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A etnia Kaingang em Sao Paulo:

abordagem etnografica e etnohistorica

Niminon Suzel Pinheiro

Os Kaingang foram violentamente atingidos pelo processo de transformagédo
e ocupagdo do seu espago pelos colonizadores. Eles reagiram e interagiram, lu-
tando, revoltando-se, fugindo, sentindo de forma dolorosa a conquista de seus
territérios pelos colonizadores. Impuseram limites & conquista e desenvolveram
estratégias para se relacionarem a distdncia com as frentes modernas de
colonizagdo. Talvez esse fato tenha contribuido para adiar o esbulho de suas ter-
ras pelo sistema capitalista. As dreas Guarani foram primeiramente ocupadas. As
cidades de Sdo José do Rio Preto, Jaboticabal, Piraju, Botucatu, por exemplo,
tém por volta de 150 anos. Foram edificadas sobre territorio de migragdes Guara-
ni. Penapolis, Marilia, Lins, Promisso, Barbosa, ndo terdo mais que 90 anos. Er-
gueram-se sobre terras das tribos Kaingang. Bauru estaria numa regido
intermediaria, ambos os grupos estiveram na regido.

Neste artigo pesquisa-se a génese dos Kaingang através, principalmente, de
relatos de viajantes e pesquisadores que mantiveram contatos com eles. Descre-
ve-se e analisa-se aspectos da vida material, social e espiritual a fim de se ter
uma nog¢do da sociedade Kaingang e da importancia dos territérios tribais ¢ da
invaso dos colonizadores para a sua continuidade.
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1. Os Kaingang paulistas e os Guaiana coloniais

Os Kaingang, no século XIX, habitavam o Estado de Sdo Paulo. Tornaram-se
conhecidos mundialmente devido & peculiar oposi¢o que mantiveram & conti-
nuidade da colonizagio e conquista, por parte dos civilizados, nos Vales dos Rios
do Peixe e Feio Aguapei, o que os diferenciou dos outros grupos indigenas pauli-
stas, os quais rapidamente contactaram com a civilizagéo.

Ao investigar a origem, procedéncia e localizagfo espacial dos Kaingang de-
paramos com uma polémica ja antiga porém ainda nfo definida: os Kaingang
ndo eram conhecidos sob essa denominagdo durante os séculos XVI ¢ XVII. Po-
deremos, assim, colocar a questdo: entdo, quem eram os Kaingang?

Quem foram os antepassados coloniais dos Kaingang? Existe relagfo entre os
Kaingang e os Guaiana coloniais? Como os Guaiané e os Kaingang perceberam
e foram percebidos pelos colonizadores?

Analisa-se diferentes opiniGes e observagdes de viajantes, cientistas e fun-
cionarios publicos a respeito dos Guaiand e dos Kaingang por meio de uma bi-
bliografia selecionada. Confronta-se essas observagdes entre si, atentos as formas
de resisténcia, adaptag@o e colaborag@o dos indigenas para com a conquista, pe-
los civilizados, dos territdrios do oeste do Estado de Sdo Paulo.

1. 1. Localizacfo espacial dos Kaingang e os vizinhos: Oti e Guarani

Nas regiGes meridionais do Brasil, territério sempre disputado, outrora habita-
vam, avizinhadas, as Nag¢des Oti Xavante, Guarani e Kaingang. Os Kaingang se
deslocavam constantemente de uma regifio para outra, de um lugar para novos
lugares, porém sem ultrapassar certos pardmetros topograficos delimitados pelo
reconhecimento, entre essas etnias, dos seus respectivos territdrios tribais.

A partir de meados do século XIX costumava-se encontrar grupos Kaingang
na regido limitada pelo Rio Tieté, ao Norte, e os territérios missioneiros do Norte
da Republica Argentina, no limite Sul. Nesse periodo os territérios da Etnia
Kaingang abrangiam parcelas significativas do que viria a tornar-se os atuais
Estados de Sdo Paulo, Parand, Santa Catarina e Rio Grande do Sul. Eram os se-
nhores de praticamente todo o lado ocidental do Planalto Meridional Brasileiro
[Teschauer 1927: 41; Baldus 1937: 277; d’ Angelis 1984].

Em S&o Paulo, os Kaingang viveram no Vale do Rio Tieté passando pelas ba-
cias do Rio Feio-Aguapei e do Rio do Peixe até as florestas que, em galeria, mar-
geavam o Rio Paranapanema. Nessas florestas abundavam o “pau d’alho”,
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arvore que deu, por longo tempo, uma caracteristica olfativa para o ambiente
[Souza 1918: 739].

Em 1905, para definir essa regifio, comumente denominada de “terrenos
desconhecidos”, Carlos Botelho, entfo secretario da agricultura, afirmou para
o presidente do Estado, Jorge Tibiri¢a, que a zona de que se tratava era:

limitada ao norte pelo curso do Tieté, ao sul pelo Paranapanema, a oeste
pelo rio Parand a leste por uma linha imagindria, partindo das proximi-
dades da foz do Laranja Doce, no rio Paranapanema, e terminando no
Salto do Avanhandava, no rio Tieté [Schmidt 1961: 345].

Essa regido era habitada ndo sé pelos Kaingang como também pelos seus
contemporaneos: os Kaiap a oeste, nas proximidades do rio Paran; os Oti Cha-
vante nos Campos e os Caiua-Guarani no vale do rio Santo Anastacio [Schimidt
1961: 344; Whitaker 1948; Nimuendaju 1987].

Os Kaingang, habitantes dos territérios acima mencionados foram identifica-
dos por alguns autores como Kaingang do norte ou paulista para que fossem di-
ferenciados dos Kaingang das Provincias do Sul [Souza 1918: 739].

Na segunda metade do século XIX, os Kaingang, expulsos das posses consi-
deradas propriedade privada dos mineiros José Theodoro e de parcelas das pro-
priedades de Jo3io da Silva, deslocaram-se para terras que também ja eram
consideradas propriedades privadas: as de Paula Moraes, ou ainda para os territ6-
rios em torno do rio Feio. Deste refugio costumavam partir com freqiiéncia para
as regides recém povoadas denominadas “Tiguera” na cabeceira do ribeirdo Ta-
quaral, Tres Barras ou Alegre, Sio Matheus, Jaguarete € no Patrimonio do Laran-
ja Doce. Em 1880 os Kaingang eram também encontrados nas matas da margem
norte do Rio Paranapanema [Cobra 1923: 31,32,136,137,138].

Os trechos ponteados pelos colonizadores mencionados acima se encontra-
vam na faixa conhecida agora como o Vale do Rio Paranapanema. Na virada do
século XIX para o XX os Kaingang eram constantemente avistados pelos tltimos
moradores — os Medeiros — nos limites dos territorios colonizados denomina-
dos “Sertdo de Anhumas”, mas também além do Anhumas onde “seguiam-se
vinte legoas de mattas impenetraveis que iam até & margem esquerda do rio
Tieté, pontos onde . . . errompia o coroado” [Cobra 1923: 138]'.

' Os Kaingang foram muitas vezes denominados pelos moradores de “coroados” devido ao seu corte
de cabelo de forma a lembrar uma coroa.
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Para melhor elucidar essas passagens sugerimos que se consulte 0 mapa ane-
xo onde pode-se observar os rios mencionados e algumas povoagdes do periodo
e as regides de conflito com os indios.

Os Kaingang preferiam os campos para viver, mas durante a guerra com 0s
brancos eles acabaram refugiando-se nas florestas e matas, “quase impenetraveis”,
devido as maiores possibilidades de se esconderem e, conseqiientemente, de so-
breviverem. Nas matas eram dificilmente localizados pelos “bugreiros”. Assim,
as florestas aparecem como refiigio: o indigena embrenhava-se nela em busca de
protegdo e dissimulag@io de sua presenca aos olhos dos fazendeiros locais que
lhes tiravam os territorios tribais, os filhos ¢ as esposas com emboscadas, cées,
armas de fogo e até mesmo roupas contaminadas pelo sarampo ou gripe.

Os Kaingang costumavam evitar as saidas das matas. Quase nunca atacavam os
brancos caminhantes que por elas se embrenhavam. Costumavam adverti-los de
sua preseriga aqueles que levantavam moradas e abriam rogas nos seus territorios.
Caso a adverténcia ndo fosse considerada pelos invasores, eles investiam contra 0s
que ousavam fazé-lo e os massacravam. Segundo Amadora Nogueira Cobra, essa
tribo habitou todo o Vale do rio Paranapanema, ndo permitindo invasdes e defen-
dendo valentemente suas terras. Para ele parece claro que os Kaingang se
constituiam em uma comunidade hostil e aguerrida. J4 outros moradores do planal-
to ocidental contaram que nfo tiveram problemas com a vizinhanga dos Kaingang
até 0 momento em que chegaram os exploradores “oficiais” € os trabalhadores da
Estrada de Ferro Noroeste do Brasil (EFNB). Eles contam que eram respeitados
quando entravam nas matas dos Kaingang [Cobra 1923: 17, 18, 21, 71].

* koK

Coexistindo ha séculos com os Kaingang no Oeste Paulista, no Vale do Tieté,
nas nascentes do rio Aguapei e no Vale do Rio Paranapanema estavam as tribos
Oti ¢ os Guarani Caiud, Apapocuva, Oguauiva e Tafiigua; da familia lingiiistica
Gé e Tupi-Guarani respectivamente.

Os Oti, em 1906, habitavam as regides entre os Rios Ivai ¢ Paranapanema
€ muitas vezes emprestavam o seu nome a certos Kaingang que tiveram contatos
com colonizadores e eram, por estes confundidos com aqueles. Ambos habita-
vam a mesma regifio, o Vale do Rio Paranapanema. Eram inimigos entre si.

Para o antrop6logo Von Ihering, os Oti faziam parte de “um grupo aberrante
e isolado da familia dos Gés meridionais” [lhering 1904: 42]. Tiveram, no século
passado, desavengas sérias com os Kaingang, sendo por eles perseguidos [Mar-
tins 1939: 54; Relatério de Exploragdo do Rio do Peixe 1906]
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Os Guarani emigraram para S@o Paulo e para o Parana vindos do Paraguai
¢ do sul do Mato Grosso por volta de 1830 — 1852 [Ihering 1905: 204].

Diferentemente dos Oti e dos Kaingang, os Guarani costumavam dormir em
redes. O contato freqliente entre eles e os colonizadores fez com que esse costu-
me tendesse ao desaparecimento. Perfuravam os lébios inferiores para ornamen-
tar-se com o tembeta. Os Caiud diziam representarem os Guarani “independentes”.
Construiam amuletos para a caga e para o amor. Foram, as vezes, confundidos
com os Kaingang pelo seu outro nome (Caingud) mas, diferentemente dos Kain-
gang, eles se submeteram a experiéncia dos aldeamentos oficiais.

1. 2. Kaingang: outras denominacdes

Quanto as denominagdes regionais dos Kaingang, pode-se observar no Parana
grupos Camé, Caiurucré, Votordo, Dorin, Xokleng, Taven. Em Santa Catarina fo-
ram confundidos com os Xokleng ¢ Uvautas. No litoral de Sdo Paulo apareceram
como Camés “moradores dos campos”. No sudoeste, Itapeva e Faxina, foram
conhecidos por Guayands. No vale do rio Paranapanema e de seus afluentes vi-
vem e sdo conhecidos como Kaingang ou mesmo como Coroado [lThering 1905:
209, 210; Thering 1904: 37; Martins 1939: 54].

Devido a essa multiplicidade de nomes e de regides geograficas nas quais ja
se observou ¢ ainda se observa a presenga de grupos étnicos com caracteristicas
semelhantes e pertencentes & etnia Kaingang, sentimos a necessidade de enca-
minhar a pesquisa com o fim de resolver duas questdes. Primeiro, quem foram os
Kaingang paulistas nos séculos anteriores ao século XIX? Segundo, qual o papel
da colonizag¢do do Brasil na historia dos Kaingang?

1. 3. Etnomia

Grupo indigena desconhecido nos tempos coloniais, os Kaingang tém uma
polémica ascendéncia.

As duvidas sobre a origem e o deslocamento dos grupos Kaingang abarcam
e propdem problemas diversos. Entre esses problemas pode-se citar questdes
espaciais de fixagéo e de mobilidade da comunidade indigena: deslocaram-se até
que regides? Quais os critérios tribais para seus deslocamentos periddicos? Des-
locaram-se do sul para o norte, isto ¢, da Argentina e Paraguai para o Brasil me-
ridional? Ou, como afirmam outros autores, eram originalmente paulistas
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descendentes dos Guaiana de Piratininga que fugiram para o sul, a fim de evita-
rem o contato com portugueses? Qutro ponto polémico era a lingua falada pelos
Kaingang: eram eles filiados lingiiisticamente aos Tupi-guarani, aos G€ ou ainda
aos Crén mencionados por Romdrio Martins?

Teschauer acredita que os Kaingang se originaram no grupo indigena colonial
Guaiana que no século XVI habitaram o litoral paulista entre Angra dos Reis
e Cananéia. Para confirmar a sua hipétese o autor cita depoimentos de indios dos
Estados do sul, nos quais, eles afirmam terem seus ancestrais imigrado de S&o
Paulo [Teschauer 1927: 37 € 38].

Para Afonso A. de Freitas, os Kaingang nfo tém parentesco nenhum com os
antigos Guaiand. Para esse autor, os Kaingang formaram-se de

agrupamento heterogenio de individuos expurgados ou residuais de ragas
indigenas diversas . . . [Freitas: 375].

Para confirmar sua hipotese, ele recorre as observagdes do viajante Von Martius
quanto a diversidade fisiondmica e lingiiistica dos Kaingang entre si ¢ ao relatério
da exploragfo do Rio do Peixe feito pelo Dr. Geraldo Assis Moura, em 1907. Em-
bora ele analise e descreva duas mulheres ¢ um homem Kaingang prisioneiros na
fazenda do Cel. Sanches de Figueiredo no municipio de Campos Novos, con-
cluiu que uma das mulheres tinha o rosto mais comprido que largo diferencian-
do-se por isso da outra mulher, supostamente da mesma tribo [Freitas: 375].

Afonso A. de Freitas, assim, descarta a existéncia de uma unidade tribal entre
os Kaingang e afirma, através da arqueologia de cemitérios indigenas e da anali-
se da nomenclatura topografica piratiningiiana, o parentesco dos Guaiand com 0s
Tupi-guarani ¢ a entdo inexisténcia dos Kaingang em territorio paulista. O sud-
oeste do Estado de Sio Paulo foi sempre movimentado, desde os tempos da con-
quista mas, segundo o autor,

ficou deserto de indios independentes e bravios até o primeiro decennio
do século XIX em que se verificou a irrup¢do naquella zona das hordas
Caauds e Caingangs, aquellas perseguidas por estas [Freitas: 370, 375].

Acrescenta ainda as informagSes acima uma possivel semelhanga dos idio-
mas Kaingang de S&o Paulo com os Kaingang do Parand e uma outra tradigfo,
diferente daquela apontada por Teschauer, de que os ancestrais dos Kaingang
paulistas emigraram do sul para o norte. A partir destes dados, o autor elabora
a seguinte hipétese:
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os actuaes selvagens de Sdo Paulo sdo um ramo dos chamados ‘coroados’
do Parand de existencia jamais assignalada no actual territorio de Sdo Paulo,
em época anterior ao século XIX [Freitas: 370, 371, 373]%

Durante os séculos iniciais da coloniza¢do do sul do Brasil, a administragio
oficial dividia o territério de forma que a regifio que nos interessa — 0 interior
paulista — ficava no interior de uma vasta zona, ou seja, de uma provincia, deno-
minada entdo Provincia Indio-Christd de Guaira, que dominava do rio Tieté
(Anhambi) ao Iguagu, territorio este que esteve sob a agdo dos missionarios da
Companhia de Jesus. Houve, porém, um trecho desta Provincia onde néo se exer-
ceu a agfo jesuitica:

Entre o Tieté ou Anhambi desse tempo e o Paranapanema, ndo houve, en-
tretanto, povoagdo indio-cristd, embora estivesse compreendida no cam-
po de agdo da catequese. As redugdes (jesuiticas) foram fundadas ao sul
do Paranapanema, do Rio Parand ao Tibagi, a partir do ano de 1610
[Martins 1939: 87].

A partir dessas constatagdes, percebe-se que € dificil provar a existéncia mas
também a auséncia, como afirma Afonso A. de Freitas, dos Kaingang entre o rio
Tieté e o rio Paranapanema antes do século XIX. No entanto, vejamos.

Sobre a arqueologia dos cemitérios Guaiana na regifio piratiningliana onde
Afonso A. de Freitas evidenciou semelhangas com os Tupi, lembramos que, se-
gundo o Professor John Monteiro, uma grande parcela dos Guaiana mantiveram
estreitas relagdes com os Tupiniquim locais e que provavelmente houve
intercdmbio cultural e territorial entre eles [Monteiro 1984: 24].

Quanto a hipétese de heterogeneidade racial dos Kaingang, baseada nas
diferenciagdes fisicas e lingiliisticas entre individuos encontrados no interior do
mesmo grupo tribal, como € o caso dos trés Kaingang prisioneiros na fazenda do
Cel. Sanches de Figueiredo, deve-se observar que os Kaingang costumavani, du-
rante as guerras intertribais, raptar criangas pertencentes as tribos inimigas e cria-
-las como suas. Além disso, ndo praticavam o canibalismo com seus prisioneiros

! Freitas também afirma que os Kaingang se autodenominavam Vaicha-Gang {mato-gente) p. 373.
Note-se que na nota n® 86 do livro de Staden, Hans. Duas Viagens ao Brasil (séc. XVI). Belo Hori-
zonte, Sdo Paulo, Itatiaia e Edusp, 1974 a p. 67 fala-se de um pais, Viacha, que abrangia desde o Pa-
raguai até perto de Cananéia e que era habitado pelos Mbia, distintos e inimigos dos Tupinamba.
Seriam eles Kaingang?
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de guerra, sendo estes tratados brandamente € comumente escravizados. Talvez
as diferenciagdes no formato do rosto observadas pelo Doutor Moura as margens
do Paranapanema sejam provenientes das criangas raptadas e dos prisioneiros de
guerra escravizados, ambos incorporados ao sistema social do grupo Kaingang.
A partir dessas consideragdes etnoldgicas torna-se possivel contestar a heteroge-
neidade racial proposta por Afonso A. de Freitas.

Telémaco M. Borba ao estudar os indigenas do Paran4, afirma que este Esta-
do foi habitado por Guarani excetuando-se as regides de Palmas e de Guarapua-
va onde predominou a nomenclatura topografica Kaingang em oposigdo
a Tupi-guarani do restante do Estado. Quanto a possibilidade de serem os Kain-
gang descendentes dos Guaiand, o autor afirma que os Guaiana pertencem ao
tronco Tupi-guarani diferentes dos Kaingang que tinham um idioma “muito gut-
tural e nada parecido com a lingua guarani” [Borba 1904: 54, 55; 1883: 28].

O cronista Gabriel Soares de Souza referindo-se aos Tapuias dos quais eram
os Guaiana a nag8o mais numerosa, afirma que eles eram grandes ¢ admiraveis
musicos apesar de cantarem "garganteado", sem pronincia de palavras [Souza
1971: 339].

Teria o “garganteado” dos Guaian, registrado por Gabriel S. de Souza, al-
gum parentesco com o “muito guttural” dos Kaingang verificado por Telémaco
M. Borba? Segundo o diciondrio de Aurélio B. de Holanda, “garganteado”
¢ modulagfio com afinagfio, “gargantear” ¢ cantar variando os tons com ligeireza.
“Gutural”, também adjetivo, estaria relacionado & garganta, aos sons modificados
pela garganta. Ambos os termos referem-se a sons provenientes da garganta e dai
modificados e variados. Donde podemos pensar em uma identidade também
lingiiistica entre as duas etnias, Guaiana e Kaingang.

Por ultimo, lembramos que Romario Martins, ao escrever o classico, Histéria
do Paran4, buscou também uma classificaco lingiiistica para os Kaingang. Clas-
sificou-os como Crén. Os Crén seriam o segundo dos trés grupos lingiiisticos,
Tupi, Crén e G€, que, segundo ele, povoaram o Estado. Para o autor, os Kain-
gang emigraram do sul ao norte do Iguagu [Martins 1939: 53].

Nesse ponto da discusséo percebemos a necessidade de investigar com mais
atengdo as descrigdes € os comentarios que existem nos relatos do século X VI re-
ferente aos Guaiana e no século XIX referente aos Kaingang a fim de checarmos
até onde € possivel pensarmos nos Kaingang como sucessores dos Guaiana con-
siderando-se a secular distdncia que os separam ¢ as decorrentes transformagdes
histéricas pelas quais passaram.

Concluimos que ficavam prejudicadas as hipbteses e teses que negavam
a origem Guaiana dos Kaingang, pois os argumentos ndo foram suficientemente
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convincentes. No caso de Freitas, havia dados etnolégicos sobre os Kaingang
que ele desconhecia, mas que influiram na elaborag@o da sua hipotese sobre a he-
terogeneidade “racial” Kaingang: a incorporagdo dos prisioneiros e seqiiestrados
a propria sociedade inimiga. Para noés, portanto, os Kaingang sdo os herdeiros
dos Guaiana. No entanto, para provar a ascendéncia Guaiand dos Kaingang ne-
cessitamos de um estudo etnografico mais detalhado, isto €, que evidencie essa
proximidade étnica.

Os Guaiana

No inicio da colonizagdo da América meridional, os europeus costumavam clas-
sificar os indigenas "brasileiros” em dois grandes grupos distintos entre si: os Tu-
pt e os Tapuia.

Os Tupi habitavam o litoral e uma pequena faixa do interior, faziam negocios
com os europeus — portugueses, franceses € holandeses —, praticavam a agricultu-
ra sedentdria e falavam a lingua geral nkengatiu, da qual o conquistador possuia
varios intérpretes.

Tapuia, palavra Tupi, significava homem do “sertdo”, inimigos dos Tupi
litoraneos. Ao se incorporar no vocabulario do colonizador, o termo Tapuia pas-
sou a significar “indio bravo”, aquele que ndo se submetia & escraviddo ou aos
trabalhos da lavoura e dos engenhos. Os Tapuias compunham-se de um enorme
e heterogéneo agrupamento de etnias que pouco tinham em comum umas com as
outras além da denominagfo que lhes foi atribuida pelos conquistadores a fim de
justificarem para si proprios a dificil adapta¢fio dessas comunidades tribais aos
objetivos da conquista [Ribeiro 1986: 94]°.

Segundo o cronista Gabriel Soares de Souza os Tapuia foram os primeiros
habitantes do litoral, do Rio das Amazonas até o Rio da Prata, mas, através da
guerra com os “Tupinae” foram expulsos para o interior, o “sertdo”. Mais tarde,
os “Tupinae” disputaram o interior com os Tapuia pois também tinham sido ex-
pulsos do litoral, pelos Tupinamba.

Contrapondo-se ao significado que tinha o termo Tapuia para os conquistado-
res, Gabriel Soares de Souza informa-nos que eles eram:

%

* Acredita-se que o termo Tapuia represente uma distingdo feita na dindmica do trabalho: os Tapuia te-
riam menos valor como escravos devido as barreiras linguisticas e culturais que apresentavam
4 integragdo nos arraiais neo-brasileiros. Ver também Monteiro, John M., op. cit.
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gente branda e mais tratdvel e doméstica que o mais gentio que ha na co-
sta do Brasil [Souza 1971: 299, 300, 337].

Porém, ele ainda conta que brigavam muito entre si, o que diminuia a for¢a
do grupo como um todo. Eram gente de boa aparéncia e tinham bom desempe-
nho na caca e na guerra em campo aberto. N3o costumavam matar seus prisionei-
ros de guerra mas escraviza-los ou mesmo vendé-los aos portugueses. N&o
trabalhavam nas rogas e tampouco plantavam mandioca. Comiam frutos € ani-
mais silvestres e alguns legumes que as mulheres plantavam ou recolhiam em
“terras sem mato grande” (campos?). Os homens eram muito afeigoados a caga
e, devido a recusa deste grupo indigena aos trabalhos advindos com a conquista
de seus territdrios, eram muitas vezes considerados folgados, ociosos ou ainda
incapazes. Eram adversos a matar alguém dentro de suas casas. Esperavam que
o inimigo saisse ou, se lhes passasse a ira, aceitavam-no como escravo. Dormiam
sobre folhas, andavam em pequenos bandos, ndo sabiam nadar € ndo costuma-
vam comer carne humana [Ribeiro 1986: 44, 338, 339].

E no interior deste grande agrupamento étnico que vamos localizar os
Guaiana. Segundo o historiador John Manuel Monteiro, trés nagdes Tapuia habi-
tavam o que hoje chamamos de territério paulista: os Puri, os Maromimi € os
Guaiana. Esta dltima, era a nagio mais populosa das trés [Monteiro 1984: 24].

Durante o século XVI, os Guaiana guerreavam e avizinhavam-se ao norte
com os Tamoio e ao sul com os Carij6. Habitavam o litoral de Angra dos Reis
4 Cananéia. Segundo Gabriel Soares de Souza, eram simples, acondicionados
e crentes no que lhes fosse dito, além do que eram “gente de pouco trabalho,
muito molar . . .”. N&o faziam rogas. Eram grandes flecheiros e viviam da caga
e dos frutos que as matas davam. Inimigos de carne humana, ndo matavam os
seus cativos mas os escravizavam, tal qual, pudemos observar, os Kaingang do
Vale do Paranapanema faziam com seus prisioneiros Oti-Xavante ¢ Guarani.
Ainda segundo Gabriel Soares de Souza, eram boa companhia para um branco
ainda que “inconvenientes” para o trabalho. Diferente dos vizinhos Tamoios, 0s
Guaiana ndo viviam em aldeias de casas arrumadas “mas em covas pelo campo,
debaixo do chdo, onde tem fogo de noite ¢ de dia e fazem suas camas de rama
e peles de animarias que matam”. Sua linguagem era diferente da de seus vizin-
hos [Souza 1971: 115]%.

¢ Conferir a lenda dos Kaingang onde se conta da origem da escraviddo dos seus contrarios: os Curu-
tons em: Borba, T. M. “Observag¢des sobre os indigenas do Estado do Parand”. Revista do Museu
Paulista, 06, 1904, pp. 58 a 61.
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Segundo o autor, o pdo tinha sabor amargo.

O processo da "boca torneira”, descrito acima, era utilizado também para se
lavarem.

Por ocasido de um assalto malogrado, organizado pelos Kaingang do Rio do
Peixe, com o intuito de impedir o avango de uma expedico cientifica de reco-
nhecimento desse rio, chefiada pelo Doutor Gentil Moura em 24/09/1906, ¢ que
devemos alguns dados referentes aos seus utensilios domésticos. A expedigdo
perseguiu os Kaingang, localizou sua “maloca” e recolheu material etnografico
a fim de que pudessem conhecé-los melhor ¢ a partir dai revidarem seus
“ataques”. Foram encontrados potes de barro cozido “de forma alongada, alta,
conicos em baixo e munidos logo abaixo da orla de um sulco”, um deles meio
cheio de mel; cestos “bem talhados de Taquara, . . . porongo revestido de um te-
cido ralo de alguns poucos fios grossos e cheios de folhas de herva-matte, sec-
cas e soccadas” [lhering 212,213; Relatério de Exploragdo do Rio do Peixe
1906].

Entre os Kaingang do Parana, em Palmas, pudemos observar no que se
constituia o trabalho dos homens: construir casas, cortar madeira, cortar arvores
para extragdo do mel, cagar, recolher frutos e animais, recolher o mel, pescar
com arco e flecha, moquear pequenos animais e peixes, carregar a carga nas mar-
chas, pintar o rosto e o corpo, elaborar madeira, ossos, dentes, mariscos, pedras
ou metais [Baldus 1937: 142].

O trabalho das mulheres registrado pelo cientista visitante em S&@o Paulo ndo
era muito diferente do dos homens, pois se constituia em buscar e suprir de lenha
a familia, recolher frutos, animais € mel, cozer, moquear peixes € pequenos
e grandes animais, trazer agua, carregar a carga nas marchas, carregar os filhos
pequenos ou grandes nas marchas, pintar o rosto € o corpo, entrangar cestos
e chapéus, fabricar enfeites de plumas, etc [Baldus 1937: 142].

Entre os Kaingang do Rio Grande do Sul foram observados a fabricagfo de
cestas de taquara, vasos de argila para bebidas, porongos (também chamados de
casca de abdbora ou cabaga) e espetos de madeira usados para auxiliar no prepa-
ro principalmente da carne assada entre pedras [Baldus 1937: 45, 46].

Entre os Kaingang do Rio Grande do Sul, tal qual entre os de Sao Paulo, as
plantagdes de milho e mandioca ndo passavam de recursos secundarios sendo
o grosso da alimentacdo baseado na caga e coleta [Teschauer 1927: 42].

Os Kaingang estavam perfeitamente adaptados ao seu meio ambiente.
A distincia entre seus pequenos grupos tribais era respeitada, pois facilitava
a sobrevivéncia numa regifio de poucos locais de caga. A produgdo doméstica
(cerdmicas, curus, etc) era simples e cabia as mulheres.
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A diminuig8o dos territorios tribais causou grandes transformagdes no dia-a-dia
dos Kaingang. Nos aldeamentos do Parand ¢ Rio Grande do Sul, a sedenta-
rizagio das aldeias, apds o contato, sufocou habitos tribais sem, contudo, estimu-
lar concretamente o habito da agricultura ¢ da criagdo de animais entre eles. Os
homens perderam grande parte de sua fungdo social.

Em S#o Paulo, a restri¢do dos territorios Kaingang ocorreu de forma ainda
mais violenta. A invasiio de homens civilizados foi acompanhada da invasio de
plantas e animais até entfo estranhos ao ambiente ecoldgico. Esses novos ele-
mentos destruiam as plantas nativas e expulsavam a caga. Desta forma, antes de
conviver com o civilizado, o Kaingang passou por longos periodos de miséria
¢ carestia € em constantes fugas de emboscadas. Nessa época a pratica do aborto
era vivenciada pelas mulheres dessa etnia, em constante éxodo.

2. 2. Os utensilios domésticos, a vestimenta e a habitacgio

Os utensilios de pedra, tal como as armas do mesmo material, provinham de ter-
renos aluviais e eram em parte polidos e em parte lascados. O modo de
confecgdo do objeto era decidido pelo uso ao qual seria destinado e nfo pelo seu
material. Os pildes eram de pedra polida de forma mais ou menos cilindrica. Ndo
se confeccionava, entre as comunidades Kaingang de S3o Paulo, amuletos, ca-
ximbos, tembetas e as pedras de funda e bolas. Estas Gltimas foram encontradas
em sociedades Kaingang do Rio Grande do Sul [Baldus 1937: 233, 234].

Os grupos Gé, entre os quais estdo os Kaingang, ndo fabricavam redes.

Convém destacar uma particularidade artesanal dos Kaingang: a confecgéo
dos CURUS. Os CURUS eram grossos panos tecidos pelas mulheres da comuni-
dade com fibras vegetais, principalmente as de urtiga brava. Costumavam medir
3mm de espessura e 164 x 130 cm de dimensdo. Os CURUS eram ornamentados
com desenhos lineares e utilizados com maior freqliéncia no inverno ja que no
verdio a preferéncia pela nudez era geral entre todos os Kaingang. Eram muito
utilizados para proteger os recém nascidos [Thering 1906: 210, 212; Teschauer
1927: 42,45}

Podemos concluir que os utensilios domésticos Kaingang eram bastante sim-
ples e praticos. Perfeitamente adaptados ao sistema ecolégico ao qual perten-
ciam. Eles se resumiam no necessario para o dia-a-dia de uma etnia migrante
sazonal: machados e pildes de pedra ou madeira, purungas atadas com fibras ve-
getais ou partidas ao meio na forma de pés, vasilhas de barro, cestos, pingas de
madeira, alguma tapegaria, adornos, flechas e fios de fibras de abacaxi ou urtiga
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utilizados pelos homens para carregar a caca e proteger o sexo [Souza 1918: 742,
918]. O que, por ventura, fosse necessario além do que se levava, deveria ser re-
tirado da propria natureza onde eles se instalassem.

* % %

A prioridade na vestimenta Kaingang estava nos adornos. Estes eram dos
mais variados: colares de penas, contas, sementes, dentes de animais e pinturas
negras espathadas pelo corpo todo.

O cordéo de fibras vegetais tecidos por eles era largamente utilizado e parece
ter tido as mais diferentes maneiras de manipulagfio. Eram fios brancos ou ene-
grecidos na tintura da lama. Os homens costumavam utiliza-los na cintura em
inimeras voltas para proteger o sexo ou segurar a caca. Os vegetais mais usados
na sua confec¢fio eram: o abacaxi, o cipd imbé, e, no Parana, a urtiga [Souza
1918: 742; Borba 1883: 21; Baldus em: Schmidt 1961: 429].

As mulheres tinham de especial, o uso da tanga. No Rio Grande do Sul, Te-
schauer observou que elas usavam tlnicas sem mangas compridas e até 0s pés
nos dias comuns. Elas observavam certo recato, lembra-nos o autor ao descrever
a vestimenta. '

Os homens Kaingang no Rio Grande do Sul usavam camisas compradas tal
como usavam também os Guarani daquele Estado.

Para adornarem-se eram utilizadas gargantilhas de dentes de macacos ¢ penas de
papagaio para os cabelos masculinos [Teschauer 1927: 42]. Entre os Kaingang pau-
listas os colares observados eram de dentes incisivos de macacos [Thering 1905].

Entre as mutheres, além das tangas, eram utilizadas uma espécie de cinta lar-
ga confeccionada de casca de cipé imbé. Ambas, tanga e cinta, eram fechadas em
circulo sendo por isso necessario vesti-las pela cabega [Schmidt 1961: 457].

Quanto & aparéncia, os Kaingang parecem ter impressionado de forma favo-
ravel os seus observadores. Foram descritos como bonitos, altos, musculosos,
fortes, inteligentes, ageis e bem proporcionados. Os cabelos costumavam ser lon-
gos até o ombro [Souza 1918: 742-4; Schmidt 1961: 429]. No Rio Grande do Sul
foram descritos da seguinte forma:

de estatura mais que mediana, quase esbeltos, o corpo e os membros bem
proporcionados. O rosto é antes oval do que largo, os olhos pretos bri-
lham e movem-se inquietos. A cor da pelle mais ou menos escura, segun-
do a regido, campo ou matto, onde vivem e tem pouco da cor do cobre
[Teschauer 1927: 42].
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No Parand, em 1883, Borba observou que as tangas femininas eram de urtiga
e os homens arrancavam todo o pelo do corpo e cortavam os cabelos tipo “frade”
[Borba 1904: 20, 21].

Além de utilizarem os CURUS como prote¢io nos tempos de inverno e de
abrigo aos recém nascidos eles eram muito utilizados em rituais e festas. Por
ocasifio destas, vestiam-se com “craninim”, uma espécie de camisa sem mangas
e apertada que descia até a coxa. Usavam coroas de penas coloridas, “arangretara”,
os grandes mantos CURU, ramais de contas brancas ou dentes de bugio, penas
mitdas que espalhavam pelo corpo molhado de suor e as pinturas negras espa-
lhadas por todo o corpo [Borba 1904: 20, 21].

Em sintese, os Kaingang apesar de viverem em regides de clima temperado
de nosso pais, andavam a maior parte do tempo quase totalmente nus. Dai pen-
sarmos na sua incrivel resisténcia as intempéries da natureza.

* % %

Afeitos as longas caminhadas, os Kaingang ndo viam obsticulos em grandes
distancias. Quando encontravam locais onde abundavam a caca ¢ o mel, con-
struiam seus ranchos de vinte e cinco a trinta metros, cobertos e tapados com fo-
lhas de palmeiras € com pequenas aberturas nas extremidades. No seu interior
dormiam homens, mulheres e criangas sobre cascas de arvores ou folhas, com os
pés voltados para o fogo ao redor do qual se achavam reunidos. O fogo era indivi-
dual para cada familia. Esta descri¢do das moradias dos Kaingang do Parana feita
por Borba, é a unica em que se observa uma grande choupana para todos os
individuos. Entre os Kaingang no Rio Grande do Sul, os ranchos eram construidos,

Plantando-se um toro, de cuja ponta desciam quatro pdaus em forma de
cruz, norteados pelas quatro regides do céu; outras tantas divisdes faziam
para as familias, levantando paredes de folhas de palmeiras [Borba 1904:
22; Teschauer 1927: 39, 45].

Eram ranchos simples, sem porta nem janela, feitos com tosca madeira e ra-
mos de palmeiras. A noite, dormiam alguns enquanto outros assavam milho
e pinhdes na brasa ou ainda confeccionavam e reformavam arcos e flechas.

Através dos artigos de Souza e Ihering [1918; 1905], pudemos observar que
em S3o Paulo as habitages eram bem mais frageis. Elas foram descritas como
toscas palhogas cobertas de palmeiras ou simples paraventos feitos de paus finca-
dos no solo, de galhos e folhas abertos de ambos os lados (conferir figura), todos
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destinados a diferentes familias . As familias eram relativamente separadas umas
das outras, vivendo todos em pequenas aldeias. Dormiam no solo sobre folhas de
palmeiras ou sobre cascas de arvores proximos ao fogo que ardia constantemente
gragas aos cuidados das mulheres [Souza 1918: 740; Thering 1905: 210,212]. An-
tes da perseguigdo dos bugreiros, as habitagdes dos Kaingang de Sdo Paulo eram
também grandes. Abrigavam dezenas de familias que posteriormente foram se
dispersando para sobreviver.

Da mesma forma natural, eficiente e rapida como construiam suas moradas
eles também as abandonavam quando ja ndo lhes convinham. Sabiam, porém,
que logo esse abrigo poderia ser reutilizado por alguma outra familia ou grupo
que estivesse de passagem pelo lugar ou ainda por solitérios cagadores que nelas
encontravam prote¢do contra as intempéries ou “amim”, a ong¢a, que 0s assusta-
vam. Querendo permanecer no mesmo lugar mas ja precisando fugir de pulgas
e insetos que por acaso assolavam a morada, aticavam fogo em tudo e construiam
outra [Souza 1918: 740].

Em 1906, quando os Kaingang ja se sentiam extremamente acossados pelos
pioneiros da “civilizagdo e do progresso”, encontramos entre eles um tipo parti-
cular de moradia, além daquelas “provisorias” descritas acima. Essas moradias
se pareciam com aldeias-sede, eram

ranchos aperfeigoados, tipo ranchos de olarias, situados dentro de cerca-
dos feitos de vara e cujo terreiro é capinado [Exploragdo do Rio do Peixe
1907: 08].

Os observadores das aldeias acreditavam que elas pudessem ter servido de
celeiro ou algo semelhante onde os Kaingang teriam armazenado produtos de
roga e de caga moqueada.

Acreditamos que os Kaingang possam ter adquirido e desenvolvido o habito
da armazenagem de alimentos [Explorag@o do Rio do Peixe 1907: 06]. Isto teria
ocorrido devido a diminuigio dos seus territérios o qual caracterizava-se por pos-
suir poucas regides ricas em caga e coleta. Apenas nos barreiros salitrosos do Rio
do Peixe é que se encontraram caga abundante e de qualidade.

As habitagdes dos Kaingang eram adequadas a uma etnia seminémade perio-
dicamente perseguida por homens civilizados. Simples e frageis, elas eram pro-
prias e perfeitas para proteger por um tempo limitado a familia Kaingang. Depois
de “contatados” e vivendo em casas construidas pelo Servigo de Prote¢do aos
indios (SPI), algumas familias Kaingang ainda construiam, nos seus quintais, 0s
“simples paraventos” dos tempos em que viviam “no mato”.
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2. 3. A caca, a agricultura e as técnicas extrativas

Na estrutura econémica dos Kaingang podemos definir dois espagos socio-geo-
graficos distintos: o do lar, circunscrito a habitagdo e seus arredores proximos;
e 0 da caga, da coleta e da guerra.

O segundo espago era mais amplo, estava sujeito a0 dominio masculino pois
era a0 homem que cabia a tarefa da caga ¢ da guerra e de seus preparativos. Os
espagos da habitagdo comumente estavam sob a orientacdo das mulheres que junto
das criangas e dos adolescentes faziam o artesanato e preparavam os alimentos.

A coleta de frutos, do mel e de outros dons proprios dos territorios habitados
era feita por toda a familia.

Para alguns visitantes de aldeias Kaingang ja “pacificadas” pelo Servigo de
Protegdo aos Indios (SPI), aparentemente s6 as mulheres trabalhavam. O lar ¢ as
suas imediagGes eram considerados espagos femininos. Os homens cagavam,
pescavam, guerreavam, construiam as palhogas e faziam o fogo [Souza 1918: 744].

Acreditamos que a nogdo difundida entre os civilizados de que s6 as mutlhe-
res trabalhavam foi conseqiiéncia da progressiva restri¢do dos territérios de caga
e pesca e coleta, a diminui¢do das guerras intertribais e a dependéncia cada vez
maior dos produtos civilizados na dieta alimentar dos Kaingang que privaram os
homens de grande parte de suas antigas tarefas.

As aves correspondiam aos animais mais procurados. Entre elas destacavam-
-se as maitacas e mutuns (estes ultimos ja extintos aqui em S&o Paulo). As Mu-
tuns foram muito comuns nos territérios paulistas até o inicio do século XX. Era
costume derrubé-las vivas e amarra-las pelos pés proximas da morada. Para caga-
-las vivas, atavam lagos a pedagos de paus que eram arremessados ao ar na
dire¢do da ave [Souza 1918: 744].

No Parana, entre os Kaingang de Palmas, na década de 1930, H. Baldus ob-
servou que a influéncia dos brancos entre os indios aldeados era bastante signifi-
cativa. Plantavam milho e feijdo, criavam animais domésticos e colhiam mel
e frutos silvestres; além disso, adquiriam o sal, o fumo e a cachaga, entre outras
necessidades criadas pelo contato, nas “vendas” proximas. Para eles a caga
e a coleta forneciam apenas o suplemento alimentar ocasional. Argumentavam
que ndo morriam de fome, mas ja passavam grandes apuros por falta de alimen-
tos. Ainda segundo observagdes do visitante H. Baldus, os Kaingang:

estdo descontentes e lamentam, como todos os indios, que, desde que fo-
ram acomodados ao nosso sistema econdmico, havendo sido por ele cor-
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rompidos, ja ndo possam mais, por isso, adaptar-se ao seu velho processo
econd mico [Souza 1918: 745].

No Rio Grande do Sul, Teschauer observou que era da agricultura que vi-
nham os alimentos secundarios, principalmente o mitho e a mandioca. A caga
¢ a pesca ainda predominavam como a base da alimentagfio Kaingang. Isso ocor-
ria em torno de 1927 [Baldus 1937: 283].

Em relagdo ao trabalho, Teschauer observou que havia entre eles:

uma certa sobriedade . . . 0 que nés chamamos preguica, para elles néo
é fraqueza, pois o trabalho é para elles coisa aviltante, que s convem
a escravos e mulheres. Ja para defender e guardar sua liberdade, como
dizem, ndo se devem sujeitar ao trabalho [Teschauer 1927: 42, 43].

Acreditamos que a tradicional divisdo sexual do trabalho entre os Kaingang tor-
nava-os vacilantes quanto a aceita¢@o para si de trabalhos domésticos entdo consi-
derados deveres femininos. Além disso, nesse periodo de contato com os brancos,
a recusa ao trabalho exigido pelos civilizados nos indicam que eles tinham uma
clara nogdo da caracteristica compulsoria e muitas vezes alienante desse trabalho.

Aqui podemos também observar que a comunidade nacional envolvente tinha
uma grande influéncia sobre a visio de mundo que os Kaingang vinham refinando
a partir do contato. Essa sociedade que ha pouco deixara de ser escravista, onde as
mulheres ndo tinham o direito a participagio efetiva na decisGes nacionais, influen-
ciava nas respostas indigenas dadas aos visitantes “brancos” como também na
propria vida comunitéria dos indios. Observando-se algumas sociedades indigenas
atuais em contato freqiiente com civilizados, fica mais claro essa “resposta”
indigena & cultura do colonizador. E uma resposta que traz consigo a possibilidade,
para o indio, de ser aceito de bom grado pela comunidade nacional e talvez ser inte-
grado em seu meio enquanto igual. E, por exemplo, o caso da grande utilizagio da
cachaga e do sucesso que faz o futebol entre eles. E claro que esses dois elementos
passaram a ter outros significados internamente, mas, no plano da relagio interétni-
ca, foi uma forma encontrada pela comunidade para se identificar com o “todo”,
com o nacional. Ao mesmo tempo, essa “resposta” também possibilitava, no caso
do alcool, certo distanciamento da realidade de marginalidade e de miséria em que
eles se encontravam, comparando-se aos civilizados principalmente urbanos °,

%Sobre o papel do alcool e do futebol, podemos verificar o caso das Reservas Indigenas Paulistas: o P.
1. Vanuire € o P. 1. Kopenoti, onde o alcool ¢ largamente utilizado em qualquer hora do dia. Essas
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Conforme vimos, a cultura material Kaingang era simples. Podemos agora
concluir que a relagfo entre eles e a natureza era, além de simples, também fun-
cional ¢ adaptada. Ela possibilitava que num territério imenso, mas pobre em
caga, homens e mulheres criassem um mundo préprio e se defendessem das in-
tempéries, das feras e dos seus inimigos, principalmente dos colonizadores.

Diante das consideragdes acima, podemos agora indagar como os Kaingang
se manifestam no plano da organizagdo social, das crengas e dos ritos?

3. A cosmologia Kaingang

Até aqui, pudemos observar que so foi possivel levantar muitos dados referentes
aos Kaingang de S&o Paulo através de estudos comparativos efetuados com co-
munidades primitivas localizadas no Estado do Parand, principalmente com
o grupo Kaingang de Palmas. Esse grupo teve um lento contato com o coloniza-
dor, diferentemente dos Kaingang de Sao Paulo. Estes Gltimos foram contatados
e logo em seguida aldeados e segregados nas reservas indigenas administradas
pelo Servigo de Protegdo aos indios (SPI) e depois pela Fundagio Nacional do
indio (FUNALI). Assim, os Kaingang paulistas sofreram mais rapida e intensa-
mente os processos de desarticulag@o tribal, tendo desaparecido, nas reservas,
grande parte de suas caracteristicas étnicas.

Em 1939, os Kaingang de Palmas se aproximavam do final de uma longa eta-
pa de cdmbios sucessivos. As partes essenciais da cultura, como a organizagio
social, a lingua e o culto aos mortos, eram todavia conservados visiveis [Baldus
1937: 311].

Para o antropélogo H. Von Ihering, as dificuldades para o conhecimento da
vida tribal Kaingang s@o devidas unicamente a sua hostilidade. Vejamos em suas
proprias reflexdes:

a cultura dos Caingangs ou “Coréados” de Sdo Paulo é-nos quasi intei-
ramente desconhecida, mesmo por serem elles absolutamente refractarios

observagdes foram feitas em campo por mim, em 1988 (P. I. Vanuire) e em 1991 (P. I. Kopenoti). Ver
também o caso dos Apinayé e dos Gavides in Da Mata, Roberto. O Mundo Dividido. A estrutura so-
cial dos indios Apinayé. Petrépolis, Vozes, 1976, 256 pp (Antropologia v. 10). Os Apinayé querem
desfrutar dos bens que a cidade oferece. Nelas, eles e os seus habitantes vivenciam um paradoxo: pa-
ra os citadinos, os Apinayé representam uma situagdo de “semi civiliza¢@o” da qual eles querem se
afastar procurando assim assimilarem-se aos grandes centros urbanos do litoral. Para os Apinayé os
habitantes da cidade possuem coisas que lhes despertam o interesse atraindo-os para elas.
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a qualquer relagdo amistosa com a populagdo brazileira, ainda quando
estes estejam em companhia de indigenas que falem a sua lingua [Thering
1905: 211].

Cremos que a hostilidade dos Kaingang era, na verdade, devida as formas co-
mo foram recebidas, pelos civilizados, as suas adverténcias e tentativas de
comunicagdo. Quase sempre ignorados, ridicularizados e humilhados, eles con-
servavam-se o mais afastados possivel dos ambientes de civilizados.

Qual era a logica e a coeréncia do pensamento Kaingang? Como eles véem
o casamento, a morte, a religifio, a guerra, a natureza, a origem da vida e do ho-
mem? Qual seria, para eles, o impacto da irreversivel aproximagéo dos civiliza-
dos?

Neste capitulo, pretendemos responder estas perguntas através do estudo do
“Veincupri”, o espirito dos mortos, da festa anual do “Veingreinyd” e da trans-
crigéo de alguns mitos contados por Kaingang.

3. 1. “Veincupri”: O “espirito” dos mortos

Os Kaingang nfo tinham um utnico Deus, tampouco um pantedo deles. Suas
crengas eram relativamente objetivas. Se contrapostos aos seus vizinhos Guarani,
Terena e civilizados observamos que o numero de magias e fetiches €, entre os
Kaingang, insignificante. Mas, em oposigdo a isso, notamos que seus cultos
e crengas relacionados ao espirito dos mortos eram bastante significativos e in-
fluentes nos seus costumes ¢ institui¢des. Até hoje verificamos elementos dessa
crenga em sincretismo com elementos cristdos e de outras etnias.

Os espiritos dos mortos eram temidos e respeitados, tinham poderes e vonta-
des que exigiam a atengfo periddica da comunidade Kaingang. Festas, rituais
e determinados comportamentos sociais eram realizados com o fim explicito de
amenizar, anular ou enganar os possiveis efeitos nefastos de um determinado
espirito e reconduzi-lo ao seu caminho, a leste.

Pretendemos com este estudo da crenga no VEINCUPRI conhecer € compre-
ender certos habitos antigos dos Kaingang, e demonstrar a importéncia para eles
da posse de seus territorios imemoriais devido justamente a valorizag@o do culto
aos mortos e dos ritos funerarios.

A crenga na existéncia de um ser sobrenatural, VEINCUPRI, gera uma série
de hébitos, costumes e instituigdes. Estudados em suas relagdes particulares, eles
podem nos fornecer um quadro estrutural dessa comunidade, pois, inter-relacio-
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nadas, essas partes formam o que podemos chamar de corpo social ou de estrutu-
ra. Nas palavras de E. E. Evans Pritchard, antropologo inglés,

... gragas a investigacdo antropologica, o que a primeira vista apenas pa-
rece uma superstigdo absurda é na realidade o principio integrante de um
sistema de pensamento e leis morais, que desempenha um importante pa-
pel na estrutura social [Evans-Pritchard 1985: 100].

Queremos compreender as instituiges e os costumes dos Kaingang. Em re-
sumo, a trama que envolve sua maneira de perceber o mundo. Esta trama foi
ocultada pelo comportamento etnocéntrico do observador em quase todos os re-
latos sobre os Kaingang do século passado e do comego deste século. Lembre-
mos que a descrigdo da cultura material desvinculada das relagfes sociais e de
suas respectivas explicagdes cosmogdnicas nfo tém significado algum, nem mes-
mo para museus. Ainda no comego do século XX havia antrop6logos que se
preocupavam demasiadamente em coletar objetos da cultura material das aldeias
Kaingang, devastadas pelas “batidas”, a fim de encher, com eles, os pobres mu-
seus brasileiros numa tentativa de assemelhéa-los aos da Europa [Thering 1905:
212, 215). Enquanto isso, a propria etnia estava sendo massacrada sob sua
indiferenga, sendo cumplicidade! '

O fendmeno da morte, entre os Kaingang, estava interligado a uma série de
outros. A morte era acompanhada por rituais e procedimentos econdmicos € so-
ciais a ela vinculados. Necessitava-se de locais especificos para enterrar o morto.
Os cemitérios dos Kaingang foram constituidos em pequenos terrenos com uma
série de “pirAmides” tumulares. Com algumas variagdes devido a regido e ao
numero de mortos, podemos dizer que havia uma similaridade nesse aspecto en-
tre todos os grupos Kaingang do Oeste Meridional brasileiro'.

' Baldus, Herbert, op. cit., p. 48 Entre os Kaingang de Palmas, no Paran, os cemitérios eram de Sm
por 5m e cercados. Os mortos eram enterrados uns sobre os outros. Entre os Kaingang paulistas H.
von lhering, op. cit., p. 211, informa-nos que os enterros eram feitos no solo sob um timulo de 2m de
altura, Melatti, D. M. comenta que entre os Kaingang de Palmas (PR) e de Sao Pedro do Turvo (SP),
Vale do Rio Paranapanema, vindos do Jatai (PR), os mortos eram enterrados em covas superficiais
e suas covas eram forradas com palmas ¢ casca de arvore que servia de leito ao defunto. Os Kaingang
do posto Vanuire e de Icatu “forravam o interior do buraco com paus de palmeira, colocados em
posig#o horizontal ¢ colocavam embaixo da tarimba os pertences do morto: roupa, instrumentos de
ferro, arco, flechas, presentes de parentes ¢ amigos. Os animais de criagdo eram mortos. Colocavam
os objetos de uso pessoal do morto na cova para que seu espirito ndo aparecesse aos vivos” p. 112.
Drumond, C. e Philipson, J. nos informaram que o sepultamento em monticulos feito pelos Kaingang
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Depois de morto, o corpo era envolvido em cascas de arvores ¢ folhas de pal-
meiras. Alguns eram colocados em jiraus de taquara.

O espirito, residuo do corpo agora morto, perambulava pelas aldeias em bus-
ca da companhia dos parentes ¢ dos amigos. Ele despertava medo e horror.

Entre os Kaingang de Palmas a vida post mortum era denominada “alma”.
Acreditamos que essa denominagfio era devida a integragdo com a cultura
“civilizada” com a qual eles mantinham contatos periédicos hd mais de cento
e cinquenta anos'. Essa “alma” Kaingang tinha o mesmo aspecto do individuo
enquanto vivo. Nessa nova forma foi modificado apenas o seu grito. De “Huuu”
ele teria encurtado e passado para “hup” [Baldus 1937: 49].

O culto aos mortos se constituiu na base da expresséo mais forte da cultura
espiritual dos Kaingang. A crenga de que 0s parentes mortos retornam € peram-
bulam pelos caminhos e pelas habitagdes de amigos e parentes (ligados & mesma
“metade”) deu origem a um acontecimento mitico. As causas provaveis desse fa-
to, segundo sugere H. Baldus, foram o domicilio fixo, o sentido de comunidade
¢ a sua defesa psiquica. Se uma parte sofria, sofria também a totalidade pois
o sofrimento era compartilhado.

Acreditamos que as relagdes entre os festejos, o veicupri e a comunidade
eram mais complexas. A festa do Veingreiny# nos revelou caracteristicas sociais
dos Kaingang ainda nfo demonstradas.

Os Kaingang acreditavam que o espirito do morto deveria deixar os vivos em
paz ¢ retornar as regides de onde viera. Através de ritos e de festas ele deveria
ser expulso da aldeia dos vivos. Esse era o motivo, socialmente expresso, para
a organizagdo da Festa do Veingreinyd. Assim, a morte, acompanhada desta anti-
ga narrativa simbolica justificava a organizagio da festa. Mas, pudemos observar
outras fungdes para a realizagfio da Festa do Veingreinyd: o reequilibrio sexual
e numérico dos Grupos e sub-grupos, pois a necessidade de se aguardar um ano
ap6s a morte para a sua realiza¢fio, as dangas em volta das fogueiras e as pinturas
corporais especificas de cada grupo facilitavam a percepgdo do desequilibrio po-
pulacional causado por esta e outras mortes ocorridas durante este tempo.

do século XIX eram iguais aos dos Guaiana do século XVIII e confirmaram, através de escavagdes
de “mundurus”, timulos, em Parapud (SP) a relativa profundidade ¢ a variagdo no tamanho dos
timulos. No Rio Grande do Sul os tumulos eram totalmente subterrdneos, de fora tornavam-se
invisiveis.

"' Baldus, H., op. cit. descreve a aldeia de casas de taboas, com uma praga retangular e uma igreja. As
cabanas eram construidas por operdrios brasileiros ¢ as camas feitas de taquara. Apesar do perigo de
incéndio, eles mantinham o fogo acesso no interior das cabanas. Em 1937, colhiam o mate e fabrica-
vam cestos e chapéus, para vender no mercado, pp. 278 e 280.
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Como era organizada a festa? Quem eram os convidados? Como eram feitos
os convites aos participantes? Para onde era enviado o espirito do morto, o vei-
cupri? A quem ele incomodava? Como era enviado?

3. 2. A Festa do “veingreinya”, a parentela e algumas mudangas sociais

Entre os Kaingang de Palmas, a morte ndo punha de imediato fim a vida. Existia
uma seqiiéncia de transformagdes corpéreas, metamorficas, pelas quais os Kain-
gang depois de mortos tinham que passar. Segundo eles, quando morria um ser j&
idoso, apds a morte ele tornava-se jovem novamente € vivia mais uma vida intei-
ra, tempo que coincidia com o alcange da memoria de tempo tribal. Por outro la-
do, quando morria uma crianga, a pessoa cresceria na tumba até tornar-se adulta
¢ dai teria 0 mesmo destino que teria tido o adulto. Depois de morto pela segun-
da vez, o velho Kaingang ainda nfo desaparecia. Ele tinha a chance de retornar
a vida, agora sob a forma de formigas pequeninas € pretas ou como simples mos-
quitos. S6 depois disso € que vinha o “nada”.

Para sossegar ¢ orientar o espirito do morto conduzindo-o &s préximas for-
mas (jovem, formiga ou mosquito) era preciso realizar uma festa. Esta festa exi-
gia, como qualquer festa, musica, dan¢a, caminhadas, meditagdo, convidados
e abundincia de alimentos e bebidas. A partir desses requisitos mais comuns,
a festa acontecia sob determinadas condigdes particulares.

A Festa acontecia anualmente e era denominada “Festa do Veingreinyd” ou
“Festa do Kiki”. No Parana coincidia com as colheitas e com o amadurecimento
do milho e da araucdria — de meados de abril até junho. Em SZo Paulo as datas
estavam ligadas as épocas de caga abundante, de mel e do milho verde — de ja-
neiro até setembro'.

Além da funggo de expulsar o veicupri que circulava pela aldeia ou préximo de-
la, pudemos observar que a Festa do Veingreinya revelava e equilibrava numerica-
mente as duas metades nas quais a comunidade era dividida. Durante a festa
eram definidas as “metades” as quais pertenciam as criangas nascidas desde
o Veingreinya anterior até o atual. Segundo Herbert Baldus, os adultos tém também,
nesse dia, a sensa¢do de dominio sobre os “poderes estranhos” [Baldus 1937: 52].

O Veingreinyd ndo podia se realizar imediatamente apdés a morte [Baldus
1937: 52]. O Veingreinyd ou “Festa do Kiki” era realizado um ano apods o enter-

12 Sobre o Parana ver Baldus, H., op. cit., p. 52. Sobre Sdo Paulo, Melatti, D. M. Aspectos da Organi-
zagdo Social dos Kaingang Paulistas. Brasilia, FNI, 1976 172 pp.
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ro. Era uma festa alegre onde os corpos eram pintados conforme a filiagdo as re-
spectivas “metades”, com tragos ou circulos pretos. Dangava-se e festejava-se
para que o Veicupri fosse embora e reencontrasse o seu caminho para uma nova
vida, pois, acreditava-se que os Veicupri andavam, errantes ¢ solitarios, pelas pi-
cadas e trilhas. Outros festejavam porque queriam alegrar o Veicupri para que ele
n#o os assustasse ou viesse buscar outros vivos [cf. Melatti 1976: 115].

Durante os festejos era servido & vontade comida e um tipo especial de bebi-
da: o “Goio-fa” ou “Kiki”. Ela era previamente preparada. Todos se embriagavam
e a festa s6 terminava quando terminava o “Goio-fa” e a comida. Quando um
Kaingang bebia demais e incomodava alguém as mulheres o tiravam da danca
¢ 0 amarravam de pés e méos até que “ficasse bom”". O “Goio-fa” € a mistura
do milho e da agua pilados e fermentados em um tanque de madeira. O “Kiki” ja
era mais apetitoso para o paladar pois, além do milho e da 4gua, a ele tinha sido
acrescentado mel silvestre. Era, porém, mais embriagante.

Nio havia diferengas sexuais para se realizar esse ritual. Ambos, homens
e mulheres, tinham o mesmo tratamento apds a morte. Existia sim uma diferenga
em relagfo as criangas. Os Veicupri das criangas eram considerados menos peri-
gosos para a comunidade ¢ recebiam em homenagem “bailes” mais curtos e sim-
ples [Borba 1904: 53].

Programado pela familia do morto, o baile ou “Festa do Veingreinya”, era co-
municado aos convidados através do cemitério. Eram colocados ramos verdes
sobre o tumulo do homenageado. Todos os que viam o ramo ja sabiam da festa.
Para os convidados externos a aldeia, dois mensageiros eram designados. Um to-
cava um corno de boi enquanto um outro informava quando e onde se daria a fe-
sta [Borba 1904: 54].

Designadas pelo anfitrifio parente do morto, trés ou cinco pessoas ficavam
responsaveis pelas gentilezas aos convidados. Nesse momento a bebida, prepara-
da antecipadamente, era servida. Em 1937, Herbert Baldus observou o acréscimo
da cachaga e do agtcar [Baldus 1937: 54].

Os convidados das aldeias vizinhas chegavam tocando flautas e corno. Eles
eram recebidos com o “Goio-fa” pelos anfitrides, previamente designados.

No dia seguinte era repetido simbolicamente o ritual de enterro do morto,
agora, homenageado. Todos seguiam para o cemitério em grupos definidos pelas
“metades”. A primeira a seguir era aquela & qual o morto pertencera quando vi-
vo, depois seguiam as outras.

13 O “Goio-fa” e o “Kiki” sdo mencionados por Borba em relagio aos Kaingang do Parana e por
D. Melatti em relagdo aos Kaingang de Sdo Paulo.
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Quando o homenageado morreu e foi levado para o cemitério, 0 seu corpo en-
volto era de vez em quando, baixado ao chdo. Nessas paradas fazia-se uma marca
em forma de cruz na arvore sob a qual era feita a parada. Agora, na repetigdo do
ritual, as “metades” iam em busca dessas marcas, desses locais. Chegando ao lo-
cal, um cantador acompanhado por trés dangarinos, todos filiados a “metade” do
morto, € pelo som solitdrio de uma inica maraca, recitava uma série de palavras.
Esse ritual era repetido pelas outras “metades” que seguiam atrds, pausando em
todas as 4rvores que tinham as marcas da cruz indicando a passagem do Kain-
gang falecido e agora recordado. Das palavras pronunciadas pelo cantador € ain-
da compreensivel “iydhoéru” que pode ser traduzida como “acabou’™.

Observamos que entre os Kaingang de S&o Paulo nfio houve tempo suficiente
de contato com nfo indio para sincretismo tal como ocorreu entre os Kaingang
de Palmas, no Parana. Os Kaingang de Palmas, segundo Herbert Baldus, faziam
esfor¢os para praticarem o culto cristdo ao lado do seu culto aos mortos. Eles
também se utilizavam de cruzes e de velas e comemoravam as datas festivas dos
cristdos segundo os habitos dos camponeses locais: primeiro a reza e depois
o baile [Baldus 1937: 63].

Ao chegar no cemitério dangavam e cantavam sobre o morto. S6 se permitia
a entrada de dangarinos € cantores.

Apo0s a caminhada, as dangas e os discursos rituais, eles voltavam a aldeia
e a festa explodia. Os dangarinos traziam consigo ramos retirados das proximida-
des dos tumulos. Esses ramos seriam mais tarde utilizados nas dangas iniciadas
ao por-do-sol, ao redor das fogueiras.

Alinhadas e separadas regularmente, o numero das fogueiras dependia do
numero de dangarinos que vinham para rodea-las. Ao pdr-do-sol elas eram ro-
deadas pelas “metades”, em circulos duplos onde os homens se colocavam nos
circulos internos e as mulheres nos externos. Quando o cantador comegava a agi-
tar a maraca e lentamente dangar, todos dangavam. Com os seus rostos voltados
para as fogueiras, sérios e calados, os homens batiam compassadamente o ramo
verde no chdo. Conforme descri¢do de H. Baldus:

emitindo de raro em ravo um grito inarticulado; as mulheres, atraz deles,
tém os antebragos levantados e movem as mdos vazias um pouco de um
lado, um pouco de outro, num gesto que lembra a bengdo cristd. A gente
que ndo danga esta fora dos circulos, de pé ou sentada, e silenciosa.

“ Essa descrig@o diz respeito as observagdes de H. Baldus no Parana e nessa €poca la também ja era
costume fazer enterros em caixdes.
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Também as flautas e o cérno guardam siléncio desde o regresso ao
aldeamento [Baldus 1937: 58,59].

As dangas duravam entre quinze e vinte minutos. Mais tarde eles voltavam
a dangar. Os dangarinos que ndo estavam com seus corpos ornados ndo podiam
continuar na danga. Depois de algum tempo, outro cantador iniciava novamente
as dangas. Entre os Kaingang de Palmas, onde H. Baldus fez suas observagdes,
o Veingreiny3 costumava acabar depois da meia noite, juntamente com o fim da
comida [Baldus 1937: 60].

Entre os Kaingang de Guarapuava (PR), as festas costumavam varar as noites
até que, naturalmente, devido ao fim da bebida e da comida, elas iam se acal-
mando até que tudo se aquietava. No final, o veicupri do morto, para o qual a fe-
sta havia sido destinada tembém se assentava [Borba 1883: 26].

Em S#o Paulo as “Festas do Veingreinya” tiveram um papel Gnico na historia
Kaingang. Aqui, foram também os dias marcados pelos “bugreiros” para serem
os dias do seu massacre. Dentre os conquistadores, eram heroicizados e mitifica-
dos aqueles “bugreiros” que conheciam esta data. Era ap6s as Festas do
“Veingreinyd” que os “pioneiros”, organizados em “batidas”, assassinavam os
exaustos e semi-embriagados Kaingang. Era durante a ressaca do “Veingreinya”
que os “bugreiros” desfechavam seus ataques fulminantes. As criangas ja pos-
suiam um nome ancestral e toda a comunidade dormia tranquilamente. O Vei-
cupri e o sobrenatural finalmente sossegara. Assim é que houve ataques de
“grilheiros” e “bugreiros”, vindos principalmente de Lengoes, “Matas do Bauru”,
Campos Novos, Palmital, da Estrada de Ferro Noroeste do Brasil e de fazendas
criadoras de gado.

Marcelo Piza faz um comentario pertinente sobre o fim dos cemitérios e das
festas dos Kaingang paulista:

quando mais livres, (0os Kaingang) possuiam cemitérios em que enterra-

vam os mortos e em cujo terreno se realizava uma festa anual com grande

concorréncia ... Trés desses cemitérios conhecemos em estado de abando-

no ja antigo, sendo que um desapareceu sob a roga, que se fez em cafezal

[Piza 1938: 209].

A “festa do Veingreinyd”, registra na histéria dos Kaingang a existéncia de
um tempo de prosperidade e equilibrio mas também de um tempo tragico. Os
“bugreiros” investigavam pacientemente as datas festivas e, friamente, massacra-
vam aldeias inteiras adormecidas apés os festejos.
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A organizagfo familiar Kaingang era vinculada ao principio da dualidade. Di-
vidiam-se em dois grandes grupos e em varios subgrupos. Essas interdivisdes tri-
bais tinham nomes, pinturas, comportamentos e procedimentos particulares.
Alguns deles eram justificados e explicados através de correspondéncias mitolo-
gicas. Em todo o grupo étnico Kaingang auténomo, econémica e espacialmente,
observa-se as mesmas divisGes e nominagdes tendo, assim, uma cultura comum,
com correspondéncias e analogias.

Em Palmas “as metades” se subdividiam em “Votéro” e “Kadnyerda”, a pri-
meira, ¢ “Aniky” e “Kamé”, a segunda. Os dois primeiros “valiam” mais que os
segundos. Cada “sub-grupo” tinha sua expressdo gravada na pintura facial que
usava durante toda a Festa do “Veingreiny”: Votoro o circulo, Kadnyeri o pon-
to, Aniky dois tracos paralelos ao lado dos olhos e dois verticais nas bochechas
e um curto risco horizontal ao lado de cada canto da boca e, finalmente, Kamé
com um trago vertical em cada bochecha [Baldus 1937: 46; Melatti 1976: 55-56].

As "metades" relacionavam-se entre si tal qual primos e primas designando-
-se como amigos € amigas, nfo era aconselhavel casarem-se entre si.

Essas denominagdes, ou seja, divisdes em grupos definiram o universo Kain-
gang. Os cantadores e dangarinos foram sempre “Kadnyerd” numa ‘“metade”
e “Aniky” noutra. As plantas e animais eram “Kadnyert” ou “Kamé”, conforme
a metade de que faz parte. Uma metade tem mais forga que a outra. Elas repre-
sentam o medo, a asticia, a sabedoria, a tranquilidade, a forca fisica. Nos relatos
miticos seus membros apresentam estas qualidades no seu comportamento.

Era o pai que dava nome aos filhos respeitando-se a patrilinearidade. A pintu-
ra facial era feita pelo pai ou por alguém de sua “metade” [Baldus 1937: 45].

Os Kaingang dos sub-grupos podiam casar-se com os de outros sub-grupos.
O grau de parentesco que existia entre 0s “sub-grupos” era mais distante que
aquele existente dentro do mesmo “sub-grupo”. Entre elementos do mesmo “sub-
-grupo” o casamento, via de regra, ndo era permitido, seus membros eram consi-
derados irm#os, primos, parentes, e, 0 casamento incestuoso. Melatti observa que
atualmente na pratica diaria dos Postos Indigenas essas regras quase nfo funcio-
nam [Melatti 1976: 34].

Em relagdo aos “sub-grupos” a comunidade era portanto exdégama. Em
relag@o aos Grupos era agémica [cf. Baldus 1937: 46; Hensel e Melatti 1976: 35].

D. Melatti acredita que tenha havido uma hierarquizagdo de “sub-grupos”
dentro das “Metades™ e que essa hierarquizagfo definia os graus de possibilida-
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des casamenteiras. Ela afirma que ndo lhe havia sido possivel estabelecer, ou
melhor, confirmar ou ndo a hipotese devido & “diversidade e a incoeréncia das
informagdes” obtidas [Melatti 1976: 35].

Segundo D. Melatti, nos Postos indigenas as regras de casamento ndo foram
respeitadas com regularidade. Havia uma sensivel tolerncia mesmo quando es-
sas relagOes conjugais eram consideradas problematicas ou condenadas pela co-
munidade. Para a antropdloga, isso se devia a fatores da tradi¢do tribal ou aos
efeitos da desagregacéo social da comunidade pelo contato:

a falta de rigidez das normas, tradicional ou por efeito de desorganizagdo
do grupo, é atestada pelo numero de casais que romperam as regras [Me-
latti 1976: 35].

Ela no chegou a uma defini¢do mais clara sobre as causas do desrespeito as
regras de casamento por ela observadas.

A anilise da Festa do Veingreinya prova-nos que as regras tradicionais de na-
moro, casamento ¢ filiag8o das criangas era respeitada e fundamental, tanto para
equilibrar numérica e sexualmente os grupos, como também para controlar os ca-
samentos ¢ impedir o incesto.

O ideal numa relagdo entre cOnjuges era que ambos pertencessem a “sub-
-grupos” distintos no interior de uma mesma “metade”. Apés o contato com néo
indios, no entanto, isso ndo tem impedido que haja casamento dentro do mesmo
“sub-grupo”. Esses casamentos costumam ocorrer porque um dos dois conjuges
mentem sobre sua filiagdo ou ambos “fogem” e depois, “ndo ha mais jeito”, co-
mo dizem os pais e parentes [Melatti 1976: 35]. Isso s6 € possivel porque néo
existe mais a festa do Veingreinya. Nessa festa tornava-se publica a filiagdo dos
membros da comunidade dificultando a sua posterior omiss#o.

Em S&o Paulo, as festas diminuiram ou se extinguiram devido ao contato
com ndo indios. As perseguicdes de bugreiros dificultavam as reunides. As
doengas devastavam grupos inteiros contaminados pelo virus da gripe e do sa-
rampo. Os primeiros chefes do SPI proibiram as festas para evitar epidemias.

Durante as festas, a preservagio das “Metades” e dos “sub-grupos” era con-
statada pela preocupa¢do que a comunidade tinha a esse respeito. Um “sub-
-grupo” que estivesse arriscado a desaparecer recebia adesdes espontaneas de
membros de outros “sub-grupos”, com o consentimento das familias. Quando
ndo havia esposas ou esposos para alguém de um determinado “sub-grupo”, po-
dia-se recorrer aos membros de um “sub-grupo” da “metade” oposta, apesar des-
sas jungdes serem evitadas.
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Confrontando esses dados com os atuais (regras de parentesco como
preocupagdo fundamental ¢ hoje como um dado relativo) concluimos que houve
mudangas nas relagdes de parentesco entre os Kaingang ao longo do tempo. Des-
de a vida “no mato”, como eles chamam o periodo antes da conquista, até a atual
vida nos Postos Indigenas (PI).

As variagdes nas relacdes de parentesco e de ordenagZo do equilibrio numéri-
co sexual tribal apresentaram, portanto, dois momentos distintos:

1. realizava-se o casamento entre membros de “Metades” opostas (exogdmi-
cas), filiados a certos sub-grupos através de uma festa de toda a comunidade
Kaingang regional. Segundo certos autores, entre cada “metade” do grupo, era
apresentado o mesmo numero de possibilidades e oportunidades de casamento:
09 [cf. Ribeiro, Schuller, H. Barbosa em: Melatti 1976: 33]. Isso ocorria com
freqiiéncia nos tempos em que os Kaingang viviam mais isolados em relagdo aos
civilizados.

2. permitia-se o casamento com pessoas de todas as “Metades” entre si indi-
stintamente. Isso ocorria com freqiiéncia onde ndo se conhecia as filiagdes indivi-
duais das “Metades” e “sub-grupos”. Ai, os Kaingang j4 tinham tido maior contato
com civilizados e com outras nagdes indigenas de habitos distintos dos seus. Ten-
do havido entre eles vérios casamentos interétnicos. E o caso dos Postos Indigenas.

No primeiro momento constatamos haver um maior rigor na observagdo das
regras de parentesco estabelecida pela comunidade, e, no segundo momento, ndo
ha uma evidente preocupagéio com elas.

Reflitamos um pouco mais sobre o significado das Festas do Veingreinyd pa-
ra a Nagfio Kaingang. Podemos afirmar que para a existéncia dessas grandes fe-
stas rituais haveria de ter também um numero significativo de pessoas. Elas
ocorriam em épocas de abundincia de caga e coleta ou mesmo nas colheitas do
milho e da mandioca. Eram convidados, além do grupo local, toda a sociedade
Kaingang regional.

Era durante a Festa do “Veingreinyd” que se faziam as dangas em torno das
fogueiras. Cada fogueira correspondia a uma “Metade” ou “sub-grupo”. Durante
a Festa do Veingreiny4, ou seja, durante as dangas, era feita uma espécie de con-
trole do equilibrio numérico e sexual das “metades”. Através das dangas, as
“Metades” e os “subgrupos” eram reordenados e os grupos defasadas eram pre-
enchidos pois eram filiadas as criangas, feitos os casamentos, iniciados namoros
e, quando necessario, deslocados individuos de um “sub-grupo” para outro que
estivesse correndo risco de extingéo.

“Metades” e “sub-grupos” distantes se encontravam e confraternizavam-se
durante a Festa do Veingreinya. A vida em grupos dispersos pelos territérios tri-
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bais Kaingang era comum, como prova a necessidade de convites antecipados
através dos mensageiros. Os espagos entre os grupos, individualmente, eram pre-
enchidos pelas picadas e pelos territérios de caga ¢ coleta suficientes para a sua
manutengdo econdmica. O isolamento espacial exigia uma reunido periédica ge-
ral da etnia para que se desse continuidade as suas formas culturais, ou melhor,
a propria sociedade como um todo. Viverem todos juntos em uma tGnica aldeia
era inviavel devido a estrutura econdmica dessa etnia, que se baseava nos ciclos
¢ na temporalidade da caga e da coleta. Assim, apesar de haver um grande
numero de Kaingang, cada grupo exigia e exercia um controle demografico sobre
seus elementos através principalmente da filiagdo e do casamento, conforme des-
crevemos acima. Em relagdo ao controle demogréfico, verificamos que ele faz
parte da cultura dos Kaingang. Verificou-se que costumavam praticd-lo também
através do aborto e do infanticidio [Pourchet 1983: 128], pratica agravada duran-
te o periodo da guerra com ndo-indios.

Acreditamos, portanto, com base nas reflexdes acima e nos dados etnografi-
cos coletados por antropdlogos e viajantes entre os Kaingang do Parana e de Sao
Paulo em momentos diferenciados da relagdo entre ndo-indios e indigenas, que
tenha ocorrido profundas modificagdes na cultura simbdlica € material dos Kain-
gang que culminaram na atual situacfio desagregativa nos Postos Indigenas. Nos
Postos Indigenas, poucos Kaingang conhecem a lingua nativa. Apenas os mais
velhos sabem a que “Metade” ou “subgrupo” pertencem, ¢ as regras de casamen-
to e parentesco tradicionais foram praticamente deixadas de lado [Melatti 1976:
35, 36; Bordin 1985].

As modificagdes da cultura e da sociedade aparecem mais perceptivelmente
aos niveis do comportamento individual e grupal ¢ no das crengas. A Festa do
Veingreinyd deu lugar, em importincia comunitaria, a festa anual do “Dia do
indio”, em dezenove de abril. A causa estrutural dessas mudangas culturais esta
na perda do territorio para fazendeiros e politicos”. Dai decorrem inimeros fato-
res como a depopulaggo devido ao aumento do nimero de abortos e das epide-
mias do contato (gripe, sarampo, pneumonia, tuberculose), e a necessidade de
fugir constantemente devido a ocupacfio de seus territérios por posseiros
¢ “bugreiros”.

s Entendemos por “territério tribal” o espaco fisico necessario para os Kaingang viverem econdmica
¢ culturalmente, conservando suas tradigdes seculares ¢ reconhecendo-se como etnia diferenciada
a partir desse espago fisico que os envolve e no qual se inscrevem.



A etnia Kaingang em Sdo Paulo: abordagem etnogrdfica e etnohistérica 167

3. 3. Mitos Kaingang e a rela¢iio natureza e cultura

A vida religiosa, mitoldgica e social dos Kaingang também era intimamente liga-
da a um dualismo. Além disso, como vimos acima, esse dualismo ja aparecia em
varias manifestagdes sociais. A etnia era dividida em sub-grupos exdgamos ¢ pa-
trilineares — “Kanhert” e “Kamé” que eram considerados irmfos enquanto da
mesma "metade" e cunhados na relagfio inter-metades. Estes dois grandes grupos
tinham seus sub-grupos correspondentes, os “Votdro” e “Venhiky” ou “Aniky”.
Para irmo usava-se a palavra “lenglé” e para cunhado "iambré" [Schaden 1953:
139].

Na mentalidade Kaingang a terra aparece como elemento estrutural. Eles nas-
ceram da terra, dormiam na terra, escondiam-se na terra. Eles entocavam-se. Eles
buscavam a toca no chio para refigio como as raizes, como os animais. O Kain-
gang era a propria natureza que o cercava. Seu corpo, tal qual a terra, tinha o po-
der de gerar, de criar, de fazer crescer plantas uteis a preservagdo da vida dos
proprios Kaingang [Schaden 1953: 141]. O corpo do qual nascia a planta podia
ser de homem, mulher ou crianga. Assim, parece que todo Kaingang considera-
va-se realmente terra, trazendo em si propriedades e elementos da terra, por
exemplo, o germinativo. Da terra eles nasceram, deles nasceram as plantas e dos
animais nasceram também plantas e 4dgua. Nota-se que existe um profundo
circulo de vinculos e relagdes entre homem e natureza.

Egon Schaden em 1947, de viagem pelo Parand, no baixo Iguagu, descreveu
quatro mitos coletados através do Kaingang Jodo Coelho — “Xé”, neto do chefe
“Krim-ta”.

Além da dualidade e da oposigdo inerentes a estrutura social da etnia Kain-
gang, os mitos evidenciam aspectos caracteristicos dos “subgrupos” instituindo
um tipo de hierarquizagéo entre eles. H4 uma diferenciagfo entre os que possuem
o saber, de um lado, e os astuciosos de outro. O possuidor da asticia vencia o do-
no do saber. Podemos conferir isso, por exemplo, no mito da origem do fogo.

O Mito da origem e do roubo do fogo: Filton, Kanhert, era o dono do fogo
que fez com cip6. Outro indio que era 0 mesmo indio mas se chamava Kamsé,
queria roubar-lhe o fogo e o conseguiu. Em seguida distribuiu-o, através do
incéndio da mata, aos outros grupos indigenas. O Kamé, astuciosamente roubou
o fogo e enganou o seu perseguidor simulando sua prépria morte, pois, quando
escondido na caverna, retirou sangue do nariz dando-se uma pancada e lambuzou
de sangue a vara com que o Kanhera Filton o cutucava. Filton deixou de perse-
gui-lo por considera-lo morto [Schaden 1953: 140].
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Uma “metade” tem o saber, faz o fogo, a outra tem a astiicia que permite en-
ganar o possuidor do fogo. As duas “metades” sdo diferentes, complementares
e integradoras. Possuir e conhecer o fogo nada significa se ele ndo for de usufru-
to de todo o grupo.

Mito da origem do povo Kaingang: Filtén e o Kamé seu “ianbré”, viveram
num tempo muito antes do dilivio. O primeiro era chefe dos Kanheru € o segun-
do dos Kamé.

Vieram do interior da terra. O chdo tremeu e houve um estouro. Enxerga-
ram a claridade e sairam de dentro da terra. Dos dois grupos que eram
quando chegaram a superficie se subdividiram em mais dois: Votoro
e Venhiky, ‘por causa das festas que iam realizar [Schaden 1953: 140].

Mito do diluvio universal: da grande enchente do sertdo so escaparam um ca-
salzinho Kamé que atingiu a nado a montanha “Krim-Takré”. Eles esperaram
a agua baixar pendurados nas folhas das arvores no alto da montanha.

Nas diferentes versdes desse mito, a montanha estd sempre presente, mas
a forma de esperar a agua baixar modifica-se. Neste mito, os Kamé esperavam
a 4gua baixar tal como os animais e os frutos: pendurados em arvores. No relato
posterior, do mesmo mito, os “caiurucrés” aguardavam a agua baixar, transfor-
mados em macacos. No outro relato, também ndo se fala da origem das plantas
uteis, mas dos animais. Plantas e animais so “estados” nos quais os Kaingang
podem se transformar [Schaden 1953: 140].

Mito da origem das plantas: através da “Rainha das Baitacas”, um vetho pe-
diu ao filho que abandonasse seu corpo, ja morto, na queimada do lado que o sol
nasce, ¢ prometeu-the que voltaria. Decorrido “muito tempo”, cinco ou seis me-
ses, os filhos retornaram ao local de acordo com o pedido do velho e depararam
com uma plantagdo nova e desconhecida. Ouviram um grito e reencontraram
o velho que lhes apresentava o mitho, a abobora e a moranga ~ “nhéra”, “pé-h6
kux6” e “pé-hd”. Ele ensinou-lhes a prepard-las assadas. Depois de viver trés
meses entre os filhos, o velho morreu novamente e nio mais retornou [Schaden
1953: 140, 141].

Quanto ao casamento, tanto na descricdo de E. Schaden como na verséo des-
crita por Teschauer [1927: 54], ao se casarem, Cayurucrés com Camés, sobraram
homens que foram procurar esposas Kaingang, dai € que surgiu a relacéo de pa-
rentesco entre eles.

Em seguida descrevo uma lenda escrita por Borba, contada pelo cacique
Arakx6, que a ouviu de sua bisavé e esta de seus progenitores.
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Quizeram, entdo, fazer festas, mas ndo sabiam cantar nem dansar. Um
dia, companheiros de Cayurucré, que andavam cacando, ao sahir da cla-
reira de um bosque, viram junto ao tronco de uma grande arvore um pe-
queno limpado, encostadas a esse tronco algumas varinhas com folhas
e uma dellas com uma cabaca enfiada na ponta: retiraram-se e deram
parte a Cayurucré e este deliberou ir no dia seguinte verificar o que seria.
Dirigiu-se com precaugdo a clareira, escondendo-se perto do tronco; dahi
a pouco as pequenas varas principiaram a mover-se compassadamente
debaixo para cima e uma voz debil a cantar assim: Eminotim vé, é, é, é:
Ando x6 cd é vé d, Ha, ha, ha; e a pequena caba¢a em movimento caden-
ciado produzia um som assim — xii, xii, xii ... Cayurucré aproximou-se do
tronco; cessou, porém repentinamente todo canto e movimento das varas,
estas continuaram encostadas ao mesmo tronco. Procurou e nada mais
viu que a terra muito limpa e pizada junto ao tronco. Retirou-se e voltou
no dia seguinte com todos os companheiros; approximaram-se cautelosa-
mente do mesmo lugar e viram e ouviram o mesmo que no dia anterior:
depois do primeiro canto a voz cantou este outro — D6 camdm carojé, ca-
nambang, c6 iyongda, emi no tim gire que matin ... € que matin.

Decoraram os cantos, aproximaram-se do tronco e so viram as varas;
entdo carregaram estas, fizeram outras iguaes e prepararam-se a fazer
uma grande festa. No dia desta Cayurucré abriu sua bocca e cantou os
cantos que tinha ouvido na clareira, fazendo com a vara que tinha
a cabaga e com o corpo os movimentos que tinha visto; seus companhei-
ros o imitaram, e eis como aprendemos a cantar e a dansar sem saber
quem fora o mestre.

Passados tempos, Cayurucré encontrou no caminho um Tamandud-mi-
rim (kakrekin) e levantou o bastdo para matal-o. O Tamandua ficou de pé
principiou a dansar e cantar os cantos que elle tinha aprendido na clarei-
ra; conheceu, entdo, Cayurucré que fora elle o seu mestre de dansa.
O Tamandua pediu-lhe o seu bastdo e depois de com elle dansar restituiu-
-lho e fallou "o filho que tua mulher traz no ventre é homem, e fica isto
estabelecido entre nés, que quando tu, ou os teus encontrarem-se commi-
8o e me entregarem os seus bastdes e eu os tomar, e dansar com elles,
€ signal que tuas mulheres te dardo filhos machos, se eu os largar sem
dansar serdo femeas, os filhos.

Cayurucré voltou muito satisfeito, e nés quando encontramos o Taman-
dud-mirim, sempre renovamos a experiéncia, que dd resultados quase
sempre certos. O Tamandud-mirim sabe outras muitas cousas que nos ig-
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noramos, e nds pensamos que elles sdo as primeiras gentes, que por ve-
lhos tomaram a forma que hoje tém. [Borba 1904: 58; cf. Ledo 1910].

Entre os Kaingang n#o existe oposi¢do mas complementaridade entre nature-
za ¢ cultura. A natureza € percebida como um prolongamento do préprio homem.
Ele ¢ a natureza e a natureza esta presente na criagdo do mundo e no existir coti-
diano da sociedade Kaingang. Da morte de um Kaingang, de seu corpo, ¢ que
o milho vem a tornar-se conhecido e dai transformar-se em alimento da comuni-
dade. E da terra que brotaram os primeiros homens Kaingang e vieram povoar
a terra. Sociedade, homem, natureza animal ¢ vegetal, todos brotaram da terra
como brota a semente. Todos eles sdo parte integrante de uma natureza Unica,
cosmica e universal.

Neste amalgama homem/natureza se cristalizou a percepgfo do mundo Kain-
gang, bastante distinta do impeto “progressista” do desbravador das matas e dos
campos do Ocidente paulista estudados no capitulo primeiro. A natureza para
0 pioneiro, ao contrario do que ela representava para os Kaingang, era algo exter-
no, inodspito, perigoso, traigoeiro, algo que, obrigatoriamente, tinha que ser co-
nhecida, dominada e controlada para, no futuro, propiciar um determinado tipo
de posse e de lucro.

Para finalizar esse capitulo, podemos afirmar que, durante séculos, alterna-
ram-se momentos de contato e de isolamento dos Kaingang em relagdo aos civi-
lizados. Isto provocou algumas modificagdes no comportamento dos temidos
indios. Durante esse tempo eles se adaptaram perfeitamente tanto ecologica co-
mo estrategicamente a regido em que viviam € aos tipos humanos com quem se
encontravam. S6 houve ruptura dessa situagdo quando eles se encontraram sem
espago fisico para se preservarem.

Temos agora uma idéia de como eles viviam, no que eles acreditavam e co-
nhecemos alguns problemas e solugdes cotidianas.

O “mundo civilizado” queria se apropriar definitivamente das terras indigenas,
mas, para isso, teria que travar um longo combate com os grupos indigenas lo-
cais. Neste combate, as bases ideologicas da legislagdo indigenista (idéias de
progresso e de atraso, por exemplo) auxiliaram e justificaram, perante a maioria
da populagdo de entdo, a utilizagdo da violéncia contra os entd chamados
irredutiveis Kaingang. Aldeamentos ineficientes e massacres foram as opgdes
que os civilizados colocaram para o contato aos povos indigenas.

Apesar desta restrigdo as opg¢des negocidveis, os grupos indigenas tiveram
participagfio ativa e diferenciada, entre si, nesse processo de contato, ou seja, na
guerra de pacificagio. E o que veremos detalhadamente a seguir, no capitulo terceiro.
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