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Resumo:

A reivindica¢do dos Kaingang da aldeia no Morro do Osso, localizada em Porto Ale-
gre, articula-se com a sequéncia de eventos que resultou na fundacdo da aldeia, quando
os indigenas mobilizaram uma série de técnicas rituais, envolvendo as capacidades de
lideranga e 0 xamanismo, que levaram ao estabelecimento da aldeia e ao processo para
regularizacdo fundiaria. Verifica-se que certos elementos adquiriram uma qualidade de
indices de sua habita¢do ancestral nesse lugar, como a existéncia de cacos ceramicos e um
buraco subterraneo (“abrigo indigena”), além de, entre outros, o “Pé de Deus” (uma pedra
com uma cavidade na forma de um “pé” em sua superficie) e um “cemitério indigena”,
ambos popularmente conhecidos na regidao. Nesse contexto, em que o sitio arqueologico
fora entendido como uma “terra antiga” (ga si), a etnoarqueologia possibilita situar a con-
figuracdo deste territério em um aspecto mais amplo da territorialidade kaingang no lito-
ral do Rio Grande do Sul, notadamente, a sua importancia na constituicao de um “aglome-
rado politico-cerimonial interaldeao” (Aquino 2008). Propde-se analisar as informacgdes
histéricas e arqueolédgicas disponiveis, a partir das relagdes entre a cultura material, a
pratica social e a vida simbolica kaingang, considerando que a dindmica sociopolitica e
cosmoldégica kaingang, observada na vida cotidiana e extracotidiana, imbrica-se com as
narrativas que sao consideradas como parte das “histérias dos antigos”.
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Abstract:

The Kaingang claim of the village at Morro do Osso, located in Porto Alegre, is articu-
lated with the sequence of events that resulted in the founding of the village, when the
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natives mobilized a series of ritual techniques, involving leadership skills and shamanism,
which led to the establishment of the village and the land regularization process. It is veri-
fied that certain elements acquired a quality of indices of their ancestral habitation in that
place, such as the existence of ceramic potsherds and an underground hole (“indigenous
shelter”), in addition to, among others, “Pé de Deus” (a stone with a cavity in the form of a
“foot” on its surface) and an “indigenous cemetery”, both popularly known in the region.
In this context, in which the archaeological site was understood as an “ancient land” (ga
si), ethnoarchaeology makes it possible to situate the configuration of this territory in a
wider aspect of the kaingang territoriality in the coast of Rio Grande do Sul, especially
its importance in the constitution of an “inter-village political-ceremonial agglomeration”
(Aquino 2008). It is proposed to analyze the available historical and archaeological infor-
mation, starting from the relations between material culture, social practice and symbolic
kaingang life, considering that the kaingang sociopolitical and cosmological dynamics, ob-
served in daily and extra-daily life, are intertwined with the narratives that are considered
as part of the “stories of the ancients”.

Keywords: Ethnoarchaeology; kaingang; rituals; territory.

Apresentacao

A partir de 2004, com a sequéncia de eventos que resultaram na fundacao da aldeia no
Morro do Osso, as narrativas sobre a ancestralidade entre os Kaingang! incorporaram cer-
tos elementos da paisagem, os quais adquiriram uma qualidade de indices de habita¢do
ancestral nesse lugar, tais como: um buraco subterraneo; a existéncia de cacos ceramicos
de tradi¢do guarani; o “Pé de Deus” (nome popular dado a uma pedra com uma cavidade
na forma de um “pé” em sua superficie); e o “cemitério indigena”, que deu nome ao local
por, ali, se encontrarem ossos humanos (no caso, de indigenas). No caso em pauta, pro-
cura-se mostrar que a dinamica sociopolitica e cosmolégica kaingang, observada na vida
cotidiana e extracotidiana, articula-se com as narrativas sobre estes indices de habitacdo
ancestral, os quais sdo considerados como parte das “histérias dos antigos”, particular-
mente, quando se trata de estabelecer uma aldeia no local.

Nesse contexto, a etnoarqueologia possibilita situar a configuracdo deste territério em
um contexto mais amplo da territorialidade kaingang, em que se verifica sua importan-
cia na constituicdo de um “aglomerado politico-cerimonial interaldedo” (Aquino 2008).
Propode-se analisar as informacdes historicas e arqueoldgicas disponiveis, as narrativas e
suas imbrica¢des com as concepg¢des de tempo e de espaco kaingang, para, com isso, con-
textualizar a reivindicagdo a partir do sitio arqueolégico, que, conforme dados atualmente
disponiveis, é considerado pela arqueologia como de Tradi¢do Guarani. Por fim, enfatizo
que as técnicas e rituais articulam a cosmologia kaingang a reivindicagdo deste territorio
devido a existéncia do “cemitério indigena”, o que incide na tradugdo da légica subjacente
1 OsKaingang pertencem a familia linguistica J€, constituindo seu idioma, juntamente com o dos Xokléng,

o grupo Jé-meridional. Atualmente, os Kaingang vivem em aldeias localizadas nos seguintes estados

brasileiros: Rio Grande do Sul, Santa Catarina, Parana e Sdo Paulo. Utilizo a forma Kaingang para de-
signar o povo ou etnia, segundo designa¢do convencional pela qual se tornou conhecido dentro e fora

» o«

da antropologia. Esta designacdo deriva da palavra kanhgag, que significaria “gente”, “pessoa” e “indio”
kaingang (Coelho de Souza 2001).
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as politicas de controle territorial e, consequentemente, na elaboragdo de conceitos antro-
polégicos que apontam para necessidade de reavaliar as atuais dimensdes social, cosmo-
logica, politica que estdo relacionadas as reivindicacdes territoriais deste povo.

Territorialidade, organizacao socioespacial e tempo: problemas et-
noarqueologicos e ancestralidade na constituicao da aldeia Kaingang

A organizacdo socioespacial kaingang, ao mesmo tempo em que traduz um contexto in-
terétnico caracteristico tanto da regidao de planalto e do litoral do Rio Grande do Sul, como
demonstram os registros arqueoldgicos, histdricos e etnografias contemporaneas, imbrica-se
com a territorialidade em suas dimensdes sociopolitica e cosmolégica, as quais adquirem uma
configuracao relevante na formagao de um “aglomerado politico-cerimonial interaldedo”. Em
minha dissertagao (Aquino 2008) descrevi como novos assentamentos na regido foram funda-
dos nas dltimas duas décadas a partir da agdo politica das liderancas, ao reivindicarem direitos
diferenciados, tais como saude, educacao, venda de artesanato em feiras e pontos da cidade,
no contexto das prefeituras locais. Sdo eles: Lomba do Pinheiro, Sdo Leopoldo, Lageado, Far-
roupilha e Estrela; por outro lado, estes assentamentos participam de um conjunto de relagdes
sociais e politicas que caracterizam este aglomerado, envolvendo prestacdes rituais, casamen-
tos, festas, partidas de futebol, troca de bens e servicos, etc. Principalmente no que se refere a
sequéncia de eventos que resultou na fundacao da aldeia no Morro do Osso, veremos que as
técnicas e os rituais se articulam para a formag¢do de um aglomerado em formacgao na regiao
litoranea e se orientam a partir das narrativas de ancestralidade da ocupacao.

As aldeias ainda em constituicao configuram uma territorialidade flexivel, enquanto areas
em processo de reivindicacdo e/ou com caracteristicas comuns aos ja tradicionais acampa-
mentos para venda de artesanatos encontrados em varias cidades do sul do Brasil, e deixam
em aberto a eleicao de uma aldeia-mae, em contraste com o que tem sido descrito para a rela-
¢do entre aldeias-mae e aldeias satélites nas Terras Indigenas demarcadas, localizadas no pla-
nalto meridional (ver Schwingel (2001); Fernandes (2004)). De qualquer forma, as “conquis-
tas”, como dizem para escolas bilingues, casas, centros culturais, posto de satde, saneamento
basico e demais beneficios que encontram no espacgo aldedo, assemelham sua infraestrutura
com aquelas das aldeias maiores e influenciam na configuragao de alianc¢as e na propria con-
cepcao do espago que abrange o aglomerado.

Além disso, descrevi naquele momento uma transformacao relevante no que se refere as
atividades produtivas, pois nas aldeias no litoral a economia Kaingang esta predominantemen-
te associada a fabricacdo de cestos, arcos e flechas, esculturas zoomorficas e demais artefatos,
com os quais informam as relacdes entre as metades exogamicas e com os varios dominios do
cosmos, o que se soma as diversas situacoes e alternativas de trabalho (em firmas, em cons-
trucdes, bem como em instituicdes governamentais e ndo governamentais nas quais prestam
servicos e realizam politicas publicas especificas para povos indigenas) e de comércio com o
mundo dos fég (brancos), enquanto no planalto a economia esta eminentemente centrada na
agricultura (juntamente com rogas de subsisténcia, ha grandes areas atualmente destinadas
a monocultura).?

2 Sem entrar a fundo nesta discussio, que envolve a analise das relagdes internas a comunidade bem
como politicas publicas de inser¢ao indigena no atual contexto local e regional, o fato é que “a coleta de
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No planalto, as principais atividades de subsisténcia, como a pesca com o pari, o cultivo de
rogas e a caga, sao executadas pelos grupos domésticos, familias extensas ou nucleares (Tom-
masino 1995, 2005). Isso é formalmente semelhante ao modo como se organizam a produ¢ao
(coleta e manufatura) e a venda de artesanato na regido litoranea. Mas, fora a coleta (que
ocupa grande parte do dia e/ou dos dias da semana, do més e do ano), muitos dos momentos
que os Kaingang passavam tradicionalmente na roga, coleta, caga, pesca, isto é, dispersos em
familias, sdo agora vividos na aldeia, pois a propria atividade de confec¢do propriamente dita
do artesanato é ocasido da concentra¢do das familias nas aldeias. Entre outros fatores, esta
articulacdo entre as atividades produtivas, o0 meio ambiente e a reproducao fisica e cultural
foi imprescindivel para a transformac¢do dos acampamentos, vare, os quais se tornaram mais
intensos a partir da implantacdo das serrarias, sobretudo na década de 1970, nas atuais vare
mag (em que mag significa grande; pode ser traduzido como acampamento em que “cresce
a populagdo”; aldeia, ou ainda, ema), citadas acima. Nesse sentido, para a comparagao com o
planalto, os Kaingang reafirmam a importancia da relagao entre vare e ema descrita por Tom-
masino (1995) na bacia do Tibagi:

Quando afirmamos que o modo de vida dos Kaingang era definido pela caca
e coleta é porque a forma de organizagdo do espaco foi conformada pelas
atividades caga-pesca-coleta: a construgao de ware (acampamento proviso-
rio), tendo como referéncia o em3, a aldeia fixa. Essa mobilidade no interior
de seu territodrio, pelo que se pode deduzir, tinha as seguintes caracteristicas:
as atividades florestais ou de pesca se organizavam em torno do grupo de
parentesco; a aldeia fixa nunca ficava vazia, havendo sempre os que saiam
e outros que voltavam; algumas atividades (como melar) demandavam me-
nos gente, menor distancia percorrida e menor tempo fora do ema; outras
(pesca de paris) demandavam mais gente, mas o critério continuava vincula-
do ao grupo de parentesco. Assim também o tempo de permanéncia variava
de acordo com o tipo de atividade (Tommasino 1995: 282).

De fato, aqui também existem diferencas, pois a transformacdo da vare em vare mag na
regido litoranea efetivou-se e, justamente, por meio de uma area de abrangéncia que redne
relacdes cosmoldgicas, politicas, econdmicas, que foi de fundamental importancia para que a
exposicdo e venda de artesanato se situassem enquanto parte integrante de um complexo de
trocas, ao interagirem com a reivindicagdo Kaingang por terra e politicas publicas que possibi-
litassem a vida em aldeias fixas; isso permitiu associar a pratica do comércio, como forma de
promover a esfera doméstica e a esfera publica alde3, as relacoes sociais mais amplas, nota-
damente, para “apresentar a cultura”, como eles dizem para o uso das marcas téj e ror, visuali-

zadas na cultura material, tanto para os brancos (f0g) quanto para outras etnias indigenas da

produtos naturais pelos Kaingang nunca deixou de existir. A transformagao que sofreu o ambiente e toda
a realidade da populacdo da Al ndo cessou essa pratica [de coleta], embora tenha limitado em alguns
aspectos, principalmente no alimentar. O pinhdo, que era um produto basico da alimentacio, a partir
do qual preparavam varios tipos de comida, teve uma queda violenta de producio. A implantacido de
serrarias no interior das Area[s] Indigena[s] pelo SPI, FUNAI e até de madeireiras particulares provocou
uma derrubada quase total das reservas de pinheiro (Araucaria angustifolia (Bertol.) O. Kze.). [...] A
busca de produtos naturais para artesanato é mais regular, especialmente os utilizados na confecgao de
cestos. Algumas espécies de cip6 (mriir) e taquara (van) sdo os principais itens de coleta com finalidade
artesanal. Entre os cipds, varias espécies sio utilizadas na confeccdo de cestos para trangar seu corpo
e/ou seu acabamento. Mais de um tipo de taquara é empregado nos trancados, havendo também uma
especificidade de acordo com a finalidade que se dara ao cesto ou balaio” (Haverroth 1997: 56).
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regido. Na produgdo de artesanato, os Kaingang articulam uma série de saberes cosmologicos
que proporcionam uma qualidade material e imaterial pouco conhecida pela maioria da po-
pulacao e pelas instituicdes em geral (mais especialmente, as responsaveis pela preservacao
ambiental, o que contribui para a restrigao do uso do meio ambiente e, em consequéncia, para
o uso do territério mais amplo na regido) e que estdo relacionados a conquista de terras nesta
regido. No caso da cultura material, esta identidade é expressa pelos trangados visualizados
nos artefatos como ra tey e ra ror, respectivamente relacionados a kamé e kanru kré, como
informa Baptista da Silva:

Para os Kaingang em geral, e especialmente para aqueles que estdo fora das
reservas administradas pela FUNAI no Planalto sul-riograndense, seus tran-
cados constituem-se em referéncias visuais claras de sua alteridade em rela-
¢do a sociedade nacional envolvente e a outra etnia indigena com quem divi-
dem o palco da pluri-etnicidade no Rio Grande do Sul: os Mbya-Guarani. Aos
olhos leigos da grande maioria dos membros da sociedade nacional, estas
duas etnias, e principalmente os Kaingang no ambito de sua exterioridade
aparente (roupas, comportamentos, etc.), ndo mais se distinguem da popu-
lagdo branca de baixa renda, mesmo que os bidtipos tipicamente indigena
estejam fortemente presentes e se revelem no ambito desta mesma exterio-
ridade, que é usada, desde fora, para velar, escamotear e, até mesmo, negar
a sua identidade. Por outro lado, nos seus trangados estao presentes as mar-
cas visiveis desta alteridade, pressentida por poucos membros da sociedade
regional ou urbana e, sentida, verdadeiramente, pelos Kaingang (Baptista da
Silva 2001: 167).

E o autor informa que a caracteristica marcante dessa diferenca se replica tanto na cultura
material contemporanea quanto para descri¢do nativa da cultura material de tempos arqueo-
logicos, considerada, assim, como parte de sua ancestralidade:

Os trancados expostos nas cidades, nas feiras de domingo, na beira de es-
tradas ou em qualquer lugar que esteja um Kaingang, ndo sdo apenas wogfy
(trancados em geral, que podem ser kre - cestos - ou tugfy - trangados apli-
cados a objetos os mais variados, como garrafas, flechas e arcos): sdo marcas
visiveis da diferenca, uma vez que sdo parte de um sistema de representacoes
visuais (as formas tradicionais dos kre, os grafismos tradicionais presentes),
originados por um tradicional e especifico sistema cultural Kaingang. Além
disso, seus trancados revelam formas e grafismos vinculados a percepc¢ao
dual Kaingang do cosmo, enfatizando e sintetizando sua organizagao social
baseada em duas metades [...] Quanto ao nivel grafico, seguindo o nivel mor-
folégico do sistema de representacdes visuais, cabe ressaltar que os grafis-
mos (kong-gar) presentes nos wogfy (kre ou tufy), e pintados nos corpos e
outros objetos, como flechas - ndo, nda -, arcos - uyi -, cabacas - run-ia -,
mortalhas - kura -, etc,, e mesmo, os grafismos presentes na cultura material
pré-historica das ditas tradi¢des locais plandlticas (Taquara/Itararé/Casa de
Pedra) do sul do Brasil, como painéis rupestres ou ceramica arqueologica
(nga ta kukrii), sao sempre referidos e classificados por meus interlocuto-
res Kaingang como téi ou ror. Téi e ror sdo os nomes das marcas (ra) grafis-
mos (kong-gar) que identificam, respectivamente, as metades Kameé e Ka-
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nhru-kré, percebidas como um sistema que organiza o universo Kaingang.
Evidentemente, que muitas marcas (ra) ou grafismos (kong-gar) recebem
nomes especificos. No entanto, mesmo estes grafismos que possuem nomes
proprios sao considerados téi e ror e estao vinculados (e isto é dito expres-
samente por meus interlocutores) a uma das duas metades. De qualquer
forma, estas duas palavras (téi e ror) sdo categorias Kaingang fundamentais
[..]. Entretanto a prépria técnica de confecgdo dos trangados pode revelar
no nivel grafico do wofy a marca téi ou ror, ou seja, grafismos compridos/
abertos ou fechados/quadrangular (no trancado ndo é possivel obter-se gra-
fismos redondos ou circulares). A primeira técnica de trancado denomina-se
wofy ra tei, a segunda wofy ra ror [...]. O sistema de representac¢des visuais
Kaingang marca e acentua, nos rituais, o pertencimento de seus membros a
uma das duas metades (Baptista da Silva 2001: 167-173).

Como vemos, para tecerem narrativas sobre o que denominam “histoérias dos antigos”, nes-
te caso, também quando se referem aos vestigios arqueolédgicos, os Kaingang expressam-se
por meio das metades exogamicas, materialmente visualizadas nos grafismos associados a
uma ou outra metade, respectivamente. Certamente, esta cosmovisao dualista incide nas nar-
rativas sobre os sitios arqueolégicos na regido litoranea, pois remete, segundo os Kaingang,
também a forma de ocupacgdo ancestral na regido. No caso em pauta, como analisei em di-
versos momentos (Aquino 2008, 2009, 2014), no contexto de ocupacdao do Morro do Osso,
em que o sitio arqueologico fora entendido como uma “terra antiga” (ga sf), ou seja, um lugar
onde os “antigos passaram”, mii jé ha si, e ficaram, mobilizou-se uma série de técnicas e rituais,
envolvendo as capacidades de lideranca, do xamanismo e o parentesco. De um lado, o deslo-
camento, mii jé ha si (“vamos perto”) e a consequente “transformag¢ao” do Morro do Osso em
vare mag a partir de uma ruptura faccional na aldeia Lomba do Pinheiro.? De outro, ha uma
sobreposicdo desse deslocamento com um “outro” deslocamento, uma trajetoria orientada
por uma dimensado cosmolégica, a saber, um mii jé ha si (“caminho dos antigos”). Isto ocorreu
devido a existéncia de um “cemitério indigena” (vénh kej si) no lugar, onde haveria uma ga si
(aldeia antiga ou “terra perdida”). Segue trecho de artigo publicado na Revista Tellus (Aquino
2009):

Em 2003, apds seis anos de didlogo com a prefeitura de Porto Alegre, alguns
Kaingang, como Zilio Salvador, Jagtag (morador da casa no Jarf), e Antonio
dos Santos, Rigre (morador no bairro Agronomia, atuando como delegado
no Orcamento Participativo (OP) do municipio de Porto Alegre), protagoni-
zaram uma “luta” pela compra, por meio do OP, de uma area de seis hectares
localizada na Lomba do Pinheiro. Mobilizaram-se a maioria das familias que
habitavam as “aldeias”, “acampamentos” e casas da regido litoranea, o que se
realizara por meio da presenca macic¢a, em audiéncias no Ministério Publico
Federal, nas Secretarias Municipais envolvidas na politica de assentamen-
to (Secretaria de Direitos Humanos, SDH, e Secretaria de Meio Ambiente,
SMAM) e em debates organizados pela Universidade Federal do Rio Grande
do Sul. [...]

Em 9 de abril de 2004, o faccionalismo na Lomba do Pinheiro deu origem a

3 AareadaLomba do Pinheiro localiza-se em um bairro de Porto Alegre de mesmo nome que faz frontei-
ra com o Municipio de Viamao.
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um novo deslocamento, dessa vez um mii jé ha si [“vamos perto”], no qual
parte da populacao deixou a aldeia para fundar uma nova no Morro do Osso
- um parque municipal localizado na zona sul de Porto Alegre, onde exis-
te um sitio arqueoldgico considerado de Tradigdo Guarani e onde os Kain-
gang coletavam matéria prima para a confec¢ao de artesanato. Kentanh foi
o principal articulador da fundagao dessa aldeia, em conseqiiéncia do pro-
cesso que levou ao estabelecimento de Jagtag como cacique. Por um lado,
esse mil jé ha si se deu diante de uma complexidade de fatores, de ambito
externo e interno a aldeia: a influéncia que Kentanh tinha entre a populacéo
kaingang na regido litoranea, principalmente devido a sua relacdo com pa-
rentes matrilaterais de sua esposa, moradores em uma casa na Vila Safira,
encabec¢ados por Valdomiro Vergueiro, Xé, mas também a sua capacidade
de liderar parentes proximos e distantes, que moravam na aldeia Lomba do
Pinheiro. Conseguiu também apoio entre indigenistas de 6rgaos governa-
mentais e ndo governamentais, bem como de antropologos. Além disso, foi
a procura de um lugar “ancestral” na regido litoranea que tornou possivel o
deslocamento e a posterior constituicao de uma aldeia no Morro do Osso,
ndo sé possiveis como dotados de um significado suplementar ausente de
movimentos anteriores do mesmo tipo. [...|

Isto ocorreu devido a existéncia de um “cemitério indigena” (vénh kej sf), no
Morro do Osso, onde haveria uma ga si (aldeia antiga ou “terra perdida”) -
interpretacao que recebeu adesao da kuja (xama) Nimpre, com sua familia,
que a época [ainda] residiam na Agronomia (Aquino 2009: 116-117, 119,
120).

Verifica-se que, para os Kaingang ocuparem o Morro do Osso, a mediagdo da kuja e do pa
i (cacique) no estabelecimento da vida aldea foi essencial, pois através dos sonhos e “visdes”
de Nimpre e dos “conselhos” de Kentanh, juntamente com outras liderancas de sua “marca”
(i.e, metade exogamica) ou de outra “marca’, como Francisco Roka dos Santos e Valdomiro
Sé Vergueiro, respectivamente, e de modo geral das relagdoes que as mulheres e os homens
kaingang que constituiram a aldeia estabeleceram com os diversos Outros (como os fég, os
Guarani, os [espiritos de] animais e plantas, pedras, mortos, associados ao “cemitério indige-
na’, e objetos subjetivados como signos da relagcao com esses Outros, especialmente, os cacos
ceramicos e materiais liticos) implicados no lugar, que os Kaingang fundaram uma aldeia (vare
mag/ga mag/éma mag) em uma area nesse processo definida como uma terra ancestral (ga si;
em que si = antigo).

Isso se deu na pratica através de atuagdes politicas e da organizagao de rituais que focali-
zam, de um lado, arelagao do grupo local com a alteridade (o ‘exterior’) e, de outro, a constitui-
¢ao do coletivo (o ‘interior’), através dos quais os Kaingang articularam sua presenca naquele
espaco, em meio ao conflito iniciado com a ocupacdo do Parque Natural. Destacam-se nesse
processo as varias dimensoes da reciprocidade nas quais as autoridades estao imersas, princi-
palmente as relagdes de oposicdao e complementaridade visualizadas entre os jamré (“cunha-
do”), e, por isso, devem respeito as suas respectivas agdes, mediando conflitos, arranjos matri-
moniais e realizando cerimonias intra e interaldeias. Idealmente, o pa i (cacique) precisa fazer
valer as regras morais de conduta préoprias de um mundo socialmente ordenado, condensadas
no valor do “bem viver”, por meio de certas hierarquias (e) rituais que ligam os individuos e os
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grupos. Isto é, a “lei” (e o “conselho aldedao”) entre os Kaingang relaciona o poder da lideranga
as relacoes entre kamé e kanhru e é realizada pelo emparelhamento entre a lideranca de uma
metade exogamica, o cacique, e uma lideranca de metade oposta, o vice-cacique, na fungao de
“aconselhar”, segundo um padrao replicado; conforme dizem: “o capitdo da conselhos aos da
sua ‘marca’ (metade) e o coronel aos da sua”.

Observadas a partir de um padrao ancestral, essas relacdes que conformam a socialidade
kaingang aparecem como fundadas na reciprocidade. Nos eventos que permitem apropria-
¢oes de poderes ou capacidades exteriores, dos brancos nitidamente e inclusive, os pa i atua-
lizam os atributos de “for¢a” (tar) e da qualidade de “bom” (ha) com o intuito de formar um
grupo local ou para constituir aliancas entre aldeias, isto é, um kanhgag ha kar mais amplo.*
Responsaveis pela protecdo da aldeia, eles devem, ao mesmo tempo, trazer de fora recursos
para a comunidade. Se ndo o fazem, ou aquém do esperado, eles deixam de ser considerados
“bons para a comunidade”. Nesse sentido, vale retomar a afirmacao de Gordon (2006), que nos
diz que a capacidade de liderar pode ser traduzida como uma apropriacdo de capacidades ex-
teriores, para lancar mao de sua hipétese de que aquilo que podemos chamar de ‘poder’ entre
os mebengokre — por contraste e em acordo com essa ideia geral sobre a capacidade técnica
do lider indigena, formulada em Clastres® - “tem relacdo com essa capacidade diferencial de
incorporar (objetivar em si) relagdes sociais externas que, por sua vez, condicionam o estabe-
lecimento de outras relagdes sociais e vice-versa” (Gordon 2006: 295). Mais especificamente,
no caso Kaingang, as media¢des dos pa i relacionam as pessoas pertencentes as metades exo-
gamicas a seus conhecimentos/capacidade (kinhrag), pela apropriacdo (man) de capacidades
outras, para a manutenc¢ao do coletivo, tais como aquelas que incorporaram as nomenclaturas
militares ex6genas na composicao do “conselho” aldedo (“coronel”, “major”, “capitdo” e “poli-
cias”); “baildes” (ao modo regional); campeonatos de futebol; os jangré (espiritos auxiliares,
“guia”, dos xamas) vinculados ao cristianismo (ver Baptista da Silva (2014)); e as “conquistas
de terra”. Voltaremos a este ponto.

Enfatiza-se que a imbricacao tempo-espaco foi fundamental para tais mediagoes, pois, ao
evocarem as formas sociais ancestrais, vivenciadas no tempo mitico (gufdg), pelos gémeos
kamé e kanhru, as quais permaneceram no tempo histdrico (vasy), tais como encontramos
materializados nos vestigios arqueolégicos e nos atuais motivos da cultura material, esta-
beleceram uma aldeia no tempo atual (iiri), conforme as regras de etiqueta que orientam as
relacdes entre as metades. Além disso, com o Morro do Osso, a configuragdo de relagcoes entre
aldeias na regido litoranea traduz-se também em termos da ancestralidade da ocupagao, o que
é reafirmado pelas liderancgas ao articularem o parentesco e o xamanismo para a formagao do

4  Segundo Wiesemann (1960), esta “categoria semantica”, ha, se opde a korég e fazem parte de um am-
plo campo de relagdes kaingang que envolve nomes e posi¢des sociais: “To sum it up, in evaluating a
thing, it seems that ho [ha] ‘good’ has such connotations as something remote, something unattainable,
something which has its advantages but also is somewhat to be feared, anc certainlly is not pratical for
everyday use. KoregN [korég| ‘bad’ seems to reflect something that has its disadvantages but is the best
we can do, or the ordinary everyday thing. In evaluating a person, ‘good’ is that quality which is recog-
nized as better and should be striven for” (Wiesemann 1960: 179).

5 Tal como tenho analisado alhures, a configuragdo dos “aglomerados” pode ser lida a luz da questao le-
vantada por Clastres (2003: 224) sobre a importancia da capacidade “técnica” do lider nas sociedades
indigenas das terras baixas sul-americanas: “Em func¢io de que a tribo estima que tal homem é digno de
ser um chefe?”. O autor responde: “No fim das contas, somente em funcdo de sua competéncia ‘técnica’:
dons oratdrios, habilidade como cagador, capacidade de coordenar as atividades guerreiras ofensivas
ou defensivas” (ver Aquino (2008, 2014)).
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aglomerado politico-cerimonial. Aqui, cabe uma reflexao sobre as implicacoes da configuracao
deste territorio atual em um contexto em que a territorialidade indigena possibilita a releitura
de informacdes histdricas e arqueoldgicas disponiveis.

Como sabemos, modelos arqueoldgicos, além de conciliarem etnografias contemporaneas,
tém utilizado com sucesso informagdes histdricas sobre a territorialidade kaingang para en-
tender a distribuicao de sitios no estado do Rio Grande do Sul. Segundo interpretagdes de
historiadores e arque6logos contemporaneos, a configuracao espacial das aldeias em tempos
arqueologicos teria, também, como principal caracteristica a relacdo entre aldeias; tal argu-
mento, como sabemos, encontra respaldo em modelos antropoldgicos, os quais informam que
varios grupos locais, isto é, um conjunto de aldeias, relacionados entre si compdem os limites
espaciais de uma Terra Indigena Kaingang, formando uma “unidade sociopolitica” (Tommasi-
no 1995), uma “unidade politico-territorial” (Fernandes 2004), um “conjunto da comunidade”,
vi jama [éma] kaingang (Schwingel 2001), um “aglomerado interaldedo” (Aquino 2008).

Ao que tudo indica, o territdrio ocupado pelos Kaingang, que se estendia do planalto ao
litoral, por meio de “grupos e subgrupos”, até o século XIX - possivelmente correspondentes as
fases Taquara (planalto), Guatambu (encosta da Serra) e Taquarugu (litoral) (ver Dias (2004))
-, fragmentou-se com o avanco da colonizacao, de tal modo que houve reducao territorial e
degradacao ecolégica do seu habitat, configurando uma situagdo histérica em que sua interio-
rizacdo para o planalto ameacara diretamente a sobrevivéncia fisica e cultural. Durante todo
este século e o século XX, os grupos rivais, que no periodo anterior a criagao dos aldeamen-
tos estavam localizados em diferentes aglomerados interaldedes, passam a conviver em um
mesmo espaco (inter)aldedo, incluindo outras etnias, principalmente os Guarani. Entretanto,
a expulsao dos Kaingang da regido litoranea e serra, que se realizou juntamente com a reunido
forcada de diferentes etnias em aldeamentos desta etnia no noroeste do estado, refletiu, além
da manutengdo dos territérios ancestrais do planalto, na continuidade das relacdes interétni-
cas existentes no litoral, como vemos para os “sitios onde ocorre ceramica dessas duas tradi-
¢oes [Taquara e Tupiguarani] em associacao direta, sem nenhum tipo de mudanca ou mistura
estilistica” (Rogge 2005), incidindo na centralidade que atualmente ocupam na cosmologia
Kaingang as relagcdes com diversos outros, entre eles os brancos e o povo Guarani.

De outro modo, em muitos aspectos, aimpossibilidade de continuidade da tradicional ocu-
pacdo da regido adjacente ao planalto, entre os rios Taquari, Cai, Sinos, estendendo-se ao Delta
do Jacui, onde se encontra o Morro do Osso, tal como descrita no contexto arqueoldgico para
as praticas de subsisténcia e sitios do litoral, articulou-se a dinamica de conflitos internos, am-
plificando-os com as restri¢des de terras impostas pelo poder colonial quando da criagao dos
aldeamentos. Por isso, mesmo considerando que os aldeamentos do século XIX confinaram os
Kaingang no planalto, destaca-se que os constantes deslocamentos da populac¢do do planalto
para o litoral durante o século XIX, inclusive para articulagdes politicas com o governo provin-
cial, bem como a constitui¢cdo de aldeias na regido litoranea nas ultimas décadas do século XX,
estdo inseridos num territério que, num contexto social, politico e econdmico mais amplo, se
materializa como um espaco ancestral, inclusive quando ha uma eventual sobreposicdo com
areas de ocupagdo Guarani. Nesse sentido, aponta-se para a necessidade de reavaliar as atuais
dimensdes social, cosmologica, politica e territorial a luz das pesquisas em etnoarqueologia,
as quais permitem uma melhor compreensdo da ocupagdo indigena na regiao litoranea, tal
como registraram as dltimas escavagdes que margearam o Lago Guaiba, em 2014, onde foram
encontrados vestigios arqueologicos de tradicdao taquara (Kaingang). Nesta margem, encon-
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tra-se localizado o Morro do Osso. A pagina da Secretaria Municipal de Obras e Viacdo (SMOV)®
assim descreve o achado arqueolégico:

Uma ponta de flecha e pedagos de ceramica utilizados por povos indi-
genas no periodo anterior a colonizagao europeia na Ameérica foram
encontrados nas escavacoes realizadas pela Smov nas obras do trecho
4 da duplicagao da avenida Edvaldo Pereira Paiva. A grande surpresa
para a equipe de arqueologia que acompanha os engenheiros respon-
saveis pelas obras é que se trata de material de um grupo indigena an-
terior aos guaranis, que povoaram largamente Porto Alegre. Segundo o
arquedlogo Alberto Tavares trata-se, provavelmente, dos mesmos que
viveram na regiao serrana do Rio Grande do Sul e deram origem ao que
se denomina hoje povo kaingang [...]. “Esperavamos encontrar os vesti-
gios das casas aqui, talvez até algum material Guarani. Mas esta desco-
berta foi incrivel, pois ndo se tinha conhecimento deste grupo indigena
em Porto Alegre. Eles habitaram a regido da Serra até a area onde hoje
fica a cidade de Taquara. E improvavel que eles tenham habitado Porto
Alegre na mesma época que os Guaranis, um povo guerreiro e domina-
dor”, explicou o arqueélogo Alberto Tavares. De qualquer forma, o pes-
quisador ndo quer apressar conclusdes e informa que o material sera
minunciosamente analisado por peritos para precisar datas e épocas
de sua confeccdo.

Para os Kaingang, o “cemitério indigena” do Morro do Osso e os demais sitios arqueoldgicos
encontrados na regido sao a materializacao da imbricacdo espagotemporal informada acima
e, COmo veremos no proximo item, revelam a importancia da escatologia na compreensao das
incorporacoes das relagdes sociais externas da pessoa (as objetificacdes em si) para a fabrica-
¢do do corpo. Neste momento, detenho-me no contetido histérico que traduz essa ocupagao
ancestral em termos da memoria compartilhada kaingang, para, em seguida, aproxima-la do
contexto arqueoldgico. Esta memoria segue, em geral, os deslocamentos de grandes caciques
do século XIX (ver, por exemplo, Laroque (2006)),” dentre os quais podemos ressaltar aqueles
associados a intensa mobilidade do cacique Doble, como nos informa Simonian (1994):

Grande parte dos registros Kaingang de Caseros dizem respeito ao século
passado, sendo no mais das vezes conectados com a agdo do cacique Doble
que ali viveu por alguns anos. Do ponto de vista cultural destacam-se a es-
trutura interna de poder e a capacidade militar deste cacique. A capacidade
de mobilidade de Doble e de seus liderados chega a impressionar; pois ora

6  Disponivel em: <http://www2.portoalegre.rs.gov.br/smov>. Acesso em: 05 fev. 2014.

7  Conforme Laroque (2006: 76): “Transpondo essas interpretacdes para as demais regides Kaingang
(veja mapa 4 [nao reproduzido aqui]) é possivel pensarmos, grosso modo, que grandes rios como o
Uruguai, Peperi-Guagu, Chapecd, Varzea, Passo Fundo, Peixe, Lageado, Canoas, Jacui, Sinos, Cai, Antas
e Taquari servissem para delimitar os territorios das tribos lideradas por Endjotoi, Nhancuig, Fongue,
Nonohay, Cond4, Votouro, Nicafim, Vaicofé, Nhuncoré, Condura, Braga, entre outros, e muitos afluentes
desses rios limitassem os subterritérios ocupados pelas varias subtribos pertencentes a esses caciques.
Acreditamos, porém, que maiores informagdes para avangarmos nesta questdo poderao ser fornecidas
pelos estudos arqueolégicos e pelos depoimentos de Kaingang que atualmente habitam ou que ja te-
nham vivido nestes territérios”.
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estava nos “fundos do Guarita”, em Nonoai, nos Campos do Meio, em Caseros,
no Pontdo, em Porto Alegre, etc... Alids, pode-se afirmar que Doble fez escola
em Caseros, pois a memoria social dos indigenas ali nascidos e sobreviven-
tes continua a registrar a capacidade de mobilizagao dos antigos (Augusta
Rosa, 1994, comunicagao pessoal), principalmente suas constantes idas a
Porto Alegre, em busca de recursos para os seus [...|. Mas a maior parte dos
Kaingang que nasceram neste século em Caseiros se encontra em “cemité-
rios alheios”, como eles dizem, principalmente em areas indigenas do norte
e nordeste do estado (Simonian 1994: 8).

Do mesmo modo, as narrativas da populacdo da regido litoranea enfatizam que a memo-
ria dos sucessivos deslocamentos para Porto Alegre se constitui a partir da continuidade das
aliancas entre estas aldeias demarcadas no planalto, as quais atravessam todo o século XX, o
que indica que seus ancestrais reconheciam esse territério por meio desta mesma memoria
social mais ampla kaingang - isto €, os seus ancestrais diretos que viveram e foram enterrados,
como no caso de Monte Caseiros, nas Terras Indigenas do norte do Rio Grande do Sul. Apo6s
a reunido dessas diversas fac¢des nos aldeamentos, o faccionalismo sera, consequentemente,
importante vetor nas “trajetorias” de familias especificas que originaram novos deslocamen-
tos, realizados neste ultimo século para a regido metropolitana de Porto Alegre e arredores.
No proximo item, veremos como esta memdria € vivenciada a partir dos vestigios e eventos do
passado, que sdo fontes de transmissao da cultura e da experiéncia do contato, importantes
aspectos na constituicdo da vida aldea no Morro do Osso.

A cultura material e os outros na ocupacao contemporianea em uma
terra ancestral

Para os Kaingang, além do “cemitério indigena” e a “casa subterranea”, o “Pé de Deus”,
nome dado a uma pedra popularmente conhecida na regiao, é um dos indices mais im-
portantes que informam a ancestralidade da ocupacgao indigena no Morro do Osso e foi
observado desde os primeiros momentos da ocupac¢ao. Além de ter lugar de destaque na
paisagem local, este indice veio a tona quando os Kaingang atribuiram poder magico de
cura a um buraco, localizado na pedra, o qual possui a forma de um pé. Este buraco deu
0 nome popular a pedra e, posteriormente, deu o nome a aldeia: Tupé P6 (Tupé = Deus e
p0 = pedra). Localizada na paisagem central do Morro, proxima a um platd, a pedra “Pé
de Deus” tem aproximadamente quatro metros de altura, forma arredondada e, no cume,
superficie plana. Encontram-se ai, ao lado do buraco que lhe da nome, outros buracos
com formas circulares. Tal conjunto de formas esculpidas na pedra fora identificado pelos
Kaingang como “panelas de indio” (como sao conhecidas regionalmente as oficinas liticas)
e, conforme seu tamanho e contorno, sdo associadas as “marcas” (ra = desenhos; grafis-
mos) pertencentes as metades exogamicas: o ra téj (“marca comprida”) e ra ror (“marca
redonda”).

A cura magica atribuida a pedra foi observada pelos membros da aldeia em constitui-
¢ao quando um Kaingang que havia se ferido na perna (devido as desavencas faccionais na
aldeia onde morava) subiu na pedra, colocou o pé no buraco em forma de pé e foi curado.
Tal cura, segundo eles, deveu-se ao contato com esse buraco, que tinha a forma de um
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pé, relacionando-se, ainda, ao fato de o pé do indio afligido se encaixar perfeitamente na
forma do “buraco”. Entretanto, o efeito magico-curativo esta associado ndo sé a essa simi-
litude, mas também ao contagio das ervas macetadas pelos antigos kuja nestas oficinas
liticas, pois “ndo foi Deus quem fez, quem fez [o buraco] foram os kuja, que o utilizavam
para fazer remédio”, conforme Roka. Os Kaingang atribuem essa possibilidade de cura por
contagio, a partir do contato de “remédios do mato” (folhas, cascas, sementes) com o “bu-
raco” na pedra, a sua qualidade de ser “dura” e, portanto, longeva, o que permite conservar
as substancias nela impregnadas, ainda segundo Roka, pelo “trabalho dos antigos kuja”, de
tal modo que as propriedades de cura das substdncias do “Pé de Deus” sao transferidas
pela pedra imperativamente para o indio afligido.

A importancia desta pedra, assim como os demais objetos (cacos ceramicos, “cemité-
rio indigena”, casa subterranea, etc.), como signos da relagdo com os outros, neste cosmos
povoado de seres com atributos humanos, os f6g, os mortos, os Guarani, os [espiritos de]
animais, minerais e plantas, enfatiza a forma caracteristica da relacdo que os Kaingang
estabelecem com a cultura material, em que objetivam:

incorporar a propriedade imaterial visada, materializada nos corpos, pe-
dagos ou partes de outros seres do cosmos, e através de inumeras téc-
nicas e rituais, que vdo desde a confec¢do e uso de pinturas, “adornos”,
“objetos” junto ao corpo, passando pelo banho, fumigacao, ingestao, fric-
¢do, inalacdo de parcelas dos corpos destas alteridades, até a experiéncia
onirica onde a relagdo com a alteridade acontece, sem esquecer da visao
dos seres-guias (iangré) (Baptista da Silva 2014: 72).

Baptista da Silva (2014) continua, para falar da incorporacao de propriedades imate-
riais “nestas alteridades, que compdem, protegem e curam”:

Além disso, para serem utilizados, estes remédios necessitam ser mace-
rados, moidos, por pildes e maos-de-pilao, preferencialmente confeccio-
nados em pedra [...]. Este ser cosmoldgico, por sua dureza e longa du-
racdo, constitui, intrinsecamente, um poder curativo ou preventivo. Por
outro lado, num nivel maior de abstragdo, pode-se notar que a poténcia
do pildao e da mao-de-pildo para processar o remédio fica acrescido do
fato de neste ato estar contida uma relacdo ou unido entre alteridades
opostas: a mao-de-pilao, considerada kamé (por ser comprida e delga-
da) e o pildo (Kréi, inclusive, € nome masculino do estoque kainru-kré),
concebido como kainru-kré (por ser baixo, arredondado ou circular, e de
forma fechada) (Baptista da Silva 2014: 72-73).

Neste sentido, retomo as questdes relacionadas a fabricacdo do corpo e a nogao de
pessoa, desde sua centralidade na sociocosmologia Kaingang, para compreender a cultura
material (inclui-se a interpretacdo indigena dos vestigios arqueoldgicos), pois a ocupacgao
e a reivindicagao do Morro do Osso, ao relacionar estes indices de ocupag¢do ancestral,
enquanto “marcadores fisicos” deste “discurso-explicacdo” (Gallois (1994); ver adiante),
expressam de forma mais ampla e disseminada a sua sociocosmologia, na qual se verifica
a complementaridade entre as metades exogamicas e, particularmente, a relacdo com o
“mundo dos mortos” (nligme), observada a partir dos atributos do kuja (xama) e nas téc-
nicas rituais e fungdes cerimoniais dos péj (classe cerimonial). Como informam os mitos e
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os eventos que remetem a “histdérias dos antigos”, o “mundo dos mortos” se constitui num
eixo central das narrativas relacionadas a ancestralidade, para a qual a constituicao da
identidade mais propriamente atribuida a origem da humanidade kanhgag implica distin-
guir, por meio da nominacao, o legitimo ou verdadeiro, conforme Tommasino:

Para os Kaingang ha dois tipos de nomes: jiji ha e jiji korég. Os nomes do
primeiro tipo, nomes bonitos ou legitimos, nomes dos Kamé e dos Kairu,
os descendentes diretos dos pais criadores. Jiji korég sao os outros nomes,
que nao foram criados por Kamé e Kairu. Nao sdo nomes “legitimos” como
os jiji ha. Os Votor e os Wonhétky possuem jiji korég (Veiga, 1994).

Podemos pensar, entdo, que os Kaingang produziram duas categorias de
pessoas kaingang-pé (ou verdadeiras, no sentido de que sao os descenden-
tes diretos dos criadores miticos) Kamé e Kairu e duas categorias de pes-
soas - Wonhétky e Votor - com fungdes cerimoniais nos funerais. Na ex-
plicacdo de Veiga, os Votor e os Wonhétky seriam pessoas de outras etnias
incorporadas a sociedade kaingang na condi¢do de escravos ou prisionei-
ros de guerra. As pessoas das secoes wonhétky e votor tém jiji korég, sendo
essa a condicdo para exercerem os servicos em funerais. Como se vé, os
Votor e Wonhétky sdo estrangeiros na origem e continuam tratados como
tais, pois a incorporagao estrutural se dd ao assumirem papéis cerimoniais.

No entanto, além dessas duas categorias péj que sdo os Wonhétky e os
Votor (que ja nascem “curados”), os Kuja (rezador, xama) ainda podem
“fazer” outros péj, como mostrou Veiga (1994). Pessoas kamé e kairu que
receberam jiji hd, num contexto de doenca ou perigo grave, podem ter seu
nome original jiji ha trocado por outro. Pelos dados, ha dois caminhos pos-
siveis: um é conferir nome derivado de ga (Tommasino, 1995; Rosa, 1998),
e outro € trocar por nome da metade oposta (Veiga, 1994). Essas pessoas
tornam-se péj porque os novos nomes sao jiji korég. Ha ainda uma tercei-
ra possibilidade: agregar um segundo nome ao primeiro, da metade opos-
ta, tornando-se ra rengré; isso pode ser evidenciado na pintura durante
o kikikoi que combina riscos e circulos (Veiga, 1994; Tommasino, 1995)
(Tommasino 2005: 7-8).

Particularmente, a autora observa a centralidade do corpo na relacao cosmoldgica com

a alteridade, sugerindo que o conceito ga, como varias etnografias tém demonstrado, para
a nominacdo dos péj é fundamental na relacdo dos Kaingang com o exterior. De fato, os
conceitos ga e kri® indicam a intima relacdo entre a nominagao, ritual e a morte como de-
monstra o mito de origem, como segue:

8

Tommasino (2005: 9-10) introduz o conceito kri para entender casos de assassinato, a partir dos quais
demonstra que o corpo e a nogdo de pessoa na cosmologia Kaingang estdo intimamente relacionados
ao mito de origem e as cerimonias associadas ao mundo dos mortos: “O vocabulo Kri significa colina,
monte, montanha. Entra na constituicio do nome do monte Krijijimbé, do mito do diltvio [..]. Como
disse, kri também significa cabeca [...]. A esses dados etnograficos somam-se outros que parecem fazer
parte de um complexo sistema cultural kaingang. Horta Barboza (1913 apud Becker: 265) registrou
que em épocas antigas se uma pessoa morresse longe de sua aldeia, seus companheiros enterravam seu
corpo no lugar, mas guardavam a cabeca do morto num vaso. Ao retornarem para a aldeia, celebravam
uma cerimonia finebre e enterravam a cabeca no cemitério da comunidade. Sdo informagdes impor-
tantes que evidenciam que a cabega ocupa um lugar especifico na simbologia kaingang”.
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Essa forma de enterramento antiga lembra a montanha de Krinjijimbé,
onde os espiritos de Kamé e Kairu foram morar quando morreram du-
rante a grande inundacdo. Essa reproducdo da sepultura em forma de
montanha, ao rememorar o que fizeram os herdis fundadores, deveria
permitir que o mesmo acontecesse com cada um dos mortos: regressar
ao mundo dos vivos, imbuidos do poder criador (Veiga 2000: 163 apud
Tommasino 2005: 12).

Do mesmo modo que as categorias cerimoniais e a forma ritual de tratamento com os
mortos pelos estrangeiros ou os de outra metade (cerimonial) estdo associadas a incorpo-
ragoes de capacidades outras, inclusive possibilitadas pela nominacao, enquanto a forma
de enterramento traduz mais propriamente o momento em que os gémeos ancestrais re-
gressam do mundo dos mortos para serem reincorporados no mundo dos vivos, ou seja,
permitindo-lhes compartilhar capacidades humanas (dos vivos), o uso dos conceitos ga e
kri, que se encontram disseminados nestes aspectos sociais e cosmoldgicos, parece estar
associado a transformacdo da pessoa concebida a partir da relacdo com a alteridade. Dai
este espaco fisico, “social e simbolicamente transformado”, definir territério e terra tradi-
cional:

Ga é o lugar onde os Kaingang se realizam como sociedade especifica
fundada num espaco fisico, social e simbolicamente transformado. Como
disse em outro lugar, territorio é onde os Kaingang vivem de acordo com
suas metades e se¢des, segundo regras de reciprocidade e alianca. E a
base material sobre a qual imprimem seus padrdes identitarios, de con-
sanguinidade e afinidade, de residéncia uxorilocal e descendéncia patri-
linear (Tommasino, 2000: 210). Foi possivel mostrar que a concepg¢ao
kaingang de territério e de terra tradicional possui uma dimensdo miti-
co-cosmoldgica diferente da concepc¢do ocidental (Tommasino 2005: 5).

Como venho propondo, a ancestralidade da ocupacao da terra (ga) pode ser entendida
a luz das narrativas kaingang sobre a cultura material, tal como ela é narrada na mitologia
e nas “historias dos antigos”, como é o caso da forma da sepultura citada acima e dos indi-
ces de ocupacdo ancestral presentes no Morro do Osso, devido a importancia da relacao
das metades exogamicas na constituicdo do territério, bem como da terra reivindicada,
em seu conteddo mitico-cosmoldgico, que situam o “caminho dos antigos” e esta paisa-
gem (em especial, por ser um morro, ja que o conceito kri esta relacionado as cerimdnias
mortuarias e a forma da sepultura mitica) no eixo narrativo do encontro com esta alteri-
dade especifica, o morto. Principalmente, esta exegese nativa para o contexto da ocupacgao
contemporanea no Morro do Osso imbrica-se com variacdes nas formas rituais e de estilo
narrativo que incidem na continuidade da vida social e cosmologica e se desdobram no
tempo e no espaco, ndo enquanto uma realidade dada, mas sim construida num contexto
de transformacgdo, a partir da relacdo dos Kaingang com a alteridade (com os brancos,
inclusive).

Como informa Baptista da Silva (2014), trata-se de distinguir-se das “outras identida-
des que povoam o cosmos, com corpos e naturezas diferentes”, um aspecto importante
que deve ser controlado no processo de ritualizacdo de sua identidade prépria. Neste con-
texto, as varias dimensdes do cosmos articulam-se, como sugere o autor, as “cerimonias
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politicamente construidas”, as quais tém “implica¢des politicas evidentes de afirmacao
identitaria frente ao Estado nacional”, bem como dizem respeito as formas de engloba-
mento kaingang em relacdo a elementos exteriores, como é “o caso dos iangré vinculados
ao cristianismo”, da atuac¢do dos “grupos de danga” na reivindica¢do de terras e da “revita-
lizacdo da festa do Kiki” que, tal como visualizada nas pinturas corporais, retine aspectos
internos e externos para a constituicdo da vida aldea:

Com relagdo as pinturas corporais, elas também, durante a realizacao
de rituais no cemitério, protegem contra os vein kuprin (almas dos fa-
lecidos), entidades que podem causar doengas e a morte, uma vez que,
impulsionadas pela saudade de seus parentes proximos, pretendem leva-
-los para o numbé (aldeia dos mortos). A pintura corporal torna a pessoa
invisivel em relacdo aos espiritos dos mortos [...] A revitalizacao da festa
do kiki pelos Kaingang de Xanxeré - SC, e o surgimento de grupos kain-
gang de dancgas guerreiras, no RS, ambos dentro de um contexto politico
da retomada das terras e da marcagao da diferenca sociocultural em re-
lacao a sociedade nacional, tem motivado o reaparecimento, nos ultimos
anos, do sistema de representagdes visuais kaingang, notadamente das
marcas usadas na pintura corporal. Nao obstante, complexamente, neste
momento de corpo enquanto tela social, temos, no ritual do Kiki, um cor-
po que se protege contra os almas dos mortos (vein kuprin), convidados
do ritual, contra seus ataques possiveis. [gualmente, estes grafismos sao
produzidos por substancias ligadas/retiradas de seres nao humanos da
mesma metade da pessoa marcada pela pintura corporal, indicando suas
substancias e propriedades imateriais iguais (Baptista da Silva 2014: 76-
81).

Como argumentei no item anterior, essa dimensao mitico-cosmolégica no Morro do
Osso, principalmente, devido a existéncia de um “cemitério indigena” (vénh kej si), é
expressa na mediacdo do pa i e do kuja, tanto para com o ‘exterior’ como no ‘interior’, em
que diversos outros, que compdem o cosmos kanhgag, estao envolvidos, pois atuam por
meio de técnicas e rituais relacionados a incorporacao de alteridades dotadas de ponto de
vista e agéncia, no processo de fabricacdo do corpo, pois relaciona as “marcas” de pessoas
pertencentes as metades exogamicas a seus conhecimentos/capacidade (kinhrag), pela
apropriacdo (man) de capacidades outras. De tal modo que a eficacia das suas ag¢des an-
corou-se na combinag¢do da enunciacdo de que o Morro do Osso era uma ga si (em que si
= antigo; aldeia antiga), com o estabelecimento simultdneo de uma ga mag (aldeia; terra
grande). Isto é, para ocuparem o Morro do Osso e atribuirem a ele o significado de ga si,
em detrimento da possibilidade de ser um territério de outros coletivos, as evocagdes dos
kuja e dos pai em relacdo a presenca de ancestrais kaingang constituiram, propriamente,
atos constitutivos do coletivo kaingang (kanhgag kar), com o estabelecimento da vida al-
dea e a promocgao da esfera politico-cerimonial.

Especificamente, tais manifesta¢des traduziram-se de forma mais ampla e sistematica
no Encontro dos Kuja, quando os pa i reuniram os péj e os kuja para realiza¢do de rituais.
Este Encontro acontece, a principio, anualmente e, apesar de poucas variagdes, tornou-se
recorrente desde os primeiros anos da ocupacgao, contando com a presenca dos “grupos
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de danga”, a realizacao de cerimonias de nominagdo, a “queima de ervas” (venh kagta piir)
para protecdo do corpo pelos kuja e “reza” dos péj, que vém de varias aldeias do planalto e
do litoral para o evento. Como argumento em artigo recente publicado na Revista Espaco
Amerindio (Aquino 2014), por meio de uma descri¢do aprofundada das edi¢oes II, Il e IV
do Encontro, verificou-se, paralelamente a fala politica das liderangas no patio da aldeia,
a importancia da imbricacdo espago-tempo na “configuragdo de espacgos rituais”. Princi-
palmente, estes rituais se articulam a certos elementos da paisagem, como o “Pé de Deus”
(onde ocorre a reza dos péj para informar a importancia da relacdo com o mundo dos
mortos, evidenciada pela existéncia do “cemitério do indigena” no local) e a “Casa subter-
ranea”, que compdem o nén kami mii jé ha (“vamos andar dentro da floresta”), seguindo
o “caminho dos antigos”, que, por sua vez, leva as fontes d’agua (gdj ror) para que sejam
benzidos com “aquela agua” (goj tu jé) pelos kuja e, depois, voltam para o patio da aldeia
(onde ocorrem a “queima de ervas” e a nominac¢ao), na constituicdo deste territério como
um sitio considerado ancestral.’

De outro modo, o “regresso” mitico, que permite os gémeos provenientes do mundo
dos mortos acessarem o dominio dos vivos, adquire neste sitio um significado eminente-
mente politico para a reivindica¢ao da terra como ancestral, pois se refere ao critério de
avaliacdo de terras indigenas reivindicadas, dentre aquelas possivelmente reconhecidas
pelo Estado como relacionadas as questoes como direitos originarios e a diversidade so-
ciocultural, a multiculturalidade, ou mesmo a plurietnicidade, em que os Kaingang expe-
rienciam em relacao aos diversos outros uma identidade indigena ndo apenas contrastiva,
mas constitutiva de uma historia sociopolitica com motivagdes proprias, formulada na
capacidade das liderancas politicas e dos xamas de apropriarem-se de questdes politicas
dos brancos para constituirem um grupo local. Do mesmo modo que a ancestralidade, o
termo, também politico, de tradicionalidade motiva questdes pragmaticas de reivindica-
cdo de terras, desde que esteja em relacdo com uma legislacdo que o prevé como principio
para demarcagdo de terras indigenas, ao considerar a preservacao fisica e cultural e os
usos, costumes e tradi¢des na definicdo do territorio. Nesse aspecto, enquanto uma carac-
teristica do contexto do contato, a argumentacao de Gallois (2004) nos permite perceber
que estes critérios de avaliacdo kaingang, assim como para as demais sociocosmologias
indigenas, sdo elaboracdes de conhecimentos e estratégias territoriais para traduzir, a par-
tir de seus préprios conceitos, essa légica subjacente as politicas de controle territorial,
e isto ocorre independentemente da possibilidade de equivaléncia do conceito ocidental
moderno de Terra Indigena com algum conceito local.

Na transformacdo de um territério em terra, passa-se das relacoes de
apropriagdo (que prescindem de dimensdo material) a nova concepgao,
de posse ou propriedade [...]. De fato, as respostas dos grupos indigenas
variam enormemente e sob muitos aspectos. Por isso, ndo é possivel con-
cluir que a apropriacdo de uma terra necessariamente resulte na trans-

9  Observa-se, aqui, a relevancia que este Encontro adquire na configuragdo de um aglomerado politi-
co-cerimonial na regido litoranea: “A partir dos Encontros que o Morro do Osso, sobretudo por ser
uma area reivindicada como Terra Indigena - ja que as demais aldeias da regido litoranea sdo areas
que foram reivindicadas em ambito local e adquiridas pelas prefeituras municipais -, afirma-se como
polo politico e cerimonial, conquistando assim uma importancia politica inédita na regido, tanto em
sua posicdo frente a outras aldeias no planalto, bem como enquanto aldeia-mae em relagio as demais
aldeias-“satélites” do litoral” (Aquino 2014: 121).
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formacao da identidade étnica em marcador territorial. Concepgdes nati-
vas de territdrio, quando existem e considerando-se suas variacoes, sdao
essenciais ao entendimento das relagdes de natureza social que sao teci-
das entre diferentes comunidades, em redes extensas de troca de diver-
sos tipos, apesar do encapsulamento em terras fragmentadas [...]. Nessa
abordagem, o contato é efetivamente uma experiéncia que acrescenta
elementos a territorialidade, levando a criagdo de novas estratégias. Mas
o contato ndo é uma pratica do territério em si. Como vimos acima, ape-
nas em relacdo a terra - e na transformacao do territorio em terra - po-
de-se falar em posse e propriedade [..]. As relagdes de apropriacdo do
espaco sao aspecto central nesse tipo de abordagem. Levam a conside-
rar as articulacGes entre as diversas possibilidades de relagcdes de apro-
priacdo do espago com a organizacao sociopolitica de um grupo, a qual
fornece coordenadas e referéncias para a elaboracao dos limites fisicos,
sociais e culturais que regulam a distribui¢cdo do espaco e dos recursos
ambientais. Nesse sentido, pode-se dizer que o contato coloca um grupo
indigena diante de logicas espaciais diferentes da sua e que passam a ser
expressas também em termos territoriais (Gallois 2004: 39-41).

Por outro lado, para situar a discussao do territdrio a partir da arqueologia, para a qual
seria necessario aprofundar os estudos nesta regiao, é importante indicar que os Kain-
gang ocupavam regides da serra, bem como territérios mais proximos da faixa litoranea
do Rio Grande do Sul, isto é, uma regido adjacente ao planalto. Dias (2004) informa com
propriedade a importadncia de alguns avanc¢os arqueoldgicos para maior entendimento
dessa territorialidade, mais especificamente ele se propde a “examinar de maneira em-
pirica a continuidade historica entre a tradi¢do Taquara e o indio Kaingang”. Segundo o

autor:

Temporalmente, para a Arqueologia, utilizamos as informagdes da tra-
dicdo Taquara que comeca nos primeiros séculos depois de Cristo e se
estende até o século XIX. Da Etnografia usamos predominantemente os
dados do século XIX, pois é durante este periodo que temos a descrigdo
feita pelo engenheiro belga Alphonse Mabilde a respeito dos habitos e
costumes dos Kaingang antes de eles serem aldeados no Estado. Suas
descri¢des foram posteriormente utilizadas por outros pesquisadores e
nos serviram como fonte primdaria no que diz respeito as informacgdes
sobre a cultura material destes indigenas e sua organizacao sociocultu-
ral. Datas de Carbono 14 (C14), para a tradicao Taquara indicando sua
continuidade em meados do século XIX, com a ocupacdo de suas carac-
teristicas “casas subterraneas”, coincidem com o tempo em que Mabilde
descreve os indios Kaingang, no mesmo lugar [no caso, o planalto meri-
dional], como seus tnicos habitantes. A coincidéncia temporal é perfeita
[..]- Trabalhamos com a hipétese de estarmos diante de um mesmo gru-
po étnico, apenas tratado com Oticas diferentes (Dias 2004: 17-18).

O autor, apesar de afirmar explicitamente que limita seus estudos as areas do planal-
to, traz referéncias importantes para entendermos os diversos ambientes de ocupagado
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Kaingang, a partir da comparacgdo com a Tradi¢do Taquara,'® pois a partir do que o autor
denomina “areas adjacentes” ao planalto é possivel estabelecer correlagdes entre os sitios
arqueoldgicos da Tradigdo Taquara e a ocupagdo kaingang no litoral do Rio Grande do Sul.
Principalmente, observa-se que a configuracdo espacial das aldeias em tempos arqueolo-
gicos teria como principal caracteristica a relacao entre aldeias, o que nos fornece um ntil
controle para nossa propria discussao realizada acima:

Os dados ambientais para a tradicdo Taquara e o indio Kaingang sao
grandemente coincidentes. Ndo ha outro grupo indigena pré-colonial e
histérico na area. O registro arqueolégico atesta a formagdo de diversos
nucleos compostos por “casas subterraneas” e suas variantes anterior-
mente descritas, que podem ser considerados como aldeias, formando
entre si as diferentes fases da tradi¢cao Taquara, o que nos leva a pensar
em uma divisdo interna destes grupos. Cada fase desta tradi¢ao ocupa va-
rios locais, dominando um ambiente especifico. Temos sitios localizados
no topo do planalto, na encosta e alguns no litoral. As fases Taquara, Gua-
tambu e Taquarugu podem estar correspondendo ao sistema de divisao
em tribos e os sitios agrupados destas fases seriam de suas sub-tribos,
cada uma com um territério definido, acarretando na formag¢ao de um
conjunto de aldeias. Estas aldeias achavam-se sempre longe dos grandes
rios, préoximas do topo das areas elevadas, junto de arroios e cérregos.

Para o indio Kaingang o padrao de assentamento € similar: temos a divi-
sao geografica do Planalto Meridional entre varios caciques principais,
cada um deles possuindo um territério bem delimitado e no interior des-
te se organizam na forma de sub-tribos, formando varias aldeias, cada
uma com espacgo proprio e delimitado por um sistema de marcas que in-
dicava qual sub-tribo dominava determinado local. Mabilde (1983) indi-
ca que cada subcacique possuia uma marca propria para demarcar o seu
territério e que ainda era colocada nos utensilios dos membros de seu
grupo, como indicam as marcas encontradas nas hastes de suas flechas.

Através dos relatos etnograficos, vemos que entre as sub-tribos Kaingang
era comum a dispersao pelo seu territério durante boa parte do ano, reu-
nindo-se somente em ocasides comemorativas ou para as colheitas do
pinhdo e do produto de suas rogas (TOMMASINO, 1995).

Esta rotagdo pelo territorio acarreta na construcao de varias habitagoes,
que eram abandonadas depois de certo tempo, sendo erguidas novas em
outro local, até que seja efetuada a volta a aldeia anterior (Dias 2004:
156, grifos meus).

10 O autor esclarece as migracoes das populagdes Jé para o sul do Brasil: “O que sabemos através de es-
tudos de relevo e geografia é que os grupos Jé dirigiram-se para as regides situadas ao sul de seu ter-
ritério original, fixando-se em areas semelhantes ao seu habitat nativo, ou seja, o Planalto Meridional
[..]- Restringimos nosso estudo ao Planalto Meridional brasileiro, mais especificamente trataremos do
Planalto Sul-Rio-Grandense e adjacéncias (encosta e litoral), pois as data¢des obtidas para este espaco
sdo as mais antigas até o momento registradas para a Tradi¢do Taquara/Itararé, seu indicador arqueo-
logico” (Dias 2004: 41).
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No que se refere aos relatos Kaingang sobre a ocupacao ancestral na regido litoranea, enfa-
tizei, devido as dimensdes deste artigo, o conjunto de experiéncias Kaingang com o espaco, em
seu aspecto mitico e ritual, enfatizando os marcadores fisicos e sua apropriagdo segundo uma
logica que, transcorridas num tempo mitico, possibilita a interpretagdo dos motivos relacio-
nados a cultura material, que dao sustentacdo as narrativas da ocupagdo atual, deixando para
outro momento as narrativas sobre a historia de ocupacao, as quais surgem, como no caso da
memoria acessada por descendentes do cacique Doble, entre outros que ocuparam a regido,
de forma individual ou em grupos, em tempos mais recentes, a partir de “cronicas genealogi-
cas (Viveiros de Castro, 1993), identificando os ancestrais diretos que participam da cadeia de
transmissao [das narrativas sobre eventos]” (Gallois 1994: 22), sem que com isso houvesse a
pretensao de que ambos os contetidos caracterizariam a continuidade historica e da trajetéria
espacial, pois a perspectiva etnoarqueologica aqui formulada entende que tal continuidade se
acha “comprovada por epistemologias alternativas a pronapiana”, como propde Baptista da
Silva para empreender andlise da cultura material Kaingang:

A analogia etnografica é possivel pelo menos do ponto de vista da continui-
dade existente entre o registro arqueologico destas ditas tradi¢des ceramis-
tas locais (taquara, Casa de Pedra e Itararé) [...]. O entendimento da etnoarte
Kaingang passa necessariamente pela compreensao de sua forma de sensi-
bilidade e de um entendimento mais profundo e amplo de outros aspectos
da cultura Kaingang (Geertz, 1986:139). Dai meu investimento em tentar fa-
zer uma analise da cultura Kaingang além das representacoes graficas, pura-
mente. A partir desta premissa tedrica e metodologica, foi possivel criar um
quadro referencial para a compreensao da etnoarte atual, ou historica, para
comecar a empreender um entendimento da etnoarte pré-histérica (Baptis-
ta da Silva 2001: 30).

Segundo os Kaingang, a ocupacdo indigena no litoral é ancestral, pois este é um lugar onde
os antigos passaram, acamparam e/ou moraram. Vinham das aldeias do planalto para fazer
politica em Porto Alegre, ja no século XIX e outras incursdes, registradas nas narrativas dos
antigos, nas quais estdo presentes elementos da paisagem encontrada nessa regido, como o
mar ou o lago Guaiba (respectivamente, gdj kaf6 tu e oré mag). Tais incursoes sao lembradas
na memoria de guerras e por meio de sonhos ou visoes, os quais os Kaingang traduzem como
indices de sua ocupagdo ancestral na regiao litoranea, o que os permite localizar no tempo e no
espaco aqueles que “vieram a Porto Alegre e nunca mais voltaram [para a aldeia em que mo-
ram seus parentes, sua “aldeia de origem”]” (como Antonio Koito que, segundo dizem, viveu e
morreu no Morro do Osso). De fato, as “performances narrativas” e os “discursos-explicacao”
(Gallois 1994) aqui apresentados no reconhecimento do territorio e da terra como indigena
pelos Kaingang aproximam-se dos relatos da origem ancestral da fortaleza de Macap4, Mairi,
principalmente no que diz respeito a apropria¢do do contetido mitico para a interpretacdo dos
acontecimentos histéricos,'! notadamente porque as narrativas falam da reincorporagio de
um territorio que foi perdido para os brancos:

11 Conforme Gallois (1994: 30): “Os textos ndo se referem a acontecimentos propriamente ditos, mas a
origem mitica de um tipo de relacionamento conflituoso, situado nos primérdios da humanidade, fora
do tempo histoérico. Outros eventos podem ser datados, especialmente quando os relatos identificam
a fonte [...]. Pouco importa, alias, pois a tradicdo Waiapi amalgama todos os episddios [...]. O que nos é
contado é que a histéria comeca no palco da fortaleza, Mairi, hoje um marco essencial na historia terri-

n

torial e na consciéncia étnica dos Waiapi do Amapa”.
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Trata-se de um conjunto de narrativas que ndo tinham sido levantadas
anteriormente, porque surgiram num contexto muito recente: a maior
dependéncia dos waidpi em relacdo aos bens e servigos que, por sua vez,
resultou num transito mais intenso para a cidade. Contexto que suscitou
a reintegracao da fortaleza de Macapda em sua historia [...]. As narrativas
acerca desses temas tém como causa e como resultado uma consciéncia
mais clara da necessidade de defender - inclusive em forma discursiva -
seus direitos territoriais (Gallois 1994: 84).

Neste aspecto, em que o “mito se torna histdria para enfatizar a perda territorial”
(Gallois 1994: 38), destacam-se os diversos contextos de enuncia¢ao, interna ou externa,
no caso aqueles que sdo relevantes para a analise de situacoes decorrentes do contato que
tém como paradigma a unidade do grupo em relacdo aos brancos, ou seja, trata-se de um
“discurso politico, ou ainda, exegeses elaboradas para sustentar argumentos discursivos”
(Gallois 1994 84), que afirmam sua especificidade e sua autonomia cultural. Desse modo,
Gallois analisa um conjunto de narrativas, em que “os Waiapi se mostram preocupados
em recuperar sua totalidade [...] em recompor uma unidade perdida no contato” (Gallois
1994: 64), o que se constitui como modalidade de transmissao de experiéncia do contato
e traduzem em argumentos (inclusive para branco), como formas de estar no mundo en-
tre outros “discursos-explicacao” e “performances narrativas”, que informam a experién-
cia individual ou em grupo, seja apoiando-se em “marcadores fisicos”, seja reportando-se
aos “ancestrais sempre citados” na relagdo com os brancos, ou ainda explicagdes mais ge-
néricas baseados na experiéncia dos que viveram préximos aos brancos e perderam suas
vidas e/ou tiveram as terras expropriadas.

Em diversos contextos em que transformacdes originadas por deslocamentos ou re-
lagdes intra e/ou interétnicas, por cisdes ou conflitos, caracterizam as pesquisas etnoar-
queologicas e etnohistoricas, verifica-se a importancia da imbricagdo na mesma narrativa
do mito e da historia, de tal modo que estes contextos traduzem a complementariedade, e
ndo uma dicotomia, entre o mito e o ritual, mito e histéria, pois ora as novidades sdo incor-
poradas nas atividades cotidianas e extracotidianas, ora ao longo das performances nar-
rativas, para, a partir dai, possibilitar a interpretacao dos vestigios do passado ou dos
fatos historicos, isto é, os acontecimentos histéricos, assim como os vestigios materiais
do passado sdo “objetos de discursos diferenciados, embasados por diferentes visdes de
mundo”.'* Como venho afirmando, para os Kaingang, a ancestralidade e tradicionalidade

12 Trago aqui um paralelo com a analise de Silva sobre os significados atribuidos para as oficinas liticas
pelos Assurini dos Xingu, uma populagdo cujos varios deslocamentos, a partir de seu local de origem,
por pressdes de grupos inimigos e por consequéncia do contato, levaram ao estabelecimento definitivo
no local onde se encontram atualmente, o que se concretizou apenas na década de 1980. Conforme a
autora, eles interpretam estas oficinas como marcas dos pés e das nadegas de Mayra, o herdi criador
e ancestral mitico Asurini: “Cabe ressaltar ainda que em um dos sitios localizei cacos ceramicos que
nao foram produzidos pelos Asurini. Esse tipo de material ceramico também foi encontrado na sede da
antiga aldeia, bem como na aldeia atual. Pode-se inferir, portanto, que algumas destas oficinas liticas
sdo indicadoras da presenca de assentamentos pré-histéricos nas proximidades [...]. No caso Asurini é
possivel constatar que eles se inter-relacionam e incorporam os vestigios arqueoldgicos como sendo os
testemunhos da existéncia e presenca de seus ancestrais miticos. Conforme Miiller (1990) demonstrou,
a cosmologia Asurini é repleta de seres que vivem em mundos distintos mas que, ao mesmo tempo, po-
dem se apresentar e relacionar com os humanos seja durante os rituais, seja no cotidiano [...]. A autora
chama a atengdo, também, para a nocdo de concomitancia de planos no pensamento Asurini, ou seja,
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da ocupacgdo, apoiadas em marcadores fisicos existentes no sitio reivindicado, relacionam-
-se aos marcadores temporais: vasy (tempo historico) e gufdg (tempo mitico), os quais se
amalgamam nas enuncia¢des de eventos, que correspondem as suas formas de estar no
mundo. Os eventos vividos em um tempo presente (liri) tornam-se, no dizer dos Kaingang,
logo que passam, parte do tempo passado (vasy) que, por sua vez, os conecta ao tempo mi-
tico (gufdg). Como eles dizem, o passado, os eventos guerreiros, os deslocamentos e “tudo
que se faz” é formado por “histérias verdadeiras” como os mitos de origem, que remetem
a criacdo dos seres pelos gémeos ancestrais, kamé e kanhru. Ou seja, para os Kaingang,
tanto as técnicas rituais (utilizadas estritamente em contextos cerimoniais) como as téc-
nicas instrumentais, vivenciadas no tempo presente (iiri), fazem com que os eventos se
tornem vasy e, consequentemente, gufog. Para tanto, os Kaingang compartilham de uma
caracteristica comum da historicidade indigena, o fato de a relacdo com a alteridade cons-
tituir a memoria do coletivo, como analisou Saéz, para Yaminawa:

A vida dos Yaminawa experimentou muitas novidades nos dltimos trin-
ta anos; apenas a novidade em si é que nao era nova em absoluto para
eles [...]. Entretanto, seu contetdo factual merece algumas ponderag¢des
em virtude da indefinicdo dessa “tradicdo” abandonada, assim como das
condutas mais deletérias para o bom governo do grupo (brigas internas,
constante deslocamento, cisdoes) que, relatadas em outros momentos
como caracteristicas dos “antigos ”, parecem mostrar de modo mais evi-
dente a continuidade essencial dessa tradigdao “perdida” [...]. A narragao
do chefe Yaminawa apresenta um alto grau de sistematizacao: a historia
ndo é uma ilacao de eventos, mas uma sucessao de estruturas - de rela-
¢do interétnica - unidas, ou mais precisamente separadas, por eventos
pontuais. Uma historia em ultima analise consideravelmente fria, que
leva as estruturas a gerar novas variantes de si mesma [..]. Como em
tantas outras ocasioes, a elucidacdo da histéria indigena recupera como
problema um processo raramente tematizado, mas habitual em qualquer
consciéncia historica, a saber, a transformacao em memoria propria de
informacgdes obtidas de outrem. No caso indigena, a fronteira entre o proé-
prio e o alheio, supostamente mais clara, sugere o paradoxo comum da
fixagcdo do factual mediante uma memoria ficticia [...]. Em dltima analise,
que melhor lugar para esse curso da histéria sendo um modo cambian-
te de conta-la? Os mitos Yaminawa sdo historia ndo porque abarquem
informacgdes inéditas e irredutiveis sobre o passado, mas porque o
reformulam constantemente. Fazem-no agora e nada indica que nao o
tenham feito anteriormente [...]. Além disso, a propria precariedade dos
documentos referidos aos Yaminawa e a indeterminagdo de uma identi-
dade transtemporal impedem que pensemos o discurso Yaminawa sobre
0 passado como uma “tomada de consciéncia” de uma historia ja exis-
tente. Dirigidos ao homem branco, e elaboradas com um uso generoso

‘aideia de ‘universo transformacional’ e da multiplicidade de mundos na cosmologia’ (Miiller, 1990, p.
199), salientando que o xama pode transitar por estes mundos e entrar em contato com esses diferen-
tes seres. Na convivéncia com os Asurini essas no¢des tornam-se evidentes ndo apenas em func¢io das
interpretacdes e representacdes que eles fazem dos vestigios arqueoldgicos mas, também, devido a
percepcdo que tém da presenca dos seres mitolégicos no seu cotidiano” (Silva 2002: 179-183).
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de seus termos, as narrativas Yaminawa mostram frequentemente a his-
téria como invengao [..] Os povos indigenas absorvem a histéria alheia
ndo porque carecam dela, mas porque a submetem ao mesmo regime de
subjetivacao que é aplicado ao material sociolégico, ideoldgico ou técnico
(Saéz 2005: 45-49).

Consideracgoes finais

Como vimos, os acampamentos, o estabelecimento de aldeias e a posterior constituicao
de um aglomerado politico-cerimonial interaldedo na regido litoranea revelam o contexto
de relagdes e processos historicos que se desenrolaram a partir da década de 1990, com os
deslocamentos de parentelas, familias extensas e nucleares a grandes distancias, mii jé ha
tey (“vamos caminhar longe”), os deslocamentos a pequena distancia, mii jé ha si (“eles pas-
sam e ndo param” ou “vamos caminhar perto”) e os deslocamentos que seguem o caminho
dos antigos, mii jé ha si (“aqueles que passaram” ou “caminho dos antigos”). Esses desloca-
mentos conectaram e constituiram a rede de vare mag (aldeia), articulando-as tanto com a
histéria kaingang, na qual incluem os Guarani e outros Outros (espiritos em geral: mortos,
animais, plantas, entre outros) quanto com a histdria dos brancos, em um processo de con-
tracdo e expansao territorial. Mais especificamente, para os Kaingang que ai habitam, tanto
os deslocamentos quanto a fundacao de aldeias incorporaram esses Outros em suas agoes
para a “conquista de terras”.

Trata-se, por outro lado, de compreender o grupo local kaingang, antes de tudo, como
um grupo de parentes. Nas aldeias, as pessoas trocam substancias e por meio do casamento
exogamico entre os que pertencem a metade kamé e os que pertencem a metade kanhru kré
ddo origem as pessoas vivas (dotadas de vénh kénhvég = alma, sombra, reflexo), as quais
vao se decompor na morte, quando consequentemente, emerge a “alma dos mortos” (vénh
kuprig). Esta tltima ira para a aldeia dos mortos, niigme, e sente saudades dos parentes que
deixou, permanecendo ativa na constituicdao do grupo local, pois as pessoas vivas podem ser
abordadas por seus parentes mortos, adoecer e morrer; e seu vénh kuprig ir para o niigme. A
aldeia, como tenho argumentado, é, pois, constituida por varios processos que visam a ma-
nutencdo fisica e espiritual de todos que compdem o coletivo, 0 kanhgag kar; e € parte do am-
plo horizonte sociocultural que envolve as relagdes internas e externas ao coletivo; por isso,
as imbricag¢des espago-tempo estdo intimamente relacionadas ao processo de fabricagdo do
corpo e a constituicao do coletivo, concebido como “um corpo que se faz como corpo de pa-
rente” (Coelho de Souza 2001: 75). Desse modo, num contexto em que “cemitérios antigos”
(venh kej si) foram encontrados e/ou novos cemitérios foram “demarcados” (no caso, na
Lomba do Pinheiro), tanto as vare mag quanto o aglomerado interaldedo materializaram-se
em uma conjuncao temporal de tal forma que o gufa (tempo mitico), vasi (tempo historico
e/ou passado) e liri (tempo presente) se fizeram presentes na constituicdo da vida alde3,
(re)configurando a territorialidade kaingang na regido litoranea. Foi, justamente, com essa
perspectiva indigena de sua territorialidade e fazendo correlagdes com os dados arqueo-
logicos e historicos atualmente disponiveis para esta regido, sobretudo, para relaciona-los
com os processos de apropriacdo do exterior que tentei entender como os Kaingang fazem
sua propria historia na conformagdo de um territério.
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