscita € sobre o lugar que o homem, seja
ocidental e/ou oriental ocupa no mundo, ou seja, qualquer um que se insira no sistema do
capital, visto que poluem, destroem, buscam as riquezas da Terra de forma desordenada e
inescrupulosa. A cultura do consumo e do descarte valoriza em demasia a busca de status a
partir do poder aquisitivo de bens, de mercadorias. Acresce-se a isso a exacerbacdo do
individualismo, incentivado pela competitividade e pelo narcisismo, valores afins a sociedade
mercadoldgica. O resultado inevitavel e, quicd, irreversivel, é esta crise ambiental global®’
presenciadas por todos e sem precedentes na historia da humanidade, na historia do planeta.

A sabedoria de Kopenawa integra a lista de grandes pensadores e pensadoras, dentre os
quais, cita-se de exemplo Karl Marx (1867) - que no século XIX j& anunciava que o sistema
capitalista continha em si o germe da destruicdo - e Isabelle Stengers (2015), que aponta para a
urgéncia da mudanca da relagio homem e natureza em nossa cultura, de forma a deter as
catastrofes e o retorno da barbarie, visto que ¢ um futuro que se anuncia. Sim, Kopenawa
também identifica, no modo de vida do “homem branco”, a mercantilizacao das relagdes sociais
e nos avisa que os humanos se transformaram em uma espécie mortal, causadores de destruicao,
incapazes de enxergar os danos e se responsabilizar. O humano hoje pode se autoextinguir e
extinguir os demais seres do planeta.

Diante de tais reflexdes € possivel afirmar que o capitalismo estara intrincado a
racionalidade cientifica enquanto a ciéncia ndo reconhecer a insuficiéncia analitica do uso da
dicotomia natureza/cultura, pois, até que isto ocorra, “natureza” serd sindnimo de “recursos
naturais”. Além disso, o sistema capitalista vive do mercado e da circulagdo de mercadorias,
promovendo uma cultura materialista de consumo desmesurado. O maior aprendizado que o
povo Yanomami pode nos legar, além de todo o respeito pelo meio ambiente e por toda forma
de vida é, ainda, 0 modo de lidar com os objetos, a mercadoria (matihipé*®), de forma generosa.
Imbuidos desse valor eles entendem que a vida humana € muito breve e que os objetos devem
17 A desigualdade social, grave consequéncia do sistema capitalista e da economia e politica neoliberal, &,
certamente, um problema também ambiental, visto que a erradicagdo da pobreza é o primeiro objetivo da lista dos

Objetivos do Desenvolvimento Sustentavel (ODS) anunciados pela ONU.
18 Matihipé é um termo utilizado para os objetos dos brancos.
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ser compartilhados sem permanecer nas maos de alguns, egoisticamente. Como visto, as trocas
e a generosidade fomentam tanto as festas como as cerimonias finebres. Fora desses contextos,
0s objetos nao tém nenhum valor absoluto, o que destoa totalmente da teoria econdmica dos
brancos. Em sua observagao sobre o apego dos brancos pelos bens materiais, Kopenawa afirma
que:
Seu pensamento esta tdo preso a elas que se as estragam quando ainda sdo novas ficam com raiva
a ponto de chorar! Sao de fato apaixonados por elas! [...] E depois ainda sonham com seu carro,

sua casa, seu dinheiro e todos os seus outros bens — os que possuem ¢ os que desejam ainda
possuir (Kopenawa; Albert, 2015: 413).

A ligdo que fica é de que devemos oportunizar a todos o uso de nossos bens, sendo
generosos, empaticos com a necessidade dos outros. Certamente, agindo desta forma, extinguir-
se-lam as guerras, a fome, a desigualdade. Nas palavras de adverténcia de Kopenawa,
evidencia-se que o branco, ao se julgar capaz de dominar a natureza e criar/construir bens
materiais, arvora-se em agir como Deus, entretanto, ndo ¢ capaz de criar uma nova Terra, o que
demonstra a sua insignificancia. Diante do alerta feito a partir do mito escatologico, presume-
se que o recado do povo da floresta ja foi dado, e almeja-se que todos os povos que vivem sob
a égide do capital e da cultura de mercado reconhegam os sinais que a Terra esta emitindo, caso
contrario, serd impossivel evitar o fim, “sem ousar mudar e permanecendo presos aos nossos
‘modos de vida coagulados’ promovidos pela economia do business as usual” (Alencar, 2016:
114-115).

A correlagdo entre a atividade do garimpo em terras Yanomami e em outras extensoes da
terra-floresta e a iminéncia do desabamento deste novo céu (visto que o primeiro ja caiu),
embora se entrelace ao discurso mitico, € pertinente e apresenta uma significagdo conotativa.
Os garimpeiros, ao serem associados aos espiritos-queixada (waréripé), “comedores de terra”,
expressam o ato de revirar a terra quando da extracdo de metais (ouro, cassiterita, etc), expondo
a si mesmos, aos indigenas e ao ecossistema a fumaca de epidemia (shawara), eflivios
patogénicos liberados pelo uso de substancias tdxicas, como o mercurio, por exemplo. A
floresta, local de nascimento dos Yanomami, segundo Kopenawa esta situada no centro do
antigo céu Hutukara, pode se acabar se ndo for cuidada e levar a Terra novamente ao Caos
anterior. Nas palavras de Bruce Albert (2002: 248), o que Davi Kopenawa busca na sua luta

pela terra-floresta ndo € somente garantir o solo e impedir o desmatamento, mas “preservar da
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destrui¢do uma trama de coordenadas sociais e de intercimbios cosmoldgicos que constituem
e asseguram a sua existéncia cultural como “seres humanos”. Davi Kopenawa busca ensinar a
importancia da Hutukara para todos, ndo so para os indigenas, dizendo que ela estd viva, que
ela cuida de todos, que ela ¢ como um grande governo e que, com a agao dos homens brancos,
ela tem sofrido e pode acabar. Se ela acabar, todos acabam junto com ela.

A luta do povo Yanomami pela preservagdo de seu territdrio e protecdo da floresta,
embora parega localizada, interage com fatores globais, pois ¢ toda ela permeada pela crise
ambiental contemporanea. Sabe-se dos impactos que a destrui¢do massiva de um dos maiores
biomas da Terra, a Floresta Amazodnica, acarreta, em nivel planetario, como a influéncia direta
nas mudangas climaticas e no aumento do aquecimento global, oriundos do desmatamento sem
limites. Ademais, existem outros processos biofisicos que contribuem para o acirramento dessa
crise, tais como a acidificacdo dos oceanos, a perda da biodiversidade, entre outros mais, o que
demonstra uma interdependéncia entre estes fatores. Tudo isso corrobora para a constatagdo de
que a Terra encontra-se mesmo no periodo denominado Antropoceno, dado o reconhecimento
da transi¢ao do fator antropico, de agente bioldgico a forca geologica (Chakrabarty, 2009).

Considerando, por fim, que outra forma de se definir o Antropoceno ¢ afirmar a chegada
do tempo da “catéstrofe climatica”, tal como aponta Danowski e Viveiros de Castro (2014), e
cientes, pelos cientistas de todo o mundo, que em muitos desses processos de aceleracdo da
crise ambiental, chegamos a pontos irreversiveis, urge que o discurso ambientalista (e as agdes)
sejam envoltos por uma conscientizagdo cosmoecologica, nos moldes dos povos amerindios, o
que nos faz evocar os dizeres de um outro lider indigena, oriundo também de um outro

continente:

[...]Isto sabemos: a terra ndo pertence ao homem; o homem pertence a terra. Isto sabemos: todas
as coisas estdo ligadas como o sangue que une uma familia. H4 uma ligagdo em tudo. O que
ocorrer com a terra recaira sobre os filhos da terra. O homem néo tramou o tecido da vida; ele é
simplesmente um de seus fios. Tudo o que fizer ao tecido, fard a si mesmo (Carta do Chefe
Seattle, 1855).
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