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O PAJE WAIAPI E SEUS “ESPELHOS”

Dominique Gallois
(Museu Plinio Ayrosa, Universidade de Sédo Paulo)

INTRODUCAO

Warud é o principal atributo do pajé Waidpil: os indios traduzem
esta palavra por “espelho”. N&do sio Oculos nem lentes, objetos que os
Waiapi conhecem. “Espelho” porque brilha e sobretudo porque reflete
a imagem (ta’anga, a imagem, que designa também a fotografia). A fun-
¢do do warud seria, portanto, a de alcangar e revelar o mundo sobrenatural
que se reproduz, no “espelho” do pajé, como um mundo ordenado a
imagem do mundo dos homens.

Este artigo trata da representacdao do universo elaborada pelos Waiapi
do Amapé, tema que se insere no programa do Encontro Tupi realizado
em outubro de 1982: “xamanismo, uma visdo comparativa” e “cosmolo-
gia e sociedade entre os Tupi: invariantes e variacdes”. Sendo o objetivo
descrever a atuagdo do pajé Waidpi, intermedidrio por exceléncia entre
os homens e os espiritos, torna-se necessiario abordar os elementos do
mundo sobrenatural no qual evolui este especialista. Procura-se também
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180 Dominique Gallois

evidenciar a existéncia de outras praticas sociais — como por exemplo,

as dangas coletivas — que também estabelecem comunicacdo com as en-
tidades sobrenaturais.

Como esta pesquisa estd em sua fase inicial, o presente trabalho pro-
poe, nos seus limites, uma classificagdo dos elementos do sobrenatural,
sugerindo uma interpretacdo das relagdes que unem os homens a esses
clementos a partir de um conceito fundamental na visdo de mundo dos
Waiapi, a nocdo de ijar: o dono, o mestre.

Ja existe uma série de estudos sobre o tema do xamanismo Waidpi,
em relacdo aos quais € importante situar este trabalho.

P. Grenand, em seu “universo Waidpi” (1980), trata da “sistema-
tizacdo do mundo vivo” a partir das categorias homem/animal/vegetal,
definindo uma classificagao basica da cosmologia Waidpi que pode ser
esquematizada como segue:

dominio dos espiritos
neu?ro
dominio do homem

O animal, nessa interpretacdo, constitui a chave do sistema: “a ne-
cessidade de comer carne provoca o encontro do homem com os espiritos”
(1980, 44) . As relagdes do homem com o animal sdo portanto permeadas
de perigos e, para poder viver livremente, os homens instituitam uma
“regra do jogo”, que deve ser respeitada para evitar os feiticos dos
espiritos. Esse “modus vivendi” traduz-se por trés tipos de esforgos
desenvolvidos pelos homens:

1. as proibigoes alimentares e de caga, que sdao vistas mais como
técnicas de luta do que como privagoes;

2. a mediacao do vegetal entre 0 homem e o animal, isto €, entre
o homem e o mundo dos espiritos, através das plantas medicinais. De

fato, a cada proibicdo transgredida corresponde um tipo de doenca € um
remédio especifico;

3. a intercessdo do pajé: quando a intermediagdo das plantas me-
dicinais nao surtiu efeitos, faz-se apelo ao pajé que, através de técnicas
especializadas, poderd combater as influéncias maléficas dos espiritos.
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QOutros trabalhos completam este estudo, em particular ‘'um artigo
de P. e F. Grenand (1976), que analisa a concepcdo da doenga e da
morte entre os Waiﬁpi' essas nunca sdo vistas como “naturais”’, mas pro-
vocadas pela acdo dos espiritos; esse artigo também trata da medicina
tradicional dos Waidpi a partir de uma descricdo das técnicas dos dois
agentes mediadores (plantas e pajé). Finalmente, o estudo etnohistorico
de P. Grenand (1982) analisa o papel do pajé Waidpi, o xamanismo
sendo- interpretado — entre outras fungoes sociais — como substituto
e prolongamento da guerra, elemento motor da sociedade Waidpi antiga,

pelos “combates” que o pajé constantemente trava com os espiritos (1982,
242).

O que esses trabalhos ressaltam, sem duavida, é a importincia do
xamanismo na sociedade Waiapi. Entretanto, foi reduzido pelos autores
a intercessdo de dois mundos: animal/homem *. Faltaria, portanto, expli-
car as relagdes que existem entre o homem e os outros elementos do
universo, indicados a seguir:

partes do
universo terra/agua/mata roga/aldeia céu
animal-vegetal homem criador do
dominio espiritos | universo
intercessor «pajé— danca—»
coletiva

As categorias do quadro acima foram isoladas, neste artigo, como
hipbéteses de trabalho para analisar o conceito Waiapi de ijar, dono. De
fato, essas “porcOes” do universo podem ser ordenadas a partir da  dis-
tribuicdo de seus donos e das criaturas controladas por eles. Isso permite
entrever a organizagdo do universo Waidpi como uma série de mundos
independentes, que se relacionam através da acdo do homem sobre a
natureza (essencialmente as relagdes homem/animal e homem/vegetal,
tal como foram analisadas por P. Grenand), mas que estdo em equilibrio
precario. A violacdo da “regra do jogo” provoca catéstrofes: doenga,
morte ou, pior, a destruigdo total da humanidade. Estes sdo temas de
constante preocupacdo para os Waiapi. |

- Para corrigir os desequilibrios, prevé-los e ensinar aos homens como
evitd-los, a intercessdo do pajé é fundamental. Sua atividade é caracte-
rizada — entre outros eIementors da forca xamamstlca (item 4) — pelo
seu dote de dupla visdo: o “espelho” warud.

Por outro lado, ha outras préaticas coletivas que nfo estdo ligadas
.diretamente a atividade do pajé (item 5), como as dangas coletivas?®
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acompanhadas de instrumentos e determinados adornos plumarios, que
tem o mesmo efeito de corrigir os desequilibrios entre os elementos do
universo e sobretudo de conter a célera do dono da humanidade, Ianejar.

Finalmente, outros comportamentos observados entre os Waiapi, como
as proibicdoes alimentares e sexuais durante o resguardo pds-parto, 0
resguardo do pajé iniciando e sobretudo as proibigdes ligadas 2 caga,
sdao também maneiras de manter a harmonia entre a humanidade e as
outras partes do universo. Como diz P. Grenand, os Waiapi detestam
os “excessos” e de fato, todo seu comportamento — o tom das conversas,
a atitude do homem face a desgraca ou a felicidade — valorizam a
moderagdo, a contencdo dos gestos bruscos e das emogoes.

Para levar a cabo esta proposta de sistematizagdo dos elementos
do mundo sobrenatural, optei pela descri¢io de conceitos Waidpi tais como:
id, taiwé € kwarayporé a teoria da alma;
ijar, dono e and, espirito;
ipajé, 0 Xamanistico” e warud, o “espelho”;
itekura, a doenga;
aporai, a danca coletiva.

Estes conceitos sao analisados aqui a partir das explicacoes que me
foram fornecidas pelos Waidpi do Amapari, utilizando, portanto, exemplos
concretos que possam esclarecer a visao que tem da ordenacdo ¢ do equi-
librio entre os diferentes elementos do universo, assim como do papel
do pajé e das dangas coletivas na manutencdo dessa harmonia.

A TEORIA DA ALMA: 14, TAIWE E KWARAYPORE

Os Waiapi fazem uma nitida diferenga entre dois elementos da pessoa,
unidos durante a vida e que se separam apds a morte: o corpo € a alma.
Esses dois elementos sdo representados por trés conceitos:

Id, a “alma” ou melhor, a vida, representada por determinados princi-
cipios vitais: a respiracao (o sopro), a pulsacdo do corpo (o coragao),
a fala e a vista. Esses principios vitais contidos no ig localizam-se, no
corpo humano, na depressao situada abaixo do esterno. Apds a morte sdo
esses os elementos da pessoa que vao para o céu, sob a forma de raiwé,
a sombra. Fundamentalmente, iG e faiwé sdo a mesma coisa; a primeira
poderia ser definida como a “alma viva” e a segunda como a “alma
morta” (Campbell, 1976, 48). Somente a segunda vai para o céu, onde
permanece, nunca voltando para incomodar os parentes vivos. O conjunto
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dessas sombras dos mortos forma a comunidade dos iane raiwer, nossos
mortos, que vivem no céu com Ianejar, o herdi criador (item 2).

“morto chega 13, t4 sujo e td4 podre, mas
ai toma banho com sabdo, fica igual gente” 4,

Essas sombras de aparéncia humana sao vistas unicamente pelo pajé
que se define como um visiondrio (item 4); vivem uma vida semelhante
a que tinham na terra:

“sao bonito, tem tudo: camisd (tanga de pano
vermelho), pinta, tem panela, tem forno, tem
machado, tem galinha vermelha, danga”.

O terceiro elemento constitutivo da pessoa, com atributos negativos
em oposicdo a raiwé, € representado por outra sombra: kwarayporé (ou
téanwer), que fica na terra apds a morte, geralmente sobre o cemitério.
O pajé, que também nesse caso é o Unico a enxergi-la, pode elimina-la;
comunicando-se com ela, faz com que saia da aldeia para evitar que continue
atormentando os parentes vivos. Especialmente a noite, vem remexer os
restos de comida, o que provoca doenga para quem ingerir esses alimentos.
Por esta razdo, em muitos casos, os Waiapi abandonam as aldeias onde
varias pessoas morreram ou onde faleceu um individuo de destaque (chefe
ou pajé, por exemplo).

Esta sombra é associada aos espiritos agnig (item 2):

“é suja, fede, ndao tem pintura e sua
tanga esta imunda”

O principal perigo que paira sobre a pessoa € o ataque dos espiritos
ao principio vital i@. Em vida, os Waidpi — e especialmente as criangas
pequenas — tem que se resguardar, através de uma série de interdicoes
e comportamentos positivos, para evitar a perda de seu ig, o que resultaria
sempre em doenca € morte.

OS ELEMENTOS DO SOBRENATURAL: IJAR E ANA

Segue uma tentativa de classificagdo dos elementos do sobrenatural,
que podem ser definidos a partir de dois conceitos: os ijar, donos e suas
criaturas por um lado, os afid, espiritos por outro lado. O conceito de
afig cobre parcialmente o de ijgr ja que este € ambivalente, tendo uma
acdo positiva ou negativa sobre o homem, como serd indicado abaixo.
A categoria dos ana inclui também kwarayporé, as sombras dos mortos,
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assim como uma série de outras entidades maléficas: Kurupi, Tamokd ¢
os animais mitolégicos como Tukdmoi (sucuriju-tucano), a grande quei-
Xada e a onga mitologica, ambas chamadas midra. O levantamento desta
ultima categoria de entidades sobrenaturais estd ainda fragmentarm por
isso ndo serdo incluidas na classificagio proposta aqui.

O conceito ijar pode ser exphcado através do termo iar que 1ndlca
a posse: '

Kurapia kdoiar, a roca de Kurapia;

Cumai okaiar, 2 casa de Cumai;

Caxiri iar, numa festa, a mulher que
preparou o caxiri, a dona do caxiri;

ou ainda: os bois trazidos pela FUNAI

na aldeia Mitiko, hoje abandonada, ndo

tem z’jar porque “ninguém toma conta deles”.

Os ijar seriam portanto 0os donos de tudo que ‘existe no universo:
.homens plantas, animais, elementos... Esse universo, conforme as in-
formagOes dos Waidpi do Amapari, 1nclui uma série de niveis que cor-
respondem a  moradia dos ijar: £ -

terra-chdo / agua / mata / montanha / roga-aldeia / final da terra / céu.

Esses niveis se ordenam em funcdo da moradia e das criaturas de
cada ijar, como segue:

DONO CRIATURAS PARTE DO

' UNIVERSO

ywytyryiar dono das montanhas e de certos animais na terra
ywyraiar . dono das A4rvores, dos passaros e outros animais na mata
ywyraiar dono das arvores, dos passaros e outros animais na mata
ywypopyiar dono dos grandes mamiferos e certas plantas no final
A=k ' da terra
ianejar nosso dono, dos homens no céu

Evidentemente, esta ordenagdo é proviséria pois faltam ainda dados
mais precisos sobre a cosmologia Waidpi ®. Corresponde a classificacdo
dos  donos de praticamente todos os elementos do universo: homens, ani-
mais, vegetais, que se encontram distribuidos em zonas bem diferenciadas

do meio ambiente: céu, terra, mata, agua... Nio inclui somente o
“mundo vivo” mas também o dos mortos, isto é, as sombras dos mortos
— S€jam animais ou humanos — que vao se localizar em uma ou outra

dessas zonas.
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A correspondéncia ou associagdo, entre cada ijar e suas respectivas
criaturas estd indicada no quadro abaixo, por enquanto incompleto no que
diz respeito ao numero e a identificagdo das criaturas controladas por

cada jjar®.

dade entre os informantes. -

ELEMENTO DO MEIO

AMBIENTE

O DONO

Somente indiquei as correspondéncias que fizeram unanimi-

SUAS CRIATURAS

1. TERRA-CHAQO

inclui 0 que esti sob a
terra

ywyiar dono da terra, re-
presentado por:

yboi minhoca gigante
mojiar cobra grande
dominio do jupard, o
macaco-da-noite

minhocas
surucucu e outras cobras

2. AGUA yviar dono da agua ou trairdo, pacu, pacusi, ja-
mae d’agua, r_eprese:ntada caré, surubim, tracaja
por: : :
moju sucuriju todos os animais aquéti-

n pedras
PEDRA takuruiqr dono das pe- jabuti
dras

3. FLORESTA ywyraiar dono das &rvo-

res, que € a0 mesmo
tempo wyraiar, dono das
aves

representada por trés ar-
vores:

kumaka samaima

pyryry angelim
japucuriwa = (Tabernae-
montana angulata, Mart).

arara, tucano, periquito,
mutum, jacu € outras aves
gaviao, tem-tem e outras
ndo tem criatura especi-
fica, mas controla certos
afid ¢ o macaco-da-noite
animais relacionadas as
arvores: passaros, macacos
animais do chdo: aves,
veado cotiara

. todas as arvores da flo-

resta
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4. TERRA-MONTANHA

ywytyryiaqr dono das
montanhas que inclui va-
rias entidades, geralmente
representadas por:
iawaraigr onga

onga-pintada, sussuarana,
jaguarundi, maracaja, mu-
cura

5. CLAREIRA-ROCA
ALDEIA

ijar nao especificado para
as espécies que se en-
contram na zona de flo-
resta secundaria
ianemijar nNOSssa criagao,
para as espécies cultiva-
das nas rogas

acal, bacaba, inaja, mu-
rumuru, taboca de flecha,
cuia

mandioca, banana, cari,
tabaco

6. FINAL DA TERRA
onde a terra encontra ©

céu: ywypopykyty

ywypopyiar, dono do fi-
nal da terra, representado
por:

taiauiar queixada
acusiar cutia

que siao por exceléncia
0s mijaraiar donos dos
animais cagados e con-
sumidos

queixada, cutia, anta, cai-
titu, e outros grandes ma-
miferos

controla também certas
plantas cultivadas: jeri-
mum, cara, batata-doce

7. CEU (embaixo)

ywaiar dono do céu re-
presentado por:

uruwukdamukoi urubu-de-
duas cabecas

urubu, borboletas

CEU (em cima)

ianejar 7 nosso, dono re-
presentado pelo heréi de
mesmo nome

homens

A funcado dos jjar consiste em controlar o desenvolvimento e¢ a re-

producdo de suas criaturas, evitando sua extingdo:



Pajé waiadpi 187

“o ijar solta bicho dele no mato para
comer fruta; quando fruta acaba, chama
de novo, bota rupasd, s6 deixa alguns
soltos”

“ijar solta bicho, mas quando tem pouco

ai manda rupdsd, chama seus bichos, ndo

quer que fica pouco, bota tupasid de novo,
s0 deixa pouquinho solto no mato”.

O controle efetuado pelos donos efetiva-se através da nocgdo de
tupdsa que os Waidapl comparam com:

uma linha azul, uma linha branca brilhante, fio de algodao;
os fios de luz na cidade;
um caminho”.

Este lago que une as criaturas com seus respectivos donos pode ser
cortado, o que provoca o desaparecimento da cria. Isso estd acontecendo
atualmente com o porco-queixada, que os indios da regido do Amaparn
nao estdo encontrando mais durante suas expedigoes de caga:

“mijaraiar levou bicho dele longe porque
tem pouco; mata e deixa estragar, ai
mijaraiar viu sangue e fica bravo, ou

viu voltar bicho dele aleijado (porque

o indio atirou mas nio matou o animal,
deixando-o escapar) ai fica bravo também
e leva longe, tA escondido”

“mata muito faiau (queixada) com espingarda
agora indio e carai-co (brasileiro),

ai quebra tudo rupdsg dele, ndo

sabe mais onde ta ijar dele, por isso

nao tem mais”.

O mesmo vinculo existe entre Ianejar e sua criagao, os homens:

“nés temos tupdsd, quando morre sabe o caminho
para 0 céu. Quando ndo tem rupdsa nao

vai para 1a, vai para Tupa que come gente.
Por isso quando uma pessoa perde

tupdsd, morre;; ai a gente escuta o trovao,

muito barulho. Taiwé dele ndo chegou no
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céu. Quando tem rupdsa, taiwé vai para o
céu com Ianejar’.

“quando ndio t4 doente ndo tem rupdsa,
quando ti doente, ai Janejar manda
tupdsd para obter caminho do céu”.

A REPRESENTACAO DOS /AR, A IMAGEM DO HOMEM

Os ijar, tais como sdo vistos através do warud dos pajés, sdo conce-
bidos como figuras humanas: bonitos, com pintura corporal e com atri-
butos de fala e visao. Vivem como os Waiapi, tendo os mesmos elementos
culturais como a danca, as técnicas de cura, os artefatos. --

Assim moju, a sucuriju, dona das aguas encontra nela todos os ele-
mentos necessarios a sua subsisténcia:

“o trairdo € sua massa de mandioca, o poraqué
é seu tipiti, o pacu seu beiju, o surubim sua
lenha, o céagado seu forno e o jacaré seu banco”.

N3io pude ainda levantar outras informagdes que permitam definir
melhor o modo de vida e os elementos culturais Waidpi -presentes no
mundo de cada ijar. Entretanto, os indios s3o undnimes em afirmar que
essas entidades vivem exatamente como os humanos. De fato, como assi-
nala P. Grenand, os Waiapi atribuem tragos humanos aos animais, sendo
que esses — na mitologia por exemplo — sempre intervém ao lado dos
homens. Por outro lado, “para 0 homem o animal é um animal, mas
para o animal, o homem é um animal” (1980, 41).

Finalmente, e¢ isso é da maior importancia, todos os jjar tem atri-
butos xamanisticos: fazem uso do “espelho”, do tabaco e de cantos
proprios. Eles controlam n3o somente suas proprias criaturas mas tam-
bém os aria. Por isso s3o bons e ruins ao mesmo tempo. Positivos
quando controlam o desenvolvimento dos animais e das plantas necessarias
a subsisténcia humana, negativos quando sao incomodados ou quando os
homens intervém de maneira excessiva no seu mundo. Da mesma forma
que os homens, os ijgr nao apreciam ingeréncia de outros no seu dominio:

“quando alguém mata tua galinha, tu ndao
fica bravo? fica sim”.

Assim, por exemplo:

“quando passa muito motor no rio, moju
fica bravo, nao gosta, ai manda vento,
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cai pau no mato e no rio, porque
motor mexe na casa dele”.

E claro que nesse universo feito de vérias “por¢des”, cada uma do-
minada por um jjar, o homem situa-se no centro. Isto aparece simbolizado
pelo warud, o “espelho” do pajé, através do qual ele vé o mundo dos
outros como uma reprodu¢do do mundo dos homens. Por outro lado, o
tecido das relagoOes existentes entre os varios elementos do meio ambiente
e seus donos também coloca o homem numa posi¢do central, sendo ponto

de partida e destino de todas as relacGes: seja comr os animais, os vegetais
ou os espiritos asid.

Concluindo, sobre o que foi apresentado a respeito da ordenagio
dos elementos do universo, é importante ressaltar que se trata de uma
série de espagos relativamente auténomos, cada qual tendo seu modo de
vida préprio, mesmo se, afinal, este se faz & imagem do homem.

A aproximac¢do do homem com cada um desses espagos é sempre
perigosa. O perigo cresce em certos momentos da vida do individuo:
no resguardo poOs-parto, durante a mestruagao, durante a iniciagdo do
pajé, durante as expedi¢des na mata e no rio. Outra aproximacao perigosa
se da através do consumo dos produtos da caca e da pesca, do uso de
qualquer produto da floresta, por isso existem regras — limpeza da
carne, cozinha etc — que devem ser respeitadas a fim de evitar a doenga &.

IPEJE, O “XAMANISTICO” E ITEKURA, A DOENCA

Itekurd é o termo genérico para as doengas, os males. Resultam
sempre da agao de um jpajé, entidade ou pessoa dotada de poderes xama-
nisticos. Estes “fazem” as doencas e mandam-nas aos homens através
de caminhos fupdsa também “feitos” por eles nessas ocasides. Hoje, os
Waidpi fazem a diferenca entre as doengas decorrentes do contato (gripe,
sarampo e coqueluche, por exemplo), que podem ser tratadas com remédios
do branco e as doengas que tipicamente sdo decorrentes da ag¢®o do
ipajé ou ania. Essas tem por principal caracteristica o fato de nao poderem
ser tratadas pelos remédios dos brancos: esses remédios ndao fazem efeito.
Doenca sobrenatural, de fato, dificilmente tem cura: depende da atuagao
do pajé.

As doencas resultantes de feiticos de ipajé apresentam-se na verdade
como um complexo de males: tonteira, dor-de-figado, dor-de-cabega, febre.
A doenga sobrenatural é também representada por cortes internos, sim-
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bolizados por um inseto, materializacdo do mal que o pajé terd de retirar
do corpo do doente:

“ta cheio de bicho dentro, entra pela pele,
pela boca, come figado, fura tudo”.

Outros males sdao associados a doenca somatica: o fato de encontrar
oncas e cobras bravas no caminho, sucuriju nos rios e igarapés, ou ainda
ser panema nas expedigoes de caga.

A origem das doencas sendo os ipagjé (homens e entidades sobrena-
turais) resta definir quem sdo esses pajés. Os Waidpi, quando falam do
xama sempre dizem: tal pessoa ou tal coisa “tem” pajé. Como mostrou
A. Campbell, ipajé ndio € um substantivo, mas um adjetivo que indica
uma qualidade: “ter” pajé, ser “xamanistico” (1980, 64) °. A qualidade
xamanistica 1° € essencialmente representada pelos “espelhos” que o pajé
tem nas costas, no peito ¢ sobretudo nos olhos: warud. Com isso torna-se
um visionario, observando tudo que se passa nas diferentes partes do
universo. O pajé pode ver as entidades sobrenaturais porque enxerga
seus caminhos fupdsa. E também seguindo o fupasa que o pajé detecta
a origem de uma doenca. Gragas ao warud, portanto, o pajé tem acesso
ao sobrenatural. Através de suas técnicas e sobretuduo de seus cantos,
torios, nos quais se comunica com os ijar — nos desequilibrios da fauna.
estabelece comunicacdo com determinadas entidades. Pede ajuda aos es-
piritos para curar os doentes, ou ainda interfere — com rituais propicia-
O pajé encontra aliados — sob forma de espiritos a ele associados —
tanto no mundo vegetal, animal ou inerte. As classes de espiritos asso-
ciados aos pajés Waiapi correspondem praticamente as classes de ijar
enumeradas acima e as suas respectivas criaturas.

A imagem dos homens, outros componentes do meio ambiente —
animais, plantas (sobretudo as arvores), pedras etc — também tém a
qualidade de pajé e os mesmos atributos, as mesmas técnicas. O poder
do pajé, sendo uma “qualidade”, pode ter diferentes graus de forga.
Segundo os Waidpi, isto depende sobretudo do animal associado, mas
também da maneira como se deu o periodo de iniciagdo. O pajé que nio
respeitou rigorosamente as proibigdes ligadas a essa iniciagdo corre sempre
o risco de “perder seu pajé”. Dizem que atualmente nao ha mais “grandes
pajés” como antigamente:

“ndo da para ficar parado, todo dia tem
que trabalhar, carregar caca, derrubar pau”.

A titulo de exemplo, segue uma lista de ipajé, fornecida por um
Waiapi:
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ALIADOS MAIS COMUNS DOS PA-

JES WAIAPI

“pajé grande”: pedra
sucuriju queixada
urubu onga
onga gaviao
veado tatu
jabuti grande jabuti
samatima veado
borboleta cutia
tatuagu borboleta
“pajé pequeno”: sucuriju
drvore kunaway angelim

arvore ywyrapira

arvore japukuriwa.

borboletas
angelim
gaviao. . .

A atuac@o dos ipagjé, sejam humanos ou entidades sobrenaturais, con-
sisfe em remediar os desequilibrios existentes no relacionamento entre 0s
elementos do universo. Todos atuam num mundo invisivel e com as
mesmas técnicas travam seus combates. Comportam-se como grid, atraves
de feiticos que provocam doenga e morte.

Ana € um conceito genérico, maligno, que compreende portanto a
forca do pajé Wai'pi, a dos ijar responsdveis pelas plantas e animais
consumidos pelos homens, como também engloba a ag¢do dos bichos mito-
l6gicos e da sombra kwarayporé. No caso do pajé Waidpi, sua principal
funcdo € intermediar nos conflitos entre os homens e os ijar, enfurecidos
pela intromissdo nao-controlada do homem no seu dominio. A mudanga
excessiva de certos animais, provocando a represd’ia de seu “dono. € uma
das causas mais freqiientes de conflito.

APORAI, A DANCA COLETIVA

A mesma idéia de manuteng¢do do equilibrio estd presente nas re-
lagdes existentes entre o homem e seu responsavel, “nosso dono” Ianejar:

“mesma coisa Janejar quando tem pouco
(homens) ai manda rupdsi, chama. Nao
deixa pouco, manda rata-uacu (cataclisma
do fogo), queima terra, Agora

nés tem medo, s6 pouco, nio pode
morrer mais”.
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A mitologia dos Waidpi do Amapari, como a de outros povos Tupi,
evidencia a constante preocupagdo com a destruicdo do mundo (Gallois,
1980, 263-268). Ciclicamente a humanidade foi destruida pelo seu cria-
dor, Ianejar, por considerar invidvel a manuten¢do de uma humanidade

em conflito. Tal situagdo € geralmente associada a irrupcdo dos brancos
(idem, 13-15).

Os indios explicam que, quando o numero de mortos aumenta de-
masiadamente, o peso dessa comunidade dos iane raiwer (nossos mortos)
que vivem l4 em cima com Ianejar faz despencar o céu sobre a terra,
destruindo a humanidade. Para completar a destruicao, Ianejev manda em
seguida o fogo e o dilavio.

Para evitar que isso acontega, sobretudo nos momentos em que epi-
demias provocam uma forte mortalidade, os Waiapi manifestam sua pre-
senga ao herdi criador, monstrando-lhe que ainda sobraram alguns deles,
e que estdo em boa saude.

Nesse contexto, as dangas coletivas (aporai) tém um papel funda-
mental. Determinadas dancas acompanhadas das flautas ruré € dos ador-
nos de cabega gkdneta sard, e feitos de penas de passaros que voam
alto ¢ simbolizam a boa satde (rara, gavido) tém por objetivo marcar

presenga ao her6i Iagnejar, a0 mesmo tempo que ajudar a colocar o céu
na sua boa altura.

"Entre os Waidpi do Olapoque um mito fornece a explicagdo desse
ritual pouco freqiiente naquela 4rea (F. Grenand 1982, 127-128).
Amapari-Inipuku, onde ocorreram recentemente muitos falecimentos de
adultos e criangas, a danca coletiva € uma pratica constante. Além disto,
outros sinais como a cor avermelhada do céu no entardecer, o atraso das

chuvas no inverno, aumentam a preocupacdo com a iminéncia do ca-
taclismo.

Nao cabe aqui descrever este ritual nem enumerar os elementos da
crenga na destruicao do mundo, que os Waidpi partilham com outros
povos Tupi. O que importa ressaltar aqui é que, de mesma forma
que os ijar cuidam da reproducao de suas criaturas, Ianejar controla a
humanidade. As vezes torna-se necessario recolher os tltimos sobrevi-

ventes. O herdi, como medida corretwa destrm a humanidade, substi-
tuindo-a por nova criagao.

Restam, por fim, algumas considera¢oes sobre a cosmologia Waidpi,
analisada neste artigo a partir da classificagdo dos donos de cada porgio
do universo. Foram citadas as principais causas de desequilibrio, que
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merecem um estudo em separado. A agdo dos responsaveis por cada um
desses mundos em conflitos, a saber: os ijar por um lado, Ianejar por
outro lado, ficou caractermada como uma acdo de retaliacdo. Essas re-
presalias foram associadas a nogdo de gfidg, que provoca e materializa
o feitico. Neste contexto, o pajé Waidpi atua como mediador.

O estudo do xamanismo Waiapi devera prosseguir com a andlise de
outro campo de acdo do pajé: as relagdes entre os homens: De fato,
no relacionamento entre comunidades Waidpi ou entre os Waidpi e os
povos indigenas vizinhos, ocorrem tensoes € rixas que necessitam da inter-.
cessdao do pajé. Nestes casos, o pajé passa a atuar como retaliador, vin-.
gando a morte dos membros de seu grupo. Este aspecto ‘do xamanismo
Waidpi — a feiticaria propriamente dita, é evidenciada pelos desenten-
dimentos que ocorreram ha muito tempo entre as comunidades Aparai
dos rios Jari € Paru de leste e os Waiapi do Amapari. Essas questdes
estao sendo reativadas hoje com a dissolugdo dramaitica de um subgrupo
Waidpi do alto Jari. |

Propde-se, portanto, estudar o xamanismo Waidpi a partir de trés
polos: como resposta aos conflitos com o0s donos dos animais e dos
vegetals necessarios a subsisténcia humana; como resposta a atuagdo de
xamis de outras comunidades locais; e, finalmente, como resposta a dese---'-
quiiibrios externos que colocam em perige a humamdade -

NOTAS

(1) — Os Waidpi (Oyampi) sdo um povo de lingua Tupi, que vive na regido
fronteirica entre o Brasil e a Guiana Francesa. No lado francés, distribuem-se .
entre 5 aldeias com uma populagao de apmmmadamente 400 pessoas; P. e F.
Grenand conviveram muitos anos.com os Waidpi do rio Oiapoque, publicando
uma série de trabalhos citados neste artigo. No lado brasileiro, os Waidpi sdo 242,
repartidos em outras 5 aldeias na regiao dos rios Amapari-Inipuku. A. Campbell
efetuou sua pesquisa entre os Waiapi desta area, onde também realizei, pﬁsqmsas._
de campo entre 1977 e 1983.

(2) — E preciso dl{ferenmar a atuagdo do xamd que pratica suas curas
gragas ao auxilio de espiritos associados e que, segundo Grenand, se mt_ua. na
relagio homem/animal, da atua¢io da medicina tradicional que utiliza o mundo '
vegetal, neutro, para interceder nas relagbes - entre os homens ‘¢ -os esplrltos
Neste artigo, somente trato da atuacio do xami, nfo abordando a questio das
plantas medicinais.

(3) — A diferenca de outros povos Tupi, as curas realizadas: pelos : pajés -
Waidpi nao sio acompanhadas de dangas. As dangas coletivas - as quais me refiro
podem ser acumpanhadas por qualquer pessoa, o pajé limitando-se eventualmante a
aconselha-las, mas nédo_sdo por ele organizadas. - ;

(4) — O artigo de F. Grenand “Et que mangent 1es rnorts‘?“ (19’}'9) trata
do caminho percorrido pelo id até o céu.

(5) — Especlalmente no que diz respeito ao “mundo de baixo” que, segundo
os Waidpi do Amapari, é area de dominio do macaco da noite (jupara): um mito
conta a ida de um ancestral para esse lugar. A versio dos Waidpi do Oiapoque
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foi transcrita por Grenand (1980, 322-324), esses indios associando o 'mundo de
baixo” a um bicho-preguica (woo).

(6) — Falta ainda levantamento mais preciso do mundo vegetal associado
a cada ijar. De fato, como estd indicado no quadro, os donos de certos animais
também controlam certas espécies vegetais.

(7) — lanejar, nosso dono, € o principal heréi mitico dos Waidpi, ao qual
normalmente fazem referéncia quando contam mitos e relatam a origem dos elementos
culturais. No entanto, essa entidade desdobra-se em duas: lane-ru-acu, nosso pai
grande, quem efetivamente criou o universo e a humanidade ao lado do qual
lanejar faz figura de filho. Igne-ru-acu, logo terminada a criacAo do universo. foi
embora no céu, “deixou os Waiapi”’, ndo se preocupando com o destino dos
homens. Ao lado dos homens ficou Ilaneiar que. com sua personalidade impetuosa
e briguenta, acabou sendo chamado pelo pai. voltou ao cfu e 14 permanece até
hoje. responsivel pelo controle da humanidade. como fazem os demais fiar. Outras
informacies sobre a criacio do mundo seeundo o mito Waidni, a personalidade
dos herdis miticos etc.. ernco~tram-se no meu trabalho de mestrado (1980); a
versio dos mitos dos W-iani do Oianocue foi mublicada ror F. Grenand (1982).

(8) — A descricio das proibicRes e cuidados lizados a esses estados ndo
sfio incluidos neste trabzlho: encontram-se erumerados e aralisados narcialmente
nos trabalhos de P. Grenand (1980). P. e F. Grena~d (1976) e Camnbell (1980),

(9) — Existem diferentes versfes sobre a orieem do noder xamanistico e
de como este foi doado aos homens. Seoundo uma versfo. essa aualidade foi
nrimeiro atribuida nelo herdi criador: “Ouando Taneinr ficou na terra, botou najé
pri todo tamo-co (antenassados): homem. mulher. crianca. Ai andava de noite.
ipnal eato, via tudo. Afi [ameiar pereuntou se costava. Tama-co nfo costa espiar
assim de noite. Acha melhor um sé ter naié. Af tiron tndo. sé ficou um...”
Fm outras versfes, estd dito oue os noderss do paié The foram ensinados por
moju. a sucuriiu. entidade sobrenatural dotada. segundo os Waidpi do Amapari,

da maior “forca” xamanistica. oo
(10) — Os ontros atributos do pajé (smnas armas). suas técnicas de cura (cura

realizada numa construcio do tipo tocaia. o sonro. o canto. o usn do tabhaco, O
chocalho marari) e sua formacio (eleicio através de doenca  sonho. raramente
com iniciacio formal) n3n <erfo descritos neste trahalhg  S3a caracteristicas co-
muns e relativamente homoncéneas entre os novos da Am-zhnia tais comn foram

definidas nor MéAtrrux (1967).
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Danc¢a araraipird, do ciclo dos peixes, na aldeia Mariry, fereveiro de 1983
(fotos D. Gallois).
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