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O correr da vida embrulha tudo.

A vida ¢ assim: esquenta e esfria,
aperta e dai afrouxa, sossega e
depois desinquieta. O que ela quer

da gente ¢ coragem...

Guimaries Rosa
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Resumo

O presente estudo versa sobre a tematica da producdo de corpos e pessoas, tendo
como base etnografica a experiéncia com coletivos indigenas Kaingang, grupo Jé
Meridional, pertencente ao tronco lingiiistico Macro-J€, localizados no Estado do Rio
Grande do Sul. As categorias de corpo e pessoa sdo eleitas como objeto de investigacdo
devido a sua centralidade para o entendimento da vida social dos grupos em questdo. A
problematica de pesquisa insere-se na discussao acerca dos saberes indigenas relativos
ao corpo, sua fabricacdo e construgdo continuada, voltados simultaneamente para a
producdo de parentes e construcdo da pessoa-humana. O texto propde-se a discutir os
regimes indigenas de conhecimento do mundo e as formas organizativas de vida que
geram significados para as suas praticas cotidianas e que revelam uma conceituacio
peculiar do ser humano, segundo a qual corpos tém de ser humanizados pelos parentes
através de processos especificos para que, paulatinamente, se tornem “gente de
verdade”. Neste processo, iniciado na gestacdo e continuado até o0 momento de morte da
pessoa, articulam-se agdes inter e intrapessoais, que um olhar atento ao cotidiano das
relagdes permite vislumbrar.

Palavras-chave: Kaingang, corpo, pessoa, parentesco.



Abstract

This study focuses on the theme of the production of bodies and persons, based
on ethnographic experience within the Kaingang, Southern Jé group, located in Rio
Grande do Sul. The categories of body and person are elected as object of research due
to its centrality for the understanding of social life of the group concerned. The issue of
this work is part of the discussion of indigenous knowledge relating to the body and its
continued construction focused on both for production and construction of human
persons as relative. The text proposes to discuss the indigenous conception of person
throughout bodies are constantly submitted to a humanization process in order to
gradually become ‘real people’. A careful look at the everyday relations allows us to
glimpse the process of conceptualizing persons and bodies through actions that are
articulated inter and intrapersonal that begun in the gestation and continued until time
of death of the person.

Key words: Kaingang, body, person, kinship.
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Introducao

O presente estudo versa sobre a tematica da pwdagéorpos e pessoas, tendo
como base etnografica a experiéncia com coletimoigénas Kaingang, grupo Jé
Meridional, pertencente ao tronco linglistico Madég localizados no estado do Rio
Grande do Sul. As categorias de corpo e pessoelai&@ms como objeto de investigagéo
devido a sua centralidade para o entendimentod#asacial dos grupos em questédo. A
problemética de pesquisa insere-se na discusséaatdes saberes indigenas relativos
ao corpo, sua fabricacdo e construgdo continuaoléados simultaneamente para a
producédo de parentes e construgdo da pessoa-humana.

O exercicio de pensar que pretendo desenvolvepaginas seguintes € fruto de
situacdes de campo variadas e de uma etnogradianiténte. Esta dissertacéo baseia-se
numa etnografia concernante a coletivos, mais awomequivalentes a familias extensas,
denominados por meus interlocutores de “comunidadede “grupo politico”, em lugar
de centrar-se em uma aldeia, Terra Indigena, olgugraoutro tipo possivel de unidade
territorial. Trata-se de uma etnografia de casa®ues espacos, e das pessoas que 0S
constituem enquanto “comunidade”.

H& uma razéo para isso. Estes grupos de interl@sutstdo multilocalizados e
muitos deles, desde o inicio dos dialogos, ja pertam distancias variadas dentro do
estado do Rio Grande do Sul, enquanto alguns anal também nas paisagens de Santa
Catarina e do Parana. Os olhares e vivéncias éticag situam-se, pois, em diferentes
tempos, localidades e espacos. Alguns destes seguamno principio, habitados pelos
mesmos personagens; outros, contudo, desfizeramese, constante movimento de
ocupacbes e desocupacbes de espacos para a o@awstile aliancas politicas,
econdmicas, afetivas.
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As informacgbes descritas nessa dissertacdo foramhecaas por meio de
dialogos realizados com kaingang egte“comunidades”. Trés dessas “comunidades”
estavam localizadas na cidade de Porto Alegre, u® sp define como a Bacia
Hidrogréfica do Lago GuaibgAnexo - Mapa 1). Uma delas ficava na Reservagemt
EC'm& M&g Ky, espacgo cedido pelo municipio em 2003jeoantre 2008 e 2009
residiam aproximadamente 152 pessoas. Ali conhécomunidade” de Seu Ernesto,
cuja casa principal comporta, além dele, sua espasza e outras cinco pessoas. Nesta
mesma cidade havia duas outras “comunidades” situfimia das espacialidades aldeas
existentes na capital, sendo ambas construidasogrbdirros periféricos da cidade,
préximas as regides de mata que os circundam. EHHtasms sdo respectivamente a
“comunidade dos Vargas”, composta por uma casae aoeresidem cerca de cinco
pessoas, e a “comunidade” de Feliciana, com apamamente doze co-residentes. Foi
em companhia dos membros da “comunidade” de Fetiaie passei a maior parte do

tempo de campo.

'Para uma contextualizagdo da constituicdo deswadei territorial, consultar Freitas (2005), Aquino
(2008) e Jaenisch (2010). Tal como Freitas e Jaeofo por uma classificagdo em bacias e sub-bacia
hidrogréaficas por considerar que esse critério fiertacalizar a rede de interlocutores e os sepags

de vida segundo um conceito de territorios e stitiigos mais proximo das concepgdes indigenas Est
perspectiva deriva dos estudos de Tommasino (22#), nos quais visualizamos que cada subtemitori
Kaingang distribui-se em aldeias e acampamentostguecomo referéncias rios, lagos, espacos de
matas, cemitérios, cidades. Fagco uso das baciasghédicas para referenciar areas e regides onde
residem ou habitaram os interlocutores deste tnabdRelevante aclarar que a amplitude do mapa
justifica-se justamente pelas mobilidades destgsitgs por estas paisagens indicadas, especialmente
daquelas familias em didlogos com as instituicG#sligas associadas com a administracdo de seus
territérios no ambito local, estadual e federal.

12
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Mapa das localidades descritas em Porto A

Dasparagens da capital passei a conhecer as ditasa$Ti€aingang do Planaltc
localizadas na regido noroeste do estado do Rimdéralo Sul, naegido da Baci
Hidrografica do B Uruguai aproximadamente a 400 kildbmetros de distancia gaad
(Anexo — Mapa 1). Bximo ¢ cidade de Passo Fundo, local que sedia a F!
(Fundag&o Nacional do ind Regional, estfo localizadas a Tl Monte @asgituada no
municipio de Ibiraiaras e Moliter, e a Tl Carreteiro, localada no municipio de Agt
Santa.

A Tl Monte Caseos apresentava em 2009 e 2010 aurarganizagado loci
constituida por duas aldeias e um acampament(, juntos,somam uma populaci
estimada de 516 pessadistribuidas enaproximadamente 137familid€m uma desta
aldeias foi que conheci‘@omunidade” de Dona Munda, cuja casa é a prindigaltre
cerca de outras dez casas que conformam seu “galfico”. A casa de Munda abri
aproximadamente sete pessoas. Nessa mesma ureddtorial, porém em outra alde
também conheci a “comunid@”’ de Luci. Em sua casa, a principal de sua “codade—

conformada por um conjunto de mais ou menos 4 c- cotesidem cerca de se¢

13



pessoas. E alnessa mesma, também conheci a “comunidade” da qual faz |} Pedro.
Observei que sua “comunidadera compostgor quatro casas, sendo a princidelas a
de seu sogro. Na casa de Pedrresidem ele, sua esposa e as duas filhas peq!
Proximo da TIMonte Caseros esta sediada a Tl Carretdisia Tl é constituid
de apenas uma aldeia, que poca do campaentre julho e agosto de 2009 e marc:
2010, abrigava aproximadamente 173 pessoas, organizadaseea de Zamilias.
Nesta area conheci Eloisajawasa abriga €, seu maride suas duas filhas. Sua ¢

faz parte, junto com outras residias, da “comunidade dos Daniel”.

Terra Indigena Carreteiro
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Mapa da localizacéo da Terra Indigena Monte Ca

Um pouco do camg

Ainda em 2005, quando cursava a graduacdo em @gnSiociais, n
Universidade Federal do Rio Grande do Sul, ir os contatos com algumas famili
Kaingang que residiam em Porto Alegre e que estavgamizand-se na Aldeia ['ma
Fag Ky. Aos poucos, os ia encontrando na feira domi organizada pela Secreta
Municipal de Industria e Comér, onde vendiam seus estnatos e ali, por algu
breves momentos, conversavamosre 0os processomm que estavam envolvic para a
aquisicdo do espacaadaldei; também sobre a vendie seus produtos, sobre alg
projeto dosquais participava etc. O fato de eu ser estudante uhiversidade e est
vinculada, na épocaao Nuacleo d Antropologia das Sociedades Indigena:
Tradicionais— NIT — abriaae portas de entrada para conl-los e aprender sobris suas
formas de vida, uma vez ¢, como diziam 0s meus primeiros interlocres: “a

Universidade é parceira nos¢



As primeiras visitas a aldeia foram para particigar algumas reunides que
discutiam os projetos vigentes que envolviam agesi@ do nlcleo de pesquisa e 0s
indigenas. Aos poucos fui sendo conhecida e n&@muapara que Seu Ernesto me
chamasse para uma prosa, em sua casa. Assim, pordessas primeiras insercdes
institucionais é que conheci alguns dos kaingamg gqoem segui por muito tempo em
didlogo. Paulatinamente, conseguia espaco e ojdeties para regressar a cada
segunda-feira, dia estabelecido por eles para fdgaanal. A segunda-feira era o dia em
gue eles costumavam descansar e as areas de maatagrapear” cipos, taquara, coletar
sementes e outras matérias-primas para a prodogéariéfatos que produziam durante a
semana para vender na feira no domingo. Nesteadibém era comum que recebessem
visitas de escolas, normalmente no periodo da,tguEndo o xama realizava algumas
atividades como contar historias dos antigos, padgariancas etc.

Nestes dias a aldeia costumava estar movimentad@mpsilenciosa. Todos em
suas casas a organizar as coisas. Algumas pesslma®0 supermercado proximo da
aldeia para fazer compras de suprimentos, enquanitos se mobilizavam ao centro da
cidade para consultas médicas. Moviam-se tambéim yisitar alguns “parentes que
estdo fora” dali. Nesse dia privilegiavam aindaeamides com os “parceiros ndo-indios”
— agentes de diferentes 6rgédos do Estado. Era diadfe visita da equipe de salde.

Eu observava as mulheres a perambular entre asceisas e as casas das
parentas. Os pequeninos que ndo iam para a escalarh a circular e, sem destino
certo, seguiam o movimento dos demais. Ao finatadde, as criangas retornavam da
escola e, animadas, preenchiam o siléncio do dia s vozes. Depois de brincarem
mais um pouco ao redor da casa, tomavam banhm#isn-se. Com o cair do sol, as
pessoas que estavam fora, na cidade ou nos agsedst@navam, e, 0s que ficavam por
ali, também tomavam o rumo de suas casas. Foi nes$®ento que eu via a comida ser
preparada pelas mulheres enquanto ficava a comyvaes&ente ou ao lado da casa onde
estava de passagem, com os anfitrides, normalnteftbefe da casa”, aguardando o
momento de ir de volta & minha casa. Assim eranpreseiras visitas, sem muita
intimidade, sem conhecer as pessoas, tampouco s&s.cApenas aquilo que as
circundavam.

Foi nesses primeiros momentos de pesquisa queaitando corpo e da pessoa
emergiu como possibilidade de reflexdo. Adianto, go&ialmente, ndo era essa a
temética com a qual eu pretendia prosseguir, masaeque interessava aos meus

interlocutores, especificamente as mulheres, nagueimpos iniciais de pesquisa. A
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negociagdo, literalmente, sobre esse ponto, ocoapds um dia de visita a
“comunidade” de Seu Ernesto, na aldeiant& Mag Ky, em Porto Alegre. No cair do
sol, ao sair de uma das casas e me dirigir ao @od&aldeia para tomar o 6nibus de
volta ao centro da cidade, deparei-me com um gdepainco ou seis mulheres & minha
espera. Ali elas me intimaram a voltar no dia seigupara “uma conversa séria”.

Temerosa, aceitei o convite e retornei na manhfepos La estavam elas, e
algumas mais, sentadas em frente a uma casa aequaunca havia antes me
aproximado. As mulheres que eu conhecia, esposaaioens com quem conversava,
também se juntaram ao grupo que conduziria a ceavdderam-me um banco e
ficaram a tomar chimarrdo, ignorando minha vezoda desenhava pela cuia.

“O que tu queres aqui?” Assim iniciaram a sabatjna durou cerca de cinco
horas. “Porque tu ficas por ai conversando comar&dos da gente?”; “Que trabalho tu
vem fazer aqui”? “Tu és da universidade™?

Quando pude falar, expliquei ao que viera, e que esfava ali para roubar
maridos, tampouco para levar informacdes para @o-aliados” — categoria que
usavam para qualificar aquelas pessoas que, seg@lasio'ndo gostam de indios”. A
imagem que tinham de mim era uma mescla de antgaduriosa — mais uma por ali
— gque ameacava suas relacdes conjugais, ser inpoifica, em diferentes escalas.
Enfim, ao entenderem que estava a conversar cos rsaudos - que eu mesma
entendia serem os principais articuladores dosesses locais para com o exterior -
devido a um projeto do qual participava, elas imahente disseram: “La4 vem de
novo, mais um projeto de politica”.

A conversa longa, resumindo, era um convite, “urstete como elas me
disseram, tempos depois. Um “teste para sabeigndjzse eu “queria falar da ‘cultura’
ou saber com o que de verdade a gente se preoCupbma rotina, talvez, que elas
faziam para saber com quem estavam lidando. Dimende modo geral, que “a
politica” daquela aldeia, ou de qualquer outro espe moradia, era também feita por
elas, em suas casas e no cotidiano “que as vegepesyuisadores ndo véem”.
Perguntavam-me porque ninguém havia lhes “pedida fsdar dessas coisas da casa,
das criancas, dos homens, das mulheres” e ressaltgwe “falar da casa, das doencas é
também falar de politica, da cultura”. Felicianae qneste dia estava a visitar sua irma,
esposa de Seu Ernesto, e que se tornou uma depaisrprofessoras neste processo de
pesquisa, me indagou, diretamente: “Porque tu séiglascomas mulheres. A gente

tem outras coisas para falar!” Apos este eventssgia receber convites para ir a casa
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dessas mulheres em dias diversos das segundas-faiiadeixando de ser visita e de
tratd-los como meros anfitrides. Aos poucos, paassér recebida por alguns dias,
dormindo nas casas e tornando-me “uma aliada”.imtlermédio da familia de Seu
Ernesto, passei a conhecer outras familias alieedfa unidade da aldeia.

Depois deste episddio, me vi forcada a conheces mdundo o que se tinha
produzido sobre o grupo para tentar apreender mellieor do convite que recebera.
Ao revisitar a literatura acerca do grupo, percesiados baseados em teméticas como
sistema politico, de parentesco, sistema onomastietigiosidade e complexo
xamanico, mas poucas etnografias abarcando o aatidlas casas, dos movimentos de
corpos pelos espagos e sua relagdo com uma concepc&orporalidade. Ao ler
especialmente as etnografias de Veiga (1994, 20@®)uma sociedade descrita em
decorréncia da patrilinearidade, em termos de uemangtria masculina operando de
modo mais presente nas relagfes. As interpretatgdasitora afirmando, por exemplo,
que a “mée €, em Ultima insténcia, a mulher do dp&ar{2000: 100) pareceram-me
refletir um entendimento da patrilinearidade que wéndizia com aquele proposto
pelas primeiras interlocutoras que conquistara.

Tendo como referéncia interpretativa a patrilirgede, Veiga generaliza, como
consequéncia quase direta a partir da informacapude sémem € o elemento criador
do corpo do bebé, que o masculino tem lugar pregramde na elabora¢cdo de uma nova
pessoa. E as mulheres estaria reservado “o lugadutadoras e veiculo de transmisséo
de valores” (Id: 102). Parece-me interessantendpsit dois aspectos da discusséo da
autora. O primeiro estad associado a um esquemagrega o nivel ‘etno-biolégico’
(onde o masculino é ativo e (pré) dominante, porgém as substancias criadoras do
corpo) aquilo que remete a mulher ao lugar de uorél e agente passivo. E num outro
nivel, contrastar o jural (associado ao publicas goa figura masculina quem doa a
metade, qualidade de identidade kaingang e, é tandi¢ o atuante mais visivel na
arena politica) ao espaco feminino relacionadoamoidio domeéstico (lugar da primeira
socializag@o e com atributos politicos menos evegn

O argumento da autora remete-me a discussdo sobreeq@acao
centro:periferia::masculino:feminino que ndo prdtenratar aqui, justamente por ter
aprendido outras possibilidades interpretativas, quais as mulheres ocupam lugares
de agentes criativas, igualmente produtoras de dmayentes”, indicando o nivel

domeéstico como também plenamente politico. Ou séjm, simples: escutar o que as
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mulheres kaingang, com as quais conversava, estgpramunciando sobres suas
experiéncias e formas de administrar os processpsatiucdo de corpo e pessoa.

Sobre o debate abordando a discussdo das dicstoreatro/periferia,
publico/privado e feminino/masculino, Lea (1986aliza uma andlise critica e néo
resgatarei aqui a discussdo. A autora (1994) nossepta um panorama destas
“representacdes desgastadas” e oferece linhas angativas para o entendimento de
gue tanto as mulheres, como o contexto de suecwiildiana, sdo multifacetados. Trata-
se menos de imobilizar e determinar lugares de heradugares de mulheres, do que
de enfatizar a complementaridade entre acdes @spaexperiéncias trocadas, nao
necessariamente simétricas e igualitarias o tepgm Preocupo-me aqui em apresentar
visdes alternativas sobre corpos femininos queeraagpntra imagens costumeiras de
papéis sociais e simultaneamente que propdem diadoghe sobreas diferencas, que
para as interlocutoras sdo componentes das pessoas.

Os espacos organizativos da vida social ndo opsegundo as dicotomias entre
0s grupos kaingang que conheci. A morfologia daleias e casas visitadas segue
orientagbes de outra ordem, respeitando os aspeatoglementares e assimétricos do
dualismo kaingang, segundo a preocupacao de ageap&aorno da casa materna tanto
as filhas quanto os filhos, que ndo necessariaméeiteam as casas dos pais ao
casarem-se. Novos arranjos dessas concepc¢Oeszaijaas serdo apresentados como
acbes componentes do que os Kaingang chamam desfitdexde”, demonstrando que
existem entre eles preferéncias em lugar de modeaiegras mecénicas.

Os discursos femininos aqui descritos abrem nowssilpilidades para se pensar o
lugar ou as posicdes do género no contexto de jge&dEm que lugares e momentos o
feminino e o masculino constroem-se como categardigenas relevantes e como eles
as formulam. A idéia é pensar, entdo, como os kaggnobilizam a diferenca de
género como constitutiva de outras diferencgas. tidiano vivenciado apresenta signos
de diferenciacdo entre masculino e feminino quesgioonstroem sobre a projecdo de
dicotomias como centro/periferia, politico/domésticcasa/praca, natureza/cultura,
homem/mulher etc.

Assim, tratando-se da construcdo de corpos, estgerth¢do apresenta um

argumento embasado na discordancia etnogréficéepiatativa de Veiga — o que é

’Para uma contextualizagio sobre o cenario inicial Estudos de Género em sociedades indigenas nas
terras baixas da América do Sul, ver Anne-ChrisTiaglor (1984), Lasmar (1999). E para uma leitura
mais geral destes estudos nas décadas de 1960,ev&éBTLasmar (1997).
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muito diferente de desqualificar o seu trabalhgeguindo as informagfes transmitidas
pelas mulheres, naquilo que esta apresenta comopuetminancia masculina no
processo. Encontrei nos dizeres daquelas mulhdezsrides niveis de a¢des: “o pai que
faz o filho e no6s que o deixamos crescer”. Com,igsppassei a preocupar-me em
compreender o processo de “fazer crescer” desdecaigzdo, gestacdo, nascimento e
outras acdes do fazer crescer as criancas, quamtdosa homens e mulheres, se
envolvem alternadamente, em tempos e espacos faspeodnde suas acdes, antes de
tudo, geram componentes complementares nas taefa®duzir tiente de verdade.

Em trabalhos mais recentes, como Diehl (2001) en®¢2005), esta oposicao
feminino/masculino vem recebendo mais atencao.ddot@nte no trabalho de Rocha,
encontra-se uma argumentacgdo quanto do ‘priviléginino’ no que tange questdes
de corporalidade, a medida que sdo as mulheres, quessfera doméstica, exercem o
controle sobre os corpos dos membros de sua fa@i@2: 83). A autora propde
também ser a casa um dominio social feminino esl@euproducédo de corpos. E, neste
sentido, informa que, embora a ideologia patriliteada a desenhar uma participacao
assimétrica em termos socioldgicos, “sdo as muthgree possuem poder especial
quando se discute padrBes contraceptivos e azgsatelacionadas a gravidez e ao
nascimento”. Soma-se a esta assertiva a idéia@lesjbomens podem ter o controle da
reproducdo, parafraseando Veiga, “mas seu contofgarcial, posto que, sdo as
mulheres que controlam a fecundacéo, déo a lumug cuidam”, majoritariamente,
“das criancas” (Id: 62-63).

Transcrevo fragmentos de uma das tantas conveesasgociacao da tematica
da pesquisa para situar o leitor e convida-lo alisegpmigo no universo onde,
paulatinamente, fui “virando alinhada, amiga pcditie porque ndo, uma nora pro
futuro” — como pronunciou, cerca de um ano atrés das minhas interlocutoras ao me

apresentar para uma prima que eu ndo conhecia. #sletonvido-o a perceber, afinal,

*Termo nativo para designar o processo de produgdcorhbos e pessoas como Kaingang. Utilizarei
pessoa-humana e humano como sinénimos daquele kaingang, um sindnimo daquilo que ao final do
texto sugiro seinh — aquele que age no mundo, que tem metade, namem e alma — algo no sentido
daquilo que glosamos como ‘nocdo de pessoa’. O mee,parece se diferenciar do termo nativo
“kaingang p& glosado como aqueles que tém metade transnpgttapai, reconhecido conitaméou
Kairu. Como costumava ouvir:kkdingang péé gente que tem marca verdadeira, do pai Kaingang”
“indios verdadeiros”E o termo kaingang kre”parece-me designar um grupos de pessoas considerad
“gente de verdade”. Essas interpretacfes sdo sns#o tenho certeza de que realmente poderiamos
conceber essas tradu¢cdes como as Unicas possiveis.
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como a producdo e construcdo do corpo e da pesaoaterface das discussbes de

género, também se tornou objeto de meu interesse.

Feliciana: “Sabe, Patricigu sempre t4 ai
preocupada com as coisas das mulheres,
como vivemos, quem somos nesse meio dos
indios. E bom mesmo alguém se interessar
por isso. Mas quando te falo dessas
politicas ndo é para chamar projetos ou
pessoas querendo ensinar mulher indigena
sobre os direitos delas; a gente sabe o que
guer e onde buscar. Temos direitos como
mulheres e como indigenas. Sobre os
indigenas tudo ja sabe, mas os de mulheres,
como fica? A questdo pra mim é mostrar
para vocés gue o que vocés pensam sobre as
coisas de homens e mulheres ndo é bem
assim.”

Patricia: “ndo? Entdo me conta mais, para
eu conseguir aprender.

F: “te conto assim um pouquinho de minha

historia de vida e ai tu vé se ndo tenho razéo
quando falo mal de vocés. E bom ter

trabalhos sobre politica, terra e xama, mas
nisso tudo tem a gente, o cotidiano das
politicas que as mulheres participam. N&o é
porque a gente ndo ta o tempo todo
brigando nas reunides que ndo somos
guerreiras. A gente ta por tras disso tudo.
Grava ai. Liga sendo tu vais esquecer e
depois fica faltando parte”.

P: “t6 ligando.”

F: “a verdadeira lideran¢a kaingang era o
kuja [xamd] e apenas ele. Ndo havia
cacique, vice-cacique e 0s outros tipos:
capitdo, policiA N&o havia uma divisdo
politica de verdade. Todos participavam,
homens e mulheres. O que havia era os
conselheiros, homens e mulheres, que eram
criados como especialistas para ajudar as
pessoas. Os conselheiros atuavam nas
questdes politicas, nas brigas, na hora de
casar. Tinha as parteiras, os bons cacadores
e poi, que dizem serem 0s caciques, mas na
traducdo certa eles eram grandes chefes de
suas familias. Por isso é que tem essas
brigas; na verdade é tudo briga por poder.
Antes era cadpsi com seu grupo a circular
por ai. Hoje estamos todos em aldeias em

* Sobre a origem e operacdo destas categorias
hierarquicas de controle e organizagdo social,
ver Fernandes (2003).

Terras Indigenas e é impossivel que nédo
haja conflito entre grupos politicos. Sempre
foi assim. Por isso que nos n&o vivemos em
aldeias, preferimos ter nossa prépria ‘mini
aldeia’, s6 com os da gente. Qga é que
iam a frente do grupo. Nao cuidam sé de
doencgas, mas da vida como um todo. Eles
eram os grandes chefes. Hoje eles ficaram
s6 conhecidos por cuidar e tratar das
doencas. Mas é como te falo, eu sou
preparada para ajudar também. Fui criada
para ser um tipo de conselheira. Como
entdo que as mulheres ndo participam da
vida kaingang? Nao ficamos s6é em casa
cuidando das criancas e do marido”.

P: “pois eu conheco algumas liderancas,
além de ti. Tem mulher cacique, né. Tu
conhece também.”

F. “sim, a prima. Essa sofreu muito. Foi

perseguida porgue queria estar no meio da
guerra com os brancos, ndo queria se
alinhar com os fazendeiros. Ficou por ai
solta no mundo, apanhando da vida. Tu
sabes bem a histéria dela, né? Como ia te
dizendo, ndo ha povo kaingang, nunca
existiu. Sempre teve grupos de familias
grandes guiadas pelkoja e pelopoi”

Seu marido: “isso que vocés aprenderam
por coletivos, por indio trabalhando tudo

junto ndo existe. Uma terra coletiva onde

todo mundo planta pra todo mundo

consumir é coisa do Estado, do SPI; do
tempo que nos confinaram em Terras
Indigenas. Porque quando implantaram a
politica dos aldeamentos eram os chefes de
posto ou os padres quem comandavam o
trabalho e o grupo. Criaram essas frentes de
trabalho e colocaram o0s indios a

trabalharem. As mulheres ficaram com os
servigcos da casa, das criangas”.

F: “viu, s@o essas versdes das historias que
vocés deveriam fazer nos estudos. Ai
depois eu tenho que ler nos trabalhos de
vocés que a vida de kaingang é dos homens
e que eles tém lugar de destaque. Podem até
dar liquido deles para fazer os corpos, mas
isso ai s6 funciona porgue tem as mulheres,
nao foi o que tava te falando?”
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A partir dessas falas, aprendi que o que hoje @amhes como‘as atitudes’ femininas
séo reflexos de uma situacdo politica de contaite, tqrnou invisiveis as acdes das
mulheres indigenas. Feliciana conta que, em temppaeéritos, as mulheres eram parte
de um sistema politico, do qual, hoje, encontrametdivamente excluidas. Ademais,
ela e, posteriormente outras mulheres kaingangtiasi em comentar que é preciso um
estudo das relacdes de género para que percebamaseastrutura hierdrquica em que
acOes masculinas englobam ac¢fes femininas é ureag&e do imaginario ocidental e
suas politicas de contato. Nao que conflito e slibacdo entre géneros ndo possam
existir entre os amerindios, uma suposi¢do queoperpressar um movimento bem
colonizador ao inverso. Como Dona Munda me dizim, 2009, “porque as pessoas
sempre pensam que entre os indios é tudo harnmpréanao tem briga de homem com
mulher, que é tudo igual?”

Enfim, o que busco sustentar € que o género € omaigéo relacional que situa
homens e mulheres, ou agfes e prerrogativas femsiginmasculinas, no ambito de um
processo dindmico de interagdo social, e ndo busgplicagcbes em principios
essencialistas, talvez mais presentes no contex® pksquisadores, onde ser
socializado implica adquirir papéis e qualidades distinguem 0s sujeitos sociais pelo
sexo. A problematica tracada por Feliciana dize#epespecialmente, a invisibilidade
do feminino como forga criativa, deixado as margeos estudos etnograficos sobre
politica, ou sobre aquilo que nds entendemos pitiqao

Ainda que Veiga (1994, 2000, 2004, 2006) afirme qu&e os Kaingang é o
homem quem cria a crianga para a mulher, reflettwicepcdes acerca do papel do
sémen na producdo do novo corpo, ha poucas inf@esague nos guiem no universo
das acgOes femininas e desvelem seus modos paegutie entendimento desse
processo de producdo de corpos e pessoas, conresgaberacdes politicas. Meu
objetivo € realizar “o relato dos varios passos lgwaram a construcdo deste [texto]
gue servira [de algum modo, espero!] de resumoidbas sugestdes, e a narrativa dos
meus tropec¢os pelo caminho pode ser Gtil para qecidir segui-lo”, parafraseando
Bateson, (2008[1936]: 291). O esforgo é agregaasiexperiéncias no debate, novos
dados etnograficos que contribuam para discusséEsaada relacdo entre género e

cotidiano politico no caso Kaingang.
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Na medida em que conseguiamos construir um runfproblema de pesquisa’
em comum, eu, as mulheres e também seus marittass & tantos outros que iam se
inserindo na rede de interlocugcdo, as conversatiagam folego e contetdo. A
proximidade do tema de pesquisa as realidades dd®ms ndo limitou os diadlogos
com os homens, também conhecedores das praticalseees sobre corpo. Contudo,
certos assuntos, especialmente aqueles relative@iacdo, sangue, resguardos e
namoros ficaram reservados “as prosas” com as maghem suas casas.

O segundo contexto de campo, aquele realizado Mmasras do Planalto”,
realizou-se em decorréncia do convite para integmarGrupo Técnic?)para realizacao
de estudos para delimitacéo e identificacdo deaTladigena Mato Castelhano e também
para a revisdo de limites de outras dua$§ Tarreteiro e Monte Caseiro. Considero para
esta dissertacdo apenas as duas Terras Indigemeste€o e Monte Caseros (n° 23 e 33
no mapa).

Este trabalho me levou para novos cenarios, ondmragersas tomavam outros
rumos. Ali, como antropéloga colaboradora do GTrealizei dois campos, um com
duracéo de trinta dias entre julho e agosto de 208@%tro, em marco de 2010, que durou
cerca de 20 dias. Durante estes dois periodosiwasittrés localidades acompanhadas dos
demais membros da equipe técnica e realizamosvisti® produzimos genealogias
entre outras tarefas para a caracterizacdo de lomdéidade. Nestas atividades os
dialogos criados alocavam-se na arena de discdssdd@ria e o tema do corpo e da
pessoa indigena surgia como pano de fundo parademddmento das reivindicacoes,
como argumento e justificativa para a requisic@imguaos 6rgdos competentes de
“espacos dignos e descentes” para poderem “crissasocriangas; para podermos ter
corpos fortes e seguir com as nossas comunidadie&i;me uma lideranga Kaingang,
logo no primeiro dia de trabalho.

No periodo destes dois campos, em Monte Caserasret€liro, falar da “questéo
da terra” era para os indigenas envolvidos o mameet refletirem e pronunciarem
diante dos técnicos contratados suas noc¢fes dédaees, traduzidas na linguagem
corporal. Eles expressavam suas angustias, expaséde expulsdo de suas casas e
criticas aos procedimentos técnicos e juridicogésgns nas marcas e sinais de lutas que

tinham em seus corpos.

® Daqui em diante usarei a sigla GT para referiramé&rupo Técnico em questéo.
®Utilizo a sigla TI para referir-me a Terra Indigena
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O privilégio de conhecer algumas mulheres, que cdierancas ou ndo,
participam ativamente das discussdes diarias aqumartios sobre “o trabalho do GT”,
proporcionou compreender também ali como concedtmaas questdes de género — e
como esse se colocava - e especialmente, como iattenitam diariamente as praticas
relativas a construcéo de corpos dos pequenoseudanaridos, no tumultuado dia-a-dia
das Tls. Similar ao cenério da aldeia da capi@dd® duas “comunidades” ndo aldeadas
gue conhecia I4, ali no Planalto, o cotidiano desspas também envolvia atividades de
producéo de artesanato, mas nao se caracterizen@a mancipal fonte de renda para as
familias.

As pessoas que conhecia tinham empregos nas sidadestavam empenhados
nas atividades da lavoura, em rocas dentro daidttjlmiidas entre as familias e, outras
de uso coletivo; ou, em outros casos, 0s homensegiayam-se em fazendas préximas
da TI. Poucas mulheres trabalhavam fora das Tefrgsando ocorria, sempre eram as
mais jovens — o0s trabalhos mais recorrentes quas §esens conseguiam eram no
comeércio, em aviarios e fabricas regionais, cargesnodo geral, sem a necessidade de
especializacdo ou ensino médio completo.

Ao longo dos trabalhos de campo envolvendo o Gii,uma familia de antigos
conhecidos kaingang, que tempos antes de minhadaew aldeia, haviam se mudado
para |4 “para ajudar os parentes a ganhar a té&rai dia, andando por uma das aldeias
da TI Monte Caseros, cruzei com um filho do casal inha conhecido em Porto Alegre,
anos antes. Surpresa, eu 0 segui até a sua casmeohtrei sua mae. Ela mais surpresa
do que eu, disse: “tu por aqui? vai dizer que t& eogente da FUNAI?”. Sem escolha,
respondi: “sim, sim.”. Seguimos por uns poucos Mugaw conversa e ela perguntou em
que aldeia eu estava “parando”. Disse a ela quia lcaegado ali ha apenas dois ou trés
dias e que estava dormindo na cidade, junto comeawis. Sem hesitar ela logo me
disse: “pois é, agora as coisas parecem que mudaeinTu estas trabalhando para a
FUNAI". Eu, sem entender muito bem qual era o poctotral de sua indagagéo,
respondi que ndo estava a trabalhar para aqudituigo e que se tratava de uma
atividade temporéria...Sem chance, ela terminangezsa me dizendo: “ Agora, Patricia,
as coisas estdo diferentes, quando tu ndo tives mss$o, volta aqui, a gente conversa

como antes”.
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Isso me despertou para a realidade que envolvialadrabalho no sentido de
como os Kaingang o percebiam. De certo modo, estdvali de passagem, indo de casa
em casa com papeéis em maos e perguntas que nermredbegpera agradavel responder.
N&o tinha convite, na maior parte das vezes.

Concomitantemente a estes periodos de campo endolveGT, realizei algumas
visitas aos meus interlocutores em Porto Alegre. ddpario da capital, os sujeitos
indigenas também estdo envolvidos em reivindicaf@ediarias desde que os conheci.
Ali também suas falas tinham subjacentes tais ieasat

O que me parece ser instigante € que, em regi8i#gagdes muito diversas, as
falas sobre corpo e pessoa ndo estavam descorsafadéfazer parentes” e das
percepcdes sobre relacdes com os ndo-indigenas, aqwlitica indigenista, ou sobre o
cotidiano de articulac6es com o exterior.

No corpo do texto, ndo me preocupei em fazer sepasapor localidades ou
periodos de pesquisa. Nao localizo espacial ou deatipente com exatiddo as falas,
posto que ndo se trata de um estudo comparative exgides etnograficas e sim de
descrever situagfes em que transparecam as fonu@gmnas de conceituar corpo. E,
optei por utilizar nomes ficticios bem como fot@rg muitos dos meus interlocutores
para proteger a sua privacidade, com o seu consamth. Em muitos casos a solicitacao
pela substituicdo dos nomes derivou deles progrims imediatamente acatada; de outro
modo, 0s nomes seguem tais quais eu os conhederdm a dissertacdo, certamente se
reconhecerao.

Com o desenrolar da pesquisa, percebi também queulieeres mais velhas
detinham saberes minuciosos acerca de algumasgwadie constru¢cdo de corpos,
especificamente as que estavam relacionadas &@est@o parto e as “receitas dos
remédios do mato”. Mas elas ndo se tornaram mirgraxipais interlocutoras.
Algumas por indisposi¢cdo, outras por ndo dominarportugués e por eu nao
conhecer a lingua indigena a ponto de poder estayetonversas sem mediadores,
algo de que ndo gostavam. Mas pude aprender canaglampanhando suas falas em
encontros e reunides organizadas para discutirditicps de saude e educacao.

O mais interessante desse contexto multilocalizeagrafica e dialogicamente
foi justamente poder acessar diversos universaslberes. As meninas, suas maes, tias

e avos compunham um cenario geracional riquissieantetdos. O didlogo entre as

25



diversas geragbes de mulheres proporcionou grangeeza de informacgdes
etnograficas sobre as distintas concepc¢des de ecipacdes que o compde.

Ao leitor desavisado ja advirto, pois, que se bwpa uma etnografia sobre Os
Kaingand, terei de decepciona-lo. O que encontrard aqui reftos, reflexdes e
concepcgdes de corpo e de pessoa circunscritosa@rcato de ndo mais do que quarenta
e cinco sujeitos, 0 que ndo me autoriza estendey falas aos demais “parentes” e criar
“uma teoria kaingang” sobre a teméatica. O que &ece¢ aqui sdo verdades para eles,
mas talvez ndo para outros. E certamente o que almgafn pode modificar-se, a
depender do contexto e dos interesses de dialogosoutros pesquisadores que 0s
procure. As dissonancias conceituais foram agrdcevee discutidas entre eles e a
pesquisadora, que transportava as noticias na éagag nas notas de campo, na
disposicdo de sanar as duvidas e completar o dpaelod— o qual, se vera, ndo finda
aqui.

Assim, ao dizer “os Kaingang”, eu estarei me ref#miao longo do texto sempre
a esse grupo restrito de pessoas, como sinbnimdmaels interlocutores”, salvo
excecdes, sempre explicitadas ou claras pelo dontgando estarei informando algo
sobre a etnia ou entdo me utilizando de dados tlesopesquisadores.

Diria sem hesitar que minha experiéncia de campeléo mesma inserida no
contexto de producdo de aliancas, da construcd@fdes” — nas palavras de meus
interlocutores, “amigos politicos”. Eu, como mulhe@o-indigena, antropdloga e

“amiga politica” pude experimentar as variadas #srde relacdo em que eles faziam

’0 povo Kaingang, hoje com cerca de 33 mil pessioesiza-se nas paisagens dos Estados do Rio
Grande do Sul, Santa Catarina, Parana e Sdo Rawdodo em aproximadamente 33 Terras Indigenas
(FUNASA, 2009). Aproveito este breve espaco pateoduzir algumas informacfes sobre a situacéo
deste povo, havendo excelentes descri¢cfes solbdeidosdo contato (Veiga, 2000), conseqiénciasadest
politicas de Estado, especialmente no Rio GrandeSu, Santa Catarina e Parana (Simonian, 1981,
Tommasino, 1995, Fernandes, 2003, Freitas, 2005studos dedicados a discutir aspectos mais gerais
da cultura Kaingang. O contato dos Kaingang coracéedade envolvente teve inicio no final do século
XVIIl e efetivou-se em meados do século XIX, quano® primeiros chefes politicos tradicionais
(P&'i ouRekak§ aceitaram aliar-se aos conquistadores bran€og),(transformando-se em capitées.
Esses capitdes foram fundamentais na pacificacdedenas de grupos arredios que foram vencidos
entre 1840 e 1930, e inseridos na politica de aideto. Entre os desdobramentos dessa histéria,
destacam-se o processo de expropriacdo e acirramermonflitos, ndo apenas com os invasores de seus
territérios, mas intragrupos kaingang, uma vez agienovimentos de ciséo foram potencializados pelo
contato. A situacgdo sociolinguistica caracterizgeda presenca de cinco dialetos, distribuidosresgas
regides que habitam essa populacdo: dialeto dePSélw, dialeto Parana, dialeto, Central, Sudoeste e
Sudeste, ao sul do Uruguai e a leste de Passo Rwdidsemann, 1971 apud Veiga, 2000), no Rio
Grande do Sul, regido desta pesquisa.
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envolver-me. Cada possibilidade relacional atuadizee em momentos especificos, se
materializava e ganhava a cena com interesseslbgas diversificados.

Os xamas, homens e mulheres, as criancas, os agentaudes, professores,
indigenas e ndo-indigenas povoaram as conversas.cddinhos vividos e
experienciados em cada corpo envolvido nas corvgnsenchiam de significados as
falas. Os didlogos que se realizavam entre as ovadigenas, aparentemente
desconhecedoras dos saberes adquiridos por suas tia8ee avés, e estas “mulheres
mais experientes”, revelava uma variedade de ca#sgocorporais associadas
justamente a seus diferentes percursos de vida.

Havia neste tumultuado dialogo percepcdes saudssigferente a um passado
idealizado, aos “tempo dos antigos”, articulado datas atualizadas dos mais jovens,
“ja acostumados com o convivio com 0s brancos”.e®smplos mais interessantes
apareciam quando falavamos sobre salde, quando iomavam haver
concomitantemente a “doenca dos indios” e a “doeogaranco”, o xama, o meédico e
0 pastor, “0s remédios do mato” e os “remédiosadadcia”, o hospital e casa. Por fim,
em meio “aos velhos” e “0s novos”, aprendi os “amimentos que sao diferentes” e
gue fazem deles “pessoas indigenas”, como pronuncirta vez, um jovem xama,
também enfermeiro e agente de saude.

Emergia nas conversas uma espécie de classificap@orea, envolvendo os
recém-nascidos, as criancas, 0s jovens solteigpgles em "fase de namoros”, os
casados, os viuvos, os velhos. Mais do que difeaenipos corporais, as diferentes
interlocucBes apresentavam-me concepcdes parésudaerca da politica cotidiana de
fabricagdo de corpos e pessoas-humanas, nuncandetadas das articulagbes
parentais, de concepcdes de territorialidadesreldedo.

Evidencia-se nestes contextos etnograficos a metév@os saberes sobre corpo.
Saberes que mesclam noc¢des cosmoldgicas “dos sihtggaatualizacdes de suas
concepcgdes de corpo “pelos indios do presente’hnordro longo e permanente com a

“cultura dos brancos”.
Contextualizando
O texto propde-se a discutir os regimes indigeeasotihecimento do mundo e

as formas organizativas de vida que geram sigdifisgara as suas praticas cotidianas
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e que revelam uma conceituagdo peculiar do sermansagundo a qual corpos tém de
ser humanizados pelos parentes através de processpscificos para que,
paulatinamente, se tornem “gente de verdade”. N@steesso, iniciado na gestacdo e
continuado até o momento de morte da pessoa, lartiese acdeiter e intrapessoais,
gue um olhar atento ao cotidiano das relag6es pekisiumbrar.

Trata-se, portanto, de uma etnografia das relagéadianas envolvendo um
grupo de cerca de quarenta pessoas, cada qualroomodo de conceber seu proprio
corpo e o daqueles que suas ac¢des também ajudaan @ manter como humano. Num
conjunto de informacgdes captadas durante as faspsstjuisa de campo, apreendi que
para os kaingang, cujos discursos e praticas alusesta dissertacdo, o corpo ndo é
dado. Diziam-me, repetidamente, que ele precigafége para crescer e virar gente”.

Para o grupo de meus interlocutores kaingang, @oca@ sua producgéo
conceituam-se segundo a relagdo circunscrita paone classificatorio dual, tendo
como referente as metades patrilineares Kamé 1, Kaas quais todo (ou quase
todos) os seres humanos e ndo-humanos séo cladegi Tais metades originam-se a
partir do evento mitico quando os irmaos, eponidessmetades, surgem do interior da
terra, apos o dilivio, para estruturaremoemoskaingang.

Esta etnia indigena é caracterizada nos estudokgicos, em primeiro lugar,
pela presenca de uma organizagdo social dual mlétada na existéncia das metades
Kamé e Kairu, concebidas idealmente como exogamigae, em uma relagédo
assimétrica, sdo complementares e opostas (Nimpient293[1914], Veiga, 1994,
2000, Crépeau, 1997a, 2002 & 2005). Kamé é o mairowlos irmaos miticos. Foi o
primeiro a sair da terra, sendo considerado o fodis, estando associado ao leste, ao
sol, ao seco, ao masculino, ao poder politico xaawanismo. O segundo irméo, Kairu,
que nomina a metade oposta, é tido como mais festé,associado ao oeste, a lua, ao
feminino, a agua e a organizacao de ritos funesario

A partir deste panorama, encontrado por diverstsresi e compartilhado por
meus interlocutores indigenas, elaborei a questdmqrteou a escrita desta dissertacao
e boa parte dos tempos de campo: quais as impéisgg@ticas da ideologia bipartida,
presente no universo Jé mais amplo, e o entendinkaiigang de corpo como meio de
diferenciagcéo entre sujeitteamée Kairu a partir das qualidades de cada metade? Ou,

sendo o pensamento kaingang ordenado pelas foroes de classificagédo, qual o
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impacto das prerrogativas assimétricas do parésindt Kamé e Kairu naquilo que os
sujeitos de pesquisa concebem como corpo e pessoa?

A narrativa mais recorrente em campo era a desseigo de diferenciacéo.
Principio este alocado no plano do dado, uma vezsquorigina no mito, cujas insignias
atuam enquanto matriz referencial a partir da qaalujeitos se reconhecem como tais e
constroem suas percepgdes de mundo. O mito, de medd, e as narrativas dos
interlocutores sobre ele presta-se aqui a indicaigem de um principio de diferenca
das metades certamente ndo o Unico possivel dmeentrado entre os interlocutores,
mas foi a partir dele que construimos esses dados.

Em Nimuendaju (1993[1914]), encontramos indicativesminais que nos
mostram um modelo nativo de entendimento acercaodmw. Seu trabalho mostra que
Kairu e a sua gente eram todos de corpo fino, pésignos, ligeiros tanto nos seus
movimentos como nas suas resolucdes, cheios datives, mas de pouca persisténcia.
Kamé e seus companheiros, ao contrario, eram @@ goosso, pés grandes e vagarosos
nos seus movimentos e agdes. (Id: 58-9).

Os variados investimentos de fabrico do corpo Kamggguiam-se segundo sua
cosmologia, na qual os humanos partilham o mundosares animais, entes vegetais e
minerais, cujos corpos diferenciam-se quanto aémpé fisica, mas compartilham de
gualidades que os alocam num plano classificaginlar, sendo Kamé ou Kairu. As
qualidades contidas nas metades lhes atribuemdi¢éonde agentes humanizados. As
metades Kamé e Kairwcujas caracteristicas contrastivas organizam odmugm
dualidades necesséarias para a manutencdo das ndédsreentre 0s membros
componentes do socius indigenas, operam como segondo as falas indigenas, de
instaurar a relagoes.

Revisitando a producgéo etnogréafica sobre o grupdeta (ver especialmente
Veiga, 1994; Crépeau, 2002, 2005) podemos ler, iradps na descricdo de
Nimuendaju, as metades como indicativo de qualslaeiais e corpéreas a serem
adquiridas. Transmitidas patrilinearmente, as metades nominangrupos sociais e
prescrevem relacdgmssiveislsso se atualiza na onomastica, transmitida temjeia
linha paterna.

A nominacdo € um regime classificatorio pelo qulsujeitos se reconhecem

enquantdaméou Kairu, servindo, portanto, como veiculo para materiakzdiferenca
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e atualizar as relacbes. Os nomes diferenciam ®sd@p “gentes de verdade”, passiveis
de articular lagos de parentesco e aliancas, degjyelra quem estes lagos ndo séo
oferecidos, porque ndo sdo humanizados. Essesralmsrienateriais contém atributos
ideais através dos quais o corpo deve ser prodazfoo de incorporar, no processo de
fabricagdo continuo da pessoa, as qualidadesdisisaciais indicadas pelo nome.

Encontra-se aqui uma relagdo que suscita umaédgianalitica que remonta a
Seegeeet alli (1987), que articula a ‘nocao de pessoa’ a singildo corpo. O corpo,
segundo a fala de meus interlocutores, € uma parezivel, que se decompde quando
da ocorréncia da morte, entendida aqui como mon@mteeparacdo entre os parentes
Vivos e humanos.

O cosmos é povoado, além dos humanos, por outres detados de agéncias
que podem causar ameacas a condicdo de humanidadenorrer, tém-se a
desconstrugdo do corpo e, consequentemente, daapassiana, que precisa ser
ritualmente administrada. A almkymba segue rumo ao mundo dos mortosmbé
enquanto o corpo se decompde na terra, € 0 nomaeho estoque onomastico. E
contra este perigo de des-humanizacdo que os kajngm preocupam diariamente e
empreendem as ac¢les cotidianas de cuidados capoeaitando-se, pois, a
desmantelagdo da pessoa, de seu corpo e de sumsaagé&ocalizo a construcdo do
corpo no modo como este é concebido a partir doraste com as categorias de mortos
e “espiritos”, e procuro demonstrar como se retauio neste contexto etnogréafico a
producdo de parentesco e a construgdo da pessearium

Como ja descrito para outros grupos amerindiosefxig de Castro, 1996), a
humanidade kaingang é também uma condi¢do pergpecinde a possibilidade de
acesso a outros pontos de vistas depende de métae®orcorporais. As palavras
“humano” e “humanidade” sdo empregados aqui aquples segundo os Kaingang,
além de dotados de capacidades de agéncia, imelidexde e consciéncia, tem seus
corpos construidos tendo certos principios espesifiPara apreendermos as linhas que
se seguem, basta ter em mente que este texto abaecaosmologia que se refere a
sujeitos humanos enquanto diferenciados por sisp@etiva, cujo sitio € seus proprios
corpos. Interessa-me expor que ao falar em pessoada eu estarei referindo-me a
“humano” como um corpo construido como kaingandge aimilar ao que me diziam

ser ‘uma gente de verdade
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E interessante destacar que é no corpo que osaajrg reconhecem enquanto
tais. Segundo disseram-me, € possivel identificaretade do sujeito pela aparéncia
corporal, pois, idealmente, os corpos diferenciansegundo a metade. Assim, ao
receber um nome, cada pessoa ndo sO adquire umidade social (Veiga, 1994)
como também atributos corporais que devem ser dels@tos e incorporados no ciclo
de vida por meio de intervencdes e transformacogsoreas, envolvendo uma rede
especifica de relagbes de parentesco e afinidadeseas pares assimétricos e com as
categorias de alteridade que povoam 0 socius.

Assim, parto do pressuposto de que a idéia de hdawme parentesco define-
se mutuamente entre os Jé (Coelho de Souza, 200f)e ao produzirem corpos e
pessoas estes sujeitos estdo a um s6 tempo realigan enquanto parentes,
distanciando-se, necessariamente, dos outros méarus e “ndo-parentes”, incluindo
0S seus mortos e algumas outras categorias dielattes que circulam entre as camadas
do cosmos, como os “espiritos”, mgufé[“alma dos mortos” ou “espirito dos mortos”]
e uma subcategoria destes, porém residente das,nustkuprig kérég[“espiritos

feios”], que oferecem perigos devido as acdes diearala alma que realizam.

Incentivos heuristicos

Para alcancar o sentido do terimb, aquilo que tenderiamos a traduzir como
“pessoa”’, é preciso compreender esta categoriaaemucompésita, fundada na
conjugacéao dos fatos dados - as metades e os n@resfatos feitos — corpo-alma - e
pela agéo bilateral generizadas dos genitores & tes particulares de parentela.
Além disso, é preciso saber que para os sujeittiggnas com quem dialoguei “fazer
parentes” através da procriacdo, do nascimentmotiainacdo e cuidados, desde a
producdo e consumo de alimentos, tratamentos @sp@raticas de coleta, educacéo
formal e etc, seria, pois, o proprio processo perondo qual pessoas-humanas sao
produzidas. Assim, a centralidade da equacgéo eotp®d e pessoa parece-me conferir a
ela um grande rendimento para introduzir a pro@aside que nessa populacdo a
construcdo do parentesco indissoluvelmente estdciada a construcdo da pessoa
(Coelho Souza, 2002), visando compreender comoaogy&ng concebem a pessoa-

humana e os processos implicados na sua constru@® instituicdes, relagbes de
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género, economias politicas e domésticas que exwolg 0s mecanismos sociais
acionados.

Ou seja, para além de uma questao classificatér@ualismo entre os kaingang
e seus Outros, 0 que esta em jogo € o modo de g&#odlos humanos como pessoas
dotadas de um determinado corpo, cujas capacidaddsnciam as relagbes que o0s
produzem.

O ponto de vista adotado para apreender a categmpa e sua equacao com a
de pessoa segue uma tradigdo etnoldgica que imaenter as cosmologias amerindias
como universos plurais, mas que partiilham a simglalde de um entendimento de
corpo justaposto ao de pessoa (Seegelli, 1987). O encontro de tais no¢cdes ocorre
justamente no sentido de que os corpos indigerssspm ser feitos, elaborados por
meio de conhecimentos e significados oriundos dekdades experenciadas (Viveiros
de Castro, 1996; Lima, 1999, 2002; Vilaca, 2005Ckitum, 1998, 1999). Em outras
palavras, o corpo constitui a pessoa-humana fazemtioque se diferencie dos demais
sujeitos (inimigos, animais, vegetais, espirit&gse ideal de distingdo segue ativo no
discurso e pratica dos sujeitos que dao vida adssartacdo e serve como incentivo
interpretativo para a problemética deste texto.

Esta proposta de investigacéo justifica-se diaattaduna etnogréfica referente a
tematica do corpo e pessoa entre coletivos kaind2ogco e superficialmente esse tema
foi abordado na literatura sobre Jé Meridional (démdaju (1993 [1914]; Diehl, 2001;
Rocha, 2005; Hanna, 2009), que privilegia temasacetoarqueologia, cultura material
e estética (Baptista da Silva, 2001, 2002; Jaeni®0); organizacdo politica e
parentesco (Fernandes, 2003, Veiga, 1994), novasato de religiosidade (Almeida,
2004), xamanismo e sistema cosmoldgico (Veiga, 2Baptista da Silva, 2002; Rosa,
2005), territorialidades e relagbes politicas (Tasmo, 1995, 2000; Freitas, 2005;
Aquino, 2008), sistemas juridicos (Moura Ramos, 80Qrazendo apenas alguns
trabalhos.

Um pouco mais da historia das idéias que me coratuziaté aqui. As
informacgdes etnograficas apresentadas sao inspieaganham forma de reflex&o a partir
das conhecidas antropologias do cotidiano indigetatidas por Joanna Overing (1991,
1999, 2000) e ganham pinceladas de novas coress@xposi¢cdes de McCallum (1998,

2001, 2005), onde ha nocédo de agéncia como mdmatesobre os processos cotidianos
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de fazer-se humano e parente, uma vez que tal ragépreende capacidade de agéo
independente aos conceitos rigidos de dominiosgipam qualquer prerrogativa que
associe a nocao de pessoa indigena a identidaglestabelecidas e constituidas a partir
da estrutura totalizante que denominamos ‘Sociédade

As escolhas tedrico-metodologicas esbocadas pas eahtropdlogos me
interessam, uma vez que, ao proporem focar as amamtidiano nos estudos de
grupos amazonicos, destacam a riqueza das ac@esai$, ndo rituais, e situadas na
economia das relacdes domésticas como dimensdessplia socialidade. Mesmo em
contextos geograficos, cosmologicos e politicogirdss, os trabalhos das ditas
antropologia do cotidiano ajudam a pensar as forkarsgang de producgéo de vida,
enfocando as distintas praticas cotidianas comaules de apreenséo dos valores das
acOes que desvelam a intimidade doméstica e pramoventendimento dos processos
de 'aparentamento’ ocorridos pela circulacdo dst&obias corporeas e de alimentos,
afetos e desgostos.

Inspirada e conduzida pelas leituras de etnologgescotidianos indigenas, eu
analiso meus dados buscando dialogar com o paradigmue a caracteristica fundante
do ser humano indigena e de sua filosofia do sestdl calcada na socialidade.

Encontrei incentivos para esta discussdo tambéteinnma de Strathern (1988,
1992, 1997), onde o esforgo reflexivo é referemtgcedimento comparativo de que
nos utilizamos, advertindo contra o equivoco ge&dezem imaginar ‘que seja possivel
substituir conceitos exdégenos por corresponderdégos’. O desafio que tomo para a
discussdo sobre corporalidade e pessoa kaingangd€ tentar fazer transparecer a
complexidade de seus conceitos a partir dos evamssquais eles sao produzidos.
Assumo as lacunas interpretativas e também o dasdraducdes realizadas.

A socialidade aqui neste cenario de jé do sul gdatas florestas e proximos da
cidade. Sinébnimo préximo daquela pronunciada camlatedness,no sentido de
estarem essas pessoas, constituintes das “comasidaghvolvidas com outras e
apenas nesta articulagéo € que se concebem cosuapgsenas. Isto €, cada pessoa €
conceituada pelos interlocutores como partes @edeb que concomitante as elaboram
e as fazem componentes da producéo de outras.

O que deve ficar claro, é que a caracteristicaraleda socialidade kaingang

conhecida por mim manifesta-se nas relacdes looass do que, por exemplo, nos
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eventos da aldeia, da Terra Indigena. No locattigsetas de reciprocidade e senso de
cooperacao existem enquanto meios de relacfestmasle criativas e, sem duvida,
prazerosas aqueles nelas engajados. Neste espgidozido, das relagbes
microlocalizadas, digamos, do ideal de “comunidaglgue aplico estes conceitos. Um
argumento simples, apesar de arriscado. Digo adisgorque se revelou a mim como
informagdes muitas vezes envolvidas em rede dedofsobre as quais me diziam as
interlocutoras “ser assim também que se faz paréaiésdo dos outros e circulando as
novidades”. Mas lembravam-me, cuidadosamente, d@e “gsse tipo de coisa nem
sempre chega bem aos ouvidos dos brancos”.

Ou seja, 0 que constitui a “comunidade” ndo é alboigamente o que edifica a
unidade territorial ou identitaria. Cada um dess@aponentes do cotidiano kaingang
parece-me resultar de processos de conceituaigeimas de natureza distintas. O que
nao significa negar que o que os faz uma “comumiiacquilo que os conforma como
“grupo kaingang” ndo seja de mesma natureza. Tantasa quanto as aldeias, por
exemplo, constituem algum tipo de "todo" em relag8@scalas em que operam. Se as
aldeias operam como um “todo” em situagcBes espasifcomo as que envolvem
questdes de politicas publica de reivindicagbeslifuias — como ocorreu em alguns
periodos de campo que realizei - as casas e oestggrgue a compdem, também deve
constituir um "todo" em relagéo a alguma outratgdaum movimento constante.

Entre essas ‘unidades comunitérias independentpgrao uma rede de
solidariedade vinculada com a producéo de corgystade descricdo deste estudo, por
isso é importante contextualizar desde onde estando e os sentidos que gostaria que
fossem retidos dos usos de alguns desses dialayu®ituais. As casas foram os
lugares privilegiados na construgcdo da pesquisas enulheres minhas principais
interlocutoras. Conheci, pensei e experimentei etas e seus parentes e afins alguns
significados atribuidos ao corpo kaingang por naas interagfes, conversas que se
realizaram quase sempre no contexto seja de visidas curtas, algumas de um dia —
“passa la para tomar um chimarrdo” — seja de estadais longas. Nestes ‘periodos de
campo’ dedicava-me a perceber e observar 0 modecisp como aquelas pessoas
interagiam entre si e com os ambientes de vida asdmoralidades e etiquetas de

relacdo sdo evidenciadas e reproduzidas.
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Dos capitulos

A dissertacdo se organiza em cinco capitulos. Oit@apl é dedicado a
linguagem da diferenga que estrutura o universd doaqual vivem os kaingang
fornecendo as premissas morais que atribuem gdekdaos corpos produzidos e a
origem do principio de humanidade.

No Capitulo Il discuto as formas organizativas abdidiano e apresento seus
espacos, dedicando-me a discussdo das casas @mwidcdirdas relagcdes que configuram
as economias politicas dos afetos.

No Capitulo Il encontra-se a etnografia mais denBranscrevo algumas
historias e narrativas visando elucidar como, peiondo intercurso sexual - momento
de trocas primeiras entre as potencialidades femane masculinas - novos corpos
humanos séo produzidos.

O Capitulo IV da continuidade a discusséo sobreodygéo de corpos e pessoas,
abarcando os momentos do nascimento, 0s resguai@o®minagdo como eventos em
que se articulam via acdes de sujeitos particulguesa um s6 tempo realizam-se como
pessoas e como parentes atraves das relacdeernbidesses “capitulos do meio” €
articular informacdes que desvelem outro olhar pag formas de transmitir
similaridades e diferengas que néo recai na lingmade uma economia oposicional,
mas que requer uma diferenciagcédo entre meios ,eaipdes e efeitos.

O Capitulo V trata de contextualizar a concepcao/ida em contraste com a
morte, momento caracterizado pela metamorfose calfpruja consequéncia maior € a
des-humanizacgéo da pessoa, conduzindo-a parapautnmar de relagdes, no qual deixa
de ser considerada como “gente de verdade” e camemie. Descrevo as categorias de
alteridade que povoam o universo dos vivos e agdek existentes entre eles, que para
além de indicar temporalidades, informam as eslid&ifes sociocosmoldgicas com as
guais os interlocutores interagem no fazerem-ssoasshumanas. Este em conjunto
com o0s capitulos iniciais, | e Il, presta-se a erntalizar as rela¢cdes subjacentes as
praticas descritas de producao de corpo e pessmasapitulos do meio, Il e IV.

Na Conclusédo, por fim, apresento um esbo¢co do qpeeerndi das
conceitualiza¢Bes indigenas de corpo e pessoa, megpecie de sistematizacdo das

informagdes de campo que me servirdo — e paraexjgek a lerem — como indicativos
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futuros para seguir pensando. Os primeiros alinhgwveparando o tecido para futuras

costuras.
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Capitulo |
De onde vem a diferenca?

Nos primeiros meses de 2010, ao visitar alguns dasninterlocutores, eu o
estava fazendo, pela primeira vez, com um plantrat®lho. Nunca antes, havia ido
visita-los com um propésito tdo bem delineado. &iahotado no caderno: “perguntar
de onde vém as metades”. Com esse problema em,okeatriei a casa deles. Cerca de
trés dias ap6s a minha chegada, finalmente um ntompropicio para “fazer
antropologia” (como se referiam a alguns assun®smihha pesquisa, por vezes
repetitivos, que ndo necessariamente eram pauteahdé conversa diaria). Expliquei &
Madalena, dona da casa, e a sua mae, que nagizesthva por ali a visita-la, que ao
tentar escrever um trabalho para uma disciplinendstrado eu n&o conseguia explicar
ao leitor porque havia uma diferenga corporal figstila pelas metades; porque, afinal,
os termos Kamé e Kairu, eram importantes na caralgacdo do corpo e da pessoa
indigena.

Elas, ao rirem de meu dilema, disseram: “mas issgudo que sempre estamos te
dizendo. As marcas sado feitas para fazer a gentdifeeente; tudo igual ndo da. E
porque tu ndo contas a historia da lua e do sol¥stidi o texto para elas, cujo titulo era
justamente “Entre o sol e a lua” e sem pressa, A tlona da casa disse-me: “isso de
dualismo, é o que? Assim que vocés chamam as Mdrcesso nos trabalhos do fulano
e da cicrana. Eles vao explicando que as marca®rmsepara criar as regras de
casamento, de jeito de agir’. Comecei a ficar tesegr menos pelo fato delas terem
acesso ao que escrevemos sobre eles, e mais pogudeexplicar-lhes conceitos
antropoldégicos, cujas definicdes e debates eu madimdomino de todo.

Numa primeira tentativa, eu expus o ‘dualismo’ commma modalidade de
pensamento que apresenta como principio da realidads nocles antitéticas e
irredutiveis entre si, incapazes de uma sintesal..finEvidente ndo com esse
vocabulario, tomado de empréstimo de leituras potégicas realizadas, expliquei o
gue suponha ser ‘o dualismo’. Apelei para as basditetades e como servem de meio
organizativo das formas de vidas kaingang, usexesnplos do texto que apresentei a

elas.
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Eloiza, filha da dona da casa, pediu para partidpaconversa e acrescentou que
aquilo que eu tentava explicar para as senhorapagexido com as licdes que o seu
professor de filosofia transmitia, com dificuldadegla e suas colegas. Disse-me a
garota, para me tranquilizar, que o importantearacdominar o “conceito dos outros”,
sendo “entender de onde ele vem, como as pesseasiem o mundo em que vivem”,
citando as sentengas que havia copiado em autaadias. A situagdo ndo me permitiu
relaxar enquanto ela se expressava. Estavamos), afonversando sobre formas de
conceituar o outro. Eu, na “condicdo de antropdlogéa uma garota de 15 anos,
frequentadora do ultimo ano do ensino médio, emlaguiblica, Unica aluna indigena
da classe e, uma das poucas na escola. Ela prosstggse jeito de falar da gente,
vocés aprendem na faculdade? Esses nomes que d@cégsara 0 que usamos ou
fazemos vem da historia, da filosofia, da antrogi@oO que contamos para vocés vem
de nossos antigos”.

Indaguei a ela porque a comparacao com a filodel@ame disse:

“porque é nessas aulas que a gente ouve o profetsodo jeito dos
brancos pensarem. Aprendi que cada jeito de entenageindo € uma
consequéncia das coisas que cada pessoa vive. & pem3oa €
diferente porque vive num mundo longe do outro, meegstando
perto. Assim o professor falou. Como eu e tu. Atgese visita, mas
seguimos bem longe, tu no mundo das meninas brancs no
mundo das meninas indigenas, que andam com asabrdfic ndo sei
essas coisas que a minha mae e minha avé te fRiam.sabendo
pelos livros de vocés. Diferente dos outros aquiata, [refere-se aos
irmaos e irmas] que se interessam mais por iss@auNade histéria a
gente aprende doig bang,em casa aprendo da histéria dos antigos.
Meus colegas dizem que essas coisas sado ‘histeiadio’, eu digo
gue sao historias dos meus parentes. Diz issoqur@mfessor. Que
as metades vem dessas historias dos antigos” éfloiz

Dizer o que? - pensei. Dizer-lhe que tivera uma del introducdo a antropologia,
ministrada por uma garota indigena que deixavdativismo com vergonha e colocava
em questdo a antropologia que eu produzia sobs? €eque estava em jogo ali tem
afetado ha muito tempo a antropologia — pelo meatesde os anos 1980 com a
emergéncia das ditas criticas p6s-modernas, csgfidanetodoldgico foi nos obrigar a
refletir sobre nossas formas de ‘representar’ a \atheia. Como manejar nossos
procedimentos descritivos sem tratar os conceitdgyénas como objeto, mas como

uma alavanca para a reconceitualizacdo do quasajiropologia? Enfim, desde entéo,

38



resolvi tentar conciliar nesta dissertacéo os desafrrativos de levar em conta aquilo
que propdem outros antropélofeer parte inerente a pratica antropoldgica: urme-e
antropologia’. Refiro-me aqui a uma forma de coirheato reflexiva que coloca os
kaingang como produtores plenos e legitimos de senseitos: eles os elaboram, os
traduzem, contextualizam e textualizam seus sestid discurso ‘nativo’, neste
sentido, provoca dentro do discurso antropol6gino efeito de conhecimento sobre
esse ultimo.

Por fim, “entdo, ‘dualismo’ é as diferencas das cas?”. Respondo para
Madalena: “acho que sim. As relagdes do dia-a-diavatés que séo explicadas por

essas diferengas”. Ela responde: “bem mais simplgs!é isso que estamos dizendo?”.

1. Lendo mitos, saciando curiosidades

Seguimos na conversa sobre outras nogdes contaldésxio que havia levado
comigo para que elas me ajudassem a finaliza-lpoBale reparar alguns equivocos de
entendimento e ouvir novas explicacdes e casosesotimo o corpo € criado na
gestagdo, voltamos ao meu dilema. Madalena disseequ algum lugar dentro do
armario que lhe serve duplamente como divisériaeeatsala e um dos cémodos de
dormir na casa, e como depdsito de roupas e obyatwsdos, tinha guardado alguns
trabalhos sobre os kaingang. Os tais referidossparfilha. Tinha I& dois livros com
artigos sobre os kaingang, outro resultado de @s$® £ algumas monografias e teses
produzidas por pesquisadores seus conhecidos,jaeesquisa tinham tomado parte.
Minha surpresa foi encontrar nesse material umacépia do texto de Curl\otas
sobre a organizacéo religiosa e social dos indiagngang.“Aqui tem a histéria da
chuva grande, do dilavio”, informou-me ela, “mas digseram que ai falam um pouco
diferente das marcas; que o Kairu é [quem] nasderda primeiro. Sera? Mas isso ndo
€ 0 mais importante porgue lendo junto a gententende e eu consigo aprender o que
fala esse homem”. Partimos para sanar as davidas.

Lemos o texto, em voz alta, sentadas na sala @a Easa dona da casa, sua mae
e sua filha. Atentas a cada palavra por mim proiadia¢ elas comentavam entre elas,

em kaingang, o mito descrito pelo autor. O pouam apmpreendia de suas falas referia-

8 Refiro-me aos debates de Roy Wagner (1981), MaBlyathern (1988), Viveiros de Castro (2002),
Bruno Latour (2002).
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se a similaridade das historias narradas pelo avd/ddalena, pai de sua méae. E
“porque vocés chamam isso de mito?” disse a ganoieamente. J4 confusa, eu tento
ser didatica na minha propria ignorancia. Diss&ajee isso era um género narrativo e
que havia muitas concepgfes sobre 0 que era e, \&alores conceituais e jeitos
distintos de entendé-lo como meio de contar eveRtiasresponde: “parece que quando
falam de ‘mito’ meus colegas dizem que sdo cois#s WAO existem, S0 coisas
inventadas”. A méde da garota, ansiosa, dizia-ma pessseguir “deixa ela ler, estou
curiosa”.

A parte que mais gerou comentarios e boas risagi@su com a referéncia do
autor ao fato de o macaco ndo ter marcas. Elasmpararam com o$0g [termo
kaingang para referir-se aos ndo-indig8nasencionando que assim como “o macaco é
traicoeiro, o branco também apronta. As vezesdedsam esperando na promessa de
ajudar, por isso ndo damos nome assim pra todo epuudtrazemos para dentro de
casa. Ja temos nossas historinhas prontas payagdea se ficarem para as historinhas
ruins, de luta e de ajuda, é outra coisa”. E asségulimos.

Pedi para Eloisa, que além de mim era ali a Unisa spbia escrever em
portugués, que me ajudasse a tomar nota da narcpte&;, concomitante a minha leitura,

elas iam desfiando. Ao fim e ao cabo, eis a “hisha” que me arranjaram.

“Sabe, isso nos contavam os velhos, quando a geaterianca.
Meu avb sabia muito dessas histérias. Ele conteda eez, que,
assim como vocés brancos tem uma histéria paraarcaamo
surgiu 0 mundo de vocés, nds indios também temopré&vocés
as coisas se fizeram pela grande exploséo, parfoingsla chuva.
Minha filha que estuda, conta isso do k& bang o negdcio da
exploséao de tudo, ndo é?

Mas pra gente foi diferente. Tinha o0 mundo. Nelgavn os indios,
muitos deles. Tudo tinha sido criado pelo Tupésaasiador. SO
que ai, os indios, eu ndo sei bem porque, comegatagar. I1sso
chateou o Tupé. Outra coisa foi que esses indiodp aempo
velho, ndo respeitavam muito a natureza. Viviano tjithto. Os
Kaingang, as outras pessoas, os bichos.

Ai, Tupé mandou uma chuva; uma enchente muito fqcte
encheu a terra de agua. Muita gente morreu e sobras que
conseguiram correr e nadar até as partes altam Dizelho que
nadaram muito, para achar o caminho. Mas morrelfagados.
Ai, Kamé e o Kairu, que eram tipos irmédos foramagamundo de

°Fok [fég] € como os Kaingang se referem aos "estrangei@ogtmo no idioma kaingang aplica-se, pelo
que percebi em campo, também aos objetos, mereadalimentos e vocabulario tomados daqueles e
incorporados no seu cotidiano.
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baixo da terra. La ficaram. Ficaram até que seerdm; ficaram
fortes e puderam voltar; sairam da terra.

Sairam por um buraco. O Kamé saiu primeiro; depdisiru. Por
isso é que dizem que ele [Kamé] é mais forte, maislidoso. Os
outros que conseguiram chegar ao alto ficaramnacsemida, sem
nada. E dizem esses velhos que os que ficaram albesgdas
arvores viraram macaco. Estd parecido [com a mardb texto
do etndlogo]. Ndo comemos carne de macaco, porgeendjue
eles ja foram parentes. SO que 0s macacos Saoiqsgs, tem
carne fraca. [Eles] ndo ajudaram os outros bichoazar terra para
criar o chdo de novo. Os péssaros que tinham bacalg voavam
e traziam terra no bico. Por isso eles cantam, ogmeochamando
as pessoas, sabe. Eles avisavam os velhos das. d@&sgunta 14
pro Afonso, ele sabe umas historinhas dessas desanpé
cantores.

Os dois indios foram pra debaixo da terra e ficdéar@Quando eles
sairam, eles ajudaram os outros. Ai eles [Kamé ieuKforam
fazendo as coisas de novo com as marcas, parae veicstinha
mais briga. Fazer diferente do que era antes alaga certo. Os
que ficaram |4 embaixo ficaram mortos e ndo padiem das
marcas. Vé porque quando a gente diz que mort@ paoente ndo
é brincadeira?

[Os irméos] deram as marcas para todos que sobraréonam
casando, porque acabou muita gente, nessa épodarafi se
juntando, fazendo tudo de novo, s6 que com maias dai,
entdo, essas regras que a gente sabe de junildrdeoram eles,
diziam os velhos, que fizeram isso de dividir enmpados e
redondo¥’; assim era porque se pintavam. Eles [os irmadsjrea
da terra que cuidou deles; assim, como quando uoiaemta
esperando filho. Elas cuidam até ficar bom paraera®ra sair pro
mundo. Ai ganha marca e nome. Por isso dizem dqagaé mae,
pois ela acolheu os dois dos antigos e cuidou defes hora de
sair e ajudar os outros. Sai para fazer parentes.

Mas ai o Kamé saiu. E depois o Kairu. De onde séam nasceu
um riachinho. A 4gua dele [do primeiro] foi fazenthominho para
eles seguirem e encontrarem outros. Nesse camini@ muitas
pedras. Mas como o Kamé foi a frente porque tinlsarpo mais
forte, por isso ele tem pés grandes; o Kairu mamhws pés nas
pedras e ficou com eles assim redondos, inchaggsiepos. Mas
as pedras fortalecem. As pedras que estdo nosnhiashsdo boas.
Por isso a gente diz que dar banho nas criancasrenzinho com
agua limpa é bom; fortalece o corpo. E remédio.adguemédio.
Ai, deram marcas para os bichos. Cada um fez uncopoD
comprido deu pintura para os ledes, as cobras abekas. O
redondo deu pele para os tidfesis antas. Cada bicho desses faz
uma coisa. O tamandua foi quem os ensinou as nspglcaque
ele tocava com o rabo e ai ensinou os velhos a&gainho. Eles
criaram também as arvores. O mais forte deu suaanaara o

19 Tratarei mais adiante sobre a relacéo entre asde®e os desenhos que as representam.

1 As narradoras deste mito utilizam o termo ledqtall ilustra a versdo de Nimuendajl, mas ao dizere
tigres, elas referem-se as oncas (pintada, jag#te a outras categorias de felinos, como pomek®
gato do mato.
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pinheiro; o outro para o cedro. E assim fizeram.rafo
organizando as coisas de novo. S6 que dessa ver,nowas
regras. A regra das metades. Casaram os Kamé cofains

fizeram os parentes e os amigos, mas s6 que nemnntoddo
recebeu metade. Por isso temos outros indios, gememarca,
gue nao sdo como parentes. Os que ficaram |4 embdir
receberam marcas. Sao 0s que néo tiveram mais ¥dassso se
enterra as pessoas pra baixo.

Viu. Os homens deram as marcas. E, assim que amremdos
velhos. Por isso é que eles é que sabem dos casanieor isso ai
é que tem a coisas de sermos diferénte

As implicacdes desta narrativa e, sobretudo, dotegtm que a envolve ja
bastariam para um debate. O mito reconstruido petagdocutoras opera como um
modelo experimental por elas proprias inventadoa psaciar a curiosidade do
antropologo e ao mesmo tempo de gerarem seus @ségmberes. Mais do que isso,
essa situagcdo apenas ilustra muitas outras viwdaxigunto delas e de outros
interlocutores, em que elas exploram as facetagrddogo que narra ao mesmo tempo
em que elaboram uma conceitualizagdo de si mesbhas leitura do universo
kaingang por si mesmo, de uma perspectiva femipigudicularmente.

O recurso didatico utilizado para aclarar minhagidhs ndo foi uma narrativa
inédita, j& conhecia o texto, em outra versao.siohia me foi contada quase como uma
parabola, que ao final traduzia uma licdo sobreroirgligena e suas experiéncias no
mundo. Minhas interlocutoras nesta ocasido utdizase de uma ferramenta que
deveria ser minha: a transcricdo de um ‘mito’, esepdida por um etnologo. O que
poderia parecer fazer voltar, naquele momento, @uopinicial de meu problema,
conduziu a conversa e a explicagdo para uma erp&iéteressante. Como aprender
com os ‘nativos’ quando estes oferecem conceiteel@borados sobre si mesmos
utilizando-se de ferramentas antropoldgicas? T¥atde mesmo dilema posto pelo uso
autoctone de palavras conmultura, mito, tradicdo- e tantas outras — que, de
empréstimos prestam-se a tradugfes particulares\éi@@ da Cunha, 2009), eos

colocando no assento de informante @esna livre agdo de se inventarem (Wagner,

12 Schaden (1959) inclui essa narrativa kaingangyrérgle Nimunedaji (1914), ao estudar as mitolgia
dos povos indigenas no Brasil. Borba (1908) nossgmta uma versdo do mito na qual os Kaingang
narram terem surgidos subdivididos em Cagurucrés)egs e Caingangues. No entanto, nos escritos desse
ultimo autor, ndo se reconhece a existéncia de istansa de metades. Também nesta versdo o autor
menciona que as saracuras e os patos foram osiamjoeg apds o dilivio, carregaram terra em cestos
lancando-a na dgua para recriar o solo. VeigaQd(2@3) considera evento do dilivio como inaugurando

o0 “segundo tempo do mundo” kaingang.
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1981). Indagando sobre porque usar o texto de Nidajé, elas mencionam que
reconhecem nele a linguagem tradutora de um sedéidada e pensamento, mas “que
precisava arrumar algumas coisas”.

A manipulacdo da narrativa, criativa e contextoéreceu-me elementos para a
apreensdo daquilo que os capitulos seguintes mvekr 0 uso cotidiano dessas
‘prerrogativas mitoldgicas’. Como esta dissertagdo tem como tematica principal a
discussdo sobre producgdo de narrativas, seguinmaue traz esta historia indigena
até aqui. Alguns temas pertinentes que ela susgitdaram a compreender 0s
argumentos que usavam essas mulheres, e tantas ooterlocutoras, para fazer
transparecer as motivagcbes das acdes que municiasctrda deste texto. Destaco
algumas: a) a instauracdo da diferenca expressa pdntipio formador da vida e das
relacdes sociais; b) as metades como sistemafidas®io; c) no¢gdes de corporalidade
relacionadas com os primeiros Kameé e Kairu e supsri&ncias como criadores de
“marcas”; d) acepcdo de humanidade estendida aoshuréanos e, por fim, e)

associagfes do tipo terra: gestacdo: feminino easamasculino.

2. Etno-antropologia do mundo bipartido

A criacdo das metades pelos irmaos eponimos irstauliferenca entre aqueles
que os kaingang consideraram fazer parte do muadalsAqueles que receberam
metades, humanos (os Kaingang que ja existiam)oehm@anos (animais, vegetais,
minerais) passam a compartilhar de um mesmo sistiensegnificagdo que os agrupa e
os afasta segundo o pertencimento a um ou outq@ogi@ dualismo expresso nesta
narrativa, e também naquelas registradas por Ba&8) e Nimuendaju (1993[1914],
oferece propriedades classificatorias que imprimeagueles inclusos valores
associados as metades que os dividem. As metagearga um sistema classificatério,
portanto, servem de dispositivos nominadores dodmndaquilo que estd em relagédo
com 0s sujeitos que o constituem.

A narrativa feminina do mito nos revela a interagsanformacédo de que as
metades sdo masculinas — produto da agédo dos ‘tipises() irméos. Dessa nova
interpretacao, as interlocutoras dizem que “par ésgue os filhos recebem a metade do

pai”. Uma explicacdo para aquilo que chamamoscélia patrilinear. As formas
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organizativas da vida cotidiana que me interessaaas) poucos, iam ganhando forma
narrativa propria a partir do horizonte dos ageqgtesa criavam — ndo intento dizer que
sem a criagcdo deste evento, as demais informag@egitds nesta dissertacdo néo
pudessem ser concebidas, sendo que esta formacdargtopologia ndo é corriqueira,

no sentido de que cada acgéo cotidiana que obsetiwesse sempre uma explicacdo
desse tipo.

Assim, decompondo os mitemas (Lévis-Strauss 1996])19contidos nesta
narrativa, iamos percebendo os termos de que éecocertas condutas por nos
discutidas em outros momentos. Termos que seguag&o contrastivos e justamente
por isso, geram relagbes criativas. Um primeiroeagizado foi-me reforgado,
indicando que as metades servem como meio de aegaos seres humanos: “as
marcas sdo assim, para isso de nos colocar agimdas outros. Sempre de cada jeito
que faca essas diferencas ilamé e doKairu ficarem boas”. SeKamé ou Kairu,
segundo a narrativa, designa ser parte de um donpm formas de vida, na qual
existem “regras das metades”. Uma delas é chamadangs de “exogamia”. As
metades aparecem como fonte ordenadora tambéngiaadel que o casamento presta-
se a criar “parentes e amigos”.

Ainda no campo de classificagdo, a conceituacaali@aidade apresentada por
elas refere-se aos mortos como aqueles que ocupgan de outro, de nao-parente,
justamente por néo terem “marcas”. E@idro existe somente em oposicdo com aquele
considerado ser humano e também parente, istot&#jalole metade. A marca serve
como um dos dispositivos centrais para identifioaparente e a pessoa-humana,
categoria que se expande aqueles que ndo recontecemo tais, a saber, animais,
vegetais, etc.

Na filosofia kaingang do social, apreendida asdiui Kamé e Kairu como meio
produtivo de vida, sustentando relacdes que estoetes que recebem qualidade dos
primeiros com marca. O termo diferenca € empregapd como principio, o qual se
acredita constituir para os kaingang em tela, @ g&r amerindios num mapa mais
amplo, uma condicdo bésica da vida indigena (Ogerd®88, 2000). Neste sentido,
defendo que a vida no mundo social depende daediar dada pelas metades e
atualizada no plano das rela¢cbes constituintespdasoas e corpos humanos. Desse

modo, apreciando as proposi¢cfes de Overing, das@muea alteridade ndo ha no mundo
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amerindio processos criativos e movimentos de rgdygdo da vida, diria que os
kaingang tém na diferenca das metades a condic@oadsocialidade — ou pelo menos,
uma delas.

3. As versdes antropoldgicas do dualismo kaingang

Entre os grupos Jé&, ouvimos falar de uma multgdide de pares de metades
(Nimuendaju, 1946, 1987, 1993; Lowie, 1946; Lévia8ss, 1996[1952]; 1996[1956],
1993); Seegeet alli, 1987; Maybury-Lewis, 1979, 1989, Turner, 197% ¢, 1982,
1989; Lea, 1986, Giraldin, 2000; Coelho de Souf82? Os kaingang séo incluidos na
discussdo sobre dualismo no ambito dos estudosp@rta especialmente dos anos
1990, quando as etnografias passam a atentar pasd@como essa forma de conceber
o mundo articula-se as relagdes sociais atualizentas as metades Kamé e Kairu

E unanime nos estudos sobre os Kaingang o reconéetd das metades Kamé e
Kairu concebidas como exogamicas e patrilineargsiarto unidades sociais, a partir
das quais a socialidade € pensada e as relacdeismas e rituais sdo ordenadas por
meio das trocas de modo a construir-se uma “parcegasa-se com alguém da outra
metade, trabalha-se com pessoas de outra marcaituais, as posi¢des se invertem,
mas a relacdo dual segue preséntd existéncia dessa organizacéo dual esta4, como
vimos, no material de Nimuendaju, para quem a @iviemonta ao mito do dilavio,
qguando a emergéncia de Kamé e Kairu do subsolo gyerdacdo das metades e as
dualidades no mundo. O autor vé a criacdo das eeteaimo estabelecimento da Lei
fundamental (1993[1914]: 60), e descreve as impliea corporais que as experiéncias

dos personagens mitol6gicos geram.

13 Esta tematica ja estava presente ha algum tengpoareativas de Telémaco Borba, Herbert Baldus e
Curt Nimuendaju, por exemplo, que servem de basz @aestudos sobre os Kaingang. Em Fernandes
(2003) encontra-se uma breve revisao sobre a ajEmdalo dualismo e o caso kaingang, propondo a
introducdo do gradiente classificatorio “proximalistante” na analise do sistema de metades Kairu e
Kamé.O autor revisa o debate antropolégico em tdmdualismo Jé e insere o caso kaingang tomando
como ferramenta de analise desta tematica tal cexpoessa na mitologia, no ritual, nos padrdes de
descendéncia, no sistema terminol6gico do paremtesos casamentos. Para uma revisdo da hist&ia do
estudos jé e um estudo do problema do dualismoauiceito de parentesco entre esses povos, fundado
em pesquisa bibliogréfica ver Coelho de Souza (R002

4 para discussdes sobre o dualismo kaingang opzrativ momentos rituais, especificamente os
mortudrios, ver Veiga (1994, 2000), Crépeau (198&)nandes; Almeida & Sacchi, (1999); Rosa (2005).
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“Dizem que Kafieru e a sua gente toda eram de dompopeludo, pés

pequenos, ligeiros tanto nos seus movimentos com® suas

resolucdes, cheios de iniciativas, mas de poucsist@&ncia. Kamé e
seus companheiros, ao contrario, eram de corpe@rpgs grandes e
vagarosos nos seus movimentos e resolucdes. Coano festes dois

que fizeram todas as plantas e animais e que pmwvoarterra com

seus descendentes ndo ha nada neste mundo feraedalds céus, da
agua e do fogo que néo pertenca ou ao cla de Kaflesh de Kamé”.

(: 58- 59).

Nesta descricdo, os Kamé aparecem como dotadosadefonca, enquanto os
Kairu possuem qualidades opostas. Veiga (1994),spar vez, descreve o mundo
ordenado pelas metades como idealmente simétdostituido por pares contrastivos e
complementares. Ela associa os Kamé ao oeste @&xandos Kairu ao leste e ao alto.
Outros autores, como Crépeau, (1997a, 1997b), ®aptia Silva (2001), Almeida
(2004), Fernandes (2003), Rosa (2005), por exenspistentam essa caracterizacao e
adicionam outras caracteristicas a cada uma daslesgtespecialmente no quesito das
coordenadas cardeais, havendo variacOes inteipestagntre eles, que me parecem
surgir das diferentes versfes das narrativas rgitdé e das informacdes fornecidas
por seus interlocutores, as vezes generalizadas base de entendimento de todos os
Kaingang. Isso gera algo recorrente em minha edpeies de campo com criticas
indigenas aos modelos generalizantes sobre o gqueo segundo escutei varias vezes,
nao deixam transparecer a coexisténcia de diveasass de conceituar o mundo.

O mesmo problema aponta que as relagbes compleneers@o dotadas de uma
dimensao hierarquica, tendo o Kamé como elemernimleante do KairuComo nota
Veiga, 0 que existiria € um englobamento alternadozezes é aquele que engloba este
e vice-versa. Os exemplos se encontram nos ritnaitiarios estudados, notadamente,
por Veiga e Crépeau, onde percebem trocas de @intrporal e outras atuagdes entre
0s membros masculinos que participam do eventoraQugssibilidade interpretativa
sera desenvolvida nos capitulos I, Il e IV, ondeto ler esta alternancia pelas lentes
da conjuntura espago-temporal em que as acdesgacérza e sentido. Descreverei
alguns contextos que ilustram esse movimento cotestntre as partes antitéticas que
segue as proposi¢gdes dos autores citados, magd@entexto ritual.

A narrativa do mito construida pelas interlocutosasienta a saida de Kamé
primeiro, dando a este uma qualidade corporal dielade, enquanto seu irméo Kairu é

classificado como forte, porém dotado de menosralest Nimuendaju (1993[1914])
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apresenta uma rica versdo que guarda, entretalgomas discrepancias com as
narrativas de meus interlocutores naquilo que taogeatributos dos irméos e na qual
Kairu seria o primeiro a sair do subsolo. Comotangéo deste capitulo é apenas situar
0s argumentos usados na conceituagdo do corpopesima no panorama geral do
dualismo kaingang, eu ndo abordarei o debate sbidiferencas entre as narrativas
encontradas na literatura sobre esse drupo

O interessante a ser observado € que tanto aivardat etnélogo alemédo como
aquela produzida por minhas interlocutoras salerdéa diferengas corporais entre 0s
personagens. A descricdo de meus interlocutoresaade suas corporalidades, mesmo
antes desse momento de redescoberta do mito daogif@mete ao contraste entre os
tracos de cada metade. Duas das minhas interlasutmymentaram, sobre o mito
registrado por Nimuendaja, que

“é um pouco diferente. Nao esta errado, vai quénd®s que ele
conheceu eram diferentes. L4 no Paran& € um pa@sito.O idioma
deles é um pouco diferente, mas se entende. Paueck eles tém
outras marcas, pois quando moramos l4, tinha axjgele conheciam
isso, ja aqui [Rio Grande do Sul] ndo t&m

Ainda que diferentes, no que tange a inversdogimalaspectos que caracterizam

as metades, a versdo de minhas interlocutoras e Mirduendaju, sado similares ao

15 Para um olhar atento a essas discrepancia§aétno de Souza (2002: 281-294).

'®Elas se referem as subdivisdes das metades KaraiLe kegistradas por Veiga (1994), a saber, kame e
wonhétky e kairu e votor, respectivamente. EstacBe entre as metades e subgrupos kaingang néo €
apresentada por Nimuendaju (1993[1914]). O autoratestra haver uma associagdo entre as metades e
as expressdes estéticas (marcas, desenhos) atilizaol cada pessoa pertencente a elas além das
associagBes com as coordenadas leste-oeste. BldosB1937), escrevendo sobre grupos kaingang em
Palmas, no Parana, que aparecem as primeirasgiescdas subdivisdes onde Kamé tem sec¢8es Aniky e
Kamé e Kairu tem Votéro e Kadnyerd. Helm (1974, M9&studando os Kaingang na regido de sao
Paulo, registra para os Kamé reroio e reteie euKaicutu e renevi. Em Wiesemann (1964, 1971), a
partir do contexto dos indigenas no Parand, suederi€ kre divididos em Fogkru ou Vogkru, Fogprag
ou Vogpra, Jaky, Varenh e Vakre-kuvar ou Venhkexnguanto associado ao Kairu Kre estao as sec¢des
Jag-pi, Kanhru, Pavi ou Pevi e Votor. Para Melgtfi76) também interessado nos kaingang de Sé&o
Paulo, h& para os Kabme kre os subgrupos Inhag&igirég e Venrei’d enquanto aos Kairu Kre ha as
secOes, WOkrdn, Kanheru, Penvi, Venkrikoara, laakiotoro. Em Veiga (2006:83-95) encontra-se uma
analise destas relagBes entre as metades e as,segprando a partir dos estudos destes autores
mencionados e de sua prépria etnografia um panotamaarativo, no qual ela busca tragar argumentos
sobre o papel destas se¢fes e porque existem agujus nomes coincidem com as das metades. A
autora nota que a existéncia de quatro subgruppalteta o regime dicotbmico do mundo e das relcde
sociais; a relacao de oposicdo e de complemend®risiegue operativa, confirmando que na vida social
kaingang existem sempre pares para se relaciona@rmysca de uma simetria em suas relacdes. Em
minha pesquisa, apenas no momento da narrativasexaoima ouvi mencionar sobre a existéncia desses
subgrupos. Contudo, a informacé@o conhecida é e “isxiste 14 no Parand”. Assim, ndo realizo o
esforco de recompor aqui um resumo do tratamenssedeeventos discutidos nos trabalhos destes
autores. Para uma apresentacéo detalhada ver {1164, 2000, 2006) e também consultar Coelho de
Souza (2002).
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identificar no evento do dilavio o momento de céiagla diferenca dual como elemento
fundante das relagBes sociais. As versdes aparecpm ndo para contrastar as
interpretacfes de cada narrador, mas para evideneaa linguagem desse mito serve
como justificativa e ferramenta utilizada tambénogendigenas para explicar aos
antropologos curiosos, o seu meio de apreensaauddanOutra convergéncia entre as
narrativas é a leitura da exogamia de metades ti@mfoindamental logo no principio”
(Nimuendaju (1993[1914]). As metades estdo simalarente animando um dualismo
que remete a nogdo de harmonia, tendo em vistadgsi@ares tudo funciona melhor”,
mas que mascara haver nesses grupos, segund@aspkaingang, também conflitos,
competicOes e hierarquia. Ao perguntar para mitagocutoras se a “parceria” entre

as partes era sempre positiva, responderam-me que

“junto fica melhor porque dizem que enquanto o Kahmais esperto
e 0 Kairu é desastrado, ndo consegue fazer bemisascEntédo é
como se eles se ajudassem, mas sendo um melhar qugo em

coisas diferentes. E positivo, mas um vai antesog®” (Madalena,

mae de Eloiza).

No vocabulario levistraussiano, esse tipo de doadi corresponde ao
“desequilibrio necessario”, “dinAmico” das metadés e que seria caracteristico dos
sistemas dualistas em geral. O autor retoma egienanto em Historia de Lince
(1993[1991]) argumentando que uma compreensaoistesnas de metades que nao as
percebam como relagBes de subordinacdo, além desséater mais comum, o da
reciprocidade, seria incompleto. Para ele, tambérdualismo hierarquico o principio
de reciprocidade continua operando (1993:213). Nesintido, 0 surgimento das
metades pode operar como principio formador e @argdar do mundo kaingang e
implicar uma imagem igualitaria do mundo sociakd&sntendimento nos serd Gtil mais
tarde, quando, no capitulo I, introduzirei a nocg@ingang sobre o senso de
comunidade.

No quadro abaixo estdo resumidos os atributos ioglados a cada metade
segundo indicado por meus interlocutores e em gtbloom as informacdes de
Nimuendaju e de outros autores como Tommasino (18080, 2002), Veiga (1994,
2000), Crépeau, (1997a,b), Aimeida (2004), Baptst&ilva (2001, 2002), Rosa (2004,

2005).
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Kamé Kairu

Esté relacionado ao Esté relacionado a
Sol Lua

Dia Noite

Oeste Leste

Simbolo de forca e poder

Corpos finos e altos Corpos pequenos e baixos
Pés grandes Pés pequenos

Forte Frageis e menos fortes
Masculino Feminino
Vermelho kusur; verde fanh, azul [0tanh roj;
Persistente Menos persistente

Alto (parte de cima) Baixo (parte de baixo)

Pintura corporal em faixas, linhasRintura corporal com formas circulares
aberta, “tem a pela riscada”
Seco Chuva, molhado
Os objetos ditos kamé sdo aqueles| @ objetos ditos kairu sdo arredondados
formato comprido, longo e com marcas neste estilo

A arvore simbolo desta metade € A arvore associada a ele é o cedro.

pinheiro

Entre os caracteres distintivos das metades cabaltar os padrées de desenho.
Baptista da Silva (2001, 2002) desenvolve uma dsin acerca do significado dos
grafismos kaingang utilizados em sua cultura mateem como nas pinturas corporais,
indicando-os como simbolos de diferenciacdo endrgue os utilizam. Também em
Nimuendaju e Veiga lemos informacdes similares: gu&airu aquele “malhado”,
“pintado” com desenhos fechados; o que é Kamé ticaknente riscado, com riscos
qgue nunca se encontram. Estas mesmas caracteristicdorme estes autores, podem
ser encontradas também nos animais assim clasisificdqueles que ndo receberam
marcas, disse Veiga (1994: 60), é porque nao faramitual do Kiki’. Os Kaingang

dizem que esta festa costumava ser realizada pgrara os mortos e tinha a fungéo de

YA festa do Kiki é o principal contexto de utilizacdessas pinturas, assim como da expressdo concreta
da organizacdo em metades (Veiga, 1994)
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“limpeza dos nomes e recuperacdo deles para sdosisie novo”, mas atualmente ja
nao a realizam.

Veiga (1994) indica que, entre os Kaingang do Rarasses padrées serviriam
de base de designacdes alternativas para as metadde os Kairu chamadoginivi-
ang [ren”ivd ("os pintados") e os Kamégeibio-agn [reioio] ("os riscados") —
designacdes que segundo a autora sao atualmersteisadias que Kamé e Kairu (Veiga
2000:87). Eu encontrei fato similar entre um gruj®o interlocutores para quem 0s
termos Kamé e Kairu parecem ser desconhecidos.ulilzam-se exclusivamente dos
termosre ror e re téf® como correlatos dos primeiros, respectivamenteerique
Kamé e Kairu é “coisa de agora, dos mais novos”.

Outro aspecto interessante que ressalta da dpiafia refere-se ao modo
distinto como a morfologia social kaingang se cetiza espacialmente em comparacao
com aquelas descritas para os Jé Centrais e Satargr onde o plano das aldeias
expressa 0 dualismo das metades. Entre os Kaingargisténcia das metades nao
implica na organizacdo dos espacos aldedes, quotem parecem expressar posicdes
do tipo centro/periferia, individual/coletivo. Pebt algumas distingbes entre espagos
femininos e masculinos; contudo, estas ndo conforrgaometrias estaveis, sendo
retracadas nas agdes cotidianas que tomam formaifi@ou masculina, e criam centro
e periferia como posi¢cdes contextuais. Observeietamto, que tais espagos tendem a
seguir uma organizacdo leste — oeste, também tegmi Crépeau (1997a) e Rosa
(2005), explorado no capitulo 1.

4. Entre Sol e Lua

Madalena, ao lermos o mito registrado por Nimudndaje lembrara de uma
historia contada por ela prépria em outra ocasiiando o assunto ndo era saber de
onde surgiam as metades. Ela retoma o enredo pagagal corroborar que “as marcas
ajudam a gente a organizar o dia-a-dia, 0s espga@sscoisas que fazemos, lembra da
historia?”. Respondi-lhe que sim, e que ja estavapreendendo melhor. Tratava-se de

uma narrativa sobre a briga dos dois séis, e oegtmtera uma conversa sobre a

18 Os termoge ror ere téj sdo também glosados em portugués como “baixo’lte”“aespectivamente
(Veiga, 2006).
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fabricagdo do corpo, em que o argumento dela eutt@somulheres propunha uma

participacdo alternada de a¢cdes masculinas e femsima composi¢éo paulatina de uma
nova pessoa-humana. Desta vez, ndo tomei notardaiven pois a havia registrado

anteriormente e aqui a coloco em fragmentos (sedédan exposta adiante). Por ora,

cabe lembrar que a “briga do sol e da lua € um pkeaas metades. Outro para tu

entenderes melhor. E vé se é isso que é dualismiia?s|d”.

“h& muito tempo, tinha dois sbis. [...] Eles erguaiis, caminhavam no
céu na mesma direcdo. Um dia, eles brigaram. Umsdizssdeu um
soco bem forte na cara do outro. Com isso ele \artwa. Essa briga
foi para ndo serem iguais, nunca mais. Porque cligas iguais ndo
fazem nada novo. E isso tem a ver com 0 que a gintdas marcas.
Um mais fraco, o Kairu, e por isso ele tem amizeo a lua; e 0
Kamé, mais forte, bom de briga, tem o sol como ainig

O que essa narrativa, tanto quanto a primeira,elegsg a posicao da alteridade
como fonte criativa de vida social. Ambas nos aaxila compreender a necessidade da
instauracdo da diferenca enquanto filosofia doasogilguns aspectos contidos nestas
falas aclaram os componentes formadores do dualisimmang, o qual poderia ser
pensado como dois estatutos diferentes, a saleeardpiia e reciprocidade, de um lado
e, assimetria e complementaridade, de outro, deexés em momentos distintos, como
parte de um mesmo regime organizativo.

Sobre a assimetria, Crépeau (1997a) argumentatiagemandlise das mesmas
duas historias que embasam essa discussdo, quetaalemi€amé € “anterior e
originadora” da metade Kairu (: 22). Uma difererigataurada no primordio dos
tempos, quando aquele, por uma divisdo, cria @puaty caso do mito do sol e da lua.
Para o autor, a formulagdo mitica do dualismo cend® regime de metades kaingang
atributos de complementaridade e assimetria, codgporgue ele denomina “assimetria
hierarquica”. Se, por um lado, Veiga (2000) propéeo mito como lugar da criagcdo da
alteridade, Crépeau (1997) sugere ser ele tambgitiogpara apreender a originalidade
da assimetria hierarquica.

No mito de criagdo das metades recriado por mimttaslocutoras, a énfase
recai na férmula fundamental da producao de vidhifesenciagdo dos iguais, expressa
na emergéncia das metades e de suas diferencasaisr@ partir das acdes que cada

um dos irmaos miticos realiza. Isso justifica aottimia presente no cotidiano de suas

19 Em Crépeau (1997a, b), Veiga (2000), Fernanded3[20odem-se encontrar outras versdes para essa
mesma narrativa.
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vidas, onde tudo — ou quase tudo — pode ser remdsdoposicbes aberto/fechado,
alta/baixo, leste/oeste, vivo/morto, e as classffies terminologicagangrékaitkd
[afim/consanglineo]. E, no mito da briga dos ddis,selas reforcam o argumento da
necessidade desse regime dicotdbmico, no qual artibfma do social e de seus
componentes remete a ideologia da diferenca cos® fra a relacao.

Esses paradigmas mitolégicos ou “historias dd®énantigos” tomam forma de
discurso e pratica cotidiana para a produgdo dpocer da construcdo da pessoa-
humana, cuja existéncia depende da manutencéoif@asndas entre aqueles que a
produzem e com quem elas engendram uma rede ddidade. A relagdo entre os
contrarios é um ideal que tende a uma complemdatigi assimétrica e ndo a uma
coesdo harmoniosamente desenhada. Isso se matenas relacdes maritais, nas
relacdes entre 0 xama e seu espirito guia, entaes de lideranca politica, como
cacique e vice-cacique, na economia doméstica re sogro e genro, mée e filhos e
etc.Nesses casos, e em outros tantos, “a parcemapre projeta sobre a diferenca entre

as partes que a constitui um ideal de conduta.

5. Dando nomes as diferencas

A organizacdo dualista manifesta nas divisbes dadee presta-se a nomeatr, a
classificar e criar um sistema de significac@o caolinetriz para acdes e organizacao dos
segmentos sociais kaingang, onde o modelo de ddiagio € necessario para a
sustentacdo do socius. Considerando o carateddyansamento kaingang, os nomes,
jiji, s@o apresentados pelos interlocutores como pattesdiferenca entre os
componentes do cosmo; 0s nomes serviram em diversasides como meio de
apreensdo dos conceitos indigenas sobre pessom@ especificamente. Falar dos
nomes ensinava-me sobre as relagdes entre as pésspanas, e destas com algumas
categorias de alteridade. Segundo os interlocyttsétem nome de verdade quem tem
marca [...] s é pessoa de verdade quem tem manommeKaméou Kairu”. Ao que
corresponderia tal assertiva? O que os nomes kaingapressam, afinal, sobre o
pensamento dual, sobre as formas de vida indigefasfalar de seus nomes, 0s
kaingang enunciam um discurso acerca da socialidzdenorte, de seus outros, de suas

corporalidades, do que é humano e ndo-humano.
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A construcdo de um nome pessoal kaingang articifieredtes instancias,
iniciando-se ainda na gestacédo, periodo no quatgpaue recebera o nome é criado, e
segue até o pds-nascimento, quando se “junta o moowpo para dar alma a nova
gente”. Digo construgdo - apesar de o nome estriia num sistema dado de
classificagéo estruturado em dois conjuntos, umé&aroutro Kairu, cada qual com um
estoque de nomes “destinados as mulheres, e agieelescidos apenas para os
homens” - porque o sentido que veicula as relagfies proporciona conduzem a
insercdo do sujeito no mundo social e o torna peksmana.

Em suma, o que procuro articular é uma ndo separagire as relagbes
onomastica e as relacdes de substancias, postongumes e corpos sao ambos
componentes da “gente de verdade”, pessoa-humangun&s, proporcionam
simultaneamente a producéo de parentes. Nomegescséo relacdes constituintes da
pessoa; existem enquanto elementos resultanteeldgées sociaisiter - a pessoa e
seus outros — e também internamente a pessoa.@@ 0do éapenassinbnimo de
substancias que circulam nas relacdes, o que deslparentesco também do cenario
restritivo da consubstancialidade. O corpo e o naod® se separam dicotomicamente
como um produto biolégico e o outro social, come easinaram 0s seminais estudos
de Melatti (1970) e DaMatta (1976), mas, no casodemg, pelo menos, o corpo nao se
limita a um contorno material — pele, carne - maege-me estar relacionado a uma
complexidade de relagbes que o envolvem e que @enotno veremos, caminhos
duplos e simultaneos: por um lado, corpo e non@estiacionados, a medida que dar
nome é essencial para a humanizacdo, que requecoletivo. De outro, 0 nome
imprime ao sujeito uma condigdo corporal, um tipo \@stimenta e objetifica as
relagBes que o produzem como pessoa com O COrpoiBsp.

Cada nome contido no acervo onomastico reservaigmifisado particular, e a
pessoa que 0 recebe incorpora as suas qualidadésriais através de um processo
paulatino de construgéo de si mesma por meio dgpasigio de variados elementos e
acOes externas (Carvalho Rosa, 2008). Além digspesceberd que o nome Kamé ou
Kairu também atribui a pessoa que o contém poskidiés de condicdo de parente ou
afim e, quicé neste quesito resida sua principavaacia.

A nominacdo ocorre geralmente na infancia, comagégs. O nome recebido

segue com a pessoa até o dia de sua morte, quagnete & ritualmente “separado
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dela”. O nominador costuma ser kuja [xama] ou unkofé [categoria social traduzida
usualmente como “velho sabio” ou “pessoa velha’RoNha entre os kaingang
transmisséo direta do préprio nome. O nominadaslbe® nome a partir do repertorio
de nomes disponiveis da metade do nominado e uapénimo da crianga; tampouco
precisa ter qualquer vinculo especifico com elao Na também registros de relacdes
obrigatérias de parentesco entre eles, tal quat@emn outros grupos Jé

Os nomes recebidos sdo propriedades imateriaisrengse que possuem a
capacidade de transitar entre tempos e espaco®ldgsoos. O nome de alguém nunca
é inédito, ja pertenceu, em algum momento pretédtooutra pessoa. Contudo,
compartilhar nomes néo significa obrigatoriamermmgartilhar propriedades comuns,
“carater”, diziam-me alguns. Por isso, a escolhaudienome ndo é aleatéria. Neste
sentido, é importante apreender que a escolha deoom depende da condigdo em que
aquele que o tinha anteriormente esta. Um nome pst#o para voltar ao acervo
qguando a ex-alma do corpo que o continha alcamparalo dos mortos, o que ocorre
tempos apOs o sepultamento (contam que, em temgEsAQDS, ISSO ocorria apos o
ritual do Kiki), quando o nome ndo apresenta défsmnente mais nenhuma referéncia,
perdendo-se assim qualquer ligagdo do morto comnaucidade de seus ex-parentes
ViVOS.

Veiga aponta uma interessante diferenca entre catagorias de “espirito”, que
nos servira mais adiante como apoio para apreendgacdo dos vivos com os entes da
floresta, ditos perigosos para a vida da pessoahanSegundo a autora, 0s espiritos
que ndo chegam ao mundo dos mortos sao denominaiildisupringe os que o
alcancam passam ser referidos camgofé Os primeiros passam a segunda categoria
quando participam do Kiki. Na auséncia deste riteiafre os meus interlocutores,
perguntei-lhes como faziam. A resposta foi queragao batizarem a crianca, além da
consulta ao xama, eles bebem hidréfejuando possivel, para simbolizar uma festa,
mas, “0 mais comum é beber cachaca”, dizem. Algnoteslocutores dizem que na
auséncia da festa dos mortos, cabe ao xama saben seme pode ou ndo ser dado
para alguém. Para isso, ele visita 0 mundo dosomqdra “consultar se o espirito ja

esta |a” e seu nome pode ser dado para outra p&3sta forma de nominagédo usada

20 Kraho (Melatti, 2010), Timbira (Azanha, 1984). ekca dos Xoklen, por exemplo, para quem parece
ocorrer tal relacdo, ver Henry, (1964).
21 Bebida produzida fermentada a base de milho, ralgjuemas frutas.
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pelos Kaingang que conheci é esperar alguns amasgpa o nome de algum parente
seja dado novamente.

Considerado como componente da pessoa-humana, @ hkamngang esta
associado ao “espirito”, “alma do corpo”, parte pacecivel, e também ao corpo, parte
perecivel criada na gestagcdo e desconstruida rte.ni®mnome, apos o falecimento do
portador, volta ao conjunto ¢ig para ser dado para outro sujeito, segundo asgiexli
especificas mencionadas e que serdo melhor destrdia adiante. O corpo decompde-
se. Sem nome, perde-se a filiagdo. Concluem ogldotgores com a seguinte
expressao: “sem marca, sem nome e sem corpo, aapdssverdade morre, acaba.

Sobra s6 a ex-alma do corpo. Mas ela viaja praatttes mortos.”

6. Sobre os nomes

Para finalizar este capitulo, ensaio alguns argtmseracerca do sistema
onomastico kaingang, sem a preocupacédo de esgptap alebate a proposito do que
significam os nomes nem de dar conta de uma coéoapais complexa do que minha
propria etnografia péde captar. Sigo, assim, algulimhas argumentativas propostas
por Veiga em sua dissertacdo (focada no univerdigena da Tl XapecO, em Santa
Catarina), que proporciona uma visdo ampla dorsstde nominacdo. Meu interesse €
estabelecer um dialogo com as informacgfes destdogtn descrevendo mais adiante,
onde se torna mais coerente com a proposta destartdicdo, o lugar do nome como
componente da pessoa-humana e como fio condu@auisicdo de uma corporalidade
particular e indicador da pessoa composta ndo s$O0ppdes masculinas, como
tenderiamos a ler devido a “descendéncia patrifigea caracteriza estes indigenas.

Para ser membro da sociedade kaingang, ressalja YE394), € preciso receber
um nome e para que isso ocorra devem saber quegeRgitor da pessoa, posto que o
jiji tem de corresponder a metade paterna, segund@tercpatrilinear da afiliagdo as
metades. ldealmente, todo nome kaingang dado goassma deve pertencer a uma das
metades. Se ndo se sabe a metade, acrescentsj\epadquiri-lo por outras vias que

nao a filiacdo, com a criagéo de novas alternap@as que ndo se perca o parametro da
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diferenciagéo, tendo em vista a expansao de suagbes para O universo nao-
indigen&?.

A autora atrela “o nome Kaingangjji) a identidade social e cerimonial”.
Segundo ela, “com giji, o individuo recebe papéis sociais e/ou cerimoniais
correspondente ao nome” (1994: 128). Ha “nomesstgeralmente fornecidos para
aqueles que lidardo com atividades de cura, com@mmss e 0s enfermeiros tais como
nomes de pedras, cuja durabilidade e resisténcidns@rporadas pelos sujeitos. Ha
também o9éin que, segundo informagdes do texto de Veiga, covdm a categoria
cerimonial mais importante entre os Kaingang. Ek&o presentes nas duas metades e
recebem nomes especificos condizentes com a fupgiassumem, nomes resistentes
aos perigos dos “espiritos ruins” e que Ihes pemitdar com os servigos funebres.

Para Veiga, a onomastica esta associada com derik;uma identidade social,
na medida em que nomear alguém se esta Ihe attdouim lugar classificatério, Kamé
ou Kairu, e também qualidades simbdlicas “de cerafessim, a autora afirma que “a
constituicdo fisica e social do sujeito esta rela&tla, respectivamente, a filiacdo
patrilinear e a nominacao” (idem). Adianto que sugser o nome, evidéncia da
aquisicdo de metade, corresponde também a manatdagima e da humanidade.

Outro argumento desenvolvido por ela é o de qudmamserve como ferramenta
de controle das rela¢gBes idealmente permitidas roibigas. O estabelecimento de
matrimoénio ou de aliangas de outro tipo pode sgamirado e regulado atraveés do
conhecimento dos nomes, pois eles prestam comoaindis da diferenca de grupo
social. O que equivaleria a dizer que ter o nommheoido é ter a metade revelada. A
parte do argumento da autora que quero retomaa wéstertacdo € aquele de que o
nome contém propriedades ideais que a pessoa dmiter.cE estas propriedades
materializam-se como diferengas corporais. Casar atguém de outra metade é
promover a continuidade da diferenca, mitologicadé) e corporal, construida no
cotidiano do fazer-se parente.

Sabe-se, entdo, que h& entre os Kaingang uma dateggm onomastica fundada
nas qualidades contidas nos nomes, cujos significatbterminam para o sujeito
possibilidades de construcéo corporal, visando sesymr protecao contra os maleficios

causados por entidades patologicas. Nesse semslojnterlocutores de Veiga

22 Refiro-me especialmente aos casamentos intereétriNo capitulo Il darei alguns exemplos.
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classificam os nomes comnjgi ha e jiji kérég, “nomes bonitos” e “nomes feios”.
Dialogando com Baldus (1937), em quem se encontsrprimeiros registros destas
divisdes, com Nimuendaju (1987) e com Wiesemanb6Q)8 que se dedicou também
ao problema, ela propbe que os dififishd corresponderiam aos “nomes corretos”,
enquanto ogiji kéreg** estariam relacionados aos “nomes ndo legitimosmes
“legitimos e bons” sdo aqueles contidos no acemm@stico e sdo ou Kamé ou Kairu.
Nomes “feios e ndo legitimos” correspondem aquelgs origem é estrangeira e nao
pertencentes ao conjunto “verdadeiro”. Neste cenés apelidos atribuidos aos sujeitos
encaixam-se nessa segunda categoria. O que iaclogi nomes dados aos néo-
indigenas, por exemplo, que ndo pertencem ao estegimetades e sdo denominados
“nomes inventados”.

Com base nessa dicotomia, a autora sugere int@r@ecategorikaingang pé
como se referindo aqueles que tém nomes bons,dedrds, e cujo genitor, doador da
metade, € também um “kaingang de verdade”. A padirleitura da narrativa de
Nimuendaju, que Ihe serve de fonte para conhecaiagdo dos nomes “pelos pais
gue ndo esta mitoldgica, qualificando-os como p¢ijrs. Os animais sem importancia
na cosmologia recebem “nomes feios”.

Os nomes cerimoniais atribuidos gusn por exemplo, sédo todos classificados
como jiji kérég sendo “possivel, portanto, pensar que tais nomes fo&am
reconhecidos pelos ancestrais”. Na argumentacdauttaa, as saracuras e 0s patos,
associados por ela apgin recebem metades. Tal associa¢do ocorre pelaasitaitie
das acBes que tanto as saracuras e patos quap@natesempenham: ambos lidam
com a terra. No caso dos bichos, eles foram atedjanos tempos miticos, na recriacdo

do ch&o inundado pelas aguas, carregando terrai@mbecas. No caso dpgin eles

% Wiesemann sugere que os ternjijis e wiji correspondem ambos a palavra “nome”. Contudo,
diferenciam-se um do outro: o primeiro refere-saea nome da pessoa, enquanto o segundo confere
status social a pessoa que o tem. Para a autogtegorias semanticas de “bom” e “ruim” e seus
derivativos “forte”, “fraco” correspondem a um sista onomastico cujo objetivo é atribuir carater ao
individuo.

24 A palavrakoérég possui significado duplo, podendo também, em sectintextos, ser glosada como
sindnimo de bravo, valente (Veiga, 2000:151). Veiganciona que na Tl Xapec6 os kaingang qualificam
aqueles que teriji kdrég como pessoas fortes, poucos vulneraveis aos pegigogircundam o enterro,
por exemplo, sendo-lhes permitida a participac&@beseeventos.
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mexem com a terra para enterrar os méttdsso complementaria o argumento de que
0S nomes servem para qualificar o “carater e odfigiL994: 128) e conduzir suas acdes
no mundo social.

Seguindo com a caracterizagdo das categorias oticazgagaingang, a autora
sugere que as secOefotor e Wonhétky associadas ao&airu e aos Kamé
correspondem a categoria de pessoas “incorporadasi@dade Kaingang através de
aliancas ou cativeiro, e sua descendéncia”, camdugue sé&o possuidores de “nomes
feios, ruins)”. Concordando com Wiesemann, Veigadaa hipotese de que receber
marcaVotor ou Wonhétlkeynome associado a elas, indica que se tratahts filutos de
relagBes “incestuosas”, no sentido de relagbesn@m¥indigenas e endogamicas quanto
4 metade (: 150-151). Como disse, entre os meeldatitores ndo percebi o uso destas
subdivisbes das metades Kamé e Kairu.

A autora considera ainda outras duas hipoteses sgifirkorég. O termo poderia
indicar um nome emprestado de outra metade, deridadoutro estoque, servindo de
“nome falso” empregado em situacéo de enfermidada @nganar os entes patologicos
que levam a alma da pessoa. Em relagdo aos nosigstascados, Veiga escreve que
esse procedimento € comum especialmente com asc¢asiacujos corpos mais
vulneraveis, precisam de atencdo especial. Tambdmossivel ocorrer que, mesmo
depois da crianca ja ter recebido um nome, sejadoram segundo nome, oriundo da
metade oposta a sua. Em casos como este, a pesss#m @ ser conhecida comé
réngré com duas marcas. Esta categoria de nomes cogst@maassociada apgin
cujo corpo é construido para lidar com ambas aadest

Por dltimo, gostaria de reter que, desse debate est autores, é interessante
notar que para Wiesemann seria possivel que cat®gpeeceba mais de yijp e a
qualidade de seu status como “bom” ou “ruim” depedd quantidade de nomes reais
recebidos. Assim, quanto mgig tiver a pessoa, mais forte serd o sgu (nota 23).
Veiga ndo parece ter encontrado essa possibilidadeampo. Em minha pesquisa,
percebi que, de modo geral, cada pessoa portavanisu jiji conhecido, o que nao
implica afirmar que ndo detivesse outro mantido segredo. Meus interlocutores

também reconhecem a existéncia de pessoas com dasesias metades. A novidade

A autora correlaciona: “opéin carregavam terras nas costas para fazer os t(niéms por acaso,
Ngatug(nga= terra,tug = carregar nas costas) € um dos nopés (2000:149).

58



que tento fazer adiante € que cada pessoa contdes maqueles que a fabricam
enquanto pessoa kaingang. Isso seria possivel réerajer pelo nome que recebe, o
gual, segundo as falas de algumas kaingang, termigmificado misto, contendo nele
“um pouco da metade da mae e um pouco da metagia’do

Conhecida a linguagem da diferenca que estrutumgv@rso dual no qual vivem
os kaingang fornecendo as premissas morais qubueitni qualidades aos corpos
produzidos e a origem do principio de humanidaldey asta dissertacdo com o objetivo
de, ao final, conseguir expor os processos quehGodg¢ Souza (2002) denomina de
“humanizacdo e des-humanizacédo” — ou seja, prosedsaonstrucdo da pessoa e do
parentesco humano e o “fracasso” da primeira erapremo condicdo necessaria para

que haja as condi¢des de reproducgéo deste co(etdd).
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Capitulo Il

Sobre namoros, casamentos, corpos e espacialidades

No movimento cotidiano dos corpos que transitameeas casas, aldeias e a
cidade, o tom discreto das economias conjugais nérastado com ritmo da vida
politica, cenario no qual a criagcdo de aliangcasseichada segundo formas possiveis e
desejaveis de relacdo apoiadas no pressupostteddade das metades que guiam, em
certa medida, as rotinas cotidianas, as condubgsdesejos individuais. Nesse sentido,
namorar €, simultaneamente, um ato afetivo e politie geracdo de aliancas. Sua
ocorréncia mobiliza premissas organizativas da eiga“comunidade”, envolvendo a
possibilidade de contracdo do matrimdnio, consfini do grupo doméstico e suas
espacialidades, e de criagdo de novas vidas.

Casar € a materializacdo de um contrato moral estggartes envolvidas, onde
0s cOnjuges entre si criam relacdes de substanctagiue chamam dkafy - que
condicionam seus corpos a gerarem “novas gentespd@ um lado, a condicao marital
d& movimento as aliangas politicas, atualizadagsreaa masculina, responsavel por
promover e aprovar oS casamentos; de outro, elee@aomo o espago de fluxo
corpoéreo, de trocas de partes entre 0s parceirasgeaar novas pessoas e parentes. Os
lagos de substancia promovidos pelas acbes genadas tipo de relagdo sao regidos
pelo regime de diferenciacéo entre corpos seguuds gualidadeKaméou Kairu. O
que define a produtividade da relacao marital &nada ‘descendéncia’ Kamé e Kairu,
como essas poténcias corporais e componentes depedae sao acionados para gerar
noutros as qualidades desejaveis para aquilo queeitobam como pessoa-humana.

Neste capitulo apresento narrativas sobre namarasamentos como exemplos
de relagbes motivadas por pessoas e suas agOeanengetores criativos da vida
social. Seu objetivo € demonstrar, a partir da epg&o do laco de substancigkady,
como 0s meus interlocutores indigenas concebenmteam® e constroem um senso de
“comunidade”, entendido como um grupo politico etigb constituido pelauracéo

das relagbes que conformam os espacos de socalig&do caracterizam.
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1. No ritmo da conquista, aprendendo com quem se poasar

O namoro € algo discreto, porém, vivido no cotidjagspecialmente entre os
jovens. Nao se observa os jovens ou adultos ens ckenbeijo ou qualquer outro tipo de
troca explicita de afeto, em publico. Nas festasqgemn estive, observei os jovens “em
fase de namoro” trocando olhares, arriscando pagsatanca, compartindo bebidas e
comidas. O ritmo da conquista € o riso: “ndo sdagde gente sem alegria na cara”,
enfatizam algumas jovens indigenas.

Os encontros festivos, realizados em datas esmecifomo o dia do indio,
aniversarios e batizados, sdo momentos publicode‘@® pode namorar’- donde a
motivagdo dos jovens em participar destes eveRt@snunciavam-me algumas mocas,
numa destas festividades, que, além de ser o morféatver quem tem para casar”,
eram também “dias de guerra”, pois, segundo elssmpre acaba em briga, em
discussdes politicas entre os grupos rivais”. Negsentos, o consumo de bebidas
alcodlicas é recorrente. “Os corpos ficam desctados depois de tanta cervejg@ fa
[pinga, cachacga de branco]”, contou-me uma jovaimarte uma festa em sua aldeia.
Era comum presenciar os homens a consumir essaabeBoucas mulheres o fazem.
Segundo as jovens com quem conversei isso ocorgeigda gente [as mulheres] tém
mais limites. Eles bebem pra brigar; nés briganews beber?®. Essas mesmas jovens
afirmam que é “nesses encontros” que gostam gmma‘mostrar roupa nova e deixar o
cabelo bonito”. Mogas e mogos solteiros circulantbaile”, dangam com seus irmaos
e irmas; cuidam-se para ndo cometerem alguma ‘$mjuqualificada como “namorar
o filho do inimigo [politico] de meu pai ou irmélgso porque eles tém as relagdes deles

e se eu me meter”, comenta uma garota, “eles tprdalecidir se posso ou ndao”. Uma

% Nunca presenciei ou ouvi relatos acerca de brigdsntas entre homens quando estes ndo estavam em
estado de embriaguez. As mulheres dizem que exassivo do élcool causa descontrole; “perde-se o
jeito”, dizem as interlocutoras. E acrescentamqt@lquer motivo vira desculpa para guerrear. Essa
bebida néo é igual ao que faziam os meus pais €, ,asdnta-me uma jovem. “A deles era para beber
para os mortos, ndo para brigar com o parentebirigas e ouvi sobre suas discussfes. Quase sesspre,
brigas verbais ocorriam proximo as suas casasre erotivadas por noticias de adultério ou entd® mai
comumente em razdo de alguma intervencdo julgadeelps inadequada e ofensiva “aos parentes
indios”. Presenciei uma cena em que, depois dese&oatender com alguns membros da equipe de salde,
uma interlocutora langa um tapa na face de um eefeo, dizendo-lhe que o que estava fazendo nado era
bom para as criangas pequenas. Segundo ela, aneif@rincentivava a erradicacdo dos cachorros da
aldeia quando, para ela e suas parentas, té-lmdanido evitava que os “bichos deles [pulgas, sarna
vermes] venham pro nosso corpo”. Ademais, dizia“algente ndo sai por ai matando aqueles com quem
se come e convive”.
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das mulheres envolvidas nesta conversa, mais eathgada recentemente, informa que
“eles se metem nos acordos de namoro e casamantpepé assim a politica dos
indios, desde o tempo dos antigos. E que os mhies/dizem que tem o modo certo de
casar, de fazer grupo politico certo, porque fanglum pouco isso”.

Ao perguntar-lhes se a condicdo para namorar éaapaulitica, no sentido de
uma estratégia para criagdo de uma boa aliancénassrinterlocutoras esclarecem que
“politica de indio é saber o que pode estar juatgue fica bom junto [...] é fazer as
coisas ficarem junto ou separadas”.

Essas mulheres seguem pronunciando que namorarafpeom todo mundo
vendo vira fofoca. Mas fofoca que vira verdade, goeolve os pais da gente”. Fofoca
aqui parece denotar o estabelecimento de uma ginaa, uma idéia compartilhada
pelo grupo sobre algo que ocorre e que, pela &uetiorna-se instituida. Acrescenta
outra interlocutora: “se as pessoas ficam porzdmdio que a gente t& um casal, temos
gue assumir certas coisas de fazer”. E ressaléa:dwe ele ndo é um Kamé [metade
contraria a sua), ai da confusdo”. Ela refere-sedaal de relagcdo marital exogamica.
“Se eu quero s6 namorar, sem casar, até podemssrdo contrario, dizem [0S seus
pais] que ta errado”. Indago se esta etiqueta @laés marcas, pois havia escutado de
outras pessoas que se deve casar sempre com pdssoasra metade. Uma delas
responde:

“é, mas é bem mais do que isso s6. E importante esgocio de
marca trocada porque € ela que diz quem é tu no @esi outros. Mas
a coisa que € verdade na cabeca da gente é o dasucatem de
Kamé ou Kairu. E isso que faz podermos ou nao secasal. Tem
gente casado por ai que é da mesma marca”.

Insisto no assunto e questiono sobre a razdo e@gdejda conjugalidade entre
semelhantes. Elas devolvem: “porque tudo que fezaais faz mal”. Parece-me que a
unido de partes semelhantes, dois Kamé, nesteilesttg a negatividade da “mistura”
de substancias corporeas, elaboradas com referéacideal bipartido das metades

organizativas da vida no mundo dos vivos.

2. O que se constréi na relacao: o kafy
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A oportunidade de falar sobre o lugar do sexo e@nimeiramente nestes bate-
papos sobre as festas, onde conversavamos emadsenum espaco qualquer, longe
dos ouvidos curiosos e corpos embriagados. Demoisnth dessas festas, seguimos o
didlogo na casa de uma jovem. Ela me dizia

[que eu] “tava ouvindo as velhas falar [sobre amor@s] porque elas

sabem que j& estamos ai para isso; do contrdncsenéuve por ai essas
conversas. Isso é coisa da casa, quando estamos ressa fase de

namoros elas [as maes e parentas préximas] ficamagmlo”.

A mesma jovem prossegue: “quando a gente namoreani@s coisas,
sentimentos, carinhos e um pouco da gente. Igsa fikafy”. “Kafy é vida”. Entendo-
0 como algo corporal ativado nas acdes entre agjgele compdem um “par”. Ela me
explica fornecendo alguns exemplos: “isso é fedopartilha de alimentos ou coisas
realizadas aos pares, entre xama e seu‘espirag gui Kamé e um Kairu”.

Especificamente a respeito da producadkaky entre os conjuges, alguns de
meus interlocutores mencionam que este é resuliadtroca constante de fluidos
corporais durante o sexo, o que faz dos conjugesegta medida “um conjunto”, pois
“misturam seus sangues e sentimentos”. SegundoaVegndo a relacdo entre os
conjuges marcada pela exogamia das metades, egamalve, no decorrer da relagéo,
uma “glandula que produz entre eles substancss sisria &kafy (2000:118). Encontrei
essa informacdo de Veiga relativa a Tl Xapeco, amaia, de que uma espécie de
“bolsinha” é responsavel pela criagdo da relacdeateagio e de producdo de uma
substancia comum entre os membros do casal e cgoelés parceiros com quem se
anda” também entre meus interlocutorelsafyy é isso; a bolsinha kafytajagyngy”,
“aquilo que protege da raiva”. O que ela produz@sipeito e amor”, conta-me a mae de
um das meninas reunidas nessa conversa. As mulimaissvelhas que povoam este
didlogo mencionaram também queafy se cria com os filhos”. Seguindo a conversa,
elas dizem que o namoro

“é onde também se faz os filhos. Sexo é um tipealsa que faz

novas gentes. E te falando disso, ja vamos te amkirque a mulher
tem seu poder de criar gente. Eles d&o a parts,dgielam. Sem eles
nao da [risos]. Mas é que o sangue branco del@shsomao faz nada.
Ele faz os 0ssos, mas € a gente que da carneceeter, para virar
gente de verdade”.

O intercurso sexual € pois, concebido como acabiai “é nesse tipo de coisa

que tem a troca que faz outros corpos”. E impagtawotar que as acbes produtoras do
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kafyndo se referem apenas as relagdes de substaspesiaggmente os fluidos sexuais,
mas também é ativada pelas trocas de alimentolBs‘genversas, pelos sentimentos
gue temos uns com 0s outros”, mencionou-me umaagaButra menina acrescenta:
“mas tem a ver também com o jeito que a gente @mtd 0s outros. Por isso te
falavamos sobre os cuidados com a escolha do ndofoKa que parece estar em jogo
aqgui é que as relacdes afetivas e sexuais criadestidiano precisam ser administradas
de modo a tornarem-se positivas e produtivas dgosonumanos com caracteristicas
desejaveis. Além disso, essas mulheres parecemfalstado sobre da relevancia das
economias de interagOes afetivas, das condutasem gridas no ritmo do dia-a-dia,
das “regras”, das moralidades que envolvem o fe@gros e pessoas como parentes ou
“aliados”, “amigos politicos” ou “inimigos”.

O kafy produz substancias entre os parceiros que, segmdalas indigenas,
gera entre eles lagos afetivos positivos, seja pacdiacdo e fabricagdo de “novas
gentes”, seja para a manutencdo da “comunidadeiagmg grupo de pessoas “que se
respeitam, que se gostam”. Ao perguntar como sab@aimaviakafy entre as pessoas,
uma senhora me disse: “quando as pessoas estadelizes, vivendo com alegria”. E,
curiosa, queria saber onde ficava a tal “bolsindnaé “protege da raiva”. Esta mesma
senhora me disse que “fica perto da cabec¢a’, “namtirtho, ali vai fazendo os
sentimentos. Por isso, quando se morre o companbeium filho a gente limpa la para
que aquele sentimento ndo siga ali com a pessoguef ndo tem a outra. Pode deixar
a alma do que se foi querendo ficar aqui”.

Essa informac@o € similar ao que Veiga (1994, 2Q@Q@)strou entre seus
interlocutores, em Xapeco, de qué&afy “é uma glandula”. Ainda que essa senhora e
outros kaingang com quem conversei a respeito efbatn caracterizado esta
“bolsinha” como um 6érgdo, certamente o entendemocamma parte do corpo,
construida por intermédio das interacdes entreopessEu diria que d&afy é um
componente do corpo que dura conforme o manejostasgdes que o envolvem. E um
tipo de vinculo criado entre certas categorias eletege que deve ser desfeito em
momentos particulares, como o da morte, para quevige a continuidade desse laco
com aqueles com quem ja ndo se pode produzir fale@respeito”, “sentimentos” ou

outras relacdes sociaveis.
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Esse laco é ritualmente desfeito quando da mort®djuge, sendo reservado ao
gue segue vivo um tratamento corporal especifica piminar qualquer vestigio de
kafy do morto por meio da exclusdo do vilvo/a do cdovéocial, por cerca de um
més, periodo no qual o xama é o Unico a direcilhieaa palavra e o olhar. Neste
momento de reclusdo, o ex-conjuge deve ser afastiBdcespaco da aldeia e
especialmente da casa do ex-casal. Uma “dieta @&, ludkre Ihe é prescrita e
determinados chas com ervas do mato sao aplicatiosee corpo. Encerrado o
“tratamento de limpeza” a/o vilva/o retorna ao éeiovde seus familiares e esta, ser
for o seu desejo, apto a para casar-se novamente.

Atualmente, pelos menos entre 0os meus interlocsitapeando ndo € possivel
encontrar, por falta de mato, lugar adequado paeglaséo, ou por outras razées ndo
especificadas, a/o vilva/o realiza os procedimettolimpeza do corpo na mesma casa
onde residia com o conjuge ou na casa dos fillis.eBtdo alertados para evitar langar
olhares fixos para as pessoas; é-lhes proibida lden as criangas, pega-las ou
alimenta-las, o que “contaminaria as pessoas comoisas do morto, chamando a
atencdo da alma dele, que pode querer voltar polasias”, diz-se. A casa do morto e
do ex-companheiro também recebe um cuidado espeerao completamente lavada.
Os pertences do morto que ndo foram enterrados etensdo queimados. “A casa
recebe um banho de fumaca para que nao reste adwmigue passou”. Concebo o
resultado desta dissolucéo ritual de algumas pdagressoa, agora em outra condigédo,
como a negacgao necessaria de alguns componentascgustituia em outro momento,
para a abertura dela para a aquisicdo de novageslacujos elementos também a
formardo. Quando os filhos morrem antes dos pammpém se limpa o corpo dos
genitores. Quando se separa, um casal deve fazgr‘imas o cuidado maior e mais

forte € sempre quando se morre”.

3. “O descuido da mistura”: casar para fazer comunidad

Idealmente devem-se buscar parceiros conjugais etade oposta a do pai,
entre osiambré — termo que se opde kaitkd, pessoas de mesma metade, também
utilizado para o tratamento dos consanglineosidéal é observado mesmo quando os

pares envolvidos num namoro sdo de aldeias ou sTémdigenas distantes, ou ainda
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ndo seja possivel tracar com detalhamento a proced&as marcas de cada parte” da
relacdo. O procedimento de “saber qual a marcales@ffluenciando nas decisdes de
possiveis conjugalidades. Isso vale mesmo paragdiis em que 0s conjuges “ndo tém
marca”; casos em que os Kaingang pdem em cena srmegmas, mas sem deixar de

pensar nas marcas”. Vejamos trés exemplos.

a) O primeiro caso é o da configuragcdo dos Vargasa Esbmunidade” é
constituida por Fwétai, os filhos Fokag, Kakag, teale Kumi e seu marido
Nifa. Os dois primeiros séo filhos de Fwotai, frul® seu primeiro casamento
com outro kaingang, Nivétkag. Este dltimo é recaide pelos Kaingang como
um kaingang pé- termo pelo qual se referem aos “indios Kaingang
verdadeiros”, ou seja, filho de um Kamé ou Kairdé. ¢érca de 10 anos, Fwotai
casou-se novamente, abandonando Nivétkag, pasaaedalir com Nifa. Deste
segundo relacionamento, eles tiveram dois filh@sf& e Kumi.

Estes ultimos, ao contrario dos dois primeirdsofil de Fwoétai , ndo sao
considerado&aingang péA razéo desta distingdo, que é feita externanyemte
aqueles de fora da “comunidade”, deve-se ao fatgueéeNifa, em decorréncia
do processo de contato na década de 1960, quaadairata crianca, fora
expulso da Terra Indigena na qual nascera. Issuon la viver com os brancos,
sendo obrigado a abandonar o uso da lingua. E,issenir-se no universo
simbdlico das metades, ndo recebeu nome de acordoestas e, tampouco,
teve sua “marca” conhecida.

Do ponto de vista de Fwaotai e Nifa, ao contrariqqgde exprimem outros
kaingang, seus dois filhos sdo considerdd@dmsgang péSegundo ela ainda que
seja o pai um “indiand’, os filhos, recebem “uma marca que seja compativel
com a dos outros parentes, seguindo a norma daasamcadas”. Fwotai
ressalta:

“com atitudes como esta, podemos garantir a cadade de nossa
gente. O que faco junto com as outras parentagtartéazer um
corpo bem forte e que siga as coisas da marcaaqpiach eles dois.
Isso acontece desde que eles estdo na barriga. uldadaos,
proibicBes, coisas que devemos fazer para quepd @a crianca,
feita com a parte do pai, consiga virar em gentendo estiver no

27 ‘Indiano’ é a categoria usada pelos interlocutqrag indicar os sujeitos que, como Nifa, ndo sdo
consideradokaingang péAs razdes para tal classificacdo sédo variadas.
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mundo dos vivos. Ai, depois que nasce, da-se umen@rsegue,
durante toda a estada aqui nesse mundo, fazend@tamentos
corporais com o&uja. O que quero te dizer é que: ha formas que
conhecemos que é diferente de como tu sabes, padazr os
parentes. Meu parente € aquele com quem, por egempltroco
alimentos, com quem eu vou ao mato coletar cipdn Também
aqueles que séo parentes meus, e ndo do meu mniasidleé porque
ndo tem muito a ver s6 com o sangue, mas comamdai lidamos
uns com os outros. E isso comeca até antes desauecter filhos”.

b) Outro caso relatado parte da explicacdo ofereamlauma interlocutora acerca
dos arranjos maritais ocorridos em sua Terra Imdig€onta-me que em dias
atuais € comum a presenca de arranjos conjugass-émicos, ainda que
prevaleca idealmente a busca pelo “casamento p8egjundo ela, quando uma
mulher indigena casa-se com um néo-indigena, prade que ela saia da aldeia
e va morar com o seu marido na cidade”. O contr@&asamentos de homens
kaingang com mulheres brancas, ndo significa aasald homem da
“comunidade”. “A esposa branca vem morar junto @mgente. Passa a viver
como a gente e a ser ensinada nos costumes”. BEstheres brancas que
passam a integrar a aldeia costumam ocupar osscdegprofessora, agente de
saude. “Elas sdo como uma ponte. Ajudam a lidar canundo dos brancos”.
Uma interlocutora ndo-indigena casada com um kaggamplementa

“é assim mesmo aqui. Casei com o meu marido. Cordlecnum
baile na cidade. Pude vir morar aqui, mas depomuita negociacéo.
Foi preciso o pai dele aceitar e também as lidexaperceberem que
eu era do bem. Virei professora na escola e ajw@riancas a
aprenderem o portugué®izem que eu sou uma iambré, s6 que sem
marca.Mas me deram um nome indigena para eu fazer padtddia
e também |4, na comunidade do meu marido. Nodbos fiém nomes
indigenas e séo considerados kaingang de verdadgigoo pai €
kaingang puro” (Eloisa).
Em relagdo aos casamentos de mulheres kaingangn@ormdigenas,
n&o Ihes sdo negados os vinculos com a sua “coauaiidE-lhes permitida a
visita e circulagdo no espaco de seus parentes,cber aos seus filhos, que
passam aos poucos a serem integrados como papent@eio do convivio com
aqueles que sao “puros”. “Ficam com corpos maisofamas nao deixam de
serem indios”, comenta Eloisa. O “marido brancofegpeitado e “tem que

ajudar o sogro, mas longe da casa dele”.
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c) O terceiro exemplo refere-se a minha nominacdo esgdi de metade. Seu
Ernesto comenta que eu seria uma Kairu, pelas tesistcas corpéreas e
menciona que 0 meu processo de aparentamentoiféonde o suficiente

“tu és baixa, de unhas bem redondas. Mas tagdsdo-indigena] ndo

tem isso de marcas na tua cultura. Posso dizetuquareces, mas nao
€ assim como outra pessoa Kairu que seja indiariAscas te deram
um nome que ndo estd em nosso grupo de nomes igsd € porque

tu ndo foste feita aqui; ndo tem pai de marca.d’diger assim que tu
tens nome e que pode ser uma Kairu. Mas para sezrdade terias

que te aproximar e virar parenta”.

Os trés exemplos sugerem, cada um a seu modo, Quecesso de constituir
parentesco gira em torno das acdes geradoras aighesl entre pessoas, tornando-as,
afins ou consanglineos, a depender das articulppdedas estabelecidas. Com base na
etnografia das relacdes conjugais, 0 que posseadeno momento, e sem o objetivo de
desenvolver um estudo sobre parentesco kaififjasip as seguintes noticias.

No primeiro caso, ha a transformacéo dos doisdillio “indiano” em parentes
verdadeiros, enkaingang pé através de praticas cotidianas cujo efeito éiag&@o de
lagos interpessoais e a producdo no outro de @uag particulares necessarias a
aquisicdo de uma identidade grupal. Este caso aegeé, mesmo ndo carregando
consigo as prerrogativas Kamé ou Kairu, enquanterahnacdes intrinsecas derivadas
da patrifiliacdo, os sujeitos em questdo sao atxaw sistema de metades a partir do
principio da reciprocidade/complementaridade (“umarca compativel, seguindo a
norma das marcas trocadas”). Algo que também gEaa meu proprio caso.

O caso dos casamentos inter-étnicos sugere quessvebatualizar de outra
forma que a exogamia de metades, o principio @etita como condi¢cdo produtiva de
aliancas. Isto €, ha manutencdo da diferenca camndigdo de relagdo. “A mulher
branca” insere-se na “comunidade” através de casddé reciprocidade e obrigacdes
para com a sogra, notadamente, no cuidado dogesademeésticos. Nao divide com ela
ou com suas cunhadas indigenas a horta, mas nadanffede de participar das
atividades envolvendo producdo de artesanato e@uercializacdo. Se ndo ha aqui

exogamia de metades como principio da alianga, marautencdo da diferenca como

28 Alguns estudos ja se dedicaram a essa tematitjamente aqueles desenvolvidos por Veiga (1994 e
2000) bem como Fernandes (2003). Utilizo-me de sargdlises como referéncia para compor e
interpretar as minhas informacgdes etnograficas.
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necesséria a produtividade do social indigena. Bewatentar que se modifica o padrao

de residéncia uxorilocal, mas ndo se desfaz o sdastcomunidade”. Note que a

diferenca “étnica” faz a funcdo da diferenca deates.

Em comum, 0s casos apresentam a onomastica coramésta para aquisicao
de qualidadesKamé e Kairu. Com o nome indigena, que seja parte do acervo das
metades, os nominados incorporam paulatinamernjeaislades necessérias, passando a
inserirem-se nas redes de relagfes politicas wadejue compdem as casas e espagos
conformando as “comunidades” e, eventualmente, io social mais amplo.

O mesmo poderia se dizer dos casos de mulheremdi@enas que contraem
matriménio com homens kaingang. Elas também s&avessadas por rotinas de
transformagéo para assemelharem-se aqueles com ppEsam a conviver. Por meio
desses mecanismos nativos, essas pessoas satamsemtro do sistema de parentesco.
Da mesma forma que o que faz uma pessoa-humané&alérieacdo das qualidades
através das relacdes estabelecidas, desfeitaalzatias, 0 que a torna parente também
segue esse caminho. O que, pois, fazem esses dileeposas pessoas verdadeiras sao
essas relacoes.

Uma questdo se coloca. As mulheres estrangeirasyped submeter ao processo
de aparentamento kaingang para tornarem-se sertedhaos de sua “‘comunidade”,
ainda que exista a possibilidade dela ndo ser heoite pelo coletivo. Os homens
estrangeiros ndo podem ser submetidos a mesmaapetdma resposta oferecida pelos
meus interlocutores é de qunehomem estrangeiro nao transmite metadesuanto as
mulheres nessa condi¢cdo néo interferem na “passdgemmetades para os filhos” — o
que destaca para alguns sujeitos a relevancia msniissdo das metades ou
‘descendéncia’. Ambos, contudo, homens e mulhefiesindigenas que se casam com
kaingang, como mencionou Eloisa, sdo produtoreseldgdes positivas, pois, ao que
entendo, operam como mediadores entre 0s universoguestao e também “tém que
ajudar, s6 que de outro lugar’. Essas pessoas t& lacdes e lugares de acgdo
estabelecidos, ao que parece, de acordo com ossgax de aparentamento a que sao
submetidos. Deixo esse aspecto das relagbes esregngugais em aberto, pois ndo
tenho material etnogréfico suficiente para deses@vahnalises mais detalhadas sobre o

tema.

69



Os critérios de diferenca de “marca”, contudo, $&@w o0 Unico requisito para um
bom casamento. Ndo se deve, tampouco, casar-senmradores da mesma casa.
Dizem que “sdo parentes proximos”, mesmo quanddraiam comoiambré®. Na
pratica, co-residentes conformam um grupo de pasenbavendo um grau de
semelhanca entres as pesddas

As regras de casamento, pelo que pude apreentiw,refacionadas ao ideal de
nao acumulo de propriedades corporais semelhases,por co-residirem, seja por
terem, de formas distintas, propriedades similatés. interlocutor, certa vez, fez
questéo de explicar-me o motivo de dois de seadith®s serem portadores de “corpos
mal-feitos”.

“foi assim: conheci minha esposa quando estavdanidd a area
[Terra Indigena] onde ela morava. Teve baile e @aog muito. Nos
gostamos, mas voltei para casa. Tempos depoié,@le foi visitar os
parentes na minha Terra. Logo ja estdvamos de 1maenn0ssos pais
arranjaram tudo. Mas a iniciativa de casar foi rajrfhi procurar o pai
dela e depois disso iniciou as negociacdes. Paraukakrd, sogro,
eu contentava tudo que ele queria: era moco ddidadd xamas, ja
iniciado. Além disso, ja trabalhava, estudava nacéppara ser
professor. Ela também agradava ao meu pai e a midleaera mocga
boa, de familia boa também. Os nossos pais acertarfizeram os
tested’. Eu demonstrei para o sogro que tinha trabalhab@gocar.
Ela mostrou para minha mée que sabia cozinhar los,bauidar da
casa e campear. Ela é boa artesa. Mas ja ndo bemias metades, a
gente é de metade diferente, mas ela é prima paj»afmo sangue se
parece. Os filhos seguem minha marca, mas nelegwsaulou as
coisas e dizem que quando nascem assim é porgtieanisnuito do
mesmo. Por isso ndo se deve casar com primos préxam aqueles
de mesma marca. E dizem também que tem a ver abesauido na
gestacdo, de que marido e mulher devem ficar fingéém disso,

®aqueles que residem na mesma casa tem seus corpssseas propriedades assemelhadas pelo
compartilhamento de alimentos, pelas interacfedseqiacao déafy. Percebe-se a casa e a comunidade
como critérios de proximidade e afastamento justdéenpela caracteristica de movimentagéo e relagédo
gue cada uma dessas esferas promove entre ossagjed as compdem.

% Sobre a interferéncia do gradiente de distanaigig sobre o dualismo seja terminolégico do
dravidianato, seja institucional das metades, \eeixobs de Castro (1993), e para os casos Jé,aelh@

de Souza (2002).

31 «para casar, tem que testar”. Assim referiu-s&ciela e sua mée, quando num dia de visita a @sa d
primeira, conversamos sobre casamentos. Nestadocdliciana me contou que sua méde, quando no
“tempo de casar” teve trés concorrentes. Todosetimede passar pelo mesmo teste perante seu pai. A
tarefa era limpar uma roga e prepara-la para diplajuem o fizesse melhor e em menos tempo, astari
aprovado. Concomitante, a noiva deveria prestasvglr para as sogras em potencial, preparando-lhes
receitas especificas. O objetivo era “mostrar qestpvam para o trabalho, que sabiam fazer asstpisa
diziam elas. Hoje, segundo Feliciana, nas “comweda onde ainda vigora essa prética, os testes sdo
“para saber se 0s noivos sdo bons parceiros, ls@hean se sabem cuidar da casa. A mesma coisa. Mas
hoje ter estudo conta muito”, acrescenta.

*Reféj refere-se a concepcdo indigena de que a emapéd de relacdes sexuais durante a gestacéo
resulta em corpos com qualidades alteradas. Tahtssera descrito, em detalhes, no préximo capitul
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tem os castigos dos erros que cometi quando taxdo daiciado no
Xamanismo, mas isso é outra coisa. Segredos meus”.

Nessa narrativa transparece um motivo de evitagialiancas maritais com
semelhantes: essas aliangas implicam no acumulooigas parecidas” resultando em
“corpos mal-feitos”, aspecto também levantado teadas meninas sobre a proibi¢céo de
namoros com os de mesma metade e na exposi¢adiclarieeacerca de suas relacdes
com o “tio” materno. O relato nos informa tambénbreoo principio de alianca
kaingang que consiste na criagdo de lacos de selidale entre coletivos pré-
diferenciados a medida que os co-sogros trocane sntmembros de suas respectivas
“comunidades”, nocdo que corresponde a familiansgateequacionada a de “grupo
politico”. De um lado, o pai da noiva a doa parsea genro, o qual, tendo em vista a
caracteristica uxorilocalidade do grupo, passa @empeer ao coletivo politico do
primeiro, devendo ao sogro obrigagfes de apoidigmle econdmico. Mas nem por
isso é desvinculado de sua “comunidade” materria,gpgenro aparece como mediador
que facilita aliancas politicas entre 0s co-sogrBercebe-se que as aliancas
matrimoniais tendem a ser estabelecidas entre hinisens da mesma gera¢ioor
meio de seus filhos: os esposos parecem ser, ab fiklos de homens que se chamam
deiambré (“afim”, “cunhados”). O matrimbnio poderia ser ttemllo como mecanismo
de extensdo do grupo politico, fortalecido bildteemte. Quando o padréo de
uxorilocalidade n&o opera — casos em que os fifls@gaiem morando na casa ou na
“comunidade” dos pais ap0Os constituir casaments +etacbes entre sogro e genro,
aparentemente, seguem o ritmo da cooperacdo paitcondmica. A nora que a sogra

“ A

recebe, de qualquer modo, como ouvi, “é assuntaissdos noivos”.

Certa vez, Feliciana, sua mae e um “tio” que dawsi, filho da irm& mais velha
de sua mae, isto é MZS de Felicifhane contavam sobre a etiqueta das relagdes entre
eles.

“eu [Feliciana] sou Kairu. Minha mae é uma Kamé @urio é um
Kairu. Entre minha mée e meu tio ha respeito; pbekem fazer piadas
um com o outro. Entre eles tem sempre ajuda: naasde politica,

¥ Veiga (2004: 113) sugere que o casamento kaingemgo carater de alianca entre geracdes dos
homens maduros de metades opostas.

¥pela genealogia, este “tio” seria um primo paral@iZS), um “irmao”, portanto, de Feliciana, de
metade igual a sua. Contudo, ela o chama de tigppemnugués. Parece-me que 0 que acontece € a
sobredeterminacao da relagcao genealédgica (MZS)igedie relativa que converte um primo paralelo da
mesma metade em “tio” (MB). Ndo entendo porqueckaia o chama de tio.
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da casa ou da aldeia. Ele esté aqui de visitaspor porque entre eles
tem uma amizade. Eles sempre trocam coisas, ca@svel& eu com
ele somos diferentes. Devo-lhe respeito. No qua &sccoisas do dia-
a-dia, ndo sou a melhor companheira para ajudéfdaex as coisas.
Mas isso tudo que estamos te explicando é uma nquaaxiste na
memodria, naquilo que deveria ser. Atualmente asasojd mudaram
um pouco. Eu chamo ele é@mbré mas as marcas sdo as mesmas.
Mas a nossa vivéncia nos aproxima e, por respeitochamo ele
assim. Ele e minha mae si@mnbré mesmo, de marca diferente. Ele é
0 meukaitkd Ele também fez eu crescer. Ndo caso com o fitho d
meu tio. As coisas deles com as minhas fardo n&iséd mesmos,
com a mesma marca. Aprendemos que isso ndo € pere as
coisas diferentes juntas fazem melhor, se ajudampmplementam .

Aqueles a quem se deve respeito sdo 0s mesmoswEm ap relagdes sexuais
séo proibidas. Trata-se, pois, da proibicdo dedeks sexuais com aqueles considerados

parentes — “aqueles que vivem préximos, que dividemida” e guem, sobretudo, “da

um pouco para o corpoA jocosidade, segundo Feliciana, de sua méae eccttin”,

ocorre entre aqueles com quem nao se’ta®@servei que entre as criancas, esse tipo
de comportamento € comum, sem nenhuma advertéosiadlltos. Contudo, entre os
adolescentes e, principalmente, entre aqueles & de namoro”, percebi haver um
cuidado maior no sentido de iniciarem a disceroimoguem brincadeiras e piadas
podem ou néo ser realizadas. Dirigidas aos veihdspendente da relagéo, as piadas
sao sindnimas de insulto.

Trocar substancias corpéreas por meio de relagéesais com pessoas de
mesma metade implica na formacg&o de corpos sobegealos de semelhancas devido
a “mistura de sangues parecido$: Também percebo nesta fala uma possivel
explicacdo sobre a concepgdo kaingang de parentescoritério indigena de
proximidade ou afastamento de alguém enquanto feareeside na intencdo
demonstrada, na motivagdo de alguém em compatéinpias, substancias corpéreas ou
alimentares, e ativar, em si e nos outros, relagies coloquem em espacos e tempos

similares, a ponto de suas ag0es afetarem-se memt@rde maneira moral, positiva e

% Sobre as relacdes de respeitts ha —e vergonha- mya, Aquino (2008) informa que caracterizam as
condutas entre ogegre —pessoas de mesma metade — éao¥ré —pessoas de metades diferentes -,
respectivamente.

% Veiga (2000; 2006) trata o casamento endogamiowdato incestuoso.
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sociavel para que sejam produtivas para se fazmope kaingang com as qualidades
desejaveis’.

Nesse cenario da economia politica dos afetos slgiorcavam a dindmica das
relacdes construidas no ambito da “comunidade”:

“quando meu pai ficar velho, serd meu marido ciaré proximo dele.
Sera ele [0 genro/WH)] que devera ajudar a cuidie. && meus irmaos
estiverem por aqui, eles também o far&o”.

Em relacdo as mulheres, informa uma interlocutora.

“a filha fica perto da casa da mae para ajuda-tao Eneu caso, que nao
moro ha aldeia, e cada irma viva que tenho moraimnfugar, a gente
reveza. A mée passa uma temporada com cada fithacdmer um
pouco de [alimento de] cada uma”.

Ela também comenta: “mas onde se mora em aldesanéra, bem comum ver
as casas pertos”. A permanéncia da filha proximaada da mae fortalece o tom de
cooperacao entre elas, seja na roga, embora ep@sS0o8 N40 sejam comunais, seja na
coleta, producédo e comercializagdo de artesanagcunidados com a casa e com 0S
parentes, nas relagfes politicas com os nédo-inaggekinda segundo alguns relatos
femininos, “esse tipo de relacionamento” s6 fazliekp que “somos nés que
ordenamos as casas e 0 que se passa dentro ourenares dela é assunto nosso

também”.

4. Iig: a casa Kaingang

“E em casa que a gente passa a maior parte do téxqpbé onde a
gente cuida dos filhos e também dos maridos. Altaregles € uma
coisa que é importante para que eles ndo fiquemteendo sé
doente de corpo, assim como quem trata com renmédposto, mas
cuidar também do espirito. Fazer chd e comidasaguaulherada
aprende com as mdes e avos. Essas comidas, os $eibes Aqui
perto da casa é onde os filhos brincam. Tu viu® Blessam o dia
correndo e brincando pra la e pra ci. A gente affeenquanto 0s
maridos tdo no mato ou arrumando alguma coisa fegénos os
artesanatos pra vender. Mas todo mundo ajuda. @anaros filhos,

37 No imaginario indigena o entendimento de pesso@dwmano e como parente é alocado no plano do
construido. Citando Coelho de Souza (2001), “aqgile faz a identidade dos Humanos como tais € a
mesma coisa que faz de todos eles, por definic@@ntes. Se tomamos “pessoa” como significando
“pessoa-humana”, portanto, estamos diante de udarocultural em que nédo se pode dizer, como disse
Schneider do parentesco americano, que “o paregigaeto uma pessoa é bastante diferente dos tragos
distintivos que definem uma pessoa enquanto umnnferéCoelho de Souza, 2001: 82).
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assim, a gente vai ensinando os pequenos a tranfzer coisas
mais simples. (Feliciana, em sua casa).

As formas de socialidade Kaingang podem ser meadhservadas a partir dos
espacos das casas que, apesar da patrilinearidadestjutura o sistema de metades,
estdo organizadas sobre as relacdes de consargl@redafinidades entre as mulheres
(Veiga, 1994). Neste espago, as mulheres formam gupo capaz de agir
solidariamente tanto nas atividades econémicasdggém e venda de artesanato,
trabalho na horta, afazeres domésticos), quantatnadades que envolvem a gravidez,
0 parto e a criagdo dos filhos.

A casa Kaingang geralmente comporta uma familideaucconformada por um
casal e seus filhos solteiros, como é o caso dadms$uci, Eloisa e Dona Munda, por
exemplo. Mas ha uma configuracdo distinta. A caséeeliciana, por outro lado, é
constituida por uma familia extensa matrilocal, eoed-residem ela e seu marido, o0s
filhos solteiros, também um de seus filhos casaslas,esposa e a filha. Esta situacéo,
segundo ela, ocorre porque seu filho ndo tem cdedifinanceiras para construir sua
propria casa, e quando isso ocorrer, fala Felicignhem provavel que ele fique perto
da minha casa”, o que altera o padréo ideal ddlagalidade kaingang.

Foi importante observar como se organizava a eassstituida pelos espacos
internos e externos e suas divisdes destes |quzais, perceber a composigcéo de alguns
contextos de acdes femininas e masculinas. As casasformavam algo sobre noc¢des
de espago e como naqueles ambientes o0s sujeitadridam suas relacdes, as
desmantelavam e geravam outras novas. Como apdmigida (2004:44), abordar os
espacgos das casas interessa tanto as analisesasoiwdologia social, quanto serve

para explicar a relagdo com o universo extra-secatonstrugdo da pessoa.
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Casas Kaingang como espagos de ag0es generizadas

Muito parecidas com outras que conheci, as cas&egld#ana, de Dona Munda
e a de Luci sdo grandes. Cada uma dessas casatificada como a casa principal da
respectiva “comunidade” que cada uma dessas mslfeze parte. A casa de Feliciana
e Dona Munda s&do constru¢gdes em madeira, enquade laici foi construida em
alvenaria.

As trés casas tém um espaco interno com poucasdds/ Imaginem-se
adentrando estas casas pela porta de frente. Resala, mira-se a cozinha, alcangada
apos alguns passos, na direcao leste. Ao olhar gmtados, observam-se 0s outros
cébmodos, os quartos. O espaco reservado ao banhegtes trés espacos, fica proximo
da cozinha, mas com o acesso pelo lado externwel@ess, ha duas portas, uma de
acesso interno, outra de acesso externo). O gomaitir € onde dormem, além do casal,
os filhos menores. A sala € um grande espaco queededo o comprimento da casa,
desde a porta da frente, que permanece quase sab®ta. Esta porta costuma estar
localizada na frente da casa, virada para a ruamodi® que seja visivel aos que estdo de
fora da casa. A parte de frente da casa é o latdamente masculino, e é onde
normalmente as visitas sdo recepcionadas pelossheafcasa.

Quando ndo h& paredes internas, os kaingang atilmmaveis para separar 0s
ambientes, ou as cortinas servem a esta funcdm @A&sala, onde costumam alocar a
televisao, aparelho de som e alguns sofas, haartogquSeparado do quarto do casal, 0
espaco interno da casa é organizado em pecas pdenmis membros da casa, filhos
(as) solteiros (as), ou aqueles filhos casadosngoepossuem casa prépria. Os filhos
(as) solteiros (as) compartilham o quarto, as vezeama.

Atravessando a sala, chega-se na area da coziulahgue as donas das casas
identificam como seu dominio. A cozinha é um peguespaco onde ficam a pia, a
geladeira e os utensilios para o preparo de alosemiad um fogédo, que é utilizado
como auxiliar para cozinhar, pois € mais frequesst& o fogo de chéo, que fica num
anexo da casa, construido ao lado da cozinha,ieBpente para cozer feijdo e os bolos
tradicionais, que apenas as mulheres dona da msar@m. Na cozinha € onde também
costuma se abrigar, durante o dia, 0s animais d@ogsEm muitas casas que conheci

os cachorros tem sua alimentagéo servida nesteespa
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Na cozinha, no caso da casa de Feliciana, uma paqta leva a um anexo
onde guardam os materiais para a producao dostadgbara comercializacao (cipos,
taquara, cestos, balaios, colares). E também ressajue se encontraifgg-xim[‘casa
do fogo”] entorno da qual se reinem diariamentedeis momentos, no inicio e no
final do dia para conversar. Este espago tem o clo&izo assoalho, deixando em
contato direto com a terra aqueles que la ficam.

A residéncia de Dona Munda, localizada dentro da Uierra Indigena, em uma
das trés aldeias que a comp®e, foi heranca deipadaantigos colonos que ali
habitaram, antes da retomada da Terra, em 1992saA de fogo foi erguida na parte
externa da casa principal e, também € ali queagla ffogo, sempre pela manha, para
cozer alimentos e esquentar a agua para o chimaeéwpre em circulacdo entre 0s
adultos.

A casa de Luci, situada nesta mesma Terra Indigemém em outra aldeia, € de
alvenaria, diferentemente das primeiras. Foi eatiliic com recursos da FUNASA
(Fundacdo Nacional de Saude), por meio de projetsasheamento basico. A planta
segue o padréo espacial das demais, porém sendedego. Luci costuma usar a de
sua sogra ou de sua tia, que residem na mesmaa.aldena Munda também
compartilha o fogo de chdo com suas parentas.

Na parte externa da casa, o patio € o lugar qugrega espacos de acdes
femininos e masculinos. Local com arvores, sobuaésgas pessoas fabricam artefatos
para venda; € o espaco onde tém suas pequenasgegdmente cuidadas tanto pelos
homens quanto pelas mulheres, diferente das hqutasada dona de casa tem com 0s
ditos “temperos”, condimentos e também alguns tg@m&emédios do mato” utilizados
por elas no preparo dos alimentos e também deneaitt@s corporais. O patio da casa é
o lugar de circulacdo das pessoas que nela residdéembém de encontro com 0s
demais membros da “comunidade”. Por ali circulafodas e noticias. Os animais
domésticos (galinhas, patos e porcos) também senmmaptam livremente por este
espaco e cada grupo deles tem um lugar reservach@ @brigo, que fica sob a

responsabilidade das mulheres de cada nucleo domeést
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Vista lateral da casa de Feliciana

Crépeau (2000 apud Rosa 2005) considera que &amgmng esti associada ao
percurso do sol e observa a partir de seus estmogyrupos kaingang na Tl Xapeco,
em Santa Catarina, que a planta das casas apresentada extremidade uma porta
localizada para leste e outra para oeste. A pranéirrelacionada as atividades
masculinas e as visitas; a outra associada aorsaide relacdes femininas. Observei
este mesmo padrdo nas casas kaingang que desayevo Aa porta ‘feminina’
geralmente da acesso para a cozinha, enquantdaa‘pasculina’ da acesso a sala. E
pouco comum ver quem ndo é morador da casa usaneifa porta como acesso, com
excecao das parentas mais proximas da dona da-¢éamas e filhas. Sdo as mulheres
que mais circulam por ela. Da porta da cozinharvhsge o patio e, quando se tem, a
“casa de fogo”.

Nesse lado da casa costumam ter tambéngajrjonh, glosada como “fonte de
agua”, na forma de tanques, onde lavam roupassilimndomésticos e banham os
pequenos em dia de calor. Esses espagos, segasdsidistituem as nascentes de agua

que “antigamente costumava ter proximo das casas”.
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No patio, ao lado feminino da casa, é também o ldga animais domésticos, as
pequenas hortas, os varais de roupa. Parece-m®, Ip@ver espacos nitidamente
femininos e masculinos, ndo sendo, contudo, lugaststivos a homens ou mulheres.

A movimentag&o do dia permitiu que eu observassasedinamicas espaciais e
pudesse perceber uma ocupacdo dos espacos diéel®nd?ela manhd, logo ao
despertar, a dona da casa, em companhia de sussdolteiras, prepara o café. Quando
tem ifig-xim, ela prepara o fogo, cujas cinzas ela guarda parawentual preparo de
bolos -mrejemiou pirfé- ou a utiliza para fazer chas. Este fogo € desmtpassar do
dia e dizem ser um fogo exclusivamente feminingséeprimeiro fogo do dia é a gente
gue faz. Depois, se outros quiserem usar, € feitm dogo”. O fogo dura enquanto
gueimar as madeiras que 0 sustentam. As interl@utdizem que “essa primeira
fumaca do dia € bom pro corpo, para as criancas lirlem para escola, pro marido ir
trabalhar bem”, “é o fogo da casa”. O cardapio df @la manha é muito variado, a
depender sempre do contetdo da cesta basica giEnee das condi¢des financeiras
de cada casa. Gostam muito quando tem mel, alinmaszulino que hoje é adquirido
no supermercado e ndo mais oriundo das atividagé'sndlar” que empreendiam o0s
homens, em tempos passados. Esse mel, sequnddresesadé o complemento ideal
para comer junto com os bolos” ou “como ingredielte chas com ervas do mato” que
coletam.

Ao circular nestes espacos, aprendi acerca da eomepltaridade e mutualidade
entre as agoOes produzidas nos espacos e como madadguire qualidade feminina e
masculina a depender de outros elementos e relagfEess envolvem. Essas acdes
ganham valor e sentido a medida que elas tém acefiddesejada apenas se uma
motivar a outra, uma idéia de forma fluida de aoigsio de relacdes permanentes, via
trocas, como formas femininas e masculinas estilak nas acdes, na circulacéo de
pessoas, objetos, eventos. Como, portanto, eséas apjetivam a nocdo de pessoa
sobre a forma de relagdes sociais. O que pareae &t jogo aqui € uma nocao de
domesticidade kaingang na qual ha um relacionanrenfproco entre o par conjugal e
os filhos. Isso se sobrepde a uma relagdo de dssinge desigualdade. Maridos e
mulheres sdo mutuamente dependentes, inclusivedifelenca entre eles. A casa é,

assim, o locatle uma trama de interdependéncia mutua, que sa pgasoa kaingang e

78



0 género, ao que parece, demarca nao lugares @is geos, mas diferentes tipos de
acdo — agéncia.

Dona Munda e seu esposo, Augusto, mencionarana ezt ao conversarmos
sobre os alimentos por eles consumidos, que pasarefaicdo ser forte e saudavel é
melhor que seja feita pelos dois: “como se fosseengpo dos antigos, mas do jeito de
hoje”. Ela segue explicando, “hoje ja ndo temosacagas ai 0 marido vai ao
supermercado e traz ficarne]. Os outros complementos, a gente ganhaest c
basica”. Quanto ao preparo, “ele tras e eu cozints® ele traz comida ruim, eu néo
deixo as criangcas comerem para que nao fiquem &epgorque acontece, as vezes,
brigas de marido e mulher por coisas do dia-aedegente ndo faz o que o outro quer,
sé de birra [...] a gente passa sentimentos paroague temos [...] e as comidas que
fazemos também tem isso”, comenta Dona Munda. Agema

“Elas conhecem uns chas muito bons para as criangasdam bem
dos maridos. Antigamente, la nos tempos que eun&ia jovem,
solteiro, via a mae preparar alimentos para queo®ns fossem cacar
e quando chegavam de volta a casa estava pronéa quer eles
pudessem descansar, para preparar as cagas Oikes [@»mo Se 0
gue fazem seja como um conjunto, um tipo de patig(sto, em sua
casa).

A complementaridade das acdes femininas e massulngerceptivel no
decorrer do dia e sdo os seus efeitos que inteneasassas pessoas, ao que pude
perceber. A atividade de producgéo de artesanatovyearda inicia-se com o desfiar dos
cipos e taquaras para conseguirem “fios para tecesto”. Em dias de calor, costumam
reunirem-se do lado da casa, os homens e as nailbesigueles jovens da casa que
sabem trancar. As vezes, juntam-se outras pesadasmunidade” para “trabalhar nos
cestos”. Este momento de labuta costuma ocorrelado “masculino da casa’,
enquanto do outro, no “lado feminino”, as roupaslafiadas e os animais alimentados.
Em dias frios de inverno, eles preferem abriggoré&imo do fogo, n@fig-xim. Ajueles
gue tém fogdo a lenha ficam no cémodo da casaealadesta.

Algo para se pensar melhor daqui para frente aitesgessas espacialidades e
acbes é o fato daquilo que €, em certa medida,liqgmibestar associado ao lado
masculino da casa (recepcao de visitas, produca@nteleanato e venda, encontros com
os demais membros da “comunidade”) e as relacdeardéer ‘privado’, mais intimas e

relativas a casa (hortas, fonte de 4gua) estdadw ‘feminino’. Outro exemplo para
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pensar a validade desta associacdo que sugiro:omgersas sobre namoros e
casamentos, realizadas nas casas das interlocujoese sempre foram na cozinha ou
no lado da casa onde estdo as “fontes de agua’aNlgssas conversas uma das
mulheres me disse que 0s meninos sabem que asasestio em “fase de namoro”
porque estas passam a circular no “lado da casaogjumaridos recebem visitas”,
comecgam a fazer artesanato e passam a assistjoguss de futebol, no campo da
aldeia; nas palavras dela: “comecam a se fazeranbdereciso investigar melhor essas
dindmicas para poder sugerir com mais precisagstéaxia dessa associagdo no espacgo
micro das casas, e poder investir em andlises magiras e articular essas relagbes
locais com os espagos macros da unidade territorial

Eu via que no final do dia, as pessoas costumagaoiherem-se cedo e esperar
o0 jantar. Nesse interim em que a refeicdo é prdpg¢aomum que os membros da casa
se relinam para conversar e atualizar as noticiasodaunidade” e também da aldeia,
quando € o caso. Ha aquelas familias que fazemassedor do fogo de chéo, feito
pelo homem. Quando ndo tem este espaco, a satsdaerve de abrigo - este espaco,
sempre perto da porta masculina, é dito peloslaatgiores homens que “é o lugar dos
homens na casa. As mulheres sdo donas da cozifdlga’.interessante que percebi é
que o fogo da manhd, resultado de uma acgéo femipiepara 0s corpos para o dia,
enquanto o fogo da noite, efeito da acdo mascudinalhe os corpos novamente na
casa. O segundo ocorre apenas porque o primelravja sido feito. Parece-me haver,
entdo, uma interdependéncia entre as socialidaglemihas e aquelas masculinas,
como observadas também no consumo de alimentesfeg&o preparada na cozinha é
servida na sala. Se o “fogo da manh&” esta pafasssintos da casa” e para a produgéo
de corpos, o “fogo masculino” estaria para os d@esudas politicas externas, mais
administradas pelos homens, que tem os corposrpogspelo fogo feminino. Mais
uma situagcdo que indica haver alguma relacdo esdpacos e acgdes generizadas.
Seguirei com o trabalho de campo para conheceromefisas associagdes e se de fato a
leitura que lhes emprego é pertinente.

Alhures (Carvalho Rosa, 2008), sugeri que, na nae€eid que estes espacos das
casas sao conceituados com qualidades femininasseufmas, a depender sempre de
uma oscilacdo entre agdes realizadas, a pessoalicges constitui incorpora ambas as

caracteristicas que estas a¢cdes motivam em siesdogue se inicia com a criagdo do
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corpo, via intercurso sexual, e segue-se ao loagadh, no fabricar do corpo e pessoa,
até o momento da morte, que marca o desmantelameaessoa-humana. Assim, cada
“nova gente” sendo produzida, seria conceituadatemporalidade das relagdes
reproduzidas, que langam sobre ela componentds, dangenitora e outras mulheres
que participam deste fazer-se crescer, quanto dibogee demais figuras masculinas
gue tomam parte nas agdes cotidianas. O que pastreem tela € a ocorréncia de uma
alternancia entre as socialidades femininas e riaasy num jogo relacional e
complementar que compdem as acdes formadoras des'rgentes” que ganham a
cena, em momentos e espacos particulares. Edgbéamite pensar seus modos de vida
como composicdes de relagBes entre partes de upntorcuja durabilidade perdura

enquanto houver motivagao de afetos e relacoeticpsli

5. A “comunidade”: politica dos corpos e espacgos

Ao falarem de suas vidas, os kaingang destacansa aamo sitio central da
producéo e reproducéo de sua socialidade. A alderdro ou fora de Terras Indigenas,
ndo aparece como unidade fundamental em suasnefséja que raramente constitui-
se como espago duradouro de residéncia. Para o deumeus interlocutores, a idéia de
“comunidade” refere-se ao espago conformado petsssc onde reside o “grupo
politico” constituido por aqueles considerados épées” e “aliados” via mediacdo de
relacdes afetivas e politicas.

As aldeias kaingang que conheci costumam ser sattas conforme o0s
agrupamentos das “comunidades”. As casas, ideadmmatrilocais, que constituem
juntas um “grupo politico” sdo contiguas, e, nam raferecem um patio comum, de
uso de todos; espaco por onde circulam as criamghgtos e animais domésticos.
Nestes locais se reunem além dos consanglineof@ni®é (genros, CO-sogros,
cunhados) mais préximos do casal mais velho, aridddcomunidade”. Nas cercanias
desta casa principal, ficam as casas das filhaslaas, atualmente dos filhos, que nem
sempre deixam 0 espaco materno para co-residiremseas sogros. O nucleo de cada
“comunidade” é formado pelo casal mais velho ou iuaea ha mais tempo no local,
sendo a mulher considerada dona da easdnomem chefe politicppis, usualmente, é
ele que faz comunicar este espaco restrito comleguoais amplo de uma aldeia ou

Terra Indigena e com aquele além dos espagos iratige

81



Espera-se que as filhas casadas estabelecam maoesliadjacéncias da casa
principal. Hoje os novos arranjos maritais posgéit que os filhos também sigam
proximos da casa da mée, apOs contrairem matrim@aida nova casa somada a este
grupo constitui uma unidade doméstica cujos memleetbelecem lacos de
reciprocidade com os demais. Nao é comum que caithpar rogcas e os produtos dela
gerados, com excecdo de momentos de escassezdeadr@do as mulheres de cada
unidade doméstica a distribuicdo dos alimentosuaB#io similar ocorre entre as
“comunidades” que ndo estao circunscritas aos esggaldeamentos.

Os espacos mais amplos de socialidade, as aldeid®rms Indigenas,
caracterizam-se por um intenso movimento de sgjgjte atesta a fluidez das aliangas.
Esta dindmica implica na mobilidade quase constaetegrupos domésticos pela
paisagem do Rio Grande do Sul, podendo estendearseSanta Catarina e Parana. A
relacdo entre as “comunidades” ou “grupos politices a composicdo das
territorialidades sdo modificadas em breves pesat tempo, redefinindo o jogo de
aliancas. Se as condicdes desse jogo mudaram s@goagdo de confinamento, ele ndo
estava ausente nos tempos pretéritos, em queitartalidade kaingang baseava-se na
ocupagcéo de diversos sitiis

A distancia fisica entre as casas que conformam tooeunidade” esta
relacionada aos lagos entre seus membros da mesma fjue o espaco entre as
“comunidades” é relativo ao grau de conflito enélas. Ap6s um embate entre

membros de uma mesma “comunidade”, ou entre “caradlieis” que vivem na mesma

3 A mobilidade Kaingang motivada pelo modo de orgagéio social atual, em alguns aspectos, pode ser
entendida pelo carater de sua conformacao podtites mesmo do contato com a sociedade envolvente e
dos primeiros esforgos de aldeamentos criados@el@rno da Provincia, em meados de 1858, quando
surge o Aldeamento Nonoai, no Rio Grande do Subté#a de grupos politicos constituidos a partir de
uma figura traduzida como cacique ou lideranca pstidente na tese de Fernandes (2003), cujo esfor¢co
analitico acerca da politica e parentesco kaingatigula a compreensao das classificagcdes socidés e
relagbes entre as unidades da organizagdo polieautor insere a idéia de um processo de mobéidad
territorial kaingang motivado pelos arranjos despas em torno de figuras de chefia, formando uma
espécie de grupo politico, conformado por famiggnsas. No trabalho de Mabilde (1983) encontramos
relatos desses movimentos territoriais articulaztoe a conjuntura politica na regido sul do paisleon
projetos de ocupacao e desenvolvimento econdmipbcianam nos primeiros processos de aldeamentos
de muitos destes grupos politicos. No século XIXgnmantos mais criticos de confinamento dos
indigenas, varios grupos resistiram aos cercamergesltando, segundo as fontes historiograficas, n
formacao dos territorios tradicionalmente recondesidesta etnia, no Rio Grande do Sul, Santa @Gatari

e Parana, especialmente. Em Veiga (2000), també&wngamos informagfes acerca deste modelo de
expansdo e conquista de territdério Kaingang, aitesde fontes historiograficas e um rico material
etnografico, abarcando a histéria do contato e dgéuo dos territérios atuais. Também em Santos (1970
1993) e Becker (1976), é possivel ler mais sobgresessos de contato que envolveu os Jé do Sul.
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aldeia ou TI h4, geralmente, a cisdo e um dos gloigos migra para outra aldeia, o
mais distante possivel. Aqueles que optam por migexalmente elegem lugares onde
ja residam outros parentes. Cada unidade domésiiesse transfere para outro lugar
pode conformar novas “comunidades”, sem que o ion@om a antiga seja
necessariamente desfeito.

O senso de comunidade para os kaingang remetes agsipamentos, espacial
e temporalmente visiveis relacionados diretameore & dindmica territorial e também
com o manejo de suas relacdes cotidianas com osrosmdas casas e das demais
“comunidades”. Meus interlocutores dizem que “a@wacao da gente hoje nédo é igual
ao que os velhos faziam. Eles fugiam dos confindmsemdos queremos a terra de
volta”. Entretanto, ressaltam:

“mas isso de termos de viver tudo junto ainda irmden Cada grupo
politico, cada familia, cada comunidade é diferelsso de coletivo
indigena, de povo Kaingang, serve para o Estadorgamizar, mas
entre nos, ja € um pouco diferente” (Osvaldo).

Comunidade de Luci

Parece-me razoavel compreender o processo cordpooducdo de corpos e

pessoas kaingang interligados com as relacdesdntgracomunidades, no sentido de
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gue os espacos e a politica dos afetos que oessaw incidem diretamente sobre suas
formas organizativas de vida. Vim descrevendo apd a constru¢cdo do corpo e
apresentando pistas do gue os kaingang conceitoarm pessoa relacionando-os a tudo
aquilo que sustenta no mundo dos vivos, 0 espagealizacdo das relacdes sociaveis.
Vejamos como a fala de Pedro nos ajudara daquifpearie.

“o corpo kaingang € como algo ndo individualizado, irciad.
Somos, primeiramente, o resultado da diferenca erdareéke Kairu.
Estas oposi¢cdes nos fazem seguir regras. Nem todaamfaa ou
segue fazendo. Tem alguns que nem sabem das histésiasarcas. E,
esse fato, sabe, ndo faz com que esses jovens deéxsar Kaingang.
Eles séo diferentes da gente: dos mais velhos. Acabtequos outros
jeitos, outro tipo de corpo. Agora, temos que lidar ¢esn. A coisa
importante nisso tudo é saber ser diferente do outroguam se esta
junto. Sabe, se ha algo que segue igual entre os tedspaente
crianca e o tempo de nossas criangas é a questdceteng#. Coisas
iguais, contam os velhos, sdo perigosas. Isso é deisdaingang,
desde sempre. E falar de corpo, de home, dos esgg&to relacionar
com aga, terra, ndo da. Na terra vive a gente, fora defoest outros
que ja foram como a gente. E também no mato que ageuste 0S
remédios, € pelo mato que os caminhos entre os mdedése o de ca
se encontram. (...) terra e o corpo séo conceitogigase nos dois a
gente se encontra, se faz e se refazg&lastdo os parentes, as casas,
as comidas, as aliancas.” (Pedro).

Comunidade de Dona Munda
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CAPITULO Il

Do inicio da vida humana

“E assim, Patricia: primeiro o pai fazhd do kosin Depois, na gestacdo ele
[corpo] vai virando unkre” (Feliciana, 2007)Ha é traduzido por eles como “corpo”.
K6sir™ é termo genérico para filho.KEe*® é também um termo genérico para designar
“familia”, grupo de parente-semelhantes.

Minha interlocutora que narra essa descricdo ugacabulokre para referir-se
também as “familias dos bichos, das plantas, pets eomo a gente, também tém seu
grupo, com chefe e xama. Eles também tém marcagledi-se comae ror ere téje
por isso a gente diz que eles sdo um tipo de marpotque tém as marcas. SO que 0
corpo deles é feito diferente do da gente”.

Neste capitulo serdo contadas historias envolvemdproducdo de corpos
humanos. As narrativas transcritas e algumas eagdes visam elucidar como, por
meio do intercurso sexual, momento de trocas prameentre as potencialidades
femininas e masculinas, novos corpos séo produzidos

Descreverei alguns episodios ilustrando como aprewdrca da concepgao
Kaingang de corpo, sua formacao e desenvolvim@méta-se de demonstrar como nas
substancias préprias do corpo feminino e nas @dades materiais da linha masculina
encontram-se materiais iniciais para fazerem-ggosgpotenciais de pessoa-humana.

O que esta em jogo no processo de producdo corpoceEdo na procriacao,
desenvolvido inicialmente na gestacéo, é o meitimon de formagcdo de ukanhgag
kar, coletivo humano. Descrever esse processo € urniexede pensar relacdes entre
corpos compdsitos, elaborados no intercambio dest&otias, pessoas, objetos e
alimentos entre grupos de sujeitos particularesegigonsaveis pela formacédo continua
de corpos e pessoas. Essa etnografia demonstrafastaraento com respeito a
suposicdo de que a sexualidade masculina sejalgem @entido, sitio de poder, uma
concepcao derivada da natureza prépria das cofieBue género comuns ao mundo

ocidentalizado. Como, entdo, corpos humanos saboraldos e pensados pelos

%9 0 substantivddsin[filho] na forma ativa denomina a ‘acéo de darz (Cavalcante, 1987).
40 O substantivire pode referi-se a filhotes, filhos, descendentegf@fnann, 1971, 2002).
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kaingang? Vejamos como 0 sexo e a comida aparesguaeto idiomas para falar de

COrpos e parentesco.

1. O principio de fazerem-se “novas gentes”

O intercurso sexual é considerado 0 meio primedréaderem-se “novas gentes” e
a sexualidade é envolta em uma etiqueta discrédaiorada com certos requisitos
necessarios para a formagdo do corpo e da econdenigubstancias entre seus
produtores. Diferentemente de outros grupos Magr@dmo os Timbira ou os Jafaé
entre 0s quais a sexualidade é tematica elaboradaitologia, onde se encontram
explicacéo para certas formas de ordenamentogi@gdes sexuais, ndo escutei durante
a pesquisa nenhuma narrativa mitolégica como ferpicativa para comportamentos
desta natureza.

N&o se ouve mencionar 0 assunto no cotidiano das ceampouco na sonoridade
das fofocas nas aldeias. Fala-se publicamente s#Exe entre asnbédtifi’ (“sem
maridd [mbédn =maridg tin = sem]) me diziam algunsDe natureza intima, a

sexualidade é tematica privada, “assunto da chiad.se observam namoros publicos.

1 Ver especialmente Ladeira (1993) e Azanha (19843 s Timbira e ver especialmente Rodrigues
(1995, 1999, 2008) para os Javaé. Ver McCallunB41para exemplos na regiao do Alto Xingu.

“2 Mulheres indigenas que mantém relagées sexuai® stabelecimento de relagdes maritais. Segundo
Veiga (2000), onde também se encontram a infornzagferca desta categoria feminina, estas mulheres
seguem residindo na casa dos pais, ndo estabetemdaddes conjugais. Nada as proibe de terensfilho
e suas relacdes ndo sédo censuradas. Conquantoa l¥eilja, a partir de suas informagfes etnograficas
na Tl Xapeco (SC) e Inhacora (RS), que seus fitteaem ter publicizada a paternidade para que sejam
reconhecidos comkaingang pé“pessoas verdadeiras”. Tal revelagédo gera citmaessompanheiras dos
genitores, fato que promove brigas entre elas,geaminguém defenda a acusada. Este termo também é
aplicado para mulheres que séo solteiras devidalacimento do marido ou separagéo deste, evewto na
considerado pejorativo entre os meus interlocutaregue torna o termo ambiguo e polivalente. Neste
sentido, a manutencdo de relagBes entre estas newileehomens casados ndo gera nenhum tipo de
punicdo ao ultimo, desde que sejam mantidas as;abapoliticas e econ6micas circunscritas no cantra
marital e de que a esposa ndo se incomode comagait; do contrario, os conselheiros sdo chamados a
intermediar.
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Sobre sexo

Feliciana: ndo vai me perguntar como a
gente faz pra namorar?

Patricia: por qué?

F: porque parece que isso é um assunto que
as antropdlogas gostam de saber. Ja me
perguntaram sobre isso. Curiosidade de
VOCES isso.

P: parece que sim. Vejo que € diferente. A
gente costuma ver namoros e 0s jovens por
ai se beijando e se abracando o tempo todo.
Mas na aldeia, nas festas acho que nunca vi
disso.

F. é. Sabe que entre nos, pelo menos aqui
na minha casa, com as minhas irmas, com
as parentas proximas a gente tem esse
costume. Os indios namoram diferente. N&o
ficam por ai se esfregando porque ficam a
criar kafy com os outros e depois néo
guerem mais. Ai, tem que ficar limpando o
corpo. Isso faz com que se gaste um pouco
ele. Tu ja dormiu em outras casas além da
minha?

P: sim, algumas.

F: e como foi? Viu alguma coisa?

P: de namoro?

F: sim.

P: nunca. Nem vi, nem ouvi.

F. é que isso é coisa de cada um com o0s
seus. Mas nédo pense que ndo fazemos isso.
Fizemos sempre [risos].

P: mas como é? Os pequenos ndo dormem
contigo e com seu mari@o

F: sim. Agora s6 o menor. Mas ele dorme
aos nossos pés, que nem quando tinha fogo
na casa. Mas ele nem vé [risos]. Somos
discretos [muito risos]. Ndo vé as parentas
por ai, j& com quarenta, cinquenta anos
barrigudas? Pois é, a vida é agitada, mas
silenciosa [risos].

P: mas porque essa importancia do siléncio
no sexo?

F: ndo somos bichos. Os bichos ficam ai
gritando, dangando para chamar o outro; é
outro tipo de namoro.

Algo a ser pontuado refere-se & ambigtiidade decimtso sexuéf. Se, por um

lado, sexo € bom, pois h& neste ato a possibilidadéiva de troca de substancias
formadora dos lagos parentais e afetivos, gerantto®seres. Por outro lado, sugere-se
gue ele é visto, no seu exagero, como veiculo rileutds anti-sociais. Isso pode ser
lido naquilo que Feliciana diz ser uma etiquetecrdits, distanciada de uma feicdo
animal.
Os didlogos seguem-se e focamo-nos cada vez maisan@a da concepcao’.

As jovens meninas, que no capitulo anterior proiawam-se sobre as possibilidades de
arranjos maritais, agora escutam enquanto suas heEgsavos e outras “aparentadas”
filhos

partes/substancias de seu proprio corpo, elastoraspe canal de transformacdo do

discursam.“Homens e mulheres fazem juntoEles doadores de

sémem enh& No periodo de gestacdo, a mae opera como cotdim@msformador.
Seu corpo serd o espaco onde o corpo criado récebeprimeiros cuidados, visando

sua fabricagdo. Neste processo transformacionakta@mda a gravidez, o intercurso

“*3Sobre o valor ambiguo da atividade sexual no mito discurso, ver por exemplo, Seeger (1981).
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sexual é proibid¥, sendo sua evitacdo meio de prevenir que a crizegha agressiva,
nervosa”. Isso esta relacionado ao senso de actmghtivo de substancias no interior
do corpo.

A partir das falas que ouvi em campo parece-msipelsafirmar que o sémem
tem a qualidade de “poténcia”, pois dele derivailagyue dizem ser “o suporte duro”
[ossos] da pessoa. Porém, seu acumulo no intesiaocpo feminino, via ato sexual,
resulta em perigo porque interfere negativameni@oducdo das substancias femininas
e impede sua excre¢do. Sobre o sémem, dizem mirtedscutoras que é “o sangue do
homem”, mas diferente do delasO sangue menstrual, por sua vez, é qualificadwco
signo da fertilidade, substancia transformadoradividual cuja circulacdo deve ser
controlada para que ndo contamine as pessoas @®xan mulher que esteja

menstruando.

2. Sangue menstrual

O sangue menstrual é concebido como dotado geiedades eliminadoras de
poténcias negativas, “das coisas velhas, das a&sijelo corpo”, que impedem as
capacidades transformadoras femininas de atuar@yseDgue o sangue menstrual, ao
sair, opera como um condutor para a limpeza doocdeminino. Nao um corpo
gualquer, mas “um corpo mais maduro, que ja espapado e que foi ensinado para
dar seguimento a nossa comunidade”. Este amadweting relativo aos processos
cotidianos de formacao corporal, iniciado ainda piseiros tempos de vida de cada
sujeito. Descrevo aqui o feminino, pois foi o uméee a que tive, referente a esta
temética, mais acesso.

A menarc# aqui, diferentemente do que ocorre em outros grupigenas, nao
€ marcada ritualmente. Tampouco pude observar geratqutro tipo de pronunciamento

publico quando as meninas “passam de corpos pesjyEra 0s corpos maduros”. A

4 Entre os Tupinamba sabe-se de atitude similare§ian Fernandes (1988) descreve que a proibicdo
das atividades sexuais entre eles tem qualidadstinzsa em relacéo ao feto (sobre casos inversos, v

infra).

“5 Faltam nesta descricéo noticias acerca da prodeedma alguma, do sangue menstrual bem como do
sémem.

6 para os Kaingang a menstruacédo ndo estd condiecichaelacdo sexual, tal qual ocorre entre os

Timbira, Maxakali ou Bororo, por exemplo.
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diferenciagcé@o corpoOrea é essencialmente responsdieeaquisicdo do status de “mocas
maduras, prontas para namorarem serio e arrumanando”, contaram-me.

Ao menstruarem pela primeira vez, estas “mocas” &®nselhadas por suas
maes e avos a tomarem, a partir de agora, detatosinzuidados com o sangue que
delas sai. Ao acompanhar a primeira perda de sadguBlha de minha principal
interlocutora, aquela com aproximadamente 14 apes;ebi a existéncia de alguns
interditos referentes a esse periodo. Quando anmemunciou a sua mae que estava
menstruando, esta Ultima, cuidadosamente, prepamouiogo e com ela sentou-se
préximo a ele para “aconselha-la”. Dizia-lhe suanif&océ ndo deve contar aos seus
irm&os e aos primos quando vocé estiver menstrugtal’ a deixaria huma situacao de
“fragilidade”.

O sangue perdido carrega consigo propriedadesriarges e potencialmente
perigosas a medida que ele é “a limpeza do teuwiantéPor isso ndo deixa ele ser
tocado ou cheirado por ninguém além de ti mesmednynciava a mée a filha.
Enquanto pessoal, o sangue expelido, se expostwpgaria metaforicamente um
assemelhamento da “mulher dona dele com uns bictilg’s que ndo tomam cuidados
e ficam por ai sujando tudo, atraindo gente parstr, e sdo muitos que ficam atras”,
segue ela. Remetendo-se ainda a teoria da congefsgioocé deseja ter filhos é
melhor que seja com aquele que vocé kefy, assim vocé sabera quem € o pai e
também se o liquido dele é bom e diferente dodendo o filho vem fraco”. Além
disso, “vocé nao esta sendo ensinada para sembédtl.Essas sim, se deitam com
todos”.

Ao dizerem que o acumulo de sémem no interioratpacfeminino resulta num
corpo agressivo, ndo sendo ideal a manutencadaeleunso sexual durante a gestacgéo,
minhas interlocutoras me reforgam o lugar ambiguseko. “Sexo € bom. Mas quando
ta gravida tem que cuidar. Tudo que se acumula ampoc alegria, tristeza, agua,
sangue, esperma, bebida, comida néo faz bem”.

Se a menstruacdo € um marco simbdlico de aquisigdstatus de “moca
madura”, ndo sendo informados, como saberiam @zespda condicdo destas jovens?
“Bem, presta atencdo”, me disse Dona Floriana,davénenina, “ja viu que a fulana

anda circulando pelo campo de futebol, fazendsanto ao lado da casa?” Sim, digo.

89



“Entao, so6 faz artesanato quem tem banca pra vendpretende mostrar que pode ser
uma boa esposa, que sabe trabalhar”.

Durante o periodo menstrual aconselha-se que Heraa ndo compartilhem o
banho, seja no rio, seja em casa. O sangue posEriaompreendido como veiculo
poluente, uma atitude como essa “misturaria os usmig perdendo as propriedades
privadas e individuais e também “sujaria a Aguaodepa entrar no corpo de outra
mulher” causando-lhe danos ou “passando para edesfsaquezas”.

Outra restricdo importante a ser observada é @mmpdemasiado com agua fria.
N&o deve a mulher menstruada “lavar roupas nenmlcazipara o marido”. Em contato
com a agua fria o sangue que se perde “vira braacedo se elimina por completo,
depositando-se no interior do corpo feminino. Agsde a “podriddo”, este tipo de
sangue retido ndo permitiria a procriacdo. Um dpdinflamacéo” comenta alguns. O
alimento seria um meio de transmitir aos que o @mesn também as impurezas de
quem o produz.

DaMatta (1976), escrevendo sobre os Apinajé, irdogume a menstruacao exige
resguardo, uma vez que a perda de sangue enfragsienalheres. Nessas condicoes,
ela deve ficar reclusa: deve afastar-se dos trabalbrmais, tais como rogar (1976: 87).
Além disso, ha uma dieta especial proibitiva doscomo alimentos que ndo sejam bem
cozidos e de carne de alguns animais e peixeahelgitse a perda demasiada de sangue
e que o corpo fique pesado demais. Entre os Jawaderoro, igualmente, a perda de
sangue esta associada a reducdo paulatina dezewnitadji desenvolvida na concepgéo
de envelhecimento individual, que segundo Mendd®885), leva inevitavelmente a
morte'’,

Entre os Kaingang, observei poucas etiquetas deiaedo, e nunca de reclusao,

relativas ao periodo menstrual. Ha restricdes, casianencionadas, relacionadas a

47 Nas palavras da autora, “os Javaé compartilhaiasidéuito semelhantes aos Bororo, descritos por
Crocker [1985] para quem as pessoas adquirem am®poma quantidade limitada de energia vital, que
€ perdida com o correr dos anos, cada vez quedsuis$ corporais como 0 sangue, esperma ou leite
materno saem do préprio corpo. Cada ser humaroigstcumulando energia vital (seja através do
sémen paterno ou do sangue materno que recebenémdetd, ou mesmo por meio da alimentacdo no
decorrer dos anos) até certo momento, que sernatrnagdo, no caso das mulheres, ou o iniciod#a vi
sexual, para ambos os sexos. A partir dai, quasstisesubstancias comecam a ser expelidas, at@vés d
liberagdo de fluidos sexuais, sangue menstrualmesmo através da fabricacdo de filhos, feitos da
mesma energia vital dos pais, teria inicio o precesle envelhecimento individual que leva
inevitavelmente a morte. Dentro desse context@rdgpde sangue menstrual € a perda da mesma energia
vital contida nas outras substancias corporais931@8).
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poluicdo corporal que a perda de sangue, tida mesteexto como positiva, provoca.
Aqui, como em outros grupos indigenas, a perdadgue menstrual é negativa apenas
para quem se envolver com ele, ndo para a mulleeoerde. O sangue, ademais, foi
assunto que circulou nas conversas com as mulleecesn elas pouco ouvi sobre o
sangue masculino. Elas apenas mencionam que o sémésangue masculino” e que
acumula-lo dentro delas é prejudicial.

Durante a pesquisa me foram relatadas algumasagdadigenas produzidas
com finalidade contraceptiva, cuja funcdo é provaangramento “para que saia o
sangue do homem?”, dizia-me uma senhora partein,agpoximadamente oitenta anos.
Sua filha, trinta anos mais jovem, indicava que

“[Sobre] as mudancas no uso dos remédios, é verdadigamente, eu
usava os chas que a mae ou minha sogra faziam.edajéego para as
filhas tomarem pilulas das brancas, mas que tenperger sangue, de
vez em quando. A gente ajuda elas a controlardeso uns remédios
fortes que fazem botar tudo pra fora”.

A idéia da ingestdo de cha para “que sai o sadgueomem”, acumulado no
corpo feminino depois do intercurso sexual, podeasempanhado do uso de eméticos
gue provocam vomitos com a finalidade de “limpanttém por dentro”, eliminando
qualquer tipo de impureza.

Sémen e sangue sédo liquidos doadores de vida, dpsElecontrolada a
quantidade de cada substancia no interior do &dreabalhando com as informagdes
gue tenho percebo que estas substancias represemamentos, pois circulam entre
0S Corpos. Seriam 0S corpos e suas substanciagwuires de potencialidades criativas
de formas de vida. Mas deve-se acrescentar nest&i@eque o0 sangue deve ser
manejado com vistas ao controle de perda ou dewo(para que se produzam corpos
“bem-feitos”, “ndo pesados”, segundo o ideal kanmga

Certa vez, ao conversarmos nos arredores da adasad mais nova de uma das
minhas principais interlocutoras, numa aldeia emidPAlegre, ela e suas parentas me
indagavam sobre ter filhos. Logo mencionei queasitinha e que tampouco planejava

té-los no futuro breve. Elas riram e comentaramrgueniverso delas ter certa idade e

“8 Nao conheci os seus termos no idioma local e @tigieserviria aqui como caminho interessante para
alguma concepc¢do mais elaborada.
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nao ter filhos, estando numa situagdo de conjua@ddéiccomo era a minha propria na

[{%¢

ocasiao, era sinal de “Utero seco”.

Seguiram me explicando, hum dialogo comparatitceeminhas concepgdes de

1%

corpo e sangue e aquelas préoprias de sua cosmolpgga por “Utero seco” elas
referiam-se aquelas mulheres que eliminavam todangue menstrual. Tal condicéo,
segundo elas, “deixa a mulher magra, fraca, sencoar cheiro ruim”. Lembro de que
as mulheres kaingang séo corporalmente grandeéss ®f'cor de terra”.

Gore Korég,"cheiro ruim”, foi o nome que recebi filbo mais novo de uma
destas mulheres, quando, numa tarde de sol quemaito de 2008, fomos “campear”
cip6é num espaco de mata préximo de suas casas dlestido, ao andarmos pelo mato
o calor nos castigava e paramos numa fonte de pay@arefrescar o corpo. Ao tirar
minha blusa, a crianca ria e dirigia a fala paersée, que sem pudores engajava-se no
riso. No voltar para casa ela me explicou a ceele: éstranhou sua cor, seu cheiro, me
dizendo que era ruim. Tinha cheiro de sabdo”. Lembntretanto, que este nome
recebido nédo faz parte do acervo onomastico nati&o,correspondendo, entdo, a um
nome Kamé e Kaifll. Esta situacdo serviu & época como meio de enmede
universo simbdlico da corporalidade nativa.

Acerca do cheir®, gore elas dizem que ha aqueles bons, relativos ascerta
substancias vegetais cujas propriedades sdo impeEsigois operam como “protetoras”
e “ajudam” o corpo a crescer. O cheiro do sanggeleto na menstruagéo € descrito
como “forte e fedido”. Ele atrai parceiros para wap e isso, segundo as narrativas,
estaria relacionado ao perigo de acumulo de subatnpois a cOpula evitaria sua
saida.

Ainda que ndo tenha atentado para a elaboragdo ndepanorama de
classificagdo dos cheiros kaingang, percebo queduimas substancias corpoéreas ditas
“fedidas” e de “cheiro forte”, entre as quais oganmenstrual e o sangue de animais
parecem ocupar a mesma posi¢cdo num sistema décsigao. Por outro lado, cheiros

de vegetais e madeiras parecem pertencer a um gleipodores “bons”, estando

9 Ele é um apelido e ndo esta, portanto, associsoedade&amée Kairu. Ouvi entre as criangas em
ocasifes de brincadeiras cotidianas, outros apetidmo este circulando.

*0 Em Seeger (1981) ha descrigbes interessantesaaderclassificacdes realizadas entre os Kisédjé
(Suya) em que o cheiro aparece como aspecto rédeveas concepcfes nativas de corpo, pessoa e
percepcdo. Alguns exemplos serdo descritos ao Idogexto. Para outros tratamentos da tematica ver
Lévi-Strauss (2004), Viveiros de Castro (1977).
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relacionados aos processos de prevencdo e curafelenslades. Estes ultimos sdo

manejados, usualmente, pelos xamas, 0s quais detBetes e poderes particulares.

Uma primeira impressdo é de que as substanciasresmpresentam cheiros fortes e

ndo apreciados. Ha o leite materno, cuja class#icau desconheco, mas recordo uma

fala de Dona Floriana que sugere que, comparatintareo odor de alguns animais,

especialmente, a onga, espirito guia de sua fitfiai&na, o leite teria um cheio bom.

Descuidos

Era janeiro, sol a pico. Estavamos embaixo
da amoreira, cedo da tarde. Nos banquinhos
a sombra, ele trancava um cesto com “cipo
marrom”, ela desfiava “cip6 séo jodo”, para
cestos menores. Os pequenos a correr pelo
patio. Um a empurrar outro na cacamba de
um pequeno caminhdo de plastico. A cada
volta e meia, uma discussdo entre eles.
Quem puxard o outro? A nora da dona da
casa, a cuidar da roupa suja, que era muita,
ignorava o0s pequenos. A sua filha,
diferentemente, estava a fazer poucas
tarefas naquele dia. Ficara a olhar televisao,
velando o sono das avos, paterna e materna,
gque estavam por ali; a primeira de
passagem; a segunda de visita breve.

A dona da casa pede agua a filha.
Resmungando por estar perdendo cenas da
novela, a filha lhe alcanca a agua. Sempre
observei que ela, a dona da casa, apreciava
o consumo daquele liquido. Com sede,
também pedi.

- E 4gua gelada, Gore Korég.

- Tudo bem. T& quente mesmo.

-Olha ela [a filha de quem falei acima] néo
ta tomando agua fria nesses dias.

- Ah...

Nada me parecia errado naquela
conduta e sem medo virei a caneca, num
gole apenas. A filha voltou para o interior
da casa.

Ja mais tarde, com ar mais fresco, fomos ao
supermercado para comprar algumas coisas.
Na volta, no preparo do jantar,
conversavamos sobre mim, sobre os
estudos, sobre a saude. Ela a perguntar
como eu estava, havia tempo que ndo nos
viamos. Os meninos estavam assistindo
desenho no sofa. Pica-pau os divertia
muito. Acompanhando-os, estava o pai. As
avls, ja despertas do sono vespertino,
estavam sentadas por ali, mas distantes no
pensamento. Nés na cozinha, muito
proximos dali, os ignordvamos. Pelo menos
eu o fazia por completo.

Na hora do comer, todos a postos
diante da TV; um banco arrastado para
frente do sofa funcionava como mesa.
Sentados, em seqiiéncia, da esquerda para a
direita, de oeste para leste, da porta
principal para a porta secundaria que
conduz a cozinha, estdo o marido, a dona da
casa, eu, as avos e 0os meninos. O casal e 0
filho mais novo compartilham o prato farto.
Mas ndo o copo de suco artificial. Os
demais saboreavam 0 alimento
individualmente. Curiosamente, a dona da
casa retira toda a carne do meu prato,
dizendo que ndo poderia consumi-la.
Indaguei-a do motivo. “Vocé ja tomou agua
gelada e esta menstruada, carne eu nao
deixo”.

Fora a isso que ela se referia
momentos antes, debaixo da arvore.
Entendi entdo o recado. Naquela noite, sua
flha e eu dividimos a cama.
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A ingestdo de carne, até o momento do Ultimo canfipiouma das poucas
restricdes alimentares que conheci. Comer carmeelba, especialmente crua ou pouco
cozida neste periodo menstrual, provocaria acumhelsangue. Disse a dona da casa a
respeito deste fato: “Vé esses bichos, a vacata Bfes tém corpo pesado, grande,
cheio de sangue”. E peixe, pergunto. “Peixe”, radpoela, “é comida que os velhos
gostam. Mas aos corpos dos mais novos, com a peaforte, o peixe € perigoso,
pois qualquer corte, faz sangrar, deixa a pelattl. Sua ingestdo € negativa quando
se é infante, mas neste periodo de vida, costuntpsaado possivel, banhar as criancas
com “agua de peixe para que elas figuem bem ogeia,que ninguém as pegue”. Uma
associagdo direta com o tipo de pele do peixep“tsixa a crianga escorregar da

armadilha”.

3.Teoria da concepcéo

Diferentemente do que se sabe, por exemplo, sots@&dje (Seeger, 1981), os
grupos do Alto Xingu (Viveiros de Castro, 1986, 7§&s Kayapo (Turner, 1995, Lea,
1986, 1994, 1999), Kraho (Melatti, 1976; CarneiaoGlnha, 1978), Apinajé (DaMatta,
1976), e Timbira (Ladeira, 1993), entre os Kaingadg se concebe que o filho seja
progressivamente produzido por meio de relacbesiasexepetidas. A insisténcia
provocaria acumulo de sémem no corpo da parturiengndo consequentemente um
corpo “muito pesado, mal-feito”.

Nesse grupo indigena se concebe a paternidade @woa. O genitor €, a um sé
tempo, doador de partes de seu préprio corpo eadaode sua metade, identidade
social que o situa na economia das trocas poljtidastre as quais o futuro arranjo
marital de sua prole sera um dos aspectos maidfis@gnies neste cenario de
socialidade cotidiana, como ja anunciaram as reasaho capitulo precedente.

Ainda que seja o genitor a figura responsavel getgzdo da substancia material,
0 sémem, e da transmissédo da metade e do nomeaissignifica necessariamente que
sera ele o pai social reconhecido. Ou seja, “pabém é aquele cuida, que ajuda a fazer
crescer”, disse-me uma interlocutora.

“Meus filhos sdo de pais diferentes. Os dois maitos sdao de meu
primeiro casamento; os demais sdo deste casanigatpra ver que
eles tém corpos diferentes. Os 0ssos séo de paisrdes. Mas isso é
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sé uma parte. Quando me juntei com o marido deaagbe passou a
ser 0 novo pai dos menind$do de corpo, mas de criacadFeliciana,
2008. Grifos meus.)

Poderiamos pensar num genitor uno, traduzido cqrainde corpo”, naquilo que
tange a transmissdo de substancias corporeasregatéras socioldgicas, como metade
e nome, ou a classificacdo terminolégica dos paser® sémem paterno € o signo
material da relagdo que vincula os individuos sdgumma linha de contornos mais
rigidos, que pode ser nomeada como pertencimenipabgre, levada as ultimas
consequéncias, pertencimento étnico. Sobre ess®@specto, cabe sublinhar o termo
kaingang pétraduzido por minhas interlocutoras como “aquelengang verdadeiro,
filho de pai indio kaingang; aquele tem marca’,oinfando sobre a transmissao
patrilinear das metades e nomes. Vimos, contude, igso opera num plano ideal,
sendo a prética das relagbes construidas a depdodgetesejos e circunstancias nas
guais estdo envolvidos os sujeitos que as produzem.

Em relagéo ao “pai de corpo”, Feliciana comenta

“0 que mais puxou meu atual esposo, foi o Francisleotem o corpo
igual ao do pai, as perninhas tornas e, o Crisa®imochechas iguais a
dele, o rosto redondo. D& pra saber que eles daditho dele. Os dois
mais velhos sé@o altos que nem o pai deles, que foeu primeiro
marido”.

Os filhos de um mesmo doador de sémem seriam pE$s. Segundo a mesma
interlocutora,

“o pai deixa a parte dele, que nem os brancos. Maddiferente. S6
gue nas coisas dele tém as substancias que dep@sea vai ter e por
isso é que ela tem o nome da metade dele [do pai]”.

Se 0 sémem é o0 meio de criar novo corpo, € no ampanulheres que eles se
fazem crescer. Isso remete a uma leitura da pgd@ieomo um regime criativo e a mae
como agente transformador, como veremos em umniest® filho seria o resultado
nao de uma ‘mistura de substéncias’ entre os coemtes masculinos e femininos,
posto que do sémem paterno origina-dgiocorpo, enquanto que do sangue da mae,

retido ap6s o periodo menstrual, deriva a placéhtzorpo se desenvolve, “cresce”, diz
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Feliciana, a partir de cuidados especificos ernratdos corporais com os conhecidos
venh kagta[remédios do matof-

Segundo Feliciana, a sua mée Dona Floriana e mrs@alereza: “o pai é o que
faz o corpo, a mulher a transformadeira; algo céemer comida. Eles trazem a carne,
ndo mais de caca, mas do supermercado, e nés maniz@zendo virar alimento bom
pro corpo; tudo assim, aos pares: eles fazem umopads outro”. Comenta outra

interlocutora, “ele faz, eu transformo e nés deigamrescer”.

Segue-se o diadlogo: “mas, vocé havia me dito, i@l que pai e mae fazem o
filho juntos, ndo?”; “sim, mas fazem”, respondecat®wra. “Mas depois de aqui dentro
[de seu proprio corpo], seguimos fazendo ele [filborpo], s6 que cada um de um
jeito”, ela complementa. Feliciana conta-me quelean“corpo fisico” -ha - uma parte
da pessoa kaingang, ele comeca a existir logo cpureena copulacédo. Ela diz que “o pai
ja contribuiu com a parte dele. Fez a crianca cepaates dele, agora é com mae que o
feto se desenvolve. Contribuo pra ele desenvolver @ minhas coisas; fago a placenta
gue protege o feto”.

Enquanto estavam a esperar o dilivio acabar, nota o mito, os irmaos
inventaram os elementos da flora e da fauna, didaia empresa entre eles. Neste
sentido, uma de minhas interlocutoras complemema ‘cada um criou um pouco. O
Kamé criou os ledes, as cobras e as abelhas. @ &@u os tigres, as antas. O Kamé
deu sua marca para o pinheiro; o Kairu para o céthitiio é assim que funciona: cada
um faz um pouco, o pai da um pouco dele, a ma®olssas falas remetem a uma
complementaridade entre as partes que me parefersead: cada parte da relacdo
intervém em um momento/contexto diferente, gerandm seus atos a condigédo
necesséria para a acdo do outro no “fazer cresceovh gente”. Esse seqlienciamento
de acdes complementares ndo € restrito & procriécdpenas uma entre tantas outras
producdes realizadas no ambito da economia doragsfiee parece regida assim por

uma temporalidade sequencial e alternante, do mntasta do género.

*!Sobre a etimologia da palavvanh, Haverroth (1996) informa que significa ‘de alguémm de ‘si
mesmo’. Este vocabulo anteve um conjunto de paawe referindo, segundo o autor, a qualquer
substancia que tenha uma acdo no organismo, odeép@acdo esperada. Mais adiante, o tema da
enfermidade sera tratado com mais énfase, magessatar queenh-kagtdé empregado para referir-se
as doencas que vieram de alguém ou de si mesnecentifando-se das patologias causadas por feitico,
ndinka.
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Constatada a gravidez, para que o sémem se déseinen € preciso que a
mae esteja durante o primeiro més de gestac@oyamiilidade. O siléncio é um
elemento importante para a formac¢éo do corpo “@enca na barriga da mée”. Durante

AN

esse periodo ocorre o inicio da formacdo da “déstea do bebé”, sendo o momento
em que, segundo Feliciana, o feto procura se acantadventre materno “indo de um
lado para o outro buscando um local para ficar”.

Essa valorizagéo da tranquilidade e do siléncgirasomo a evitagdo de relacdes
sexuais durante a gestacdo, mencionadas ha peuatanialogia com o mito de origem
dos irmdos Kamé e Kairu. Nos tempos idos, cont@samaos, apos o dilivio assolar
a terra, salvaram-se, abrigando-se “embaixo da’tddepois de algum tempo, com 0s
corpos ja “mais fortes, eles voltaram”. O silénareciado pelas gestantes no periodo
inicial da gestacéo e o distanciamento do gen#or diretamente relacionados a esse
episodio: “precisamos, como no tempaxi [tempo passado, dos antigos] de calmaria;
nao foi assim que os irméos ficaram fortes e vaftaao mundo?” Por isso,

“no tempo dos velhos, contava minha avd, os hondensulheres
barrigudas iam para a casa dos parentes, nada lonige. Mas hoje
isso jA ndo acontece mais, é antigo. Tomamos @daide evitar
ficar junto para ndo dar vontade de namorar” (i)

Ha uma dimensao moral, relativa as condutas, negsagodes:

“se a gente faz errado, quando a crianca nascercegscendo a gente
sabe. Ela vai ser dita, com piadinhas, que é filbabetin. Elas
costumam ter filhos. Se os tém, sdo pessoas agjitada tudo
encrenqueiro. E aquelas meninas I3, observa. lssis& de quem n&o
fez certo.”

A analogia entre a terrgd) e mae pode ser diretamente mencionada. A primeira
no tempo mitico, é descrita como local calmo eter; 14 ficaram os irmaos tempo
necessario para emergirem a superficie e reordenamnundo, com 0S corpos
recuperados e fortes para a longa caminhada. Axdag@parece associada com “aquele
tantinho bom de sangue que ficou serve parénzgré52 [placenta], essa parte que
protege. E como a terra que recebeu os indiosssaga quando teve a chuvarada”.

“O sémem do homem faz gente com metades, conme.nbar pertencer ao

grupo do pai, faz 0 0sso”. E o sangue da mulhergunmto & minha interlocutora,

*2Veiga (2000) refere-se a este termo como “compesthelizendo que as mulheres kaingang s&o
réngré= companheiras de seu marido (Id: 99).
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“isso é de cada uma, ndo deve ser misturado edeeiiio o que fica
vira uma parte do corpo sendo feito [...] O paiodéémem, eu dou o
sangue bom. Vai sendo feito a crianga. O umbigoigacsdé de mae e
filho é por ele que atravessam os alimentos, a pgreaele ficar”.

Segundo a teoria da concepcao informada pelas neslh&no periodo inicial da
gestacdo, aproximadamente no final do primeiro ngé® o sémem, a substancia
paterna doada a mée através do intercurso sexe@dl@ no interior do Utero, passa pelo
processo transformacional para que se torne uma“gente”.

A partir desse momento, o contato e as trocas ctetoassam a ser efetuados
pela mde, que mantém um vinculo constante e madiginpp com oh& até o
nascimento. Durante todo o periodo, € ela que foena o hd em formagéo. Suas
substancias, seu “sangue bom”, parecem provertisaator dessa transformacao, e ndo
da matéria (sdo a matéria da placenta, como jditfgi. A participacdo masculina volta

a ser mais importante no momento que chamarei athésite de couvade pré-natal.

Mas no que concerne a gestacao, sua funcao foiodné

“essa parte fisica, de carne, de 0ssos e cabejds$o €é feito pelo
pai; as coisas dele criam o corpo. Mas para (uee e exista no
mundo como gente de verdade, cdkaohgag karé preciso que ela
seja formada. E isso leva muito tempo; aconteckorago de vida
toda. Comeca na barriga e segue até a morte.tigied).

4'Para deixar crescer e existir”

Iniciada a gestagdo € momento de “deixar cresexistir’ o que resultou das
substancias femininas e masculinas. No ventre slamfe, os sangues dos genitores sao
agora percebidos como corpos incipientes, a cr@scer tornarem-se componente de
uma pessoa futura. O sémem faz o corpo humanoaetaa “sangue bom” da mée faz
a placenta, uma espécie de ‘segundo corpo’ quegeob feto e que seria, como
veremos em seguida, a veste para a alma dos mditos,pelos kaingang como néo
humanos.

Um momento particular de construcdo do corpo écalles do sexo da crianca

por vir ao mundo, por meio da intervencdo das dtasgom os conselheiros, categoria
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de pessoas definidas como de “corpo maduro”. Untb@gosa particular que detém
saberes acerca do corpo e do modo de fazé-lo cres@erpo maduro” aqui é
denotativo de experiéncia, de saberes adquiridderey da trajetéria de suas vidas e
de um corpo que sabe como conduzir a producgéotda ou

Conselheiros e conselheiras sdo aqueles sujeitofad@m certa experiéncia de
vida, nas ndo sdo necessariameut®. Estes conselheiros constroem relacdes de
afinidade com o casal formado. No caso da categfeminina, costumam ser
conselheiras aquelas que possuem trajetérias deadithiradas por outras mulheres; ou
gue ainda conhecem as praticas das parteirasdateamo auxiliares destas ultimas.

No caso dos homens, tratam-se de pessoas casadagitb tempo e que por
isso estariam aptos a dar conselhos aos mais jqeestumam ser, geralmente, 0s
“padrinhos dos noivos”; “sdo os comprades e as dogsa que quando nascem 0sS
filhos sdo, em muitos casos, escolhidos cédgin kipég my“padrinhos de batismo”
[késin = filho, mu = nascidokipég = fazer andar]) . Entre os conselheiros e jovens
casais ndo ha obrigatoriamente uma relacdo de mgisedade. A relagdo entre os
conselheiros e os cbnjuges é de respeito, marcetta yalor da cooperacao e
mutualidade, muito proxima aquela em vigor entrdaosbré [“‘cunhados”, categoria
genérica de afins; pessoas de metades opostas].

S&o os conselheiros que detém um conhecimenta@ylartipara lidar com os
contratempos dos casais. “Eles sabem, por exeqoo fazer cha para o ciime. Para
fazer o marido voltar. Tém também os chas paramagalo ciime”. Sobre as
propriedades destes tratamentos usados como “resnddi mato”, uma das minhas
interlocutoras discorre ressaltando que ha “nelbstancias que fazem os lagokady,
do casal ficar mais forte”. Segundo ela, além deliau os jovens casais a enfrentarem
a rotina da conjugalidade, aos conselheiros é vaderum lugar de respeito. Eles

também atuam na arena politica externa a casaeséotores de saberes que

“tem a ver com o tratamento corporal das gestantes,sdo um tipo
diferente dessas pessoas; tem também aquelesatpa¢ghtrm com os
caciques, que os ajudam nas decises. Tem um ndentgo de
conselheiros. Mas todos séo levados a estalicdo de sabedores
porque tiveram desde criangas 0 corpo prepara@ igsy; ouviram e
viram nos outros como fazer. E um longo caminhor 80

%3 Categoria social kaingang referente a pessoasvekiaspara quem se deve respeito.
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geralmente esses conselheiros sdo pessoas mas.\VEllsdo velhas
porque tem o corpo sabio, corpo maduro.”

Aqui me interessa um tipo de conselheiro em pdatiictias conselheiras para
gestante”. Estas também aparecem nos enunciadgemad como o grupo preferencial
para “os aconselhamentos dos casais mais jovexésnreasados”.

Diferentemente das parteiras, apesar de uma mesthar poder reunir as duas
habilidades, as “conselheiras para gestantes” edirigseu conhecimento para 0s
elementos formadores do corpo em gestagdo e tampbhé&mos corpos dos genitores.
Uma “conselheira para gestantes” disse-me certoqd& 0s jovens casais também
poderiam adquirir “corpo maduro”. Este termo, a® qercebo, é relacionado aos
corpos daqueles que procriam. Dizia ela:

“para ser adulto de verdade tem que ter filho. &aum filho o corpo
dos pais, seguindo os cuidados que eu e as partEmos, alcanca
esse maduro. Isso é porque o sangue deldafy @ sdo bons, ja sédo
capazes de dar mais do mesmo. SO que para isstéelagie ouvir
conselhos dos que ja sabem mais”.

A prética do aconselhamento pré e pds-arranjo ahariinsiste na transmissao
oral de conselhos e juizos morais. Neste sentidqmOpria gestacdo seria concebida
como um periodo de valor educacional, durante ¢ agi@onselheiras paulatinamente
inserem os jovens casais no mundo adulto, passaabis indicacfes necessarias a essa
mudanca de status pessoal. Os conselheiros samapemscarregadas de informar aos
jovens as regras de condutas aceitas e as formeaanttele destas. Para exemplificar,
foi-me relatado que o pior comportamento € o das¢defianca”. Divorcio € uma
instituicdo aceita no seio do grupo, sem que tajud¢do seja encarada como
moralmente negativa.

“se ndo se gostam mais, € melhor que separe. Ros&RAO iSSO
atrapalha a rotina da casa, das trocas e das glieig@ntre o genro e
0 sogro. O que faz i@ambréé a confianga e o respeito. O genro vem
para casa do sogro e deve respeitar a ele e sposae Antigamente,
era bem comum que os caciques tivessem varias res)hmis elas
os fazem mais forte perante os outros homens. lliapreparavam
alimentos. Algumas, as mais corajosas, seguiamgueeida com ele

e seu bando, servindo de atrativo aos inin’?fgc@u elas iam na

* As descricbes etnograficas mais recentes témaddia participacdo das mulheres nos contextos
politicos, especialmente no contexto de reivindieagerritoriais, em discussdes sobre salde e gihuca
Os registros historicos, especialmente Mabilde 7[B®83]), Borba (1882[1908]), ilustram a presenca
das mulheres nos contextos bélicos. Poder-se-ani@ay a participacdo bélica feminina, de acorda co
tais fontes, em dois aspectos: a) como guerrgiesempenhando algumas fungdes como atrativo dos
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frente e seduziam os homens das aldeias dos irsmidas hoje é
diferente, j& proibiram isso no passado e a gentEgstumou assim.
Quando o casal quer separar é costume chama-lascpaversar.
Eles sentam-se na frente do fogo e como uma meia ds

conselheiros homens se sentam na frente delespavarsar. Eles
aconselham e ajudam o casal a decidir. Mas, nesse $80 0S
homens e os pais do casal que arrumam tudo, pa@mfeles que
negociaram essa aliangas. Quem fez, desfaz (Feljcia

O principio de alianga estabelecido pelo casam#imtoespeito especificamente
aos co-sogros homens, como vimos no capitulo antéd genro serve ao sogro, O
auxilia nas tarefas econémicas e estara provavénanseu lado na politica interna.
Aqui, como fala Feliciana, tem-se uma “situagdoitpal’ da qual os homens
participam, mas as mulheres ndo diretamente, pps00S arranjos maritais sejam
praticas predominantemente masculinas, enquant@meieio do aconselhamento das
gestantes é feito por mulheres.

Sobre as punic¢des por “traicdo”, pude presencé,raras vezes, cenas como a
descrita acima em que os conselheiros atuavam coediadores. Caso um dos lados
do casal tenha cometido alguma “ma conduta”, eajeente a “traicdo”, e tal
comportamento sendo avaliado, principalmente pedesogros, como rompimento de
uma alianca [politica e econémica] previamentebedtaida, o responsavel é posto na
“cadeia”’. La a pessoa permanece por algumas neitesituacdo precaria e sozinha,
recebendo alimentos uma vez ao dia. Em companhi@lde e uma caixa de fosforos,
para acendé-la ao escurecer, o infrator ocupaar lpglo tempo necessario “para que

repense sua atitude”.

5.Da escolha do sexo

Quando se tem certeza do cessamento da menstrugée ée interfere na
gravidez. Se os genitores tém o desejo de escolseko do filho, esse € o momento
propicio. E durante os dois primeiros meses deagéstque “o sangue que ficou la
dentro” ativa sobre o sémem do pai para iniciasrendcdo do corpo. Antes disso, ndo
ha vida, “sé as coisas deles la dentro”. “Entdeue minha interlocutora, “os pais

procuram a conselheira deles”. Sobre essas pratieaaconselhamento, Feliciana

inimigos e veiculo de sedugdo, bem como de conteded acbes masculinas e, b) como motivo de
disputas, sendo objetos de rapto ou mediadorasrdktas.
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comenta: “ja ndo € mais comum. Sei de poucos cgaaifazem isso. Antigamente era
assim. Todos faziam. Tinha menos casal brigandoregaas eram mais sérias”.

E com um tipo particular de conselheira que o Icadaconversar para que
juntos tenham uma opinido consensual acerca doofseko da crianga. O casal passa
alguns dias em companhia desta conselheira, wisitarem sua casa. Nesta visita, fala-
se sobre o desejo dos futuros pais. Conta-me &adiciela propria uma conselheira e
parteira, que seu “papel é ajudar o casal a pesque seria melhor; ter filhos homens
para aprender a negociar com fog [brancos, estrangeiros]’, ou uma menina para
cuidar das relac¢des intralocais, “da politica dealdia da comunidade”.

Ressalta ela, orgulhosa: “J4 atendi muitas de miphanas e também as minhas irmas
mais novas que ndo tinham muita experiéncia sesme Aprendi com minha mae, que
foi parteira quando era mais nova e ela aprendeust@ avé paterna”. Uma breve fala

de Pedro nos ajuda a compreender a transmissambeaimento das parteiras.

Patricia: E as parteiras também sdo boa ela fica assim, ela sabe tudo, fica uma
escolhidas quando séo criangas? perita. Entdo, isso ai d4 uma seguranca pras
Pedro: Elas aprendem conforme a vontade maes de primeira viagem. E depois quando
delas. Se ela é disposta [...] Ai a mée vai tiver a segunda e a terceira [gestacao] ja ndo
ensinando. Ai quando ela tem uma idade tem tanto mistério.

Como indica Feliciana, esses conhecimentos deeigarsdo, via de regra,
transmitidos por mulheres em linha materna, méaes & avos. Isso remete a dois
aspectos interessantes. Primeiro, o ideal de ‘ltrabaos pares”, ou seja, “com um
parceiro de marca oposta € melhor, pois a acamai forte”. O que diferencia um
Kamé de um Kairu, dizem as interlocutoras, “é gooCada um tem um jeito de ser;
um jeito de fazer o corpo funcionar. E se somansogifarencas, como no casamento,
fica mais forte o que fazemos. Com esse aprendidadmarteira e conselheira & assim,
pois eu tenho marca diferente de minha mée.” Qagpecto é a relacédo cotidiana entre
essas mulheres que, segundo outra “regra” soctapgis faz permanecer préximas.
Refiro-me a uxorilocalidade, que motiva as filhdgarem proximas de suas mées apos
0 casamento, e acarreta um conjunto de relacoexypgidas entre elas. Mae e filha
quando residindo na mesma casa ou compartilhandace@s comuns naquilo que
denominam “comunidade”, seguem etiquetas rigoregagegime de cooperacao e

complementaridade nas atividades econémicas.
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No caso de particular de Feliciana, seu convigim @ mae foi curto. Com cerca
de nove meses, devido “ao peito seco” da mée eocapgeco da avd materna pelo
compartiihamento do aleitamento (motivado, diz,r“pta ser branca”), Feliciana foi
residir com os avés paternos, longe do convivi@@oto com seus pais, em outra Terra
Indigena no Rio Grande do Sul. Segundo Feliciamiaydsse periodo que ela aprendeu
tudo que sabe. “Minha mé&e ndo sabia muitas col¥ds. sabia trancar, campear.
Conhecia as coisas de comida, alguns remédios pr@@dera com sua avo que era
india. Sua mée efdg”, ndo-indigena. “Os Kaingang a roubaram de sudifaqiando
era jovem”. Com a convivéncia com os Kaingang mhando-se “aparentada”, mas
seus conhecimentos permaneciam limitados

“Aprendeu um pouco da lingua, mas ndo muito. Fai,igso que fui
morar com a mée do pai de meu pai, pois eles egangang puros.
Tinham muito que me ensinar. Meu avd era homemiglédravo e
conselheiro dos casais e jovens. Quando deram rome,neles
sabiam que eu seria uma lideranca; que iria lidar guestdes da terra
e ser uma conselheira”.

Voltemos a escolha do sexo. Acordada a op¢éo, segaeos procedimentos.
Feliciana conta-me que € possivel escolher o saxayidnca por meio de um processo
que envolve o conhecimento de ervas e a praticacdaselhamento. A conselheira
receita um cha, com o qual os genitores produzind® mistura liquida para ingestdo. O
cha elaborado com as ervas serve para transmitfietaoqualidades femininas ou
masculinas, conforme a escolha, que serdo adquipela hd em formacgéo. “A receita
do cha é de conhecimento das conselheiras, masl@@stas ndo o conhecem bem,
cabe a elas consultar o xama para obté-la”. Qupassivel, menciona Feliciana, elas o
fazem pessoalmente. Porém, nem sempre é possbt@itear xamas proximos para a
consulta.

No caso de Feliciana, especificamente, € por aeisonho que ela pergunta ao
xama sobre as ervas apropriadas para o tratantelatdoi iniciada como auxiliar de
xama, fongd’, “o curandeiro que conhece as ervas, mas nd@ \@aj mundo dos
mortos”. Prepara os remédios a partir das orieeadd kuja, obtidas através do sonho.
Ela relata que pede, antes de adormecer, pararsamheoiangré dela, “mas ndo é um
iangré [espirito guia] como o d&uja. O meu é mais fraco. Ele obedeceiawgré do

kuja que me ensinou a semga Eu ndo vou no mundo dos mortos, ndo vejo os que
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estdo 1a”. Ao sonhar, ela acessa “a receita, aggdague tenho que usar” e o “lugar

onde estdo. E no sonho queiamgré do kuja encontra o meu e |lhe diz a receita”

Ressalta que, para obter sucesso, o processo aheaedeve seguir algumas regras: “é

preciso esperar a chegada da lua certa para eaoktted, de acordo com a escolha dos
pais. Isso aangré do kuja diz prdangré da conselheira no sonho também. Ai quando
acorda, ja sabe como fazer”.

Quando a conselheira vai pessoalmente visitar Gxdepois da conversa com
o casal, ele utiliza a fumaca para obter informagéabre a indicacdo certa. “Com
fumaca na boca, kuja assopra sobre a palma da méo da conselheiratdicdea erva
e o local onde encontra-la”. Idealmente, segund@i&ea, para que o processo de
escolha do sexo corresponda a expectativa degeghaka pais, a consulta a conselheira
deve ser realizada durante a lua chejyaa ror

Se o0 desejo é que seja um menino, o cha é feitongerfo fruto e a folha da
jabuticaba] e deve ser colhido durante a lua creéedeysé téi Caso a escolha seja uma
menina, o cha é preparado céépkusunjuma flor vermelha da qual se usa somente a
raiz] e deve ser colhido durante a lua minguantehaia. Uma vez colhido o cha, a méae
deve ingerir duas vezes a mistura especifica ajiesse completem dois meses de
gestacao.

H& uma relagdo entre estes componentes vegetisiualidade kamé/kairu,
Feliciana explana. “Para ter os meninos mais velbogomei cha de me, uma planta
Kamé. Para ter as meninas, eu tomei o cha dakry”. Feliciana associa Kamé ao
feminino e Kairu ao masculiid Segue ela, “sou uma Kairu e por isso o cha eara t
menina € mais fraco, pois ja seria mais facil paim. Mas para os meninos, tive que
tomar o cha bem forte, nas duas vezes, para gasaescolha”. Sobre esta tematica da
ingestdo de cha ndo hd um consenso claro. Algterdaoutores afirmaram que quando
se deseja ter menino, é 0 pai que consome a emidstantas; quando se deseja ter
meninas, € a mée que o ingere. Neste caso, pduerex uma percepcdo de que o
feminino se adquire pela genitora e o masculino gehitor, o que Belaunde denomina
producdo paralela. Esta idéia proposta pela autorsesponde “a4 concepcdo da

existéncia definida por linhas de género paralefaie si e pode aplicar-se tanto a idéias

5 A mesma associacéo esta presente em Nimuend#)8[(B44]). Aqui haveria uma questdo para ser
analisada no futuro referente as metades e sahsatasr femininos e masculinos em relagdo ao uso de
elementos associados & cada metade.
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culturalmente especificas sobre o nascimento tfessficomo aos processos da crianca
no ciclo de vida e a distribuicdo do prestigio gpdder econémico e espiritual entre as
pessoas que distinguem umas das outras enquanemb@mulheres” (Belaunde 2001:
09).

A associacao entre feminino e masculino e as metadeu e Kamé é explicada

BN

por minha interlocutora como remetendo a “hist@& briga entre os dois sdis”.
Retomo por completo uma narrativa que aparece mdtuta | apenas com um
fragmento

“h& muito tempo, tinha dois sbéis e a terra era ongitente, nao tinha
muita planta, nem &gua, porque o sol secava tués.dfam iguais,
caminhavam no céu na mesma direcdo. Um dia, eigarbm. Um
dos s6is deu um soco bem forte na cara do outnm. i€sD ele virou a
lua. Essa briga foi para ndo serem iguais, nunda. rRarque duas
coisas iguais ndo fazem nada novo. E isso tem eovero que a gente
diz das marcas. Um mais fraco, o Kairu e por ideotean amizade
com a lua; e o Kamé, mais forte, bom de briga,desal como amigo.
Isso é pra te ajudar a saber dessa coisa de fltmer Tem que ser
assim, um pouco de cada. O mesmo com a escolhexdo®m que
seguir o caminho do sol e da lua para dar cersrallga. Se houvesse
sol sempre ndo haveria gente”

Eu lhe indago: “tu t& me dizendo que o como mulher, mas ter nele coisas, que nem
feminino é mais fraco, € isso?” tava te dizendo do fazer nova gente, tem
Feliciana: “mais ou menos, porque tem  que ser pelas coisas do homem e da mulher.
homem que é Kairu e ndo é fraco. Ou A gente escolhe 0 sexo e a pessoa sO vai
mulher, como eu. Ndo sou fraca, tu me saber dizer a diferenca quando for
conhece [risos]. Mesmo sendo homem ele crescendo, mas ela ndo perde isso de ter um
tem um pouco de mulher, ndo assim, de ser pouco dos dois que a fizeram.

Apds o nascimento, a nominagdo reafirma o perteiona metade patrilinear
incutindo nesse novo sujeito uma identidade grepsdcial. Para além desse lugar no
coletivo, o nome dado ao pequeno ser informa seergéfeminino ou masculino, pois
0 conjunto de nomes esta organizado em “nomes dieeres e nomes de homens”,
como vimos. Feliciana me disse: “assim, vé saisi @ntendendo. O corpo tem um tipo
definido e algo que podemos escolher. Mas o quesaoga vai ser, o jeito de mulher e
de homem é com a vida que se sabera”. O que pastaesendo dito por ela é que o
corpo enquanto urha kaméou kairu é dado, mas que o sexo pode ser escolhido, como

ela relata. O género, por sua vez, “jeito de muthete homem” é algo construido.

Deixo como questdo para ser desenvolvida.
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6. Gestacao e tratamentos corporais

Os resguardos, femininos e masculinos, compdem uwede de relagoes
construida em uma ponta pelos genitores, que aairesy preceitos mobilizam
simultaneamente o crescer corporal do filho e detesmos; na outra ponta, mas
sempre em comunicagdo, estdo os parentes proxiorogeahitores, futuros cognatos
“daqueles sendo feitos” no ventre materno. Es¢@sad servem como apoio direto dos
genitores; indiretamente, jA tecem com eles carsintb® conexdo de parentesco
especialmente pela co-producéo de alimentos e cal@ade; ou simplesmente, “por

estarem convivendo na casa”.

“O pré-natal, para nos, comeca no primeiro dia@@idez de nossa
filha, quando ela deve buscar conselhos. Depoigigéa a tomar e
banhar-se com as ervas para fortalecer o corp@jjRef

Pedro: na cultura dos kaingang a vo cuida a
nora e esse cuidado da nora tem que passar
por uns processos. Da primeira coisa que
ela tem que ter uma pessoa que ajude; que
seja disposta. [...] buscar agua, se ‘ta’ longe
‘né’, busca agua no rio, no riacho. Por que
isso ai, de manha ela tem que campear
remédio, macerar, e tomar, durante o0s
meses de gestacao.

M: E um remédio proprio pra gravida?

P: sim, um remédio proprio pra gravida.

M: Mas, pra que é esse remédio?

P: Pra ela crescer forte e especialmente pra
ela ter autoconfianca. A importancia pra
barriga, porque ai ela tem seguranca, na
hora de ganhar o bebé ela vai ter passado
por todo esse ritual.
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O pré-natal indigena conjuga dieta, um cardapie@ap “os banhos e os chas”.
Segundo as parteiras, “esses tratamentos sdojpdea a nascimento da crianga”. Elas
recomendam a parturiente uma série de atividadesi$i “Gravidez ndo é doenca; é o
momento de fazer novas gentes. E para fazé-las teemgue seguir os cuidados, se
nao, depois nascem tudo fraco e elas ficam p@&cédmando”, me conta Dona Munda.

O pré-natal ideal, explica Antdnio, um Agente deidea Indigena (AIS), é
aquele “guiado pela parteira e também pelo méda ltancos”. Hoje, segundo as
falas de algumas kaingang, as doengas que esta@b pafetar os corpos nao podem ser
todas curadas pelo xama. “S@o doengas de brancopefguntar no que diferem esta
Gltimas daquelas conceituadas como doencas indigelea respondem: “é que para
curar, 0 xama tem que saber com quem negociar es¢c@®e. E com as doencas de
branco ele ndo sabe quem sdo os donos que as ¢guzaimso 0 médico. E tem
doencas dessas que as gravidas tém”.

Rocha (2005) menciona que a importancia atributmta “eemédios do mato”
explica-se, segundo seus interlocutores, pelaé&wist de “vida” nos vegetais que 0s
originam. Tal agéncia, de acordo com as narrativdigenas, implica no poder de cura
desses elementos, e o procedimento de colhé-lesneadipulé-los é encargo do xama
ou outras categorias, tal como a do “curandeiratratipo de especialista kaingang.
Com estes vegetais, € possivel tratar as ditamngasedo espirito”, pois ao queimar a
erva ativam-se as potencialidades curativas impedique a “sombra” da doenca
retorne ao corpo devido ao forte cheiro, lido ampmo principio ativo da cura. Ha na
etnografia da autora dados interessantes que idamonam com alguns coletados em
minha pesquisa: 14 e c4, os indigenas associamemngdios da biomedicina ao
tratamento de “doencas da carne, do corpo” e ndinetiss causadas pelos “espirits”

Ao perguntar sobre o preparo e uso dos “remédianato”, considerando que,
aparentemente, nunca se trata de uma acgéo indivaupessoas diziam: “mas nada é
feito sozinho”. Os relatos sobre a producdo dash kagtd,assinalaram que estes

“remédios” ndo operam apenas para cura, mas térnosvdipos de eficacia:

® O alcoolismo, comumente tematizado em véarios estudontemporaneos acerca do grupo,
especialmente no estado do Parand e Santa Caestapa desta dicotomia. Durante o campo aprendi
que ha “doengas de indios”, tratada pelo xamaandeiros locais e aquelas ditas “doenca de bradeo”,
qual o consumo de cachaca é o simbolo represent@apuara cujo tratamento € recomendado o pastor.
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contraceptivo, fortificante, etc. Estes “remédios dato” também transmitem
qualidades especiais, como é o caso dos admirostraal gestacdo e também daqueles
usados apdés o nascimento (Rocha, 2005, Carvalha, R@98, 2010). No caso da
gestacdo, dizem que os tratamentos corpéreos oprmanduplo sentido. Por um lado,
essas misturas agem sobre o corpo da mée; por ess@intervengao atua no corpo em
formacdo, “ajudando ele a crescer e a adquirreragré [placenta], seu primeiro
parceiro®”’.

A placenta, como costumavam explicar as minhaslaaigtoras, € formada pelo
sangue da mae retido no Utero depois da cédpulasbidaformar o momento exato do
processo de criacdo da placenta. Ela seria o iomdlda “gente de verdade” em
formacdo. “Ela € a primeira roupa do bebé. O pestelgla é feita do “sangue bom” da
mae, que resta da Ultima menstruacdo, mas precigzétn dos efeitos dos tratamentos
para manter-se. A placenta, dizem outras mulhémegsis tarde servird para a alma no
mundo dos mortos, como outro corpo”. Uma posside interpretativa, mas que
precisa de mais dados para ser elaborada, sesarpesta placenta como um duplo da
crianga criada, pois ela ndo se origina do mesnterirahdo corpo que envolve.

“La na barriga a pessoa em crescimento ja vai seurando com a natureza e
aprendendo que tem misturas boas e outras que wr@ota-me Dona Munda.
Acrescenta ela: “e vai sendo alimentada por edsgse banhos feitos pela mée”. Nesse
jogo de elos, o umbigo € aquilo que faz a passalgEnsubstancias que a mde consome
para o filho. “Ele [corpo] também tem nele as coida mée”, afirma Dona Munda. Isso
faz com que, “além da metade do pai, passada pafjue branco dele e pelo nome, a
crianga tenha coisas [atributos] da mulher”. Fabse alguém semelhante ao pai, pois,
o corpo do filho € fruto do sémem, parte doadaapa daquele. Se a concepcao é o
momento de criao corpo, a gestacdo poderia ser lida simultanet@mamo o periodo
de fabricar de crescimento oculto da “nova gente” por meigdgicas especificas e

generizadas sobre o corpo em construgcdo. Um tercemento seria a modelageta

*'Um exemplo de tratamento a que se submetem asggEssié a ingestdo de chas especificos para a
producéo de leite. Luci menciona que “o leite teme ger feito; a gente come coisas e toma chas para
iss0”. O leite é a substancia feminina que apdascimento seré responsavel pela insercao do infante
rede de parentela. O leite “é a coisa [substaneignial da mée] que depois de nascido oferece gmsse
ele acalma”.
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um corpoKaméou de um corp&airu, que passa a ser efetuada apds o nascimento e o
recebimento do nome, indicador de qualidades mere@&pdéreas a serem adquiridas

E a partir dos dois meses de gestacdo que a m§a pamnhar-se, uma vez por
més, com uma mistura de ervas especifica que apena “remédio”. Tais remédios
atuam diretamente no corpo da mée. Através detarmm em constru¢do incorpora as
propriedades das ervas que compdem a mistura.

Assim, no segundo més ela inicia 0 banho com apdunes ervas, utilizando as
suas folhas, a sabgrenoidee penva O banho com tais folhas destina-se a protecéo do
grupo doméstico; se a mae é responsavel pela chaahm € ainda mais importante.
Nos casos em que a gestante ndo é a dona da casselha-se “que ela tome um cha
bem forte, forte mesmo para que os que Ihe acotbemm-se, se ja ndo séo, parentes
bem bons”.

Dizem minhas interlocutoras que “ja com essesrnratdos iniciais, a gente vai
fazendo que aquele que cresce seja, aos pouquielitoscomo parente”. Isso ocorre,
segundo elas, “porque ndo fazemos esses banhatheeziTém as conselheiras que
indicam os remédios; que nos ajudam a prepara#4déin disso, “tem as negociacdes
que fazemos com os espiritos donan| das plantas antes de colher. Temos que
campear [termo regional para coleta] a folha. Maje fia € mais dificil de acha-las
fortes. E no mato e bem escondido do sol que etaam.

A coleta dessas matérias-primas para o preparh@@ dos banhos segue uma
conduta orientada pelo eixo leste-oeste, de acoatn a metade daquele que € o dono
da planta.” Segundo Feliciana, quando se retirarf@ddo um pedaco de uma planta
Kamé a gente pede ao dono dela olhando e falando dadoaue sobe o sol. E quando
€ uma planta Kairu é pro lado que o sol desce”. Uma no verdo de 2007,
acompanhei Feliciana numa coleta de ervas parapgapy de um banho. Quando o sol
escondeu-se entre os eucaliptos, projetando umbradarga na paisagem circundante
ao acampamento que visitAvamos, ela encaminhoafseopmato e gritou, em passos
apurados, para que eu ndo esquecesse 0 caderrmm@iotgmnar notas das ervas
coletadas. No espaco pequeno e muito precério dk enaa observava em busca dos
remédios. Ao encontra-los, didaticamente, me rgpas®s ensinamentos ao mesmo
tempo em que também os transmitia a seu filho nmso, & época com

aproximadamente quatro anos. Ela, a depender dsifdacdo da planta, conkameé
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ou Kairu, voltava-se para o leste ou para o oeste, respa@ite, a pedir “licenca para
pegar parte dele, uma folha ou um galho”.

Embora a paisagem ecoldgica venha se modificando ditms territorios
tradicionais kaingang, a procura por esse tipo dgarhento ndo se perdeu.
Considerando-se que o repertério de doencas pasagregar outros tipos de agentes
patolégicos, os remédios também seguem no mesmao. IOBIitinerarios terapéuticos
se atualizam de acordo com a paisagem e com aseosalisponiveis.

“Ndo deixo de usa-los em minhas receitas, mesmadoseamais fracos.
Tenho o cuidado de colhé-los onde sei que a térbma ainda e lavo
eles em 4gua corrente fresca e limpinha, porquewelaém tem dono
e é remédio. Agua sem dono € agua ruim”.

No terceiro més, o banho é preparado com as duas atilizada no primeiro
banho, adicionando-se uma terceira. No quarto mé&sgrvas usadas anteriormente
compdem com um quarto ingrediente, as folhagsria mistura do remédio.

Acrescentando ainda as folhasl@ginde, é preparada “a agua” no quinto més
de gestagdo. O preparar do ché é feito deixandgs-gahas de molho em agua por dois
dias. Esta ultima planta “atua na pele”, recomeadasl gestantes para que “o0 corpo
suporte o peso ganho, conforme passam os mesasnaoho do bebé aumenta”.

Os banhos seguem até o nono més de gestacdo.ngéa fipreparar o corpo da
gestante para as mudancgas que ocorrem duranteidegrdortalecendo os musculos da
regido pélvica e dando elasticidade suficiente pguma a barriga acompanhe o
crescimento do bebé. Esses banhos atuam “tambérarpo da crianga na barriga da
mae”. Ajudam de modo geral, a manter o vinculoecatmae, o seu corpo e o0 corpo do
bebé. Os chas permitem que o corpo da mée, ammbsalcom as ervas e com 0
remédio, absorva as substancias contidas na mistacempartilhe estas comhé em
desenvolvimento, fortalecendo, também, o seu pyamipo.

O preparo do remédio deve ser com agua correntgregerencialmente, a
gestante deve banhar-se também em nesse tipo defaggua ¢oj) fortalece o corpo
do Kaingang. Banhar-se em agua corrente € a rewita para manter o corpo forte e
saudavel. Para meus interlocutores, a agua estéiads a vida. Nascentes de agua

estdo associadas a fertilidade, a novos caminiooss$d, segundo Dona Munda,
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“a casa kaingang tem sempre uma fonte de ague. pemtigamente
eram os rios e hoje é o tanque, uma bica, ou utenter N&o importa
bem como €, mas que tenha”.

Dizem que as aguas “boas sdo aquelas que fertibzgamra, as que sdo novas,
direto do ché&o. Os rios grandes ndo sao bons pswal.i.] para cuidar do corpo. As
nascentes é que tem remédio”. Algumas mulheresiass@s fontes de dgua com a
formacéo do corpo & medida que elas séo criag@#srdaos mitoldgicos. “Ajudaram a

eles na longa caminhada de saida da terra. Praachglea corre tem futuro”.

7. Os resguardos

Outro momento de fabricagdo do corpo sdo os redgsarfemininos e
masculinos. Durante 0os meses de gestacdo, a mie we@ dieta especifica com vistas
a “fortalecer seu corpo e junto o da criangca”. Atairestringe o consumo de alguns
alimentos, tais quais “moela de galinha, pois € bwlainha que ndo se rompe facil”.
Segue a mesma interlocutora: “comendo ela a gaueafo Utero”. A ingestdo de
pinhdo, fruto da araucéria, € recomendada, poils p#m de suas propriedades
alimenticias, este fruto esta relacionado com orfag “com o parir”.

Os preceitos: “Nao € bom comer carne com sanguis, alimento cru quem
come € bicho”. Desse modo, “o0 corpo ndo seria deegaumano, mas parecido com o de
bicho”. “N&o se mistura o sangue assim”, dizem.dapo homem acarreta o que?
Segundo os interlocutores homens “se a gente ccanee crua ou nao fazer as tarefas do
dia-a-dia com empenho, com forga, o corpo do fiib@ preguicoso e o da mulher fraco”.
O consumo de carne crua simboliza a anti-alimentgEausto, 2001). Surge, assim
como a acdo ameacadora da economia ideal das tfooassticas, em que compartilhar
alimentos é correlato de produzir corpos de pafeateanos. A medida que se alimenta
de carne crua, segundo dizem os homens, “da vomtadedo comer a comida dos
parentes e isso nos deixa menos parecido”.

A anti-alimentacdo neste caso resulta numa refpeds estado de parente-

humano para parente de ndo-humanos, paulatinanm@nggele significa dizer que os

corpos produzidos tém naturezas diferenciadas.
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“Aqui a gente come junto a mesma comida para fioarfortes
juntos, no mundo dos vivos. Os bichinhos comem raida deles
para serem como seus parentes, no mundo da matauSesistir
nessa comida ruim, viro parente deles, porque npelaficara cada
vez mais parecido com deles. E como as coisa ggente come
mexe 14 no nosso filho, tenho que ter cuidado. dittela ndo tem
juizo para se alimentar sozinho. Se a mae tambéncbmendo o
gue ndo deve, ao nascer o filho td& com cara debido de gente
(Dona Floriana)”.

Os procedimentos das parteiras abarcam orientéagdd®m ao pai da crianca.
Inspirada por notas de Riviére (1974), eu sugirmssuvade kaingang constituida de
dois momentos distintos, correspondentes ao pedodaré-nascimento e do periodo
pds-nascimento. Detenhamo-nos no primeiro.

Os ultimos meses de gestacao sédo um periodo em geritor € incentivado a
realizar atividades de despéndido de “for¢ca” — mogaletar, caminhar, jogar futebol.
A tar ti (“forca masculina” far = forca,ti = sufixo masculinizadorfj® exercida nessas
atividades incide nos dois outros corpos em retagd@@a crianca a ser transformada, e
no da mae transformadora. “Ajuda”’, dizem algumasdepas, “na hora de parir. E
como se a forga do pai atingisse o corpo da maengio o filho pra fora”. “E isso
gue faz kafy’, dizem as mulheres e os homens acerca das atesdsomplementares
empreendidas por eles. Um elo entre o criadoranaformadora.

A couvade pré-natal diz, assim, respeito a proald@ corpo do que vira ao
mundo. Este momento da couvade remete a uma ne@ardntesco compartilhado
entre pai, mae e feto que estdo, em Uultima medideglvidos corporalmente. No
periodo que antecede o nascimento, a etiqueta dduto alimentar e as acoes
cotidianas do genitor estdo associadas diretanwemteas condigfes fisicas, enquanto
no periodo pés-parto a couvade seré direcionada gfarecer ao recém chegado ao
mundo condi¢bes para que sua alma seja fixadarpo.cA partir de entdo, observa-se

a existéncia de novas atitudes.
* % %

s

A teoria da concepgdo kaingang €, a partir dasrnmdQdes de campo,
conceituada como uma complementaridade alternadiadnica. Fazerem-se “novas

7

gentes” € um processo continuado entre uma dualit@iné e Kairu, masculino e

58 Cavalcante, 1987.
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feminino, que atua em diferentes momentos: inieipala criacdo dbd, resultado dos

fluidos sexuais masculinos, seguindo da fabricagddta, no Utero materno e esses
processos de construcdo corporal da “nova gentabéen atravessam o corpo dos
genitores. Na figura materna estaria contida unpadacéo, pois é ela transformadora
do sémem erhd ao mesmo tempo em que é doadora de seu “sangUephoarcriacdo

da placenta, um “parceiro daquele”. Parece-me gymees envolvidas nesse processo
continuado de procriacdo e gestagcdo de “novas gfeastdo relacionadas de modo
complementar no sentido sequencial que assumensuBstancias complementares,
sémem e “sangue bom”, caracterizam-se como compmdéormadores da pessoa-

humana, sobre a qual a identidade agnatica é titasmpela metade.
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CAPITULO IV

“Virando gente”: o nascer, nome e alma

A partir do contexto observado, o género e as ag®eerizadas, no que
concerne as relagdes de producao de corpos e steapetomam posi¢des distintas. Ora
temos a acdo do feminino como atriz principal eascalino como coadjuvante, ora a
operacgdo inversa. No capitulo precedente, foi descomo cada um desses atores
desempenha um conjunto de a¢des segundo momepEsfE®s em que ganham a
cena nessa producdo e reproducdo da comunidaderdatgsco. Lea sugere que
parentesco e género ndo sao instituicbes sepapds,que seja “possivel argumentar
que o primeiro €, pelo menos em grande parte, stremdo e a organizagdo social do
género” (2001:01). Esses dois dominios, segundp adastituem-se mutuamente.
Homens e mulheres sdo seres que se reproduzem glordm cruzamento de seus
conhecimentos, corpos e agéncias. Nesse sentidenden o género entre meus
interlocutores como uma relagdo atualizada perntamemte ao longo da vida, na
criacdo e fabricacdo de corpos e de pessoas; agudono linguajar kaingang, é a
“comunidade”: um grupo de parentela e de afins tcoit® e relacionado afetiva e
corporalmente pelo compartilhar de alimento, sulwsé® materiais e imateriais,
espacialidades e conhecimentos, mediados por esggiiticas, simultaneamente.

Nesse horizonte, este capitulo versard sobre nma#s etapa desses produzir
gentes e parentes, focalizando o ideal de difeagéoi dos corpos e as acdes que 0s
conformam. Apresento o momento do nascer, cujactafstica mais saliente revela
este ato de trazer ao mundo uma “nova gente” comm@ando processo de torna-se
pessoa-humana. Na gestacdo o corpo é criado oeultan® no nascimento ele é
tornado publico no mundo dos viventes, passandutegriar efetivamente a rede de
parentela, num duplo movimento que o constréi cpessoa-humana e parente.

A nominacao, que ocorre algum tempo ap0s o nastimpadendo variar entre
sete dias e alguns anos, como veremos, efetivaangn dos componentes da pessoa-
humana. Com metade, corpo e nome, a “nova gertehgiderada “gente de verdade”,

inh. Esté apta a “juntar” a alma, “virando gente”. SDgeitos de pesquisa reconhecem a
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pessoa-humana quando o corpo tem conjugado a sleaagartes imateriais, 0 nome e
a alma.

1. A chegada ao mundo dos parentes

Os momentos que precedem 0 nascimento sdo vivescesm rituais pelos
sujeitos do nucleo doméstico do qual a parturitagearte. Na semana que antecede o
parto, a gestante ndo se distancia de sua casea.dEf i da crianga estdo no momento
final dos resguardos pré-natais e o desvelo comestsicbes alimentares e com as
atividades de despéndido de forca descritas notut@apanterior torna-se mais
valorizado.

Anunciada a hora de parir, com “as primeiras cgdga: aqueles empurrées que
a crianca da na barriga dizendo que esta prontafgeréado para a gestante, para que o
parto tenha éxito, um cha especifico, cuja eficatirge os musculos pélvicos e garante
forca e destreza para ela. Feito da folhguexuma seu preparo é realizado pela méae
da gestante, ou outra mulher que saiba maniputlisagem certa. Quando a mée da
gestante ndo esta presente ou desconhece asdsgcad mulheres mais velhas, na
faixa etaria acima dos cinglienta anos que possaahecimentos sobre o parto, podem
também encarregarem-se do preparo do cha enquamdes e outras parentas zelam
pela parturiente, mas nem sempre se engajam nabgarto.

“Este cha deve ser feito com a guaxuma de setegpddteha dessa
folha ajuda a dilatar e ai fica mais facil de paAs indias nao
precisam ficar deitadas tomando esse cha. Ganhdeno&coras. E as
maées durante a gestacdo devem fazer bastante cixgpera que
nessa hora as pernas estejam fortes.”

Interessante notar também a necessidade de hawered® de pessoas que se
envolva neste momento de trazer um novo corpo ammdos parentes e dos humanos.
Algo entre duas a quatro pessoas, preferencialnemtsideradas parentes proximos:
além da parturiente, a mae ou avé da gestantepender dos conhecimentos que
detenham e, evidentemente, do itinerario terap@ugfiee a parturiente escolha. A rede
de solidariedade e reciprocidade feminina deterraiparir como contexto de relagdes
entre as mulheres que de algum modo se fizerarergessna formagéo deste corpo por

nascer, seja pela produgéo e consumo de alimesgjaspelas conversas que mantém. E
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com estas mulheres que a parturiente aprende esuase forgas para dar a luz. O
nascimento é um momento feminino, lembra-nos VE§ao)>°.

As mulheres com cerca de 50 anos ou mais com qoerexsei, tiveram, em
sua maioria, os filhos em suas proprias casas. @ig¢ segundo elas “é o lugar ideal. A
casa é terreno feminino, lugar onde os alimentops&parados; local aonde os recém
vindos ao mundo estardo protegidos”. Na concepeésdbem como de alguns xamas
e parteiras, “a mée que ganha crianga em casadltes mais fortes, porque seguem as
orientacdes da especialistén tentan fag unbrég nir guei fon fag-fparteira]”, disse-
me Feliciana.

Poder-se-ia depreender das palavras de Luci, da Damda, Feliciana e de
outras mulheres com quem dialoguei sobre o temaoqto®rpo forte” estimado por
elas, resistente & dor e apto para proteger ofilbeo é correlato de um tempo passado
em que as mulheres observavam os resguardos peepapo com mais rigor. Nos dias
atuais, segundo fala de Dona Munda, por deixarefpréstar a atengdo nos conselhos
do que pode ou néo fazer, as mais jovens prefeseatag as receitas dos brancos. Isso
deixa elas e os filhos mais fracos, mas ndo deidanser como a gente”. Um AIS

[Agente Indigena de Saude] comenta:

“As mulheres estdo preferindo ter filhos no hospiar causa da
informacgé&o. A informac&o que vem da ciéncia médaaence mais,

ela é mais exigente. Ja os indios ndo sdo assgerdggs, quando ndo
da alguma coisa, assim, eles vao deixando. A eulifio é uma
cultura assim de embate, por isso que muita cdizastilo de vida

dos indios, aos poucos foi dando mais espaco, gir@sotipos de

estilo de vida’

Em dias atuais, € comum que os hascimentos ocopelmmenos entre as mais
jovens, nos hospitais proximos a suas residénCiastudo, lembra Dona Munda, “os
cuidados néao deixam de ser tomados”.

“Antigamente dizia que as mulheres tinham que tobb@aho no rio
pra ganhar [filho] bem. ‘Tem que tomar ch& e badékes, tem que
banhar o corpo 14 no rio’. Era assim que escutasaidoje em dia a
gente ndo diz muito isso para as jovens porqueherveiro em casa.
Elas ndo vao mais ao rio. Hoje em dia elas ndonfazeis. Sao
poucas. Porque hoje em dia tem agente de saldelowor. Entao,
parece que tudo mudou. Antigamente, se fazia chéopnar antes de

*Para um paralelo Jé, ver, Vidal (1977) que escaeeeca dos Kayap6-Xikrin algo similar no sentido de
ser 0 nascimento um momento exclusivamente femirjoe néo era, a época de seu campo, assistido
pelos homens.

115



parir. Mas hoje, quando d&, se toma cha pra irhosgpital. Essa
minha nora que tem nenezinho, ela tomou. O imptténtomar
banho em uma agtfaque ta4 correndoSe ndo tem o rio, vai ao
chuveird. (Dona Munda, grifos meus).

Enquanto as mulheres se preparam para parir juomo autras mulheres, os
genitores devem evitar certas condutas que, segasdaronunciamentos indigenas,
comprometem o éxito do parto: evita-se ficar semtad cruzar pernas, e deitar-se é
uma acao quase tabu para os homens, contou-mefarmeio indigena. Segundo ele,
ao deitar-se “0 pai estd como que se entregandeardi®d de fazer forca”. A forca
acumulada pela méde deve ser transmitida por meiesfigcos fisicos do pai para a
crianga, “deixando ela bem agitada, forcando &.s@irpequenino corpo criado na
gestagdo é concebido como autor de seus atos, idarospee “ele empurra para sair”,
como pontua Tassinari (2007) a respeito dos GRldmworno: os bebés sédo autores de
seu proprio nascimento.

Dona Munda repete a fala de outras mulheres indiggenm quem conversei
dizendo que, antigamente, “tinha tempos em que[dés/maridos] corriam ao redor da
casa”’. Faziam isso, “até ficarem exaustos”. Haje, Sei de algum nascimento que esta
acontecendo e conheco o pai, vou logo dizendo @laraorrer, fazer um monte de
for¢a, em casa ou no hospital”. Parir, segundoéelan ato de for¢a. Forga que evitada
pela parturiente e pelo pai acarreta “filho fracgeém vontade de brigar nessa vida, de
se engajar nas lutas”. Sobre isso Dona Munda congpita que as trocas de substancias
entre 0s corpos envolvidos no parto, especialmemtie a mae, o pai e o filho sdo
percebidas como meio de “fazer crescer a todos”. démso de reciprocidade esta
estabelecido, envolvendo intensamente os geniteres filho por nascer e a
complementaridade opera quando ambos os genitoyg®gam forgca para o nascer.

Parir é referido pela metafora g [“pinheiro”, Araucaria]. As interlocutoras
anunciam que tal arvore é classificada como Kam@ném simultaneamente atributos

femininos e masculinos, representados por suasspaadnstituintestag fy, “fruto e a

%A agua segundo as narrativas miticas kaingang possanatureza dual. No plano da terra, a 4gua que
brota do chédo é considerada terapéutica, especitdras frias, encontradas nos riachos e aguastesre
proximas de cachoeiras e rios. Essas, segundo issamtigos, tém propriedades de cura e fortalecem o
corpo do sujeito que se banha nelas. Seu Kaxupdeiemadamente 80 anos, relata que os velhos
alcancam idades avancadas devido aos banhos de&riodguas frias antes mesmo de o sol raiar,
momento em que os donos das aggagthn ainda nao despertaram. As aguas noturnas sdciads® a

lua e parecem néo ter uma relacéo direta com #isgedle constru¢édo de corpos.
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parte feminina”;fag kri, “pinha, parte que contém a semente, masculino”a Uias
interlocutoras diz que para vencer o caminho aodmuwos vivos a crianga faz forga e
se 0s genitores ndo a empregarem com 0 mesmo eafygthfunciona”.

“A crianga é que nem o pinhao, depois de cozid@ sasquinha dele
nao estiver facil de abrir, € porque nao o prepdioeito e é preciso
ficar empurrando e tirando umas lascas da casch.ofi porque

fizeram répido de mais, sem vontade.”

Em contraste com o parto normal, algumas narratass®ciam a cesérea ao
pinhdo mal cozido: “assim é quando se faz abriamidga. O pinhdo segue bom pra
comer, mas, as vezes, fica meio machucado”.

O preparo das parteiras € para que saibam comddfagunascer”. Dona Munda
explica que as parteiras aprendem “como fazer faggdarriga da mée para que o
neném saia”. O termo para parteiravén tentan fag unbrég nir guéi fon fag-t&
termo é glosado como “aquela que faz botar pinitdo pra fora”. Uma fala de Pedro,

enfermeiro e Agente de Saude Indigena esclarece:

“geralmente a avl ou a parteira esta junto [noopaE ela ensina:
faca forca, faca forca. Entéo ela ja ensina. E, leojeedicina ndo quer
que alguém participe do parto”.

O senso de reciprocidade serve como meio de gagas lentre essas pessoas
envolvidas no nascimento, a saber: genitores, ipgstee conselheiras bem como
parentas da mée. Um detalhe na narrativa de ureajovde me chamou a atencdo. Ao
me explicar que do “sangue branco do pai” surgesess e dele se transmite a “marca e
0 nome, quando se conhece esses saberes”, eleadéstas a mae vai se tornando um
parente, uma parecida com o filho a cada vez qadintenta; que cuida dele”. O
detalhe: “assim é com as outras parentas da maédjr A gente vai se parecendo”.
Algo como um processo de assemelhamento das allesdfemininas maternas, de
metades distintas e, portanto, diferentes daquedengsce e pertencentes a outro grupo
de filiagdo. Estas mulheres séo alteridades qustiboem direta e indiretamente esse
Nnovo ser.

Nos casos de parto no hospital, a rede de pessuggadas recebe outra
configuracdo. O médico, o agente de saude indigera enfermeira também s&o

alocados nessa rede de tarefas que se conectantedarparto realizado no hospital,
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cada um na especificidade de sua acdo. O médigpusoo lugar da parteira; a
enfermeira € agregada a uma parenta proxima, mée,0a irmd que suporta a
parturiente e a auxilia no empenho da forca. N&oteselas dizerem que as parteiras
possam participar junto com o médico nos procediosedustamente ai reside a critica.

Segundo algumas kaingang, ao que me parece, pssdeti‘substituicdo’ dos
“velhos” agentes pelos “novos” ou, as novas foreastuacdo dos agentes indigenas
sugere-me menos uma nao recusa total ao sisterradigena de saude da mulher, do
gue a busca (até onde eu poderia interpretar) dpugar formas de entendimento
destoantes, ressignificando modelos segundo a optética requisitadd Nesta rede
de ac0es, 0 AIS serve como “tradutor” da partueiektesmo assim, as mulheres dizem
nao ser suficiente. “A gente ja pediu algumas vezga que a agua do primeiro banho
do bebé seja feita na aldeia, pela parteira ou xehod, mas isso é bem dificil deles
[médicos] deixarem”. Além disso, “a gente recomeqda ndo deixe a crianga exposta
ao vento de jeito nenhum”. Isso porque ha um pegigo emana daqueles-que-ndo-se-
véem incidindo sob “as novas gentes”. Isto € deoder dos corpos ainda vulneraveis
nesse periodo inicial de vida. “E preciso o cuiddadanae e do filho”.

E preciso evitar nos primeiros sete dias exporianga ao vento. “Nele ha os
kuprig korég[espiritos feios]”. Estes tém poténcias patogénieass corpos “sem
cuidados, ainda muitos novos, ndo estao prontas atar esses perigos”, conta Seu
Ernesto, xama responsavel em uma das comunidadegiigedas, pelo tratamento
corporal dos infantes. Ele anuncia que até quebaeoenome, o que pode ocorrer até
meses apds 0 nascimento, a pessoa ndo esta cangiaormada, sekumbéa[alma
do corpo] ndo reconhece bem o corpo que deve “asSsuBe ela [pessoa] ndo tem
nome “ela ndo € gente”, comenta 0 mesmo.

Os resguardos poés-parto incluem também a recldadmée por pelo menos
sete dias a pos o0 nascimento da crianga, periodqueningere chas especificos para
gue seja expelido por completo o0 sangue acumuladgestacéo, ndo restando no ventre
“sujeiras da crianca”. A mae, ao “empurrar o filn@ fora” estd também liberando a

propriedade liquida j& enfraquecida, cuja vitalelg “foi enviada pro filho” e usada

1 As motivages para buscar o médico extrapolamtadesde enfermidade, incluindo também a
obtencédo de beneficios da previdéncia social, comoaso do atestado médico para a aposentadoria, 0
mais comum entre os homens. S&o eles que, normalpe@ttaminham também os pedidos de beneficio
maternidade, mediante registro na FUNAI Regionale @enséo para pessoas portadoras de deficiéncia
fisica ou mental.
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para criar a placenta. O acumulo no interior dpaata mulher implica “inflamacao
porque 0 sangue e a agua do parto sdo como suisas fracas que ndo servem mais
pra nada”. Esta preocupagdo com 0 sangue paregefawionar-se, com a idéia da

negacao do acumulo de certas substancias no corpo.

2. Nascimento como “problema especial”

O evento de trazeriah-xi (“crianca” inh = gente xi = pequena]) a vida marca
uma nova etapa do produzir pessoas e parenteggad# ao mundo dos humanos. O
nascimento ndo é uma forma simples de adicionavithbs a um grupo de pessoas,
mas uma forma de continuidade da “comunidade” denpes vivos e humanos. E o
momento de expor o corpo criado ao mundo dos husnaam universo das alteridades,
algumas dotadas de potenciais invisiveis, contraquess, no ritmo cotidiano, os
parentes e certas categorias de afins travam uaadastante para que a condicdo de
humanidade seja reafirmada e ndo perdida.

Aqui se torna interessante descrever algumas aqgediscutidas no bojo de um
didlogo sobre terra e saude indigena, probleméatieggdas pelas minhas interlocutoras
como temas privilegiados nos ultimos tempos de yisagQuando estava nas aldeias
situadas na cidade de Porto Alegre e também na Tedigena de Monte Caseros
presenciei visitas das equipes de saude organizsdasFUNASA, encarregadas de
tratar as enfermidades mais comuns nas aldeias,0 ceenminose, resfriados,
hipertensé@o, odontologia. Lembro que n&o ocorresitagi da equipe de saude nos
acampamentos ou residéncias tomadas como tal, éomoaso da familia de uma de
minhas interlocutoras em Porto Alegre. Neste chgscam junto & FUNASA recursos
para o transporte publico, meio de deslocament&udecasa até o posto de saude onde
recebem atendimento, bem como para a compra deli@snéediante apresentacao da
receita do médico.

Nas situacdes de visitas das equipes de saudeléiasaha capital, ocorridas
semanalmente, de acordo com a disponibilidade dipe@ de recursos, o atendimento
ocorria no postinho de saude ali construido, alkeggnas na ocasido. Ou quando ndo
havia estrutura fisica especifica para o atendiméantprovisava-se na escola ou na

casa do cacique um espago para as consultas.
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Na Tl Monte Caseros, as consultas ocorriam no pdstsaude, ao lado da
escola, em uma das trés aldeias da area. Diferentendas atividades na regido da
capital, nesta ultima localidade o atendimento esi@era diério, ficando este aberto no
periodo matutino e vespertino, sempre com a prasdagnédico e enfermeiros. Um
fog [ndo-indigena] e outro indigena.

Comum em ambas as situacdes era a pouca atenligimegres durante o tempo
de minha pesquisa, direcionadas as gestantes. @eglas, “0 médico pede para que a
gente procure um especialista na cidade. La temspscialistas”. Quando procuram
atendimento fora da aldeia, as mulheres costumarateadidas nos postos de saude
municipal, onde tém acompanhamento pré-natal.

Com as gestantes na capital, a situagéo € sifbdamaneira geral, a reclamacao
mais comum € relativa aos procedimentos ginecaddgicque para elas “séo
incdbmodos”. No que cabe apresentar aqui, focalizdesencontro conceitual sobre
“ganhar filho”, por elas enfatizado como sendo mlgema especial’.

“Ganhar filho em casa ou no hospital ndo € exatsnemuestdo que
nos incomoda. Isso é opcdo de cada mulher. Temaaqgae néo
gostam de sentir dor e procuram o médico para tonjeggdo. Outras,

com dor ou sem, preferem ganhar em casa. Mas agla,® que

gueremos € que 0s médicos respeitem certas coisas”.

Ao referirem-se as das dificuldades de dialogo @smequipes de saude da
FUNASA ou dos hospitais locais, uma das personagessa conversa descreve que

“h& dois grupos de mulheres hoje em dia. Cada uelasdem

necessidades diferentes e temos que respeitaroTggopo que gosta
do hospital e ndo se incomoda com 0s costumes @oEds para
ganhar filhos. As jovens de hoje jA ndo estdo tAeoleidas e

preocupadas com os ensinamentos das parteirashMaguelas que
sim; que querem seguir fazendo como suas maess @oin elas

trabalhamos isso de ensinar. Com as outras tratdenagrender sobre
0s novos costumes. E lidar com salde indigena & shfso, ndo
deixar a gente como se ndo fosse mais indio e némspsse de
atencdo diferenciada.”

Durante o | Encontro de Parteiras Kaingang, redtizam Porto Alegre, na
primavera de 2008, parteiras de diversas TIs dadesteuniram-se e colocaram em
pauta esses aspectos, elaborando um documentd f@atoridades responsaveis pela
elaboracdo e administracdo de politicas publicétsadas a saude indigena na regido.

Neste encontro, elas enfatizaram que gestacda padutros elementos de saude
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envolvendo mulheres ndo é “assunto apenas deks.elsvolve todos de um grupo
familiar’. Afirmavam que a parturiente se senteusage mais tranquila no sistema
indigena, quando podem, por exemplo, “ter uma jpan® hospital para assistir o parto
e ajudar a gestante”. Segundo Limulja (2007), eagr&Kaingang, a produgéo correta
dos corpos se inicia com os primeiros cuidados eoatém-nascido e o destino dado a
placenta. Por isso, muitos problemas que este pofienta atualmente vém sendo
atribuidos por eles ao impedimento de seguir essdigas técnicas nos partos
realizados em hospitais. No sistema de salude @dogds, a forma como os médicos
encaminham o parto, deixam a parturiente indigenan“vergonha, e a crianga demora
a sair. E por isso a prética da cesarea pode rajuslai 0 nené ja nasce fraco”.

Ope, homem reconhecido pelo esforgco de dialogadigmlipresente no encontro
ressaltou:

“com muito custo, ao longo de séculos de discrigénae imposicao
de médicos brancos nas nossas aldeias, hoje temiasvez mais
agentes indigenas, enfermeiros indigenas e, ere,bieremos nossos
préprios médicos indigenas, formados nas univedsgldrasileiras.
Isso, contudo, ndo representa que a ciéncia daoskgja [xama]
seja deixada de lado, ou seja, menos importantgudoa ciéncia
médica ocidental. Ao contrario, nossa vida hojge&x convivéncia
com problemas de salde e procedimentos médicadoiosundos —
do mundo do kaingang e do mundo dos brancos”.

Luci, uma AlS de uma das localidades pesquisadasciona, concordando com
Ope (sem conhecé-lo), que uma forma de “criar uordepforte entre o mundo dos
brancos e o mundo dos indios é formar os da gemtegudarem a dialogar”. Ela diz

também que o problema que atinge as mulheresy@sg@u mais velhas, € a comida.

“Elas reclamam das praticas dos médicos, mas isswisa da
medicina dos brancos. Elas sabem. Entdo ndo fidaemanendo a
boca para falar mal deles. Mas, as mais jovens mas velhas
concordam de que depois do parto a alimentacaquenser forte. No
hospital nos servem sopinha. Isso ndo é comidandie kaingang.
Temos nossas receitas para o pés-parto. Essa camidea, rala
demais”.
Para Dona Munda,

“os cuidados que temos antes de depois de ganfilao @ diferente
daquilo que os homens fazem. Isso porque temos<diiferentes e o
gue a gente faz pode ser sentido pelo filho neesesentos. Um tipo
de sentimento que tém entre a gente [pai, méehe]fil(Dona

Munda).
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Aqui, parece-me que ela estd mencionandkafy criado nesse processo de
trazer a crianga ao mundo, como vimos anteriormeftém disso, Dona Munda
apresenta a nogao de corporalidades diferenciadieestemens e mulheres. Diz que no
hospital a dieta é inadequada. “A parteira é tamip@tnicionista. Ela sabe indicar
alimentos para as mées, para os filhos e para’ofpada que ndo tenha informagéo de
campo suficiente para desenvolver uma andlise desisa sobre as dietas pos-parto e a
relacdo proposta por Munda, alguns exemplos sémesgantes.

Tanto para as mulheres mais jovens quanto parassualhas, e algo também
corroborado por seus companheiros, € a idéia dir ldg autonomia delas, bem como
dos parentes proximos e das parteiras, no proaisgeansformacédo controlada dos
corpos. O sentimento de responsabilidade sobréoague ocorre no corpo construido é
inteiramente de cada um.

Nesse sentido, lembram que a alimentacdo é umlealeufazer crescer esses
corpos das “novas gentes” e também os deles engadrideterminados alimentos logo
ap6s o parto € importante. Ouvi dos interlocutonesnens que preferem certas
categorias de alimentos, tais como carne bem paspads dizem que sentir fome de
carne,prufér, € uma condi¢do negativa para os genitores. Masrtadve“mas carne
bem cozida”. Além da carne, os homens mencionangncqnsumir feijdo com banha
de porco é bom porque “a banha tem coisas que famdorecer os 0ssos e o feijao tem
bastante forgca”. Uma nog¢do de que os pais, criaddoecorpo, ao ingerirem esses
alimentos estariam transmitindo suas propriedadéstando positivamente, pois, o
corpo do filho.

A mandioca e bolos de milhanrej em?? ou pirfé, também sdo alimentos
apreciados por eles, pois, segundo contaram-mes @fimentos contém “nutrientes
porque tém a forca da mulher que o faz” e tambémaap a fortalecerem seus corpos.

Suas esposas mencionaram que os bolos — alimembgin valorizados por elas - sao

%2 Os interlocutores mencionam que os bolos feitomitleo eram friccionados nos corpos dos infantes
transmitindo-lhes forca para serem eles bons dtpies. Atualmente, esta préatica serve como simbolo
do vinculo com a terra. Ao contarem sobre tal ddisle para “fazer crescer o corpo das criancas” 0s
narradores mencionaram uma histéria sobre o ca@podhomem kaingang, que num ato de tentar salvar
da fome sua familia pede que seu corpo seja adimsia terra, da qual nascera uma grande e préspera
plantagdo de milho. Depois, j& em casa, ao perdae £sta histdria, correlacionei-a com o mito do
milho. Ao retornar a aldeia, em outra ocasido, l&inime disso e mencionei. A resposta foi: “tu chama
isso de mito, n6s chamamos de historia de vidajsiérias dos antigos”.
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caracterizados como “comidas de mulheres”, enquantel e a carne sao “comidas de
homem”.

Homens e mulheres dizem que comer essas comidahdoens” e “de
mulheres” os faz “amadurecer”. Ainda sobre os hotmsnentam que esses contém
propriedades importantes derivadas da mescla dediegtes “que os fazem crescer
[referindo-se aos corpos dos bebés e também asearios]”. Para o preparo de tais
bolos, as mulheres utilizam idealmente farinha deanque na maior parte das vezes é
industrializada ou substituida por farinha de trigois pouco se usa pildo para fabricar
farinha com o milho. Além da farinha, adicionangaa, “remédio natural” e a folha de
bananeira que envolve o bolo. Este é preparadainaas do fogo de chao feito pelas
mulheres ainda no amanhecer do dia e reservadas gs®e preparo. Sao estes
ingredientes, que segundo elas, “ddo forca pararpocque come”. O consomem,
guando possivel, acompanhado de mel e carne. Hite®ws dois alimentos sao
masculinos por exceléncia e tornam-se comestiws gido transformadora feminina
através do cozimento. Nessa mistura de cheirosomaa; os discursos indigenas
sublinham que “algumas receitas tradicionais seifinachm, mas ndo deixam de
existir’ ®3,

Num contexto de reivindicacdo fundidria no qualrerguestionados sobre os
sinais de tradicionalidade e ocupacdo -“segundo eaiswostumes”-, das terras em
guestdo, as falas de meus interlocutores tinhamtento de mostrar como a
transformagéo provocada pela modificagdo da paisagelas condigcbes de moradia
influenciavam no seu modo de ser e nas praticaizadas. Sublinhavam que a
mudanca no estilo arquitetdnico das casas geraxeaSreceitas”, pois a “casa de fogo”
apresenta hoje outras formas, nem sempre havepdgcepara sua construgdo anexada
a casa, o que limita a realizacdo dos desejos éeédid cheirar o corpo a fumaca”
daqueles que apreciam cozer no fogo de ch&o. Mualsrden os kaingang que “para
fogo bom nunca se usa taquara, tsepode embrabecer”.

Contou-me Seu Ernesto certa vez que, sendo passiggirepara um fogo com
madeira especial, a depender da metade da criascéa, e deixa que a fumaga deste

fogo circule pelo lado externo da casa onde efaeficara pelos proximos meses. Esta

®para outras referéncias e interpretacdes acercatdais condicées de construcédo do corpo kaingang
aliadas a alimentagdo ver Hanna (2009).
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fumaca, segundo ele, “contégore ha [cheiro bom] que afasta dsuprig koreg

[“espiritos feios”] da crianca®

. O fogo remete ao mundo social, sendo seu uso
sindnimo de poder controlado, sendo o xama aquegb@zcde domestica-lo quando
utilizado para procedimentos de cura ou prevengdoefermidades. Seu poder
especifico é oriundo do dominio da ni3tmnde se encontram os elementos para sua
producdo — madeira e vegetais. Segundo a preméssmeal cada elemento do mundo
natural tem um dondén, é, pois, 0 xama que “negocia” com ele o seu usficacia.
Segundo Tommasino (2002), os habitantes dos espdgamata possuem cheiros
particulares, o que exige, segunda a autora, umadai especial dos indigenas que
antecede sua entrada nestes terf@nbe modo geral, a fumaca derivada dos remédios
do mato, da queima de determinadas madeiras, deraatidoto ou meio preventivo de
doencas. Neste caso do nascimento, “a queima dairmarferece uma fumacga boa”
que ajuda a enganar os espiritos feios da matxiarga fica protegida, especialmente
se ela ainda “néo tiver nome”, conta um vethia kaingang.

Os mais jovens ndo desconhecem “as historias digogh mas ao lado dessas
narrativas estdo presentes outros referenciais ticontes de seus saberes e
entendimentos de mundo. O companheiro de uma ddmminterlocutoras pronuncia

“j& ndo da mais para preparar os bolos com trintsessenta dias, até
gue figuem bem azedos, pois esse azedume é qakdertambém,
deixa esperto. Fazemos com o0 que temos, mas cas@réi que
importa. Usamos 4gua da torneira, ndo do rio”.

Além disso, a existéncia do fogo de ché@o para celgms alimentos é um

aspecto importante. Segundo uma interlocutora, Idamreparada em fogo de chéo é

%4 Segundo Baptista da Silva (2001), o fogo podesialiso neste contexto kaingang como elemento
social que ativa, potencializa e domestica os r@medatovenientes da mata.

65 Crépeau (1997 a,b) escreve sobre as relacmaifodiadicas kaingang anunciadas no mito e nas sua
extensdes praticas - marcadas pelas interacOes raswamtes Kamé/Kairy mortos/vivos,
feminino/masculino — serem interseccionadas conelagfes espaciais que se exprimem por relacdes
triadicas — verticalmente, através dos dominiag®*atmédio” e “baixo” e, no plano horizontal, “@asa”,

“0 espaco limpo” e “a floresta virgem”. Seguindtasspremissas, Rosa (2005) desenvolve uma tipologia
do dominio xaméanico kaingang, onde o “dominio deeita” - chamado pelos meus interlocutores de
“espaco de mata” (Carvalho Rosa, 2008) — é coraiidep lugar dos animais ndo domesticados e dos
espiritos, local privilegiado para a etapa finalimlaiagdo xaménica, marcada pelo encontr&aja em
formacdo com o seu espirito guia. Em NimuendajiOF[®14]) localizamos passagens sobre a
existéncia “da morada invisivel e inacessivel malfuda mata dmig tan[espirito dono do jaguar] e sua
filha sedutora.

® A autora classifica dois cuidados: um especifiamapas atividades de caga, tal qual passar terra ou
vegetais no corpo para adquirirem temporariamesitgramas do lugar e outro para atividades de coleta
utilizando-se de roupas molhadas e esfregandopm car mato.
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mais forte. A fumaga tem suas substancias imp@sapara fazer crescer o corpo”.
Alguém ressalta:

“Para ter uma boa salde tem que ter uma boa alig@mt Nao
adianta querer curar uma pessoa com fome. Sé remédicura. A
alimentacdo e o remédio fazem a cura. Um complemerdutro”
(Reféj).

3. Placenta e umbigo: marcadores de tempo, espacdfseetica

corporal

ApoOs o parto, corta-se o umbigo, marcando a sefparagtre o corpo da mée e
da crianga. A placentagngré, por outro lado, estd associada ao corpo do filho
fabricado na gestacéo, algo como um duplo do cotipdo. A diferenga entre o umbigo

e a placenta reside primeiramente das substanegaasjconstituem.

Patricia: a placenta tem marca?

Feliciana: ndo. A crianca é que tem. O
corpo é que recebe a marca, pelas coisas do
pai. A placenta é feita do sangue bom da
mae.

P: E o0 umbigo?

F: é por ele que passa as coisas para a
crianga: a agua, as comidas, os chas. So6 que
ele é feito das coisas do pai, ndo é feito do
sangue da mulher. Ele fica aqui no mundo
dos parentes. A placenta serve de corpo do
morto.
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A placenta é feita do sangue menstrual retido mpccala mée, enquanto o
umbigo parece ser constituido pelos fluidos coipata genitor. Dessa informacéo, um
entendimento possivel € que a placenta ndo temamaocs € elaborada pela genitora,
que nao transmite filiagdo aos grupos de metadegiamto o umbigo formado “pelas
coisas do pai” contém uma identidade agnética. Egsgoretacdo estaria de acordo
com as finalidades dos tratamentos reservados gaia um destes elementos. A
placenta e o umbigo sdo enterrados em locais difssede acordo com as suas
finalidade§’.

A placenta, dizem, servira de “corpo para o modoando este for para o
mundo dos mortos. E enterrada, preferencialmentetojao tronco de arvores
especificas, a depender da metade do recém-nas@dondo um Kamé, a arvore
escolhida serd uma arvore da mesma metade. E efsa*v Por exemplo, “se tem um
pinheiro, a placenta do Kamé serd deixada l4.\@&e tim cedro, uma canela é lugar
para a placenta do Kairu”. Com a casca destase\s® produzem remédios para 0s
donos das placentas crescerem. Tais banhos efetigdatos entre eles. “A placenta
vai crescendo la na terra, vai alimentando elazenfdo crescer o corpo da pessoa. Mas
diferente do corpo aqui do vivo, a placenta ficgeja, sempre”.

Um meio de criar esse vinculo entre os corposacepta e d& € o consumo de
flor de abobora. Este alimento € muito apreciadaspmulheres, pois dizem algumas
kaingang que ajuda a produzigoére [cheiro] que opera como protetor de seu corpo. Ao
comeram essas flores, geralmente preparadas refgadpanela com banha de porco,
as mulheres parecem estar transmitindo ao filhot&géo contra os espiritos feios” e
desse modo “ele segue vivo, tendo o corpo for@ddecos pouquinhos”, cometam. Ha
informacdes em outras etnograffasobre a relacdo deste produto com o mundo dos

mortos. Como mencionei linhas atras, a placentatse a vestimenta da alma chegada

7 Em Jaenisch (2010: 132-133) encontra-se a infdimae que o umbigo serve como componente do
janka, [colar contra feitico] utilizado como adorno corglp cujo uso pelas criangas até atingirem a faixa
etaria dos 12 anos proporciona prote¢do ao corpwacdoencas.Wieseman (2002:26) apresenta o verbo
jankan“como o ato de pér um colar de feitico no filho”.

68 Veiga (2000) e Nimuendaju (1993[1914]) sobreso deste produto. No trabalho de Veiga a abobora é
o principal cultivo dos seres no mundo dos moif@sa o segundo, também mencionado pela autora, as
folhas do fruto séo utilizadas para a coberturacdaas nas aldeias dos mortos. Ha ainda, relasta ne
Ultima etnografia, informando que o cheiro de flerabdbora é sinal da presenca de espiritos ngeespa
cotidiano das casas, sendo necessérias precaespesjalmente com os infantes, vitimas prediletas d
agentes patoldgicos.
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ao mundo dos mortos. Na terra o vinculo com a &utlma € mantido pelo cheiro do
corpo.

O umbigo, por sua vez, é enterrado “na terra oncleaaca nasce, enrolado em
um paninho”. Dona Munda prossegue: “quando é peksstnterramos o umbigo perto
da casa’. Antigamente, enterrava-se dentro da ‘cesa cantinho, escondido para os
espiritos feios ndo roubarem ele [umbigo] e levaaemma da crianga, que é fraquinha
ainda”.

Feliciana acrescenta a informacdo de que ndo h#o peapecifico para o
enterramento do umbigo que pode ocorrer, em algas®s, muitos anos apdés o
nascimento. Mas sua narrativa deixa perceber &ndrefia por que isso ocorra ainda
durante a infancia.

Segundo Feliciana, o umbigo de dois de seus filbbenterrado apenas anos
atras, quando decidiram “visitar a terra do paesleld onde nasceram” diferente dos
outros filhos, cujos umbigos foram enterrados Iqge nasceram. J& com 0 mais jovem,
nascido no hospital, ela preferiu esperar paraseguir a terra que estivemos lutando
para ganhar da FUNAI". O umbigo é signo de perterato do sujeito aquela
espacialidade. “Marca seu lugar no mundo dos vikoa.placenta sera o que da lugar
no mundo dos mortos”, complementa Feliciana. “@lidé que quando morre a pessoa
ela seja enterrada no mesmo lugar onde ela tenrb@aroolocado”.

Além de designar lagos de pertencimento aqueléoiés, a atitude de enterrar
0 umbigo ilustra o seguimento da analogia com o,miencionada anteriormentega
[terra] é concebida como a ‘maternidade do munBo's@, 2004). Sitio de onde sairam
0s kaingang miticos, Kamé e Kairu. De modo simigamulher é considerada como
aguela que atualiza, pelo nascimento, um novo mtmmgs criacdo, ou recriagdo da
diferenca. O umbigo, segundo Dona Munda,

“d& condicdo do corpinho crescer porque ele egériimdo forcas
para render. Depois quando a gente enterra, aterstia a terra onde a
crianca nasceu [...] Terra [Indigena] que tem ¢ada e que as maes
enterram o umbigo tera fertilidade. Dar a luz é eauidar também
da terra, de nosso espacgo”.

O ato do nascimento dos irmdos miticos é indicaolo gpia saida da terra,
emergindo no mundo das diferencas. Da mesma marmeinascer de uma crianca

poderia ser interpretado como o0 marco de outro mtmmagora o da humanidade; da
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chegada no mundo dos parentes. Ainda que tenhaadigobre a caracterizagdo do

mundo humano como “lugar das diferencas”, faltam#o- melhores noticias

etnogréficas sobre o tema, vejo a possibilidadeetesar estas informacdes sobre a

producdo de “novas gentes” como também parenteaetmwm processo continuo
iniciado com a criacdo do corpo, suas transformmgdeoutros dispositivos da
construcdo da pessoa-humana. Para dar seguimesdseadebate serd preciso mais
tempo de campo e dialogos para poder expressaentid® mais seguro do que seja
esse momento de trazer ao mundo uma “nova gente”.

As falas de Dona Munda e Feliciana sugerem-me $eprocedimentos de
enterramento como indicadores de no¢fes de tengamtale territorialidade, posto que
cada uma dessas partes do corpo fabricado comstios de pertencimento a diferentes
dominios sdcio-cosmoldgicos kaingang: a placentmaondo dos mortos, 0 umbigo ao
mundo dos vivos e humanos. Lembremos de que anpaéeenterrada, idealmente,
antes da nominagéo da crianga, o que é coerentsuamao-filiacdo as metades e seu
lugar nonumbé onde “ndo ha marcas” nem filiagdo, tampouco norRa® este que
qualificard os sujeitos la vivendo como nao-pargnf@is ndo compartilham das

qualidades que assemelham e diferenciam os humarnosindo dos vivos.

Feliciana: por isso que elas J[outras P: entdo ela é um tipo de pedaco da pessoa

interlocutoras] te diziam que é [a placenta
€] parceiro. Eles [alma e placenta] se
encontram nessa outra aldeia, & longe. Mas
nao tao separados.

Patricia: mas como eles néo se separados,
se sdo coisas diferentes?

F: pelo cheiro. A fumaca que sai da casca
[da madeira] o fogo protege a crianca.
Protege, assim, para os espiritos do vento
ndo roubarem &umbé[alma do corpo]. A
vida. E um pedaco que n&o vemos, mas que
sem ele a gente cai, enfraquece, ndo tem
vida, alegria. Essa fumaca é também aquela
que o marido da [minha] irma fica usando
nas criancas deles. Uma vez por ano tem
que fazer. Se ndoréngré vai esquecendo.
Esse negécio ai de ficar tudo na cerca
[remete a idéia de aldeias] [...] indio ndo é
assim, viaja. Coisa dg [branco] isso. Por
isso 0 banho de fumaca. Isso ai liga o
tempo daqui com o de la.

viva? Tu tens, teus filhos...

F: assim é

[siléncio duradouro]

F: Que nem as marcas. Todos tém. Todo
mundo tem. Toda a pessoa que nasce viva.
Porque a que nasce morta ndo é um como
nos.
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Sobre os cuidados com a placenta as mulheres amiEncionam que no
momento de fragilidade do pds-parto “temos perdsaleggue e ndo sabemos como
limpam [referindo-se aos funcionarios do hospitalhde o jogam”. Ademais,
complementa Luci, “ndo se mistura sangue”. “A phtag dizem algumas mulheres do
grupo preocupado com o conhecimento dos antiges)d$ que brigar para levar. Isso
ocorre sempre de um jeito ruim, de gritos e issppdile ser bom. Atrai os espiritos que
acham que tem festa aqui”. Parece, pois, haverndéado o sémen masculino que
fornece a matéria do corpo, de outro o sangue (“bdeminino que se associa a
placenta, vista como “parceiro” da crianga e aomeetempo como futuro corpo (no
mundo dos mortos). Poder-se-ia, nesse sentido,tlm@enuma conexao entre o
masculino e a identidade, e o feminino e a altdada

Assim, o “sangue bom” feminino e as qualidades eristentes, (cuja natureza
compreendo pouco ainda), indicado por minhas wtatbras como operador
transformacional e procriativo durante a gestagd@d,sugere que a genitora possa ser
pensada como representante de uma categoria dielaalee em relagdo ao corpo em
formacao, ao genitor e seu grupo, posto que elaséle o inicio do processo gerador de
“novas gentes”, aquela que nao é igual ao grugddiagio do filho e do genitor, aquela
que apresenta qualidades diferenciadas deles. Eoqoerpo formado por ela (a
placenta) € duplamente outro (“parceiro”, e futcoopo) em relagdo ao corpo humano
da crianca. Ela representaria a diferenca necaspéra a relacéo de fazer e trazer a

“nova gente” ao mundo dos parentes e dos humanos.

4. Nome, corpo e alma

Trabalho com a idéia de que se tornar pessoa-huesthaassociado com o
momento de nascer. quando “o ar entra nos pulmdpefs disseram meus
interlocutores que apds o nascimento “a criang@aouar.” O sopro vital nos primeiros
momentos de vida indica, segundo os relatos, gaevitha no corpo”, “que ha sangue
circulando, dando for¢a para que ela [a criancgjire”. E esta também associado com
a nominagdo, momento indicado pelos meus intedoesitcomo “ajuntamento da

alma” ao corpo. Por enquanto, e tratando-se desum fue precisa de aprimoramento,
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€ possivel falar do momento de nascer como o dafestatdo de vida, mas que ser
vida humana depende (em geral, no mundo ameriddiajn processo continuo que vai
bem além desse momento. Tentemos compreender algnfoamacdes sobre o tornar-
seinh, “gente de verdade” para os kaingang.

Kumbé (“alma” ou “espirito do corpo”), apresentado couro principio vital é
necessario a sustentacdo do corpo no mundo dos. Walma é concebida como a
capacidade para humanidade que deve ser contm®ldilacionada, uma vez que a sua
transformacgéo é sempre ativada na relacdo com, outnga fruto de um desejo proprio,
- e, portanto o sentido dessa transformacao podrig® que a humanizacao.

O nome parece estar relacionado com a segundadfaséazer crescer”.
Recebendo nome, como explica Seu Ernesto, a pé&ssaafixado a alma do corpo,
pois ela podera reconhecer ele e ficar por alid enome da pessoa que € dona dela,
gue deverd cuidar para que ela ndo seja raptadgtiesle, “quando se € pequeno; bem
crianca, o corpo estd bem mole ainda e fica a ndws&uprig korégque querem um
corpo para ficar. E o corpo das criancas é methars facil de seduzir”. Sobre o corpo
dos adultos ele menciona: “com os adultos é diferparque o corpo da gente é maior;
a gente sabe reclamar e perceber se algo est®.eNagjuém cai de cama assim, do
nada”.

Lembram alguns indigenas que o nome é o0 que cogtatidades imateriais
para a producgdo do corpo, dizendo que “quem resgbrome de um animal que caca
bem serd um bom cacgador e para isso o corpo temegeker um cuidado especial para
conseguir ganhar essas coisas”, ou, por exempémaacebe um nome que terde
sera alguém gque sabera lidar com a terra, masdd&émta ter nome e ndo ser criado
para isso. O nome sozinho nao funciona”, disseeueéEsnesto.

Sobre a transmissao onomastica, Pedro comenta:

Quando a crianca nasce, os mais velhos pde o r@@neeé o batismo.
Entdo a crianga recebe aquele nome e ai, conformeme dela ela
tem uma funcéo o resto da vida na comunidade. Bedempéin,
pode ser um rezador, pode ser mesmdkujd Depende da historia de
nascenca dele.

Patricia: Entdo o nome depende de como a criarsg@na

Pedro: E a religiosidade kaingang.
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O nominador costuma ser ukofé [pessoas mais velhas] ou umja [xama].
Pedro nos lembra que os nomes provém “dos ancegi@ah seguir essa memoria”.
Segundo ele “o nome faz essa liga¢do do passaddututo, vai ligando”. Essa ligagcéo
é relativa ao significado do nome e o que ele amdimmo qualidades do portador. Pedro
ilustra: “mas é fantastico se tu olhar pelos normpesjue cada um tem um nome e cada

nome € um significado”.

“Entdo ndo & s6 dar um nome. A crianga cresce aquel@a nome

hoje, a gente precisa de pessoas bem fortes, jatia pela terra esta
bem dificil. Soube de um caso, h& poucos mesesmaeparenta que
deu nome de um velho cacique ao seu filho, daqgeleganharam a
terra no tempo dos antigos. Quem sabe ele [a afiandp fica com as
for¢cas do velho e ajuda na luta?” (Pedro)

O nome, jiji, derivado “da natureza” € buscado no acervo ontcoasias
metade®, cujo manejo é realizado pelos nominadoreskwja ou oskofd Ambos,
xama oukofd, possuem conhecimentos dos nomes, entretanto apgraseiro tem a
habilidade de visitar o mundo dos mortos para sabasm determinadfji pode ser
dado para alguém. Segundo as narrativas colhidasteuum batism, o ideal é que
essas duas categorias “trabalhem juntas para acttane certo para a crianga”.

As pessoas fizeram questdo de salientar que ossngueepertenceram a algum
parente proximo morto recentemente ndo devem legagetransmitidos dado o risco
gue o nominado adquira qualidades daquele que astdaproximo, oferecendo algum
tipo de perigo & pessoa que “chega nesse mundndelpode vir com as coisas que se
foi; € crianga, o corpo tem que ser feito”. SeguR@ticiana, “quando a gente quer
homenagear um parente que ja se foi [recentemelatelps 0 nome de um passaro para
a crianca; este animal é limpo de sujeiras; livréie esta preso a nenhum lugar, como

ficam os mortos”. A excecdo ocorre apenas “quaredgosiha com o nome” (ldem).

% Alguns exemplos de nome&amé feminino: Egka, Kojenra, Nigre Kamé masculinoPerokag,
krinhrd, Nisénh; Kairdeminino:R& Ga, Kengrimu; KairumasculinoKen Che, Karindee Kegnhin.

Em Veiga (1994), lemos uma detalhada tipologia atéstnos, que atualmente ocorre sob trés formas:
batismo do nome kaingang; o batismo em casa, ogladdb ao catolicismo caboclo; e o batismo cristédo
(catdlico, evangélico ou pentecostal), na igrejgpriineiro costuma ocorrer na casa da crianga ou em
cerimbnias coletivas, como presenciei varias, em spireinem algumas criancas nascidas no mesmo
periodo para nomina-las. Neste moment&u@ e seus auxiliares nominam o infante por meio de um
banho de ervas em suas cabecas “para que o nomsseete”. E envoltos em fumacga, cujo cheiro
protetor “cuida do corpo e da alma que ela pagsa’aé que o batismo acontece. Wunja menciona:
“como hoje ja é mais dificil termos xamas em todsdugares onde tem kaingang, o nome da crianga
pode demorar um pouco para ser dado, mas issom@dé que ela se vire parente e gente aqui dos
vivos. Ela ja tem metade e ai um velho que saib@mo®es pode dar e depois eu dou os remédios”.
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realizada pel&ujd, que informara a situacdo daquela alma. Isso aBopara os nomes
em portugués. Conta-me a mée de Feliciana, que

“nos tempos de hoje os indios sdo batizados cone m@mportugués:
todo kaingang tem o primeiro nome de brasileirm segundo na
lingua. Esse de brasileiro a gente pode repetsnmoague um parente
morto ja tenha usado antes. Esse nome ¢é diferg@etem as coisas
que eu a Feliciana te contamos das metades. O aomgortugués
serve para a gente saber das familias, de quenpaeeite, mas de
outro jeito. Isso também ajuda nas questfes da pamra dividir os
pedacos e identificar os grupos politicos”.

N&o conhe¢o nenhuma referéncia bibliografica quacinee a proibicdo da repeticdo
de um nome numa mesma familia nuclear, mas conine@xemplo dessa ocorréncia.
Ao perguntar sobre isso, a mae das pessoas nominlgsie ndo saber de nenhuma
restricdo, expressando que “[0s] nomes sao igos,a pessoa dona dele ndo, porque
cada pessoa ¢é feita de um jeito diferente”. O nerRerokag- repetia-se entre dois
filhos de um mesmo casal. A diferenca etaria evgrdois era de cerca de doze anos, e
ambos co-residiam na mesma casa. A distingdo twrteato entre eles ocorria pelos
termos kéinke referente a irmao mais velho (eBgngré usado para “irmaos”
classificatérios da mesma faixa etarianbgvyque se refere a irmao mais novo, na
perspectiva de Ego masculino e da mesma metadegrito de vista de Ego feminino,
(também da mesma metade), os termos de tratamexlificam-se, tendo adicionado o
sufixo de géneréi a todos elés.

Uma situacdo constrangedora ocorrida em campojulra de 2009, fez-me
compreender melhor o cuidado com a transmissao @stira. Ao elaborar a genealogia
de uma familia de interlocutores, notei que elesmé&ncionavam o nome de sua filha
falecida, meses anteriores a minha chegada. Aayamdsobre isso, ouvi do pai que
“nome de morto é segredo. Se ficar dizendo, a altha que estamos chamando ela de
volta e ai ndo se completa o caminho pro outro’léegundo Veiga (2000), a evitagdo
do nome indigena dura o tempo necessario paralaecamplete seu caminho para a
aldeia dos mortos, periodo, que segundo seusdotedres, € de aproximadamente um

ano. Em tempos idos, quando da ocorréncia do ritiesl mortos, momento do

"Para uma etnografia e analise do parentesco KajnganVeiga (1994, 2000, 2006), Fernandes,
(2003).
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sepultamento dos 0ssos, essas segundas exequiaspondiam também a liberagéo do
ex-nome do morto.
Floriana acrescenta:

“a crianca até pode ganhar a forca do velho petoenanas o corpo
nao. O velho foi para a aldeia dos mortos e termpacta; s6 que 1a, o
corpo fica novo, sem doenca. O corpo que se enteqoi e que tinha
com o0 nome ja ndo tem mais. A crianga tera quer fazeorpo dela
aqui.”

As indicacOes de Floriana deixam transparecer amwfose corporal sofrida
por aqueles que passam a habitar o mundo dos m8uasalteridade qualifica-se pela
diferenca de corporalidade. Haveria um processoomstrucdo do corpo também Ia,

“na aldeia dos néo parentes”, Floriana segue dend

“quando estamos dormindo nossa alma pode saigrviau entdo, ser
raptada e levada pel&sprig koregque estéo na floresta 14 pro mundo
deles. Ai, chegando |4, se comer a comida que uiso® oferecem,
ele fica; vira parente deles, ganha corpo que ndeies”.

ROkan contou-me uma vez que mesmo acordada addnpessoa pode ser

BN

conduzida a “aldeia dos morto€’

“se estamos no mato e ouvimos um assobio, a regpeér, sem
olhar para trds. Dizem que € um dedsagrig korégque nao
completou o caminho para mumbé Diz que ele fica com o
corpo [aparéncia] de um parente morto da genteageaite acha
que é ele a pessoa e vai com ela |4 para a ode@mal 4 eles te
recebem com festa, te ddo comida. E um tipo deionse

aceitamos ai ficamos l4. Os velhos contam quefafsn isso
porque sente saudades dos parentes que ficam aqui”.

O que ocorre nestes casos lembra um processo @enoréose que tem na
comida um veiculo de assemelhamento de corpos dicéas de relagbes. No caso
kaingang, o estado de instabilidade da pessoa-tajntamisada pela possibilidade de
supressdo de um de seus componentes vitais, podenselado via acdo xamanica, que

traz a alma de volta ao mundo dos vivos e parekiég;a (2005) afirma, partindo da

2 Contudo, aqui e&nh-kuprig-korég-ha‘espirito de um parente falecido ha pouco tempai,lugar de
raptar seduz a pessoa e a convida ao passeio.OMionprcapitulo, ao esbogar um mapa das categaegias d
alteridades kaingang, apresentarei melhor as am@agaodos possiveis da perda da alma bem como os
tratamentos existentes para recupera-la.
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realidade Wari, que esses processos definem-seopekicdo a fabricacdo: enquanto
esta produz corpos humanos, aqueles afirmam agué@ fabricagdo nega, a criagéo de
corpos ndo-humanos. Os interlocutores kainganmafir que com esse convite “a gente
passa a viver, se aceitar, |4 na aldeia da florestés ndo do mesmo jeito do corpo
porgue ele fica jovem, bonito”, o que indicaria processo de transformacao corporal e
da condicdo de parente e pessoa-humana para aodparénte e pelo que consigo

compreender, de pessoa-humana.

* * %

Para abordar a questéo da relagdo entre onoméstisaelacdes de género tal
como manifestas nas idéias sobre a complementariksl metades, vale tomar o caso
de um nome particular que foi objeto de um coméntfwe me impressionou. Durante
algumas conversas ocorridas no nucleo domésticdedeza, foi mencionada uma
crianga cujo nome é Kusun R&i [“cor de rosa’]. BEetnino tem o pai de metade Kairu,
sendo ele conseqientemente também um Kairu. Asenasllexplicam a origem do

nome:

“Kusun Ro6i é cor-de-rosa no nosso idioma. E umaque € mais
fraca. O vermelho é uma cor bem forte e é dos K&neor-de-rosa a
gente tira de um cip6 que é também da metade Kpingue ele é
desses mais grosso assim, meio redondo, j& viuZebtascipd dé ao
redor de uma arvore que é Kamé. Dai 0 nome do ménim pouco
da metade Kairu do pai dele e também da metade Kamé& a mae.
Sabe, as pessoas pensam que 0 nome so diz solitentap também
pode dizer sobre a mae. Por que é que nem na zetiNada é assim,
feito sozinho. Tem que ser com um pouco de cada um”

Essa fala sublinha no nome um exemplo de complamdatieentre as acdes

femininas e masculinas na construgcédo do corpopessoa kaingang, enfatizando uma
dimensdo da onomastica que ndo se encontra normalnma bibliografia sobre
nominacao (Veiga, 1994). Pensemos as contribuiciBesada conjunto de agoes,
femininas e masculinas, para a producdo de um coyap engquanto complementares,
em que um fornece a matéria e outro a transformiatos, eles fazem os corpos
crescerem e tornarem-se “novas gentes”. A partadida@o nascimento, a crianga passa
a pertencer ao grupo mais amplo de “gente vivad'std apta a alinhar-se aos parentes
para, entre eles, fazer-se pessoa verdadeira. & Rigp momento do género nesse

processo poderia ser descrito como algo discregadd ao cotidiano desse fazer-se
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crescer corpos e dess®mnter-seenquanto pessoa-humana. Manter-se diz respeito aos
cuidados especificos que devem ter os sujeitos gaeando tenham raptado o seu
principio vital, okumba “Sem ele ndo ha sopro, nem sangue circulandad, N& pois,

“como o corpo se sustentar sozinho, s6 com o nommetade, morre-se”.

5. Crescer e ter parentes

O processo deamadurecere endurecerque atravessam os infantes, definido
pelos lacos tecidos entre eles e aqueles de suaufgdade”, os integra ao mundo
social dos adultos, considerando-os como agentescefitremo-nos um pouco nas
relacdes entre infantes e os adultos.

Mesmo antes de adquirir autonomia corporal, unideerde autocontrole dos
gestos - caminhar firme, imitar palavras — a ci@akgingang ja é concebida como um
agente. Ainda muito cedo ela produz economia - dtioc@e politica. Nominar é tecer
relacdes que se atualizam no ambito da economitratzss domésticas, pois o ritual da
nominagdo inaugura estreitas relacdes de amizade es pais e okésin kipég mu.
Como dito, okdésin kipég miséo vistos entre os kaingang como algo similamagssos
padrinhos. A relacdo entre dedsin kipég mugue ndo sdo necessariamente 0s
nominadores), e os pais do nominado acarreta alfiega especificas relativas ao
provimento de alimento a familia, no caso dos hanEmas mulheres, mée e madrinha,
cabe transformar esse ‘cru em um cozido’, confosmee incumbéncia de transformar a
matéria-prima masculina em “gentes” potenciais, ragpor meio do preparo dos
alimentos necesséarios ao crescimento ndo maisopaudtivel, do corpo dos infantes.
Essas relagbfes apenas existem porque entre eles dréanca, cuja existéncia e
permanéncia como pessoa-humana depende das agGaeduitos.

Estes pequeninos seres parecem-me servir compgaoshos que ligam os
universos das casas e mediam as relacdes entrdutissa Os padrinhos situam-se
perante 0 nominado em posicdo analoga as do pa m& da crianca. Durante a
infancia, a crianca recebe cuidados de de&sn kipég mwe sua relagdo com eles é
similar aquela que constroi com seus pais: atradaspor respeito e afeicdo. A agéncia

infantil, expressa desde o nascimento e com a ra@@m vai se constituindo através das
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experiéncias incorporadas pelos pequenos e por deiesforco consciente de seus
parentes e afins préximos, seus primeiros inststor

Depois de nominada, a crianca pode experimentapace externo a casa, onde
permanecera sem sair nos seus primeiros dias ndamws parentes. Nos primeiros
passeios, o cuidado com a exposi¢cao demasiada ‘espe mole” ao ar € mantido.
Normalmente, a circulacdo do infante restringe-geciaculo de casas dos parentes
proximos, localizadas nas cercanias da casa damdé avé materna. Por ali ele €, aos
poucos, inserido na rede de parentela, da qual édefivamente parte quando
compartilhar alimentos. Talvez 0 meio mais imedid&ssa inser¢cdo ocorrer € a
amamentacdo da crianca por outras parentas daOni@ée, gjenu, alimento provido
apenas pela linha materna, torna-se o veiculo iiagacao da crianca com a geradora
e um conjunto de parentas.

Disseram-me que o aleitamento deve ser compattilpeeferencialmente com a
tia materna da crianga. Observei apenas um caateii@mento. Nesse caso particular,
a ordem de amamentacgao entre as tias maternas segegiéncia do namero de filhos
que cada irma tinha, decrescentemente. Aquela emeot maior nimero de filhos
encabeca a fila, mas, se a avd materna estd ptry peproduz leite, serd dela,
certamente, o privilégio do ato de nutrir 0 bebéle@e materno tem propriedades
calmantes. Por possuir tal qualidade, este alimérgéerecido ndo apenas aos recém-
nascidos, mas também aqueles ja crescidos. Obseiamias com cerca de sete anos. E
consenso entre as interlocutoras que o peito éatkr para tranquiliza-las, justificando
gue a ingestdo deste liquido as torna “mais calfftpiando estdo assim a brigar um
com o outro, um pouco de leite faz acalmarem ojuidiz Feliciana. “Para ter leite
depois de velha, eu sigo tomando os chas”.

Como me disseram certa vez, as criangas e as mresilgee as amamentam
tornam-se “parentes de leite”. Feliciana me exptjua os filhos dela séo “parentes de
leite” de algumas outras criancas, cujos corposneama ajudou a nutrir, a “fazer
crescer”. Nao obstante, sublinha que eles ndoEd@erites de sangue” o que permitiria
arranjos maritais futuros, desde que os pais vajaom “bom compromisso” e que néao
sejam eles co-residentes. Ainda que tenham sedmsnaroximos estas criancas, bem
como seus pais, ndo chegam a ser, portanto, “cguisezadas”. Para isso, seria preciso,

segundo ela, a co-residéncia.
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“Para virar parente de sangue ndo basta que divistamida tem que
morar junto. Assim foi, por exemplo, com minha irmigreza. A filha

do filho dela, quando a “méae verdadeira” foi embdeavolta para sua
Tl ficou como filha de Tereza e Ernesto, seu méafidéles passaram
a cuidar e ela deu o peito e trouxe a menina pasa dela. Foi

ficando, aos poucos, como irmé dos meninos delammendo sendo
minha irm& que a colocou no mundo”.

Antes mesmo de ter “crescido muito”, a crianca §sa a alimentar-se da
comida da mae produzida no fogo de chéo, “com fanta@”. Feijdo, arroz, “muita
salada”, fua (um vegetal, de folhas verdes) - alimento apreciadbretudo pelas
mulheres. Pelo menos, nunca vi um homem exaltadotggose deparado com o0s
vegetais aos seus pés. As mulheres, pelo contarimam-se rapidamente para coleta
dessas plantas, cujo aparecimento ocorre depaisleElos os produtos das lavouras.
Em alguns passeios na companhia de alguns homenglar#acfes, nos espacos de
mata de coleta de cipé e outros materiais pardesanrato, percebi que eles colhiam o
fuapara levar as mulheres.

Antes de adquirirem corpos e habilidades para licamn a producdo de
alimentos, os pequenos dependem da comida fornpordseus pais e outros parentes.
Quando conseguem compra-la, sdo oferecidas asgaafearnes bem cozidas. As maes
preferem servi-las acompanhadas de farinha de miltssa ou farinha de pinhéo, o que
€ possivel apenas no inverno, dependendo se camsegalher ou adquirir esses
produtos no comércio local. Dizem que &gua da pranfervura do pinh&do “é boa para
banhar as pernas dos garotos, para que eles sej@ncbrredores, que saibam andar
bem por ai”.

Ja maiores, eles passam a buscar seus alimeniobazExceto as refeicdes
principais, refeicdes matinais, almogo e jantafgzem junto aos familiares, os lanches
sdo por eles préprios arranjados.

Ao ir ganhando corpo e movimento, as criangas nderindo-se, gradualmente,
nesse produzir comidas e ganhar parentes. Desde oedmo antes de caminhar, elas

ja se fazem presente entre os outros infantese@atos, normalmente, pelas irmas

3 Este tipo de adogdo entre os kaingang que comhestorrente. Os trés casos relatados em campo
estavam relacionados com a separac¢do dos genitojes,filhos, em dois casos, permaneceram com 0s
pais, residindo na casa materna. Em ambos, a nsdgethitores passou a empregar o termo filha assfilh
de seus filhos. Em outro caso, apés a separad@lbaalo casal permaneceu com a mae, que retornou
para a casa de seus pais e seu ex-companheira palta a casa de seus pais.
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mais velhas rhanh-x), circulam agora pelos espacgos ludicos. Assistemjegos de
futebol, observam outras criancas brincarem. A dsdjue ganham autonomia de
movimento, elas proprias escolhem aonde ir. Norraatenseguem os outros.

E possivel perceber espagos infantis ndo separddqseles dos adultos.
Proximo a casa de seus pais € onde eles brincareseem observando os demais.
Misturam-se aos cachorros, as galinhas. Peramblilfeamente a conhecer os cantos.
Aos poucos vao sendo responsabilizados por taréfates de possuirem um corpo
compativel com certas atividades da labuta did@&,criancas ndo sdo consideras
produtoras dentro de suas comunidades. Eles sése periodo de corpos pequenos,
inseridos no universo do trabalho. S&o considerddeprovidos de relacdes de género
constituidas, circulando nos espacos e engajargltangfas sem que haja expectativa
dos demais, especialmente de seus pais. Deixaom&rdcom os pais € sinal de um
inicio de insercéo nas atividades generizadas.r8eguma interlocutora, “isso ocorre
la pelos 7 ou 8 anos, depende da crianca. De dadéve. Mas eles decidem sozinhos
guando abandonar a cama dos pais”. A partir deépérado que facam tarefas simples,
como lavar roupas, cuidar dos animais domésticasjigenciar 4gua para cozinhar,
para o chimarrdo, fazer fogo e manté-lo aceso.geocemente, cuidar dos irmaos
menores.

As meninas, sempre proximas das maes, tias, avpsn®@s mais velhas,
dedicam-se a zelar pelo espaco doméstico. Cuidamodipas para lavar e de limpar o
chdo da casa. Antes dos sete anos, é raro que acbemp o grupo doméstico em
empresas de coleta nas areas de mata, longe da. &uamm pela casa a cuidar dos
peguenos. Os meninos de modo semelhante atentgmeans homens adultos fazem.
Observam o0s irméos, suas posturas e o0s imitam. Wesi$ aqui opera como

mecanismo educatiVd Meticulosamente, os pequenos empreendem esfoacagazer

"*Nos escritos de Florestan Fernandes (1976) e Egbadn (1976) encontramos os primeiros relatos
acerca do lugar da infancia nas sociedades indSgdtara estes autores a integracdo do individuo a
sociedade se conforma através da socializac@oudecsepos, e a finalidade dos processos educativos
paulatinamente, inserir o infante no universo addtara o primeiro, a educagéo das criancas opera c
mecanismo de perpetuacdo da ordem social, enquasggundo sublinha os processos educacionais
como meios de transmissdo da tradicdo, mas amisgsactlham uma visdo da socializa¢do dos corpos
infantis como se dando por meio da imitagdo dosimentos observados nos adultos, criando-se assim
uma versao infantil do um mundo adulto, uma esp#eiminiatura do universo social dos pais e pasente
no qual as criancas adestram-se nas técnicas degdm Educar, neste contexto de socializagdo, é
incutir o apego as formas tradicionais em crianMstas como seres “imaturos” ou “incompletos”. Bste
trabalhos ja ressaltavam a autonomia e a indepeizdéas criangas indigenas, mas como atenta Tessina
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0 que se propdem da melhor maneira possivel. Aavg®ilo, esses pequenos Corpos
integram a rede de convivialidade (Overing, 2008fio agentes produtores e
consumidores a medida que compartiham das relagde® mesmo tempo as
constituem. No imaginério ludico, porém responsadve longo dos anos, estes
meninos e meninas em formagdo vao adquirindo Isgaspecificos no universo da
economia cotidiana dos afetos e suas atividadese@specializando paulatinamente.

Na idade de juntarem-se aos membros de sua unibexiéstica na atividade de
coleta, os pequenos meninos acompanham os irma@sepavos na mata. Coletam
especies de cipo, vao se familiarizando com asatatie caca do tatu, com o fabrico de
armadilhas para pesca (em &areas em que €é posdabtarla). As meninas,
similarmente, coletam sementes, iniciam-se nos e@ntentos acerca das variedades
de chas e verduras. Elas jA embarcam nas tentatevamlher o cipd, ajudando as
adultas a puxéa-lo do chéo, enquanto os corpos caimforca e destreza os desprendem
das arvores. De volta & casa, 0s pequeninos seguetima. A0S poucos, as atividades
sdo diferenciadas e os lugares mais compartildados

Esse circular pela aldeia ou pelos espagos da dmidioméstica e da
“comunidade” parece caracterizar a um s6 tempacpsatelativas a produgéo de corpos
generizados e a construcdo social do parentesamiaAca nesse estagio € parte dos
grupos desiblingsrelacionados a cada casa e também participa daleeteciprocidade
entre essas. Algo no sentido pontuado por Caré@91§ ou Gow (1991) (entre muitos
outros) de que a agéncia destas criangas artieutsconceito deelatednessum
relacionar-se aos outros ndo por meio do parentzsoo dado, mas por meio de acdes
cotidianas como a partilha e troca de alimentogndals, o conceito de convivialidade
enquanto meio de criagdo e reafirmacdo das relasg@®ais situa as criangcas numa
trama de interdependéncias mutuas. As criancasnlevdrazem noticias, alimentos,
objetos. Lagcos de parentesco vao sendo reafirmadd® elas e seus padrinhos, por
exemplo. Visitam os avés e avls, com eles passgmmak temporadas. Nesses
deslocamentos, ganham conhecimento acerca dastasnelletiquetas para com 0s

parentes e reconhecem “aqueles com quem n&o poelamsturar’. Esse grupo de

(2007: 16), a visdo da infancia como um “vir-a-s@eloca as criangas de seus reais lugares deeagent
Para nos aproximarmos dos conceitos nativos dadiasera importante manter uma distancia dessa
imagem.

>Sobre a infancia indigena e a autonomia reconhecidsses sujeitos, ver MELATTI, Julio Cezar;
MELATTI, Delvair Montagner (1944), Cohn (2000), Lepda Silva; NUNES, (2002).
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evitacdo, ao que pude perceber, refere-se aosaageumpos politicos ndo alinhados,
“comunidades”, com 0s quais 0s pais, irméos ed@osrianca evitam trocas.

O entendimento do mundo social é construido paalaténte, a medida que eles
vao adquirindo clareza sobre a arena na qual jfpeBmnagens ativos. A constru¢ao
desse entendimento de mundo esta inscrita na agéa@mbas as partes, os instruidos
e 0s instrutores, como nos lembra Toren (1990, J1¥23a autora enfatiza para o caso
de Fiji algo que no universo kaingang assemelhagsele, a saber, a recusa de ver a
crianga sob o signo da passividade.

Dediquei-me nos paragrafos anteriores a apresestauidados e resguardos dos
adultos portadores de “corpos maduros” em relagéwiancas possuidoras de “corpos
moles”. Mas algumas inquietacdes se colocam: catesde o ponto de vista das
criancas, esse mesmo “fazer crescer” é elaborad@g#m8s por um momento das
impressdes adultas acerca do mundo e adentremoivarao infantil (advirto o leitor
sobre o carater experimental das elaboracbes seguisendo o meu campo de
conhecimento acerca da infancia indigena muitgiente). Descrevo alguns episédios
gue nos dao pistas para decifrar as asser¢desisndabre o seu proprio dominio social,

humano.

Brincar de aprender

Segunda-feira & tarde. Desco do
Onibus que me levara por quarenta minutos
até aldeia, localizada em um bairro na
periferia da cidade de Porto Alegre. Ali, no

Neste transporte, ndo ha custo, portanto,
ndo ha cobrador, apenas o motorista.
Decidido no grito quem ocupara o banco
mais alto, os demais meninos distribuem-se

final da linha espero o segundo 6nibus, a
baldeacdo. Com ele me desloco cerca de
dez minutos mais pela estrada de chéo
batido, que passa em frente a comunidade
indigena. Quando a baldeacédo chega, subo e
me sento no interior do veiculo, a espera
gue ele se movimente.

De subito, uns oito meninos
kaingang entram correndo e tomam lugar.
Dois deles brigam para ver quem serd o
cobrador.

pelos bancos velhos. Alguns me conhecem
e sem cerimbnia se achegam e vao falando.

-Tu vai na aldeia hoje?

- Sim, t6 indo l& encontrar com teu pai.

- Ele ta l&. Mas ele ndo é meu pai. E meu

avl. A gente saiu e eles nem viram

(risos)

- Estavam onde?

- Na cidade, negociando.

- Na cidade?

- E, tinha reuniso la por causa das coisas da
saude. Fomos la negociar.

- E essa pastinha ai, o que é?

-Os papéis da reunido!

- E Krig, tua irmd, onde t4? Nao veio?
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- N&o. Ela ficou em casa ajudando a mée a
desfiar cipé. Ela ndo é minha irma. E filha
do meu avé.

- E como foi a reuniéo?

- O de sempre.

- Tu trouxe doce?

- Trouxe fruta, quer?

- Quero, td com fome.

Ei cobrador! [grita ele a0 menino que ocupa
0 banco mais alto] Presta atencdo, tem
gente passando sem pagar!

- Sei do meu trabalho, ndo enche o saco!
[responde, o pequeno cobrador]

Ao descermos do 6nibus o fazer de conta
deles seguiu pela tarde. Essa cena me
provocara percebé-los, talvez pela primeira
vez, como criancas autbhomas e
conscientes de seu mundo social, menos
que ‘adulto-minimizados’, ou ‘adultos-
imaturos’, para usar termos de Florestan
Fernandes (1976) aplicado as criancas
Tupinamba.

Passei a observa-los melhor. E
desde entdo, passei a considera-los
interlocutores importantes. Por estarem
sendo alfabetizados na lingua portuguesa
pensara que ao me falarem de seu universo,
as traducdes fossem mais simples, sem
preocupacdo com pudores que por vezes 0S
adultos demonstravam ter. Ademais,
poderia ter acesso a um mundo e a corpos
sendo formados, de uma outra perspectiva.
E permeado, evidentemente, por outras
negociacoes.
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Mais um episddio. Num dia em que chegara de maah@idedo na aldeia, em
Porto Alegre, combinamos, eu e a dona da casa gueeoebera, que comeriamos
galinha comfud As galinhas ficam soltas ao redor da casa de damas. Minha
interlocutora me chama para pegar as galinhas. A&mim, seguem com ela a nora e
mais duas sobrinhas maternas com quem dividia acespga pequena roga e do
galinheiro. Cada uma pega uma galinha e torce-p@sooc¢o. As criancas deste espaco
domeéstico fazem o mesmo, com pequenos frangodi Euéael a olhar. Nao demora e
eu sou indagada: “Vai, Patricia, pegue sua comidahca tinha feito isso antes! O
grupo de criancas logo alcanga seu objetivo e spgteea parte lateral das casas para
depenar e limpar o alimento. Eu, correndo num asesperado para pegar uma galinha,
sou alvo de risos. Depois de muito zanzar, finatmeronsigo. Exausta, me junto as
mulheres e elas me colocam junto com as criandaspar os bichos. Pergunto: “—
Porque nao fico aqui com vocés?”. Elas rapidamdizem: “- porque esta que nem
eles, aprendendo como a gente faz”. Finalizado czgsso de aprendizagem, nos
deliciamos comendo o almoco.

Nesta ocasido também observei a distribuicdo dueato preparado e os
espacos onde cada grupo comia. Na cozinha, as meslda casa “tiravam” os pratos
fartos para os filhos solteiros, que os aguardavarsala, na frente da TV. Os maridos
eram 0s primeiros a serem servidos, sendo paraedesvadas as melhores porgoes,
especialmente de carne. As criancas se acomodawachdo da cozinha, com seus
pratos e copos, junto com os cachorros, com quemiain a refeicdo. Como observei
em outras casas, elas podem também comer junt@sadultos. Os pequenos sempre
com suas mées. Eu, com o prato servido, me jurg@dualtos na sala. Ao perceber que
eu observava as criangcas a comer, a dona da cisgirf- tu achas que tem problema
eles comerem com os cachorros?”. Digo: “Nao. Nehmitasa os cachorros tém pratos

separados, na rua’. Ela retruca: “— pois é, agucasa do indio, eles ficam com a
gente”. Uma das criancas me diz: “- Eles tambénygséite”. Sua mde complementa: “-
por isso. Do mesmo jeito que a gente faz com a=npes a gente faz com os cachorros.
D& comida para eles ficarem proximos da gente”. N&isti: “- como assim, como
vocés? Eles séo bichos, e vocés sdo gente”. Miss “- tu tens que ficar mais tempo

A1

aqui e ver como €”, diz o marido de minha anfitfAiéis |& segui.
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Percebi naquele dia a possibilidade de haver anele grupo indigena algo a
gue Overing (1988) aludia a respeito do Piaroa. Uwida dos sentidos” era
compartilhada por humanos e animais domeésticossi@emra-se, nesta vertente, o
aprendizado como processo de domesticagdo queicsa ma infancia. Tinha eu a
impressao de estar dando 0s primeiros passos ndarigles; enquanto as criangas
indigenas também o experenciavam. E as crian¢casdipm sobre o0 meu pensamento
sobre eles. Apés o almocgo, descansando ao ladasdama sombra que se projetava, eu
tirei uma foto das criangas a brincar de roda cencazhorros. Ndo demorou muito e
elas tomaram de mim a camera. Fotografaram mugtoasas, as pessoas, 0s espagos da
aldeia. Pedi-lhes, passado algum tempo, a maq@neolkth, preocupada que o filme
acabasse, pois eu prometera fotografar algumaascpara a dona da casa. Ao pedir o
equipamento de volta, Krig, ‘neta-filha’ dos dortsscasa, me disse: “mas falta a foto
do cachorro!”. Digo-lhe: “tudo bem, vamos tira-I&la toma a maquina de minha mao
e organiza as criangas para que o cachorro tiret@ Admirada de meu olhar
indagador, a pequena me tranquiliza: “ele também d¢eque mostrar. NOs somos
amigos dele, brincamos e dividimos a comida”.

Krig, ao propor que seu cachorro fotografasse adguoenas, me disse com as
seguintes palavras, respondendo a minha indagatéie gorque razdo o cachorro iria
querer tira a tal foto: “Sim, o cachorro também.v&al comentario simplesmente
permitiu que novos horizontes ou porgue nao, podsvista, constituissem esse
trabalho.

“Ele [o cachorro] tira foto para mostrar o que ele végeate, sabe?
Ele tem odambré cachorros dele, s6 que ele vive aqui com a gente,
come com a gente, dorme com a gente. Ele tem imheitde
cachorro, a lingua dele é outra. Sempre tem cazlawui. Mas as
galinhas a gente come. Eles ndo, o vo disse”. JKrig

Seu Ernesto comenta, depois da fala de Krig sobt@o comer os cachorros
domesticados, que h& determinados animais queias@pé em potencial para 0s
Kaingang. Entre eles a antao{r), as ongasnjing), alguns passarog@orangd. Ha
também aqueles animas que ndo servem paiargge doskuja. A saber, 0 macaco o
tatu, a cobra, a aranha entre outros. Explica quecborro € parente muito proximo da
onca e a relacdo entre eles “é proxima e por i$8D S8 come ou mal-trata esse

bichinhos”. O homem que come a sua carne tem abjlade de se tornar “homem
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com jeito de cachorro; se der pro cachorro carma e&e come, ndo €? Entdo, se
ficarmos comendo ele fica com sangue demais eta ganpegando as coisas dele”.

Como em relagdo a outros alimentos, estes intedogsiressaltam a capacidade
de incorporagao de algumas propriedades dos alimérgeridos, neste caso particular,
diz seu Ernesto, “a gente fica como o jeito do djchas esses cachorros ndo sao assim
como 0s peixes, tatu que tem a carne a boa”. Jusa@&sperto dali escuta a conversa e
complementa “os cachorros aqui tem a serventiajudaiaa manter o noSso corpo
limpo, sem bichos. Ndo séo alimentos, como as lyadinos peixes e outras coisas que
comemos”. Aqui parece haver uma concepc¢ao ja hasthiundida nos trabalhos de
etnologia de que os animais também sdo “gente’quamo possuam uma qualidade
corporal diferente daquela dos humanos, que osnfaee seus préprios “pontos de
vista”. O caso da foto do cachorro pode assimiderim chave perspectivista (Viveiros
de Castro, 1996, 2002).

144



CAPITULO V

Sobre corpos e alteridades

Para os kaingang, vida é o que a morte ndo é€:aw tas relacdes, dos lagos que
operem como forgas condutivas da humanidade, deredifiacdo entre sujeitos
humanos e ndo-humanos construida no corpo, emparéngia e composicdo com
componentes materiais e imateriais. A morte € agugsn ao mundo ndo diferenciado
em metades, onde o nexo de parentesco ndo se&angiartir de formas duais de
relacionamento, pelo menos ndo das mesmas de gaenpas Vivos.

A vida humana, contudo, ndo é dada. Ela é construidmo mostram os
capitulos precedentes, pela fabricacdo e formagaitincada do corpo. Ela depende da
criagdo de relacbes para sustentacdo da alma, cempoda pessoa-humana e cuja
auséncia implica a dissociagdo do arranjo entpades que a constitui. Em contraste, a
morte € 0 momento que marca o encerramento dgdesl@ do ser no plano dos vivos;
ocorre a dissolugéo das partes da pessoa. Secim@la, as capacidades de agdes por ela
contida e que a mantém enquanto ser vivo.

O campo da alteridade representa para os kaingaagteia de interagdes que
nao somente inclui 0s seres que pensamos como bamamas contém ainda outras
subjetividades, tais como os animais, outros “etdo®e da natureza” e “espiritos”.
Apresento aqui uma incipiente descrigdo das categde alteridade que se engajam em
relacbes cotidianas com as pessoas-humanas, ¢asegojas poténcias servem de
veiculo para a constituicdo e desmantelacdo deg®mdidades e humanidades destas
tltimas. O que, afinal, diferencia pessoas-humarggmzes de criar lagos de parentesco

daqueles descritos como ndo-humanos e ndo- parestemrtos.

1. Diferencas de mundos, diferencas de corpos

Em Veiga (1994, 2000), encontramos uma descric8alldela acerca dos
procedimentos rituais funebres de dissociagdo dogponentes da pessoa. A autora
menciona que o individuo ndo acaba com a mortejoseste momento a marca da

passagem para outra aldeia. Em suas palavras:dspsna mudancga de aldeias”, em
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gue se deixa de viver com parentes no mundo tegare habitar o subterraneo (Cf.
Veiga, 2000:155). Acerca deste lugar, sua descrigd® apresenta uma aldeia nos
mesmos moldes de organizagdo social, mantendo-devisio em metades e as
caracteristicas distintivas dos kamé e kairu. Aglautora apresenta uma caracteristica
diferente daquele que eu conheci em campo. La,ngegala, as pessoas vivem da
mesma maneira que no mundo dos vivos; 0s morteas@Em, mantendo as aliangas
conjugais com 0s mesmos parceiros de quando vreegnhecem a economia das
relacdes — reciprocidade e assimetria.

Ainda segundo Veiga, a aldeia dos mortos, ao contclo mundo dos vivos,
ndo esta suscetivel a mudangas, mantendo-se, dgoaoom seus dados, como no
passado. La existem variedades de alimentos, regase de caca e floresta. Uma
inversdo, nas palavras da autbra

Minhas informacdes apontam para uma diferenca estes dominios, marcada
na corporalidade dos vivos e dos mortos. Dizem nr@agocutores que, ao chegar ao
numbé,a alma sera recebida em festa, e que com o condanatimentos e bebidas
oferecida a ela, inaugura-se outro processo deragés corporal, agora tendo o corpo
uma aparéncia jovem, proporcionada pela placergstimenta reservada para esse
dominio. Dizem que a morte € o momento de fim des@@humana, posto que ao
perder o nome e a “marca”’, desvincula-se de qualmplagéo que gere filiagdo ou
identidade social: “sem nome, sem metade e senodeitp aqui [no mundo dos
parentes] a pessoa se acaba. Vai ser outra caisdgdeia dos mortos”. A morte, entao,
nao representaria apenas uma transferéncia deasldedominios sociais, mas um
processo de metamorfose irreversivel, cuja prih@peacteristica € a dissociacdo do
vinculo de parentesco e da aparéncia corpérea.

Os relatos acerca da aquisi¢do de corpos jovensundo dos mortos me foram
narrados por dois xamas, cujas falas remetem awagsns ao mundo Outro, para

resgatar almas raptadas, e onde puderam ver gsanéotes em festa, a comer, a beber,

® A autora descreve a morada dos mortos como lacilino poente, sendo por tal motivo que nos
enterramentos 0s mortos sao posicionados com ga@laea o leste e, com o rosto voltado para o Oeste
Interessante notar em seu texto € a informacaaidetecia de duas percepcgdes acerca da localizhgéo
mundo dos mortos. Alguns de seus interlocutorealifaam o mundo dos mortos localizado em cima, no
céu, enquanto outros, diferentemente, o localizamsuabterraneo. Segundo a autora, a segunda
possibilidade também foi notada por Nimuendaju 419993)], cuja interpretacdo do mito identifica a
parte abaixo do solo como local daqueles que peroesam apos o dilivio. Em minha etnografia, apenas
ouvi mencionar a segunda localizacéo.
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e a bailar, “parecendo gente nova”. Isso parecstrdu algumas informacdes ja
apresentadas por Nimuendaju (1993[1914]) e emoelaiis recentes de Rosa (2005),
que indicam que o mundo dos mortos é configuraapteemos do mito coletado pelo
primeiro etndlogo, por aqueles kaingang que desta@ mundo subterrdneo e de |4
nao retornaram, ao contrario dos irmaos Kamé euKdor tal atitude, “eles ndo
receberam marcas e nem nomes”, me narra um dessés X

Na casa de um desses xamas, ainda nos primeires rdes2010, sua esposa
narra-me 0 episodio mitolégico do dilivio, moment@augural de existéncia das
metades (ou a institucionalizacdo da diferencag. @ge&ldiu a sua neta que a escutasse
contar aquela histéria. A senhora, em sua faladangriativa, explicava que “o0 que
fizeram os bem antigos, acaba quando a gente m@ia$ apds o evento, a pequena
menina dirigiu-se a mim com dois desenhos nas nf@mdhe perguntar por que 0S
fizera, ela disse: “sdo os desenhos daquela lastpara que tu ndo esquecgas”. Em
ambos, ela esboca a ‘divisédo’ dos mundos sociasyivos e dos mortos: “o de cima e
o de baixo”, conceitua a pequena. “No de cima estamds, por isso fiz as pessoas com

cores e, no de baixo, que sao tudo igual, eudiz @ mesma cor”.

Dizem que para chegar ao mundo dos mortos devatse perder a diferenca

codificada das marcas: “morto fica sem nome, semadheee fica s6 a alma que recebe
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outro corpo”, desta vez jovem. Para os meus imtettwmes, os mortos adquirem uma
corporalidade e seguem, como no mundo terreno,stenfiorma de organizagao social,
agora sem o principio da diferenciacao das metaglemnte, mas em continuidade das
atividades de socialidade. Ainda assim, ndo encanglhor assertiva para apresentar
esse elemento da socialidade kaingang, sendo algusstpor Carneiro da Cunha
(1978:145): “tidos por fundamentalmente divers@sinortos servem para afirmar, para
circunscrever os vivos. [...] Por complementaridgu® negagéo eu sou aquilo que o
gue eu nao sou é”. Porém, os mortos kaingang reiore@sn com rigidez a forma de
inimigos como parece ocorrer, segundo a descrigh@awora nos Krahd. Para os
kaingang, eles tornam-se entidades negativas emnsiincias como as citadas acima,

guando por razdes diversas, penetram no mundd sooEano.

O desenho que néo sai

Estava sentada com o pequeno Zé ao brincar e ele, de repente, passa a tratar-me
colo [com quatro anos na época], cujas com indiferenca. Comentei com sua mae,
unhas ndo se cansam de arranhar minha buscando saber o que em minha atitude
pele. Incomodada com sua atitude, peco-lhe havia causado o afastamento.
gue encerre a brincadeira, pois a minha pele Feliciana [a mae]: sim, acho que vai
ja adquiria um tom avermelhado e um leve demorar um pouco para ele voltar a brincar
relevo que indicava o inchaco provocado contigo. Ele ndo gostou do teu desenho.
por seu esfregar de dedos sobre o desenho P: néo entendi. Antes estava ai e ele ndo se

gue ndo sai. importava. Pelo menos nunca havia
Zé: mas nado sai. Porque tu fez esse manifestado atitude similar.

desenho? F: pois é, dias antes de tu chegares aqui,
P: porque eu gosto dele. fomos passar uns dias |l& na casa do
Zé: mas quando tomar banho ele vai sair? comprade Ernesto. Ele contou a histéria dos
P: sim, ele saira. mortos para 0 Zé e para o pequeno dele,

No final do dia, ap6és banhar-me, Zé quase da mesma idade. Disse para eles que
senta-se novamente em meu colo. Na busca a marca dos Kamé era comprido e que do
por encontrar a pela limpa, ele decepciona- Kairu eram pinta€. E que se fazia isso no

se. corpo quando morria alguém. Mas que
Zé: tu mentiste. O desenho ta ai, preto. Vai

ficar ai para sempre? " Entre os kaingang, os padrdes de pintura
P: acho que sim. corporal variam de acordo com as metades. O

Ele deixa meu colo. Ndo se aproximou grafismo da metade Kairu sdo formas

mais. Durante os dias em que estive em sua arredondadas, enquanto o do Kamé s&o formas
casa, cerca de quatro dias a mais, ele abertas, longas e compridas. Costumam pintar-
evitava qualquer proximidade. Estranhei se em eventos de festejos, especialmente quando

sua atitude. pois estavamos sembpre a h& presenca garantida de autoridades politicas
' P P ndo-indigenas; em momentos de visibilidade

publica, onde a expectativa estrangeira de sinais
Obvios da sua alteridade Ihes motiva a
“produzir-se para a guerra”. Ou entdo, em
ocasides de batismos e casamentos e do
falecimento de alguém. Para um conhecimento
mais detalhado do uso e significado dos
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depois se lavava e sumia. Que se pintavam,
no tempo dos antigos, para a guerra e
nesses dias de festa dos mortos. Ensinou a
eles como fazer as marcas. Historinhas que
ele conta para os meninos aprenderem.

P: mas meu desenho ndo sai. Por isso ele
ndo gostou?

F: é, acho que sim. Ele deve ter pensado
qgue alguém morreu. Mas disse a ele que
ndo, quando veio me perguntar, enquanto tu
tomavas banho.

P: e quando ele voltar4d a brincar, se o
desenho ndo sai?

F: quando ele entender que tu ndo estas
ameacando a gente. Que ndo é um espirito
ruim, como a gente fica dizendo para eles.
Dizemos que quem fica pintado € morto,
embaixo da terra e que s6 some depois que
0 corpo acaba e que a alma ja t4 14 no
numbée que néo voltara.

P: acho que preciso ouvir mais as historias
de seu Ernesto.

F: e ele [pequeno Z€&] a viver mais com 0s
brancos para saber que o que vocés fazem é
diferente do que fizemos aqui.

grafismos kaingang, ver especialmente Silva
(2002).
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Esse dialogo exprime a lacuna que venho procuracaopreender: dizem os
kaingang, que os mortos ndo tém metade. No mom@amtonorte, segundo este Ultimo
dialogo, os kaingang costumavam-se pintar, 0 quearia visivelmente o que apontam como
ser a distingdo entre os mundos sociocosmologissyivos e dos mortos: 1a, no numbé, ndo
se tem metade, “todos s@o parentes” (ou pelo mew®scritérios de constituicdo do
parentesco é outra). Mas o que, afinal, diferet&iaarcas e metades nesse universo social e
ndo té-las no associal? Até agora, eu percebi guaedades definem os vivos e que gera
diferenciagfes idealmente necessarias para o queeddeoam os kaingang ser o principio de
relacdes sociais, notadamente o parentesco. Naoasei que tratarei desse assunto, pois
como ja mencionei, falta-me dados de campo paeeager melhor a diferenciacdo existente
no do “mundo dos vivos” e a distincao deste entégaom o “mundo dos mortos”.

Mas uma breve nota sobre as categorias de difagwide corpos humanos ja pode

ser esbocada

“Corpos moles, “corpos maduros”, “corpos fracos atsedores”

Em ocasifes em que acompanhei algumas familiaiuwidade de “campear”, como
para a coleta de cip6 e sementes, observei quéasas pequenas ndo os acompanhavam na
empreitada, enquanto as maiores ja seguiam o®pais irmdos mais velhos. Além de estar
envolvida na logica da economia doméstica e nadquarticular de producdo (como escrevi
no capitulo 1V), esta conduta também expressavauidado, uma evitacdo. Explicaram-me
gue os infantes de “corpo mole”, com a “alma ref&ada”, ndo estdo preparados para estar
na mata. Justificavam esse procedimento informgneéaas matas, “mesmo pequenas e ralas”
oferecem perigo, uma vez que estdo povoadas ppirites”, dentre os quais, o “dono da
taquara”, vegetal apreciado para labuta manualrddupdo de cestos e outros objetos da
cultura material do grupo, cujo “espirito & maigdddo que o da crianca e o rafitaAlguns
diziam: “é preciso que a crianga tome bastantedanm remédios do mato para ficar forte e
protegida antes de vir pra mata”. A respeito delosos nao participarem destas atividades,
um interlocutor contou-me certa vez que o0 corpo\dBos € como o das criangas: “fraco

porque a alma deles estd cansada” e ainda, “pargaeconseguem mais ter habilidade e

8 Rosa (2005) oferece-nos outros exemplos interessamcerca destas categorias potencialmente nasléfic
dono da chuva, caracterizado por ter cabelo cresper bem mau, havendo também o dono da &gua e o da
madeira (Idem: 09).
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resisténcia para ficar caminhando o dia todo, amais agora que 0 mato esta ralo e é preciso
andar muito para achar alguma coisa”.

“Corpos moles” pertencem aos infantes; “corpos masfupertencem aos adultos, e,
“corpos fracos e sabedores” aos velhos. Eis umaema tipologia corporal relativa aos
corpos produzidos no mundo social, conformandogasseumanas. Uma producédo continua
de corpos humanos no espaco dos vivos, dos parem@tiss, visando alcancar patamares de
conhecimentos do mundo; ser crianca € estar no onpada incorporar e produzir os
primeiros saberes; o periodo adulto € tempo de areaidhento corporal e moral; e a velhice
denota um estado de conhecimento particular adguiassociado a categoria dasfa —
“aqueles que sabem; que tem corpo maduro, mas cansad

Estas corporalidades séo produzidas em um espeEm-tem que 0s seres constituem-
se em relagcbes momentaneas, adquirindo em quecoatExto de sua experiéncia saberes
particulares e animando-se por meio de relacOescBE@as. Se 0 argumento proposto € de
que a pessoa kaingang é constituida pelas relgg@esontérft, essas concepcdes de “corpo
mole”, “maduro” e “corpo enfraquecido e sabedortiggam ser entendidas no horizonte da
metaestabilidade, estados do ser em movimentoggsocno qual o sujeito ndo depende de
uma identidade, como uma unidade que existe enmesimm (Simondon, 2003). A partir da
leitura de Simondon (2003), proponho entender apocalidades kaingang construidas ao
longo da existéncia no mundo dos humanos como aito e&fa capacidade do ser de desfazer-
se em relacdo a si préprio: o devir ndo é uma fases, uma dimensdo, um processo de
constituicdo em que, nas relacdes se efetuam de=ag engrenar-se a outros movimentos
externos, ele ndo se torna homogéneo, mas compes&suindo em si, variadas
corporalidades. O devir subsiste enquanto subsistem operacfes, as relacdes e
transformacgodes; ele acaba quando ndo existe maisima for¢a; quando todos os potenciais
ja se atualizaram e o ser torna-se uma unidadesemtno constituido, um ser egocentrado: o

que a ritmica de vida kaingang nédo parecer admitir.

7 Ao modo melanésio, digamos, (por exemplo, LeenHag@it5) [1947]) e obviamente Strathern (1988, 1992,
2001).
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2. No6s, 0s vivos e 0S mortos, nossos Outros

“O kaingang ¢ diferente ddég porque temos as marcas e elas dizem como a gente
€. Algo assim, também, nos faz diferentes dos rmoQoaando nascemos, recebemos
um nome. Este nome tem a ver com 0 corpo porquassoncorpo é preparado de
acordo com o que significa o0 nome. A gente terzarfaom que o corpo adquira
essas caracteristicas do nome pelas coisas casididas comidas e dos chas do
mato. Isso tudo, esse cuidado com o corpo tem @orerokumba.E dito assim,
como o espirito em portugués. Ele fica junto compmpo da pessoa; com a parte
essa que a gente enxerga. Isso a gente diz qhé& ése 0ssos, a pele, o cabelo. Mas
ele kumbg pode sair. Quando sai, @ fica enfraquecido, por isso é que ficamos
doentes. Mesmo que o corpo seja saudavel, temujdar ¢cambém dessa parte [ndo
visivel] pra que ela fique sempre fortalecida e $&ja raptada peldaiprig Por isso
tem que cuidar dele, com banhos e a fumaca. Maggoconsegue trazer ele de
volta. Se ndo consegue a pessoa morre. Ai voltadadhovo. O corpo fica sé corpo
e enterramos ele na terra onde a pessoa hasogiseteumbigo enterrado. E a alma
dela vai embora junto com o nome. Vai ptonbéaldeia dos mortos. (Reféj).

A morte é conceituada como um processo de desugQéstda corporalidade humana
gue resulta na posterior emergéncia de uma corgadal contrastiva ndo-humana, marcada
pela evitacdo de qualquer contato daqueles cons. &3t cemitérios kaingang sempre sao
construidos e mantidos longe dos espacgos de sladeli o que indica o distanciamento
desejado do mundo dos mortos. A morte determinaseatnento de a¢fes constituintes da
pessoa, e desarticula as relagdes nela contidasa gituam no mundo dos vivos e parente-
humanos.

A explicacdo de Refé] apresenta uma nocdo de teatmede caracterizada pela
constante reordenagéo dos estados do ser que depemderto grau, de um quase projeto de
vida, cujo objetivo parece ser controlar os efeitas proprias formas das rela¢gdes com outros
em dominios do socius.

Os mortos,outros por definicdo (Carneiro da Cunha, 1978), tomanadugntre os
kaingang como maximamente diferentes aos vivogsaptando-se como parametro negativo
para a definicdo de categorias de identidade, pessmrpo. Se a vida € 0 espaco-tempo da
producdo continuada de corpos, das pessoas-hureadas relacbes que as vinculam aos
demais humanos e aos ndo-humanos, a morte, poegu& um evento que inaugura uma
série de praticas rituais de desconstru¢do do oerga pessoa-humana, para molda-la, em
outro lugar, com outro corpo. @umbéé um espaco-tempo onde, de acordo com minha
compreensao das falas indigenas, os mortos ndela@onam guiados pelo principio de

diferenciagdo Kamé e Kairu, como mostra a nocametades kaingang vigentes no mundo
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dos vivos. Portanto, a metade e o nome, enquantpatentes da pessoa-humana a depender
do contexto das relac88sdesejadas, indicam para os vivos, em contraste Gsomortos,
possibilidades de agéo.

Ainda que seja preciso mais dados etnograficosqmargreender o conceito de morte
e as consequéncias deste evento para a alma ndanttms mortos, e, sobretudo, como ocorre
0 processo transformacional Bombaem umnguf me parece plausivel pensar em termos
de uma diferenca entre corpos, de uma diferengaed®gectiva: os mortos, especificamente
os “espiritos feios”, okuprig kérég véem os que seguem vivos, no dominio da terrapco
possibilidades de “gente para que os guie até amdons mortos”; outros kaingang dizem
gue “esses espiritos feios roubam a alma da pessqae tem saudades e quer ficar aqui [no
mundo dos Vvivos]”; enquanto 0s vivos 0s percebemacpotencialidade de aniquilagdo da
pessoa-humana, de seu corpo, de suas rela¢fesedéepao realizadas pela préopria produgéo
de corpos — pelo que se come, onde se vive, com geeconvive; a agéncia destes entes
“feios” ameaga a continuidade do coletivo humdaagang kré.

A nocdo de relagbes contagiosas entre 0 mundol ®oianundo associal, o lugar dos
mortos, esta presente nas narrativas e justifib@sgelo cotidiano dos sujeitos indigenas com
a protecdo dos corpos contra as poténcias invistl@s “espiritos feios”, “aqueles que néo
tém corpo, pois ndo chegaramraanbé. Dizem que por este motivo, “eles ficam na aldeia
da floresta. Mas, séo diferentes dos espiritos, mpres tém corpo, como os dos bichos e das
plantas, ogan” — esta informacédo parece convergir com aquelascioBadas por Rosa (op.
cit.). Os “espiritos feios” sdo entidades ditasogénicas, que almejam “levar a alma dos
vivos”, ndo os corpos. Novamente, alguns interlo@g afirmam que isso ocorre porque
“querem uma alma que os levem ao mundo dos monmsjual ndo estdo porque nao tem
corpos; donde: o que € alma para os vivos (almaapos) € corpo para 0s “espiritos feios”
(almas sem corpos). O caminho para o mundo dosomértum trajeto arduo, de duragéo
longa, cerca de um ano aproximadamente, que enatjues interditos e resguardos para 0s
parentes mais préximos do falecido, notadamenténguge. Apenas 0s xamas sdo pessoas
habilitadas a ultrapassar a fronteira e circuldreens espac¢os dos vivos e 0s espagos dos
mortos. Eles adquirem esta faculdade através dagdio xamanica, obtendo a capacidade de

enxerga-los, distinguindo-se das pessoas ordin&u&sndo os percebem visualmente.

80 Relacdo é empregada aqui com o sentido expresssipondon (2003), que a define como uma modalidade
do ser; que o compde de modos diversos e o deafazjpe se refaga novamente.
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Outros relatam que “esses espiritos sdo as alnsagudose foram e ndo querem ficar no
mundo dos mortos”. Dizem que sentem saudades deodicaram no dominio dos vivos.
Durante a uma das etapas de campo para a elabatacém relatério de identificagédo e
delimitacdo fundiaria que participei, envolvendayuals dos meus interlocutores, um
acompanhante indigena, por meio de falas preocspadkentava o problema dos cemitérios
antigos, localizados em diversas paisagens ja tampdlas imensas plantacées de soja na
regido, inclusive de dominio indigena. Este sem@rcontava aflito que o ndo cuidado com
0s cemitérios poderia causar danos aos seus mr&dferia-se a “abertura”, algo relativo
“ao mexer, cavar e plantar onde tem esses censitélsso, de acordo com ele, poderia “abrir
caminho para os espiritos dombéchegarem até aqui”, e o evento que causaria CEIES
vivos e, como me dizia, “hoje ja ndo temos tantam&s assim para ajudar a cuidar, 0s
remédios do mato sdo poucos e eles ficaram difssgrdrque na terra ja ta cheio de veneno.
Isso os alimenta”.

Os vivos sdo constantemente ameacgados pelos @siios mortos, podendo perder sua
alma pelo rapto empreendido pelagrig kérég entes causadores de enfermidades, que lhes
subtraem assim kumb@,“alma do corpo”. Sem a alma, a condicdo de humaeidiesfaz-se,
causando a morte da pessoa. Essa perda pode abevido a pelos menos trés fatores. O
rapto da alma foi a causa mais recorrente menceioeatd campo: os kaingang dizem que
guando se esta na mata, deve-se ficar atentooamos do lugar, pois estes entes “ruins”
assoviam com o intuito de atrair as pessoas paraldeia, na mata. La as seduzem com boas
comidas e com a promessa de que verdo seus paaategos.

A esse respeito, um caso chamou-me a atenc¢do: ond@, xaim dia em que estavamos
nos preparando para caminhar pela mata em buscemdeemitério antigo, recusou-se a
acompanhar o grupo. Apenas nos saudou com um “tarnéfado l1a”. Na caminhada em um
terreno com cerca de 9 hectares de mata nativegi@o noroeste do Rio Grande do Sul, nos
deparamos com uma cobra. Nao a matamos, deixaneglguseguisse e continuamos na
busca pelo tal cemitério. No percurso, um dos je\@re nos acompanhava ficou tenso. Logo
depois do incidente com a cobra, o mogo resolvéornar sozinho para a aldeia. Ao
chegarmos, horas depois, a aldeia, fui encontranté. Fiquei curiosa quanto a sua atitude,
pois sempre ouvia dizer que ele seria a figuranmgeofereceria informagdes ricas acerca do
cemitério e, além disso, alguma protecdo, postosqgando as narrativas que conhecia, ele é

capacitado a comunicar-se e lidar com as forcaa-egciais.
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Na varanda de sua casa, tomando chimarrdo e ao daddumaca, cujo cheiro
agradavel penetrava nos comodos internos e deixassos corpos aromatizados, ele me
disse que nesses lugares de cemitério residenit@spirins. “Nao gosto de ir la. Ainda mais,
agora que s6 tem espagos muitos pequenos de magupoai parece que concentra tudo la”.
Enquanto me dizia essas palavras, aproximou-spaz rgue horas antes nos havia deixado
na mata. Ele sentou-se junto de nds e sem muitadmn, pediu uma “consulta” ao xama,
que Ihe respondeu com outra pergunta: “tu th pdsshem?”. O rapaz lhe disse: “sim. Acho
gue sim. Mas séo esses tremeliques, td6 me serdistarite cansado e sem fome. E hoje vi
uma cobra, 14 no mato. Volto aqui depois”.

Seguimos a tomar o chimarrdo. Depois de muito tempo siléncio, o senhor
pronuncia: “pois €, 0s perigos estédo ai”. Comossweasse falando para si mesmo, ignorando
minha presenga, este senhor acrescentou mais &nli@go e, sentado mais proximo da
fumaca, balbuciou palavras em kaingang, incompreeiss para mim. Ele levantou-se,
momentos depois, separou algumas ervas que esparaduradas num gancho, na parede de
sua cozinha. Colocou um pouco de agua de um galgéadtico, que um menino havia lhe
trazido dias antes, do rio que corre na aldeiafekeer da agua, ele adicionou os galhos e
folhas secas. Voltou a varanda e me disse: “hajetnatnalhar, vou limpar o corpo do guri que
teve no mato. Ele t& com medo, viu? E tem que estamo. N&o deve ficar indo onde nédo
deve. E assim, eles ficam rindo da gente, mas guaretisam vem correndo”.

Perguntei se era hora de ir-me embora, para napadtiar. Ele disse, “ndo, ainda nao.
Fica para mais um chimarrdo. S0 trabalho de naititioje.” Perguntei-lhe se o que estava
preparando era remédio. O homem surpreso me retrlmas tu sabes dessas coisas? Achei
gue tava aqui s6 para saber das coisas da tegdjistarias que os pesquisadores sempre
acham que os velhos sabem [risos]”. Disse-lhe gu&yia conversado com outros xamas e
gue sabia um pouco das coisas dos kaingang, porgieemorava havia muitos e eu conhecia
alguns deles.

Depois de alguma conversa, identificamos algumasgas que conheciamos em
comum. Acho que depois de perceber que estavassemta no assunto do “trabalho com o
guri”, ele me explicou que se tratava de um pronedio “simples”. De noite, antes de o
rapaz dormir, ele lhe daria um banho com os “ren¥dd mato”, para proteger o seu corpo.
O xamad, ao adormecer, iria conversar com dasggreé para saber se o rapaz havia sido “pego

pelo assovio”. Caso nao tivesse, ele Ihe ajudarecaperar “as forcas”. Se dentro de alguns
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dias o rapaz “cair de cama, ele deve ter tido aaataptada”. Segundo ele, a cobra € um
animal que pronuncia a morte, mas que tinha deasqmimeiro para saber. “De repente ele
ouviu o assovio, por isso foi embora”. Nao soubereésultado da consulta onirica e,
tampouco, dos demais procedimentos. Fui-me embowaos dias depois, sem conseguir
conversar com o senhor novamente.

Outro relato que comenta o mesmo tipo “rapto daafwi-me contado por Feliciana:

“tenho um primo que sumiu no mundo, isso era qu&mdmos jovens, coisa
de 30 anos atras, ainda la no Parana (Tl.ManghgirEle foi campear e
nunca mais ouvi-se falar dele. Procuraram muitos mao encontraram
vestigios dele no mato; talvez tenha ido emboraamma cidade, mas quem
sabe ele nao foi visitar a aldeia dos mortos eufiad

Outro motivo que causa a morte é o “enfeiticamenfsse tema me pareceu estar
envolto em nuvens de mistério. Conheco mais saisa eausa de enfermidades e morte por
meio da literatura etnografica sobre o grupo do gumrtir de noticias que tenha tido em
campo. Apenas uma vez, em meados de 2008, quasithvaia casa de um casal, em Porto
Alegre, soube do estado de enfermidade do maridibda da casa, que naquela ocasido nao
havia me recebido a frente de casa, como de costBuzeesposa me disse que ele estava
doente, fazia alguns dias, e que os remédios quédico tinha lhe receitado ndo estavam
fazendo efeito. Ao conversarmos, ela comentou sgee S0 podia ser “coisa de feitico”. Foi a
primeira e Ultima vez que escutei algo assim. Eeenplicou que “tem gente que usa 0S seus
conhecimentos para atrapalhar a vida alheia, fiwéaedo doenga e se ndo cuidar a pessoa
acaba morrendo”. Perguntei-lhe se havia algum di@dtinerario terapéutico que pudesse
seguir para ajuda-lo a recuperar-se. Ela prontadiase-me: “sim, até tem. Mas ai tem que
chamar um xama que cuida disso, pois nem todosrsdbequi ndo tem. Vou mandar meu
guri mais velho la no Planalto” — modo como se regfe os indigenas vivendo na regiao
metropolitana da capital galcha as territorialidameligenas na regido noroeste do estado.
“De 14, ele traz os remédios, porque aqui ndo témandei por ai campeando e ndo achei
nada’. Ela me disse quendinka|feitico] vem pelo ar: “chega assim, sem percelosrmada;

0 vento traz. Isso € desconfianga minha, viu. Nd®e& é. Mas andam querendo tirar a gente
daqui. Coisas das politicas, sabe. E ele [seu pjg@ddanda triste faz tempo e estava sem
fome. Isso é sinal que esta fraco, pode ser doefassadas algumas semanas, soube de
noticias de melhora do senhor. Ao visita-los novamesemanas depois, ele confirmara que

tinha sido “doenca de feitico”.
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E por fim, a terceira categoria é a morte natugagndo dizem que o corpo ja nao
mais tem forca vital para suportar a alma. Nestendl caso, a doenga comumente esta
associada a ma alimentacéo, mas condi¢des de Vala @rpo cansado da vida no mundo
dos vivos”, local que afirmam os interlocutores serespago de “ganhar e transmitir
conhecimentos, area de guerra e trabalho”. Aderda@sem algumas mulheres que quando
vao ficando velhos j4 ndo conseguem mais estgregentes, envolvidos na vida dos outros;
“vamos deixando de dar coisas nossas para os aittasibém de receber deles porque ja
estamos enfraquecidos, do corpo e do espirito”.sMadiante, retomo a tematica do
envelhecimento.

Nos casos de morte causada pela auséncia da alsiatoma da falta de apetite
aparece como expressao de situacdo de enfermiBadeutra ocasido, o senhor que havia
sido enfeiticado me disse que o pouco apetite énaio de perceberem se “a pessoa esta
adoentada do espirito”. Para ele, quando a pesasoag “gosta da comida dos parentes é
porgue provou a de 14" [daquela oferecida na aldaifloresta, como meio de seduzir a alma
roubada]. De acordo com suas informag¢des, quani comida a alma roubada consumir 13,
“mais dificil é trazé-la de volta, porque o xam& @b a vé bem”. Ao indagar por que razdo
isso ocorria, ele disse: “s6 quem consegue velnaasaé okuja. Ele vé a alma do corpo e
também os espiritos feios. Quando levam a almanpnobéou pra aldeia na floresta, eles
ficam com ela e 14 [ela] fica corpo que nédo é iguglie esta aqui”.

A falta de desejo por comida pode consistir emciodde relagbes com categorias
sociais que ndo aquelas envolvidas a economiardeast didria. Até onde percebo, a
producdo de comida esta4 envolta na economia ddo$a afetos, cujas trocas produzem
concomitantemente, corpos e parentesco. Ao recusai@®mida preparada por seus parentes
— mae, esposa, irméa, tias, sogras, por exempladas psssoas, do ponto de vista dos que a
prepararam, estdo negando as relagdes, sendasintdnsa e desrespeito. Da perspectiva do
xama, isso é sintoma também de que sua fome aperfasatisfeita com comidas dos Outros,

por isso, ndo Ilhe agrada aquela feita por seuseste

3.0 que se conhece das almas, espiritos e Outros

Em Veiga (2000), lemos que os Kaingang podem possé@iquatro tipos de almas,

quais sejamngufd alma dos mortos, ou sua variagaokuprig, aquelas almas que nao
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chegaram ao mundo dos mortaskumbéa,alma dos vivose nesta categoria, haveria duas
subdivisdes, akdnhmegalma grande,’e kdnhmeg-si, &ima pequena”, e dgdimbég(que
por sua descricdo parece assemelhar-se ao comEekanvé usado por outros autores,
traduzido como sombra, reflexo do corpo). A auttfiana que ndo fard uma distingdo clara
entre espirito e alma, posto que seus interlocsitosavam essas palavras como sinénimos
(Id: 110). Ela nota que ndo ha um consenso entsews informantes a respeito do momento
exato do “recebimento” da alma. Ha aqueles quendigae isso ocorre quando a crianga
nasce, sendo ela um ancestral do pai do pai dq debélta ao mundo dos vivos, ainda que
com outro corpo - Veiga refere a tal evento pelonteencarnar informando que a
semelhancga fisica da crianca com o antepassado w@riindicio desse processo. E outra
versdo, indica que a alma € fabricada na gestggaarfdo com a crianca de dentro da méae”
(id:ibid.). E nesse caso,a autora conta que quamdorianga nasce sem alma morre,
corroborando o entendimento de que a alma existemmeantes do nascimento e da
nominacao, estando presente desde o processoigeatac

Veiga descreve também uma interessante teorialfggca” da alma, informando que
as almas das criancas que ainda ndo nasceram a#oditas”, “porque vao crescer bastante”:
seus interlocutores dizem ainda que, com o envietteeto, “as almas ficam baixinhas”,
“como se fossem perdendo energia”. Sua interpretpgéa esse processo € de que “as almas
qgue vao definhando tornam-se almas em diferentessnde ‘desgaste’; eles afirmam que
algumas pessoas possuem até quatro almas: asnet@is ga0 novas e as mais claras sdo as
mais velhas” (Veiga, 2000:110). Contudo, ao leteasos da autora, percebi uma contradi¢cao
entre essas duas versdes quando ela menciongpgeseaca da alma € vinculada a faculdade
da fala, sendo assim no periodo das primeiras @al@ue a criangca manifestara ter uma.

Em Oliveira (2000), também encontramos assercde® s diferentes categorias de
alteridade, indicando que os kaingang possuiriam‘espirito” —kuprig — e duas “almas’ -
kanhmeg e kdnhmég-si“alma grande” e “alma pequena”’, respectivamente, dimansao
similar a encontrada em Veiga.

Em Almeida (2004) e Rosa (2008}, ja percebemos um maior esforco de

sistematizacdo do conjunto de categorias animiwastgs, brancos, outros indios, animais

8Nos trabalhos deste autor, notadamente, ha osgdiloom os estudos de Robert Crépeau (1997, 2002,
2006), sobre o xamanismo kaingang, em que se disastrelacdes entre os xamas e os ditos espdatos
floresta.
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etc.f2 No trabalho do primeiro, lemos que a concepcépedsoa e corpo kaingang apoia-se
na idéia da coexisténcia de trés alm&simba, kunvé kuprim/kuprig A primeira e a Ultima
se borram, mas sao referidas, respectivamente, taima” e "espl’rito‘%, enquantkunvéé
descrita como espectro do corpo, “quase um reflesegjundo o autor. Ele menciona também
que esta entidade “é surda, confunde-se com aipropcdo de corpo” (2002: 178). Neste
trabalho também é possivel encontrar a concepc¢aanta como vinculada a fala, como
sugere Veiga (supracitado).

Em Rosa (2006), &aumbaé descrito como sendo o “espirito dos vivos” kuové
como “sombra da pessoa”, relacionada ao corpo ddmede lhe serve de suporte. Este autor
associa os¥énh-kuprig-korégaos espiritos dos mortos ruins” e\@nh-kuprig-korég-haos
“espiritos dos mortos bons”. Esta dicotomia é gaipelas diferencas espaciais onde circulam
estas entidades.

Para Veiga (1994, 2000), Almeida (2004) e Rosagp0@ uma estreita relagédo entre
alma e corpo, em que a primeira aparece como paaterial da pessoa, que circula entre os
dominios sociocosmolégicos, descritos em ricos lliesapor Rosa (2005), enquanto a
segunda aparece como perecivel, que se decomp8eaambrte. A partir das descri¢cdes
desses trabalhos, poderiamos esbogar talvez duaeses: a) de que a alma estaria, do ponto
de vista humano, no plano do dado, a medidasgueriginado mundo dos mortos (como
encarnacao); e b) no plano do construido, poitma & fabricada na gestacgédo, vindo com a
crianga ao nascer.

Tracando uma comparacao entre as informacgdes éfitagr contidas nos trabalhos
destes etndlogos com os dados produzidos em mastuisa, vale frisar alguns contrastes e
consonancias. Se, nos trabalhos consultados, carifis uma dupla possibilidade de
percepcdo da origem da alma, entre os meus intkolas ela seria concebida como algo
apenas da ordem do construido, uma vez que su@reiss esta vinculada a producdo do
corpo (elaborado pelo processo de complementaridatie acdes alternadas dos genitores),
mas ndo concomitante a esta, passando a condicfdndéio vital apenas depois que o
corpo j& tem sua primeira fabricacdo elaboradaum@ada pelo nascimento. A alma, para

meus interlocutores, opera como principio vital ,qgemada aos outros componentes,

#Ha mencdes acerca dessas categorias também ralidsatie Rocha (2005) e Hanna (2009), Aquino (2008)
e em Jaenisch (2010), com base nestes estudosscitad

8 0 autor ndo esclarece a distingdo entre “almaéspffito” e eu tampouco tenho dados para que ajulem
compreender essa questao.
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constitui a categoria de pessoa-humana. Ela apamds sentido de componente da pessoa-
humana, quando o corpo se torna visivel, apds @masto. Por outro lado, h4 convergéncia
entre minha etnografia e esses trabalhos naquio tgoge o entendimento indigena de
continuidade entre corpo e alma.

Ademais, embora eu ndo tenha registrado nenhuroariatdo especifica acerca dos
estadgios da alma num crescimento invertido, congerslda por Veiga, vale ressaltar os
comentarios ouvidos em algumas ocasifes, no sedéidpe “quando se fica velho o corpo
enfraquece, fica sem muita energia”. E no falectmediziam-me, “esse corpo fica para a
terra e a alma do corpo viaja para 0 mundo dosasopara ganhar um corpo jovem”. Este
corpo jovem é associado a placenta que, como viemoscapitulos anteriores, serve de
vestimenta para a alma nesse mundo de outros:sgat@orém de um corpo sem “marcas”,
sem parentesco.

A origem desta Ultima ndo me parece ser vista coma espécie deeencarnacap
para usar das palavras de Veiga, pois me diziakaingang “que a alma de alguém morto”
nao é a mesma “de quando [este] era parte dostparero mundo dos vivos”. O que me
parece circular entre 0os espagos sociocosmolégiasiome e ndo a alma, pois esta Ultima
sofre uma metamorfose: passakdenbg “alma do corpo” humano, pakaprig, “espiritos da
floresta”, e torna-se, ao chegar na aldeia dosamamnngufé. E, assim, a alma ndo estaria
tampouco relacionada diretamente ao mundo dos sjopelo menos ndo como ex-
propriedade de alguém. Aqui reside uma lacuna edfiog que merece um olhar mais atento
daqui para frente, por enquanto, arrisco essas a@qpes.

Meus interlocutores, como ja foi visto, diziam-mea@ momento de “ajuntamento do
corpo com 0 espirito” € ap0s 0 nascimento, na nagdio, mesmo quando o nominador ndo é
um kuja ou umkofd sendo esta 0 momento no qual “o espirito” ideatib corpo e nele se
“apega”. Descrevem assim a onomastica como um sitsgpde “ajuntamento” da alma ao
corpo. Ajuntamento que constitui a pessoh, como “aquela que tekumba,que esta a
fazer coisas no mundo”

Um questionamento segue em aberto. Se a alma, cwicam minhas informagodes,
esti associada ao nome, sendo a nominacdo o0 egemwtopromove, idealmente, o
“ajuntamento” dela com o corpo, configurando aadédigena de pessoa, qualquer que seja
sua origem, criada na gestacdo ou vinda do munslondotos, teria ela metade? Exploremos

caminhos para esbocar uma resposta.
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Corpo e pessoa tém metade, definida ja no prodestbricacdo do primeiro, em que
0 sémem, substancia material masculina, seria culeetda transmissé@o “patrilinear” das
qualidades humanas repartidas segundo a dualidadé/kairu - idéia expressa na nocao de
“pai do corpo”, aquele que da metade e nome, ag@er8abemos também que aqueles que
ndo sdo gerados por sémens que contenham prome#amé ou Kairu podem tornar-se
“gentes verdadeiras” pela incorporagéo das quaslaccomponentes constituintes da pessoa-
humana por meio de agfes néo relacionadas diretardegestacéo. A “alma do corpo”, tal
gual mencionam alguns sujeitos indigenas, é tamipé@m parte moével do corpo, pois pode
deixa-lo devido aos efeitos das a¢fes das altersdadins”.

Por outro lado, meus interlocutores dizem que @epl@a € umcompanheiroda
pessoa-humana, elaborada no periodo de gesta¢d&o,quea ndo possui metade, cuja
finalidade é servir de vestimenta & alma no pégendrendo em vista que na morte 0s
componentes da pessoa-humana desfazem-se, settl@ @ @inica parte que segue ativa,
ainda que alhures e com outros caracteres — comouMmcorpo e sem vinculo de parentesco
com 0S gue permanecem no universo dos vivos —sivebsferir que ela ndo é portadora de
metade. Todavia, nas hipGteses sugeridas, a reddigioe corpo estdo presentes: uma como
parte constitutiva da outra. A alma coexiste, téeindependente da aparéncia corporal que a
serve de suporte material. Colocada as possibé&laderpretativas e seguindo nos caminhos

das ambiguidades, as reticéncias abrem novamegrdeapara futuras investigagoes.

4. A onca também é gente

Ernesto nos guia neste universo das diferencgsos e fornece a origem da
inspiragdo de alguns argumentos apresentadosteg&igacerca da qualidade de humanidade
estender-se ao mundo dos ndo-humanos. Ao me dieeo gue diferencia asing [ongas]
dos kaingang € “o local onde elas vivem”, e queriocfpio da diferencakamée kairu
estende-se para outros planos da socialidade Xpar@o, as oncas), este senhor nos da mais
pistas sobre a concepgdo indigena de parentesooa &gn relacdo aos nao-humanos,

formulada com bases em suas nog¢des de corporalidade

“Elas [as ongas] também tém marcas. Elas sdo naeenfas; sO que vivem
em outro lugar: no mato. Mas la elas também ténultura delas, os
costumes, as festas, as comidas” (Ernesto).
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Essa informacado, seguindo o argumento de Tommagermite inferir que para os
kaingang ndo ha uma separacao radical entre osraas’ humanos, natural e sobrenatural.
Pelo contrario, sdo dominios que se interpenetrase afetam multualmente (2004:157).
Segundo Ernesto, todos tém marcas; sameou Kairu”. A distincdo € expressa em termos
de natureza, ndo de cultura. Seriam, alguns animaggetais e minerais entidades de tipo
humano porque compartilham de capacidades agentmalhantes e atuam no mundo
segundo um mesmo principio de classificacdo. “Samentes porque tem corpos com
marcas”, afirma ele.

Mais do que alocar a diferenga entre humanos éhna@nos no corpo, interessa-me,
pois, tentar compreender o que seria essa tendRaitigang de extensdo do parentesco a
todos por eles considerados como humanos. Ao qeegaessa extensdo da “humanidade” e
do parentesco apoiar-se-ia na partilha de atriblij@sios as metades Kamé e Kairu, que
determinariam o0s sujeitos como parentes potenpeitencentes ao mundo dos vivos, das
pessoas-humanas, em contraste com 0 mundo dosspmrtoos por exceléncia.

Retomando o que entendo como principio basico dmalngia kaingang parece-me
gue ela se apdia na codificagdo mitica da diferpogcaneio da dualidade das metades. Se as
diferencas séo imprescindiveis, é preciso quesejasn determinadas para que seus termos se
relacionem e mantenham-se distintos, caso cont@uwigem esta condi¢do, impossibilitam-se
as trocas e desfaz-se a socialidade que estagwemsttal qual ocorre no mundo dos mortos,
onde a auséncia da difereriganée kairu instaura outro modo de parentesco, outra produgéo
de corpos propriamente ndo-humanos.

O jogo de diferenciacdo é conceituado no corpoorEepta vestimenta, por esta parte
material da pessoa-humana - originada pelo sémansftrmado em corpo pela agéncia
feminina — e, também, componente da pessoa ndoraufoarpo animal, vegetal ou mineral e
seus donogan) é que cada grupo de pessoas se reconhece corim talano dos humanos
Vivos,

“sabemos, de longe, a metade da pessoa. Bastaau @ corpo, 0 seu
formato. Se é alto, se € baixo; pelas unhas tandeéreguimos dizer. Se
elas sdo meio redondinhas, a pessé@iéu. Se as unhas sdo mais finas,
compridas, ai €amé Ela tem de achar alguém diferente dela para easar
fazer outras marcas. [...] Como as oncas: as quepiBtas sddairu, as

gue tém riscos sa@damés O macaco ndo tem marca. Nao é gente como as
ongas. Ele ndo recebeu elas dos irméos antigosisstagdo quer dizer que
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a gente ndo goste deles. Mas ndo comemos sua qaise.é bicho
preguicoso e traicoeitt (Ernesto).

A etnografia apresentada aqui sugere, assim, quagentesco pode se estender para
além da marcada pelo uso dos terrka#kd (consangiiineo) éambré (‘cunhado’, afim
potencial ou real). Segundo os relatos de Ernestgie (teoricamente) a possibilidade da
construcdo de parentesco com algumas espéciesirdaisnclassificadas dentro do regime
dual das metades, como parentes potenciais. E @@ups partes contém motivacdes, cujas
afetacbes atravessam os humanos e, estes, aqDebpse os tornariam (potencialmente)
parentes seria 0 compartilhamento das metades déierenca corporal — ainda que, de outro
modo, permanecam diferenciados devido ao “lugartatestrucdo de seus corpos. Como diz
Ernesto: “[as ongas] s&ueio parentas; s6 que vivem em outro lugas:mato.Mas la elas
também tém a cultura delas, os costumes, as fastasmidas”.

Cabe notar que esse parentesco permanece apaneteesaepre potencial, pois nao
se realiza como tal no mundo dos vivos. Talvez ggja relagdo presente apenas para 0s
xamas. Haveria uma triade: 1) corpos humanos cotade® b) corpos ndo-humanos com
metades; ¢) corpos ndo-humanos sem metades. asiga perceber por enquanto € que 0s
animais com metades sdo como um ponto de passaggnimportancia é indicar que o
regime ndo é estavelmente dual. Algo como dizerrfigceé que as ongas sejam parentes, €
gue nada, a principio, as impede de sé-lo. A filaseu Ernesto insinua o “parentesco” como
possibilidade, mas que nédo deve ser afirmado acarsstituir uma “categoria” de humanos
que incluisse as oncas. O que me parece interessatatr daqui em diante € a questao da
instabilidade da categoria de humanos.

5. Mapa das alteridades

Para os kaingang, gente ou pessoa verdadeiraasprda constituida pela conjungéo
dos seguintes componentes: metade, nome, corposn& especificos, elaborados e
reproduzidos no dominio da “terra”, sitio privilado dos humanos, por meio de relagdes com

outros humanos - parentes. Tratam-se, prototipiceanedos Kaingang, e mais

#Conta o mito do diltvio que os macacos, ao serdititados pelos irm&os mitolégicos para ajudar laasaa
toda a gente das aguas, eles ndo o fizeram. Ficafnvés, a brincar e descansar. Ao contrariggaasas e
outras espécies de passaros prestaram ajuda,azadcetgrra em seus bicos, para baixar o nivel d.agu

163



prototipicamente ainda, ddsaingang pé Nao obstante, o dominio da “terra” também é
habitado, no espagco da mata, por entidades queosBnem tais atributos, notadamente, os
“espiritos feios”, dotados de carater proteiformemeédida que os olhares dos sujeitos
ordinarios estes entes sdo invisiveis; dizem qatbtepelo vento”. Contam-me alguns raros
casos de parentes que se perderam na mata sedpaidEspiritos feios”, que assumiam a
aparéncia de um sujeito falecido — o que seriaiyelsspenas com mortos recentes, posto que
0 periodo de transito da alma do mundo dos vivea paaldeia dos mortos é cerca de doze
meses. Com tal aparéncia ex-humana, “o espirito arigana e leva o parente vivo”. Outra
forma material reconhecida destas entidades naahasné a corporalidade jovem, apenas
vista pelos xamas, que viajam aombée 0S enxergam cOomo pessoas, “mas pessoas sem
marca”.

N&o hesitaria dizer que se trata de um jogo deppetivas: de um lado, désiprig
kérég que véem o0s seus ex-parentes humanos como presfigiindo de suas almas; de
outro, os olhares dos humanos que percebem osiprgne®mo entidades predadoras. Ainda
gue nao tenha ouvido de meus interlocutores a alavimigos’ em referéncia a essas
entidades, arriscaria classificd-los como inimigossto que a idéia de hostilidade me parece
implicita, no sentido de que a relacdo entre sigaie perspectiva diferentes tende a aparecer
sob a chave da inimizade — ndo como uma “categoigéal, mas como uma qualidade de
relacdes.

Recapitulando, tentando tracar uma espécie de rdapademais alteridades que
compdem as rela¢cdes no mundo dos humanos e paeeqgies em suas interacdes também
constituem componentes integrantes da pessoa-humana

Inicio pelo kumbg retomando brevemente algumas de suas concestC@dg.
Traduzido como “alma do corpo” e também como “dot@ corpo”, ndo possui
materialidade capaz de ser perceptivel aos oltainaios. Esta categoria € o componente
principal da conceitualizacdo de pessoa-humanalosela uma espécie de principio vital
gue sustenta a corporalidade fabricada continuameatpassar da vida, no mundo dos
vivos. Sem este componente “introduzido”, “fixadtdjuntado” ao corpohd, parte material
da pessoa, o ser perde sua capacidade para a dadeni

Os tan, ditos “espiritos donos” dos animais, vegetais eendiis, “sdo como as almas
deles”, disse-me, certa vez, uma interlocutora. ndperecentemente ouvi falar desta

categoria, a conhecia apenas de outras etnogr8ggsindo meus interlocutores, os “donos”
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possuem caracteristicas proprias e as usam pamndgar suas forcas perante aqueles que
com eles se relacionam. Alguns deles sé&o “bravm#tos “parceiros”. Dizem que se deve
respeitar algumas regras de etiqueta perante edpscialmente em atividades de coleta e
caga, uma vez que parece ser nestes eventos drea@s ou “negociagcdes” com eles sao
efetivadas. E “preciso pedir permissdo aos donsgtimtas, antes de tira-las do mato ou de
outro lugar em que estejam se ndo, os donos delescastigam. Ai, os remédios nédo
funcionam. O mais perigoso é o dono da agua”. Skgum de meus interlocutores, o dono
da agua dorme durante a noite, despertando apenasao sol nasce. E neste periodo que
suas poténcias estao mais fortes e servem paemeéslios e também para os banhos. “A agua
fria é remédio muito bom”, diz uma parteira, “masb@anhos tém de ser de manha, antes de o
sol bater na 4gua, antes quidela acorde.

A partir dessas falas, tdn parece operar como correlato para os ndo-humaapsiad
gue okumbé&é para os humanos. Ambos ‘habitam o corpo’ daqugleso tem, mas ndo se
confundem com o proprio corpo. No caso da “almaapo” dos humanos, dizem que séo
partes moveis: quanto as dos animais, eu ndo aadiada dizer, com excec¢do “d@s dos
bichos xamas”. Segundo Ernesto, “os bichos quexs@td témiangré E estes podem
viajar”.

Como no caso dos Krahd (Carneiro da Cunha, 19%3glrmas aqui kaingang estéo
destinadas a perenidade. Sem alma, nem os hunr@mss ndo-humanos podem subsistir.
No caso dos primeiros, dizem que sem a “alma doofaressa-se “de respirar”, implicando a
morte do sujeito, uma morte que se torna irrevefSacorre somente guando sua alma
instala-se na aldeia dos mortos, aceitando comitdebé&da. Sobre o que se passa com as
outras categorias de humanos, animais, vegetaigrais, por exemplo, nada aprendi ainda.

Os ngufd seriam aqueles espiritos, almas metamorfoseadaregidlem no mundo dos
mortos. Nao estéo classificados como entes patggréontrastando, assim, com a nogéo de
kuprig kérég os “espiritos feios”, lidos como predadores.

Osiangré, termo traduzido como “espirito guia”, servem copasceiros dos xamas
em suas rotinas de curas e prevencdes de enfeesidadutros males que atinjam as
pessoas. Segundo, ademais, contam Ernesto e Adaieuios xamas, “todos téiangré]...]

€ como ckumb4 feito com a pessoa”, na opinido do segundo.

8 Sobre os Krah6, Carneiro da Cunha (1978) indiealgué é a condicdo de alma necesséria para ge®s)bj
animais, vegetais e o préprio homem se mantenhamesfe vivos. Ver Jaenisch (2010) para conhecimento
acerca dos objetos kaingang e sua relacdo comstregéio de corpos.
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“Todos tém, sé que para fazeramgré existir e falar com a pessoatem que
ser um xama. A gente ndo nasecgd, tem que ser ensinado. Ai, quando a
gente encontra @angré nos tornamokuja de verdade e ele passa a ser
nosso companheiro”.

Segundo essas mesmas pessoas, esses seres donfontt@’ também compdem a
categoria de alteridades que sao perceptiveis aaEsaxamas, que desenvolvem habilidades
para comunicar-se com eles — diferente da relagdoas “espiritos feios”, com 0s quais 0s
xamas ndo conversam pessoalmente, sendo, por ensgusangré

Meus interlocutores informam que a esta categartepce uma gama de animais que
séo classificados comtaméou Kairu, segundo “as marcas” - aspecto de sua pele e torma
do corpo. Ernesto, tempos atrds, comentou que tedndeados animais que s&mgré em
potencial no mundo dos vivos. Entre “os que tradnalltom a gente”, como costumam dizer,
0s xamas nomeiam a anteif), as oncasnfing), alguns passaropdrangé[designacao geral
para esse animal]).

H& também aqueles animas que ndo servem parapastaria”. A saber, o tatu, a
cobra, a aranha. Este dois ultimos sdo animais spguyndo ele e também Adriano, sao
“animais ruins”. Eles habitam o caminho que condw@ma do falecido até mumbé Neste
percurso, comentam os dois, “ha uma pinguela, pondé ponte, bem pequena e estreita que
a alma da pessoa morta tem que atravessar. Egtaefanbalanca muito, e la embaixo, tem
aranha, cobra. Se a alma cai 14, ele € comido eo@pleta seu caminho”. Isso ndo é bom
porque causa desequilibrio aqui no nosso mundeskspiritos ficam sem lugar e tornam-se
perigosos para os parentes. Além deles, algum&siespregetais séo incluidas neste enredo
classificatério assumindo duplo lugar, tanto naadie como componente nos tratamentos
corporais, sob a forma de “remédios do mato”.

Por fim, incluo o umbigo, discutido previamentee@endo como duplo, uma parte, um
“pedaco” da pessoa-humana, relativo ao mundo dessve a seu pertencimento nele.
Rememorando, o umbigo é criado pela substanciauliese € enterrado, servindo como
linguagem de pertencimento. A placermae ganha forma material como corpo, criada na
gestacdo, somente depois da morte de seu prinmim gbderia também ser considera como
duplo da pessoa-humana: um diferente de si mesadwo, gue ndo possui metade definida e
existe enquanto matéria corpérea no mundo dos mdfta compde um corpo de qualidades
dupla, ndo-humano e ndo-parente, quando serve eestimenta nmumbé de um lado; e, de

outro, como parte precisa na formacdo do corpoardera gestacdo. Sendo a placenta
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resultado do sangue materno, uma hipétese poseitallé-la como alteridade justamente por
ndo adquirir metade, posto que esta Ultima sejarrdida em linha paterna.

A relacdo entre categorias desse tipo ha muitpaevdm ganhando cena e sendo
tratadas etnograficamente (DaMatta, 1976; Vidal61€arneiro da Cunha, 1978, Seeger
alli, 1979; Maybury-Lewis, 1979; Seeger, 1980; Crok&85; Turner, 1995, para citar
alguns exemplos nos estudos dos Jé). Para ilustae foi exposto até aqui, proponho o

seguinte diagrama.

Categorias de alteridade kaingang
Pessoas
(Possuidores de alma)

Metade Sem metades

Vivos Mortos Naarpntes com
‘ corpos ndo-humanos

placenkaprig kéreg, ngufd

Pessoa-humana
(com corpo humano)

Kaingariginba, ha, jijj

|

Parentes potencig

S
Pessoas humanas
(com corpos ndo-humanos)

animais, vegetais, mineraigneiangré
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Deve-se atentar para a ndo estabilidade das relac@®a: todo sujeito situado em um
dos niveis dessa escala pode ser desdobrar ouaedoércorrendo-a em diferentes diregdes.
Seria ainda preciso inserir neste quadro a figwaféd [ndo- indigena] em planos de
aproximacdo e afastamento variados, no sentido aierem ser em certas situagdes
classificados com&améou Kairu, como parente ou afim, também a depender do moneento

das estratégias envolvidas na construcéo de adiafetivas e politicas.
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Primeiras Costuras

(Ou Conclusao)

“O relato dos varios passos que
levaram a construcdo deste [texto] que
servird de resumo de minhas sugestdes,
e a narrativa dos meus tropecos pelo
caminho pode ser util para quem
decidir seqgui-lo [...] Afinal, propomo-
nos a fazer o impossivel: fazer em
poucos meses 0 levantamento de uma
cultura extremamente complexa e
inteiramente  estranha: e todo
antropdlogo sincero, ao retornar para
casa, descobre terriveis lacunas em seu
trabalho de  campo” Bateson,
(2008[1936])).

Consciente das lacunas etnogréficas e do peso gjaereslizar uma descricdo de
vidas, sentimentos, expressdes e conceitos allEmsponho-me aqui, nestas ultimas linhas, a
recapitular idéias espalhadas ao longo dos capitdmo se fossem pontos alinhavados num
tecido com dimensdes inexatas. Tentarei agora réekts de forma a compor um quadro
daquilo que os antropdlogos costumam denominarondedpessoa e de corpo a partir das
perspectivas kaingang aqui registradas.

Os primeiros tracados feitos no pano tentaram exmono meus interlocutores
explicam a origem da diferenca codificada nas nestadperadas pelos irmdos miticos, ou
“feita pelos antigos”. A despeito das variagOes,falas kaingang parecem-me conferir
sentidos convergentes a essa dualidade necess@wigando 0s entes que povoam o mundo,
assim como as temporalidades e espacos que censtifdarrada no mito do dilavio, a
instauracdo da forma dual da diferenca, efetivamia a criacdo das metades, distingue dois
tipos de corpos e pessoas. Esta distingdo é pameirte expressa pelos nomes pertencentes
aos acervos das metades, de funcdo sobretudoficktésia e que operam como alicerces
para a constituicdo de corpos e pessoas. Dar nopessba, ao animal ou as arvores é

“recruta-los” as metades, inscrevé-los nelas. K3ané ou Kairu é estar marcado por essa
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diferenciagdo necesséria ao processo de producéd sm que consiste a administracdo das
articulacdes coletivas e a manutencao dos lacosnalieos.

Para os kaingang, a relagdo entre 0 nome e corpsist® em uma conexao
fundamental para que se constituam como pessoasHasmmcomo “gente de verdade”.
Nominar nada mais é do que oferecer a pessoa po potencial especifico. O nome, como
sugeri, opera como veste que pré-diferencia ssjeipwis suas qualidades indicam os
atributos corporais visiveis que cada nominadadduirir ao longo de sua vida por meio dos
processos de construcdo do corpo que foram aquiritbss Processos que envolvem
articulagdes entre as propriedades corporais degasuque formam uma “comunidade” por
meio da circulacéo dos alimentos, dos tratamerdgsdceos e também das relagbes afetivas,
as quais ndo estédo desvinculadas das politicasetemgéo das aliancas.

Sexo e comida sdo os dois modos chave de constrigédtanea do corpo e do
parentesco, por meio dos atos de namorar, cadaicdn corpos de parentes e deixa-los
crescer por via da circulagéo de substancias, titpgetas e moralidades que envolvem cada
categoria de afim e consanglineo e as possiveis0rd entre eles. A relacdo de
consubstancialidade entre parentes - casais, casamsus filhos, entre germanos, entre
membros de uma “comunidade” — é expressa pelo tkafyposubstancia imaterial indicadora
da permanéncia dos lagos.k@fy parece estar metaforizando no que denominamosieslac
de consubstancialidade, uma espécie de reflextodits afetos que alimentam novas acdes e
recolocam a todo instante, a depender das intengdssjeito na arena de circulagcdo e de
troca.

“sabe, a gente ndo costuma ter um lugar definitdae eu sou agente de salde,
amanh&, quem sabe conselheira das jovens. Ou eadasdugares publicos ou
politicos. Meu nome tem a ver com cuidar dos oufves isso, se faz de tantos
jeitos! E depende sempre de como as pessoas estigoc do que se faz juntos”
(Luci).

Descrevi 0 casamento como espago para criar ralagde implicam na formacao do
kafy, cuja condicdo de existéncia depende da qualig@déiva criada pelos termos em
relacdo — caracterizada como “boa, forte e resstgrara geracdo de potenciais humanos
“com corpos bem feitos”. A criacdo e a manuteng@®reélacfes de substancia também estédo
relacionadas com a administracdo dos lacos pdjtidas mobilizacdes e intengbes que

atravessam as pessoas. I1sso nos conduz para disr@sto do modo particular como os
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kaingang encararam a formacao do corpo e da pesssaher, como processos que ndo se
limitam aos atributos fisicos, mas requerem um fjoades relagdes cotidianas.

Meu intento foi mostrar que cada pessoa kaingang npion conhecida é uma
objetificacdo de relagbes, um composto de afecgdesa atravessam, alimentando nela
outras linhas de ac¢des, com as quais, simultangajsn produz como “gente humana” e
como parente de alguém.

Ademais, a conceitualizacéo do corpo neste contegigena abarca suas concepcdes
de espacialidades, dos lugares onde os produzem.pbideria, sugiro, ser compreendido
sendo como uma categoria intercultural, pois oesgendimento nativo é concebido sempre
no dialogo com concepg¢Bes ndo-indigenas. A casar& gles o lugar de reproducdo da
comunidade de parentes realizada pelas interapbesades. E também sitio de elaboracéo e
desfecho de aliancas. E ela o cenario privilegipaia a compreensdo de suas economias
politicas dos afetos. E na casa, segundo as fataisihas, que as qualidades apropriadas séo
inicialmente transmitidas, primeiramente pelo psscede fabricagdo continuada do corpo,
evitando-se por meio da abstinéncia sexual entrgeogores o acumulo de propriedades
formadoras dohad. A forma do corpo ndo estd associada as substéooig®rais, nem
femininas, nem masculinas, e sim aos atributoasitque o pertencimento a cada metade
pré-distribui aos sujeitos em formagdo. Nesse bote, a gestagdo fornece um meio para o
crescimento oculto de um corpo potencialmefdenéou Kairu, que so resolvera se foi de
fato construido como tal no nascimento. O procelestfazer crescer para existir” tem um
referencial que abrange nocdes de socialidadedptad|tfemininas e masculinas, em relacao
alternada em tempos e espacos. E nessa configug@sa foi o cenario propicio para a
compreensao desse ritmo cotidiano do produzir sogppessoas-humanas como coextensivo
a produgéo de parentes.

A distincdo que aplico enteziar e transformaré baseada na diferenciacao feita também
pelas mulheres indigenas entre o “pai do corpo*mgabsocial”, indicando que o corpo forma-
se pelo sémem, mas néo é feito crescer por egtaquade. Assim, o que qualifica corpo é a
metade e o nome (aporte masculino) que ele tenidopmhas o que o sustenta € alma. E para
que se mantenham articulados como componentesvpedita pessoa é preciso agfes externas
(durante a gestacao, aporte feminino, apds o nastimaportes masculinos e femininos) que

o fagam crescer bem e humanizado.
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O corpo esta, pois, relacionado a tudo aquilo queestra as relacdes no mundo dos
vivos. Quando me refiro ao corpo como sitio dardiiea, sugiro, em suma, ser nele que se
materializam os efeitos de sua fabricagéo, cordiries modificagbes que o humaniza. A
diferenga entre corposamée kairu € uma condicdo que apenas ocorre e tem sentido no
mundo dos vivos, “na terra”, conceituada como nw@minho entre o mundo subterraneo,
numbé moradia dos mortos e o0 mundo primordial, de adgiram os irmaos miticos para
instaurar a alteridade na forma de metades. Sopreagsso social envolvido na geracao de
NovVOS COrpos e pessoas, percebe-se que constirntm da economia doméstica, onde se
desenvolvem as relagfes de complementaridade astrpartes distintas, relacdes néo
necessariamente simétricas ou igualitarias. Ditia gs pessoas e corpos produzidos sao
efeitos das relagfes, de posi¢cdes que as conectam.

“Gente de verdade” sdo todos aqueles sujeitos@uégos como Kaingang. Segundo
meus interlocutores, “gente de verdade” “tem alreabs corpos que estas habitam sao
construidos a partir de referenciais comufamé ou Kairu. Concluo que produzir “gente
humana” € uma operagao sobre o corpo. Como indigad@oelho de Souza (2002), o corpo
indigena seria produto de uma ‘especia¢do’ enquantorelacdo particular entre substancias
e superficie, concomitantemente. O que signifieardijue o corpo kaingang — parte material
e perecivel da pessoa-humana - é feito pelas tdedlsiidos corporais dos genitores, pelos
alimentos por eles ingeridos e compartilhados também outros dos seus parentes, pelos
moldes e escolha do sexo ocorrido ainda no peded@bricacdo dba e que segue apos o
nascimento quando empreendem ac¢fes para constraflo um corpdamé ou Kairu, no
ambiente de suas casas. Com o0s tratamentos caerpgpaitura, uso de adornos, aplicacdo de
substancias sobre a pela e a ingestdo de remédiimentos especificos — efetiva-se a
modelagem do corpo desejavel: “um corpo forte” enifeito”.

Se humanos e ndo-humanos tem marcas/metades igugis,os diferencia, afinal? A
historia de Seu Ernesto sobre o parentesco dog&m=incom a onga oferece pistas para essa
questdo. A diferenca entre humanos e a onga resideorpo, no modo, no lugar e nas
intencdes de sua construgdo. Ambos 0s sujeitdgjraanos e ndo-humanos, tém manifestado
no corpo a afiliagdo as metades: os bichos por“giiatsiras no corpo” e, os humanos, “pelo
jeito do corpo, pelo formato”. A diferenga entreslpois, resume-se a uma questao de pele: a
dos humanos tem de ser “pintada”, a da onca janesta condicdo. No plano apenas dos

humanos, cada sujeito difere-se dos sambré e de seugaitko pela aparéncia fisica. Eles
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diferem-se do$6g também neste aspecto. Estes Ultimos tornam-satpargistamente pelo
processo de assemelhamento, quando recebem metaxeses e tém seus “corpos feitos
como os dos parentes”.

z

Procriar é reproduzir “a comunidade” de uma maneispecifica; significa a
manutencdo da diferenga que é condi¢cdo do progessiutivo por meio da produgédo de
corpos e de pessoas determinados por esta difergngaserdo kamé ou kairu, ainda que
contenham ambos em si. No que me referi as quedédgénero, a producdo da pessoa e de
seu corpo permite pensar numa dualidade do génmmtiva entre os kaingang. E nesse
sentido, argumentei que considerar o agente mascaimo preponderante na fabricagéo do
ha seria negligenciar as agéncias femininas que atlsamadamente nesse fazer “novas
gentes”.

No plano das relagbes extra-sociais, em que singmortos como suas alteridades
maximas, a diferencga reside também na aparéng@redy resultado de uma metamorfose ou
processo de des-humanizacdo que atinge a pessaaoita perde-se a metade, o nome e
corpo de modo que a alma transforma-se em outrapdeumbatorna-sengufd. Dizem os
kaingang que se trata de uma metamorfose de alndascerpos. O corpo no mundo dos
mortos é outro — feito da placenta daquele queeuore possui uma aparéncia jovem. Nestas
condigbes adquiridas, dizem os kaingang dizem querto ndo é parente.

A pessoajnh, “aquele que age no mundo, quem tem metade, quendene”- seria
uma conjugacao de quatro elementos: metaigie$nome, derivado da metadég (corpo),
fabricado por meio de acbes alternadas dos gesi®wreonstruido segundo um regime de
relacdes envolvendo para além dos primeiros, tamb@enrede de possiveis parentes e afins,
e o kumba (alma/espirito do corpo), que se junta ao seguddmm alguns, quando da
primeira respiracdo, mas que € a ele ‘fixado’ nonmoto da nominagéo. Ademais desses dois
momentos, esse “ajuntamento do espirito com o adffedo ao longo da vida”: “as vezes ele
viaja, e quando néo volta a pessoa acaba, morre”.

Ao conjugar os aspectos contrastivos Kamé e Kaiiwgs e mortos, feminino e
masculino, parente e ndo parerkaingang pé e fogfim e consangiiine@a [espaco dos
vivos] e numbé [mundo dos mortos], meus interlocutores expressau regime de
diferenciagédo corporal mediado pelas trocas regelado encontro permanente entre

instancias diversas do eu e o outro.
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Deixei lacunas. Sei que é preciso uma nova invegtidografica para saber mais, por
exemplo, sobre os processos de inser¢cdo, muitgaardie nomes “brasileiros” no acervo
indigena. O que implica nesta fabricacdo da difexem como se relaciona com as demais
categorias onomasticas descrita muito bem por V@ig94): “os nomes bonitos”, “os nomes
feios” e “os apelidos”. Além disso, h4 muito quebtilhar em campo para a compreenséo do
parentesco kaingang. Aqui mostrei alguns casoseggantes para se pensar suas proprias
formas de elaboracdo dessas relagdes, tendo @hierida manutencdo da diferenga como
base para relagfes sociais. Somando-se a ess@sicets, ha discussdes que ndo encarei em
profundidade; por exemplo, as articulagbes entfe@sunidades” e a aldeia. Por observar o
cotidiano das micro-espacialidades das casas €cdasunidades”, deixei de entendé-las
também no plano mais amplo das ditas aqui econopaiiticas dos afetos. Espero que até
aqui tenha conseguido evidenciar as inspiracdeseftoais que me serviram de subsidios
para estas costuras iniciais e também mostrarrdadeiros donos desse vocabulario e dessas

historias.
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