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Resumo: Nesse artigo analiso dados histéricos e etnograficos contempo-
raneos acerca da mobilidade e dos deslocamentos dos Kaingang que atu-
almente vivem na regido litordnea do Rio Grande do Sul. Num primeiro
momento, procuro entender como este processo fundamenta-se a partir
de aspectos sociocosmoldgicos. De fato, os Kaingang relacionam-se entre
sie com os Outros que compdem seu cosmos, a partir da interagao entre os
que pertencem a uma ou outra metade, doskujd (xama) e dospai (cacique)
que se articulam, nesse caso, para fundar aldeias na regiao litordnea. Ao
viverem juntos e fundar aldeias na regido litoranea, os Kaingang tradu-
zem um amplo horizonte cultural que envolve as relagdes internas e ex-
ternas ao kanhgdg kar (em que kanhgdg = ser humano e kar = todos, tudo;
kanhgdg kar traduz-se como coletivo de humanos).
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Abstract: In this article I analyze historical and ethnographic data on
contemporary mobility and displacements of Kaingang currently living
in the coastal area of Rio Grande do Sul. In a fisrt moment, I try to
understand how this process is based from the socio-cosmological. In
fact, Kaingang have relationships among themselves and with Others,
who compose their cosmos, based on the interaction between those who
belong to this or that moiety, kujd (xama) and pa i’ (cacique) who articulate
themselves, in this case, to found villages in the coastal area. By living
together and found villages in the coastal area, the Kaingang reflect a
broad cultural horizon involving the internal and external relationships
to kanhgdg kar (kanhgig = humans and kar = all, everything; kanhgdg kar
translates as collective human).
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Apresentacgao

Nesse artigo proponho analisar o processo de constituigao de al-
deias kaingang na regido litoranea do Rio Grande do Sul'. Esse processo
envolve uma sequéncia de deslocamentos, acampamentos e a fundagao
de aldeias para os quais alguns fatos se tornaram referéncia entre esta
populagdo, e informam principalmente sobre a busca de aliangas possiveis
e/ou confrontos intra-aldeia, entre aldeias e com seus Outros (Guarani,
brancos, animais, plantas, seres inanimados, mortos). Nesse contexto, os
Kaingang relacionam-se entre si e com os Outros que compdem seu cos-
mos, a partir da interagdo entre os que pertencem as metades exogamicas
kamé e kanhru kré, dos kuji (xama) e dos pa i (cacique)? que se articulam,
nesse caso, para fundar aldeias nessa regiao.

A etnografia que segue descreve justamente algumas das cerimo-
nias e das ac¢des dos especialistas e chefes que resultaram na fundagao
de aldeias na regiao litoranea. Focalizo assim as técnicas cotidianas e
extracotidianas que visam a constitui¢cdo dos grupos locais. Pois, ao vive-
rem juntos e fundar aldeias na regido litoranea, os Kaingang traduzem
um amplo horizonte cultural que envolve as relagdes internas e externas
ao kanhgdg kar (em que kanhgdg = ser humano e kar = todos, tudo; kanhgig
kar traduz-se como coletivo de humanos).

Na primeira parte do artigo apresento dados histéricos contempo-
raneos acerca da mobilidade e deslocamentos entre os Kaingang que
deixaram as Terras Indigenas demarcadas no planalto meridional e cons-
tituiram acampamentos e aldeias na regido litoranea do Rio Grande do
Sul. Na segunda parte do artigo, detenho-me na formacao dos acampa-
mentos, na conquista da atual aldeia Lomba do Pinheiro e do desloca-
mento ocasionado por um conflito nessa aldeia, que teve como
consequéncia a “transformacao”, como dizem os Kaingang, de umaterra
antiga” (ga si, em que ga = terra e si = antigo), “perdida” para os brancos
(f6g), em aldeia kaingang do Morro do Osso.

Na sequéncia analiso a (re)constitui¢cdo de aldeia no Morro do Osso
enquanto um sitio ancestral. Esta (re)constituicdo se estabelece a partir
da intima relacdo com a alma dos mortos, devido ao cemitério antigo
(vénh kej si) ai existente, no qual, segundo os Kaingang, estao “sepultados
nossos ancestrais” e, portanto, com a escatologia. Nesse contexto, em
que o sitio arqueolégico fora entendido como uma “terra antiga” (ga si),
ou seja, um lugar onde os “antigos passaram”, mii jé ha si°, e ficaram,
mobilizaram-se uma série de técnicas rituais, envolvendo as capacidades
de lideranca, do xamanismo e as varias dimensoes da reciprocidade nas
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quais as autoridades estdo imersas, principalmente as relacées de oposi-
¢do e complementaridade visualizadas entre os jamré (“cunhado”) e, por
isso, devem respeito as suas respectivas a¢des, mediando conflitos, ar-
ranjos matrimoniais e realizando cerimoénias intra e interaldeias.

Breve historico

Os Kaingang vivem na regido litoranea do Rio Grande do Sul desde
o inicio da década de noventa, quando um contingente populacional
relevante deixou suas Terras Indigenas demarcadas no planalto meridio-
nal, constituiu acampamentos e iniciou o processo de conquista de terras
nessa regido, com a perspectiva de viverem em aldeias. Tal historia trata
das ultimas trés décadas desse século e adentra o inicio do século XXI,
quando encontramos os Kaingang constituindo aldeias fora do planalto
meridional, ou, como alguns deles dizem, na “regido litoranea”.

Desses quase trinta anos de deslocamentos e constituicao de acam-
pamentos e aldeias na regido litoranea, acompanhei os altimos sete anos,
nos quais, em particular, vali-me de uma situagdo historica na qual os
Kaingang viveram uma intensa mobilidade, realizaram casamentos,
batizados, cemitérios foram encontrados e/ou demarcados com a finali-
dade de constituir aldeias®.

Sabendo-se que esses acampamentos e aldeias foram constituidos
por pessoas que, em sua maioria, vieram da aldeia de Nonoai e, em me-
nor ntimero, da aldeia de Guarita, Votoro e de outras aldeias no planalto
- aldeias (como os indios chamam, “aldeias de origem”) localizadas no
Noroeste do Rio Grande do Sul - contextualizo a constitui¢ao de aldeias
na regido litordnea a partir de um deslocamento principal vindo de
Nonoai.

Os Kaingang denominam esse deslocamento como mii jé ha téj (té;
= comprido; a expressdo pode ser traduzida como um deslocamento a
grande distancia ou “vamos longe”). Tal deslocamento ¢, em parte, re-
sultado de rupturas faccionais, que tiveram inicio durante a década de
setenta, quando as liderangas buscavam solugdes para um processo que
eles chamam de “a invasao das areas” por madeireiras, igrejas, escola e
outras politicas engendradas pelos brancos (que eles designam como f6g)°.

Aqui, é importante dizer que, quando alguns Kaingang, atualmente
habitantes da regido litoranea, lembram do século XX, tem-se a impressao
que, ap6s a primeira demarcacao de Nonoai, em 1913, demandada pelas
liderancas desta aldeia e que vieram a Porto Alegre com tal objetivo®,
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essa aldeia vivera uma estabilidade politica sob a lideranca de seus caci-
ques (pa i), que assumiam essa posicao por “trabalharem para a comuni-
dade”, ou seja, por serem vistos como kanhgdg tar hi (onde tar pode ser
traduzido por “forca” e hd por “bom”, i.e., um “guerreiro”). Tal estabili-
dade é, em um nivel da atividade politica, lembrada por ser a Terra Indi-
gena Nonoai formada por vérias aldeias (éma si, aldeias satélites), lidera-
das pelos pa i si' (liderancas menores), relacionadas a uma aldeia-mae
(éma madg), a Aldeia do Posto, liderada por umpa i mig (grande cacique).
Em outro nivel, lembram que tal estrutura entre aldeias e intra-aldea
caracterizava-se, ainda, pelo emparelhamento de liderancas (“conselhei-
ros”, javd fa), com os quais os pa i da metade kamé e da metade kanhru
agiam de forma a assegurar, segundo eles, a “lei” da aldeia, ou melhor,
0 kanhgdg hd kar (“bem viver”) e o kanhgdg jykre (“bom pensamento”)’.
De fato, a relacao entre estes niveis pode ser entendida como fundamen-
tal para a formacado de um “aglomerado politico-cerimonial interaldedo”
(Aquino, 2008).

Os interlocutores da regido litoranea véem que essa estabilidade
politica vivenciada em Nonoai comegou a ser abalada pelo “problema
dainvasdo das dreas”. No caso da aldeia de Nonoai, “os posseiros” come-
caram a chegar na década de 1940. A entrada dos posseiros tornou-se
cada vez mais parte do cotidiano aldedo quando, em 1962, o entao gover-
nador do estado do Rio Grande do Sul, Leonel Brizola, obstinou-se em
fazer uma reforma agraria nessa Terra Indigena, e os Kaingang viven-
ciaram o aparecimento de “quase cidades” (na forma de fazendas) dentro
da aldeia.

O “problema da invasao das areas” tornou-se ainda mais complexo
em 1968, quando missiondrios americanos (a “religido americana”) ofere-
ceram ao povo Kaingang a implementacao de uma escola na area. Ao
que parece, esta invasao contou, num primeiro momento, com o consen-
timento dos pa i mdg, que se reuniram para decidir o que fazer em relagao
a proposta, para, em seguida, “fazer uma reunido com os brancos”. A
preocupagdo era abrirem a aldeia para a implementacdo da escola e,
como consequéncia, os fog (brancos) a invadirem cada vez mais. Os pa i
mdg reuniram-se com os fog, ap6s o “conselho” aldedo, no qual as lideran-
cas decidiram que, se fosse para o “bem da comunidade”, eles permitiriam
a construcdo da escola. Outra “invasdo” estava em curso e a decisdo do
conselho ao “discutir o corte de madeira” foi a mesma. Tratava-se da
implementacdo de serrarias em dois “setores” (ma si) - Vila Velha e
Purungu -, pelo SPI, para as quais os “conselheiros” deram seu aval,
visando “beneficiar a comunidade”, pois “o SPI dizia que era para a
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construcdo de casas”. Logo, alguns perceberam que “s6 serravam a ma-
deira, cortavam a madeira e ndo vinha nada para a comunidade”.

No inicio da década de 70, entra a FUNAI e ocorre a primeira
“eleicdo” em Nonoai, modificando a sucessdo tradicional fundada nas
qualidades de alguém que é umkanhgig tar hd. Neste momento, iniciam-se
os abusos de poder e concentracdo de recursos pelos varios chefes de
Nonoai, ambos concretizados na rotinizagdo da violéncia para com a
populacdo que se opunha a forma como opa i “trabalhava para a comuni-
dade” e na restricao de terras e implementos agricolas para uma parcela
da populacao, entre outras situagdes nas quais se observa a recusa de
uma relagdo fundada na reciprocidade, como a recusa em doar caixdes
para os mortos de outras parentelas (fato narrado por um habitante da
“regido litoranea” quando da morte de sua mae) e em pagar com alimen-
tos o trabalho realizado pela roca coletiva - como eles dizem, “enquanto
os alimentos recém cresciam nas rocas coletivas ja haviam sido retirados
para consumo do cacique”, que beneficiava apenas aqueles associados a
sua facgdo, em detrimento de outras. Na década de 80, as praticas de
violéncia continuaram e aumentaram proporcionalmente as reagdes po-
liticas desta parcela da populagdo alijada do poder e carente de recursos.

Na década de 90, segundo dizem, um dos motivos que levou ao
deslocamento para a “regido litordnea” foi, pelo menos em parte, a busca
de uma solucéo para o problema das invasdes da Area Indigena de Nonoai
por madeireiras. Outro motivo foi uma resposta aos abusos de poder e
concentracdo de recursos pelo chefe de Nonoai. Entretanto, eventual-
mente, o processo acabou articulando-se com reivindicagdes junto as
autoridades do estado fixadas na capital, Porto Alegre, e envolvendo a
conquista de terras na “regiao litoranea”.

Dinamica social na regido litoranea do Rio Grande do Sul

H4 algum tempo, mobilidades e deslocamentos ja resultavam em
acampamentos pela regido litoranea, por razdes de subsisténcia, pois os
Kaingang dizem que enfrentavam dificuldades com a economia baseada
nas rocas familiares mantidas nas Areas Indigenas, devido a politica de
arrendamento de terras engendrada pela FUNAI, a diminuigao da floresta
de araucaria, em consequéncia da “venda de madeiras”, os rios poluidos
pelas fazendas de regionais, no qual verificou-se a diminui¢do dos peixes
e da caga, que também foram alvo de uma predacao desenfreada por
parte dos colonos brancos.
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Alguns Kaingang, nas datas festivas dos fog (Pascoa, Natal), vinham
de Nonoai e pousavam em uma casa de passagem, financiada pela ONG
ANA], localizada no bairro Jari, no municipio de Viamao/ RS, para vende-
rem artesanatos na cidade de Porto Alegre e, por vezes, por ali ficavam
ou voltavam para sua aldeia de origem.

O inicio da formacao das vare mig (“aldeia grande”) na regiao lito-
ranea parece, por um lado, coincidir com a vinda de ex-caciques de Nonoai
para Porto Alegre, entre os anos de 1992 e 1993, para denunciar a venda
de madeiras ao Ministério Publico Federal, quando ficaram hospedados
com suas filhas, filhos e genros nessa casa de passagem. De fato, esta casa,
possui um largo terreno, o que permitiu que os Kaingang se estabelecessem.
Além disso, o bairro Jari costeia 0 Morro Santana, uma reserva de Mata
Atlantica que pertence a Universidade Federal do Rio Grande do Sul
(UFRGS), onde os Kaingang conseguiam coletar matérias-primas para a
confeccdo de artesanato, que era destinado a venda para garantir-lhes a
subsisténcia. Em 2002, quando visitei a casa pela primeira vez, dezenove
familias moravam no terreno, em pequenas casas de madeira.

Por outro lado, outras vire mdg constituiram-se independentemente
do processo de formacdo da vire mdg na casa do bairro Jari. A formacao
de uma vire mdig em um terreno no bairro Agronomia inicia-se por volta
de 1992, quando Roka, vindo de Nonoai, chegou com trés familias e
formaram um acampamento (vdre si) na encosta sul do Morro Santana,
na avenida Bento Gongalves.

Em 2002, este terreno do bairro Agronomia abrigava 27 familias.
Por isso, diziam que a Agronomia “transformou-se” em vare mdg. No
Natal do ano de 2003, estavam 14 47 familias, das quais muitas vinham
de Nonoai apenas para vender artesanatos, e outras permaneceram. Neste
ano, a comunidade estava sob a lideranca de Rigre, cacique, e Roka,
vice-cacique®. E importante enfatizar que até entdo os Kaingang “viviam
apenas juntos”, ou seja, “sem lideranca”. Ao que parece, na Agronomia
houve a formagdo das primeiras liderancas na regiao litoranea, mas se-
gundo dizem, nessa época era s6 para “organizar a comunidade”, sem
se preocuparam com a defesa de seus direitos indigenas.

Em 2003, ap6s seis anos de didlogo com a prefeitura de Porto Alegre,
alguns Kaingang, como Zilio Salvador, Jagtag (morador da casa no Jari),
e Antonio dos Santos, Rigre (morador no bairro Agronomia, atuando como
delegado no Orgamento Participativo (OP) do municipio de Porto Alegre),
protagonizaram uma “luta” pela compra, por meio do OP, de uma érea
de seis hectares localizada na Lomba do Pinheiro’. Mobilizaram-se a maio-
ria das familias que habitavam as “aldeias”, “acampamentos” e casas
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da regido litoranea, o que se realizara por meio da presenca macica, em
audiéncias no Ministério Publico Federal, nas Secretarias Municipais
envolvidas na politica de assentamento (Secretaria de Direitos Humanos,
SDH, e Secretaria de Meio Ambiente, SMAM) e em debates organizados
pela Universidade Federal do Rio Grande do Sul.

A aldeia Lomba do Pinheiro organizou-se, de um lado, por meio
de certas aliangas politicas, visando reconstituir o modelo de “lideranca
tradicional” - segundo o qual um pa i mdg junto com os pa i si formam o
“conselho” aldedo - e, de outro, por meio de outras aliangas politicas,
visando o cumprimento do contetido do documento que legalizou a ocu-
pagdo indigena dessa édrea'’. Esse contexto deu ensejo a uma disputa
faccional entre as liderancas kanhgig pé (em que pé pode ser traduzido
como “verdadeiro”) voltadas para a articulagdo da “lideranca tradicio-
nal”, e os “indianos” ", voltados para o estabelecimento de uma “demo-
cracia” na aldeia e, por isso, para a defesa da associagao.

Consequentemente, desde a ocupacao, verifica-se uma divergéncia
de interesses entre os “indianos” e os lideres kanhgig pé. Os primeiros
ndo queriam a instalacdo de um cacique, devido a histéria de abuso de
poder dos caciques nas Areas Indigenas, e apostavam em uma politica
“democratica” fundada em principios associacionistas. Para as liderancas
kanhgdig pé, os “indianos” ndo entendiam a importancia da “lei” que
entre os Kaingang relaciona o poder da lideranca as regras de convivio
entre kamé e kanhru e, sobretudo, a regra de casamento exogamico. Esta
“lei” pode ser resumida do seguinte modo: o cacique da “conselhos” aos
que pertencem a “mesma marca”, de forma a enfatizar a vergonha, my’a
(quando um casal se separa ou briga, quando alguém de sua “marca”
“anda sujo e mal vestido”, por exemplo) e, a0 mesmo tempo, enfatiza o
respeito, t7i hd, que se deve ter pelos seus jamré (pessoas de “outra marca”).
O vice-cacique, por sua vez, faz 0 mesmo com os portadores da outra
marca e, dai por diante, este emparelhamento entre liderangas de metades
opostas para aconselhar é replicado pelas outras liderangas: na coordena-
¢do de atividades didrias e durante o “conselho”, de tal modo que ocapitao
da conselhos aos da sua metade e o coronel (ambos pa i si) aos da dele.

Este conflito entre indianos e kanhgdg pé foi resolvido em favor das
liderangas kanhgdg pé, devido ao contexto no qual as liderancas estavam
inseridas na regiao litoranea. Desde as reunides nas aldeias e as reunides
e féruns de debate com a prefeitura municipal, anteriores a ocupacgao
definitiva da drea, era perceptivel que Jagtag despontava como um dos
protagonistas da luta pela conquista da Lomba do Pinheiro e reunia con-
dicdes para ser cacique devido a ascendéncia de seu grupo doméstico,
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assentado na casa de passagem do bairro Jari. Outra lideranga que po-
deria ascender ao posto de cacique era Rigre - principal lideranca da
Agronomia e delegado do Orcamento Participativo durante as reunides
para a conquista da area - que contava com o apoio das familias que
residiram anteriormente na Agronomia e, agora, estavam na Lomba do
Pinheiro.

Esta configuracdo politica com a presenca de lideres kanhgdg pé
proeminentes na regiao litoranea era fundada, ainda, nas rela¢ées entre
parentes mais proximos (kanhko pé, consangineos, e jamré, afins reais) e
mais distantes (kanhkd, “pela marca”, e jamré, de “outra marca”, os afins
potenciais), além de em lagos estabelecidos pela convivéncia e pela reafir-
macao de aliangas estabelecidas, tanto no planalto como na regido litora-
nea. Isso permitira que os lideres dessas comunidades emergissem como
representantes legitimos da populacdo kanhgig pé. Dai a forca politica
destas liderangas para estabelecerem-se como pa i na Lomba do Pinheiro,
baseada em aliangas para além dos seus respectivos grupos domésticos,
que lhes proviam condicdes para, como eles dizem, “transformar” esta
area em uma vdre mdg. Tal configuragdo se deu em detrimento de uma
associa¢do fundada nos ideais democréticos, uma vez que os “indianos”
estavam em um ntmero menor de familias do que os kanhgig pé'>.

Nesse contexto, iniciou-se uma disputa pela posicdo de cacique,
que passou, em um periodo de um ano, por continuas mudancas de
oficiante. Na primeira elei¢do, em marco de 2003, para cacique da Lomba
do Pinheiro, Rigre concorreu com Kentanh (também uma lideranca da
Agronomia), e o primeiro foi eleito. Mas, conflitos de diversas ordens
seguiram-se e uma série de acusagdes por parte dos “indianos” acabaram
por denegrir a imagem de Rigre, que “nado chegou a ficar dois meses de
cacique”. Por isso, no mesmo ano, Kentanh foi convidado por Jagtag,
Réton e Rigre para tornar-se cacique da Lomba do Pinheiro, pois, segundo
ele diz, era considerado “muito bravo” (kanhgdg jiig tavi) - isso o ajudaria
aresolver os confrontos com os “indianos” quando cacique. As liderangas,
segundo Kentanh, “ndo seguravam mais os ‘indianos’, e ninguém os
queria como lideranca”, pois “ndo falam a lingua” e isso dificultaria o
exercicio da fungdo tanto em relacdo as “leis” da comunidade, quanto
em relacdo aos fog.

Aceitando o convite das outras liderangas, Kentanh foi, por fim,
escolhido cacique sem haver elei¢des. Entretanto, a escolha de Kentanh
nao foi um consenso e Jagtag também se considerava cacique. Nesse con-
texto, Kentanh, apés seis meses atuando como cacique, ndo conseguiu
se estabelecer, devido, mais uma vez, as demandas especificas dos
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“indianos”, que lograram atrair Jagtag para lhe fazer oposicdo. Este tl-
timo disse a Kentanh que ele seria cacique e Kentanh resolveu, segundo
diz, ndo ser “contrario a seu tio”, de outra metade da sua, ou seja, seu
kakré (MB/FZH). Assim, sem eleicdes, Jagtag completou o mandato de
Rigre, estipulado em dois anos, como cacique. Mais uma vez, os embates
com os “indianos” tornaram-se graves e Jagtag, por sofrer ameacas deles,
também deixou o posto de cacique e por, segundo ele, ter de trabalhar
para a familia. Foi ai que Réton foi “escolhido”, sem passar pelo processo
de “eleicao”, para ocupar o posto de cacique e ficou por um ano “para
terminar o mandato de Jagtag” (ou, ainda, o de Rigre), quando ocorreram
novas “elei¢cdes”. Em 2005, Péni (Claudir, S de Reton) fora eleito para
um mandato de trés anos, os quais sdo ainda cumpridos, tendo como
vice-cacique (posto que também é considerado comopa i mdg) Valdomiro
(WBS de Jagtag).

E importante dizer que, segundo os Kaingang da Lomba do Pinhei-
ro, as “elei¢Oes interferiram na cultura”, o que trouxe problemas de varias
ordens, como o faccionalismo. Nesse contexto, os Kaingang envol-
veram-se em mobilidades e deslocamentos que relacionam as aldeias do
planalto meridional, as casas, os acampamentos (dire si) e as aldeias
(vire mdg) na regido litoranea do Rio Grande do Sul®.

Em 9 de abril de 2004, o faccionalismo na Lomba do Pinheiro deu
origem a um novo deslocamento, dessa vez um mii jé ha si, no qual parte
da populacdo deixou a aldeia para fundar uma nova no Morro do Osso -
um parque municipal localizado na zona sul de Porto Alegre, onde existe
um sitio arqueoldgico considerado de Tradigdo Guarani e onde os Kaingang
coletavam matéria-prima para a confeccao de artesanato. Kentanh foi o
principal articulador da fundagdo dessa aldeia, em consequéncia do pro-
cesso que levou ao estabelecimento de Jagtag como cacique. Por um lado,
esse mii 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 popula-
¢do kaingang na regido litoranea, principalmente devido a sua relagdo
com parentes matrilaterais de sua esposa, moradores em uma casa na Vila
Safira, encabegados por Valdomiro Vergueiro, Xé, mas também a sua ca-
pacidade de liderar parentes préoximos e distantes, que moravam na al-
deia Lomba do Pinheiro. Conseguiu também apoio entre indigenistas de
6rgdos governamentais e ndo-governamentais, bem como de antropélo-
gos. Além disso, foi a procura de um lugar “ancestral”, na regidolitoranea,
que tornou possivel o deslocamento e a posterior constituicdo de uma al-
deia no Morro do Osso, nao s6 possiveis como dotados de um significado
suplementar ausente de movimentos anteriores do mesmo tipo.

Tellus, ano 9, n. 17, jul./dez. 2009 119



Este deslocamento e a constituicdo de uma nova aldeia envolvem ao
menos duas facetas da deambulacdo kaingang. De um lado, o desloca-
mento, mii jé ha si (“vamos perto”) e a consequente “transformacao” do
Morro do Osso em vire mdg a partir de uma ruptura faccional na aldeia
Lomba do Pinheiro. De outro lado, uma sobreposicao desse deslocamento
com um “outro” deslocamento, uma trajetoria orientada por uma dimen-
sdo cosmologica, a saber, um mii jé ha si (“caminho dos antigos”). Isto
ocorreu devido a existéncia de um “cemitério indigena” (vénh kej si), no
Morro do Osso, onde haveria uma ga s (aldeia antiga ou “terra perdida”)
- interpretacdo que recebeu adesao dakuji (xama) Nimpre, com sua fami-
lia, que a época residiam na Agronomia. Verifica-se ainda a importancia
da exploracao de espacos de coleta e a um espaco de relagdes interétnicas
que envolve, além dos brancos, o povo Guarani, pois o Morro do Osso,
além de Parque Municipal e um sitio arqueolégico considerado como sen-
do de Tradicao Guarani, é reconhecido por ancidos dessa etnia, que situam
pela genealogia sua ocupagdo como sendo mais ou menos recente.

Uma vez que esse mii jé ha si exibe essa dupla dimensdo social e
cosmoldgica, manifestas nas institui¢des da lideranca e do xamanismo, e
que essas duas dimensdes da ordem social kaingang articulam a comple-
xidade de eventos que levaram a fundagao da aldeia no Morro do Osso,
faz-se necessario dedicar a esses eventos um item a parte. Acredito poder
assim melhor compreender algumas situacdes que os Kaingang experen-
ciaram ap6s o deslocamento da Lomba do Pinheiro e de outras vire mag,
com a constitui¢do de uma aldeia no Morro do Osso.

Ainda com esta aldeia temos a primeira reivindicacdo territorial
do povo Kaingang na regido litordnea do Rio Grande do Sul que extrapola
a politica local e assume ambito nacional. Por considerarem o Morro do
Osso como de ocupacao ancestral, os Kaingang entraram com um pedido
de reconhecimento e demarcacéo na FUNAI de Area Indigena no local,
0 que ndo ocorrera até entdao, em nenhum dos casos citados. Dessa ma-
neira, a esfera de influéncia da nova aldeia adquire uma dimensao regio-
nal, de modo que as varias vire mdg na regido litoranea passam a estar
interligadas a uma aldeia com caracteristicas de éma mdg, aldeia mae, a
“aldeia” Tupé pd, possibilitando a constituicao de um aglomerado politico
cerimonial interaldedo nessa regido'.

Mas, como relacionar a constituicdo de acampamentos e aldeias na
regido litoranea ao fato de que eles perderam suas aldeias antigas ou mesmo
ao fato de que ndo houve - num passado remoto - aldeias kaingang nessa
regido'®, e, ainda, a apropriagao de termos juridicos e politicos relacionados
aancestralidade e a tradicionalidade do uso das “terras (re)conquistadas”?

120 Alexandre AQUINO. M jé ha (“Vamos”): a fundacéo de aldeias Kaingang...



Sugiro como hipétese que, no contexto de fundagdo de aldeias na
regido litoranea, quando os Kaingang denominam uma terra como “ances-
tral” deve-se ter como horizonte de compreensao que esse conceito € asso-
ciado ao “tempo antigo” (vdsij) e ao tempo mitico (gufog) e traduz-se nos
tempos atuais (7iri) no que eles denominam de “bem viver” e “bem pensar”,
isto é, a “lei interna” alded, algo que procuro demonstrar no préximo item.
Certamente, o uso do termo ocupacao ancestral adquire um significado
politico nas reivindicacOes de terra, pois se refere, por meio de sinais diacri-
ticos, ao processo historico de “invasdao” dos brancos sobre as terras, mas
também porque, segundo eles, remete a tempos imemoriais, um tempo em
que os fog nao viviam no Brasil. Do mesmo modo que a ancestralidade, o
termo, também politico, de tradicionalidade articula-se as questdes pragma-
ticas de reivindicacao de terras, desde que esta em relacao com uma legis-
lacdo que o prevé como principio para demarcacado de terras e aos conhe-
cimentos registrados nas narrativas e no modo de viver dos antigos.

De fato, os Kaingang utilizam como critério de avaliacdo de sitios
“ancestrais” reivindicados e/ ou terras, que sejam possivelmente reconhe-
cidos pelo Estado como ancestral, questdes como direitos originarios e a
diversidade sociocultural, a multiculturalidade, ou mesmo, a plurietni-
cidade. Essas questdes sao formuladas conscientemente pelos Kaingang
para legitimar estratégias de ocupacao de terras que clamam ter direito
ancestral'®. Pois, para eles, o fato de poderem viver como povo etnica-
mente diferenciado é parte de sua consciéncia histérica do processo de
espoliacao de suas terras, a0 mesmo tempo que nao implica se desligarem
de suas formas sociais e politicas tradicionais, ja que “na etnicidade [um
conceito nativo] se invocam uma origem e uma cultura comum” (Carneiro
da Cunha, 1987, p. 107).

Nesse contexto, os Kaingang experenciam em relacdo aos diversos
Outros, uma identidade indigena ndo apenas contrastiva, mas constitu-
tiva de uma histéria sociopolitica com motivagdes proprias, evidenciada
na capacidade das liderancas politicas de apropriarem-se de questdes
politicas dos brancos para constituirem um grupo local’”. Como venho
argumentando, o que eles denominam de “bem viver” e “bem pensar”
quando estdo constituindo uma aldeia, segue em termos gerais a organi-
zagdo da sociedade em duas metades exogamicas, por meio do casa-
mento, do emparelhamento de liderangas, da instituicao de cunhadio
(jamré) e da busca e afirmacao de status dentro da aldeia e entre aldeias,
ou, vice-versa, casamento, cunhadio e status permitem que a organizagao
da sociedade em duas metades continue a orientar os principios da vida
alded, como eles dizem sobre a importancia de “viverem juntos”.
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Morro do Osso: lideranca e xamanismo em uma ga (“terra indigena”)

Na sequéncia de eventos que resultaram na fundagao da aldeia no
Morro do Osso, certos elementos adquiriram para os Kaingang uma qua-
lidade de indices de sua habitagdo ancestral nesse lugar como, notada-
mente, 0 “cemitério indigena” e a pedra popularmente conhecida na
regido como “Pé de Deus”, além de, entre outros, um buraco subterraneo
(“abrigo indigena”) e cacos ceramicos.

Tais indices - excluindo o cemitério, ja conhecido por eles antes da
ocupacao (através de material de divulgacao da Prefeitura Municipal de
Porto Alegre) e, portanto, um dos estimulos da ocupagdo - foram reco-
nhecidos a partir da ocupacgao do Parque Natural do Morro do Osso, no
dia 9 de abril de 2003. Os Kaingang chegaram nas primeiras horas da
tarde em um 6nibus alugado por eles; os guardas florestais abriram a
cancela que franqueava o acesso a drea de preservagao ambiental desti-
nada ao Parque pelo Municipio de Porto Alegre, permitindo a entrada
do 6nibus. Os Kaingang permaneceram préximo a cancela, erguendo
barracas com lona preta debaixo de uma vegetacao repleta de acécias,
que destoa da mata nativa.

Segundo dizem, entraram com uma cruz, “procurando o cemité-
rio”, mas levantaram-na no meio da estrada, na entrada do parque. A
posicdo da cruz depende da oposicdo entre duas orientacdes: uma para
leste, de onde vém os da metade kamé, isto é, do lugar onde o nasce o sol
(ra, um ser kamé); outra para oeste, que informa sobre o numbé (“paradeiro
dos mortos”), o lado kanhru, e para onde “a cruz nunca pode estar virada”,
pois representa perigo de doencas provenientes do mundo dos mortos.
Fundamentalmente, a cruz virada para leste estabelece uma relagao con-
trolada com o mundo dos mortos, pois como informou Rok3, vice-cacique
e outros interlocutores, quando levantaram a cruz para leste, uma chuva
vindo do oeste caiu sobre eles, era “o choro dos indios mortos no Morro
do Osso”.

Outro indice referente a ancestralidade, observado nestes primeiros
momentos da ocupagdo, veio a tona quando os Kaingang atribuiram
poder magico de cura a um buraco, localizado em uma pedra, o qual
possui a forma de um pé. Este buraco deu o nome popular a pedra,
conhecida na regidao como “Pé de Deus” e, posteriormente, deu o nome
a aldeia: Tupé Pé (Tupé = Deus e po = pedra). Localizada na paisagem
central do Morro, préxima a um plato, a pedra “Pé de Deus” tem apro-
ximadamente quatro metros de altura, forma arredondada e, no cume,
superficie plana. Encontram-se ai, ao lado do buraco que lhe da nome
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outros buracos de forma igualmente arredondada. Tal conjunto de for-
mas esculpidas na pedra fora identificado pelos Kaingang como panelas
de indio (como sdo conhecidas regionalmente, oficinas liticas).

A cura mégica atribuida a pedra foi observada pelos membros da
aldeia em constituicdo 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 pé,
relacionando-se, ainda, ao fato de o pé do indio afligido se encaixar perfei-
tamente na forma do “buraco”. Entretanto, o efeito magico-curativo esta
associado nado s6 a essa similitude, mas também com o contédgio das ervas
macetadas pelos antigos kujd nestas oficinas liticas, pois “ndo foi Deus
quem fez, quem fez [o buraco] foram os kuji, que o utilizavam para fazer
remédio”. Os Kaingang atribuem essa possibilidade de cura por contégio,
a partir do contato com o “buraco” na pedra feito pelos kuji, a sua quali-
dade de ser “dura” e, portanto, longeva, o que permite conservar as
substancias nela impregnadas pelo “trabalho dos antigos kujd”, de tal
modo que as propriedades de cura das substancias do “Pé de Deus” sao
transferidas pela pedra imperativamente para o indio afligido.

A importancia desta pedra esta ainda associada a outras experién-
cias anteriormente vividas pelos Kaingang. Enquanto estavam ali acam-
pados, alguns lideres ndo dormiam, pois mantinham continuamente uma
vigilancia noturna. Especialmente Roka, o vice-cacique, que, segundo
ele, permaneceu acordado todas as noites. Neste contexto, Roka vira,
mais de uma vez, um “lagarto de fogo”, que atravessava o céu até chegar
no “Pé de Deus”, quando esse lagarto parava e olhava, virando a cabeca
para os lados, para, entdo entrar em direcdo a terra, préximo ao ou no
“Pé de Deus”. Roka me disse que ver este “lagarto de fogo” é muito
comum em outras aldeias, porque ele aparece onde existe ouro. Esse ouro
era usado para fazer colares (porque os indios ndo sabiam o valor que o
branco atribuia para o metal, eles dizem que pessoas mais velhas falavam
“que o ouro ndo é para o indio, mas para o branco”) ou guardado em
potes ceramicos que os “indios” portavam e enterravam para nao precisar
caminhar com eles.

O Rio Guaiba, que costeia 0 Morro do Osso, € outro indice impor-
tante da ocupacdo ancestral. Os Kaingang com quem conversei falam
de histérias contadas pelos mais antigos (kofd, av0s) sobre o conhecimento
de aldeias préximas ao goj kafo tii (“agua sem fim [o mar]”), do qual esse
rio é considerado um “braco”.

Tellus, ano 9, n. 17, jul./dez. 2009 123



Passados dois dias, durante os quais se deram esses primeiros mo-
mentos de reconhecimento pelos Kaingang de uma ocupagao ancestral
no Morro do Osso, eles foram retirados da drea por um caminhdo guiado
por agentes da Prefeitura que carregaram e confiscaram os seus pertences,
expulsando-os do Parque Natural. Alguns Kaingang, no entanto, nao
aceitaram a expulsdo e desceram do caminhdo em uma das vias que
dava acesso a uma das entradas do Parque (no Sétimo Céu).

Este assentamento se deu em meio a um turbilhdo de acusacoes e
movimentacdo social por parte dos brancos e do poder municipal para
que os Kaingang deixassem o local.

Os Kaingang atacaram e defenderam-se como julgaram necessario.
Derrubaram uma cautelar do Férum Municipal que visava sua retirada
da area, bem como uma agao impetrada pelo Conselho Tutelar que se
destinava a tirar as criancas kaingang de seus pais. Apds alguns meses,
os Kaingang conseguiram o apoio da FUNAI (sede Passo Fundo) e da
FUNASA para que fossem garantidas 4gua (com uma estrutura baseada
em caixas d’dgua) e luz, além de atendimento a satide e educacao diferen-
ciada, com o estabelecimento de uma escola bilingue servida por um
professor indigena remunerado.

Tais conquistas, no dizer dos Kaingang, devem-se as suas atuacoes
para a ocupacdo do Morro do Osso, operantes em dois registros: a lideran-
¢a politica e 0 xamanismo. Esses dois registros funcionam idealmente em
complementaridade, para constituir uma aldeia em uma terra ancestral
(ga si; em que ga = terra e si = antiga).

Mais especificamente, é a mediagdo do pa i e do kujd para com o
‘exterior’ como no ‘interior’ que permite a fundagdo de umavire mdig em
uma terra ancestral (ga si), na qual diversos Outros, que compdem o
cosmos kanhgdg, estdo envolvidos. Tais mediacdes, assim como outras
acoes dos Kaingang, articulam a idéia de “forca” (tar) e a qualidade de
“bom” (hd) como atributos dos mediadores que lhes permitem atuar para
beneficio do seu povo. Essa atuagao se d4 através de rituais que focalizam,
de um lado, a relagcdo do grupo local com a alteridade (o ‘exterior’) e, de
outro, a constituicao do coletivo (o ‘interior’).

Uma dimensao da fundacdo da aldeia refere-se, pois, as agdes do
pa i (cacique) Kentanh que, apoiado por seus jamré (de “outra marca”) e
kanhki (da “mesma marca”), mediou as relacdes dos Kaingang com an-
tropo6logos, advogados e agentes indigenistas (FUNAL FUNASA e, prin-
cipalmente, integrantes do Conselho Indigenista Missiondrio - CIMI, e
do Conselho de Missao entre Indios - COMIN), participando de reunides
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nas sedes da FUNAI de Passo Fundo e Brasilia, bem como na Camara
dos Vereadores do municipio. Foi ele que projetou o reflorestamento da
area com o pinheiro de araucaria e conseguiu obter condicdes basicas de
moradia (dgua, luz, casas de madeira), alimentacdo (cestas bésicas), e
educacdo (a escola bilingue) - entre outras mediacdes. Ele também iniciou
uma pratica de representacao dos Kaingang do Rio Grande do Sul em
Féruns nacionais, regionais e locais, além de promover, no ano de 2006,
o I Encontro de Kujd na aldeia Tupé pén (Morro do Osso), com grande
repercussao - a iniciativa obteve o prémio nacional do Ministério da
Cultura, ”Angelo Kreta”, o que, por sua vez, gerou o II Encontro, em
2007. Essas acOes fizeram dele, em suas palavras, um pa i mdg (literal-
mente, “grande lider”), pois articulava forcas e bens externos a comuni-
dade em favor desta, o que ele contrastou com outras liderangas de sua
aldeia e de outras, que ele qualificava de pa i si’ (literalmente, “pequeno
lider”), ou seja, aqueles que trabalham dentro da comunidade.

Uma segunda dimensdo se refere a mediacdo exercida pela kujd
Nimpre em relacdo aos mortos, mas também a outros Outros que com-
pdem o cosmos kaingang. Ela afirmava que, complementando as a¢oes
do cacique, “o pajé do Morro do Osso [este morreu em meio as guerras
com os brancos, na antiga aldeia ali existente] foi quem fez os guardas
levantarem a cancela” para que os Kaingang tivessem acesso a drea. E
que o pajé de uma perna manca aparecia nos seus sonhos depois da
ocupacdo e andava pela aldeia em formacao. A filha de Nimpre viu este
“pajé” e outros “indios mortos chorando” e teve medo. Alguns homens
e mulheres, por vezes, viram/ouviram “indios mortos andando, senta-
dos na aldeia e chorando”, e escutavam atentamente as palavras de
Nimpre, cujo controle xamanico garantia que as apari¢des destes “indios
mortos” fossem pacificas. Além disso, Nimpre relata que realizava secoes
xamanicas visando convencer as autoridades do Estado a reconhecer
suas demandas ou para derrubar as medidas cautelares citadas acima.

As atividades do pa i e da kuji sdo geralmente marcadas pelos atri-
butos tar, que pode ser traduzido pela idéia de “forca” e hd, que significa
“bom” e se opde a korég (mau, feio e fraco)'®. Para os Kaingang, pa i tar
hd (a boa forca do cacique) ekujd tar hi (a boa forca do xama) sao atitudes
idealmente complementares, que envolvem a mediagao do pa i e do kujd
nos conselhos da aldeia, e a partir de suas respectivas capacidades moti-
vam as agoes das pessoas da comunidade. As a¢des do pa i e da kujd na
fundacdo de aldeia no Morro do Osso informam, ainda, sobre suas dife-
rentes formas de mediacdo na identificacdo de uma terra ancestral.
Vejamos.
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No caso do kujd, a mediagdo se exerce por meio de um “animal
guia”, o jagré, responsavel pela “forca de suas palavras” (kujd tar hd),
forca que, por sua vez, estd, como dizem os Kaingang, na “raiz” (jare)
do kanhgag jykre (jykre = costume; a expressao pode ser traduzida, aproxi-
madamente, por “bom pensamento”) e do kanhgig hd kar (“bem viver”).
O kujd atua prevendo e prevenindo doengas, utilizando uma espécie de
oraculo para ver o passado (vdsij) e prever o futuro (vaj kij) e protegendo
a aldeia com “queimas de remédios [ervas medicinais]” (vénh kagta piir)"™.
No que se refere ao Morro do Osso, as primeiras atividades mediatérias
de Nimpre sdo os sonhos anteriores a ocupacao, nos quais um “pajé” lhe
avisava da existéncia de uma terra ancestral em Porto Alegre. Em seguida,
foi consultando seu guia animal (agré) que ela concluiu que o lugar,
levado ao conhecimento de todos por Kentanh, tinha sido uma aldeia na
qual viveram seus antepassados.

O pa i, por sua vez, ndo controla a forca de suas palavras (pa i tar
hd) por meio de um guia animal como acontece com a kujd (a ndo ser
quando uma mesma pessoa acumula os dois estatutos, o que nao é o
caso aqui). Ele é envolvido pela forca (tar) de seus ancestrais e se torna
um pa i mdg com base em suas proprias capacidades. Como diz Kentanh,
ele agira motivado circunstancialmente pela declaracdo da Prefeitura
do Municipio de Porto Alegre, mas em vérias situacdes em que discursa
ele percebe que, quando termina, ndo sabe o que acabou de falar, pois
sua forga (tar) tem origem na ocupacao original do Morro do Osso pelos
antepassados, que o conduzem no discurso cuja eficacia confirma a
ancestralidade do territério. Mais especificamente, seu “poder” na socie-
dade kaingang manifesta-se em sua capacidade de reunir seus kanhka
(da “mesma marca”) e jamré (de “outra marca”) em um coletivo (kanhgdg
kar) para “transformar” o Morro do Osso em um lugar propicio para o
“crescimento da populacdo”. Ou seja, “transformar” o Morro do Osso
em uma aldeia. Isto é realizado na pratica pelo emparelhamento entre a
sua lideranga e uma lideranca de metade oposta na funcado de
“aconselhar”, segundo um padrao replicado.

Pude observar as atuagdes do pa i e da kuji durante a ocupagao do
Morro do Osso, quando surgiram diferentes interpreta¢des, entre ocupan-
tes e ndo-ocupantes, kaingang e ndo-kaingang, referentes ao carater
“ancestral” ou ndo da terra ocupada, principalmente diante do fato de
tratar-se de um cemitério arqueologicamente identificado como Guarani.
Do ponto de vista kaingang, um certo lugar ou “terra” (ga) pode ser
considerado como émad mdg e ga mdg (ambos, aldeia grande), como ga st
(aldeia antiga e/ou “terra perdida”), ga si' e éma si (ambos, aldeia
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pequena), como vdre mdg (acampamento/aldeia grande), vire si (acampa-
mento antigo), ou vdre si (acampamento atual ou antigo); pode, ainda,
ser vista como pertencente a Outros coletivos humanos®. No caso em
pauta, o estatuto da terra foi sendo formulado durante a ocupagao efetiva
do Morro do Osso, que visava desde o inicio constituir ai uma aldeia.

Aqui, é importante o (re)conhecimento da terra a partir de um
conjunto de elementos que permitem aos Kaingang relacionar suas pra-
ticas a um horizonte cultural especifico. Observa-se, nesse sentido, que a
ambiguidade do estatuto da terra do Morro do Osso, no contexto pragmé-
tico da ocupacdo atual, foi sendo resolvida pelas acdes das liderangas e
da kuji por meio da mediacdo das relagdes entre “interior’ e ‘exterior’ do
grupo local em constituicao.

Enquanto para os ndo-Kaingang era certo que o Morro do Osso
era um territorio originariamente guarani, houve pouca polémica entre
os Kaingang sobre ser o lugar uma ga si ou nao. Em grande parte, isto se
deveu a atuacdo do pa ie da kujd, a despeito de certos desacordos de
interpretacdo entre a populacdo kaingang em geral, que fizeram com
que o estatuto da terra tenha permanecido ambiguo por um certo tempo.
Os fatores que causavam esta ambiguidade eram, primeiro, o reconheci-
mento que, de fato, o cemitério 14 localizado era Guarani, ocasionado
pela descoberta pelos Kaingang de cacos de ceramica de tipo Tradigao
Policroma Amazonica (denominacao da arqueologia para classificar arte-
fatos ceramicos associados por ela a grupos Tupi-guarani), que eles sabem
pertencer ao Guarani. Segundo, a resposta dos Guarani a ocupagao
kaingang manifesta na producdo de histéria oral relativa a ocupagao
originaria do Morro do Osso por seus ancestrais. Terceiro, havia a possibili-
dade de o sitio ter sido um acampamento antigo para viagens de caca e
coleta e/ou a partir do qual os Kaingang das geragdes anteriores vinham
fazer politica na capital do Estado, entre outras deambulacdes, de tal
modo que seria melhor designar o Morro do Osso como vire si (acampa-
mento). A este tltimo fator juntava-se, ainda, o fato das “terras de origem”
(éma/ga), “onde nasceram as pessoas” e os antepassados genealdgicos
diretos da populagdo kaingang hoje na regido litordnea se localizarem
no planalto meridional (onde atualmente estdo as TI Kaingang).

De que modo explica-se a eficacia das acdes xamanicas e da lide-
ranga no sentido de que o Morro do Osso fosse considerado pelo povo
Kaingang como um sitio ancestral, ga si? De que maneira a expressao do
contetido das forgas evocativas do kujd (kujd tar hd) e do pai (pa i tar ha),
sujeitas ambas a uma medida de incerteza quanto ao efeito esperado
adquiriu sua eficacia no contexto da fundagao de ga mig no Morro do
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Osso? Como a “forga” (tar) e o “bem viver” (i kar), que idealmente
sustentam e orientam as acdes e capacidades/conhecimentos (kinhrag)
do pai e dakujd, permitiram, naquele momento, que suas interpretacoes
- 0 Morro do Osso havia sido um ga si (aldeia antiga, perdida), mas que,
agora, havia sido “[re]conquistada” (tu ry ra) - prevalecessem em detri-
mento de outras?

Sugiro que a eficacia das agdes do pa ie da kujd ancorou-se na
combinagdo da enunciagdo de que o Morro do Osso era uma ga si com o
estabelecimento simultaneo de uma ga mig. A partir de suas evocagdes
da presenca de ancestrais kaingang, suas respectivas capacidades/conhe-
cimento (kinhrdg) e aces, eles focalizaram tanto uma articulacdo com o
‘exterior’ quanto no ‘interior” do grupo local, fundada no conhecimento
(kinhrag) e na incorporagdo (man, pegar) de capacidades outras. As formas
de mediacao operadas pelo pa i e pela kujid entre os diferentes segmentos
kaingang e entre estes e diversos tipos de Outros (mortos, guarani, fog,
etc) constituiram, propriamente, atos constitutivos do kanhgdg kar mate-
rializado na aldeia do Morro do Osso.

Nesse sentido, o pa i e a kujd precisam fazer valer as regras morais
de conduta prépria de um mundo socialmente ordenado, tal como as
que teriam sido vivenciados em ga si (“terra antiga”), condensadas no
valor do “bem viver” em sociedade (kanhgdg hd kar), por meio de certas
hierarquias (e) rituais que ligam os individuos e os grupos®'. Isso se mani-
festa na importancia da “lei” entre os Kaingang, que relacionam o poder
da liderancga as relagdes entre kamé e kanhru, sobretudo no que se refere
as relagdes de respeito (my’a) e vergonha (tii hd) que regem, respectiva-
mente, as relagdes entre os kanhki (de “mesma marca”) e os jamré (de
“outra marca”).

Os discursos inflamados de Kentanh sobre suas conquistas, que
observei na aldeia, e aqueles proferidos em defesa do seu povo em féruns
e reunides com os fdg, podem ser vistos como técnicas nesse sentido?. E
o0 mesmo quanto aquelas de controle xamanico na relacao das pessoas
com seres animados, inanimados e os mortos, que procedem no sentido
de proteger (sobretudo dos mortos, que trazem doencas) e fortalecer
(frente aos Outros) a comunidade - como no caso dos rituais de “queima
de remédios” (vénh kagta piir) e “banhos” de ervas que conferem ou con-
firmam nomes pessoais (provenientes de pedras, plantas, animais e inse-
tos e/ou, a0 mesmo tempo, de um parente morto que possuiu em vida
esta ou aquela qualidade positiva, a qual se deve “colar” na crianga
nominada).
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Tais técnicas teriam certamente assumido uma feicao diferente se
os enunciados do pa i e da kujd tivessem estabelecido o Morro do Osso
como um vdre si (para contemplar outras versodes que se difundiram entre
os Kaingang)®. Pois se um acampamento antigo esta relacionado as in-
cursdes individuais na mata, a preparagao do corpo de uma pessoa quan-
do enfrenta a caga e a coleta de sementes e cip6s, ou seja, a fins mais
individuais e imediatos, o controle efetivo do territério orienta-se por
meio de técnicas magicas que atualizem uma histéria prévia de kujd e
chefes, guerreiros passados que teriam utilizado o lugar para fins mais
coletivos (vigilancia, politica ou guerra, por exemplo).

Foi através dos sonhos e “visdes” de Nimpre e dos “conselhos” de
Kentanh (juntamente com outras liderancas de sua “marca” ou de outra
“marca”, como Roka e X¢é, respectivamente), do indio curado pelo “Tupé
pd”, e de modo geral das relacdes que as mulheres e os homens kaingang
que constituiram a aldeia estabeleceram com o cemitério, os mortos, e os
diversos Outros (como os fog, os Guarani, os [espiritos de] animais e plantas,
pedras, “cemitério indigena”) implicados no lugar que os Kaingang fun-
daram ga mdg/éma mdg em uma area nesse processo definida como uma
terra ancestral (ga si), focalizando a constituicao do coletivo (kanhgag kar).

De qualquer modo, 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, a importancia da mediacdo da kujd e dopa
i no estabelecimento da vida aldea foi essencial. Essa mediacdo, como
mencionado, articula a idéia de “forca” (tar) e a qualidade de “bom”
(hd) as relagdes de vergonha, mij’a, e respeito, tii hd, que embasam, respecti-
vamente, o convivio entre kanhki (da “mesma marca”) e entre jamré (de
“outra marca”), isto é, a “lei”. Mais especificamente, essas mediagdes
relacionam as “marcas” de pessoas pertencentes as metades exogamicas
a seus conhecimentos/capacidade (kinhrag), pela apropriacao (man) de
capacidades outras (dos fog, dos mortos, dos Guarani, [espiritos de] ani-
mais e plantas), por meio de objetos resubjetivados (cacos cerdmicos,
“cemitério indigena”, etc.) como signos da relacdo com esses Outros.

Consideragoes finais

Segundo os Kaingang, a ocupacao indigena no litoral é ancestral,
pois este é um lugar onde os antigos passaram, acamparam e/ou mora-
ram. Vinham das aldeias do planalto para fazer politica em Porto Alegre,
ja no século XIX e outras incursoes, registradas nas narrativas dos antigos,
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nas quais estdo presentes elementos da paisagem encontrada nessa regiao,
como o mar ou o lago Guaiba (respectivamente, goj kafo tu e oré madg).
Tais incursdes sao lembradas na memoria de guerras com os fdg, e por
meio de sonhos ou visdes, os quais os Kaingang traduzem como indices
de sua ocupacao ancestral na regido litordnea, o que os permite localizar
no tempo e no espaco aqueles que “vieram a Porto Alegre e nunca mais
voltaram” (como Anténio Koito que, segundo dizem, viveu e morreu no
Morro do Osso).

Mas, foi a partir da década de 90 que uma sequéncia de eventos
concretizou o estabelecimento de aldeias nessa regido, e a posterior cons-
tituicdo de um aglomerado politico-cerimonial interaldedo. Isto se deu,
em grande parte, no contexto de relacdes e processos historicos que leva-
ram parentelas, familias extensas e nucleares a deslocamentos a grandes
distancias, mii jé ha téj (“vamos caminhar longe”), deslocamentos a peque-
na distancia, mii jé ha si (“eles passam e nao param” ou “vamos caminhar
perto”) e deslocamentos que seguem o caminho dos antigos, mii jé ha si
(“aqueles que passaram” ou “caminho dos antigos”). Esses deslocamentos
conectaram e constituiram a rede de vire si (acampamento), vire si
(acampamento ou aldeia, ambos antigos) e vire mig (aldeia), que confor-
mam um territério kaingang na regiao litoranea do Rio Grande do Sul.

O grupo local, concebido como coletivo kaingang, é antes de tudo
um grupo de parentes. No contexto das aldeias, as pessoas trocam subs-
tancias e por meio do casamento exogamico entre os que pertencem a
metade kamé e os que pertencem a metade kanhru kré dao 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 tiltima ira para a aldeia dos mortos, niigme,
e sente saudades dos parentes que deixou, permanecendo ativa na cons-
tituicdo 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.
Mais especificamente, essas imbricagdes entre os véarios dominios do cos-
mos - natureza, sociedade, sobrenatureza - estdo intimamente relacio-
nadas ao processo de fabricagdo do corpo - do corpo individual e do
corpo coletivo - “um corpo que se faz como corpo de parente” (Coelho de
Souza, 2001, p. 75).

A aldeia é, pois, constituida por vérios processos que visam a manu-
tencao fisica e espiritual de todos que compdem o kanhgdg kar. Vimos,
ainda, que se destacam entre esses processos aqueles focalizados, primeiro,
na lideranca, que estabelece formas especificas de ritualizar a relacdoentre
as metades, por meio da “lei” da aldeia (e/ou “conselho” aldedo), de modo
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a motivar pessoas a agir coletivamente; e, o segundo, no xamanismo, que
opera como modo de apropriacdo transespecifica das “diferencas”, por
meio do animal “guia”, jagré. O principio de eficacia das técnicas rituais
relacionadas as posi¢des de chefe (pa i) ou de kuji (xama) pode ser formu-
lado em termos da nogao nativa de tar (forga). Assim, kujd tar hd e pa i tar
ha sustentam técnicas idealmente complementares que investem na criagao
e organizagdo de “guerreiros” (kanhgag tar hd) e, por conseguinte, de um
coletivo cujos membros partilham do “bom pensamento” kaingang
(kanhgdg jykre) e o “bem viver” (kanhgdg hd kar).

Essas duas esferas de mediacdo, juntamente com o parentesco, sdo
parte do amplo horizonte sociocultural que envolve as relagdes internas
e externas ao kanhgaig kar. Pois, para os Kaingang que ai habitam, tanto
os deslocamentos quanto a fundacdo de aldeias articulam tanto a histéria
kaingang, na qual incluem os Guarani e outros Outros (fdg, mortos, ani-
mais, plantas, seres inanimados), em um processo de contragao e expan-
sdo territorial. Mais especificamente, esses Outros estdo em relagdo com
a acdo kaingang de “conquista de terras” na regido litordnea do Rio
Grande do Sul. Foi, justamente, com essa perspectiva que tentei entender
como os Kaingang fazem sua historia e, sobretudo, relaciona-la com os
processos de apropriacao do exterior.

De fato, os mii jé ha téj, enquanto deslocamentos coletivos do pla-
nalto meridional, constituiram acampamentos e permitiram a fundagao
de aldeias na regido litoranea. Nesse contexto, tanto as vdre mdg quanto
as ga/émad materializaram-se em uma conjuncao temporal de tal forma
que o gufd (tempo mitico), visij (tempo histérico e/ou passado), e iiri
(tempo presente) se fizeram presentes na vida aldea.

Notas

! Os Kaingang falam uma lingua da familia linguistica Jé e vivem atualmente no sul
do Brasil. O que segue é uma compilagdo de um conjunto de relatos coletados du-
rante a pesquisa entre familias kaingang da regido litoranea, principalmente a partir
das biografias dos interlocutores.

2Todos os termos e expressdes em lingua kaingang vao em italico. A grafia kaingang
utilizado no artigo segue a do Dicionario Bilingue Kaingang - Portugués, de Ursula
Wiesemann (2002).

® Mlii jé ha si, em que mii jé hasignifica “vamos” esi“velho”, “antigo”; a expressdo no
portugués dos indios traduz-se como “caminho dos antigos”, ou vamos por onde
os velhos (os “antigos”) passaram.

*Hé uma consideracdo a fazer sobre a diferenga entre o que chamo “deslocamento”
e 0 que chamo “mobilidade”. Entendo o primeiro conceito como um movimento
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populacional coletivo que retine um ou mais grupos domésticos, familias extensas
e familias nucleares. O segundo como um movimento populacional fundado no
movimento de uma familia nuclear.

> Como veremos adiante, este tipo de deslocamento pode ser acompanhado por
outro tipo, denominado com mii jé ha s1 (“vamos perto”), ou, ainda, sobrepor-se ao
que eles chamam de mii jé ha si, cuja tradugdo aproximada é o “caminho dos antigos”
ou “por onde os antigos passaram”. Tais deslocamentos estdo tradicionalmente
associados ao faccionalismo, a epidemias, a doengas em geral, & guerra, a cacae a
coleta de frutos, mel. No caso em pauta, considerando as diferencas de deslocamen-
to em relacdo a qualquer destes aspectos citados que podem estar na sua origem, os
Kaingang enfatizam o faccionalismo, ou seja, as brigas internas e os fatores exégenos
que estdo efetivamente relacionados ao problema da “invasdo das areas”.

¢ A delimitacdo de Nonoai foi realizada em 1840. Em 1908, os Kaingang reivindica-
vam o respeito aos limites dessa delimitagdo. Ver Schwingel (2001) para uma revi-
sdo da histéria da aldeia de Nonoai.

7 Schwingel (2001), por exemplo, observa na TI Nonoai um “conjunto de casas e
moradias” constituindo parte do “ conjunto da comunidade”, vi'jama [éma] kaingang,
i.e.,, como um componente diferenciado de organizagdo politica kaingang inserido
em aglomerado inter-comunitario. Segundo essa descrigdo, cada nig ja tivi, como ”
aldeia local”, articula-se ao conjunto da comunidade (vi jamd [émi] kaingang) por
meio de uma hierarquia politica, que tem como centro uma espécie de aldeia-mae,
no caso, a Aldeia do Posto (Nonoai). Essa unidade social e politicalocal articula-se,
segundo o autor, “dentro de um conjunto da comunidade, que é denominado vi
jamd [émd] kaingang” (Schwingel, 2001, p. 113), o qual, por sua vez, estd sob a égide
do cacique (pa i). E importante enfatizar que a etnografia do autor revela as varias
dimensoes da reciprocidade nas quais as autoridades de cada nig jd tivi estdo
imersas, principalmente as relagdes de oposicao e complementaridade visualizadas
entre os jamré, justamente por serem “cunhados” que pertencem a metades opostas.
® Os Kaingang dizem que, de forma ideal, o cacique é de uma das metades e o vice-
cacique de outra; se um é kamé, o outro deve ser kanhru, o que, de fato, era o caso entre MB
e ZS. Eles dizem que: “se for da mesma metade [no caso de ndo haver nenhum homem
para desempenhar esta fungdo] é melhor so6 ter o cacique, porque nao da certo”.

? A area da Lomba do Pinheiro localiza-se em um bairro de Porto Alegre de mesmo
nome que faz fronteira com o Municipio de Viamao. Aproximadamente trinta qui-
lémetros ao sul, estd o Rio Guaiba e a dez quilometros a leste, o Morro Santana.

10 F importante abrir um paréntese aqui, antes de continuarmos a descrigdo, para
informar sobre o estatuto legal da 4rea da Lomba do Pinheiro. Esta 4 rea foi destinada
ao uso e ndo a posse dos indigenas e deveria, segundo o documento que legalizava
sua ocupacdo (elaborado conjuntamente pelo Ministério Ptablico Federal, Secreta-
ria dos Direitos humanos, Secretaria do Meio Ambiente, antropélogos e represen-
tantes indigenas), ser coordenada por uma associagdo indigena, a qual seria presi-
dida por pessoas eleitas democraticamente.

1 Os “indianos” sdo mestigos de Kaingang com brancos que arrendaram terras nas
Areas Indigenas por influéncias de politicas de Estado e / outrabalhavamnos postos
do SPI/FUNAL esta categoria estd em uma oposigdo com kanhgag pé (“Kaingang
verdadeiro”), que falam a lingua e mantém o “costume”.
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12 Para os Kaingang da regido litoranea sdo as familias que decidem os assuntos
coletivos, isto é cada familia equivale um voto. Tal modo de decisdo parece ser,
segundo os interlocutores, uma pratica comum nas aldeias do planalto meridional,
com diferengas no tamanho da populagdo, o que, por sua vez, requer uma articula-
¢do diferente entre as familias e a “lideran¢a”, mas néo sei, ao certo, como se da.

B Ver Fernandes (2004), principalmente sua reconstitui¢do da histéria kaingang no
século XIX em que o faccionalismo esteve presente. Segundo o autor, o faccionalismo
opera de forma complementar a tensdo centrifuga dos lagos matrilocais, atuando
“como uma estratégia politica de superacdo da segmentaridade estrutural da socie-
dade Kaingang e, para tanto, aciona um redimensionamento hierdrquico na orga-
nizagao social” (Fernandes, 2004, p. 38).

! E importante considerar que a constituicao de aldeias na regido litoranea tende a
obedecer a mesma l6gica encontrada na relagao entre aldeias satélites e aldeia-mde,
observada nas Areas Indigenas do planalto meridional. As aldeias na regiéo litora-
nea inscrevem-se em uma légica de rela¢ées sociais, politicas e cerimoniais especifi-
cas, configurando uma territorialidade ainda flexivel, certamente, desde que asvire
mdg em constituicdo deixam em aberto a eleicdo de uma aldeia-mae. Em outras
palavras, permanecem as caracteristicas que marcam o lugar de uma aldeia-mae,
ou seja, aquelas que fundamentam a constituigdo de certas aldeias como centros
cerimoniais, com especialistas rituais, e centros politicos, com chefia, ocupada em
resolver “as coisas de fora”. O que ocorre, na regiao litoranea, é que a constituicao
dos grupos locais e a demarcagdo dos territérios precedem a definicdo de uma
aldeia-mae e aldeias satélites (ver Aquino, 2008).

> Como sabemos, a territorialidade Kaingang é comumente associada ao planalto
meridional, apesar de existirem referéncias histéricas e linguisticas de ocupagdoda
regido litoranea por essa etnia, segundo Tommasino, “ pode-se evidenciar a possi-
bilidade da presenca Kaingang na regido litordnea. Além destas evidéncias coloca-
das por Von Thering, ha outros indicios relevantes na lingua desse povo. No dicio-
nério Kaingang de Wiesemann encontramos o vocabulo goj-kafé-tii que significa
mar e que etimologicamente significa “rio sem margem oposta”. Outro termo, deri-
vado daquele, é goj-kafa-tii ta que significa’além mar’. Por outro lado, Borbano seu
vocabulario arrola também a palavraranhrainha como sendo “areia, praia e costa’
Wiesemann, 1981, p.11 e 126; Borba, 1908, p. 99). A nossa pesquisa também levan-
tou informagdo nesse sentido: os Coroados Bravos do rio Laranjinha que foram
contatados em 1930 contaram aos membros da expedigdo dos SPI que seus ances-
trais teriam vindo de goj-kafa-tii. Estes dados remetem, portanto, para a possibili-
dade de os Kaingang terem vivido mais préximos do litoral, o que torna plausivel
(Tommasino, 44, p. 1995).

16 Como informa Sahlins (1997, p. 135, 136): “Os costumes tornam-se conscientes,
quando mais ndo seja, por causa da prépria possibilidade de sua violagdo - inclu-
sive aquela ocasionada pelo exemplo de costumes contrastantes vigentes em povos
vizinhos -, o que notadamente exige que eles sejam inculcados nos jovens, junta-
mente com os sentimentos morais e emocionais apropriados. Obrigada assim a
encontrar explica¢des racionais para praticas cujas razdes sdo desconhecidas, a
consciéncia da cultura ndo é uma mera racionaliza¢do, mas uma quase-tradigdo
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consistente com os saberes, narrativas e interesses da sociedade (cf. Wagner, 1975)
[...] Em regra - ha exce¢des e permutagdes -, o culturalismo tornou-se o discurso
englobante do developman e das sociedades transculturais em evolugdo”.

7 No que se refere a questdo da legislagdo do branco e suas implica¢des com a
territorialidade Guarani, os Kaingang afirmam que a Constituicdo Federal “ndo
fala disso”, referindo-se, a propésito de territérios indigenas néo a este ou aquele
povo especifico, mas a “indios”.Ver sobre a questdo da ocupagdo do sitio arqueo-
l6gico localizado no Morro do Osso mais adiante.

¥ Segundo Wisemann (1960), estas “categorias semanticas” - hd e korég - fazem
parte de um amplo campo de relacdes kaingang que envolve nomes e posicoes
sociais: “To sum it up, in evaluating a thing, it seems that ho [hd] ‘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 theordinary everyday thing. In evaluating
a person, ‘good’ is that quality which is recognized as better and should be striven
for” (Wiesemann, 1960, p. 179).

¥ Como diz Silva (2002, p. 196-197): “O kuid Kaingang apresenta-se, entdo, como o
elemento domesticador dessa forca [da agressividade do “matao”], usada por ele
para prevenir, proteger, curar e prever. Seu poder vem do “matao” [...] O kuid, por-
tanto, detém um poder oriundo de outros dominios do cosmos: sé ele ousa e conse-
gue domesticar essas forcas. Dai vem seu prestigio e poder social [...] A cosmologia
Kaingang compartilha das cosmologias amazénicas o fato de plantas e animais
possuirem espirito (fom, conforme os kaingang) [...] [Nesse contexto] Seres e objetos
interpenetram o mundo social, sob o dominio do kuid, para beneficio exclusivo da
sociedade Kaingang.[...] Ele [0 kujid] é encarado como personagem social iinica para
estabelecer a intermediagéo entre mundos concebidos diferentemente, mas néo se-
parados radicalmente”.

% As concepgdes espaciais dos Kaingang articulam-se a partir de algumas nogdes
chave. Estas nog¢des sdo, principalmente, ga, émd e vire, e estdo relacionadas entre si
e a varios elementos que compdem a vida social e cosmolégica kaingang (ver
Tommasino, 1995; 2004). Estes termos podem, em d eterminados contextos, ser utili-
zados por eles de maneira mais ou menos intercambidvel e, a0 mesmo tempo, forne-
cem, cada um, diferentes maneiras de entender o pensamento kaingang.

! Vale evocar aqui a defini¢do de poder (e sua faceta ritual) de César Gordon para os
Xikrin-Mebéngokre, ele diz: “ A hipotese é que aquilo que podemos chamar de “po-
der’ na sociedade mebéngokre tem relagdo com essa capacidade diferencial de in-
corporar (objetivar em si) relagGes sociais externas que, por sua vez, condicionam o
estabelecimento de outras relagdes sociais e vice-versa [este processo é controlado
ritualmente, pois, sendo, ‘seria um roubo’]” (Gordon, 2006, p. 295, inser¢des mi-
nhas entre colchetes).

2 Pierre Clastres esclarece alguns pontos sobre a importancia da capacidade “téc-
nica” do lider nas sociedades indigenas das terras baixas sul-americanas: “Em
funcdo de que a tribo estima que tal homem é digno de ser um chefe? No fim das
contas, somente em funcdo de sua competéncia ‘técnica’: dons oratérios, habilidade
como cagador, capacidade de coordenar as atividades guerreiras ofensivas ou de-
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fensivas. E, de forma alguma, a sociedade deixa o chefe ir além desse limite técnico,
ela jamais deixa uma superioridade se transformar em autoridade politica. O chefe
estd a servigo da sociedade, é a sociedade em si mesma - verdadeiro lugar do poder
- que exerce como tal sua autoridade sobre o chefe. E por isso que é impossivel para
o chefe alterar essa relagdo em seu proveito, colocar a sociedade em seu préprio
servico, exercer sobre a tribo o que denominamos poder: a sociedade primitiva nun-
ca tolerara que seu chefe se tranforme em déspota” (Clastres, 2003, p. 224).

» Sabe-se entre os Kaingang da existéncia de um “indio” de Nonoai, Jodo Coito, que
teria vindo para Porto Alegre tratar-se em um hospital. Desaparecido fisicamente,
foi entretanto visto perambulando no Morro do Osso como vénh kuprig (“alma do
morto”) por umkuji que atua em Nonoai, Jorge Garcia, que relatou, no Encontro dos
kujd, té-lo visto em sonho.
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