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RESUMO:

Nesse ensaio busco apresentar o sentido de psicodelia como algo que extrapola dimensdes mentais,
questionando justamente o carater “psi” — também trazido sob a forma de a/teragao da consciéncia — como
elemento central para pensar a experiéncia envolvida. Para tanto, em primeiro lugar saliento a vocagao
ascética da filosofia — de Platdo a Descartes — a partir das posi¢oes criticas de Nietzsche, Jacques Derrida
e Denise Ferreira da Silva. A busca da “transparéncia” envolve uma consciéncia pura e, por isso, a repulsa
ao pharmakon. No entanto, jamais foi possivel realizar a “consciéncia” sem o auxilio de arfetatos
“externos’: a escritura, ou o pharmakon, é o termo que atravessa as oposi¢oes entre puro e impuro. A
partir disso, contrasto a experiéncia xamanica com a experiéncia psicodélica, apresentando um
contraponto comparativo a partir da antropologia simétrica e da espectrologia que nos permite pensar o
xamanismo — pensado a partir de A Quweda do Céu, de Davi Kopenawa e Bruce Albert. Enquanto os
brancos “s6 sonham consigo mesmos”, o xama traga uma alianca com as “plantas mestras” a fim de
desencadear uma viagem para o Exterior, e nao para uma interioridade recalcada, mistica ou alucinatoria.

PALAVRAS-CHAVE: Psicodelia. Xamanismo. Simetriza¢ao. Espectrologia. Exterior.

ABSTRACT:

In this essay I seek to present the meaning of psychedelia as something that goes beyond mental
dimensions, questioning precisely the “psi” character — also brought in the form of altered consciousness —
as a central element for thinking about the experience involved. To this end, firstly I highlight the ascetic
vocation of philosophy — from Plato to Descartes — based on the critical positions of Nietzsche, Jacques
Derrida and Denise Ferreira da Silva. The search for “transparency” involves a pure consciousness and,
therefore, a repulsion towards pharmakon. However, it has never been possible to achieve “consciousness”
without the help of “external” artefacts: writing, or pharmakon, is the term that crosses the oppositions
between pure and impure. After, I contrast the shamanic experience with the psychedelic experience,
presenting a comparative counterpoint based on symmetrical anthropology and spectrology that allows
us to think about shamanism — thought from The Falling Sy, by Davi Kopenawa and Bruce Albert. While
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white people “only dream about themselves”, the shaman forms an alliance with the “master plants” in
order to trigger a journey towards the Exterior, and not towards a repressed, mystical or hallucinatory
interiority.

KEYWORDS: Psychedelia. Shamanism. Symmetrization. Spectrology. Exterior.

Gostaria de explicar a ela que, ha anos, coleto narrativas sobre as presengas

miiltiplas que podem habitar nm mesmo corpo — para subverter o conceito de identidade
unidvoca, uniforme e unidimensional.

(Nastassja Martin, Escute as Feras, 39).

“Apreendido como mistura e impureza, o pharmakon fambém age como o
arrombamento ¢ a agressao, ele ameaga uma pureza e uma seguranga interiores”. (Derrida,
A Farmaicia de Platao, 77).

“O campo de imanéncia nao é interior ao en, mas também néio vem de um en

excterior ou de um nao-en. Ele ¢ antes como o Fora absoluto que nao conbece mais os Eu,
porque o interior e o exterior fagen ignalmente parte da imanéncia na qual eles se fundiram.
(Delenze & Guattari, Mil Platos: capitalismo e esquizofrenia, 18).

“Todos os seguidores avangados dos caminbos dos Entedgenos sao undnimes em
considerar as experiéncias, alcancadas através de sna utilizacao ritual, como tao ou mais
reais do que a ‘realidade’ mesma’”.

(Mello, A nova autora de uma antiga manha, 134).

O presente texto tem um carater ensaistico e busca fazer jus ao importante problema colocado
pelo dossi¢ do qual participa: que relagdes sao possiveis entre filosofia e psicodelia? Para comegar, ja
propde um experimento de forma: em vez de simplesmente expor seus pontos de modo linear e claro,
como manda o protocolo “cientifico” que a filosofia académica costuma exigir, ele desenrola um novelo
de questdes suscitando problemas na histéria da filosofia desde a perspectiva farmacoldgica. Assim, a
primeira pergunta que busca responder ¢é: a filosofia sempre buscou purificar-se do uso de substancias
que transformassem a experiéncia do pensar, sentir, perceber? A partir de uma analise que vai de Platao
a Kant, procura responder ao problema e apresentar como Derrida e Silva pensaram essas relagdes de
modo alternativo a tradi¢ao. Sua segunda questao é: a expressao “psicodélica”, cujo prefixo “psi” marca
um pertencimento a uma certa tradi¢ao filosofica e cultural, dd conta das mais diferentes experiéncias —
em especial a xamanica — de transformac¢ao mediante transformagao farmacolégica da sensibilidade e dos

conceitos que delas emergem?
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Desde Platio, o filésofo nao se contenta com a sua sensibilidade para se relacionar com o mundo.
As ideias nascem em contraponto ao mundo fenoménico, repleto de enganos, comparando-se ao acesso
racional que se passa para além dos corpos, no plano imaterial das formas perfeitas. O exercicio filosofico
¢ uma espécie de ascese do corpo, no caso racionalista de Platdo, uma ascese que envolve a ascensao da
alma até as ideias puras, encontrando, finalmente, a verdade. “Parece-te, portanto — replicou Sécrates —,
que os desejos de um filésofo nio tém por objeto o corpo e que, ao contrario, trabalha para afastar-se
dele dentro do possivel, a fim de se ocupar apenas da alma?” (Platao, 1999, p. 125). “O corpo”, diz ainda

Socrates em Fédon, “nunca nos conduz a algum pensamento sensato” (idem, p. 127). E, para finalizar,

enquanto estivermos nesta vida ndo nos aproximaremos da verdade a nio ser que afastando-nos
do corpo e tendo relagdo com ele apenas o estritamente necessario, sem deixar que nos atinja
com sua corrupgao natural, e conservando-nos puros de todas as suas imundicies até que o deus
venha nos libertar (Platdo, 1999, p. 128).

O cristianismo medieval por ébvio encontrou solo fértil no platonismo, convertendo a ascese
racional em repressao da “carne” e colocando o divino no lugar das ideias puras (Escohotado, 2017
[1989], p. 420). Mais expressamente que em Platao, o divino é #ranscendente, se situa no além-mundo que
nao se confunde com este mundo, cheio de pecados, tentacSes e idolatrias. A utilizagdo de entedgenos é
associada a bruxaria e ao erotismo, carregando fortes tintas de misoginia. Aqui, a ascese identifica-se a
santidade, nao por acaso tornando santos os principais filbsofos escolasticos, como no ébvio caso de
Santo Agostino e Sao Tomas de Aquino, mas também Santo Anselmo e Santo Alberto Magno. A postura
da Igreja acerca dos entedgenos, através da Inquisi¢ao, nunca deixou duvida. Sua repressao das formas
indigenas de vida, baseadas no xamanismo, estava ligada a evangelizac¢ao dos povos originarios. Segundo
Pollan (2018, p. 119), “Um dos primeiros padres que Cortés levou ao México para cristianizar os astecas
declarou que os cogumelos eram a carne ‘do demonio que eles adoravam’, e [...] com essa comida amarga
eles recebiam em comunhao seu deus cruel”. Escohotado (2017, pp. 168-199) traz diversos depoimentos
de inquisidores e jesuitas que percorreram as Américas e destacaram as praticas “idolatricas”,

“supersticiosas” e “demonfacas” dos indigenas no uso de plantas enteégenas.

Apesar da sua importancia liberatéria em relagdo a mediagao da Igreja, a Reforma Protestante
apenas endurecen ainda mais a ascese catolica (Escohotado, 2017, p. 478). Lutero, com o conceito de
vocagao (Beruf), aproxima o cristianismo da atividade secular. Com o tempo, “a conduta de vida monastica
¢ encarada nao s6 como evidentemente sem valor para a justifica¢ao perante Deus, mas também como
produto de uma egofistica falta de amor que se esquiva aos deveres do mundo” (Weber, 2004, 73). Das

teses de Lutero ao Calvinismo, a ética do trabalho imp&e um regime de forte restri¢oes aos prazeres
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sensuais, estabelecendo uma rigorosa disciplina que culmina, por exemplo, na Lei Seca dos Estados
Unidos e na atual politica de drogas. Weber lembra que “Afinal, a ascese sexual no puritanismo se se
distingue em grau, nao em principio, da ascese monastica e, pelo fato de abarcar também a vida conjugal,
o alcance daquela é maior do que o desta.” (Weber, 2004, 144). Ou ainda outro exemplo enfatizando o

contraste:

a teatro, para o puritano, era condenavel e, com a estrita exclusao do erdtico e da nudez do
ambito do possivel {de encenar}, as concep¢des mais radicais nao tiveram como se firmar na
dramaturgia, como mnas artes. Os conceitos de idle falk {conversa mole}, superfluities
{superfluidades}, vain ostentation {ostentacio va) — todas designacdes de um comportamento
irracional, sem finalidade e por conseguinte nio ascético, e que ainda por cima nio servia a glotia
de Deus, mas a2 do homem — 14 estavam, a0 alcance da mio, para enaltecer decisivamente a s6bria
adequacio dos meios aos fins em detrimento de todo recurso a motivos artisticos. Mais do que
nunca isso se verificava quando se tratava da ornamentagio direta da pessoa, por exemplo, dos
trajes. Essa poderosa tendencia para a uniformizag¢io do estilo de vida, que hoje vai lado a lado
com o interesse capitalista na standardization da produgio, tinha seu fundamento ideal na rejeicdo
da "divinizacio da criatura" (Weber, 2004, p. 154).

2. Por outro lado, no campo da filosofia moderna, o pensamento de René Descartes instaura um
novo momento. O Discurso do Método ja comega afirmando aquilo que seria uma faculdade (contraria a
qualquer psicodelia), a mais bem distribuida no mundo: o bom senso. Ao situar a preparagao para resolver
seu problema, Descartes (1973[1641], p. 42) narra ter se isolado em um quartel, “onde, nao encontrando
nenhuma frequentagiao que me distraisse, e nao tendo, além disso, por felicidade, quais solicitudes ou
paixdes que me perturbassem, permanecia o dia inteiro sozinho em um quarto onde dispunha de todo
vagar para me entreter com os meus pensamentos”. Portanto, trata-se de um ambiente solitario e sébrio,
capaz de permitir que os pensamentos nao sejam nublados pelo sono, o sonho ou a embriaguez. O
primeiro principio do método de Descartes, alids, destaca o papel central que a consciéncia sébria
desempenha. Segundo ele,

jamais acolher alguma coisa como verdadeira que eu nio conhecesse evidentemente como tal;
isto ¢, de evitar cuidadosamente a precipitagdo e a prevencio, e de nada incluir em mreus juizos que
ndo se apresentasse tao clara e distintamente a men espirito, que eu nio tivesse nenhuma ocasiao de po6-

lo em davida” (idem p. 45, grifei).

Janao é possivel partir de no¢oes dogmaticas, tudo é colocado em duvida. Sob o regime da davida
hiperbdlica, temos que enfrentar os desafios da loucura (“a nao ser que eu me compare a esses insensatos, cujo
cérebro estd de tal modo perturbado e ofuscado pelos negros vapores da bile que constantemente asseguram que sao reis
quando sao muito pobres...”), do sonho (“devo agui considerar que sou homenm: e, por conseguinte, que tenho o costume de

dormir e de representar, em mens sonhos, as mesmas coisas, on algumas vees menos Verossineis, que esses insensaros em

vigilia™) e do Génio Maligno (“quem poderd me assegurar que esse Deus nao tenha feito com que nao haja nenbuma
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terra, nenhum céu, nenhum corpo extenso, nenbuma figura, nenbuma grandeza, nenbum lugar e que, nao obstante, eu tenha
05 sentimentos de todas essas coisas e que tudo isso nao me pareca existir de maneira diferente daquela que en vejo?). Mas,
ao final, algo sobrevive: o Eu e, com ele, a consciéncia. Se eu duvido, a minima afirmacao possivel é que,

ao fazer isso, penso; se penso, existo.

Nio ha, pois, duvida alguma de que sou, se ele me engana; e, por mais que me engane, nio
podera jamais fazer com que eu nada seja, enquanto eu pensar ser alguma coisa. De sorte que,
apos ter examinado cuidadosamente todas as coisas, cumpre enfim concluir e ter por constante
que essa proposi¢o, eu sou, eu existo, ¢ necessariamente verdadeira todas as vezes que a enuncio
ou que a concebo em meu espirito (Descartes 1973[1641], p. 101).

Em Descartes, portanto, o Eu se afirma como consciéncia ou, na terminologia especifica, “coisa
pensante”: “eu, isto é, meu espirito —a unica coisa que considero atualmente como eu préprio” (Descartes
1973[1641], p. 119). Ao fazer isso, o filésofo, na descendéncia de Platao, separa a alma da vontade e do
desejo, da emocgao e da sensibilidade. Na sua ascese radical, o Eu que coincide consigo mesmo fica
reduzido a res cogitans: “noto que nao pertence necessariamente nenhuma coisa a minha natureza ou a
minha esséncia, a ndo ser que sou uma coisa que pensa’” (idem, 142). Segue: “encontro em mim faculdades
de pensar totalmente particulares e distintas de mim, das faculdades de imaginar e sentir” (idem). Somente
na plena transparéncia, na clareza, o sujeito se revela a si proprio. A verdade, em suma, esta na clareza:
“ja posso estabelecer como regra geral que todas as coisas que concebemos mui clara e mui distintamente

sao todas verdadeiras” (idem, p. 108). Longe das emogoes, dos afetos, das paixdes, das sensagdes: apenas

o Eu puro e claro, transparente a si e imaterial.

Depois da ruptura cartesiana com a Escolastica e a introdugao da filosofia do sujeito, talvez o
mais célebre filésofo a incorporar o puritanismo da filosofia protestante na sua ética tenha sido Immanuel
Kant. Sua nogao da razio pratica baseada no dever envolve diretamente a repressao dos desejos em prol
da autonomia racional. Ser livre ¢ poder nao fazer o gue en quero. Na sua visio rigorosissima, mesmo uma agao
conforme a razdo, se baseada na concupiscéncia, nio se justifica. “Todos os principios praticos que
pressupéem um objeto (matéria) da faculdade de apeti¢ao como fundamento determinante da vontade”,
diz o Teorema I da Critica da Razao Pritica, “sao no seu conjunto empiricos e nio podem fornecer
nenhuma lei pratica” (Kant, 2002[1788], p. 36). Na versao kantiana da ascese, a conduta reta ocorre
aquém da experiéncia fideista, que é colocada no campo exterior (especulativo e regulador) do
pensamento critico, mas pelo meio mais modesto da consciéncia racional, faculdade humana que a
emancipacao iluminista haveria de universalizar. Assim, a ascese é transformada em /egislagao racional: “‘se

um ente racional deve representar suas maximas como leis universais praticas, entdo ele somente pode
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representa-las como principios que contém o fundamento determinante da vontade nido segundo a
matéria”, diz o Teorema I1I, “mas segundo a forma” (idem, p. 45). Com isso, a conduta moral é traduzida
na liberdade humana, independéncia “da lei natural dos fendémenos”. “Logo”, continua Kant, “uma
vontade, a qual unicamente a simples forma legislativa da maxima pode servir de lei, ¢ uma vontade livre”

(idem, p. 48). Nas suas palavras:

Esta santidade da vontade ¢, todavia, uma ideia pratica que necessariamente tem de servir como
arquétipo, cuja aproximacaio infinita ¢ a unica coisa que compete a todos os seres racionais finitos
e que a lei moral pura, que por isso mesmo se chama santa, lhe mantém constante e corretamente
ante os olhos (Kant, 2002, p. 55).

Naturalmente, Platao, Escolastica, Protestantismo, Kant: a leitura aqui é nietzschiana, tracando
uma linhagem de ascetas que desprezam a sensibilidade em nome de ideias superiores, da razao a
santidade, cuja ética depende de uma ideia de pureza que, fazendo inclusive a associagao cabivel com o

fenémeno politico-religioso especifico, poderfamos denominar puritanisno.

3. Jacques Derrida mostra, em A Farmdcia de Platao (2005[1972]), que a filosofia, ao reprimir a
escritura, esteve sempre em busca de uma presenca plena da coisa a si propria. Derrida investiga a
passagem de Fedro em que o mito de Theuth, o deus que leva ao Rei a grande descoberta da escrita. Ele
acompanha como Soécrates (de Platdo) narra a recepgdo a invengao, salientando o carater derivado,
artificial e externo da escritura, dependendo da autoriza¢ao do Rei (que também ¢é o Pai, o Sol, o /ogos e o
Capital), para que possa produzir seus efeitos (idem, p. 26). Pelo seu carater artificial, de significante do
significante (fonico), a escritura se afastaria mais um grau da verdade, correndo o risco de corromper ou
infectar a memoria do dentro (a escritura gera uma memoria artificial, hypomnética, enquanto a alma gera
a memoria natural, zneme). Por isso, a escritura, enquanto droga, é recusada pelo Rei (idem, pp. 47-49; 56-

57).

Em um dos mais perfeitos exemplos da desconstrugao, Derrida mostra, contudo, que, toda vez
que se tenta exorcizar a escritura como algo da ordem inferior, colocando-a como suplemento da fala,
utiliza-se de imagens escriturais: (a) o proprio Sécrates é chamado por Platao de pharmakens, que joga um
feitico contra o feitico sofista (“E porgue 0 logos ¢ um pharmakon mais eficaz. Assim o denomina Gorgias.
Enguanto pharmakon, o logos ¢ ao mesmo tempo bom e man ...”"; “O pharmakon socrdtico também age como veneno,
um toxico, uma picada de vibora”) (Derrida 2005, p. 61); (b) a dialética, que se contrapGe a corrupg¢ao do erro,

¢ espécie de antidoto (“O contra-encantamento, o exorcismo, o antidoto ¢ a dialética™ (1dem, p. 69); (c) a escritura
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¢ filha “bastarda” e, portanto, “irma” da legitima fala (“A escritura, o fora-da-lei, o filho perdido™) (idem, p.
98); ou ainda (d) Sécrates caracteriza o /Jggos como inscrigao na alma, em clara metafora de carater grafico
para aquilo que justamente buscaria excluir tal condicao (A wetdfora’ escritural intervém, pois, cada vez que a
diferenga e a relagao sao irredutiveis, cada vez que a alteridade introduz, a determinacio e poe um sistema em circulagao”)
(idem, pp. 118). Sua conclusao, por isso, ¢ de que as oposi¢des nao se sustentam, tratando-se da mesma
economia sob variagoes. Ao longo do dialogo, a oposigao entre o /gos vivo, presente a si, préoximo do
Pai, de um lado, e a escritura morta, suplementar e perigosa, de outro, aos poucos, conforme a
necessidade de explicitagdo do argumento vai aumentando, passa a oposi¢ao entre duas escrituras,
mostrando como Platio precisa fazer uso daquilo que ele desejaria reprimir em um discurso hibridamente
politico, juridico, moral, epistemolégico e ontolégico sobre o puro e o impuro, cidadao e estrangeiro, fala

e escrita, vivo e morto, pai e filho.

Derrida, entao, rearticula a escritura como pharmakon, isto é, lugar de passagem entre opostos que,
enquanto ambivaléncia, é mais antigo que a propria oposicao entre fala e escritura. O fenémeno da
contaminag¢ao do /yggos pelos parasitas — seu envenenamento pelo espago da dyferenga — é apenas uma
ilusdao do préprio ponto de vista do /gos ("do Sol"). Na realidade, a dyferenca vem primeiro. A ideia de
“contamina¢ao” ou “corrup¢ao” faz parte do “platonismo”, que poderfamos definir como a ordem
filosofica e epistémica do logos (e da dialética) como antidoto, como forea inscrita na economia geral do
pharmatkon: ‘pensado nessa reversibilidade original, o pharmakon ¢ o mesmo precisamente porque ndo tem identidade.

E o0 mesmo (€) como suplemento. Ou como dyferenca. Como escritura” (Derrida, 2005, p. 122, tradugao alterada).

Durante a Baixa Idade Média, sob a perseguicao implacavel que se prolongou e intensificou
durante a Modernidade na caga as bruxas — e com elas todo seu conhecimento popular farmacolégico e
as “supersticdes” correspondentes —, a partir do ano 1000 d.C., com a profusio de revoltas populares e
retomadas das relagdes com o descobrimento do mundo classico, Escohotado (2017, p. 214) considera
que fol necessaria uma nova ofensiva com consequéncias ainda piores que na Alta Idade Média, “pois
nao é possivel combater uma magia senao em nome de ontra, que simplesmente se apoia nos poderes da
intimida¢ao” (tradugao e grifo meus). Jamais teria florescido tanto édio a “carne”, com a valoriza¢do da
mortificagdao e do sofrimento e o desprezo inclusive de tecnologias de redugao da dor, como a analgesia.
Podemos pensar aqui em tecnologias do corpo enquanto parte do modelo da santidade, constituido sob
uma forma perversa que pressupunha uma inversao simétrica da “viagem” e do “prazer luxurioso” que
serao associados as bruxas em seus “voos noturnos” (Roudinesco, 2008, pp. 16-21; Ginzburg, 2012;

Federici, 2017).
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Alias, em seu belissimo Sob o ¢feito de plantas, Michael Pollan (2023) nos mostra como a era do
Iluminismo consiste ndo na abstinéncia da consciéncia clara e transparente a si na sua sobriedade, mas
em um troca de regime farmacolégico: da utilizagao do alcool como substancia esterilizadora para o café
e o cha, recém chegados a Europa, enquanto drogas da produtividade. Assim, a era da consciéncia e da
clareza é também a era da cafefna. Pollan chega a dizer: “Nao é exagero dizer que a chegada da cafeina
mudou... tudo”. Ela produziu uma mudanga no “clima mental, agu¢ando mentes enevoadas pelo alcool,
libertando as pessoas dos ritmos naturais do corpo e do sol, tornando assim possiveis novos tipos de
trabalho e também, indiscutivelmente, novos tipos de pensamento” (Pollan, 2023, p. 130). Ja no mundo
arabe, o café substituira a tolerancia relativa com o vinho no islamismo, produzindo pontos de encontro
onde circulavam as noticias e conversas do dia. Na Franca, chegaram a se tornar sinénimos de sedigao.
“A multidao que acabou invadindo a Bastilha”, diz Pollan (idem, p. 138), “estivera reunida no Café de
Foy, estimulada pela eloquéncia do jornalista politico Camille Desmoulins e intoxicada nio pelo alcool,

mas pela cafeina”.

Ou seja, repete-se aqui o que se passava na Farwdcia de Platao: a busca da consciéncia clara e
plenamente presente a si, pura, faz uso da farmacologia como meio para alcangar esse estado. Entre os
chineses e indianos, por exemplo, formavam-se proibi¢oes invertidas: elogio ao épio e desprezo ao alcool,
no primeiro caso, e vice-versa, no segundo (Escohotado, 2017, pp. 72, 83-85). O que Derrida (1967, p.
19) apresenta como eseritura, portanto, é associavel as tecnologias do corpo, inclusive farmacologicas, que
se inscrevem como materialidades e desbancam a busca da plena presenca nas idealidades puras; no caso

moderno, na ideia de Consciéncia.

4. Podetfamos opor ao mito do Espitito (puro/putitano) eurocéntrico, com sua longa linhagem
que passa por tantos e sob variagdes como Platao, Aristoteles, Descartes, Kant, Hegel, Heidegger até
Stiegler, outra forma de pensar essa relacdo que seria o xamanismo. Aqui nos deslocamos da primeira
questao — o intelecto “puro”, e, portanto, sébrio —, para uma segunda: de que modo a grade conceitual
tradicional da conta da experiéncia desencadeada pelo pharmakon, inclusive com a forma mais simples da

“alteracao da consciéncia”?

Aqui, farfamos uma extrapolac¢ao da operac¢ao que Derrida costumava levar a cabo, levando os

textos até seu proprio limite e com isso abrindo frestas na clausura metafisica, ndo para pensar outras
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metafisicas, mas, como diz Viveiros de Castro, a metafisica dos outros (Viveiros de Castro, 2015;
Bensusan, 2021). Nesse caso, nao estarfamos mais no interior de um discurso desconstrutivo que, desde
dentro dos textos, perturba a prépria oposi¢ao dentro-fora, mas efetivamente buscando #aduzir outras
filosofias de modo comparativo e simétrico. Bruno Latour define, a partir de Michel Callon, o principio
da simetria generalizada da seguinte forma: "o antropélogo deve estar situado no ponto médio, de onde
pode acompanhar, a0 mesmo tempo, a atribui¢io de propriedades ndo humanas e de propriedades
humanas" (Latour, 2009, p. 95). A simetrizagdo, assim, nao significa equivaléncia, mas a possibilidade de
deslocar a prépria fronteira entre natureza e cultura segundo outros parametros que nao os modernos,
permitindo assim ao Outro desempenhar o papel de agéncia no texto, e nao de objeto, representagao
(cultural) ou um problematico “Outro inacessivel”. No caso, de quais propriedades estarfamos falando?
Ora, parece que, no caso da psicodelia, estamos falando em termos da nossa metafisica da divisao entre
“interno” (mente, cérebro) e “externo” (realidade, alucinagiao). Por isso, o prefixo psi parece ser

onipresente. Mas, no caso do xamanismo, considerando a simetrizagao, de que estarfamos falando?

Ora, quando lemos acerca das experiéncias xamanicas, em geral hd uma partilha entre o humano
e nao-humano que nio se dirige para dentro, mas para o exterior. “Os brancos dormem muito, mas sé
sonham consigo mesmos”, diz a frase ja muito conhecida de Davi Kopenawa em A Queda do Cén e
destacada por Viveiros de Castro (2015, p. 37) no prefacio do livro, O Recado da Mata. O sonho, assim
como o transe, o delirio, a fic¢ao e a fantasia, habita uma zona espectral que é decisiva para o xamanismo.
No entanto, poderfamos dizer que nossa tendéncia, enquanto brancos, é interiorizar a viagem, fazer uma
experiéncia psico-nautica que nos remete para dentro de nés mesmos, ja que, como disse Davi, s6
sonhamos com nés mesmos': “quando faco dangar meus xupirs, as vezes os brancos me dizem: ‘Nio se
ve nada! S6 se vé vocé cantando sozinho! Onde é que estdo seus espiritos?” (Kopenawa & Albert, 2015,
p. 112). Os limites da filosofia transcendental aparecem aqui como experiéncia dita #ranscendental, no duplo
sentido de transcendéncia (Strathern, 2009), as vezes mistica (em forma quase coloquial), ou mesmo no

mais técnico préximo de Kant e seus sucessores, limitado ao “mundo” (Valentim, 2018, p. 236).

Curiosamente, enquanto escrevia o texto citei Davi Kopenawa na sua frase sobre o sonho dos

brancos, mas nao recordava que o trecho que imediatamente me vem a cabega agora — e que fui buscar

1 “Jamais acreditei sentir algo, estando acordado, que ndo pudesse, também, algumas vezes, acreditar sentir, ao estar
dormindo; e como ndo creio que as coisas que me parece que sinto ao dormir procedam de quaisquer objetos existentes,
ndo via por que devia ter antes essa crenga que sinto ao estar acordado” (Descartes, 1973, p. 141).
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— era precisamente uma passagem em que Viveiros de Castro menciona, em outro lugar, a mesma frase

do xama yanomami para seguir:

quando um xama mostra uma flecha mdgica extraida de um doente, um médium ¢ possuido por
um deus, um feiticeiro constréi labotiosamente um boneco de vodu, s6 vemos uma coisa:
Sociedade (crenca, poder, fetichismo). Em outras palavras, s6 vemos a n6s mesmos (Viveiros de
Castro, 2014, tradu¢io minha).

Em outros termos, o quao a sério podemos tomar a narrativa xamanica?

Vejamos o que narra Albert Hoffmann, o sintetizador do LSD, na descrigao contida no livro de

Marcelo Leite (2021, p. 280), sobre a psilocibina:

1958, Hofmann publicaria na revista cientifica Experientia as estruturas quimicas de duas
substancias ativas, psilocibina e psilocina, notavelmente relacionadas com a do LSD, desfazendo
o mistério que cultos sincréticos de curandeiros mexicanos atribufam a cogumelos brotados do
chio nos locais em que o sangue ou lagrimas de Cristo haviam caido:

Assim, com o isolamento e a sintese dos principios ativos, realizou-se a desmistificagdo
dos cogumelos magicos. Os compostos cujos efeitos maravilhosos levaram os indios a
acreditar por milénios que um deus residia nos cogumelos tiveram suas estruturas
quimicas elucidadas e podiam ser produzidos sinteticamente em frascos.

Prepondera, no caso, o enfoque neurolégico:

Ben Sessa, em seu livto The Psychedelic Renaissance, afirma que, como neurocientista (e, caberia
acrescentar, na condi¢do do primeiro ser humano a receber uma inje¢do de psilocibina num
experimento cientifico), estd mais interessado no fato simples e bem estabelecido de que drogas
psicodélicas fornecidas ao cérebro no minimo produzem a sensagio de haver algum deus por ai
(ou dentro de nés) (Leite, 2021, p. 324).

Michael Pollan (2018, p. 302) depara-se com os mesmos dilemas. Ao definir consciéncia, procura

estabelecer um sentido forte para o termo, mais do que a mera presenca em um ambiente:

Quando falam de consciéncia, neurocientistas, filésofos e psicélogos estio se referindo ao
sentido inconfundivel que temos de que somos, ou possuimos, um eu que tem experiéncias”.
Um “Eu” claro e distinto, como o sujeito cartesiano? A viagem psicodélica tetia o poder de, com
as quedas na atividade do modo padrio nas redes neurais, produzir uma sensa¢io subjetiva de
“dissolu¢do do ego”, descrita por um dos pacientes como assim: “Eu existia apenas como ideia
ou conceito (...). Eu ndo sabia onde eu acabava e onde comeg¢ava o ambiente ao meu redor
(Idem, 313-314).

Aqui temos entao um deslocamento para uma perspectiva mais fenomenoldgica. Mas essa

experiéncia é sempre marcada por sua subjetividade, e por isso mesmo os experimentos mais interessantes,
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como o de Robin Carhart-Harris, envolvem uma redescricio da atividade cerebral fundada na
“consciéncia” — baseada no habito e na imaginacio — para contemplar as possibilidades abertas dos
psicodélicos, que vao do “ouro de tolo” até o “ouro genuino”. Segundo Pollan, Carhart-Harris teria
(13 A T . (3 Z b < 7 1 b Z1: 2

pouca paciéncia para o tipo de ‘pensamento magico’ e de ‘metafisica’ que nutrem seus acolitos”. Na sua
visao, segue Pollan, “as formas de consciéncia que os psicodélicos liberam sao regressoes a um modo de

2>

cogni¢ao ‘mais primitivo’™. Assim,

Com Freud, acredita que a perda do eu, e o sentimento de unidade, caracteristicos da experiéncia
mistica — sejam ocasionados pela quimica ou pela religido — nos devolvem a condi¢io psicologica
da crianga no peito da mie, um estigio em que ainda nio desenvolvemos a percepg¢io de nos
mesmos como individuos separados e limitados (Pollan, 2018, pp. 323-324).

Aqui estamos no territorio tipico do pensamento positivista, do qual Freud foi préximo, ao
qualificar os selvagens, loucos e crian¢as na mesma condi¢ado primitiva em relagio a um progresso

conquistado pela espécie que, por acaso, corresponde as sociedades modernas.

Mas também do outro lado, dos misticos, que refor¢am a dimensdao fenomenolégica, podem
existir ressonancias dos mesmos sonhos consigo mesmos. Ocorre, por exemplo, com muitas das
aproximagoes do uso de entedgenos com a “psicologia transpessoal” de inspiragao junguiana, havendo a
busca para o despertar de um “Eu Superior, o Eu Divino, nossa verdadeira e dltima identidade, uma
Realidade césmica e transcendente, imortal e espiritual” (Mello, 2015, p. 53). A prépria luta pela
denominacido enteégeno — que hoje ¢ utilizada como dissociagao entre “alucinégenos”, “psicodélicos”,
“drogas” e todas as outras nomenclaturas possiveis em quadros modernos dessas substancias e, de outro
lado, a ideia de plantas sagradas — carrega o “deus dentro”, destacando o carater znterior da experiéncia
(idem, p. 56). Mesmo que haja a ressonancia mais coletiva, com a ideia de transpessoalidade, ainda tudo

¢ pensado em uma imbricagao comandada pelo psiquico:

Tudo se passa como se o individuo, de maneira relativamente independente de mestre exterior,
fosse educado espiritualmente por suas experiéncias diretas que, a0 menos em parte, sao,
conforme nos ensina Jung, provenientes de Si-mesmo, do Homem de dois milhGes de anos, do
Homem Césmico que habita nossa psique. Poderfamos dizer mesmo que esse Eu Divino ¢ o
que hd de mais real em nossa personalidade e, portanto, em nossas vidas (Mello, 2015, p. 69).

Um giro estranho: depois de nos aventurarmos no inconsciente com a experiéncia radical da
psicanalise, voltamos ao Eu, agora expandido, divino, mas ainda assim imortal e imaterial, como a res

cogitans cartesiana que sobrevive aos “exteriores” do seu corpo e das suas sensagdes. Mesmo ventilando a
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possibilidade de contatos com “seres de outras dimensies’, segue o autor mais tarde a afirmar a “expansao

da consciéncia:

Independentemente de se a aprendizagem ¢ proveniente da prépria psique, de dimensdes
interiores mais conscientes e amplas que nosso estreito ego ou se provém de seres exteriores,
com percep¢do mais avangada que a nossa ou ndo, o fato ¢ que tais Plantas Sagradas promovem
expansio de consciéncia e trazem percepcdes e experiéncias bem organizadas de novos
horizontes e niveis supetiores, eficazes, de estruturagio psiquica (Mello, 2015, p. 74).

O proprio Timothy Leary (1964), grande estrela da aventura psicodélica nos anos 60, define a
experiéncia assim na primeira frase do seu livro: “Uma experiéncia psicodélica é uma jornada para novos

reinos da consciéncia”.

Mas sera que as citagoes atribuidas a indigena Maria Sabina — que apresentou os cogumelos ao
banqueiro e micologista amador Gordan Wasson (Leite, 2021, p. 174) — ao dizer que “existe um nundo
mais além do nosso, um mundo remoto, proximo e invisivel. E ¢é ai onde vive Deus, onde vivem os mortos, os espiritos e os
santos, um mundo em que tudo ja acontecen e onde tudo se sabe’ (Mello, 2015) corresponde a esse interior
profundo, a esse Eu Divino, césmico e transcendente? Traducao cultural, redugdo natural, experiéncia
esotérica. Talvez aqui estejamos diante de um problema de traducdo, mas nao apenas tradugdo
interlinguistica, e sim #radu¢ao ontoligica (Viveiros de Castro, 2015, p. 84-88). O que o “outro mundo” diz,
aqui, pode ser distinto da ideia baseada na transcendéncia, na Unidade Original, a natureza profunda.

Compare-se a experiéncia mistica e a indigena da floresta:

Guardemo-nos também de tomar, por simples contraste, o lema como solidario aquele que
constituiria a ‘outra tonalidade’ do principio da razio, expressa por Silesius, poeta mistico
contemporineo de Leibniz (Heidegger, 1997d: 56-57): se a rosa floresce ‘sem por-qué’ [ohne
Warum], a ‘terra-floresta’ (uribi a), por sua vez, ‘cuida de si mesma e pergunta a quem a vé’... A
diferenca da rosa de Silesius, que configura os ‘fundamentos abissais’ da existéncia humana
(1997d: 57-58), a floresta responde efetivamente a outrem, mesmo que seja para sucumbir a sua
apropriacio fundamental pelo Ser (Valentim, 2018, p. 250).

Ou seja, que a experiéncia enteogénica possa resultar na “unidade mistica” postulada, é
absolutamente possivel, mas apenas isso: possivel. Por outro lado, que “aqueles que nao sonham apenas

consigo mesmos” compartilhem as mesmas experiéncias, nao parece tio certo.
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5. Se a floresta é povoada pelas mais diversas alteridades, o que o moderno procura é a clareira
(Lichtung). Impossivel ndo correlacionar esse espaco com a careza buscada pelo pensamento cartesiano.
Descartes (1978) afirmava entre as maximas do seu método o manter-se firme e resoluto, “imitando nisso
os viajantes que, vendo-se extraviados nalguma floresta, nao devem errar volteando, ora para um lado,
ora para o outro, nem menos ainda deter-se num sitio, mas caminhar sempre o mais reto possivel para
um mesmo lado....”. Mas Davi Kopenawa (2015, p. 75) pensa diferente: “O pensamento dos brancos é
outro. Sua memoria é engenhosa, mas esta enredada em palavras esfumagadas e obscuras (...) Eles nao
conhecem de fato as coisas da floresta”. Contra a clareira ocidental, a “floresta de cristal” indigena, repleta
de duplos em dimensoes paralelas, acessiveis mediante encontros espectrais que atravessam mundos
feitos “de imagens [que] exprimem uma cosmopolitica muitissimo complexa, na qual todos os agentes se
confrontam na condi¢ao de duplos sobrenaturais, que se refletem e ‘interceptam’ mutuamente”
(Valentim, 2018, p. 254). “Nao pensem que a floresta é vazia”, diz Kopenawa (2015, p. 118), “embora os

brancos nio os vejam, vivem nelas multidoes de espiritos, tantos quantos animais de caga.””

A transcendéncia, reino da pureza da alma descontaminada das imundicies terrestres, ctria o além-
mundo que historiadores e filésofos associam ao platonismo e ao cristianismo. Na Modernidade, existe
uma znteriorigacdo da transcendéncia, que é incorporada ao sujeito a partir de Descartes. Mesmo em Hegel,
quando se fala de Espirito Objetivo e, depois, Absoluto, ha uma reconciliagao entre exterior e interior na
qual os termos coincidem ao final. Ou seja, a transcendéncia em Hegel exterioriza-se a partir de dentro,
fazendo com que Espirito e Natureza se encontrem na sua obra final: razao e realidade, o Mesmo.
“Quando todos os produtos da poesis humana — institui¢es sociais e produtos culturais — sao reconhecidos
como sendo também produtos do Espirito”, diz Denise Ferreira da Silva, “enfim, quando a
autoconsciéncia reconhece sua profunda intimidade com a forga transcendental produtiva, ela alcanga o
momento da transparéncia” (Silva, 2020, p. 194). Nada mais previsivel, por isso, que essa virada para

dentro, para a interioridade. Eles apenas se reencontram consigo mesmos.

No caso xamanico, ndo ¢ com a transcendéncia o encontro, mas com o Exterior. O que era
apresentado como fenomeno psiquico pode ser o paradigma também da realidade mesma #o seu outro lado

(““¢ 0 prprio xama quem atravessa para o outro lado do espelbo” (Viveiros de Castro, 2015, p. 173)). Ali onde o

2 “Omama, quem nos ctiou, falava em lingua yanomami. A forma como ele fez, para mim estd certa e as palavras em nossa
lingua sdo claras, os discursos bereanmu sio claros, assim como os didlogos cerimoniais das festas, que eu também entendo.
Existem também os cantos xamanicos. De todos estes, s6 os cantos xamanicos sio muito dificeis. Vocés napépé nao
compreendem aquelas palavras. Os xamas falam yanomami, mas elas usam uma linguagem muito complexa! Sio nessas
palavras dificeis que os xamis pegam de verdade o rastro de #é ropé, outros Yanomami ndo pegam o rastro dele” (Kopenawa,
2023, p. 340).
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moderno deseja a consciéncia “clara” e, para alcanca-la, precisa “purificar”, o xama, no intuito de
“subjetivar” o Outro (idem, pp. 50-51), reconhece também que a alianca com a “planta mestra” é

necessaria para alcangar o estado que permitir acessar outras dimensdes.

E verdade que os xapiri as vezes nos apavoram. Podem nos deixar como mortos, desabados no
chio e reduzidos ao estado de fantasmas. Mas ndo se deve achar que nos maltratam a toa.
Querem apenas enfraquecer nossa consciéncia, pois se ficissemos apenas vivos, como a gente
comum, eles nao poderiam endireitar nosso pensamento. Sem virar outro, mantendo-se vigoroso
e preocupado com o que nos cerca, seria impossivel ver as coisas como os espiritos as veem

(Kopenawa & Albert, 2015, p. 141).

Assim como a escrita foi condigao necessaria para o /lggos, nos termos da Farmdcia de Platao,
também o xama usa suas tecnologias, imbricado na “alianga demoniaca” com a alteridade vegetal,

acessando o lado sobrenatural dos espititos da floresta mediante seu uso — Farmcia do xama’ .

6. Venho sustentando ha algum tempo (Pinto Neto, 2015 e 2020) que, em Derrida, a psicanalise
nao ocupa apenas o espago “psi”’. Na verdade, quando defrontado com as circunstancias particulares em
que a psicanalise opera, Derrida nao hesita em dizer que “a desconstrucao do logocentrismo nao ¢ uma
psicanalise da filosofia” (Derrida, 1967b, p. 293). Afinal, é nitida a similaridade entre uma analise do
recalcamento, em termos psicanaliticos, e a repressio logocéntrica em seus pates dualistas (corpo/alma,
homem/mulher, nacional/estrangeiro, sério/ironico etc.). Contudo, o que limita a associagio ¢
justamente a nogao de que o conceito crucial introduzido por Freud — o inconsciente — ainda estd nos
limites de uma metafisica da presenca, mais especificamente na sua referéncia a consciéncia (idem, p. 295).
Trata-se, agora, de extrapolar esse espago: o inconsciente enquanto abertura nao ¢ uma dimensio
“mental” (exclusiva dos humanos, irredutivel a biologia), mas, tomando a expressaio de Catherine

Malabou, um “esquema-motor” que permite pensar o real.

Ou seja, o inconsciente que Freud “descobre” nio é apenas uma estrutura psiquica, sendo isso
mero residuo da “época cartesiana” (que pensa a presenga como sujeito), mas a estrutura do “real”. Essa
transposicao pode parecer complicada, e é: trata-se de pensar a condi¢ao de finitude originaria
afirmativamente, isto é, como dyferenga, ¢ para isso o modelo do inconsciente fornece uma fluidez capaz de

escapar da clausura da tradi¢ao. O que a experiéncia revela na sua inconsisténcia espectral é que o préprio

3 O termo “Farmicia do Xama” foi soprado por Eduardo Viveiros de Castro em conversa sobre o tema aqui discutido, em
interacdo de rede social. Sua formulacio aqui, no entanto, ¢ de minha plena responsabilidade. A coincidéncia com o
vocabulatio de Bruno Latour (1996) em Jamais fonos modernos, com a ideia de “purificagdo” e “hibridos”, ¢ intencional.
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real ndo se submete a uma ordem eterna e transcendente, sendo antes efeito do turbilhao dyferencial
enquanto economia determinada. Do ponto de vista da economia geral, o real é apenas um sonho que
endureceu. A auséncia de barreiras que dividam entre interior e exterior na perspectiva indigena
(Tupinamba, 2023; Kopenawa & Albert, 2015; Shiratori, 2013; Papa, Takua & Kerexu, 2023; Martin,
2021) sobre os sonhos mostrou-se uma possibilidade de conversa cosmica interessante, uma vez que
permite a circulagao imanente entre mundos sem aprisiona-los sob os limites impostos pelo cartesianismo
€ Seus SucCessores.

A tese do fil6sofo Fabian Luduefia Romandini parece ir na mesma diregdo: da “objetividade”
dos espectros, uma vez que o espago em questao ¢ totalmente independente da subjetividade (Luduena
Romandini, 2016, p. 152). A partir da filosofia do Ouwtside, que é entendido como “um limiar onde tem
lugar a disjung¢do no Ser que faz possivel conceber um territério cuja geografia escapa aos confins tanto
da ciéncia do ente quanto do postulado do Ser como acontecimento primogénito” (idem, p. 185),
Luduefia Romandini pensa o espago espectral como o espago de indistingao entre material e imaterial,
perpassados por um devir reversivel entre ambos. Como Derrida fizera laconicamente, ele aproxima a
espectrologia do terreno dos sonhos, tomando-os como forma arqui-original ou, nas suas palavras, “o
sonhar carrega uma radical saida fora de todo ambito do interior para ingressar no Afora cdsmico cuja
via régia é o dominio onirico” (2016, p. 124, traducao livre). “A espectralidade”, diz Valentim (2018, p.
229) em dialogo com Luduefia, “nao é, portanto, o atributo exclusivo de uma pessoa ou povo, mas o
potencial metamorfico constitutivo de todo agente césmico, o seu ser-imagem”. Ou, como conta
Kopenawa (2015, p. 120): “Quando bebemos yikoana, seu poder cai em nés com forga, bate de repente
na nuca. Entdo, morremos e logo viramos fantasmas”.

Assim, precisamos separar dois tipos de espiritualidade no que caracterizam a viagem dos brancos,
psicodélica, e a viagem dos indigenas, xamdnica. Evidentemente, aliangas especificas — sintéticas ou
organicas, variando em relagdo a “substancia” (entedgenos, psicoativos) e contexto (urbano, floresta,
hospitalar, religioso, etc.) — sio componentes necessarios para articular as diferencas. No primeiro caso,
as descri¢oes parecem sugerir uma reconciliagio mistica entre Eu e o Universo por meio de uma
“dissolugdo do ego”™ que resulta em uma sensagdo fusional de plenitude. No segundo, trata-se de uma
aventura no outro lado, um encontro com os espiritos da floresta em relagdo aos quais vao se estabelecer
relagoes diplomaticas entre ca e 1a (em relacdo a doengas, fertilidade, destino, guerras etc.). Importante

destacar, contudo, que niao busco com isso nenhum tipo de essencializagao de brancos e indigenas: sao

4 Nio que a “dissolugio do ego” seja algo desprezivel, sendo até desejavel, necessdrio, especialmente considerando o
natcisismo constitutivo da civilizagdo ocidental. Como dizem Deleuze e Guattati (1996, p. 11): “Ali onde a psicanalise diz:
Pare, reencontre o seu eu, seria preciso dizer: vamos mais longe, nio encontramos ainda nosso CsO, nio desfizemos ainda
suficientemente nosso eu. Substituir a anamese pelo esquecimento, a interpretagdo pela experimentacao”.
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categorias etnopoliticas (ou cosmogramaticas, eu diria), ndo realidades pigmentares, raciais ou até
culturais, mas posi¢des, devires (Pinto Neto, 2024). Quando se fala em “brancos”, portanto, estamos no
caminho da antropologia reversa que nos é devolvida pelos indigenas, alterando nossa autoimagem (Krenak,

2019; Kopenawa & Albert, 2015, pp. 221; Viveiros de Castro, 2016; Valentim, 2018, p. 250).

7. Viveiros de Castro (2015, p. 228) pergunta: “Levar a sério significaria, entdo, ‘acreditar’ no que
dizem os indios, tomar seu pensamento como exprimindo uma verdade sobre o mundo?” Mas a propria
ideia de crenga é circunstanciada. Ha uma diferenca entre as praticas espirituais que pressupdem a fé (os
monotefsmos), de um lado, e aquelas que simplesmente realizam a experiéncia (os xamanismos), de outro.
Separagao que remete a divisio de Marshall Sahlins (2022) e Alan Strathern (2009) entre imanentismos e
transcendentalismos. O pensamento do nativo, diz Viveiros de Castro (2015, pp. 229, 231), “deve ser
tomado — se se quer toma-lo a sério — como pritica de sentido”. Mas, é bem dizer, nao se trata do sentido
apenas na dimensao linguistico-fenomenolégica, mas mantendo os valores de outrem “indefinidamente
como possiveis — nem desrealizando-os como fantasias dos outros, nem fantasiando-os como atuais para
n6s”. Nesse processo, é preciso simetrizar experiéncia e conceito, permitindo que aquele #ransforme este a
fim de enriquecer, e nao empobrecer, 0 mundo, como ocorre com os esfor¢os da critica desmistificadora
(ver também Stengers, 2017). Em outros termos, é preciso produzir o movimento de reversio
ontoepistemoldgica, permitindo que a propria pratica nativa transforme os conceitos com os quais ela é

analisada’.

Talvez a tarefa para uma filosofia psicodélica que levasse a sério o esfor¢o de simetrizagao seja de
evitar psicologizar a experiéncia xamanica, compreendendo-a sob a forma extramundana ou sobrenatural
(Valentim, 2018). Castafieda (2013[1968]) descreve seu transe metamorfico durante a ingestao do
mescalito sob a supervisio de Don Juan em seu classico .4 Erva do Diabo. Ele parece ter entrado em um
devir-indigena. Na resposta as suas perguntas sobre a “realidade” da experiéncia, o xama dom Juan®

responde:

3 “Vocés nos escutam, mas nio acreditam em nossas palavras. Os zapépé ndo pensam assim: ‘As palavras dos Yanomami
sao verdadeiras. Eles irdo explicar o conhecimento deles para nés, irdo explicar sobre o modo como viviam seus
antepassados, ja que eles tém sabedoria. E por que os napépé ndo pensam dessa forma? Eles ndo sabem que o lugar do
surgimento de #¢ rgpé, da riqueza das florestas, foi em nossas terras; eles ndo conhecem, s6 conhecem suas proprias tetras.
Portanto, o que essas pessoas sabem ¢ somente sobre si mesmas” (Kopenawa, 2023, p. 334).

® Deleuze e Guattari (1996, 24) afirmam que “no decorrer dos livros de Castafieda, pode acontecer que o leitor comece a
duvidar da existéncia de Don Juan o indio, e de muitas outras coisas. Mas isto ndo tem qualquer importincia. Melhor ainda
se estes livros sdo a exposi¢do de um sincretismo ao invés de uma etnografia, e um protocolo de experiéncias ao invés de
um relatério de iniciacio”.
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Nio fique pensando se vocé se lembrou ou inventou isso — disse ele. Esses pensamentos sio s6
de homens. Nio sdo de corvos, especialmente daqueles que vocé viu, pois eles sao os emissores
de seu destino. Vocé ja ¢ um corvo. Nunca hd de modificar isso. De hoje em diante, os corvos
lhe contardo, com seu voo, todas as voltas de seu destino. (...) (Castafieda, 2013, p. 215).

E se, em vez de interpretar essa afirmacio de modo orientado pela metafisica tradicional,
fizéssemos uma tor¢ao e passassemos a ler os homens como brancos, por exemplo? E se pensassemos nas
palavras de Ailton Krenak (2019, p. 69) em relagao a sua condicao humana: "E nés criamos essa abstracdo
de unidade, o homem como medida das coisas, e saimos por af atropelando tudo, num convencimento
geral até que existe uma humanidade com a qual se identificam, agindo no mundo a nossa disposigao,

pegando o que a gente quiser”.

Em dos textos que inspirou Valentim, Viveiros de Castro (1998) afirma que a categoria da
“sobrenatureza” estaria em declinio na antropologia desde Durkheim. Apesar disso, sua pertinéncia
continuaria fundamental para definir um terceiro tipo de entes intencionais (além de humanos e animais)
e um terceiro tipo de contextos relacionais e qualidades fenomenolégicas proprias — designadas como
“inter-objetividades”. Seguindo Benveniste, o antropélogo nota que, ao lado do “Eu” (“I”), da cultura, e
do “Isso” (“it”), da natureza, ha uma posi¢ao em falta: o ##, o outro tomado como sujeito, que ele
relaciona com o contexto sobrenatural. Assim, chega na lapidar definicio de sobrenatureza como “a
forma do Outro enquanto Sujeito”. Ora, isso ocorre na mesma medida em que, na partigdo
ontoepistemoldgica entre interior (sujeito branco, tempo, autonomia) e exterior (ndo-branco, espago,
afetabilidade), Silva (2022) marca os quadros modernos como um bloqueio da experiéncia daquilo que
significa Outra-mente. O excesso em relacio a distribuicdo ontoldgica entre natureza e cultura dos
modernos exige, por isso, outros arranjos, como a disjuncao inclusiva entre usuario e plantas (ou mesmo
farmacos, “drogas”), capaz de leva-los a lugares interessantes, ou a diplomacia inter-espécies, capaz de

percorrer o “outro lado” a fim de se conectar, sempre em uma trilha de equivocidade, com aquilo que

nao se deixa reduzir aos seus esquemas.

Ou seja, ndo se trata apenas do “poder da sugestao” ou outros elementos que poderiam induzir
nas consciéncias ampliadas ou nos egos dissolvidos imagens misticas fusionais ou as profundidades do
Eu, mas de um fenomeno de afualizagio de um certo virtual em aberto, que atua a partir da alianca com a
planta ou com o psicoativo sintético, e que atualiza um mundo de acordo com o que os corpos podem
suportar, transitar, viajar. Que a nossa experiéncia remeta para “dentro”, e a dos xamas seja formada de

capacidades “de assumir o papel de interlocutores ativos para dialogar com as plantas e outros nao-
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humanos, podendo escutar e compreender as vozes de diversos seres e conversar com eles” (Joao, 2023,

p. 113), sao atualizagdes possiveis de uma simbiose, uma alianga, que conduz a caminhos diversos.

Caminhos que explicam, a quem quiser entender, porque alguns sio responsaveis pelo surgimento do
S b

Antropoceno, e outros nao.
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