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RESUMO

Nas paisagens etnogréficas do Noroeste Amazoénico Brasileiro se encontra o Rio Vaupés, na
Terra Indigena do Alto Rio Negro, no Municipio de Sdo Gabriel da Cachoeira. Nestas paisagens
que os povos do Vaupés praticam o Bahsé Ahpose — Os ritos de adocicamento dos peixes na
pratica do tinguijamento. O conhecimento deste rito e sua pratica é intercultural porque
resulta do encontro de conhecimentos cosmoldgicos e cosmopoliticos na vida dos povos do
Vaupés. Este rito se realiza pelos dialogos com Kumud (Pajés), porque o adocicamento faz
parte da formula presente na taxonomia de todas as “rezas” benéficas e estd sempre presente
nelas. Realizam-se o rito em trés eventos: o ritual de preparacdo do tinguijamento; ritual de
realizacdo do tinguijamento; e o ritual de adocicamento pods-tinguijamento. Este ultimo é o
“benzimento” de reordenamento (bahsé ahponvkdsé) do igarapé tinguijado e a adocicagdo das
aguas e dos peixes, como forma de negociacdo com Wai Mahsa (seres cosmicos) porque
envolve as suas moradas. Para os povos do vaupés “bahsé ahposé” é que evita a escassez dos
peixes e ordena os locais ou lugares de subsisténcia (dehsubase ahpos¢). E um ritual envolto
em relacdo cosmopolitica dos povos do Vaupés com os peixes e envolve os especialistas Kumu
(Pajé), Yai (Xama) e Bayaro (mestre das ceriménias) que dialogam com os Ahko Mahsé (Gente
Agua) e 0o Wa’i Mahsa (Seres Cosmicos). Assim sendo, o conhecimento cosmoldgico e
cosmopolitico sobre os Pamuri Mahsd (Gente da Transformagdo) ¢ Wa’i Mahsa ¢
imprescindivel para falar do rito, da seguranca alimentar e da perpetuacdo da vida. Assim, no
argumento desta pesquisa etnografica, 0 ndo cumprimento das regras e preceitos estabelecidos
pelas divindades criadoras (demiurgos/ Av0s do Universo) e pelo ndo uso do rito de
adocicamento “mumipa’se” (tornar a agua em mel) ¢ que tornam o tinguijamento em pratica
predatéria. Portanto, o rito proporciona a ressurgéncia dos peixes e seus alimentos. E um
dialogo que pretende contribuir com a antropologia indigena e ndo indigena na perspectiva de

sustentabilidade na Amazonia indigena.
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ABSTRACT

In the ethnographic landscapes of the Northwest Brazilian Amazon is the Vaupés River, in the
Indigenous Land of Alto Rio Negro, in the Municipality of Sdo Gabriel da Cachoeira. It is in
this landscape that the people of the Vaupés practice the Bahsé Ahpose — Os ritos de
adocicamento dos peixes na pratica do tinguijamento. The knowledge of this rite and its
practice is intercultural because it is the result of the encounter of cosmological and
cosmopolitical knowledge in the life of the vaupés peoples. This rite is carried out through
dialogues with Kumua (Pajés), because sweetening is part of the formula in the taxonomy of
all beneficial prayers and is always present in them. The rite takes place in three events: the
ritual of preparation for tinguijamento; tinguijamento ritual; and the post- tinguijamento
sweetening ritual. The latter is the reordering “blessing” (bahsé ahponvkdsé) of the
tinguijamento stream and the sweetening of water and fish, as a form of negotiation with Wai
Mahsa (cosmic beings) because it involves their dwellings. For the people of the Vaupés, “bahsé
ahposé” is what prevents the extinction of fish and orders the places or places of subsistence
(dehsubase ahposé). It is a ritual involved in the cosmopolitical relationship of the vaupés
peoples with the fish and involves the specialists Kumu (Shaman), Yai (Shaman) and Bayar6
(master of ceremonies) who dialogue with the Ahko Mahsd (Water People) and the Wa'i
Mahsan. Therefore, cosmological and cosmopolitical knowledge about the Pamuri Mahsa
(People of Transformation) and Wa’i Mahsa (Cosmic Beings) is essential to talk about the rite,
food security and the perpetuation of life. Thus, in the argument of this ethnographic research,
non-compliance with the rules and precepts established by the creator deities and the non-use
of the sweetening rite “mumipa’se” (turning water into honey) is what turns tinguijamento into
a predatory practice. Therefore, the rite provides for the resurgence of fish and their food. It is
a dialogue that aims to contribute to indigenous and non-indigenous anthropology from the
perspective of sustainability in the indigenous Amazon.
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APRESENTACAO

Esta dissertacao € composta por uma introducédo, aonde eu apresento minha trajetoria de
vida, o que inclui a minha linhagem patrilinear, formacéo académica, experiéncia profissional

e a proposta do projeto de pesquisa.

Esta dissertacdo resulta da experiéncia do olhar, ouvir e escrever que marca toda a
trajetdria de minha vida na comunidade e que se concretiza como pesquisa de campo vivida e
realizada a partir desta experiéncia. A pesquisa foi formalizada na sede do Municipio de S&o
Gabriel da Cachoeira, noroeste amazonico, Estado do Amazonas, onde contei com o interesse
e apoio na transmissdo de saberes do kumu, senhor Jodo Lemos, 78 anos de idade, etnia

Arapago, Kumu-bahsege e Dona Inés Queiroz, 73 anos de idade, etnia Tariana.

Na trajetoria de campo realizei dialogos entendidos pelo meu interlocutor como fala do
kumu, que transmitia seus saberes com a finalidade de repasse de conhecimentos para o

interessado. A disposicdo dependia do meu interlocutor.

Baseando-se na metodologia aprendida nos dialogos e debates académicos, adotei a
metodologia do olhar, ouvir e escrever que caminham juntas. Todo conhecimento adquirido
tornou-se valido, como sendo a transcri¢do daquilo que ja se sabia ou que foi aprendido durante
a trajetoria de minha vida na aldeia. O kumu interlocutor transmite durante uma bebida de
caxiri, da simples partilha do fumo do cigarro e no pér-do-sol. O kumu de fato n&o tem hora
para atender e ndo faz cobranca pelo benzimento. Ele aguarda reconhecimento espontaneo das
pessoas em suas rezas. O kumu fala que o melhor momento para rever e aperfeicoar o

benzimento é de madrugada.

Todo corpo deste trabalho é composto por quatro titulos e cada um com seus subtitulos.
Alguns titulos e subtitulos tem em suas descri¢fes palavras descritas na lingua tukano e suas

traducOes aproximadas para a compreensao.

A primeira parte da dissertacdo trata de descrever e apresentar quem sdo os Piratapuia —
Wehetard kurua, em seu lugar no mundo, onde apresento a linhagem patrilinear de cada
subdiviséo piratapuia, seus sibs e suas localiza¢bes no Vaupés e Papuri. Seus subtitulos 1.2,
1.3, 1.4 e 1.5 apresentam a minha trajetéria acerca da busca do conhecimento sobre bahsé
ahpose — os ritos de adocicamento das dguas e dos peixes na pratica do tinguijamento no Vaupés
e retrata 0 encontro e o interesse com o tema e a importancia do porqué e como pesquisar o rito

de adocicamento das aguas e dos peixes na pratica do tinguijamento.



Na segunda parte apresento uma abordagem sobre a concepcéo cosmoldgica sobre o que
sdo wai mahsa (peixe-gente), mahsa (gente) e wai (peixe). J& na terceira parte
mostro a compreensdo dos meus interlocutores e dos antepassados sobre as préaticas rituais do
tinguijamento. O subtitulo 3.1 aborda a compreensdo do que é o timbo, as plantas e suas
insercOes: o papel dos wai mahsa. O subtitulo 3.2, esteio desta dissertacdo, aborda a pratica
dos trés rituais de tinguijamento. Este subtitulo contém, uma descrigdo do evento do ritual de
preparacdo do tinguijamento: encantamento, a seiva dos peixes e 0 cercamento; apresenta o
segundo evento da pratica ritual de realizacdo do tinguijamento: a seiva da boia dos peixes, a
dieta ndo indicada, a mulher menstruada e a gestante; aborda a culminancia do ritual de
adocicamento pos-tinguijamento: “bahsé ahpose — 0 rito de adocicamento das &guas e dos
peixes no local tinguijado. O subtitulo 3.3 aborda a importancia dos agenciamentos dos kumu

no rito do adocicamento das aguas e dos peixes.

Na quarta parte da dissertacdo apresento uma abordagem sobre a revitalizacdo dos
saberes na linha de compreensdo de que os conhecimentos impostos pelos ndo indigenas
necessitam ser adocicados e que as futuras geracdes apropriem dos conhecimentos de
adocicamento em vista da perpetuacao da vida, as espécies e a ética na relacdo como 0s seres e

seus lugares.

Assim, por fim, faco umas breves consideracdes finais apresentando ideias que
sublinham contribuicbes desta dissertacdo e apontar 0s aspectos que merecem maior
profundidade e provaveis tdpicos para futuras pesquisas e didlogo com a antropologia indigena
e ndo indigena. Ressalto que ¢ possivel restabelecer os “lugares-moradas”, moradas das
espécies humanas e ndo humanas, a partir de benzimentos e o cumprimento das regras pré-
estabelecidas e estabelecidas pelo criador, o Avo do Mundo e do Universo para uma
convivéncia pacifica dos seres criados, que apareceram e que se transformaram. Numa
concepgdo do pensamento indigena no Vaupés, Alto Rio Negro, noroeste do Amazonas, que
tém potencial de dialogar com as abordagens da sustentabilidade na ciéncia ocidental, porém

em seus proprios termos e agenciamentos e considerando 0s equivocos e mal-entendidos.



NOTA SOBRE ESCRITA TUKANO
Na area etnografica do Vaupés e Papuri, a fala tukano tem som forte de N; exemplo:
mené; (inga) vné (pupunha). H& uma pequena variagdo da pronunciado L e o N pela influéncia
das linguas piratapuia, wuanana, desana, Hupda e tuyuka. No Tiquié a fala tukano tem som
forte de R, exemplo: meré; mené (inga) vré&/wné (pupunha) pela influéncia tuyuca. Aqui adotei

0 ¥ (& cortado) que tem o som fechado e outros adotam o ¥ (+ cortado) que tem 0 mesmo som

de w cortado.

As duas formas de fala e da escrita na regido do Vaupés sdo compreensiveis e estao

corretas. A lingua tukano é tonal.

Vogais tukano séo 06:

A E I O /8 U

As consoantes sdo 10:

P|T|K|S |H|B|D|G|W|Y

Tragos supra-segmentais séo 04:

A nasalidade Notada pelo til: =~

A laringalizagdo Notada pelo apdstrofo: ’

A melodia tbnica alta .
Notada pelo acento circunflexo: N

7

A melodia toni nden
elodia tonica ascendente Notada pelo acento agudo:

Além desses 20 fonemas, 3 grafias suplementares aparecem na proposta dessa

dissertagcdo: r, men.

Algumas observacdes basicas: A escrita tukano com a letra H nas palavras tem 0 som
de dois RR, exemplo: Warraro, Waharo (cuia); # (&) tem o som e sentido iguais, exemplo: &a

(querer) #& (querer); ©ha (fome) tha (fome).



A lingua tukano é uma das linguas co-oficializadas no municipio de Sdo Gabriel da
Cachoeira pela Lei n° 145 de 11 de dezembro de 2002. A escrita tukano é uma conquista dos
pesquisadores indigenas do Ndcleo de Estudos da Amazonia Indigena — NEAI, especialmente
pesquisadores tukano do Alto Rio Negro. Por esta razdo, esta dissertacdo do piratapuia do
tronco tukano oriental contém registros de escritos com frases e palavras tukanas e
acompanhado de traducdo aproximada/equivocada (BARRETO, 2019) para 0 portugués,
conforme o Regimento do Programa de Po4s-Graduacdo em Antropologia Social/PPGAS

aprovado em junho de 2017 pela Universidade Federal do Amazonas-UFAM.
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1. INTRODUCAO
1.1. Piratapuia wehetara kurué: nosso lugar no mundo

Meu pai Jacinto Cruz, wa’ikeno “piratapuia” Wehetara me ensinou que, no inicio de
algum dialogo entre os parentes proximos que vivem distantes e da propria etnia e no encontro
com outras etnias, sempre se faz a apresentacdo de sua etnia e de sua linhagem patrilinear ou
matrilinear dependendo da ocasido do encontro, seja ele festivo, de viagem, de visita, de

reencontro e/ou até mesmo de éxodo étnico territorial.

A saudacdo é uma forma nobre de cumprimento, de valorizagdo e relacionamento
intercultural no dialogo entre parentes Piratapuia, Tuyuca, Desano, Wanano, entre outros. E
desta forma que se conhece quem é a pessoa e, assim, se dialoga de forma familiar na
consideracdo de parentesco: tio, tia, sobrinho, sobrinha, neto, neta, irmao maior e irmao menor.
A partir desta apresentacdo o anfitrido, cacique ou ndo, acolhe e acomoda a pessoa que se
apresenta e os convida a apreciar a quinhapira (caldeirada de peixe com pimenta). Aqui ndo ha
distingdo e nem desprezo, mas simplesmente consideracdo. No sentido adotado pelos povos do
Vaupés, o termo quinhapira € uma palavra conotativa que no modo da fala pode ser entendido
como um convite que o anfitrido lanca aos visitantes para o saboreio do pescado, da carne de
caca, do resultado da pesca com o tinguijamento e da pesca com a técnica de cercamento
utilizando as esteiras de pari (planta paxiuba) em igarapés. O anfitrido fala: -- Venham comer
quinhapira! E a esposa pode trazer o peixe ou a carne de caca, que pode ser mogueada (assada)
ou cozida: € uma forma de gentileza e demonstracao de fartura do lugar. Em épocas de escassez
pode ser servido apenas quinhapira (com pimenta, agua e sal), literalmente, sem o componente
peixe. Dependendo da época pode ser da pesca com anzol e daracubi (espécie de minhoca),
com formigas, com frutas etc. Apds a oferta da quinhapira vem a parte do chibé (farinha e agua),
que também pode ser de acai, bacaba e buriti. Esta formalidade e pratica estd aos poucos

desaparecendo nas tradi¢des dos povos do Vaupés.

Para falar da minha trajetdria etnografica como pesquisador indigena, em respeito a
formalidade wa’ikeno de saudagdo indigena, me apresento ao leitor como Piratapuia, do 3°
grupo descendente do cla denominado Wehetara (aquele que dancava e cantava melodica e
harmonicante). Wehetara é um nome do terceiro cla dos piratapuia, um nome inquestionavel,
cddigo da vida do piratapuia. Nasci no dia 12 de julho de 1979, vivi e cresci na aldeia
denominada em Tukano Ki Kahseri Yoa — Ponta da Casca de Mandioca, na lingua nheengatu
era denominada Ucapinima que significa Maloca Colorida e em Tukano Oholy wi’i, no Rio
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Papuri. A minha aldeia Ucapinima “Oholy Wi’i”, se localiza na fronteira colombiana
denominada Aduana-Yavarate, divisa entre Brasil-Coldombia, pertencente ao Departamento del
Vaupés. Pertenco ao Grupo Wehetard ou Wehetada Pord do povo indigena Piratapuia
“Wa’ikara” conhecidos como “Wai Mahsa ou Waikara (Peixe Gente). Meu pai ¢ Piratapuia
“Waik@r” e minha mae Tariana “Tarié ou Pa'0”. Sou filho de Piratapuia, com o nome civil José
Carlos Almeida Cruz e nome de benzimento (baseke wamé), Diami, filho da génese: Piratapuia
e Tariana. Assim sendo, quero apresentar aqui a genealogia do povo piratapuia, a pedido dos

clas Jacinto Cruz e Benjamim Cardoso, ambos piratapuia.

Benjamim Cardoso me prop0s que descrevesse a linhagem para constar como registro
e base de pesquisa aos jovens piratapuia. Jacinto Cruz, do grupo Wehetara Mahks (Filho do
Wehetara) e meu avd Benjamim Cardoso do grupo Wehetara Bahauekwe, me transmitiram este
relacionamento de parentesco interligado em fratrias, cada uma patrilinear, nas tradugdes
nominais literais sdo totémicas e nas formas de casamento sdo exogamicas. Em seu cerne, esta
genealogia é a base de heripora bahsesé (benzimento do coragdo) da propiciacdo da vida e do
coracdo dos piratapuia por meio dessas denominacgdes clanicas. Nesta perspectiva cosmoldgica,
outros povos também partilham suas denominagcdes em seus grupos com uma finalidade

primordial da vida, como afirma Barreto (2022, pag. 95):

“Dessa maneira, o heripord bahsese é um processo mais real de conexdo da
pessoa com o fendmeno da viagem dos Pamuri mahsd, conexdo ao grupo e
organizacao social, conexdo com territério cosmoldgico e geografico, conexdo
com a casa, artefatos/utensilios e um veiculo de inser¢éo da pessoa na estrutura
cosmoldgica e de interagdo com os waimahsa habitante do dominio aquético,
da terra/floresta e do espaco aéreo. O heripord bahsese € um processo de
construcdo de pertencimento, de construcdo da pessoa com histéria, de suas

referéncias cosmologicas territoriais e organizagao social.”

O povo Piratapuia segue esta linhagem: 1) Sodlya Keney ou Yaly Keney (Keney), era o
irmdo maior, atualmente inexistente, segundo meu pai se encontra ou talvez exista em
Tabatinga (no Solimdes) ou em Pedreira (Colémbia), com seu Baya Wi’i, talvez saibam a lingua
paterna piratapuia; 2) Bahsa Busant ou Minia Bu’sans (Busanuno), segundo meu pai, também
inexistente e ndo se sabe a existéncia e a localizagdo deste grupo; 3) Bahsa Wehetaro(a) ou
Wehetado(a), existe na aldeia Japim, no Rio Papuri. Este ¢ considerado na linhagem, o irmao
maior dos Wehetada-Wehetada Mahsa Ma’mi de Armando Cruz (Wehetara), Jacinto Cruz

(Wehetara) e seus irmaos, ele ¢ Bahsa Wehetard José - Yuseakd — Yuse toreaka, conhecido
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como filho de parito (apelido). Ele é o cabega e irmdo maior dos Wehetara Po’ra, que se

localizam e vivem em Ucapinima Ohori Wi’i.
p

Segundo Benjamim Cardoso Wehetada Bahauekwse essa terceira linhagem tem duas
ramificagoes: 3.1) Bahsika’lé Wehetada, existe no sitio ou aldeia Muritinga, Rio Papuri; e 3.2)
Diami Pa’ta, existia em Muriting4 e Japim, no Rio Papuri; 4) Yaly Wa’iksi, irmdo do Bahsa
Wehetada, inexistente; 5) Yaly Peheodo — finado Socé — Soco mihi nisami, segundo meu pai.
Estes pensam que somos irmaos menores, aos filhos dos Bahsa Wehetada Po’rare; 6) Diami,
irméo de Naly Peheodo, é inexistente, segundo meu pai, a identificacio desse cla torna-se dificil
e ndo da para afirmar que esta pessoa ¢ dessa linhagem; 7) Sasido Po’rd (Manu Kanabudu),
habita em aldeia Aract Ponta, no médio Vaupés; 8) Naly Yehkatudo, extinto; 9) Naly
Yehkatudo Wihpo, se localiza em Sao Tomé, Rio Vaupés Abaixo; 10) Dwkvdos Ynge
So’tolistu (masd ma’mire siruturi masi - aquele que segue o irmdo maior), desconhecido.
Segundo meu pai, estes sdo os principais clas Piratapuia que se utilizam dos benzimentos e
prote¢do do coragao dos Bahsa Wehetada Po’ra. Sao grupos que se consideram irmaos maiores
e consanguineos. No entanto, ha o entendimento e compreensédo de que cada cla piratapuio tem
suas linhagens patrilineares e ramificacdes, que os préprios podem tratar-se dessas questdes de
conhecimentos tradicionais e cosmoldgicos. De acordo com Barreto (2022, pag. 95) é uma teia
de relagdes estabelecidas e entendida como patrimonio coletivo:

“O heripord bahseke wamé, como patriménio coletivo do grupo
social, esté entrelacado e entranhado numa nogéo de pertencimento
de grupo, conectado com as realidades materiais, imateriais, com
histérias e com os Kihti ukirse, com as praticas sociais ¢ com a arte
do discurso nos encontros e nas festas de poose. Como cada grupo
social possui um estoque de heripora bahseke wamé especifico que o
identifica, e por meio dele é injetado em seus membros o conjunto dos
Kihti ukiise, bahsese e bahsamori proprios do grupo, nominar a pessoa

é a garantia da perpetuagéo daquele grupo social.”
Seguindo a linha de compreensao de Benjamim Cardoso (Wehetada Bahauekse) ou
(Bua Po’rir), a sequéncia da linhagem continua com: 11) Wehetada Bahauekwse, os descendentes
habitam nas localidades de Sao Gabriel, Tucunaré, no Baixo Papuri, Taracuéd e Sao Paulo, no
Médio Rio Papuri. O recém-falecido vitima de covid-19, Laureano Cordeiro era wehetada
bahauekwe; 12) Yehkitudo So’alyd (Yama Kulido), habitam em Teresita, alguns no Igarapé

Macu. O igarapé¢ Maku (pohsaya ma), onde a palavra empregada “Maka” € uma conotagdo e
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ndo representa 0 povo Maku, porque a traducdo se encontra no sentido aproximado com a
palavra piratapuia poyalya que significa transformac&o. Onde em tukano a traduziram como
poyalya (transformacéo) em pohsa ya (igarapé maku). Esclarego ao leitor que neste igarapé ndo
vivem os Maku. E a palavra Maku néo esta no sentido correto da compreenséo da transformacéo
dos piratapuia. Segundo Benjamim Cardoso, este igarapé é denominado como Mahsa Poyalya,
0 igarapé onde os clas piratapuia, ja transformados em gente, emergiram e desceram para se
estabelecerem geopoliticamente nas imediagdes do rio Papuri. Segundo ele, os piratapuia ja
estavam entdo pa’mulykynapwe, transformados em forma de gente. Em tukano seria
pa’muka’nape (ja transformados em gente). Quero destacar aqui que o evento temporal da
canoa de transformacdo se repetiu neste igarapé. Porque o primeiro evento ocorreu em Ipanoré,
onde a Canoa da Transformagdo se atracou com todos 0s principais clas que sairam do buraco
da transformacdo em forma de gente. Segundo Jodo Lemos, logo apds este evento os clas
viajantes que viriam a se estabelecer nas imediacdes do Rio Vaupés, se embarcaram novamente
e viajaram através do rio Vaupés em seu médio curso, pelo Rio Papuri e alto Vaupés. Nao irei
me aprofundar sobre este tratado cosmoldgico e cosmopolitico da nova viagem, porque € um
tratado de viagem da Canoa de Transformacdo bem prolongado. Foi nesta nova viagem que 0s
piratapuia emergiram em poyalya ma sendo o igarapé onde se transformaram, novamente, em
forma de gente (mahsa ahputi bahauanska ka maa). Ressalto que nesta nova viagem de Ipanoré
ao Vaupés acima, se transformaram em wai mahsa (peixe gente). No entanto, na compreensao
do mundo eram mahsa (gente). Assim, sendo este igarapé mahsa poyalya é um igarapé afluente
do Rio Papuri, que se localiza no lado direito da margem e segue na Colémbia, continuando;
13) Yehkitudo Pa’dakodod, existiam na aldeia Ituim (Uhui Noa), cuja familia era de Jodo
Falcdo, Domingos Savio Falcdo, René Falcdo, Bibiano Brasil, dentre outros; 14) Yama
Ka’mono4, existiam em Ituim (Uhui Noa), Rio Papuri, a familia do finado José Barra. 15)
Sidlyd, inexistente. 16) Wido4, inexistente; 17) Diami Nihtid, existem e habitam em Teresita,
Colémbia: Casimiro Andrade; 18) Diami Nuhudpeolya, habitavam em Cuiubi, Alto Vaupés:
Pedro Lacerda, Anastacio Lacerda, etc; 19) Yapd, habitam em Camanaus, abaixo de Séo
Gabriel da Cachoeira: Waldir Borges, Francisca Borges, Rosete Borges, dentre outros; 20)
Po’edoa, na tradigdo eram serventes do Yehkidtudo Yepupe: Quintino Alves e as familias
Nogueira, Sena e Gois. Segundo meu pai, na linhagem de denominacdo feminina dos clés,
usados nos benzimentos, segue esta sequéncia: 1) Holypahko, a primeira irmé&; 2) Wehkolio, a

segunda irm&; 3) Se’nd, terceira irma; e 4) Yigdn, a quarta irma na denominacdo. Entre os
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Piratapuia, enfatiza-se também a importancia do heripora bahsese para as mulheres, como
afirma Barreto (2022, pag. 91):

Dar o nome de (...), significa injetar no corpo da crianga as qualidades
desta heroina, isto é, transferir as capacidades de uma pessoa
comunicativa, lider, destemida, protagonista, trabalhadora,
“diplomatica”, yuhugo (mulher que acompanha os cantos durante a
danca de kapiwaya nas festas de poose). Tudo isso, na linguagem de
bahsese, é chamado de karako kumurd, opekd kumurd da mulher. Por
essa razdo, a mulher, quando adulta, devera ser comunicativa com as
pessoas, € lider, é yuhugo e oradora durante o poose, funcao

fundamental nos grupos sociais do Alto Rio Negro.

Assim, concluo que esta descricdo sobre a linhagem patrilinear é de fundamental
importancia para o povo Piratapuia, porque é um dado ndo sigiloso, mas que necessita ser

transmitido para os futuros Piratapuia.

Assim sendo, Ucapinima é uma localidade dos Piratapuia. Atualmente com capoeiras
onde o grupo Piratapuia Wehetara e Diami pora faziam os seus rocados, plantac@es, plantio de
mandioca, cana, cara e outros plantios. Nas capoeiras se vé ainda os és de umari, bacaba,
wuirapixuna, jatobd, buriti, acai silvestre e arbustos de timbd que demarcam a passagem deste
grupo. Constata-se, também, resquicios de ceramica e um cemitério. Ao longo do estirdo da
localidade existem aproximadamente oito igarapés que sao locais de pesca e da pratica de uso
das armadilhas de pesca e do tinguijamento. As capoeiras e matas da localidade sdo de terras
férteis, fartura de peixes, de caca, de aves e de frutas silvestres como agai, buriti, bacaba, cunuri,

ing4, etc. Ha mata de varzea em época de cheias nos arredores dos igarapeés.

No contexto cosmopolitico, os narradores Wenceslau (Torams Bayaru) e Raimundo
(Guabhari Ye fii) da etnia Desana, em seu “Livro dos Antigos Desana — Guahari Diputiro Pora”
(Tordmw Bayaru e Guhari Ye Ni, 2004, pag. 67), narram que, no tempo de Gente do
Aparecimento (Bahauari mahsd), foi um local onde Kisibi, filho de Abe (idem, pag. 51)
preparou umas armadilhas, criando uma Cobra de Casca Gigante —“Kahseri pird Wi’i”, em
tukano, e os narradores citados a denominam “Dia Miria Pora Gasiri Wi’i (Casa das Cascas de
Flautas cosmicas ancestrais) para capturar as mocas e tomar delas as flautas apossadas.
Segundo Jacinto Cruz, piratapuia, para ele, 0 #mukoho mahsu (gente do universo) ia repassar

as flautas cdsmicas a seu primeiro filho. Disse a ele que estaria em vigem e voltaria, em trés
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sois. Na vespera do dia de retorno de seu pai, o filho teria que acordar de madrugada e tinha o
dever de se apropriar das flautas, antes do sol nascer, mas este adormeceu e esqueceu do tempo
indicado. As mulheres que preparavam o caxiri, foram lavrar os utensilios utilizados neste
preparo. Acordaram mais cedo que o irmdo, foram ao porto e, por curiosidade delas e do
descuido do irméo, testaram os instrumentos de assopro, se apossaram deles, os esconderam
nas partes intimas e fugiram. E desta peripécia cosmoldgica que vem este recorte, na passagem
em Ucapinima. Neste local, portanto, ainda em perseguicdo, ndo conseguiu captura-las. Assim
sendo, o local é conhecido, também, como “Kahseri Wi'i” ou “Kii kahseri Yoa” (Casa de
Cascas ou Ponta de Cascas de Mandioca), e, segundo os narradores desana, “Did Kii Gasiri
Wi’i (Casa das Cascas de Mandioca), lugar em que no médio estirdo boiavam folhas secas em
formato de cascas, onde a suposta “Cobra Gigante de Casca” fazia limpeza de sua casa antes

da cheia do Rio Papuri.

Proximo a aldeia Ucapinima localizam-se as aldeias Aracapa “To’0kapa” e lauareté
“Yai Poewa”. No recorte cosmoldgico, segundo meu finado avo Acacio Almeida (Tariano)
Aracapd, significa “To’0 kapa”, traduzindo literalmente seria “patio de pedra do flagrante”.
Segundo os narradores Tordmy Bayaru e Guahari Ye Ni (Livro dos Antigos Desana — Guhari
Diputiro Pora, 2004, pag. 67) Kisibi conseguiu cercar as mulheres que mantinham em seu poder
as flautas cdsmicas ancestrais apossadas. Nas entrelinhas, teve relagao sexual com elas. Com a
mais velha e a mais nova. O antigo nome dessa cachoeira ¢ Dia Miria Porda Wi’i (Casa das
Flautas cosmicas ancestrais). E uma aldeia do povo Tariano. O Distrito de lauareté é conhecida
como a “Cidade do Indio” (ANDRELLO, 2004), ¢ pelas caracteristicas do mapa geografico
como “Cabe¢a do Cachorro”. Compoe-se de indigenas, sediados e ribeirinhos, do tronco
linguistico Tukano. E conhecida como “Cachoeira das Ongas” - “Yai poewa”. Andrello
descreve um pouco a histéria e o cotidiano dessa localidade, cuja populacéo é de cerca de 3.000
pessoas, composta por etnias como: Wanano, Piratapuia, Desano, Tukano, Tariano, Tuyuca,
Kubeo e Hupda. Em sua analise, os indios do rio Uaupés vém se relacionando com a chamada
“civilizacdo dos brancos” e ele identifica os valores que subjazem a formacdo de bairros
indigenas no povoado e busca evidenciar os elementos que conceitualizam hoje a identidade
indigena em um processo que emergiram historicamente -- mercadorias, dinheiro, papéis --
como a riqueza herdada dos ancestrais -- nomes, enfeites cerimoniais, mitos (ANDRELLO,
2004). No contexto cosmologico, o0 meu av0, finado Acacio, Tariano, narrava que nesta

localidade viviam os “Yai ihpikard (Dentes de Ongas). Segundo ele, eram canibais porque
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aprisionavam e devoravam os Pamuri mahsa que ali passavam em sua transformacéo, na Canoa
de transformacdo. Depois do desembarque em Ipanoré, realizaram um novo embarque de

Ipanoré viajando ao Rio Vaupés médio, Papuri e Alto Vaupés.

Deste novo desembarque no mahsa poyalya (igarape da transformacdo em gente) do
grupo Piratapuia, o terceiro ancestral wehetara e seu irmdo Diami estabeleceram seus
conhecimentos sobre as principais origens genealogicas de “ma’misumwa” irmaos maiores,
“ahkabird” irmaos menores, tios € avds que se reconhecem e se respeitam mutuamente. Os
descendentes de Diami po’rd (Filhos de Diami) eram Bayaroa, pois sabiam dos cantos e das
dancas. No entanto, Diami era nosso avo, tinha bayard, tinha Oholy Wi’i (Ucapinima) e € por
iSSO que Nossos avos ancestrais vieram juntos com Diami. Segundo meu avd Acacio (Tariano)
a origem da migracdo se encontra nas imediacOes entre a Cachoeira de Matapi e Caruru
Cachoeira, do Alto Vaupés. Provavelmente, em rota subterranea e por intermédio da Canoa da
transformacéo até o Rio Papuri. O grupo comandado por Diami estava migrando para o Baixo
Vaupés. No entanto, tiveram encontro com o povo Tariano que vivia na Cachoeira das Ongas
(YYai Poewa), que os acolheram como cunhados e os confiaram a viverem e formarem aldeia e
maloca “Oholyi wi’i” na ponta de “Kii Kahseri Wi’1 ou Kii Kahseri Yoa”, no Rio Papuri, no
lado Colombiano. Importante registrar que, para nés indigenas nao existem limites fronteiricos

convencionados e rigidos.

Assim, os Piratapuia Wehetara viviam e vivem em Ucapinima, como cunhados dos
Tariano que residem atualmente na comunidade Vila Dom Bosco “Y€& wi’1”, em lauareté

“Cachoeira das Ongas™ - “Yai Poewa”.

1.2. Pesquisando e conhecendo o bahsé ahpose — Os ritos de adocicamento das aguas e

dos peixes na pratica do tinguijamento no alto Vaupés

A descricdo feita acima sobre a genealogia do grupo Piratapuia é de suma importancia
para que as futuras geragdes (wa’ikard) tenham este conhecimento e, a0 mesmo tempo, para os
que conhecem atradicédo e genealogia Piratapuia possam se aperfeicoar segundo a compreensao
de seus clds, mas também para situar o meu saber localizado, indigena e antropoldgico, no

mundo do alto Vaupés. Portanto, esta historia, tem inicio no ambiente do p6s-internato, criado
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no ambiente bilingue portugués e tukano, onde a lingua tukana é a predominante, sendo adotada
para 0 ensino escolar. J& a comunicacdo com o0s ndo indigenas é a lingua portuguesa. No
ambiente escolar encontram-se alunos de diversas etnias como: Wanano, Piratapuia, Desano,
Tukano, Tariano, Tuiuka, Kubeo, Hupda, dentre outros. Nesta realidade, 0 meu pai ndo nos
ensinou a falar piratapuia e minha mae € tariana, falante de tukano. Ela apenas denomina o
nome de peixes e aves na lingua de sua etnia tariana, cujas denominagdes eu aprendi. Aprendi
a falar a lingua tukana como a lingua de comunicacdo com as pessoas na microrregido de
lauareté. Neste ambiente, Ucapinima, Aracapa e lauareté, é que ocorre a maior parte do meu
aprendizado, além de muito aprendizado sobre a vida indigena, sobre as praticas, confeccéo de

armadilhas de pesca e a pratica do tinguijamento.

O rio Papuri “Ahké Ysa” ¢ a morada onde estabeleceram os povos Desana, Piratapuia,
Tukano, Tariano, Tuyuka e Hupda. Os Desana dominam e falam a sua lingua e a lingua
piratapuia. As trocas matrimoniais entre o povo Desano e Piratapuia preservam a comunicagdo
com a lingua piratapuia como sendo a predominante na area do Médio Papuri. No Alto Papuri
a lingua predominante é a tukana. E uma microrregifo onde se fala a lingua desana, piratapuia
e tukana, enquanto a lingua tariana se encontra em desuso, ficando apenas as denominacdes de
aves, peixes e locais considerados moradas dos wai mahsi. E nesta interculturalidade de
encontros e trocas matrimoniais que ocorre o encontro de conhecimento e aprendizado sobre a
vida indigena, as praticas e confec¢do de armadilhas de pesca, foco de meu estudo. Nestas

localidades vivenciei a pratica de pesca com o uso do timbo.

Todo o conhecimento indigena é transmitido de forma oral e, 0 outro aprendizado ocorre
na observacdo e na pratica. Aprende-se escutando, observando e praticando o que os pais, 0S
avos, os tios e parentes nos ensinam. Na minha pequena aldeia Ucapinima, meu pai me ensinou
desde o levantar da rede e nos ensinava a tomar banho no rio bem cedo antes do sol nascer.
Meu pai dizia que se tomassemos banho bem cedo teriamos saude, o corpo bem fortalecido e
disposicao para trabalhar e realizar qualquer servico. Ele complementava dizendo que, tomando
banho cedo e sendo fortes, teriamos condic¢6es de derrubar uma roga. Caso ndo cumprissemos
estes ensinamentos néo teriamos condi¢gbes minimas de derrubar um vacuzeiro (Monopterix
uacu) e 0 machado néo teria serventia nas méos de quem nao tomasse banho cedo em aguas

frias e nos orvalhos da manha e, assim, sem os aprendizados, passariamos fome.
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Eu observava meu pai tecer imisapo0 - esteira de talas de paxiuba com cip0 - para cercar
peixe. O cipd era coletado na mata de terra vermelha (di’ta sodse bu’pa), pois era considerado
de primeira qualidade: com a durabilidade quando no manuseio nas &guas e resistente as batidas
dos peixes em suas tentativas de fuga. Eram tecidas com resguardo. Tudo tecido em mais ou
menos 12 esteiras de tamanhos variados que dependia da profundidade do igarapé até suas
margens. O local do cercado era na foz do igarapé jararaca em época de cheia das aguas do rio
Papuri. Ele nos dizia que se quiséssemos cercar as espécies de peixes aracus (bo’tea wa’i),
peixes que buscam alimentos na varzea do igarapé durante o dia, como o aracu branco, aracu
pintado, pacu, tucunareé e outros, teriamos que cercar de dia, geralmente das 9:00 horas as 12:00
horas, horério em que 0s peixes estdo em suas rogas. Para 0s peixes, as suas rogas sao 0s igap0s
e as matas submersas das varzeas. Como Wai Masa (Gente Peixe) eles vao em suas rogas. E se
quiséssemos cercar os peixes de noite e de varios tipos teriamos que cercar de madrugada. E
claro que os peixes do dia também sdo aprisionados de noite, pois alguns pernoitam nas varzeas.
Nestes momentos eu ajudava a remar e a descer as esteiras de imisap0-pari para cercar 0s peixes
sob o comando do meu pai. De noite as aguas eram muito frias. Meu pai aguentava esse frio
congelante das aguas dos igarapés e do rio Papuri. Era a prova de coragem de um homem

disposto a realizar o objetivo de garantir alimento e sobrevivéncia para a familia.

Logo em seguida, meu pai preparava o cacuri e¢ tecia o wehékuwhu (pucd) para o
aprisionamento dos peixes. Geralmente, o aprisionamento dos peixes de varias espécies e em
grande quantidade era realizado com sucesso. A canoa ficava cheia de peixes. Levavamos 0s
peixes para casa. O tratamento ficava a cargo da minha mée e nés a ajudavamos. Era preparado
o wai kas6 (moquém), um jirau grande quadrado onde se coloca uma esteira feita com varas de
paus e por cima o0s peixes para serem assados lentamente. Em caso de fartura de peixes era
realizada troca com 0s povos vizinhos que viajavam com destino a lauareté, em busca de
mantimentos ndo indigenas. Trocava-se seus produtos com nossos peixes. Vindo de seu local
de origem ofertavam peixe para troca a farinha, beiju ou goma. De retorno de lauareté para o
seu local de origem trocavam com sal, pilha, agucar e outros alimentos. Em época de cheia do
rio Papuri, meu pai me ensinou a coletar bahpa (daracubi/minhoca), na lingua tucana é
conhecido como ahdud (minhocas), um tipo que se encontra no igapé e na varzea dos igarapés
somente em época de cheia das dguas. Buscando abrigo, os daracubis (bahpa) se abrigam em
grandes quantidades nos troncos e caules emersos das varzeas ou dos igapds. Nas varzeas se vé

todos os tipos de insetos peconhentos e n&o peconhentos, de varias espécies. As vezes levamos
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até ferroadas. Aprendi a técnica e armadilha de pesca de tecer e amarrar anzol iscado com bahpa
(minhoca) para a pesca da noite e do dia. Meu pai indicava os igarapés e os locais considerados
com mais fartura de peixes, pois ndo se pode pescar em qualquer local. Neste caso, existe
“po’rima’a bahsero” (rito bahsesé que se assopra no caminho a ser percorrido para encantar os
peixes e 0s daracubis a serem iscados). Realiza-se esta pratica de bahsesé (benzimento) nos
daracubis e no caminho onde serdo postos 0s anzoéis. Depois da pesca deve desfazer o rito
aplicado por meio de bahsesé.

No cotidiano aprendi que ndo se pode comer peixe, carne e outros tipos de alimentos
deitado na rede, pois caso se faca isto, futuramente, quando a pessoa brigar com alguém, nao
teré forga suficiente para se manter em pé e o adversario a derrubara facilmente. Acredita-se
gue uma corda invisivel derruba a pessoa. Ou quando a pessoa vai derrubar uma roca, esta
mesma corda derruba a pessoa, que sucumbe no meio das arvores. Bem, como exemplo: quando
a pessoa volta da roca com um aturd cheio de mandioca, uma vagem ou cip6 calga 0s pés,
derrubando-a. Aprendi que ndo se pode sentar na porta de casa, para prevenir que ndo ocorra
complicacdo no parto de sua mulher no futuro. Aprendi, na observacdo e na préatica, na
construcdo de canoa, caca, pesca, coleta, confeccdo de armadilhas de pesca, técnicas de pesca
e utensilios agricolas, rocado, plantio, época de plantio, cuidado do plantio, etc. Ouvia as
narrativas sobre cerimoniais de iniciagdo que alguns povos ainda preservam e praticam.
Aprendi a danca, os passos e a melodia do dabucuri. Na parte do instrumento de sopro Karicu
(flauta pd) apenas acompanho a resposta melodica ao chefe mestre do Karigu (puhti mstangs),
porque, forma-se um grupo de seis pares e um deles ¢ o chefe mestre das melodias, os outros

acompanham com resposta para harmonizar o som.

Numa experiéncia de vida aprendi a técnica e armadilha de pesca, em tecer e amarrar
anzol iscado com bahpé (daracubi) para o pescado da noite e do dia. Meu pai indicava 0s
igarapés e os locais considerados com mais fartura de peixes, pois ndo se pode pescar em
qualquer local. No caso da pesca em local ja escasso, existe po’rima’a bahsero, 0 rito para
benzer o caminho e encantar os peixes onde se vai iscar. Sob solicitacdo do kumu Dr. Pe. Justino
Tuyuka descrevo aqui este rito de bahsese, que foi repassado a mim pelo meu interlocutor Jodo

Lemos:

“Niisa a’te wai pahti dehka, wahs6 pahka, o’mahadka, wahpw dvhka, simid dvhka,

wahsd ory dehka, ohso ba’ti dehka, ba’ti pahka dehka, ba’ti ward, teré mined, teé
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vmutisemera, tii ma’r€ v mutisapo burosami. Teré o’othonvkd, 0’osami, nisama
ard mehka dvhpotiara diara, biapora diard, duhusa diard, nuhkumehka diara, yamika
diard nisama. Naré o’thoanvkd, nisama a’rd porerod, bvhpuwd nisama, meré dara
nisama, kahsid nisama, nad v mwutisemerd &’ mutihio burosami. Naa ahauapure
puhtisa 8’mwutiosa sami. A’to nisa’a tod. Toho wegt’s, wa’i wehétohoa ns’ko, teé
naré mined, nad ¥ mutisere mined nurd keheokasami. Wa’i puatohoré buhtukirge

toota o’sami. A’to nii.

Traducdo: --“Existem estas frutas peixes espocantes, essas frutas de seringa grandes
e pequenas, essas frutas de cunuri, frutas de vacu, flores de esteio, japurd morcego,
japura grande, japurd médio, juntando o odor delas, aromatiza-se com este cheiro o
caminho das guas para a pesca. Feita esta aromatizacdo, o benzedor continua: --
Existem estas tanajuras dvhpotiard, tanajuras pimenta, tanajuras da caatinga,
salvas, tanajuras da noite. Depois existem os gafanhotos, as aranhas, formigas
taracuas, as baratas. Juntando o cheiro delas aromatiza-se com ele o caminho das

aguas para a pesca. Da mesma forma da o sopro aos daracubi.

E este o rito de encantamento feito pelo caminho da pesca. Por este fato, apos a pesca,
junta-se todo o cheiro das frutas e dos insetos aromatizados para envolver os peixes. Em seguida
se desfaz o rito bahsesé, como fala o kumu, no sentido de guardar este bahsesé. Isto porque o
benzido (bahseké) permanece e as outras pessoas estranhas podem aproveitar da pesca no lugar
onde se realizou o0 bahsesé. Este € 0 mesmo rito que se aplica no rito da seiva (wai buhtukurd)
quando se prepara o local a ser tinguijado. Este é o rito que ja experimentei, gragas ao meu
interlocutor Jodo Lemos, da etnia Arapago (Dyaly mahst), que me repassou seus
conhecimentos. Nem o meu pai sabia deste encantamento. O meu tio sabia e repassava a0 meu
pai, mas ele ndo fazia questdo de aprender e, por iSso, Ndo conseguia pescar peixes em grande
quantidade e nunca tinha sucesso. Meu tio ria dele por isto.

Na minha infancia e na adolescéncia, na aldeia Aracapa, meu avd Acéacio Almeida
(Tariano) e minha avo Basilia Almeida (Tukana) falavam sobre a origem das plantas e o uso do
timb6 como armadilha de pesca para a sua sobrevivéncia. Meu avd Benedito Almeida
(Tariano), ao anoitecer, enquanto todos ja estavam em suas redes, narrava sobre a cosmologia
do povo Tariano e as peripécias dos dirod na Cachoeira das Ongas. Na maior parte de nossas

convivéncias, em épocas de verdo, 0 povo Tariano praticava a pesca com o timbo nos paranas.
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O fio da meada para o tinguijamento era o peixe ya’ka (cascudo) e yukurupi (peixe/mandi
preto). No entanto, tinguijavam a todas as espécies de peixes da cachoeira: piaba, pacu, aracu,
piraiba, surubim, peixe espada, etc. Realizavam trés ritos: o antes do tinguijamento (o
encantamento e seiva dos peixes), durante o tinguijamento (a bdia dos peixes) e o depois do
tinguijamento (o adocicamento) das aguas e dos peixes. Neste tltimo rito o kumu realizava o
benzimento de reordenamento (bahsé ahponwkose) do local tinguijado com o adocicamento das
aguas e dos peixes. Visando a relacdo harmoniosa com os wai mahsa, eles realizavam o rito da
revitalizacdo nos locais onde tinguijavam. Porque estes locais em Aracapd sdo locais
cosmoldgicos e moradas dos wai mahsd. O rito (bahse ahposé) ndo provoca a escassez dos
peixes (wai bahauriosé). O rito de adocicamento entendido como prética de revitalizagdo
(dehsubasé ahpose€), é para que os peixes ndo se tornem “extintos”, para que ndo sumam do
lugar de pescaria e para que retornem apo6s a pesca (dehsubasé dohorésé). Eu observava os tipos
de fala do kumu sobre como saudar o seu grupo, em inicio de festas e seus términos. Meu avb
cantava as melodias tradicionais que estavam guardadas em suas memdrias e que estavam
envolvidas nas narrativas de seus ancestrais. Olhava meus parentes tocando e dangando caricu,

soprando yapurutu e mawacu.

O ultima fase do rito é a pratica com o intuito de uma relacdo harmoniosa com os wai
mahsd, conhecida como rito do adocicamento das aguas e dos peixes nos locais tinguijados.
Foi meu pai quem me ensinou por meio de narrativas cosmolégicas e cosmopoliticas sobre as
florestas e as aguas, que elas sdo as moradas dos wai mahsa. Porque estes locais, em Aracapd,
sdo moradas dos wai mahsa. O rito € um dos varios entre os ritos de “bahsé ahpose” que previne
a escassez e evita o desaparecimento dos peixes (wai bahauriosé). O rito de adocicamento é
para que os peixes ndo desaparecam do lugar. Porque na compreensdo indigena a “extingao”
dos peixes — se podemos usar este termo emprestado para tornar compressivel nosso contexto
cosmoldgico — ndo se refere ao fim de uma espécie, como afirma a tradicdo das ciéncias da
biologia da conservacdo dos ndo-indigenas, mas sim a compreensdo de uma realidade onde
certa comunidade de peixes se recolhe em suas moradas, que sdo mundos cdsmicos de
resguardo, préprios dos sistemas de recolhimento provocados pelo kumu. Neste momento do
rito, os elementos fontes como a cobra grande (rei dos peixes) se retira junto com 0s peixes em
seu mundo, em sua morada. S&o lugares-moradas que existem na camada céu (amuse pati),
assim como podem vir desta para a camada Terra (di ta pati), caso retornem para a camada céu.

Podem também se retirar a camada nucleo da Terra (wamu dia pati), é a camada onde vive wai
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mahsu, chamado wahti (ser cosmico) e todos os tipos wai mahsa entendidos como animais,
plantas, 4guas, cobras, formigas, etc. Essas camadas estdo interligadas, e na fala do kumu, tem
caracteristicas semelhantes e até mesmo abundantes. Elas fazem parte dos varios rituais para
ordenar (dehsubasé ahposé) e, funcionam também, para desordenar (dehsubasé¢ dohoré&s¢) as
moradas e a existéncia dos peixes, da caca, pesca, plantio, coleta de frutos, a fertilidade e
infertilidade da terra, etc. Quando se fala de “extingdo” no contexto indigena, devemos
compreender, portanto, como 0 momento ou um evento em que 0s wai mahsda, como uma
populagdo com suas moradas em que 0s peixes fazem parte, buscam seus aposentos em novas
moradas, numa mudanc¢a entendida como um a mudanca temporaria do lugar tinguijado.
Portanto, ndo deixam de existir enquanto espécie, mas apenas buscam viver em novas moradas

em uma das trés camadas.

Desta forma, se procede o aprendizado e o conhecimento sobre as moradas da floresta,
bem como sobre os elementos que fazem parte das moradas como os animais e pexes, sendo 0s
seres com seus sistemas de vida préprio, assim como nds, gente (mahsa). Os peixes (wai) que
vivem como a gente (mahsd) em suas moradas “as dguas”, as plantas como seres que tem vida,
falam e podem influenciar nas nossas vidas. Enfim, o mundo como morada dos wai mahsa
invisiveis para muitos, no entanto, existentes na realidade e inteligivel para os kumu. Na nossa
cosmopolitica, a &gua é um ser c6smico que, quando uma pessoa sofre com o alagamento, a
agua interfere com suas batidas na pessoa, provocando dor de cabeca e febre. Dai desprende o

papel do kumu em dialogar com os ahk6 mahsa (gente dgua) no contexto da pesca.

Nestas localidades do alto VVaupés e rio Papuri existem pedras que sdo cdsmicas porque
sdo casas/moradas, lugares de origens cosmoldgicas, onde habitam cantos, dancas, artes,
benzimentos, etc. Tem certas pedras que podem ser tocadas por n6s pamuri mahsa e outras que
ndo sdo indicadas. Podem ser locais indicados para pesca, outras ndo. Aprendi regras e
resguardos de como ndo fazer desaparecer ou acabar 0s seres, sejam eles plantas, peixes, aves
e seres wa’imahsd “microscopicos ¢ macroscopicos”. Diziam-me que 0S benzimentos
transcendem o tempo e 0 espaco para a boa convivéncia com todas as gentes-seres que habitam
seus lugares/moradas. Na nossa compreensao cosmopolitica, as pedras tém vida ou sao seres
transformados em pedra. Por exemplo, a pedra mutuca (nunuard uhtd), quando arranhada,
provoca o aparecimento de mutucas. A pedra com pinturas rupestres de artesanato (ohory uhtd),
se tocada transmite habilidade e agilidade para a pessoa tecer as variadas formas artisticas, todos

os tipos de pintura e dependendo da pessoa, pode transmitir habilidades no trabalho, como na
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pesca. A pedra timulo (mahsa puhti uhtd), se a pessoa pisar nela e cair, terd vida curta. No
igarapé de dente cariado (pihkd ma), a pessoa que se alimentar dos peixes tinguijados nele, se
ndo for protegida pela bahsesé do kumu, seus dentes ficam cariados. Podem ser locais indicados

para pesca, outras nao.

A cachoeira de Aracapa (to’dkap4) se localiza baixo Papuri. E a terra cosmopolitica dos
tariano falante de lingua tukano. Eles sdo cunhados dos piratapuia e vice-versa. E um ambiente
de fortes cachoeiras e correntezas. Ali via que 0s meus tios tariano buscavam paxiuba para a
confeccdo de esteira com talas desta planta. E, também, ouvia sobre o resguardo para a
confec¢do de armadilhas de pesca da cachoeira: ewa (caia), wairo (cacuri), kahsaws (matapi)
para obter sucesso na época de piracema de piabas, de aracus, pacus, surubins, piraibas em suas
determinads épocas. O povo tariano da localidade praticava o tinguejamento (puase) de yakéa
(cascudo) e yukurupi (peixe/mandi preto) na época de seca do rio. No entanto, tinguijavam toda
diversidade de peixes da cachoeira: piaba, pacu, aracu, piraiba, surubim, peixe espada, etc. E
via, também, a realizac¢do do rito de bahsesé “benzimento” (bahsé ahponwvkdsé) do igarapé ¢ a

revitaliza¢do deste ambiente tinguijado.

Os meus avo6s dialogavam sobre o resguardo como sendo uma préatica para se obter éxito
durante a confeccdo de armadilhas de pesca da cachoeira - ewa (caia), wairo (cacuri), kahsaww
(matapi) - e para obter sucesso na época de piracema de piabas, de aracus, pacus, surubins,
paraibas em suas determinadas épocas, bem como os benzimentos de assepsia dos varios tipos
de alimentos e protecdo na primeira alimentacdo do recém-nascido e sua mae. Diziam que 0s
benzimentos transcendem o tempo e 0 espaco para a boa convivéncia com os wai mahsa (seres

cdsmicos) e 0 bem-estar da pessoa.

1.3. Meu encontro com a escola, a vida académica e seus saberes

Meu primeiro encontro com o lapis, papel e borracha, a escrita e a leitura e as cantigas
indigenas de ninar foi na escola da comunidade Aracapé, onde sentava na carteira como aluno
ouvinte numa classe multisseriada de 12 a 42 série. Engracado que, como ouvinte, aprendi 0s

saberes de todas as séries nessa mesma sala. Por outro lado, na vida na comunidade aprendia
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todas as praticas de pesca, caca aos calangos com arco e flecha e as praticas do tinguijamento

nas cachoeiras em época de verdo.

No encontro com os saberes do ensino fundamental e médio na Escola Estadual Indigena
Sao Miguel, na cidade de Sao Gabriel da Cachoeira, em dias comemorativos, a escola promovia
painéis escolares e eventos de mostra de cultura e alimentos tipicos da localidade. No “Dia do
indio”, atualmente instituido, Dia dos Povos Indigenas, a escola promovia dangas de caricu,
kapiwaid, mawacu, yapurutu, flauta de mosca, casco de jabuti, danca do veado, danca do
sa’piro, danga do poraqué, danga do mimi mahku-filho do beija flor, com a presenca de comidas
tipicas como: mujeca, quinhapira, peixe com japura, peixe com caruru, maniwaras Vivos,
maniwaras socados, maniwaras torrados, muchivas, cozido de paca, moqueado de peixe, beijus,
cozido de jacaré, de taboatd, aracu e outros. Também estavam presentes as bebidas como caxiri
de cara, de macaxeira, de cana, alua, vinho de acai socado, de buriti e outros. Esta pratica de
apresentacgdo escolar envolvia o aprendizado da leitura e escrita e a divulgagéo do aprendizado.
Os alunos se preparavam também para o mundo ndo-indigena, de um dia ser professor,
advogado, medico, ser padre, ser soldado, aviador etc. E eram preparados, na comunidade, na
perspectiva de se apropriar e ser conhecedor da cosmologia e cosmopolitica de sua origem no
mundo indigena para interagir com o mundo ndo indigena: o que na época do internato era

proibido.

Os principais alimentos interculturais de cada etnia nas escolas, eram vistos por sua
peculiaridade e tradicdo dos povos do Vaupés e Papuri, sdo a mujeca, a quinhapira, o peixe com
japura, peixe com caruru, maniwaras vivas, maniwaras socadas, maniwaras torrados, muchivas,
cozido de paca, moqueado de peixe, beijus, cozido de jacaré, de taboatd, aracu e outros. Os
principais instrumentos de dancas e suas melodias eram o de carigu, kapiwaia, mawacu,
yapurutu, flauta de mosca, casco de jabuti, danca do veado, dang¢a do sa’piro, danga do poraqué,

etc.

Apbs trés anos de aprendizado de metodologias e didaticas de ensino de matematica,
geografia, lingua portuguesa, historia, artes, ciéncias, educacao fisica para as criancas e estagios
consegui me formar professor no magistério convencional de 12 a 42 series. Aprendi a usar 0s
materiais didaticos presentes em nosso mundo, como pedras, caroco de acai, folhas de carana,

de agai, de frutas, de madeira, carogos de bacaba para ensinar matematica e portugués. Em casa
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e na comunidade aprendia as coisas da nossa cultura e na escola aprendia a realidade do branco

e da cultura indigena.

Meu primeiro trabalho, no ano de 2003, foi como professor indigena voluntario na
APIARN — Associacdo dos Professores Indigenas do Alto Rio Negro e fui contratado para
trabalhar na comunidade Boa Vista — Foz do Igana, com o povo falante de baniwa e nhengatu.
Trabalhei como professor-coordenador. Em uma convivéncia de trés meses na comunidade Boa
Vista, na foz do Rio Igana, junto com o povo falante de baniwa e nhengatu, pude constatar a
pratica de mergulho realizado por eles. Em época de daracubi (espécie de minhoca) iscavam
pela tarde e iam verificar os anzéis somente pela manh&. Devido a influéncia ndo indigena, os
Baniwa e Baré da localidade ndo se alimentam da piranha, pois acreditam que ela poderia
triturar o Utero da mulher. Numa ocasido perguntaram-me se meu povo se alimentava deste
peixe. Eu disse que sim. E me ofereceram um prato cheio com dois pedacos de piranha, uma
caldeirada com pimenta. Depois, percebi que eles, por influéncia religiosa evangélica, ndo-
indigena, ndo acreditam nos benzimentos indigenas. Por este fato, ndo estavam protegidos pelos

benzimentos de protecdo e assepsia do primeiro alimento dos peixes e outros alimentos.

Em 2005, exerci a funcdo de professor na Secretaria de Educacdo do Estado e fui
enviado para trabalhar na Escola Estadual de Querari-Am, com o povo Kubeu, na fronteira
entre Brasil-Colémbia. Na convivéncia com o povo Kubeu percebi que os mais velhos, e
também criancas, dominavam a lingua wanana, piratapuia, desana, portugués e espanhol.
Alguns entendiam o tukano, mas ndo era a lingua usual. Todas as criangas, jovens e adultos
dominavam as cinco linguagens na comunicagéo. Eu falava em espanhol e portugués para me
comunicar com eles, pois ndo entendia o kubeu, porque tinha alunos kubeu vindos da Colémbia.
Eles, considerados meus tios “bahsuka’rd”, dominavam as dangas de cari¢u, mawacu, kapiwaia,
yapurutu, bahsesé¢ dos kumua, xamanismo “yaiwa”, caca, pesca, ro¢a e outros. Numa ocasiao
de festa, 0s jovens me ensinaram como se aprende a pratica de tocar a melodia e perceber o0s
tons e o sons da flauta pa chamada de carigu. Eles embeberam todos os tubos da flauta com
caxiri e me solicitaram beber o caxiri inseridos nos tubos das flautas. Bebi e, depois, me
convidaram para a danca do cari¢u. Foi fantastico, pois consegui acompanha-los na danca, no

som e na melodia.

No ano de 2006, no Distrito de lauareté (Cachoeira das Oncas), na Escola Estadual

Indigena Sao Miguel, trabalhei como professor da EJA (Educacdo de Jovens e Adultos), nas
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séries iniciais, e também como professor do Ensino Medio. Prestei servico como secretario do
APMC-Associacdo de Pais, Mestres e Comunitarios nesta mesma escola. Na Escola Estadual
Indigena Sdo Miguel, de ensino fundamental e médio, atuava em duas pedagogias, a indigena
e a convencional. Em sua grade curricular tinha a Lingua Tukano, a qual sei ler e escrever, e
fui professor desta disciplina. Em 2014 fui eleito Presidente da APMC (Associacéo de Pais,
Mestres e Comunitérios) na escola recém-inaugurada, a Escola Estadual Indigena “Pamuri
Mahsa Wi’i”, de Ensino Médio. Essa escola adotou a nova matriz curricular indigena, ¢ desde

2020, funciona na modalidade de tempo integral.

No contexto etnografico da diversidade intercultural nas Cachoeiras da Ongas percebi 0
encontro do desenvolvimento dos conhecimentos e préaticas da cultura indigena que se realizam
entre os mais velhos e alguns interessados. Os velhos kumua transmitem aos interessados e esta
transmissdo requer reconhecimento do kumu a quem vai receber estes conhecimentos

cosmoldgicos e 0s benzimentos.

E nesta trajetoria, da minha vida de piratapuia, de aluno e professor indigena, que
desenvolvi o interesse pelos ritos de revitalizacdo e conhecimentos de praticas da cultura
indigena na comunidade e na escola. Na escola, em dias festivos realizava-se praticas de
homenagens, painéis escolares, mostras de culturas, comidas tipicas, plantas medicinais, dancas
indigenas, instrumentos indigenas, mitos, histérias de origem, tipos de plantas e de plantio,
constelacBes entre outros. Todas as préaticas cotidianas indigenas vinham sendo valorizadas,
vivenciadas, demonstradas e realizadas em oficinas na escola. Importante relatar que, desde

2006, a escola esta sob a diregdo dos proprios indigenas.

Entre 2009-2014 me graduei no curso de Licenciatura em Pedagogia com énfase na
Interculturalidade na Universidade do Estado do Amazonas (UEA). Durante o0 curso, como
académico, fui tradutor bilingue, conduzindo um projeto de comunicagao bilingue indigena na
lingua Tukana e Portuguesa. Realizei o Projeto de Pesquisa com o tema “O ensino bilingue no
processo de ensino e aprendizagem dos alunos do 4° ano do Il Ciclo do Ensino Fundamental
Indigena na Escola Estadual Indigena Sao Miguel”, do qual resultou-se o TCC sob a orientacéo
da Profa. Msc. Zilma Henrique Martins, da etnia piratapuia.

O curso me proporcionou trilhar na consolidacdo da educacéo escolar indigena e nao
indigena, compromisso de valorizacdo da cultura, dangas, mitos, historias, etiologias,

cosmologias, cosmogonias e escatologias, das plantas, animais e seres humanos e caminhar
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junto com a politica e economia da sociedade envolvente. Incentivou-me a apropriar dos
conhecimentos por meio da pesquisa - agédo, visando a produgdo de novos conhecimentos,
fazendo releitura de reconstrugdo da pedagogia indigena, na localidade onde o educador

indigena interage.

A partir dessa primeira experiéncia da licenciatura em Pedagogia com énfase na
Interculturalidade, tive a oportunidade de ingressar, em 2017, no curso de pos-graduacdo em
Educacao Escolar Indigena em nivel de Especializacdo pela UFAM. Nele desenvolvi o tema:
“Os desafios para a construcao do Calendario Escolar Indigena para o ensino fundamental da
Escola Estadual Indigena Sdo Miguel, Sdo Gabriel da Cachoeira (AM)”. Este calenddrio em
construcdo visa adequar a realidade da escola indigena e valorizar o calendario indigena
vivenciado pelos povos indigenas. Meu TCC se encontra aprovado e por motivos burocraticos,
a Universidade Federal do Amazonas, aguarda que todos os professores indigenas
pesquisadores concluam seus TCCs até este ano de 2022. Por este e outros motivos, ainda ndo
recebi o titulo de Especialista em Educacdo Escolar Indigena.

Em 2018 e 2019, durante o exercicio de minha fungdo como diretor de escola, realizou-
se, no Distrito de lauareté, o encontro de liderancas dos bairros, dos distritos e das comunidades
do médio, alto Vaupés e Rio Papuri, onde se debateu sobre o PGTA - Plano Gestéo Territorial
Ambiental (lauareté, 2015). Neste PGTA, os povos da Calha do Vaupés debatiam como gerir
de forma sustentavel os seus territorios tradicionais. O fundamento da construcdo do PGTA
partia da premissa de que cada povo tem seus territdrios e que os velhos sabios conhecem e que
0S povos respeitavam esses territdrios de acordo a sua consideracdo de parentesco. Foi
constatado, durante as discussfes que, atualmente, estes territdrios ndo sdo mais respeitados por
consequéncia do aumento populacional e pelo desconhecimento das tradi¢bes pelas novas
geragdes. Esta constatacdo despertou em mim o interesse pelo compreender os principios de
bahsesé (benzimentos) que os kumua fundamentam para restaurar os ambientes doentes ou
afetados pela acdo do homem no sistema de vida dos pamuri mahsa e os wai mahsa. Além do
mais, buscamos promover o debate sobre a seguranca alimentar dos seres viventes em suas
moradas, nas proximas décadas. Assim sendo, o foco central é o estudo e debate sobre a relagéo
entre homens e peixes (CABALZAR, 2005, pag. 11).

Outro fator primordial que despertou 0 meu interesse pela pesquisa dos ritos de

adocicamento foi a implantacao da “Nova Matriz Curricular Indigena” nas escolas indigenas.
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Porque esta nova matriz curricular se fundamenta na dialética epistemoldgica da antropologia
social. Ou seja, embora imposta de forma burocréatica, da a autonomia para a revitalizacdo dos
conhecimentos préprios, das cosmologias e da vida dos povos indigenas.

A partir da nova Matriz Curricular, a escola e a comunidade educativa indigena realizou
a pesquisa com o tema: “Aprendendo e ensinando com os conhecimentos interculturais’.
Interculturais porque a escola atende pessoas de varias etnias. O objetivo visava a pesquisa e 0
registro dos conhecimentos sobre: pinturas corporais indigenas, instrumentos de pesca
indigena, tipos de peixes da regido, tipos de frutas domeésticas, tipos de frutas silvestres, tipos
de mandiocas e seus derivados. Os interlocutores das pesquisas adotadas pelos estudantes foram
seus praéprios pais, avos, tios, conhecedores, sabios, pajés, contadores de histdrias, raizeiros e
professores indigenas. A apresentacdo de cada subtema foi realizada durante uma semana. O
objetivo final era o registro bilingue tukano-portugués e transforma-los em material didatico de
ensino bilingue e aprendizagem indigena. Este trabalho foi premiado, e eu fui um dos destaques
do prémio Professor Inovador de 2019, no quesito Educacéo Escolar Indigena.

1.4. Encontro e interesse com o tema de pesquisa

Caminhando de encontro com os saberes indigenas na aldeia, depois com os saberes da
escola, e posteriormente do encontro com o trabalho e os saberes académicos da antropologia,
me encontrei com o tema da presente pesquisa. Com base nesta trajetéria e diante de todas as
pesquisas ja realizadas, divulgadas, reconhecidas e aprovadas pelos antropdlogos nao-indigenas
e indigenas sobre as cosmologias dos povos indigenas do Rio Negro, surgiu a preocupacao de

pesquisar sobre os ritos de revitaliza¢ao “bahsé ahpose”.

Assim, 0 encontro e interesse pela busca dos ritos de revitalizagcdo de ambientes, aqui
entendido como lugares-moradas, resultou-se do didlogo com o kumu Jodo Lemos, meu
interlocutor. Inicialmente, adotei o termo revitalizagdo e, posteriormente, sob orientacdo da
banca de qualificagcdo que compreendeu o termo como sendo muito cientifico, Dr. Justino kumu
Tuyuka, meu coorientador, sugeriu que adotasse o termo adocicamento das aguas e dos peixes
nos locais tinguijados para se aproximar dos conceitos-praticas de meu povo e de minhas

tradicGes de pensamento, descritas em minhas trajetorias de parentesco.
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A busca pelo bahse ahposé de Jodo Lemos, kumu, era constante porgue ele tinha a fama
de que suas falas em bahsesé eram benéficas, e desafiavam os assopros maléficos. Por isso, eu
o apelidava de “Jodo poderoso”. Em seu repertdrio ele detinha o bahsese (benzimentos) para
dor de cabeca, caimbras e paralisias, protecdo para o corpo, reparacéo de locais de pesca, caca,
plantio e outros para males e beneficios ao bem estar das pessoas. Eu observava e ouvia, na
sua fala de especialista kumu, sobre a taxonomia das frutas doces cdsmicas (karako) que ele
aplicava no adocicamento. Ele dizia que era a formula primordial e que ndo deveria ser
esquecida em todo bahsesé benéfico. O adocicamento (karako) esta sempre presente nos

benzimentos benéficos que o kumu aplica em seu bahsese (benzimentos).

Assim, Jodo Lemos se tornou meu interlocutor e em sua fala cosmoldgica, afirmava que
as comidas tipicas, plantas medicinais, dancas indigenas, instrumentos indigenas, mitos,
historias de origem, tipos de plantas de plantio, constelacdes entre outros, estdo interligados e
interconectados nos ritos e nas taxonomias dos bahsese (benzimentos). Sao organismos vivos e
cheios de energias cdsmicas. Neste contexto, os ritos entendidos como bahsesé (benzimentos)
estdo envolvidos nas praticas cotidianas aprendidas desde os velhos kumu ancestrais,
experimentadas e vividas e, por isso, devem ser valorizadas, vivenciadas, demonstradas e

realizadas com éxito nos ritos de benzimentos de cura.

Para Jodo Lemos e Jacinto Cruz, ambos Piratapuia, no mundo p6s-moderno, tecnolégico
e nanotecnoldgico, os benzimentos ndao sdo mais totalmente tradicionais, atualmente se tornam
hibridos. Ou seja, a taxonomia de um rito € hibrido ou pode ser hibrido porque estamos no
mundo tecnoldgico, 0 mundo dos brancos. Assim sendo, 0 Kumu (bahsegu), além de dominar
o conhecimento cosmoldgico e cosmopolitico tem em seu peso 0 compromisso de falar aos mais
jovens a valorizacdo da cultura, dancas, mitos, histérias, etiologias (origem), cosmologias,
cosmogonias e escatologias (no sentido do fim), das plantas, animais e seres humanos e
caminhar junto com a politica, economia da sociedade envolvente em seus ritos de benzimentos
(bahsese). Se encontra no arcabougo de apropriar conhecimentos do mundo envolvente pos-
moderno e tecnologico e formular novos conhecimentos, fazendo a leitura de (re) construcéo

do préprio conhecimento do mundo que o cerca e com o qual os povos indigenas interagem.

Outro fator de base do conhecimento do kumu é o calendario indigena que na
compreensdo do mundo indigena esta relacionado aos ciclos das frutas, das enchentes, da

piracema, do veréo e das constelagdes. E nestes ciclos que seus benzimentos est&o entrelagados
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e se movimentam em épocas que permeiam as constelagdes, as estagdes, as vazantes, as secas,
as piracemas, as coletas, os rogados, os plantios. Seus conhecimentos se adequam conforme a

rotatividade dos ciclos.

Os povos Tukano, Wanano, Desano, Piratapuia, Kubeu, Tariano e Hupda do Vaupés e
Papuri, do Distrito de lauareté, se preocupam com o bem-estar de suas terras para a
reconfiguracéo geopolitica e cosmopolitica de suas territorialidades tradicionais (PGTA - Plano
Gestao Territorial Ambiental, 2015). A consequéncia deste problema territorial € a seguranca
alimentar dos povos do Vaupes, o que merece um estudo aprofundado sobre a preservacdo nos
moldes das praticas tradicionais que ndo agridem os espacos Vitais e de habitabilidade dos povos
do Vaupés. Como no caso da técnica de pesca envolvendo o uso do timbd que, 0 meu ver,

mereceria uma andlise aprofundada sobre a relacdo entre homens e peixes (CABALZAR, 2005,
pag. 11).

A preocupacdo primordial fundamental que alicerca a dialética epistemologica da
antropologia social indigena na questdo de producdo de conhecimentos é a busca pela
autonomia para a revitalizacdo dos conhecimentos préprios, das cosmologias e da vida dos
povos indigenas. Assim, a pesquisa etnografica que aqui descrevo se fundamenta nos
conhecimentos interculturais, na compreensdo sociopolitica de que cada povo tem a sua
cosmoviso e cosmopolitica. E intercultural porque resulta de conhecimentos de varios grupos
indigenas. Dentro destes grupos, os mais velhos, em sua qualidade de kumu e seus
conhecimentos produzem em seus repertérios orais as taxonomias dos benzimentos, que se
alicercam nas pinturas corporais indigenas, nos ornamentos, instrumentos de pesca indigena,
tipos de peixes da regido, tipos de frutas domésticas, tipos de frutas silvestres, tipos de
mandiocas e seus derivados. Por este fato, podemos argumentar que sdo as fontes e os
interlocutores das pesquisas que adotei para formular esta etnografia. Estes interlocutores que
tém um pouco do dialogo do kumu séo os nossos pais, avos, tios, conhecedores, sabios, pajés,

contadores de histdrias, raizeiros e professores indigenas.

Para o meu interlocutor Jodo Lemos (Dyaly Masw), bahse ahposé requer saber aplicar
0s conhecimentos cosmologicos para o beneficio, como exercicio de cura das doencas e de
reaparecimento das moradas dos peixes, das florestas, da caca, do bem-estar interconectado
com os sistemas da camada Céu (wmuse pati), da Terra (dita pati) e o nicleo da Terra (wamu

dia). Desta forma, adotando o termo adocicamento, sob a orientagéo e o saber do Dr. Justino
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Kumu, cheguei a este tema do meu projeto “BAHSE AHPOSE - OS RITOS DO
ADOCICAMENTO DAS AGUAS E DOS PEIXES NOS LOCAIS TINGUIJADOS NO ALTO
VAUPES”, para trazer uma reflexividade da realidade atual sobre a relagio do ser humano
agenciador entrelagcado com o mundo humano e ndo humano, material e imaterial em sua

reciprocidade de entendimento peculiar.

Tive como base inspiradora, na compreensdo do tema, o tratado etnogréfico sobre os
Baniwa e outros povos da regido do Alto rio Negro, com o texto “Interfaces hibridas: armas e
armadilhas de caga e pesca no Alto Rio Negro” (OLIVEIRA, 2016, pag.214). Nesse tratado, o
autor discorre sobre as técnicas de caca e pesca material. Na sua descri¢do l6gica, relata sobre
0 ambiente técnico e sua conformacdo ecoldgica da proliferacdo dos agentes humanos e nao
humanos aplicados nas técnicas descritas. Portanto, nesta compreensao pretendo dialogar e
aprofundar a descrigdo do ritual imaterial “pajelanga” no adocicamento das aguas e dos peixes,
do agenciamento a pratica do tinguijamento, a relacdo hibrida do homem indigena que exerce

o controle material e imaterial sob a vida em seu ambiente.

1.5 Por que e como pesquisar o adocicamento das aguas e dos peixes na pratica do
tinguijamento?

Esta é a preocupacdo dos velhos kumua, dos povos do Alto Vaupés, que constatam o
desinteresse da maioria dos jovens pelos saberes de suas tradi¢bes. Poucos se interessam. Os
kumua em seus benzimentos falam que viemos das aguas do Rio de Leite, fonte de vida, como
é a dgua, que é o Rio Negro e, descrevem minunciosamente sobre seus afluentes e subafluentes,
delineiam o ponto de vista etnografico para fazer ressurgir os conhecimentos do sistema
cosmoldgico e cosmopolitico de sua origem e da origem de outras espécies, como € o caso dos
peixes que fazem parte do mesmo sistema de origem dos povos do Vaupés, do Papuri e outros

lugares.

Do ponto de vista da antropologia, o interesse desse trabalho, dentre outros, enfoca uma
parte da cosmologia e cosmopolitica dos povos do Vaupés sobre a pratica dos ritos de
benzimento na relagdo entre gente (mahsa) e peixes (wa’ia), mais especificamente o rito do
adocicamento das aguas e dos peixes: antes, durante e ap0s a pratica do tinguijamento. Assim,

como fala meu interlocutor Jodo Lemos, a minha fala para entender e buscar resposta ao meu



36

tema, a partir daquilo que os velhos conhecedores e sabios kumua falavam, me direcionou a
dialogar antropologicamente com a LINHA 1 do PPGAS: Etnologia Indigena, Cosmopoliticas
e Paisagens Amazonicas; cosmopoliticas e xamanismo; reflexividades indigenas; relacéo

sociedade e ambiente.

Portanto, esta pesquisa etnografica & sumamente baseada dos conhecedores kumu que
detém ou dominam os ritos de adocicamento, porque sao pensadores no contexto indigena. Ou
seja, foram abordadas questfes relativas a saberes e conhecimentos do kumu, mas sem muito
aprofundamento das atribuicdes do yai (xama) e bayard (mestre de danca) sobre o tema. Quanto
a bibliografia relacionada, direta ou indiretamente, foram privilegiados apenas alguns temas e
seus autores como: lauareté: transformacdes sociais e cotidiano no rio Uaupés (alto rio Negro,
Amazonas)/(ANDRELLO, 2004); Crengcas e lendas do Uaupés (BRUZZI, 1994 [1977]); O
mundo em mim: uma teoria indigena e os cuidados sobre o corpo no Alto Rio Negro
(BARRETO, 2022); Wai-mahsa: peixes e humanos- Um ensaio de antropologia indigena
(BARRETO, 2013); Kumué na kahtiroti-ukuse: uma “teoria” sobre o corpo e o conhecimento-
pratico dos especialistas indigenas do Alto Rio Negro (BARRETO, 2021); Peixe e gente no
Alto Tiquié: conhecimentos tukano e tuyuka, ictiologia, ethologia (CABALZAR, 2005); Gaapi:
elemento fundamental de acesso aos conhecimentos sobre esse mundo e outros mundos
(FERNANDES, 2018); Interfaces hibridas: armas e armadilhas de caga e pesca no Alto Rio
Negro (OLIVEIRA, 2016); Livro dos antigos desana — Guahari diputiro pora/narradores
tordmy bayaru (SAMPAIO GALVAO, 2004); A festa das Frutas : uma abordagem
antropologica das cerimonias rituais entre os stdpinopona (Tuyuka) do Alto Rio Negro
(REZENDE, 2021); e A civilizacdo da palha: A arte do trancado dos indios do Brasil
(RIBEIRO, 1980).

Estes autores, embora alguns tratem de forma cientifica os peixes, 0s seres cosmoldgicos
e as acdes humanas e sua compreensdo do mundo humano e ndo-humano, trataram das
narrativas etnogréaficas, cosmolégicas e cosmopoliticas de primeira mao, algumas delas ja

publicadas.

A partir da minha fala com o interlocutor Jodo Lemos, tenho como argumento que, por
meio do “bahsé ahpose” (benzimento de reparacdo) existem varios ritos de adocicamento, um
deles € o rito de adocicamento ap0s a pratica do tinguijamento. Por meio das experiéncias

transmitidas pelo kumu podemos afirmar que o rito torna a pratica em “ndo predatoria” aos
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peixes, no sentido de se evitar o risco de exting¢do e propiciando a continuidade das espécies
aquaticas. O benzimento de adocicamento visa a ativacdo da nova proliferacdo da vida dos

povos das aguas.

Como dito anteriormente, a maior parte da descri¢do da pesquisa vem de experiéncias
vivenciadas, aprendidas e dos dialogos que tive no convivio entre os meus avos e tios tariano,
tukano e piratapuia, principalmente Jodo Lemos, como ele mesmo fala que “quem quer
aprender de fato as falas do kumu ou bahsese tem que estar com olhos abertos, ouvidos atentos
e sem distra¢do.” No caso, estar bem concentrado ¢ ndo estar olhando as coisas ou a quem
estiver ao seu redor. Caso o kumu perceba a distracdo do interessado, ele adverte logo que,
“vocé ndo tem dom para ser kumu, serve para outra coisa, menos ser kumu.” E existem outras
regras basicas para o aprendizado. Percebam que a preocupacao de Jodo Lemos € a transmissao
de seus benzimentos que envolve sua fala, de elementos que se encontram no kérako bahsese.
Outra fonte que possibilitou o aprendizado dos saberes do kumu foi a vida profissional
(professores kumud), o encontro com o trabalho, em diversos espagos culturais que me
motivaram dialogar com outros kumu, e investigar as praticas tradicionais dos ritos de

adocicamento das aguas e dos peixes e suas influéncias em diversos lugares.

Os ritos de adocicamento que envolvem o kérako promovem a ressurgéncia dos peixes,
e definem possibilidades de acdes e projetos favoraveis as futuras geracGes dos povos do
Vaupés. E uma problemética que envolve a mobilizacao da teoria do rito da revitalizacdo como
formulado pelo kumu, ndo sé dos peixes, mas também do sistema de moradas de muitos seres.
E o adocicamento faz parte do repertorio nos ritos de benzimento. E, convém ressaltar que a
partir da compreensdo da pratica do adocicamento, na fala do kumu, kérako envolve um sistema
de elementos. Para Carlos Itanajé, kumu tukano, é uma espécie de planta vagem com folhas
grandes, médias e pequenas (karako da). Para o professor Adelino, kumu desano, kérako refere-
se a espinha dorsal da pessoa (se'méa oa da). Para Jodo Lemos, também é uma espécie de planta
vagem (karako da). Uma compreensdo cosmoldgica que envolve os tipos de plantas adocicadas
para desintoxicar doencas, venenos e ambientes intoxicados por meio do rito de bahsesé. Irei

aprofunda-lo no ponto 3.1.3.

Além do “didlogo bibliografico” com os autores ndo-indigenas e antropologos
indigenas busquei descrever a fala do kumu e sua compreensdo cosmoldgica da relagdo homem

(mabhsir) e ati pati nuhkirka (natureza/terra) ou a relagdo do enfrentamento dos wai mahsa (peixe
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gente) e pamuri mahsa (gente da transformacéo), na atualidade. Segundo Barreto (2013, péag.
52) os diferentes grupos denominados de pamuri mahsd, que habitam o Alto Rio Negro séo
originarios dos wai mahsa, cuja génese comum € opekd-dihtara, o Lago de Leite, na atual
cidade do Rio de Janeiro. Os pamuri mahsd sdo os que emergiram em forma humana, na
cachoeira de Ipanoré, no Médio Vaupés. E este € o repertorio da fala do kumu e outros
especialistas.

Assim sendo, a partir das experiéncias vivenciadas, baseando-se no dialogo
antropologico-bibliografico-narrativo-pratico, focalizei mais nos ritos de revitalizacdo dos
lugares desordenados pelos rituais de malzimentos (FERNANDEZ, 2018) ou praticas
predatorias. Esta pratica é denominada ahpekase (invocacdo do mal) que provoca a desordem
social e o surto de doencas para atingir determinado grupo ou comunidade. Segundo Barreto

(2018, pag. 165) a agressdo se caracteriza:

Quando o grupo é atingido, pode sofrer epidemias, descontrole social
(brigas, intrigas, suicidios) que provocam a dispersdo e seu
deslocamento. Também o sujeito de agressdo pode provocar
infestacdo de animais (formigas jiquitaia, gafanhotos, sangue-suga
contra uma populacéo, de modo que os moradores desistam do lugar.
Somente um especialista que tenha conhecimento sobre o ahpekase

bahsero pode resolver tal problema, desconstruindo esse tipo de agéo.

Assim sendo, a Otica desta descricdo etnografica € a de tratar o adocicamento das aguas
e dos peixes como uma modalidade de negociacdo, de modulagéo do dialogo e de pacificagdo
que envolve os wai mahsa e o pamuri mahss, numa cosmopolitica que os entrelaga (REZENDE,
2021), como modo de ordenar a co-existencia e evitar a catastrofe da “extin¢do”. Essa ¢ a teoria
do adocicamento que conecta os pamuri mahsa e oS wai mahsa. Porque estes seres cOSmicos

também podem sofrer as consequéncias do ahpekase (invocagdo do mal) em suas moradas.

E nesta perspectiva que caminhei e desenvolvi a pesquisa. Na compreensdo dos ritos de
adocicamento como sendo de reparagdo (bahse ahposé). Segundo o kumu, o que torna uma
pratica predatdria € o ndo seguimento das regras e preceitos estabelecidos pelas entidades ou
divindades criadoras, por parte dos pamuri mahsa. Tais praticas requerem o seguimento dos
ciclos de vida porque os pamuri mahsa violam as regras e 0s wai mahsa sabem e vivenciam os
ciclos cosmoldgicos em suas moradas e lugares. Os ciclos que aqui descrevo, entendido como

calendario pelo ndo indigena, € representado pelas épocas de desova de peixes, piracemas de
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piabas e outros peixes, época de fartura e escassez de peixes, sao fluxos de elementos e sistemas
que funcionam desde o tempo passado, o0 presente e que funcionardo no futuro. Assim,
argumento nessa dissertacdo, o cumprimento das regras e preceitos, ndo transgride diretamente

aos peixes (wai mahsd), suas moradas e lugares.

Assim, como afirma Rezende (2021:24), o pesquisador indigena deve “(...) descrever
aquilo que aprendeu ouvindo, vendo e participando da festa com os meus parentes. Os kumua
e 0s bayaroa dirdo que é pouco. E verdade!” Nesta perspectiva, segui a metodologia que
Rezende (2021:24-26) recebeu do antropdlogo Geraldo Andrello sobre como descrever o

conhecimento antropol6gico dos kumua:

“(...) pesquisar as vossas culturas e os saberes indigenas serve para n6s ndo
indigenas. Para quem € da cultura, como vocé, cabe escrever o que ja se sabe
desde crianga, daquilo que os seus avOs falaram; escreva sobre esses
conhecimentos.” Eu pensei: “eles tém razdo, porém, ser neto de sabios, ndo me
torna conhecedor de tudo”. O tema desse trabalho ndo se refere somente ao
povo Tuyuka. Os nossos avds nos ensinam que adquirimos conhecimentos com
0s cunhados, genros e sogros. Por isso, nesta tese, estdo presentes 0s
conhecimentos dos Tukano, Desana, Arapaso, Wanano, Piratapuia, Bara,
Yebamasa, Tariana e outros. Os pesquisadores ndo indigenas também nos
deixaram um bom legado sobre os saberes desses povos, embora tivessem
limitagbes linguisticas para compreender melhor certos assuntos e sua
profundidade interna necessaria. O que ndo significa dizer que basta ser falante
de uma lingua para ter acesso a esses dominios de conhecimento. Os meus
interlocutores quando eu era adolescente, 0 meu avd, 0 meu pai € a minha mée
diziam: “aprenda os conhecimentos com o seu avo, pois os avos ensinam aos
seus netos”. No esforco de elaborar essa tese eu lembrei dessa ligdo e me senti

inseguro, sem contar com a presenc¢a de meu av0, meu pai e minha mae.

Portanto, me coloco como eterno aprendiz no olhar, ouvir e escrever da antropologia
indigena. O objetivo é possibilitar aos préximos pesquisadores indigenas, a continuidade da
investigacdo e o didlogo com autores antropologos indigenas e ndo indigenas. Busco despertar,
em outros parentes, o interesse em completar e dar a continuidade na busca de conhecimento
de revitalizacéo e restauracdo das moradas e lugares dos wai mahsd. Em suma, caminhando na
trilogia do olhar, do ouvir e escrever, no dialogo com meu interlocutor e baseando nas
literaturas dos antropdlogos indigenas, entendi que sdo as ferramentas metodoldgicas com os

quais o antropélogo indigena desenvolve a sua descri¢do etnogréfica.
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Por isso disponibilizo, para vossa leitura e analise, minha descricao etnografica com o
tema sugerido por mim para uma investigacao sobre os rituais da préatica do tinguijamento que
envolve o adocicamento como sendo uma das trés etapas desse ritual. Para esta finalidade ficou
definido, tendo em vista varios ritos, o rito de adocicamento das aguas e dos peixes, com intuito
de contribuir no campo da antropologia, dialogando etnograficamente nos conceitos e teorias
indigena, assim articulando um saber indigena a um saber cientifico. Esta é a preocupacgao
primordial do kumu de que bahsesé (benzimentos) se tornam hibridas com novas conexdes do
mundo atual. Que esse resultado traga uma nova perspectiva, com 0S novos conceitos da

Antropologia da Amazonia Indigena.

2.0 QUE SAO WAI MAHSA (PEIXE-GENTE), MAHSA (GENTE) E WAI (PEIXE)?

Segundo a narrativa do meu interlocutor, Jodo Lemos, quem séo os wai mahsd, mahsa
e wai? Na traducéo literal e, muitas vezes, equivocada, a primeira palavra seria peixe-gente e,
a segunda seria apenas gente e a terceira, peixe. No cerne da fala do kumu, os povos piratapuia
e arapaco do Vaupés tem como base de conhecimento a génese cosmoldgica na canoa de
transformacéo, a transformacéo do corpo de wai mahsa em mahsa. Ou seja, 0s mahsé (gente),
na génese eram wai mahsa (seres c6smicos). Ou melhor, wai mahsa (seres cosmicos imateriais)

gue eram mahsé (gente cosmicos materiais).

Para 0 meu interlocutor Jodo Lemos, narrando a génese cosmoldgica em sua
perspectiva, 0os wai mahsa tinham o corpo em forma de peixe (wai). Ou seja, 0s pamuri mahsa,
na génese cosmolodgica, tinham a forma de peixe, mas, eram concebidos como gente (mahsa).
Eram seres dotados de inteligéncia, pensamento, poder de metamorfose, sabedoria e dominio
material e imaterial em constru¢do no processo da canoa de transformacéo. A esta compreensao
cosmoldgica, Barreto (2022, pag.180) elucida como sendo o processo de transformacdo do
corpo pelo sutiro (roupa):

“A transformagdo do corpo pelo uso do sutiro é a mais complexa de todas as
transformacgdes de um corpo. Numa traducdo ao pé da letra, sutiro, significa

“roupa”. O uso de um sutiro animal ou de outros seres e elementos é uma

estratégia usada tanto por humanos quanto pelos odmahra e os waimahsa.
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Quando adotada pelos humanos, pode ocorrer por varios motivos: para cagar,
atacar alguém ou realizar grandes deslocamentos. E importante dizer que,
guando uma pessoa usa o sutiro de animal, ela adquire todas as capacidades do
dono da “roupa”. Assim, 0 sutiro é como uma “corporificagdo” temporaria,
em que seu usuario adquire a perspectiva do dono da roupa. No entanto, aquele,
por sua vez, continua humano, isto é, ndo perde sua perspectiva humana,
embora investido de outro corpo que lhe oferece uma visdo diferente sobre o

mundo.

Ndo somente os humanos gozam dessa capacidade de transformacdo pela

“roupa”, mas também os odmahra e 0s waimahsa.”

Outra questdo que o leitor precisa entender e distinguir sobre os peixes e wai mahsa:
segundo o Justino Sarmento Rezende, wai mahsa ndo se refere aos peixes, mas a todos 0s seres
cosmicos que podem ser nossos aliados e nossos inimigos, causadores de doencas, desavencas
e mortes. Nesta perspectiva, o kumu Jodo Lemos em suas praticas de bahsese contra as doencas
provocadas pelos wai mahsd, fala que os peixes fazem parte destes seres c6smicos que Sao 0s
wai mahsa - seres cOsmicos: 0s peixes, as cobras, 0s répteis, as aves, os tipos de animais
vertebrados e invertebrados, animais peconhentos e ndo peconhentos, etc. Até as moradas
desses wai mahsd possuem energia positiva e negativa. Em seu mundo e lugares os wai mahsa
sdo gente. Assim, a traducdo literal de wai é peixe. Estes peixes podem ser gente aliada nossa
e nosso inimigo também. Quem vai manejar para isso sdo 0s kumua. Porque o que estamos
descrevendo € a relacdo entre mahsa e wai mahsa. E porque o termo mahsa (povos) refere-se
aos povos de diversas etnias. Sdo chamados de mahsa kurari (povos diversos) ou mahsa kurupa

(diversos grupos de povos), existem variagdes conforme quem fala tukano.

A esta perspectiva, meu interlocutor Jodo Lemos afirma que houve uma transicdo da
forma de wai mahsa (seres cdsmicos) as caracteristicas de mahsa (gente) dos Pamuri Mahsa
(Gente da Transformacéo). E por isso, somos resultado dessa transi¢do transformadora
vivenciada pelos nossos ancestrais, cantado pelos bayaroa nos tempos idos, relembrando este

procedimento da transi¢do. Porque, enquanto os wai mahsa estava na forma de peixe:

A’to bahsapo, mari pa’muri mahsa, bahsakar6. A’to mari wa’i mahsa nika’ré.
Nipa’r6. Toé wa’i mahsd mari, wa’i mahsa ahpwtird nipa’ro. Toho weérd
wa’idi’ré koara tird weépd’ro. A’ti¢ bahauakdtird tirdmaha:

--Wa’idé yuu! Wa’ide yuu! Paweéry! Paweéry! Payaka! Hus! Yaad! Ywu!
Nips! Paweéry! Payaka! Paweéry! Buhualywerii! Bauhualywé! Welyka! Ly
Yuu! Yaad!
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Tinuhkitpoaré6 muhuans’karatd. Maribahsa wa’idi’ré koadiora bahsakaro
atd nipard. A‘ti ahpuré, nikdroaka mari kvori ahperé, wiha nu’kéakaroa
maha. To mari wa’i mahsa nike’¢, ko’pard.

Traduzindo, assim meu interlocutor apresentou: Este bahsapé (melodia), era a nossa
melodia (bahsakaro), cantado por nds Pamuri mahsa. Aqui neste momento éramos ainda peixes
gente. Em forma de peixes gente (wai mahsd). Enquanto peixes-gente, estdvamos no corpo de
peixe gente (wai mahsd). Nesta ocasido, literalmente, estavamos prestes a desfazer-se e jogar

fora a carne de peixe (wai ahpu sutiro) para submergirmos e aparecermos a este patamar térreo

(a’ti pati):

--Eu era peixe (wa’ide yuu)! Eu era peixe (Wa’ide yuu)! Paweéry (desfazer-se)!
Paweéry (desfazer-se)! Payaka! Buu! Yaaa! (Complementagdao melddica). Buhualywerii (gente
que aparece)! Buhualyweé (estamos aparecendo)! Welyka! Ly! Yvs! Yaa! (Complementagdo

melddica).

Eles (pamuri mahsd), acabando de subir na praia (nuhkirpoaro), entoaram esta melodia
com a qual manifestamos até hoje. E a melodia da transformac&o do corpo de peixe em gente.
Ao sairmos do buraco da transformacdo, todas as feicGes do corpo de peixe, a carne, foram
desfeitas e jogadas 4gua abaixo. E transformamos neste corpo (a’ti ahpuré), que temos agora.
Neste evento, as caracteristicas do corpo dos wai mahsa se perdeu neste local. Assim sendo, 0s
pamuri mahsd tem duas roupagens. Na primeira, eram wai mahsd (seres cdsmicos) que
emergiram em mahsa (gente). Portanto, sdo mahsa (gente) e ao mesmo tempo wai mahsa (seres

cosmicos).

Assim, a compreensdo dos povos do Vaupés sobre a cosmologia da transformacao dos
pamuri mahsd € uma consciéncia coletiva, e com as falas dos kumua de cada etnia, elas se
complementam. Ou seja, 0os kumua complementam sobre esta consciéncia, € se ndo
complementam, aprendem ou se apropriam em seus didlogos com outro kumu bahsega
(benzedor). Sentados em seus bancos de kumu, fumando e dando baforada definem que a
humanidade inicial se revestia da roupagem (sutiro) de peixe, porque ainda eram wai mahsa.
Os kumu afirmam que, na transicdo eles se transformaram em gente (mahsd). Segundo a
compreensdo Piratapuia e Arapago 0s que permaneceram em forma de peixe sdo os wai mahsa
e continuam hostis com a parte que se transformou em humanidade. No inicio, partindo desta
consciéncia os piratapuia ndo consumiam 0s peixes. Porque em nheengatu, a palavra pira,

significa peixe, e tapuia, gente. Porque se consideravam como 0s irmaos dos peixes. Convém
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destacar que os wai mahsd, na concepg¢do dos povos do Vaupés se referem também aos seres
wai mahsa que séo as arvores, 0s cipos, as pedras, as aguas, os tipos de plantas, os tipos de terra,
0 vento, a chuva, o reldmpago, bem como os animais como as antas, as ongas, a paca, a cutia,
a cutiuaia, as cobras, os calangos, 0s sapos, as minhocas, as formigas, as borboletas, as baratas,
as aranhas e todos os outros animais deste patamar térreo (a’ti dita pati kara), todos sdo wai
mahsa. Portanto o conceito de wai ao se traduzir para “peixe”, devemos entender no sentido
mais amplo e abrangende e inclusivo de seres, diferenciando da idéia da ictiologia do que seriam
“peixes”. Os seres aquaticos como o jacaré, a cobra grande, a arraia, 0s peixes de espora, 0S
peixes de escama, 0s peixes lisos, 0s camardes e todos os tipos de peixes, sdo wai mahsa. Até
mesmo o0s seres aquaticos mais minusculos e invisiveis aos nossos olhos. A Lua, o Sol e todas
as constelacbes sdao wai mahsd. Eles vivem em suas moradas. Esta € a consciéncia que 0s

kumua tém em sua retdrica de bahsese (benzimentos).

Assim sendo, apresento ao leitor a importancia do entendimento das concepcdes
cosmoldgicas que fundamentam as praticas do kumu e que sdo conceitos indigenas sobre os
seres criados pelo Avo do Mundo como os peixes (wai), animal de caga (waikurd) e passaros
(miniksd), os seres vertebrados, os invertebrados e outros sao entendidos como wai mahsa

(peixe gente-seres cOSMIcos).

O meu interlocutor Jodo Lemos fala que, quando andamos sem sutird de protecdo (roupa
de protecdo), sem o bahsese, tanto homens, mulheres, jovens, adolescentes e crian¢as, SOmos
passiveis de sermos alvo faceis das armas dos wai mahsé. Este ataque é chamado de wai mahsa
wehdse (ataque certeiro das armas dos seres cdsmicos) ou energias cosmicas como os raios de
sol, raios de relampagos e correntes elétricas. Sem a protecdo estaremos nos intrometendo no
caminho, na ponte, na corda, no vento, no som e na casa ou morada dos wai mahsa (seres-

cdsmicos-peixe-gente).

Trazendo para o tema da pesquisa, assim estariamos nos intrometemos nas moradas do
wai mahsé quando realizamos o tinguijamento, o garimpo, a caca, o banho, a caminhada, o jogo
ou qualquer trabalho em suas moradas. Diante disto, em seu sistema de defesa, 0os wai mahsa
lancam energias maléficas por meio de ataques que provocam adoecimento. Neste ataque, 0s
wai mahsd impdem uma roupagem maléfica a pessoa ou impdem o sutiro maléfico. Para
desfazer destas energias, 0 kumu bahsega (benzedor) dialoga de forma pacifica, através do

sopro que acalma a dor e restabelece a circulacdo sanguinea e a articulacdo do sistema
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esquelético da pessoa. A depender dos diagnosticos que o kumu bahsegu levanta do paciente,
ele busca acalmar a raiva e a revolta desses seres cosmicos com a oferta de alimentos como a
cuia de ipadu, caxiri fermentado, fumo e o banco para o wai mahss (peixe gente-ser cosmico),
tornando-se visitante que se senta tranquilo pela oferenda do anfitrido kumu. O kumu 0 deixa
de costas, saboreando alimentos e no conforto da recepcao ofertada a ele. Conveém destacar que
nem todo sopro do kumu é pacifico. Dependendo do caso, 0 kumu pode quebrar os dentes e
aniquilar os seres wai mahsé, jogando-os no wamu dia (ntcleo da Terra) para que eles jamais

retornem, com o agenciamento de suas as doengas € COM 0S Seus Seres.

Segundo Jo&do Lemos os principais males do ataque dos wai mahsa, 0s seus sintomas,
séo dores no corpo, morbidade e paralisia das maos e pernas. Ele fala que os wai mahsa séo os
responsaveis destes males que a ciéncia chama equivocadamente de sobrenaturais. Estes
sintomas é narrado pela pessoa afetada, que afirma que, em seu sonho, vive hamorando com
pessoas estranhas que sdo os wai mahsd. Outros afetados podem desaparecer nas aguas, na
floresta, nas montanhas e até morrer. Alguns seres-cdsmicos-peixe-gente sdo capazes de trocar
sua alma pela alma de uma crianca no parto, ou simplesmente rouba-la, tira-la. No mundo
indigena esta transformacéo é entendida como a troca de sutiro (roupa). E o evento mais
perigoso, pois, como exemplo dos efeitos, temos 0s casos em que criangas que sofreram deste
ataque cresceram como pessoa portadora de necessidades especiais.

Na compreensdo do kumu especialista, no mundo dos wai mahsa a crianca trocada vive
em bom estado. Ela vive em meio as benesses, no estilo de vida de rico, cheia de adornos,
comida, roupas boas, bebida. Ou seja, no estilo de vida dos brancos (pehkasa). Por isso, 0 kumu
fala que o branco ¢ wai mahsua. Na verdade, a crianga afetada vive no mundo dos wai mahsé.
No mundo aqui vivido, dependendo do tipo de doenca, ela se encontra como pessoa portadora
de necessidades especiais. Depois disso, se 0 especialista kumu nédo a tratar com bahsese, a
pessoa comega a definhar até morrer, ja que sobrou sé o couro, o invélucro. O kumu fala que
0s wai mahsa o levam ao mundo deles. Aqui em S&o Gabriel da Cachoeira existem muitos casos
dessas agressdes dos wai mahsa. Jodo Lemos fala que quando faz o trato de bahsese, nesses e
outros casos, ele ndo cobra por este servigo. Ele fala que reconhecem o seu trabalho quando as
pessoas melhoram e se sentem curadas. Ele recebe apenas o que lhes oferecem. Outros
reconhecem, outros ndo reconhecem. Porque dos ensinamentos que ele recebeu dos velhos
kumu, falaram para ndo cobrar. Esta é a caracteristica de ser do kumu préprio dele. Segundo

Jodo Lemos, as infestacdes com as quais 0s wai mahsa atingem as pessoas brancas sao mais
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passiveis de serem tratadas com bahsesé. Ou seja, 0s sintomas sao curaveis e 0s bahsesé é mais
eficaz quando benzidas para eles (brancos). Ou seja, 0 kumu vé e obtém o resultado mais
positivo no seu bahsesé. Perguntei a ele qual é a formula de bahsese neste caso contra os males

dos wai mahsa. Ele fala: “sobrinho”, a féormula comega assim:

Nisama ara ihkiakd omaraka, pahka korerd, pahkarad. Na toasemera toasama, te
nima3, nd moahtisé dohkenvkaro, bwarotird6 nimatinvkaeheasa, teré warawé,
pawehkeo. Karakohka mera seowe, pehkapora pehsaya mariatemera, ahko
buhtirima, soarima, yirima, yvhsvase weri mari merd seowehkediosami. Yepu
pahkase, omahaka, karekokaha, merekokaha mera seowediosami. Toho wegs, to
diake osami. Na wai mahsa wehese wahsori nisama. Na wahapiri nisama. Tee
wahsOri, tee wahapiri, too diakvht osama. Teé wehesé wahsori nisa: dita
buhtiribud, yiribud, sodri bud nisa. Terare toota osama. Teré pe’onvkd o’sami, até
arr dorosé, buhtisé, soase, omahaka, pahhkakorese, pahkasé nisa. Tee ko kaha mera
wara seowediosami. Pehkasa are tikuseta nisa, tootd osami teraré. Teré peonuko,
ohoré¢ behsewesami, nipetisé oho upitise osami. Tee ko kaha mera wara sird
seowediosami. Ihki ohoré otisami, seoniparo teé. Teré mine nvkd, kst ya oari
niatehe mera miré nvkd, kvt yé wadari niateche merd ward sird dioho seowé
kehediosami. Ahpaturi dahari nige, wamtr diaré pawe keheo, vhta boho pihi mera
kamot4d kehediokasami. Toho wegs behse wegs osami: ard ihkid omaraka,
pahkakorerd, pahkard nisama; na ber6 nisama ard ihkid dorord: omaraka,
pahkakorerd, pahkara nisama; na ber6 ara dia bvhka tikerata nisama nara; na bero
ard surubia, tikurata nisama nard; na bero6 ard uhta boho waia nisama, na dehpoapw
whtd nikaha dohke yehé&sa, tota osama toraré. Na bero uatiriserd nisami; ket bero
werapa nisami (wahapihi kohoé); na berdé ard so’a pahkara, omaraka nisma;
buhkaseroa pahkard omaraka nisamad; uhsemirirdka nisdma; nd berd ard pamuri
dihtara nuhkirpoaro kahara nisama: ihkiaka, sod omaraka nisama; nare pe’o nisama
ard mari kahara: sa’yd, pawa nisama naré¢ behsewesama. Naré pe’o nuko too behse

weé seo weeroré osami, karako trkurdré osami. A’to nii to bahsero.

Traducdo aproximada: Os peixes-gente ferram com seus espordes. O veneno e 0
pitiu da ferroada provocam a morbidade e dor venenosa. Retira-se 0 espordo, 0
veneno e o pitiu. E adocica-se com a seiva de karako, adorna-se com esfriamento a

dor ardente, invoca-se o rio de dgua branca, dgua preta e gua vermelha, e com estes
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trés rios de temperatura amena retira-se e apazigua-se de todo veneno e a dor
ardente. Depois, com o0 sumo de cucura silvestre (espécie de fruta) pequena, média
e grande retira-se e apazigua-se o0 veneno e a dor ardente. O benzedor invoca e
aplica este rito inicial. Estes peixes sdo o canico (vara de pescar) dos wai mahsa.
Eles sdo os remos deles. Por isso, tem que aplicar o mesmo rito inicial a cada um
deles. E estes canigos sdo: cani¢o da terra branca, da terra preta e da terra vermelha.

A estes canicos tambeém se aplica 0 mesmo rito inicial a cada um deles.

Concluida a invocacéo desta formula, segue-se com o adocicamento da cana-de-agucar,
que sdo de trés tipos, a malhada, a branca e a vermelha, e que sdo também a pequena, a média
e a grande; com o sumo e o liquido doce se adocica, retira-se e apazigua-se 0 veneno e a dor
ardente. Assim, segue o rito com os tipos de cana-de-acgUcar que os brancos plantam, aplicando
0 mesmo rito. Concluida a invocacdo da cana-de-agucar, segue-se com a invocacdo da
taxonomia de todos os tipos de bananas doces, e com o sumo e o liquido doce se adocica, retira-
se e apazigua-se 0 veneno e a dor ardente. N&do é recomendavel aplicar a banana-inaja, pois ela
é reimosa. Finalizando, junta-se todos os ritos invocados e a viabiliza no cerne do sistema
esquelético e no sistema circulatorio da pessoa, ativando o bom funcionamento por meio de
todos os sumos e liquidos doces invocados, adocica-o, retira-se e apazigua-se 0 veneno e a dor
ardente. Para que esta morbidade paralisante, venenosa e a dor ardente ndo voltem a atormentar
a pessoa, invoca-se a abertura do portal do rio de umari (wamu dia sohpé) e batendo com forca,
joga-se no precipicio do mundo do rio umari e fecha com porta de pedra de quartzo de ouro.
Neste interim, é bom entender que a taxonomia deste rito € composta por estes peixes-gentes
(wai mahsd), aos quais deve-se aplicar todos os sumos e liquidos doces invocados, adocicé-
los, para retirar e apaziguar o veneno e a dor ardente a cada um desses peixes que tem esporas
venenosas e piti: mandi piroca pequeno, médio e grande, mandi ihkia dorord pequeno, médio
e grande, mandi di& buhka, surubi, pescada, acara uatiriserd (acard que ndo toma banho), peixe
werapa (peixe pedago de remo), peixe espada e seus tipos grandes, médios e pequenos, peixe
buhkaserod (tipo de peixe espada) grandes pequenos e médios, peixe espada asemirird (finos).
Depois tem 0s peixes da praia da Lagoa de leite: mandi pequenos, peixe espadas pequenos €;
completa-se com os peixes dos igarapés: os tipos de jacundas. Este é 0 bahsese contra os ataques

certeiros dos wai mahsa.

Até para se alimentar ou consumir os peixes, 0s quadripedes, as aves, 0 kumu faz a reza

com a qual se conclui com adocicamento do veneno, das bactérias e microbios. Eles podem ser
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aniquilados dependendo da doenca ou tornam-se em seres benéficos. Por exemplo, as espécies
de peixes de esporas atacam com suas esporas venenosas, as especies de peixes que surram e a
pescada com sua pedra que existe no interior se sua cabe¢a. Da mesma forma as espécies de
cobras, com seus dentes e veneno. As cabas, as aranhas, as tocandiras, etc. O kumu faz o trato

com suas rezas de cura.

Assim, para ficar mais claro, os povos pamuri mahsd (gente da transformacdo) do
Vaupés e 0os wai mahsa € a Gente Peixe no sentido cosmoldgico, porque no inicio e durante a
viagem da cobra canoa compartilharam a mesma condicdo de peixe gente. Ou seja, antes de se
transformar em gente (mahsd) usaram em comum a aparéncia de peixes (wai). Portanto, wai
(peixes) sdo os que ndo se transformaram em gente e preservaram seu carater cosmico e em
suas casas sdo gentes. Assim, meu orientador kumu Rezende (2022) elucida que wai mahsa,
literalmente, sdo peixe gente, como sendo o cerne da compreensdo dos povos da familia
linguistica tukano oriental. Esses seres existem na casa cosmica que existe no lago ou na casa
do céu, na lagoa de leite, nos trés rios branco, vermelho e preto, na terra branca, vermelha e
preta, e que interagem com as pessoas (mahsd). Pelo bahsesé do kumu tornam-se seus aliados
e podem se tornar seus inimigos também, quando as pessoas ndo os respeitam (REZENDE,
2022).

Outro fator cosmopolitico importante e presente nos ritos do kumu ¢ a existéncia do rio
cosmico, o rio Umari (wamw dia). E um rio do mundo césmico que o kumu o torna existente
em seu benzimento. Ele tem o portal de acesso ao wamw did e € aberto pela fala do kumu. Ao
abrir o portal, ele joga batendo com forca, todas as doencas no precipicio desse rio ou mundo.
E para que as doencas ndo retornem mais ao corpo da pessoa tratada, o kumu fecha o portal
com whtd boho pihi (pedra de quartzo). O kumu fala em seu repertério que este rio ¢ uma
Maloca das Aguas (dia wiseri) e, nelas o criador as dividiu em mares e lagos onde vivem os
grandes seres aquaticos (baleias, jacarés, tubardes, golfinhos, pirarucus e cobras grandes). E
dividiu também em pequenos rios onde existem peixes menores (piabas (sed), aracus (botea),
tucunarés (bu’a), trairas (doea), surubins (oreroa), piraibas (moa), e outros. Sem estes

conhecimentos cosmopoliticos ndo ha como desenvolver um benzimento.

Assim sendo, 0 kumu tem em sua mente a compreensao das cinco camadas: 1) de terra;
2) ar; 3) agua; 4) frutas 0 mato; e 5) novamente de terra e cada camada tem seus seres e tempos.

Essas camadas cosmograficas separadas e ao mesmo tempo interligadas, sdo essenciais para o
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transito nas praticas do bahsesé do kumu e do Yai (xama). Eles transitam por meio de suas falas
empregadas no bahsesé, ahpor6 ou ahpose e forcam um elemento patogénico a atravessar essa
camada, jogando-a em outra. O dominio destes complexos elementos da cosmologia e a
concepcao do universo em camadas € 0 que norteia o bom funcionamento dos bahsesé, nas
praticas rituais do kumu e do xama. Constatei que em toda taxonomia de benzimento, o kumu
emprega as camadas de terras e matas (di’td nvkeri pati), camada de dia e ar (smwko ome
pati), camada de peneira de chuva (ako svowa pati), camada de nuvens (omekurari pati),

camada de ventos fortes (wirdma pati).

A outra base da consciéncia cosmoldgica e cosmopolitica do kumu é a criacdo da
humanidade onde a humanidade se desenvolve em dois eventos: 1) gente do aparecimento
(bahuari masd); e 2) gente da transformacdo (pamsri mahsd). Na qualidade de gente do
aparecimento, criados pelo Avo do Universo, os primeiros seres cosmicos tinham seus
movimentos € 0s pensamentos que transcendem o tempo e o espaco. Viajavam no tempo e nos
espacos, onde as distancias eram minimas e eram passiveis a metamorfoses. Trocavam de pele
com outros animais, se transformavam em outros animais, 0 que ndo acontece com a Gente da
Transformagdo. Meu avo Acacio (Tariano) falava que eram os Yta mahsa (gente pedra), por

isso deixaram suas marcas em pedras e em casas de pedras.

Na qualidade de pamuri mahsd (gente da transformacdo), realizaram a viagem
cosmopolitica, subindo do lago de Leite, ao litoral e no rio Amazonas, por meio de um guia e
por forca dos benzimentos e do uso dos seus instrumentos rituais: seu banco, o cetro yaigs, a
forquilha de cigarro e o suporte de cuia de ipadd, o leite, que é a base da dialética dos

benzimentos.

O transporte dos pamuri mahsa € o pamuri yuhksse (canoa da transformagao) ou pino
yuhksst (cobra canoa). Era uma cobra grande e gente humana (pamuri mahsd) que viajava
nela. Na concepgao dos waikhara (piratapuia) essa canoa era casa e ao mesmo tempo escudo de
prote¢do, como um campo magnético de protecao de ataques dos wai mahsa ndo aliados. Temos
a caracteristica de ligacdo da cobra entre os peixes e homens, que também é a incorporacdo dos
wai mahsd, enquanto viajantes. E, enquanto Gente da Transformacdo so vivenciou o evento de
transicdo, onde uma parte dos wai mahsa transformou-se em “gente humana”, definitivamente.
Outros permaneceram wai mahsa (seres cOsmicos) e preservaram sua capacidade de trocar de

pele ou mudar de couro, ora de peixe, ora de cobra grande, ora de animal terrestre. Assim,
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enquanto gente do aparecimento eles vivenciaram a pré-transformacdo. Ja enquanto seres
transportados é como se eles se encontrassem na casa primeira (canoa de transformacéo), que

seria o Utero, da gente da transformagao.

Segundo Barreto (2013, pag.58), o kumu entende que o pamuri-pird yukese foi criado
pelo Avo e a Avo do Universo, que ele define como “uma embarcacdo especial, que também ¢
conhecida como” canoa da transformacdo”, “canoa da fermentagdo” ou simplesmente “cobra
canoa”, para finalmente concretizar a passagem da poténcia para a forma e a condigdo humana”.
Barreto (2013, pag. 59) descreve que ao longo da viagem, a cada parada do pamuri-pir6-yukuss,
os tripulantes foram, aos poucos, deixando a canoa, ja transformados em humanos (pamuri-
mahsd), dando origem a alguns povos que hoje habitam a terra. Da mesma forma, alguns grupos

de wai-mahsi também passaram a povoar as “casas aquaticas”, sob orienta¢do do Yepa-0aku

(divindade guia criador do universo e dos pamuri mahsd e wai mahsa).

3. AS PRATICAS RITUAIS DO TINGUIJAMENTO

A prética do tinguijamento, geralmente, é realizada na época de ver&o. E uma época em
gue 0s peixes se juntam em igarapés, lagoas e rios com profundidade de agua maior. Um tempo
que se caracteriza pela seca dos rios e igarapés. Meu pai averiguava o local apropriado e com
evidente fartura de peixes. A minha aldeia Ucapinima, sendo um local de pequeno estirdo tem
em seu entorno seis igarapés que sdo pequenos afluentes do Rio Papuri: mahd ya (igarapé de
arara), aya ya (igarapé de jararaca), mihpini ya (igarapé de acai), bihpéka sene ya (igarapé de
jirau), bohso kihtia ya (igarapé de cutiuaia), wari ya (igarapé do acard) que eram locais que
pertenciam ao territorio herdado pelo povo piratapuia.

Meu pai falava: “meus filhos e minha mulher, vamos tinguijar! Naquele igarapé tem
muitos peixes, vi muitos banzeiros dos movimentos dos peixes.” Minha mae ja tecia um meés
antes 0s pugds com tucum. Ja tinhamos também um conjunto de pucés utilizados no verao
anterior. Ela atualizava outros pucés para cada um de nos. Ela dizia: “este puga ¢ para pegar

acara; este outro é para pegar traira”.

Meu pai, por sua vez, ia na beira do rio coletar pequia verde, pequeno e bem maduro

(ehupu omahdkd). Geralmente se utilizava este tipo de pequid nos igarapés. A pratica do
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tinguijamento era realizada pela tarde, no igarapé escolhido. Porque o efeito do veneno ia
acontecer durante a noite, enquanto os peixes dormiam em suas moradas. Nessa técnica, nos sé

coletdvamos pela manha os peixes atingidos pelo efeito do timbo.

Tinhamos sucesso quando ndo chovia a noite. O efeito dava resultado e coletavamos
com fartura. Quando chovia durante a noite, o efeito se desfazia e o resultado ndo era bom. Esta
pratica ¢ conhecida como “ehupu dohke puasé” (técnica de pesca por meio de socagem do
pequia). Meu pai preparava um pequeno cercadinho de madeira no meio do igarapé e socava o
pequia misturando com bahsi di’ta (barro vermelho). Com as folhas imipir (folhas de arbusto
de timbd) se realizava a técnica de socagem no buraco de barro ou no oco de um tronco caido.
Com as folhas, geralmente, se tinguija durante o dia e nos igarapés pequenos nos entornos das
rocas ou do mato. O timbé de raizes era mais utilizado em igarapés grandes. Apos a coleta do
timbo de carajuru (Unoya ehu), o mais forte, geralmente o levava com atura o timbo ja batido

e bem esmiucado. A mistura com barro era para fortalecer o veneno.

As orientacdes na utilizacdo do timb6 é que durante a pratica do tinguijamento no
igarape, bem distante e com resquicio de morada dos wai mahsa, ndo podiamos falar alto, nem
gritarmos ao coletar os peixes com pugd. Meu pai dizia: “ndo falem alto e nem gritem, se ndo o
curupira (borard) vai baixar vento forte, trovoadas e chuva. Estamos mexendo com as coisas
dele, ele é o dono desses igarapés, peixes, animais e as florestas”. Seguir estes conselhos ¢
importante, pois, participam do tinguijamento adolescente, jovens e adultos. Homens e
mulheres. Algumas mulheres gostam de rir, falar e contar piadas. Gritam ao aprisionar um
peixe. As vezes os adolescentes levam ferroada de cabas e, choram. Certamente, dai, do nada
vem ventania forte, trovoada e chuva torrencial. Ndo ha sucesso no tinguijamento. Ha sucesso

guando h& o cumprimento dos preceitos pelos participantes.

Realmente estamos mexendo com as moradas dos wai mahsa (peixe gente) e, por isso
as matas tém vida, como lugar e morada dos wai mahsa. O dono dessas moradias dos wai mahsa
(seres cosmicos) que € o boraro (curupira). Segundo meu interlocutor Jodo Lemos (Arapaco),
no inicio da formacgédo dos Yaiwa (xama), quando estes recebiam o wihid murord (fumo do
parica do xama) e tomavam o kahpi (ayawasca), quando eles recebiam os poderes, adornos e
instrumentos do yai (xama), o borar¢ ainda era pamuri mahst (gente da transformacao). Assim

sendo, o curupira também recebeu todos esses elementos e instrumentos do yai. O av0 do
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universo, tendo feito o repasse de todos os rituais, estabeleceu um preceito, ordenando um

tempo de resguardo para os recém-formados Yaiwa (xamas).

Este borar0, que fazia parte dos pamuri mahsa, tem sua origem no descumprimento do
preceito do resguardo. Ou seja, além dos preceitos alimentares e outros, ndo deveriam ter
relacdo sexual com suas esposas. Mas este teve relacao sexual com sua esposa durante o tempo
de resguardo (kelt numomera kahtips). Por este descumprimento, sofreu as consequéncias
previstas pelo avo do universo (amukoho yehkw). O curupira ficou desorientado, doido e sumiu
na floresta e se tornou wai mahse (ser cosmico). Segundo o meu interlocutor ele ¢ Yai, tem
poderes, no entanto ¢ wai mahsu (ser cosmico), nehksli mahse (gente da floresta). Ele € o dono

dos animais das florestas.

Neste viés, existem rezas de pacificacdo voltados ao borard e a natureza dos wai mahsa
para que ndo acontega estes eventos descritos pelos velhos sabios ¢ kumua. Ou seja, o borard é
passivel de ser controlado pelo kumu por meio do sopro ritual de acalmamento da furia, porque
este, na qualidade de ser cosmico, ¢ wai mahst e a0 mesmo tempo nvhksli mahse (gente da

floresta).

Apds a pratica do puasé (tinguijamento) realiza-se o ritual de adocicamento das aguas e
dos peixes, para que o local volte ao seu estado anterior e ndo falte peixe em outro verdo. Quanto
ao peixe coletado, faz-se a assepsia por meio de bahsesé (benzimento) para quem for consumir
nao ficar doente por causa do veneno. Quem atua no ritual por meio da fala ¢ o kumu (bahsegv)
e na auséncia dele, o mais velho que conhece o rito pode exercer a fungdo do kumu. Essa ¢ a

pratica na aldeia Ucapinima.

No verdo, nas férias escolares, meus tios, avds e primos tariano seguiam o ritual da
adocicamento sempre ap0s a pratica do tinguijamento. O que precede a este rito sdo a seiva dos
peixes para obter éxito no cercamento. Além do uso de instrumentos materiais para a seiva
(alimentos dos peixes) e cercamento (esteiras de paxiuba com cipd), o kumu aplica também
elementos imateriais que aos olhos dos peixes sdo elementos materiais de seu ciclo alimentar,
no caso da seiva, e da mesma forma, a esteira de paxitba no cercamento. Por meio destes ritos
0s peixes, sendo gente (wai mahsd) em seu mundo, se encontram encantados num mundo de

agua doce e fertil de alimentos.
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No nosso retorno a aldeia de Ucapinima, 0s nossos tios e avés tariano e cunhados do
meu pai, nos convidaram para participar do tinguijamento na cachoeira de Aracapa (Aldeia dos
tariano) e para, logo depois, bebermos o vinho de pupunha. Foi durante o verdo e seca do rio
Papuri, quando aparecem varios paranas nas cachoeiras. O local preparado para a préatica de
pesca por meio do uso do timbd, foi o parand chamado cabeca de tucunaré- yapa duhpod. Os
mais velhos fizeram os preparativos da coleta de timbo. Cada familia era solicitada a coletar
um feixe grande ou um atura de timbd. Essa coleta era feita dois ou trés dias antes da tinguijada.

Enquanto os homens iam em busca de timbd, as mulheres cozinhavam pupunha ja
colhida e preparavam o vinho para ser bebido ap6s a pratica do tinguijamento. Este preparo do
vinho de pupunha era feito sob a ordem do mahsa mami (irméo maior) do povo da comunidade.

Este acompanhava o nivel da agua para marcar o dia exato para o tinguijamento.

Os homens e 0s jovens e alguns adolescentes ja traziam 0s materiais para o cercamento:
pari, cipo, folhas de banana silvestre, folhas de agai e de bacaba. As madeiras, rolicas e
compridas serviam de esteios para o cercamento horizontal e as curtas para a posic¢éo vertical
do cercamento na cabeceira do parana. Cercavam a cabeceira do parand, de madrugada, com
jirau amarrado com cip0 e esteio grande de madeira, na posi¢do transversal ao parand, para
servir de peso. Utilizavam cipds nas amarracOes e folhas de banana silvestre, folhas de agai e
bacaba para represar as aguas. O rio secava meia agua e 0s peixes: cascudo, aracu pintado,
aracu, pacu, mandi preto, peixe espada e outros, ficavam aprisionados. Os cascudos e outros
peixes que habitam entre as pedras ficavam sem &gua e se arrastavam no meio das pedras. Eram

coletados pelos participantes (jovens, mulheres e criancas).

Apds pegar os peixes, tratavam e cozinhavam para a ceia matinal no proprio local. Todos
compartilhavam. Traziam beiju e os peixes cozidos. A partilha era feita ao nascer do sol sob as
copas das arvores. Todas as familias traziam seus peixes cozidos e quinhapira (caldeirada de
peixe com pimenta) para o saboreio e partilha. Tomavam mingau, fumavam seus cigarros e 0s
mais velhos comegavam a tinguijada. Diziam que, dependendo do bom ritual de cercamento,
havia fartura no tinguijamento. O ritual j& havia sido realizado pelo kumu durante o cercamento.
Os peixes ja estavam cercados. Caso contrario, ouvia-se um estrondo nas profundezas do rio ...

"3

“gurus!”. A partir desse estrondo, os pajés falavam que o ritual ndo havia dado certo e os peixes
wai mahsa entraram em seu esconderijo ou morada césmica. Assim, ndo se via um resultado de

fartura de peixe.



53

Quando dava certo, havia fartura e essa fartura dependia de um bom ritual. Ouvia-se
orientacOes de que as mulheres em periodo de menstruacdo ou gestante, ndo podiam participar.
Se fossem participar, necessitavam de um ritual de benzimento para que o veneno do timb6 néo
perdesse sua poténcia. Somente ap6s o benzimento elas participavam. Na realidade nao se

recomenda que elas partic