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..EENTAO

Nos temos que fazer a danga para podermos

plantar de novo.

Temos que plantar milho branco, temos que

plantar batata-doce, feijdo.

Também temos que plantar banana, cana e da

cana nés temos que fazer a bebida fermentada.

E, assim, nds temos que nos voltar para os nossos antepassados, que hd tempos

noés ndo saudamos.

ENTAO...

NoOs temos que levantar de novo o nosso altar, o marangatu e dancar do jeito
mais sagrado.

E nds temos que transmitir para os nossos filhos essas palavras perfeitas.
Devo fazer com que desabroche, como flor,

as criangas.

Hei de fazer que desabrochem as mais belas criangas.

Hei de contar-te do dizer do takua da nossa avo

no passado.

Até entdo meu antigo dizer



ATE ENTAO

o meu antigo dizer do meu maracd

Até entdo o antigo brilho da minha cruz que é abengoada ali no novo broto da
antiga terra perfeita.

Ent&o haverd danga e caminhada ritual até o lugar onde vai renascer a nossa
terra.

Ali estaremos juntos novamente. Vamos dangar e serdo arrumadas as casas.
Depois que esfriarmos, os Nhanderus véo trazer de volta os nossos animais
de caca.

ENTAO

haverd de novo o Nhanderu, os nossos enfeites.

Haverd de novo o batismo da crianga, o enfeite das criangas e a celebragdo
do tembekua, a cerimonia

de perfuracdo do Idbio do menino.

Haverd a dancga, o canto longo para celebrar novamente a colheita do milho
verde.

Vao ser abencoados os canaviais, 0s mandiocais.

Vai ter tudo... La vai ter tudo de novo...

Atandsio Teixeira, Tekoharuvicha Kaiowd, 2016.
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Este trabalho traz para os leitores o universo das
relagdes entre as rogas vivas e o povo origindrio
Guarani Kaiowd. O mundo das rogas, as prdticas e as
espiritualidades, assim como as maneiras de trans-
miss@o dos conhecimentos sobre elas, estdo traca-
das e descritas neste livro de maneira singular. Ao
pesquisar uma memoaria viva, resgata-se também
uma memodria experimentada, no sentido de (re)

cordada: revivida com o corag¢éio e com a coragem,

4

PREFACIC

como define a primeira autora, Marcilene Martins
Lescano. No processo da pesquisq, tanto a primeira
autora como sua familia, fizeram efetivamente
uma roga, pesquisaram e com outros membros da
parentela, foram plantando uma ro¢a na reserva
de Taquaperi-MS, e depois colhendo seus frutos. A
roga € assim humanizada e, como a primeira autora
explica, essas plantas seguem sendo seus huma-
nos em outros planos. E isso tudo se torna objeto de
estudo cientifico.

Este livro traz, portanto, muito mais do que
um trabalho escrito, traz vida e maneiras de viver
que estdo impressas Nos corpos das pessoas e das
plantas como memoaria vivida e atualizada ciclicamente como rituais. A roca
€ uma das raizes do modo de viver kaiowd, € um ambiente, um lugar, sacra-
lizado porque é abencoado e protegido.

O fato deste estudo sobre o universo da roca e do mundo Kaiowad ter
sido desenvolvido e vivenciado no processo de uma pesquisa de pds-gra-
duagdo em Educacgdo e Territorialidade da Faculdade Intercultural Indigena
da Universidade Federal da Grande Dourados (UFGD) traz para a academia
uma epistemologia inovadora que incorpora ndo s6 uma pesquisa acadé-
mica individual no sentido mais estrito de pesquisa, mas a vivéncia e expe-
riéncia coletivas em gue o aluno/professor/pesquisador pode contar com

a colaboragdo viva de outros sujeitos, ndo sé transformando-os em meros



informantes. Assim a participacdo da familia da primeira autora fica reco-
nhecida ndo sé nos agradecimentos mas nos seus produtos académicos
englobando o proéprio processo de desenvolvimento da escrita e da reali-
zagdo do rogado, da Kokue. Torna-se uma pesquisa-a¢do, cujo resultado
é este valioso livro mas também sdo resultados os processos sobre como
reviver relacdes com a terra e seus seres, e entre parentes e ndo paren-
tes, as maneiras de fazer as rogas e delas extrairem seus modos de viver e
estar no mundo. As dancgas, os altares e as rezas sdo novamente levanta-
dos para fazer as rogas e toda a riqueza de conhecimentos sobre os culti-
vares, as variedades de feijdes, de batatas, de mandiocas, de amendoins e
tantos outros produtos das rogas sdo revividos e multiplicados. Como estd
na citagdo do inicio deste livro: e assim se conectam também com os seus
antepassados para saudd-los.

A abunddéncia gerada pelas rocas se faz presente neste livro atra-
vés de toda a descricdo do processo da roga e suas relagdes com o meio
ambiente e com a vida atual dessa comunidade, sendo isso possivel pela
metodologia inovadora utilizada nessa pesquisa.

E com muita alegria e honra que conheci e agora apresento este

trabalho ao publico mais amplo!

Marta Maria do Amaral Azevedo
Nucleo de Estudos de Populacdo “Elza Berqud” (NEPO)
Universidade Estadual de Campinas (UNICAMP)

Sdo Paulo, 29 de julho de 2022.




Este livro parte da discuss@o dos resultados dos dados da pesquisa de

mestrado de Marcilene Martins Lescano, intitulada de Ro¢as Kaiowd: cuida-

dos praticos, rituais e técnicas de cultivo na reserva Taquaperi', orientada

INTRODUGAC

por Rosa Sebastiana Colman, em interlocu¢cdo com
Veronice Lovato Rossato e Levi Marques Pereira.
Essa interlocugdo iniciou na construcdo da disserta-
¢do, continuou e resultou neste livro. Em vdarias partes
desta publicagdo foi mantido o estilo narrativo de
Marcilene, adaptando trechos de sua dissertacdo,
sendo que o leitor notard as mudancas de estilo de
escrita, ds vezes em um mesmo pardgrafo, pela inser-
¢do de registros dos outros autores. Assim, trata-se
de um esforco compartilhado de reflexdo e escritq,
buscando respeitar o estilo de cada um. As discus-
sbes tratam sobre as transformacdes nos modos de
produzir alimentos e pessoas entre os Kaiowd.

A escrita compartilhada entre indigenas pesqui-
sadores e pesquisadores ndo indigenas tem resultado
numa variedade de experimentos, sendo aqui apre-
sentada mais uma tentativa de colabora¢do para
esse movimento. O esforco conjunto € analisar os
sentidos das transformacdes nas rogas cultivadas em
Taquaperi, considerando as profundas alteragdes no
ambiente e na sociedade, nas Ultimas décadas, resul-
tantes do confinamento e da gradativa acomodacdo
das parentelas no espaco da reserva.

O primeiro capitulointitulado “"Caracterizagdo da
Reserva Taquaperi e as transformagdes no ambiente

e na sociedade” traz uma breve contextualizagdo da

1 A palavra Taguaperi é escrita Takuapiry em Guarani e € composta das palavras takuapi (arbusto
parecido com bambu fino e oco, que cresce na beira de cérregos, usado como bomba de chimarrdo ou
terere e para cestaria); e ry (significa dgua, liquido de). Portanto, Takuapiry poderia ser entendido como
um lugar onde havia um rio com muito takuapi. (GUARANIA, 2010). Taquaperi € como consta no registro
oficial da reserva, e é assim que manteremos a escrita da palavra, ao longo do texto.



Reserva Taquaperi, introduzindo o tema das rogas kaiowd a partir da traje-
téria de vida e de pesquisa da primeira autora, discutindo e ampliando os
dados apresentados na dissertacdo de Lescano (2021). Discute-se a situ-
acdo da roga entre os Kaiowd de Taquaperi, bem como algumas concep-
¢cdes e significados dela. O segundo capitulo "As técnicas tradicionais na
roca dos Kaiowd" descreve os procedimentos e técnicas utilizadas para
conseguir uma boa producdo de alimentos, desde a escolha do tempo
certo e do terreno adequado, o preparo do solo, o plantio, o crescimento
das plantas, até a colheita, enquanto conhecimentos tradicionais que os
Kaiowd de Taquaperi dominam. O terceiro capitulo “A roca na cosmologia
kaiowd: rezas e procedimentos rituais nos cuidados praticos e na relagéo
com os guardides” descreve os varios tipos de rezas e rituais, abordando
toda mistica que envolve o cuidado com a roga. O quarto capitulo “A roca
em Taquaperi: antes e hoje” relata e discute os didlogos de como era aroca
antiga e como é a de hoje, a partir das conversas com 0s mais sdbios, que
sabem manejar o tempo e a espiritualidade, além das reflexdes de outros
mais jovens.

Vdrias razdes s@o apontadas para a crescente diminui¢do do cultivo
das rocgas, tais como: a) a maior parte das familias ndo dispde de espacgo
adequado para o plantio; b) o trabalho fora das reservas, como mdo de
obra sazonal, impds-se como necessidade para a maior parte dos homens
adultos, promovendo seu afastamento, por longos periodos, das familias
e das rogas; ¢) a presenca de instituicdes da sociedade nacional, como a
escola e as igrejas, promovendo o desprestigio do trabalho agricola nos
moldes tradicionais e colocando como possibilidade Unica a agricultura nos
moldes como é praticada pelos ndo indigenas, fora da reserva; d) o acesso
aos programas de assisténcia social do governo, com o oferecimento de
bolsas e cestas bdsicas, recepcionados como substitutos das atividades
agricolas na comunidade, que, por questdes ambientais e de superpopula-
¢do, haviam se tornado pouco produtivas.

Um conjunto de fatores, dos quais listamos apenas quatro, podem ser
apontados como responsdveis pela diminuicdo da prdtica de cultivo agri-

cola voltado para o atendimento das necessidades alimentares das fami-



lias da comunidade. O cultivo das ro¢cas no modelo tradicional segue sendo
praticado por poucas familias, normalmente as que vivem em parente-
las com menos acesso aos programas governamentais que ingressam na
reserva, por ndo fazerem parte da rede politica mais forte da comunidade.
Hd& também familias que, por estarem mais bem posicionadas nas relagdes
politicas internas, tém mais acesso aos servigos dos tratores da comuni-
dade ou que a ela prestam servigos (Fundagdo Nacional dos Povos Indi-
genas — Funai, prefeitura, etc.), bem como as sementes oferecidas pelos
programas agricolas governamentais que atuam na reserva.
Recentemente, um terceiro segmento comegou a se interessar por
rocas. E o caso de alguns professores da escola e pesquisadores indige-
nas da propria comunidade, que despertaram o interesse pela importén-
cia do plantio das rocas. Marcilene, a primeira autora, € um exemplo nesse
sentido. Sua pesquisa referencia a escrita deste livro, pois, a partir dos
dados de seu mestrado, ela retoma a relagdo de sua prépria familia com a
roca, recordando as memorias da vivéncia com seu pai, Edivaldo Martins,
ja falecido, grande conhecedor e praticante do modo kaiowa de fazer roga.
Os dados demonstram, também, como a pratica da roga e dos rituais a ela
relacionada foram impactados e sofreram a interferéncia da “conversdo”
de sua parentela para a Missd@o Caiud, de vertente presbiteriana, que atua
hd décadas na reserva O impacto foi grande também na transmissdo dos
conhecimentos relativos ao cultivo de alimentos entre as gerag¢des. Entre-
tanto, no momento atual, algumas pessoas mais jovens se esforcam para
reativar a prdtica dos cultivos e tentam aplicar novamente alguns conheci-

mentos tradicionais.
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CAPITULO] 4

CARACTERIZACAQ DA RESERVA TAQUAPERIE AS
TRANSFORMACOES NO AMBIENTE E NA SOCIEDADE







Reserva Taquaperi, como apresentada na dissertagdo de Lescano

(2021, p. 12), estd localizada no municipio de Coronel Sapucaia, em

Mato Grosso do Sul, préoxima da fronteira com o Paraguai, onde resi-

dem os parentes Pdi Tavyterd, mesmo povo que, no Brasil, & denomi-
nado de Kaiowd (MELIA; GRUNBERG ; GRUNBERG, 2008).

A demarcacéo das terras indigenas pelo Servico de Protecdo ao indio
em 1924 contemplou apenas parte do tekoha (BRAND, 1997), de modo que
as parentelas que viviam nas redondezas perderam sua autonomia terri-
torial, tendo de se deslocar para o interior das reservas. Essa sobreposi-
¢do de comunidades dentro de uma pequena terra, submetidos ao controle
de instituicdes do Estado e da sociedade nacional brasileira, como o érgdo
indigenista oficial e, posteriormente, missdes religiosas, secretarias de
governo, etc. dificultaram uma série de prdticas culturais, como as rogas, os
circulos festivos e os rituais.

Com o tempo, a situacdo foi se acomodando dentro dos 1.877 hecta-
res demarcados, divididos em quatro regides: Taquaperi, Manga’i, Takuara
e Cerro, compondo uma populac@o de 3144 pessoas, segundo dados da
Secretaria de Salde Indigena (IBGE, 2022). Cada uma dessas regides tem
familias predominantes origindrias de antigas comunidades autbnomas,
que passaram a agregar familias aliadas e se deslocam entre as reservas.

Nas primeiras décadas de recolhimento na reserva, todas as noites
os Kaiowd praticavam suas rezas e cantos, protegendo-se de todos os
males que rondavam o seu tekoha — como 0s brancos, as on¢as, as doen-
¢as, as curupira, os lobisomens e outras maldades — e também agradeciam
aos donos da mata pela alimentag¢do que Ihes forneciom. Quando os mais
velhos se sentiam cansados, j& havia pessoas prontas e preparadas para
servir e substitui-los, preparadas desde pequenas pelo yvyra’ijia nhanderu,
aquele que sabe curar, livrar do mal e ensinar o bom da vida, como se prote-
ger dos animais selvagens.

Conforme a literatura kaiowd, somente os nhanderu nos protegem de
todos os maleficios, mas também existem os opurahéikuadva e os onhem-
bo’ekuadva (cantadores e curandeiros). Essas pessoas ndo sdo reza-

doras, como as nhandesy e os nhanderu, mas dominam o conhecimento
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para ajudar a curar as familias extensas, inclusive com a teko papa, uma
reza que nenhuma outra pessoa € autorizada a praticar e utilizar, somente
aguela que é preparada para isso, que é para eliminar os inimigos humanos.
Naquela época, os indigenas ndo sabiam se adaptar a estranhos, pois, para
eles, eram diferentes e assustadores.

O contato com a sociedade ndo indigena trouxe grande impacto
social, cultural e econémico, e muitas familias assimilaram facilmente essa
outra cultura, por ndo saber recuar e se defender. Mesmo querendo, a
chance de ndo serem influenciadas era pouca, pois ndo sabiam se comu-
nicar, dialogar e negociar; por isso os antepassados kaiowd foram rouba-
dos, enganados, maltratados e violentados, passando por situagdes que
jamais passariam, conforme a tradi¢do cultural. Nesse periodo, também
ndo havia instituicdes a quem pudessem recorrer. Ndo existia Ministério
Publico atuando com os indigenas e o érgdo indigenista oficial era pouco
sensivel ao sofrimento que os aofligia.

A chegada dos colonizadores também trouxe a educacdo esco-
lar, com impactos positivos e negativos do outro mundo para a sociedade
indigena. Além disso, existem vdrios tipos de religides de outras culturas,
as quais, na concepc¢do de muitos Kaiowd, apesar do apagamento da reli-
gido tradicional, séo importantes para a comunidade, pois ajudam a tirar
as pessods do consumo abusivo de bebidas alcodlicas. Para esses Kaiowd
muitos estdo perdendo o rumo de suas vidas, sem conhecer a propria raiz
e sem saber para qual rumo caminhar, mas, com ajuda de outras religi-
&es, conseguem refletir sobre a prépria vida cotidiana. Segundo eles, algu-
mas religides ndo criticam as praticas rituais indigenas, mas outras, como
a Igreja Pentecostal “Deus é Amor”, nem querem gue seja mencionado o
modo de viver e a crenca kaiowd nos curandeiros e nos xamds, considera-
dos como demoniacos.

A explicagdo é que, com a aproximacdo da sociedade envolvente, os
mais velhos comecaram a passar por humilhacdo e se sentirem envergo-
nhados e pisoteados. A partir dai, eles perderam muito da sua autoridade,
da autonomia de decidir, de falar, de repassar sua sabedoria, trazendo,

como consequéncia, a desvalorizagdo do conhecimento e do ensinamento
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do teko pora (vida reta), para andar no caminho certo, gostar do proximo,
compartilhar a sabedoria que aprendeu com 0s mais experientes e respei-
tados e transmitir aos outros essa alegria de viver em paz e harmonia. Atra-
vés dos ensinamentos, esse comportamento bom — como a obediéncia —
partia e deve partir de dentro da vivéncia familiar, da vida cotidiana, que é
a alma dos Guarani e Kaiowda.

Desde antigamente até hoje, para o jovem aprender o teko pord,
no dia a dia ele precisa sempre ouvir os aconselhamentos sobre salude —
tesdi: levantar cedo e tomar banho antes dos mais velhos, para espantar a
preguica de seu corpo e de sua alma; antes do sol sair precisafazer jehovasa
— saudac¢éo — para se livrar do mal que lhe espera no caminho. Esse tipo de
reza deve acontecer ao caminhar, ao entrar nas matas, ao ir as cagadas, ao
ir d roca e a varios outros lugares. Mesmo com as transformagdes, muitas
prdaticas ainda sdo observadas no dmbito da convivéncia familiar.

Segundo a tradi¢do kaiowd, as criancas, jovens e adultos devem ficar
atentos ao que lhes ensinam: as mogas precisam saber cuidar da casaq,
limpar, cuidar e cozinhar com cuidado, porque, se fizerem de qualquer jeito,
podem transmitir azar a quem cagou e nunca mais ter@do outra sorte ao
cacar; devem saber cuidar de outras coisas da vida doméstica para ajudar
amade. Elas precisam saber fazer bebida tradicional — como chicha (feita de
milho e cana-de-agucar) —, comidas tipicas de milho, batata, além de saber
cuidar de outros tipos de plantacdo da ro¢ca com a ajuda e o incentivo da
familia. Atualmente, alguns jovens ainda seguem de modo rigoroso essas
regras, embora outros acreditem que jd ndo é exatamente assim, por causa
de outras influéncias.

A educacdo tradicional — mbo’epy — estd orientada para a transmis-
s@o de vdrios tipos de sabedoria para cada idade, crianga, jovem e adulto,
de ambos 0s sexos. Por isso, numa época anterior, as criangas deviam ficar
em casa para agjudar, conforme cada ensinamento fosse determinado pelos
pais e pelas mdes. Eram convocados para ir na ro¢a ajudar em algumas
planta¢des, quando a terra estava pronta e limpa para plantar, obser-
vando atentamente os que os pais praticavam. Passavam, assim, para

a fase adulta, aprendendo todos os manejos, tempos e épocas de plan-
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tar, respeitando e seguindo as orientagdes aprendidas com suas familias.
O aprendizado do cultivo fazia parte da preparagdo do jovem para o caso-
mento, quando teria que ser responsavel pela sua prépria ro¢a, com traba-
Ihos compartilhados com a esposa.

Os mais velhos, naquele tempo, eram contra a educacdo escolar
imposta para os indigenas, porque arrancavam suas criangas, seus netos
de seus bragos, para ensinar outra coisa, deixando de lado seu proprio
ensinamento tradicional®. A escolag, antes, ensinava de outra forma, fora do
sistema cultural: ler e escrever, para tornar-se “civilizado"3, conceito que é
da sociedade etnocéntrica, que consiste em considerar a propria cultura
melhor do que a dos indigenas, percebendo os outros como inferiores,
atitude hoje considerada preconceituosa. Isso trouxe, como consequéncia
imediata, a desobediénciq, a inveja, o desrespeito e a desvalorizagcdo de si
mesmos. Mas, com o tempo, os professores indigenas foram participando
de outros contextos de vida, com avangos e desafios, e conquistaram um
olhar diferente de compreender o mundo em que vivemos nos tempos
atuais.

Hoje, os Kaiowd que passaram pela experiéncia da escolarizagéo
acreditam que a educagdo escolar indigena € um meio para saber mane-
jar outros recursos tecnoldgicos, como os meios eletrénicos de comunica-
¢do, a escrita, a leitura e a compreens@o do mundo e do raciocinio dos néo
indigenas. Assim, aprenderam a lutar por direitos iguais e pela retomada
de suas terras, divulgando suas histérias, valores e conhecimentos, através
dos estudos antropoldgicos, socioldgicos, filosdficos e linguisticos, fortale-
cendo a ciéncia e raiz cultural indigena, que € a lingua guarani, pois mesmo

din@dmica, ela representa a identidade cultural como Guarani ou Kaiowd.

2 Verarespeitorelato de Marta Azevedo, emartigo publicado no livro do | Semindrio Guarani (AZEVEDO,
2022). Disponivel em: https://omp.ufgd.edu.br/omp/index.php/liviosabertos/catalog/book/305).

3 "Civilizado", segundo o diciondrio Aulete digital, € aquele “que tem ou desenvolveu uma civiliza¢do;
cuja vida social € marcada por aprimoramento das instituicdes coletivas e por nivel relativamente
alto de riqgueza material e espiritual”. Diz-se também de “quem tem civilidade, de quem é cortés, gentil,
bem-educado”. Ou sejq, nesta visdo, “civilizado” supde que aos indigenas falte tudo o que é elencado
acima. E que para chegar a este “nivel”, estes povos teriam que deixar de ser indigenas, para se torna-
rem “humanos”, “evoluidos”. Na verdade, o grande objetivo dos dominantes é que sejam dissolvidos na
sociedade nacional e transformados em mdo de obra barata e urbana, via politicas de integracdo e
assimilagdo, cuja principal estratégia é tirar-lhes as terras origindrias.
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Nesse sentido, para Lescano (2016, p. 32)

A partir da ConstituicGo Federal de 1988, as leis brasileiras garantem
muitos direitos favordveis & sociedade indigena, assegurando a liberdade
para os povos indigenas se empenharem na constru¢do de projetos de
futuro, conforme os sonhos almejados, como a educagdo escolar indigena,
especifica, diferenciada, intercultural, bilingue e comunitdria, em que todos
possam ter a liberdade para se expressar, para opinar, recuar ou decidir
sobre o que querem para suas comunidades e suas crian¢as. Esse amparo
legal impulsionou os Kaiowd a lutarem pelo reconhecimento de seus direi-
tos, e assim o fizeram, com a constru¢cdo de diversos movimentos, como
o dos professores guarani e kaiowd, que foi um dos primeiros, iniciado em
1991, na mesma década do surgimento da Aty Guasu, a grande assembleia
kaiowd e guarani, seguida depois pela Aty Kufia e pela Aty Jovem. Entre-
tanto, até o momento, tais direitos pouco se efetivaram nas politicas publi-

cas destinadas aos Kaiowa.

ALGUMAS PERCEPCOES EM TORNO DA ESCOLA E SUAS IMPLICACOES NA
REPRODUCAQ DO AVA REKO EM CONTEXTO DE RESERVA

Melid (1979, p. 60) escreveu no seu cldssico e pioneiro livro sobre
educacdo escolar indigena, ha 43 anos, que “a alfabetizagdo quer assimilar
o indio; o indio quer assimilar a alfabetizagdo, mas para ndo ser assimilado”.
A alfabetizag@o chegaria como uma contingéncia do avango da sociedade
nacional sobre os territérios e as comunidades indigenas, acompanhando
0 avango das frentes de expansdo da sociedade nacional, que busca situar

e dominar as sociedades indigenas, com a imposi¢cdo do projeto assimila-
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cionista*. Acontece gue as sociedades indigenas buscam entender os obje-
tivos deste projeto e se esforcam por se apropriar da alfabetiza¢do, colo-
cando-a a servigo da reproducdo da sua propria sociedade.

Quase meio século depois da escrita de Melid, a escola continua
atuando cada vez com mais for¢a dentro das comunidades e reservas, mas
os indigenas, ao se apropriarem da escola, ndo sé alcancaram altos graus
de escolaridade, como também se transformaram em professores, gesto-
res e pesquisadores. Resta saber se as politicas integracionistas e assimila-
cionistas lograram éxito através da escolq, e se, de fato, estdo alcangando
o objetivo proposto na formulagdo de Melid.

Em 2002, Rossato pesquisou, entre os primeiros professores indige-
nas, os resultados dessas politicas através da escola. As conclusdes da
autora mostraram gque muitos, de fato, passaram a negar a prépria identi-
dade indigena. No entanto, para a maioria que tinha recebido uma educa-
¢do familiar baseada nos valores tradicionais, a escola ndo conseguiu
destruir a identidade e a vontade de ser Guarani ou Kaiowd. Os resultados
mostraram gue para continuar “sendo o que sdo”, os indigenas se valem
de alguns mecanismos, dentre eles o bilinguismo cultural — necessdrio para
a negociag¢do cultural — realizado, principalmente, num lugar de “fronteira”,
que é a escola. Entretanto, para que essa negociacdo cultural ndo seja
desfavordvel aos indigenas, é necessdrio admitir a integridade dos interlo-
cutores étnicos e admitir, também, que é possivel a permanente recriacdo
de suaidentidade e de seu "modo de ser”. "Ou seja, a identidade é o reflexo
de sua cultura, embora cheia de contradicdes e ambiguidades decorrentes,
exatamente, de sua inser¢cdo na dindmica da prépria humanidade, na qual
funcionam tantas logicas quantas sdo as suas culturas.” (ROSSATO, 2020,
p. 55). E, no caso dos Guarani e Kaiowd, sdo tantas as logicas quantos sdo

os teko lgja de cada parentela®.

4 Assimilacionismo e integracionismo sé@o politicas da sociedade nacional que visam transformar os
indigenas em trabalhadores comuns, tirando deles suas terras, culturas, linguas e identidades, fazen-
do-os desaparecerem enquanto etnias diferenciadas. Os principais instrumentos deste processo s@o
a perda de seus territdrios, o confinamento em reservas, a escola e as igrejas. (ROSSATO, 2002, 2020).
5 Consultar Valiente (2019) e Benites (2014).



Além da educagdo tradicional, os indigenas pesquisados por Rossato
(2002, 2020) destacaram outros mecanismos que permitiram o despertar
da consciéncia étnica: a participagcéo no movimento indigena — na luta pela
terra, no Movimento dos Professores Guarani e Kaiowd, ou no Aty Guasu
(movimento de liderancgas) — e, também, os estudos diferenciados e espe-

cificos. A professora Maria de Lourdes explicou:

Mais tarde surgiram outros movimentos, ampliando a participagdo
dos Guarani e Kaiowd, tais como a Aty Kunha (assembleia das mulheres),
a Aty Jovem (movimento da juventude) e outros de nivel nacional, como o
ATL (Acampamento Terra Livre) e APIB (Articulagéo dos Povos Indigenas
do Brasil), além de participagdes internacionais.

Ou seja, a escolafoicriada com aintengdo de que as diferengas sociais
e étnicas fossem apagadas; no entanto, ao mesmo tempo em que tendeu
a ser monofdnica, abriu uma brecha para a polifonia, e esta brecha possibi-
lita o didlogo intercultural e a constru¢d@o de uma escola indigena pluralista
e transformadora (ROSSATO, 2002, 2022).

Rossato ainda levantou uma questdio que nos remete aos tempos
atuais: “a quarta geracdo dos Kaiowd e Guarani, depois do confinamento,
ainda teria os referenciais educativos do sistema tradicional, ou apenas os
do tekopyahu (novo modo de ser)?” (ROSSATO, 2020, p. 164). Eles conti-
nuam a ser "oréva”? A resposta a esta pergunta pode ser visualizada em
outra categoria que se constituiu, principalmente, a partir de 2006, quando
os Kaiowd e Guarani alcangaram cursos superiores e pos-graduagdo, com
um perfil mais especifico para estas etnias: a de pesquisadores indigenas,
como a primeira autora deste texto: Marcilene Lescano. Apesar de terem

sido educados no novo sistema religioso vinculado das igrejas evangélicas,
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eles, com suas pesquisas, se aproximam dos mestres tradicionais e dos
valores pautados na tradi¢cdo.

Propusemos para alguns indigenas pesquisadores, que, nos Ulti-
mos anos, participaram de programas de pds-graduagdo stricto sensu, a
seguinte pergunta: “Considerando a formulacéo de Melid, vocé acha que
ainda é assim, como ele propds: ‘o indigena quer assimilar a alfabetizacdo,
mas para ndo ser assimilado’, ou a maioria dos letrados passou a ser domi-
nado pela escola?” Asrespostas foram distintas, mas com muitos pontos de
conexdo. Addo Benites, mestrando em antropologia pelo PPGANnt/UFGD,

entende que

[...] a maioria estd sendo dominada pela escola. Todas as coisas que a
gente aprende sdo impostas para a nossa sociedade, principalmente
na escola. Logo, ao ser escolarizado, a gente ndo aprende aquilo
gque realmente é vivenciado na nossa maneira de ser indigena, nossa
maneira de viver. Vocé ndo consegue contaminar d ideia dos brancos
com a nossa percepcdo, a gente apenas traduz algumas coisas para
usar no nosso préprio modo. E claro que a gente vai costurando ou
acompanhando essa linha de ensinamento, de letrar e alfabetizar o
Nnosso parente, mais na maneira dos karai. Entdo, por isso que eu falei
que, na maioria das partes, a escola estd sendo como fosse um eixo
central de manipulagdo contra a questdo indigena. Ndo sei matemati-
camente quanto por cento nds temos uma escola indigena, categoria
indigena de fato, porque a escola é apenas de fachada, na prdtica ndo
funciona daguela maneira que a gente sempre defende. Na prdtica ela
€ uma caixa separada da outra, cada caixa € um conhecimento que é
imposto para nossas criangas, imposto para nosso povo, € completa-
mente diferente da nossa cultura, da nossa tradigdo. Nés, como indi-
genas, por mais gque a gente esteja no topo de mestrado, doutorado,
pds-doutorado, a gente ndo tem o dominio total sobre a nossa comu-
nidade, sobre o nosso povo, entdo, a escola sempre é uma referéncia
de manipular uma férmula que deveria ser feita na maneira indigena, a
escola sempre vai estar acima de qualquer coisa.

A resposta de Add&o indica que as transformagdes nas sociedades
Kaiowd e Guaranilevam a uma discorddncia parcial emrelagéo ao que Melia
propunha naguele momento, e que Rossato identificou em sua pesquisa;
ou seja, nem todos os indigenas conseguiam “assimilar” a alfabetizacdo.
Emborauma parcela poderia tentar, e eventualmente conseguindo, a maio-
ria seria "dominada pela escola”. Mas a fala de Addo expressa algo novo

nas reflexdes sobre a escola: a dificuldade de as “percepgdes” indigenas



“contaminarem a ideia dos brancos”, o que ndo facilita que as percepcdes
indigenas entrem na escolq, resultando uma escola que se posiciona contra
a "questdo indigena”, ou seja, ndo assume a defesa dos valores do povo.
Pode-se também interpretar esta assertiva como sendo uma constatagdo
de que ndo hd didlogo intercultural do lado dos ndo indigenas: os indigenas
devem se abrir para a negocia¢do cultural, mas o mesmo ndo ocorre no
"mundo dos brancos”, nas escolas de brancos, apesar da grande riqueza
cultural dos povos Kaiowd e Guarani, expressa nas palavras do pesquisador
guarani Valentim Pires, em 1998: "Achamos que temos muito para ensinar
do nosso jeito de viver para aqueles que tém sede de amor, de fraternidade,
de um mundo melhor” (ROSSATO, 2020, p. 126).

Makiel Aquino Valiente, mestrando em antropologia pelo PPGANt/
UFGD, diz que

Makiel expressa o reconhecimento do forte dominio da escola sobre
os letrados indigenas, mas aponta para mudangas no que pode ser enten-
dido como assimilacdo e uma impossibilidade de assimilagdo total, porque
existiriom diversas formas de se diferenciar dos ndo indigenas, como se a
diferenciagcdo estivesse sempre sendo reposta em outro nivel. Poderiamos
supor, a partir das formula¢des de Makiel, que a escola propde realizar uma
metamorfose de indigena em ndo indigena, mas essa metamorfose nunca
se conclui: o indigena nunca termina o processo de “virar branco”, porque
outras transformacgdes est@io sempre alterando esse processo, e sendo
atravessadas por outras varidveis, ou “mecanismos”, conforme os interlocu-

tores de Rossato (2002) haviom mostrado. Outro ponto gue merece desta-
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que, em Makiel, € que ele salienta o empenho atual dos indigenas em se
mostrar diferentes dos ndo indigenas, bem ao contrdrio dos letrados mais
antigos, que inicialmente queriam se anular e se identificar como “brancos”.
Como seria este mostrar-se “ser diferente dos ndo indigenas”, formulado
por Makiel?

Valentim Pires, mestre em Educacdo e Territorialidade/UFGD, reco-

nhece gque se trata de

Uma pergunta muito dificil para mim, mas vou tentar responder do
jeito que eu consegui entender o que significa uma alfabetizagdo indi-
gena. Alfabetizacdo indigena propria seria aquele conhecimento que
o indigena conhece, agueles conhecimentos que os indigenas criaram,
inventaram, descobriram ou reproduziram, esse conhecimento tinha
de ser levado em escrita. Mas imitar a sociedade ndo indigena, isso
em muita parte é fortemente reproduzido na alfabetizag¢do indigena
sim, isso é a verdade, ninguém estd alfabetizando dentro da linha do
pensamento indigena. Eu entendo assim, que alfabetizagdo é uma
coisa que tinha que fortalecer, na escrita, os conhecimentos indige-
nas, as descobertas, a reprodugdo e o pensamento indigena, mas isso
estd longe.

A perspectiva de Valentim é bastante radical, acentuando as difi-
culdades da alfabetizagdo em recepcionar os conhecimentos indigenas e
desvincular-se de seu histérico colonizador, caracteristicos do projeto assi-
milacionista que marcou profundamente o modo como ela adentrou nas
comunidades indigenas. Em sua dissertagcdo de mestrado (PIRES, 2022),
ele narra sua proépria trajetédria na escola desde crianga até o mestrado,
demonstrando o quanto esse processo violentou os conhecimentos tradi-
cionais. Mas também evidencia uma série de estratégias desenvolvidas
para a reproducdo dos conhecimentos tradicionais, especialmente no
dmbito da parentela.

lzague Jodo, mestre em histdria pela UFGD e doutorando em antro-

pologia pela Universidade de Sdo Paulo (USP), diz:

Na minha avaliagdo, essa nova geracdo, mas a geracdo passada
também, j& estd dominada pela escola, e essa dominagdo influen-
ciou muito na vida cotidiana dos indigenas. E ai tem duas coisas, eu
acho que esses dominados pelas escolas ainda conseguem enxer-
gar um pouco a suad propria identidade. Mas existe também grupo ou
talvez pessoas que ndo estdo dominadas pela escola e também ndo
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estd engajado pela tradicionalidade, essa pessoa fica muito, total-
mente perdida, ndo encontra os caminhos para percorrer e ele proprio
ndo sabe quem ele é. Esse é o meu ponto de vista, mas eu acho que
a alfabetizacdo transformou as ideias dos indigenas e hoje estamos
vivendo com essas coisas bastante amplas e algum ponto a gente fica
até dependente.

A fala de Izaque evidencia que as duas ultimas geragdes foram
dominadas pela escola, mas isso ndo impede de as pessoas enxergarem
a "prépria identidade”, de modo que essa dominag¢do pode ndo ser total.
Aponta, ainda, para a existéncia de um grupo que ndo estario dominado
pela escolg, mas também ndo manteria os vinculos com a “tradicionali-
dade”. Esse grupo estaria perdido, sem caminhos e com problemas com a
propria identidade.

Claudemiro Pereira Lescano, mestre em educacdo pela Universidade

Catdlica Dom Bosco (UCDB) e doutorando em historia pela UFGD, disse:

Eu acho que essa coisa de assimilar tem muito a ver com a trans-
formacgdo, essa forma de a gente se adaptar com as coisas que vao
fazendo parte da vida no tempo presente. Eu acho que a alfabetiza-
¢do é hoje ferramenta importante da nossa defesa, se a gente ndo
assimilasse ela, se a gente n@o se apropriasse da alfabetizacdo, de
leitura, de letramento, eu acho que nds ndo saberiomos nos defender
no campo que a sociedade envolvente usa esse poder de escrita, o
discurso escrito que sdo feitos. Hoje eu acho que a gente estd se apro-
priando dela, mas usando essa ferramenta em favor do nosso proprio
pensamento, da forma de entender as coisas. Eu ndo vejo errado ndo;
essa questdo da alfabetizacdo se tornou uma ferramenta importante
para a gente se defender ainda no tempo presente, que é o que vale
mais, € essa parte de letra mesmo, de leitura, de texto. E ai, criar os
estudos em relac&o a isso eu acho que ajuda muito a gente a fazer
essa diferenca, construir, repassar as informagdes por meio da escrita
também, mas de uma forma favordavel a nds, a populagdo indigena.
Mas a ideia sempre foi de assimilar a alfabetizacdo, mas acho que a
gente superou isso, a gente transformou em outro sentido a questdo
da alfabetizacéo.

Claudemiro identifica que a inten¢cdo da implantagcdo das propostas
de alfabetizagcdo nas comunidades indigenas foi movida pelo propésito de
assimilagdo, mas acredita que foram capazes de superar isso, de trans-

formar em outro sentido, de fazer dela um recurso de defesa da comuni-



L

dade indigena de seus direitos e de seu modo prdéprio de ser. Ele enfatiza
um ponto muito importante para a discuss@o: em vez de serem assimilados
pela alfabetizacdo, eles se “apropriaram” dela. Isso muda completamente
0 sentido, e eles passam a ser protagonistas, apropriando-se da escrita
como outra linguagem e da escola como mais um elemento da comunidade
educativa indigena (ROSSATO, 2002, 2022).

Na mesma linha de pensamento vai Gileandro Barbosa Pedro, mestre

e doutorando em histéria pela UFGD:

Acredito que Melid conseguiu interpretar bem o que quer o Guarani e
o Kaiowd com a escola em geral, acredito que o processo histérico da
escola tenta guaranizar a escola. Nesse sentido, talvez guaranizar seja
a palavra, ou sejq, se apropriar daquela ferramenta do colonizador e
usar isso a seu favor, eu acho que isso é transformar na sua forma de
teko. E é basicamente o que eu estou tentando explorar agora, que a
gente estd tentando montar, o processo do teko pyahu se dd nisso,
em saber utilizar os mecanismos do karai reko, talvez ndo do karai
reko, mas simplesmente ferramentas do karai em favor do ava reko.
Talvez essa seja a hipdtese principal da minha tese. Acho muito impor-
tante discutir esse questionamento sobre o que o indigena faz ao se
utilizar de instrumentos do colonizador, do néo indigena, acredito que
isso gira em torno do teko pyahu, nGo somente a escola ou a alfabeti-
zacdo, mas principalmente hoje talvez no acesso as universidades, no
acesso a outros saberes e outras epistemologias, e também no forta-
lecimento dessa forma de viver atrelado ao ava reko, sem mensurar
isso, sem diferenciar isso para o lado particular do karai, que é exata-
mente se utilizar de ferramentas do karai reko.

A fala de Gileandro parece apontar para a confianca do pesquisador
na capacidade de o modo proéprio de ser do Kaiowd e do Guarani — ava
reko — se apropriar dos recursos e ferramentas do modo de ser do ndo indi-
gena — karai reko —, sem se fundir ou confundir com ele, mas, ao contrdrio,
se fortalecendo na produc¢do de um novo modo de ser kaiowd e guarani —
teko pyahy —, que também seria um ava reko, j& que eles s@o heterogéneos.
O teko pyahu poderia ser entendido como uma atualizagéo do ava reko,
a partir da apropriacdo de ferramentas e instrumentos do karai reko, que
permitiria um didlogo mais simétrico com outros conhecimentos e outras
epistemologias. Ou seja, a questdo levantada por Rossato (2002), de que

esta geracdo poderia estar se movendo apenas pelo tekopyahu, muda de



perspectiva: ndo é simplesmente uma troca de sistemas, em que o karai
reko exclui o ava reko, mas, ao se apropriar de elementos do karai reko
(escolhidos por eles), surge uma transformagdo no proprio teko pyahu, que
j@ ndo mais aniquila a identidade indigena, mas, ao reafirmd-la pela dife-
renca (Makiel), eles se ressignificam para continuar sendo o que séio — oréva
— refletindo o Nés (ore) em movimento, um nés em tempo de crise, como
componente da identidade, do sistema indigena — ava reko. (ROSSATO,
2002, 2020).

Alguns aspectos merecem destaques nas respostas desses pesqui-
sadores indigenas: a) o reconhecimento da heranca colonialista da escolq,
orientada para demover os indigenas de seu préprio sistema social e assi-
milé-los ao modo de ser ndo indigena; b) a tendéncia da heranga colonia-
lista da escola tende a se reproduzir nas prdticas institucionais escolares e
a capturar os proprios professores indigenas, podendo colocd-los a servigo
da colonizagdo do proéprio povo; ¢) os vinculos do professor indigena com
sua parentela e com seu povo mantém o sentimento de pertencimento ao
povo, sentimento esse que mesmo a educacgdo colonizadora n@o conse-
gue anular; d) embora todos os pesquisadores indigenas que aqui se mani-
festaram identifiguem a escola como um espacgo problematico, com muitas
questdes ainda ndo resolvidas, alguns sGo mais otimistas em relacdo a
possibilidade de colocd-la a servigo do sistema indigena, enquanto outros
tendem a identificar uma série de dificuldades envolvidas nesse processo,
ou mesmo a desconfiar sobre a possibilidade de colocar a escola a servigo
do sistema indigena.

Por fim, a fala destes pesquisadores indigenas indica que eles entra-
ram de vez neste debate e ndo é possivel tratar deste tema sem envolvé-
-los na discussdo. A entrada na pés-graduacgdo e o exercicio da atividade
de pesquisadores projetam a discussdo em torno da escola para um novo
patamar, prenunciando uma ampliagdo e aprofundamento do debate.
Mas como disse Addo Benites, a capacidade dos pesquisadores indigenas
mudarem a escola também é limitada. Isto porque a escola parece servir
para muitas outras coisas além da alfabetizagdo e letramento: constitui-se

um importante espago de poder nas reservas, atraindo uma série de poli-
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ticas publicas e empregos. Muitos interesses circulaom no espago da escola,
tanto das redes politicas internas que controlam a escola, como também
dos administradores e politicos locais. Toda essa concentragdo de inte-
resses plurais produz uma enorme complexidade em torno da escola, e os
pesquisadores indigenas s@o desafiados, para além do foco nos conheci-
mentos — indigenas ou ndo — na levar em conta toda a gama de interesses

circulando na escola e em torno dela.

MEMORIAS DE MARCILENE

A escolq, ao alfabetizar as criangas, a partir de referéncias linguisticas
e culturais do sistema ndo indigena, introduz um novo sistema de conheci-
mento em relagdo a socializagdo recebida em torno dos fogos domésticos.
Segundo a fala de lzague Jodo, isto produziria um distanciamento entre
geracgdes, considerando as alteragdes no sistema de conhecimento. Mas
este distanciamento entre gerag¢des é produzido também pela experiéncia
de algumas familias de participag¢do nas atividades missiondrias desenvol-
vidas nas comunidades.

Em sua dissertacdo de mestrado, Marcilene Martins Lescano (2021), a
primeira autoraq, registra que, desde pequena até a adolescéncia, frequen-
tou a igreja presbiteriana da Missdo Evangélica Caiud, com familiares do
lado materno. Foi uma opg¢do da maior parte dos membros da parentela
se aliar a Missdo, considerando os beneficios que isso representava num
cendrio de extrema caréncia. Mas, com treze anos, Marcilene passou por
outras experiéncias que a levaram a se reaproximar do modo de vida tradi-
cional, submetendo-se aos cuidados prdticos e rituais envolvidos na passa-
gem da infancia para a idade jovem. Sdo rituais que marcam as mudangas
biolégicas da puberdade e que inserem a menina em outra categoria de
pessoq, ou seja, 0 amadurecimento biolégico ganha expressdo na inser¢céo
do corpo em transformacéo em nova categoria de pessoq, que culmina
no reconhecimento da menina/mulher ascender & categoria de “"dona do
fogo”, quando passa a articular seu préprio fogo doméstico, com todas as

obrigagdes e prerrogativas ai inseridas.
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Embora toda a sua parentela seguiu a igreja, seu pai sempre vivia
conforme a vida tradicional, seguindo o costume das rezas e cantos kaiowd,
por onde ia. Com ele, Marcilene aprendeu muito do que hoje sabe sobre
a tradigcdo kaiowd. O pai manteve essas praticas até quase o final de sua
vida, servindo de inspirac¢do e fonte de conhecimentos para a filha. Registra
também que sua avd, Noldria Velasques, também, sem perceber, lhe ensi-
nava as normas ocultas da tradi¢do. Isso demonstra que a op¢8o por seguir
a igreja da Missdo, frequentar os cultos e praticar as demais atividades
por ela organizadas, ndo implica na interrupg@o completa do repasse dos
conhecimentos ditos tradicionais as novas geracgdes. Entretanto, nessas
circunstdncias, € comum gue essa transmissdo seja realizada do modo mais
oculto possivel dos olhares dos missiondrios, evitando criticas e represdlias.

Marcilene relata que, com treze anos, pAssou pPor um momento
dramdtico em sua vida. Até entdo ndo tinha dominio e nem suficiente
conhecimento tradicional da sua propria cultura. Forgcada a casar, ndo tinha
como discernir todas as implicagdes envolvidas no relacionamento de um
casal. Considera que, naquela época, ndo tinha no¢do do que eram abra-
¢os, beijos ou aperto de mdo, etc, porque tais costumes eram totalmente
fora do costume indigena. Tinha no¢cdo de que deveria aceitar a posi¢cdo
dos pais, e ndo ser desobediente, conforme os conhecimentos tradicionais.
Isso era muito forte por parte dos ensinamentos repassados por sua mae.
Naquele ano, sua mde lhe disse para se casar com algum pretendente que
aparecesse e isso criou um dilema: como se orientar nessa nova fase da
vida, para a qual ndo se sentia preparada?

Foi quando casou com Gildo Martins e teve duas filhas com ele. Aos
treze anos de idade, teve Giselle Martins Lescano, aos dezesseis anos, teve
Thais Fernanda Martins Lescano. E assim formaram uma familia, durante
quinze anos, quando acabaram por se separar. Nesse momento, j& tinha
realizado o Curso Normal Médio, o Magistério Ara Vera e estava cursando a
Licenciatura Intercultural Teko Arandu, de Ensino Superior, além de j& atuar
como professora na escolaindigena por varios anos. O acesso a novas refe-

réncias sobre as relagdes matrimoniais e a autonomia financeira proporcio-
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nada pela condi¢do de professora contribuiram para a tomada de decisdes
que redefiniram seu percurso de vida.

No periodo em que foi casada deixou de frequentar a igreja por vdrios
motivos — pessoal e de casal — pois a parentela do marido ndo costu-
mava frequentar a igreja da Miss@o. Na época em que ia se casar, seu pdai
era contra, dizia que ndo era para casar muito cedo, pois era muito nova
para pensar em casamento. Mas predominou a orientagdo da mde, jd que,
normalmente, as mdes tém mais ingeréncia neste tipo de assunto.

Na época em que estava casada aconteceu algo importante, que
acabou definindo muitos passos posteriores da vida de Marcilene. Ela
nunca parou de estudar, mesmo passando por varias dificuldades pesso-
ais e materiais. Isto permitiu que, em 1999, surgisse uma oportunidade para
atuar como professora indigena. Naquele periodo, o municipio de Coronel
Sapucaia passou a ser receptivo para a contratacdo de professores indige-
nas, numa iniciativa que pretendia fortalecer a lingua e a cultura tradicional.
Este fendbmeno foi resultado da luta do Movimento dos Professores Guarani
e Kaiowdq, que abriu espacgo para a contratacdo de professores indigenas
em vdrios municipios de Mato Grosso do Sul. Foi uma grande oportunidade
para Marcilene ingressar na carreira do magistério indigena, na educacéo
escolarindigena, conforme as leis nacionais e estaduais da Educag¢do Esco-
lar Indigena. Por outro lado, a participagdo no Movimento dos Professo-
res Indigenas Ihe possibilitou participar do amadurecimento politico no qual
estavam engajados os professores.

Naquela época, seu irmdo Aldenir Martins foi o primeiro de sua familia
a ser convidado para assumir o papel de professor, pelo capitéo da aldeia
Taquaperi, na época Daniel Pereira Lescano. Ele aceitou a proposta e foi
lecionar por uma semanad, mas, durante aquela semanag, ele teve muita
reclamacdo sobre o comportamento das crian¢as, pois considerava que
os alunos traziom costumes de casa que eram dificeis de lidar na escola.
Reclamou também que falavam, reclomavam e gritavam muito, ndo para-
vam no mesmo lugar, etc. Reconhecendo a dificuldade de lidar com esses
comportamentos, ele percebeu que ndo tinha o dom de ser professor,

pois perdia a paciéncia, queria puxar as orelhas e dar algumas palmadas



nos alunos. Entdo, chegou da escola dizendo que ndo aguentava mais
ensinar as criangas, e jogou na cama de Marcilene todo material didd-
tico, dizendo que o compromisso de assumir esse papel deveria ser dela.
Naqguele momento, Marcilene confessa que ficou sem palavras porque néo
queria ter esse compromisso, pois Ndo se considerava preparada para isso.
Mas foi orientada pelo esposo a assumir. Diz ter chorado muito naguele
momento, porque soé tinha 17 anos e ndo via nenhuma chance de progredir.
Mas ela teve de assumir, querendo ou ndo, porque ndo tinha outra pessoa
adequada para esse cargo. Por isso aceitou ensinar as crian¢cas, da mesma
forma como havia sido alfabetizada. Assim iniciou a carreira docente de
Marcilene, que, em 2021, veio a concluir o mestrado.

Marcilene relembra que, na época do seu ingresso como docente,
surgiu o Projeto Ara Vera (tempo-espaco iluminado), curso de magistério
em nivel médio. A possibilidade de fazer parte desse processo de forma-
¢do inaugurou hovos horizontes, abrindo seus olhos, para o que ela era e
para o que poderia vir a ser. Considerou como um caminho para proteger a
luta dos Kaiowd e valorizar a prépria comunidade, contrapondo-se ao que
até entdo havia vivenciado na Miss@o, espaco onde recebia muitos cuida-
dos e orientacdo, mas que levava ao afastamento do ser indigena. Durante
esse curso, aprendeu e compreendeu vdrias histérias de violéncia e massa-
cre dos povos indigenas no Brasil. Também teve contato com vdrias peda-
gogias boas, muitas vezes ensinadas pelos proprios rezadores que, como
mestres tradicionais, participavam das etapas do curso e ensinavam como
ser um bom professor guarani e kaiowd. No Ara Vera também se iniciou no
aprendizado da pesquisa, no trabalho de conclusdo de curso, com ajuda da
orientadora, Veronice Rossato. O tema que pesquisou foi sobre a organiza-
¢do social na Reserva Taquaperi, em que relatou o histérico das liderangas
na aldeia. No ano de 2002 concluiu este curso.

Em 2006, Marcilene entrou no Curso de Licenciatura Intercultural Teko
Arandu. Esse curso Ihe motivou muito para que desenvolvesse e ampliasse a
percepc¢do da necessidade do desenvolvimento de uma educacgdo diferen-
ciada nas escolas da reserva. Cada vez mais foi se convencendo da impor-

tancia de manter os conhecimentos tradicionais, de valorizar o professor
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indigena com seu proprio conhecimento vivido e adquirido, de fortalecer a
lingua e, com elq, fortalecer o sistema cultural — teko — e o préprio territé-
rio — Tekoha. Nesse periodo participou de vdrios eventos académicos, com
apresentacdo de trabalhos. Neste curso também desenvolveu seu Traba-
Iho de Conclus@o de Curso com a pesquisa sobre os saberes tradicionais
kaiowd na aldeia Taquaperi. Este trabalho acabou se transformando, mais
tarde, num artigo, junto com sua orientadora Veronice Rossato, cujo titulo
é "Saberes Tradicionais Kaiowd na Reserva Taquaperi”, inserido no livro
Saberes, sociabilidades, formas organizacionais e territorialidades entre os
Kaiowd e os Guarani em Mato Grosso do Sul, organizado por Levi Marques
Pereira, Didgenes Egidio Cariaga e Célia Foster Silvestre (2018).

Atualmente, apds o percurso de toda essa trajetdria, Marcilene se
considera uma professora “acordada”, pois consegue observar, ouvir e
dialogar sobre os direitos indigenas, respeitando seus principios e o reza-
dor, que é uma pessod sdbia. Considera-se conhecedora do seu valor e dos
valores de sua identidade, como os conhecimentos tradicionais, mesmo
sendo ressignificados. Estd convicta da necessidade de fortalecer a peda-
gogia kaiowd, para dominar outros conhecimentos da ciéncia e de outros
povos, para obter a sua prépria autonomia em ensinar o gue vai ser bom
para os educandos guarani e kaiowd, sem perder a propria identidade.

A percepc¢do de uma trajetdria que passa por intensa imersdo no
mundo ndo indigena, com aproximacdo de suas formas de expressdo cultu-
ral — ava reko —, hormalmente orientada pela participacdo nas atividades
religiosas cristds, desenvolvidas pela Miss@o Caiud ou por igrejas pentecos-
tais, mas também por uma forte adesdo & escola integracionista, é recor-
rente em vdrias biografias de professores indigenas, que depois vieram a
realizar pesquisa de pds-graduacdo. Para ficar sé em dois exemplos, pode-
mos lembrar a dissertacéo (em 2014) e a tese (em 2021) de Eliel Benites e o
recente trabalho de Valentim Pires, que discute sua trajetdria de professor
indigena na reserva de Pirgjui. Tais trabalhos deixam transparecer o quanto
os indigenas foram violentados pelos processos de colonizagdo e qudo

sofrido foi o processo de superagdo dessas violéncias.



Professora desde 2000, Marcilene concursou-se em 2007 pelo muni-
cipio de Coronel Sapucaia, onde leciona até hoje. No ano de 2011. casou-se
novamente com Maciel Lopes Cardoso, com guem teve um casal de filhos,
Liz Stefani Cardoso Martins, de sete anos de idade, e Enzo Thiesen Cardoso
Martins, de cinco anos. Considera-se uma pessoa muito participativa em
todos os movimentos, em que busca compartilhar seu conhecimento, com
o objetivo de gjudar a esclarecer as duvidas e trazer sua experiéncia e traje-
téria de vida para auxiliar a outros indigenas que estdo ingressando neste
processo de formacdo de professores.

Considera que os eventos vividos em sua trajetdria foram respon-
sdveis por despertar o senso critico e o desejo de compreender melhor o
mundo no qual estava situada. Isso inclui o fato de ter crescido na igreja, o
casamento precoce, o gradual afastamento da igreja da Missdo, o ingresso
na atividade docente, a participacdo no Movimento dos Professores Indi-
genas, a formacdo especifica a que teve a felicidade de acessar no curso
Ara Vera e Teko Arandu. Todos esses eventos, em seu conjunto, configuram
uma trajetoria em transformacgdo — de uma menina que vira mulher, profes-
sora, militante, mée — os quais motivaram-na a ter curiosidade de ouvir e
pesquisar com profundidade tudo que envolve a vida do Kaiowd nos dias
de hoje, em especial o conhecimento de rezas, rituais, batismo, etc. Consi-
dera que muitas coisas ndo foram esclarecidas, até hoje, para os jovens.
Porisso, sentiu a necessidade de conviver mais perto da realidade, ouvindo,
fazendo, participando, observando, para que os seus objetivos de pesquisa
realmente fossem concretizados, no sentido de compreender os fatos ocor-
ridos durante algumas décadas. Ressente-se pelo fato de ter sido criada
entre a casa e a Missdo, resultando em entender poucas coisas de ro¢a,
quando comparada as geracdes de sua mde e avés. Por isso, durante sua
pesquisa, se propos a aprender muitas coisas que ndo aprendeu na infancia
e adolescéncia.

A pesquisadora conta que nasceu e cresceu sem contato direto com
a rogq, porque seu pai ndo a levava até este local, no momento da plan-
tacdo e preparagdo do solo. Ela sé ia a roga para buscar os produtos que

eram plantados. Mas lembra que tinha imensa alegria quando ia até o local
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a cavalo, principalmente para carregar melancia, mamado, batata-doce,
meldo e outras coisas. Seu pai sempre justificava que tinha que ajudar sua
mde com o dever de casa, para aprender como viver futuramente, ao cons-
truir sua prépria familia. Também argumentava que a protegia ao ndo a
levar na roga, para evitar o sol quente pelo caminho, que tinha muito inseto;
mas hoje entende que eram desculpas para ela ndo se aproximar da roga.
Na verdade, era sua mde que ndo a deixava ir & roga, porque entendia que
esse era um compromisso assumido pela adesdo a religido cristd, da igreja
presbiteriana da Miss@o Evangélica Caiud. Ela dizia que a filha tinha que
ficar em casa para trabalhar, manter a casa limpa, cozinhar, lavar roupaq,
etc., trabalho mais apropriado para uma mulher cristd. Eram inUmeras proi-
bicdes por causa do contato com a igreja da missdo evangélica. S mais
tarde, finalmente descobriu que era por ela ser uma menina e a mde queria
ensind-la e protegé-la, de acordo com os ensinamentos da igreja.

Agora Marcilene avalia que seus pais viviom conforme os costumes
que eles j& haviam construido, de um modo diferente da vida tradicional. J&
viviam confinados na reserva, expostos a muitas prdticas colonialistas, que
dificultavam a reprodug¢do do modo de viver kaiowd em sua integralidade,
pois eram obrigados a fazer muitas concessdes. Ela considera que refle-
tir sobre todo esse processo permite-lhe entender melhor as concessdes a
que foram obrigados a fazer e as estratégias desenvolvidas para assegu-
rar a reproducdo fisica dos membros da familia, bem como para proteger
as estruturas centrais do modo de ser indigena, o Aande reko dos Kaiowd.

Dai a pesquisadora se pergunta se essa forma com que seu pai a
tratava ndo seria justamente o jeito tradicional de educar uma menina: a
questdo de que a mulher ndo poderia ter acesso livre d plantagdo e também
para ficar com a mée aprendendo coisas que as mulheres deveriam apren-
der para serem guapas. Outra questdo que ela levanta como explica¢do
é que cada tipo de conhecimento deve ser acessado no momento apro-
priado, dentro do ciclo de desenvolvimento da pessoa. Ndo sé quando se
trata dos conhecimentos envolvidos no cultivo das rogas, mas também

sobre os modos corretos de como se relacionar/apropriar de plantas e



animais, pois existem conhecimentos gue requerem o adequado amadure-
cimento da pessoa para ser devidamente acessado.

Marcilene avalia que, najornada de sua pesquisa, foi muito importante
a participacdo dos jovens, formulando e colocando as percepcdes a partir
de seu pertencimento geracional. Isso foi necessdrio para entender a posi-
¢do de cada faixa etdria e enxergar, através deles, os saberes do cotidiano
da vida, principalmente de suas prdticas, fortalecendo a vivéncia cultural do
cosmo kaiowd, para que as futuras geragdes a conhegam, respeitem, prati-
quem e divulguem para conhecimento do mundo e da academia.

Também considera importante saber a origem e o manejo de técni-
cas ndo indigenas utilizadas atualmente nas reservas, pois acredita que
devem ser usadas, desde que respeitando os valores kaiowd, sabendo
quais sdo as consequéncias de se apropriar delas e saber seus usos corre-
tos. Ela entende que o mais importante é estar consciente disso, agregando
estas técnicas aos saberes do sistema de conhecimento indigena, porque
também possuem bastante relevdncia para a salude e o bem-estar da
populacdo indigena de Mato Grosso do Sul.

O ingresso no mestrado, em mar¢o de 2019, foi percebido como uma
oportunidade para aprofundar e ampliar seus conhecimentos, dando sequ-
éncia as pesquisas que jd vinha desenvolvendo, as quais agora passariam
a contar com orientac@o e objetivos mais bem definidos. Acredita que esta
foi a melhor forma para servir & sua comunidade, sua parentela e, principal-
mente, aos alunos da aldeia. Permitiu, também, melhorar seu desempenho
enquanto professora, tanto no plano intelectual, como pessoal. Sentiu-se
mais amadurecida para encarar esse novo desafio, essa nova realidade,
esse novo convivio, para o manejo de seu proprio conhecimento. Como
aprendeu, gragcas a parceria com a professora Veronice Rossato, que o
trabalho da docéncia é, principalmente, através da metodologia do ensino
com pesquisa, queria se aprofundar na drea da pesquisa, para se aper-
feicoar como professora/pesquisadora do seu préprio povo. Considera o
mestrado como uma continuidade dos estudos especificos e diferenciados
que recebeu no Ara Verd (magistério médio) e no Teko Arandu (curso supe-

rior), até porque ele foi realizado no Programa de Educac¢do e Gestdo Terri-
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torial, da Faculdade Intercultural Indigena, na linha de pesquisa “Territdrio e
Sustentabilidade”.

Durante a preparag¢do do projeto, Marilene sofreu um grave acidente
na rodovia gue corta a sua reserva, quando fraturou o tornozelo. Passou
por uma cirurgia e, em alguns momentos, pensou em desistir, mas o desejo
de disputar uma vaga para ingressar no mestrado era maior do que seu
sofrimento ao andar. Com ajuda do seu esposo Maciel Lopes Cardoso,
realizou a inscricdo e as vdarias outras etapas de procedimentos exigidos.
Foi aprovada, na terceira colocacdo, o que a deixou muito feliz e animada.
Apesar da dificuldade de locomog¢do, sempre se manteve corajosa, com a
certeza de que iria ser aprovada. Porisso arranjou for¢cas e, mesmo estando
temporariamente em cadeira de roda, tinha certeza de que seria uma das
alunas da primeira turma do PPGET (Programa de Pds-Graduagdo em
Educacdo e Territorialidade).

Quando se propds a pesquisar o tema “"Ro¢as kaiowad: cuidados prdti-
cos, rituais e técnicas de cultivo na Reserva Taguaperi”, sabia que o trabalho
teria de apresentar os saberes tradicionais que os mais velhos ainda usam
e valorizam, enquanto muitos dos mais novos pensam que este conheci-
mento de plantar ndo existe mais. Este distanciamento e desconhecimento
dos saberes tradicionais por parte de muitos jovens é resultado dos proje-
tos integracionistas implantados na reserva, € que, no caso das reservas
dos Kaiowd e Guarani, tiveram a escola e as igrejas evangélicas como alia-
dos de primeira ordem. E possivel reconhecer que os Kaiowd e Guarani
desenvolvem boa parte de sua vida cotidiana orientada pelos saberes dos
antigos, mas, em alguns campos da vida social, a intervencdo das institui-
¢des ndo indigenas causou maior impacto, como no caso das formas de
manejo do modo de plantar e de sobreviver culturalmente da produg¢do de
alimentos considerados apropriados ao consumo humano, como define o

pesquisador kaiowd Eliel Benites, num texto brilhante sobre a roca — kokue.



O conjunto de conhecimentos necessdrios para fazer a roca dentro
dos moldes tradicionais se conecta diretamente d sabedoria ancestral —
arandu —, da qual os velhos sdo os depositdrios.

Assim, em varios momentos, recorremos d pesquisa etnogrdfica de
Marcilene e a outras contribuicdes que permitem ir delineando os proces-
sos de transmiss@o de valores e saberes tradicionais sobre roca tradicio-
nal, conhecidos por boa parte dos membros das comunidades, em especial
pelos mais velhos, apesar de pouco praticados ainda hoje. Vdarios Kaiowd e
Guarani pesquisadores estdo interessados e envolvidos nesta discusséo,
porgue acreditam ser esta uma maneira de fortalecer e valorizar o mundo
guarani e kaiowd em suas formas peculiares de ser e de viver, especial-
mente quanto d espiritualidade, d cosmovis@o e as praticas tradicionais e
suas técnicas, especialmente relacionadas & produgdo de alimentos.

Mas o alimento ndo deve ser pensado com a Unica fungdo de susten-
tar o corpo. Como costuma explicar o pesquisador Eliel Benites, o alimento
produzido de acordo com os procedimentos do conhecimento tradicional,
com a sabedoria dos antigos, ndo alimenta sé o corpo, ele alimenta também
a alma. O alimento ndo tem somente suas propriedades fisicas/quimicas,
constituidas por carboidratos, amidos, agucares, gorduras, proteinas, sais
minerais, vitaminas, etc, mas incorpora propriedades etéricas dos seres ndo
humanos que se posicionam como guardides das plantas e animais. Cada
guardido é um tekojdra, ou seja, cuidador de um modo especifico de existir
no mundo (BENITES; PEREIRA, 2021).

Quando nos alimentamos de um produto que foi produzido numa
relagcdio adequada com seu jdra, ele traz propriedades deste modo de
ser, gue serdo incorporadas ao corpo da pessoa que consome o alimento.
As propriedades do modo de existir, proporcionado pelo tekojdra, geram

disposicdes e tendéncias comportamentais especificas na pessoa que
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consumiu o alimento. Assim, a alimentacdo estd diretamente relacionada
a construcdo da proépria pessoq, existindo alimentos adequados ou inter-
ditos, segundo a faixa etdria, género, ou periodos em gue a pessod requer
cuidados especiais, como na puberdade, gestagcdo e parto. A existéncia
dos Kaiowd e Guarani € marcada por vdrios periodos criticos, que Schaden
(1974) denominou de “"estados criticos da vida guarani”. S6o momentos que
requerem uma série de cuidados especiais, e isto envolve diretamente uma
aten¢do aos alimentos que deverdo ser consumidos. Consumir um alimento
inapropriado pode, em certos momentos, acarretar consequéncias para
toda a vida, ou mesmo levar & prépria morte.

Ainda serdo necessdrias muitas pesquisas para descrever melhor as
prdticas tradicionais relacionadas ao cultivo e & alimentagdo. E necessd-
rio conhecer mais suas fungdes, seus valores e suas técnicas, suas rezas e
benzimentos, os mitos associados aos procedimentos, as histérias conta-
das pelos mais velhos, sejam elas referentes ao tempo histérico ou ao
tempo origindrio ou primordial. Existe o que os Kaiowd costumam deno-
minar de regras ou procedimentos relativos a cada conjunto de conhe-
cimentos, os quais definem um modo especifico de saber; por exemplo,
kokue rehegua se refere aos calenddrios, cuidados, procedimentos rituais,
rezas, técnicas, saberes, etc. gue regem todo o processo de cultivo. Conhe-
cer em profundidade cada um destes sistemas é ainda um grande desafio,
mesmo para os pesquisadores indigenas. Os pesquisadores kaiowd enga-
jados neste processo, como Marcilene Lescano (2021), Eliel Benites (2021q),
Anastdcio Peralta (2022), dentre outros, se esforcam para mostrar como
a producgdo de alimentos, da forma tradicional, é autossustentdvel para a
familia, alimentando pessoas, mas também instituindo relagdes que produ-
zem coletivos.

Outro desdafio para as familias e comunidades no contexto atual tem
sido produzir excedentes comercializdveis, j&d que, no modo atual de exis-
tir dos Kaiowd e Guarani, eles incorporam novas demandas e necessida-
des cujo atendimento depende de dispor de dinheiro. Nesse sentido, vivem
entre duas economias: o teko joja — a reciprocidade kaiowd — e a econo-

mia de mercado. Compreender quais estratégias sdo colocadas em pratica



para tentar conciliar, na vivéncia atual — teko pyahu, estes dois modos de
existir —um baseado no dom e outro na mercadoria — parece ser um desa-
fio enorme. Nesse esforco, é necessdrio aprofundar a compreensdo desses
conhecimentos para encarar sem medo e sem desconfianga essas verda-
des tradicionais e a possibilidade de encontrar ai referenciais que ajudem a
seguir existindo como Kaiowd, na situacdo atual.

Existe um movimento entre os indigenas pesquisadores que busca
incorporar e praticar as técnicas e conhecimentos sobre a producgdo de
alimentos, considerando os outros modos de existir no mundo e seus guar-
dides. O esfor¢o ndio € sé no sentido de guardar na memoria, mas também
de sistematizar um vocabuldrio em lingua kaiowd e guarani sobre a produ-
¢do de alimentos, cujo registro pode ser mais tarde divulgado e reprodu-
zido. Consideram que uma escola verdadeiramente indigena deveria ter
espaco para a recepgdo destas prdticas e saberes tradicionais. Mas eles
podem estar presentes também na comunidade e mesmo serem Uteis d
sociedade ndo indigena, em geral. A valorizagdo e a criagdo de mecanis-
mos de circulagdo dos conhecimentos indigenas favorecem para que as
novas geracdes conhecam, respeitem e pratiquem esses valores e conhe-
cimentos no dmbito familiar e comunitdrio. Paraisso, € importante valorizar
e incentivar as pessoas sdbias, os gue tém o dom de plantar, para que néo
sintam mais vergonha e possam repassar seus conhecimentos, com tran-
quilidade e seguranca. Os indigenas pesquisadores reconhecem, ainda, que
a producdo de alimentos tem um papel importante na historia kaiowd, na
construcdo de seus coletivos e na reproduc@o da sociedade.

Boa parte dos pesquisadores indigenas estd muito envolvida com
a escola, na condigdo de professores. Assim, € natural que valorizem este
espago como promotor de “politicas culturais indigenas”, utilizando aqui
a feliz expressdo forjada por Manuela Carneiro da Cunha (2016). Esse foi
0 caso da pesquisa de Marcilene Lescano em sua dissertacéo, quando
explica que a opgcdo metodoldgica tinha como proposta envolver os alunos
da escola da aldeia em sua pesquisa sobre roga, pois, além de colabora-
rem na pesquisa, poderiam conhecer e aprofundar conhecimentos sobre os

cultivos dentro do sistema de conhecimento kaiowd, a fim de passarem a
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encarar sem medo e sem desconfian¢a essas verdades tradicionais. Dessa
forma, poderiam praticar e incorporar um pouco de cada fendbmeno que a
natureza e a cultura oferecem, ndo s6 guardar na memoria. Na condugdo
da pesquisa, ela trabalhava com os alunos a importdncia de registrar tudo
O gue vivenciavam, para mais tarde divulgar as prdticas e saberes tradi-
cionais que ainda estdo presentes na memoria dos mais velhos. A inten¢éo
explicita era que as novas geragdes passassem a conhecer, a respeitar e a
praticar esses valores. Nesse sentido, 0 empenho era aproximar as gera-
¢bdes, afastadas, hoje em dia, da maior parte das prdticas cotidianas, que
tendem a excluir os velhos, dificultando que eles expressem livremente seus
conhecimentos. Para reverter essa situacdo, seria necessdrio valorizar e
incentivar a participag¢do dos mais velhos, os que tém o dom de curar, orien-
tar, educar, através de suas rezas, cantos e exemplo, para que ndo sintam
mais vergonha e possam repassar seus conhecimentos, com tranquilidade
e seguranca.

Marcilene mergulhou nesta experiéncia de ouvir, praticar e refletir no
coletivo, conhecendo e respeitando as diferencas, com muita aprendiza-
gem e registros, mas sempre sem perder o foco do compromisso ético e
étnico de agjudar sua comunidade e seu povo, no sentido de fortalecer os
valores culturais proprios, como o jeito tradicional de cultivar a roga.

Para a realizacdo de sua pesquisa, Marcilene planejou usar recursos
da observacdo etnogrdafica, acompanhando todo processo de producdo
de dlimentos de uma familia especifica, bem como os processos deriva-
dos, como o consumo e a distribuicdo. Para tanto, realizou muitas conver-
sas com os conhecedores do assunto. Sua pesquisa ndo se restringiu a
observacdo, ao didlogo e registro, mas teve de participar diretamente nos
trabalhos da rogca e em prdticas de ritual para cada tipo de planta. Esses
rituais sdo imprescindiveis para a planta brotar bem, nascer e crescer bem,
com objetivo de uma boa produ¢do e colheita de alimentos melhores e
mais apropriados para o consumo humano, o que sé pode ser assegurado
pela prdtica dos Aiembo’e (rezas) sobre a roga, respeitando e cantando nas

ocasides especificas.



Como estratégia metodoldgica, Marcilene optou pela descricdo da
roga a partir de sua propria experiéncia familiar com ro¢a, como membro de
uma parentela especifica, dentro de um conjunto maior, que forma a popula-
¢cdoreservadaemTaquaperi. Fazer pesquisa sobre o proprio povo, elegendo
como foco o coletivo parental ao qual pertence, parece ser bastante recor-
rente entre os pesquisadores indigenas, como Celuniel Valiente (2019); Jodo
Paulo Lima Barreto (2013), entre outros. Para levantar como se realiza a
producdo de alimentos nos grupos familiares da aldeia, Marcilene elaborou
um roteiro de questdes que lhe permitisse acessar os dados que necessi-
tava. Precisava saber quem planta, com quem, quanto, onde, tipo, técnicas
operacionais e espirituaqis realizadas, quais os resultados alcangados. Outra
preocupacdo era dimensionar qual o indice de aplicagdo do conhecimento
tradicional presente nas praticas de cultivo, registrando os termos na lingua
guarani em um glossdrio. Também julgou importante fazer o registro dos
instrumentos novos que foram introduzidos. Era necessdrio também trazer
a leitura bibliografica sobre roga, para “conversar” com outros autores indi-
genas e ndo indigenas sobre o assunto da pesquisa; registrar e sistemati-
zar as palavras na lingua tradicional, conforme elas iom aparecendo nas
conversas e no campo; tudo foi gravado e filmado para servir de material
para a escola e para divulgar os conhecimentos apreendidos.

A propria histéria de vida de Marcilene, como ela relata em sua disser-
tacdo, levou-a ao afastamento dos conhecedores tradicionais, j& que suas
conexdes mais fortes passaram a ser com a igreja e com a escola. Quando
ela decidiu pesquisar os conhecimentos tradicionais relativos a roga, teve
de desenvolver uma estratégia de aproximagdo com estes sabedores.
Eram pessoas conhecidas, ou mesmo parentes, mas ela ndo tinha o hdbito
de conversar com eles sobre esses temas. Poderia causar estranhamento
de repente ela chegar e puxar conversa sobre um tema que até entdo ndo
fazia parte das conversas. Assim, registra que comegou se aproximando
dessas pessoas com cautela, fazendo visitas informais com elas para reatar
lacos e conquistar a confianga. Aos poucos foi falando sobre seus interesses
de pesquisa e como acreditava que seus interlocutores poderiam contribuir

para o entendimento do assunto. Aos poucos, as conversas comegaram d
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naturalmente girar sobre os assuntos da ro¢a e seus conhecimentos, sendo
gue, aos poucos, sentiu-se com liberdade até para fazer entrevistas grava-
das com essas pessoas, em suas casas e na roga. Péde, inclusive, acompa-
nhar os interlocutores até suas rogas, observando cada tipo de atividade e
perguntando como era a roc¢a kaiowd e qual a visdo deles sobre as trans-
formacdes no modo de produzir roca nos tempos atuais.

Um tema recorrente nas conversas de Marcilene com seus interlocu-
tores foram as razdes pelo desinteresse da maioria dos jovens em relagdo
as rogas. Os mais velhos entendem que eles ndo valorizam mais a forma
como 0s mais antigos plantam, nédo demonstram interesse com o cuidado
tradicional da roga, como as praticas espirituais e o jeito de preparar a terra
para as plantacdes. Marcilene decide, entdo, levar esta questdo também
para os préprios jovens, formulando um questiondrio que foi aplicado para
os alunos do Ensino Fundamental Il e do Ensino Médio.

As questdes formuladas para orientar a interlocu¢cdo com os velhos
foram as seguintes: Como e quando sdo utilizadas as rezas? Quais tipos de
rezas? Qual o cuidado especial com as sementes para ndo pegar carun-
cho? Qual o calenddrio do plantio, 0 espago e o tempo? Saber manejar o
tempo é um principio bdsico para obter sucesso no plantio e na colheita.
Quais os cuidados ao plantar e ao limpar? Qual é a terra boa e fértil para
fazer uma boa roca? Hoje é possivel ainda encontrar terra boa? Qual é o
tamanho da roga, existe limite? Quais s@o os valores que ainda existem e
qgue sempre foram guardados na memoadria dos Kaiowd, até hoje? Quem
deve executar o trabalho de roca? Quem plantava e ainda planta? Como
é o comportamento dessas pessoas com relagdo a rogca? Como era feito o
controle de pragas antigamente e como € hoje? Como é feita a colheita, sua
época e suas técnicas? Quem pode participar? Quando e como é€ o benzi-
mento da colheita (Jerosy puku)? Quem consome e qudis os produtos mais
consumidos da roca hoje e antigamente? Quanto tempo leva para serem
consumidos esses produtos orgdnicos? Sobra produto para vender? Quais
os produtos que sdo vendidos? Ainda hd trocas de produtos? Como era e

como é feito o0 armazenamento dos produtos (deixados na prépria roga)?
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Essas foram algumas de suas indagag¢des de pesquisa que compartilhou
com as pessoas idosas.

O registro foi por escrito e por fotografias: como se manifestam, quais
as técnicas, a emocdo, a convicgdo de seus executores e os resultados, nos
locais onde ainda s&o praticadas ou promovidas ha ro¢a, em Taquaperi.

Por causa da pandemia de coronavirus, no ano de 2020, as aulas
foram interrompidas presencialmente na Universidade Federal da Grande
Dourados/FAIND e nas escolas indigenas municipais, como na reserva de
Taquaperi. A ultima aula ocorreu no dia 16 de margo de 2020, no terceiro
semestre da turma do curso de mestrado, PPGET. Por isso, Marcilene teve
muitas dificuldades em envolver os alunos do Ensino Fundamental Il e do
Ensino Médio para responder o questiondrio preparado para eles, para
compreender conhecimentos sobre rog¢a, adquiridos pelos pais e avos.
Na verdade, era para fazer visitas nas ro¢as, mas ndo deu tempo para
se envolver presencialmente nas prdticas da roga com a intensidade que
havia planejado, nem com os alunos, para desenhar, escrever e dialogar
no coletivo ou no trabalho de grupo. No entanto, depois que voltaram das
aulas de forma presencial, Marcilene seguiu com sua pesquisa, mesmo j&
tendo terminado o mestrado, procurando aprofundar os conhecimentos
dos alunos de cada familia extensa na reserva. Mas, apesar de ficar confi-
nada por causa da pandemia, conseguiu, algumas vezes, fazer visitas rapi-
das para ouvir as familias de cada regido da aldeia.

Marcilene declara que, mesmo tendo muito interesse em pesquisar
o tema rocga kaiowd, dispunha de poucos conhecimentos sobre o assunto.
Isso aponta para uma caracteristica importante nos estudos desenvolvidos
por muitos indigenas pesguisadores: mesmo pertencendo ao povo, tendo
nascido e vivido toda a vida na comunidade, nem sempre tiveram acesso
a varios tipos de conhecimentos que circulam na comunidade. Ocorre de
modo mais intenso nos casos daqueles que foram inseridos muito cedo nos
projetos das missdes e das escolas, o que pode levar ao afastamento de
um conjunto de prdticas que continuam sendo executadas em outros espa-
¢os da vida social das comunidades. Nessa condi¢cdo, que também a foi a

condicdo de Marcilene, ela teve de desenvolver estratégias de pesquisa

g



que possibilitaram a aproximag¢do aos conhecimentos que pretendia estu-
dar, de modo muito semelhante ao que faz o pesquisador ndo indigena,
mas com a diferenca que estava pesquisando entre parentes, cujas rela-
¢bes precisavam ser ativadas, para, assim, acessar os dados que pretendia
discutir. Rompe-se, aqui, com a ideia, que pode ser falsa em muitos casos,
de que o pesquisador indigena, por ser indigena, j& dispde de conheci-
mento suficiente sobre o tema, tendo apenas de realizar a sistematizacdo.
Ela registra, em sua pesquisa, que a despeito do enorme interesse sobre
rocas, entendia pouca coisa sobre elas, apesar de sempre ter sido susten-
tada com os produtos orgdnicos que seu pai cultivava na roga que manteve
por toda a vidg, e que foi responsdvel por alimentd-la e a toda sua familig,
com alimentos como arroz, feij@lo, mandioca, abdbora, moranga, banana,
batata, amendoim, melancia e outros tipos de alimentos.

Por conta da opg¢do da sua mdée de criar os filhos préximos a Missdo,
seu pai ndo a levava aos trabalhos da ro¢a, mas quem sempre o acompa-
nhava era seu irmdo, Aldenir Martins, com quem obtinha o conhecimento
da caca, da pesca e do cultivo de alimentos. Apesar desta restricdo, aroga
tradicional também tem a participagcdo da mulher, pois, sem esse acompa-
nhamento e ajudag, provavelmente o pai faria todo o trabalho apenas com
a gjuda do irmdo. Isso mostra como, no cendrio de vida transformada da
reserva, muitas inovagdes surgiram, para dar conta de seguir reproduzindo
0 modo de ser indigena, a despeito de muitas concessdes e inovagoes.

Depois do falecimento do pai, Edivaldo Martins, em 02 de agosto de
2012, as coisas pioraram para a familia de Marcilene, pois jd ndo contavam
mais com a rog¢a, que era uma fonte permanente de alimentos. A familia
passou a comprar todos os alimentos da cidade, tendo de comprar até
mandioca, considerado o prato mais bdsico na culindria kaiowd, embora
muito apreciado e considerado imprescindivel no dia a dia. Esta situagdo de
dependéncia de compra de alimentos persiste até os dias de hoje, quando
iniciativas de retomar o plantio foram implementadas a partir do desen-
volvimento da pesquisa de mestrado, como serd discutido mais adiante.
Essa caréncia desencadeada pela morte do paifoi um elemento motivador

para Marcilene procurar aprender e compreender mais as transformacdes

2

=)

)

\



atuais na vida em reserva, cujas condicdes ndo cessam de degradar-se, a
despeito dagrande presencainstitucional dos érgdos de Estado. Paratanto,
era necessdrio aproximar-se dos mais velhos, considerados os melhores
conhecedores de sua realidade, mas sempre esquecidos pelas liderangas
constituidas e pelas instituicdes ndo indigenas que atuam nas reservas. Aos
poucos, no desenrolar da pesquisa, Marcilene vai descobrindo que, apesar
de sempre ter vivido na comunidade, ela ndo sabia direito sobre seu lado
oculto, os conhecimentos ndo visualizados, tais como o complexo sistema
de conhecimento envolvido nas prdticas de cultivo. Uma vez vislumbrada
a possibilidade de se aproximar destes conhecimentos, pd6s-se a ouvir e
a registrar, da melhor maneira possivel, tudo o que conseguiu entender a

partir da aproximacdo com os mais velhos.
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esquisar sobre roca é sempre uma oportunidade de conviver de
perto com os mais velhos, acompanhando e fazendo parte de suas
vidas, interagindo constantemente com os interlocutores, sdbios e
conhecedores da realidade. No caso do pesquisador indigena, cons-
titui também oportunidade para aprofundar conhecimentos sobre a vida
cultural de seu proprio povo, pois o engajamento na escolarizagdo, via de
regra, implica no afastamento de muitas prdticas culturais. Muitos desses
pesquisadores afirmam ser essa uma oportunidade de encontrar sentido
para a propria existéncia. No caso de Marcilene, ela sempre teve certa
proximidade com os conhecedores, como nha convivéncia com seu pai e sua
avo Noldria, mas nunca perguntava para eles sobre roga, como se existisse
um acordo tdcito de que guem se engaja na escola e na igreja ndo deveria,
apropriadamente, se interessar por questdes de roca. Assim, ndo expres-
sava sua curiosidade de forma especifica. Havia um siléncio que ninguém
ousava perturbar. Ela registra o ingresso na universidade e no mestrado lhe
proporcionou uma grande oportunidade de conviver e ouvir o que estava
escondido, fora do seu conhecimento, emboraq, de certa forma, ela sempre
teve certeza que esse conhecimento estava Id, & espera de ser abordado.
Foi o desejo despertado de romper esse siléncio que alevou a pesqui-
sar e escrever sobre a rog¢a, principalmente para valorizar e aprender o
conhecimento dos mais velhos da sua comunidade, como importante fonte
de sabedorig, porgue ela mesma ndo conhecia muitas destas prdticas e
valores tradicionais, particularmente sobre a ro¢a. Tinha apenas uma vaga
noc¢cdo sobre esses saberes, Nos raros momentos, has conversas entre os
parentes, em que certas nog¢des rompiam o siléncio, em rdpidos lampe-
jos, logo afastados. Agora sabe de sua importdncia, enquanto representa-
¢do cultural, com suas dangas e rezas, bem como as técnicas tradicionais
de produc¢do de alimentos da ro¢a. Aprendeu que cultivar envolve proce-
dimentos complexos, onde cada gesto tem seu significado e sua emogdo,
para dar equilibrio as plantas, conforme a espiritualidade e a cosmovi-
sdo kaiowd, desde os ancestrais. Sente-se comovida com as prdticas que

ainda acontecem no cotidiano destas pessoas da sua comunidade, desde
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sempre, porque “esta é a dncora da vida do mundo kaiowd, desde tempos
imemoriais”.

A roca tem diferentes interpretagdes e sentidos para as populagdes
indigenas. Este capitulo trata do significado da roga para os Kaiowd, a partir
dos estudiosos do assunto, dialogando com as prdticas agricolas de mora-
dores do Taquaperi, suas concepgdes e vivéncias.

O professor kaiowd Eliel Benites (2021a, p. 2) descreve como é a roca

e como é arelagdo do grupo familiar com esta “instituicdo” cultural:

Comojdrelatado, Marcilene era frequentadora assidua daigreja pres-
biteriana, e sua mde sempre procurou distancid-la dos nhanderu (rezado-
res tradicionais) e benzedores, falando que sdo “pessoas muito perigosas
ou feiticeiros, que adoram o diabo”. Tudo isso gerava desconfianga e fazia
com gue ela os tomasse como inimigos. Mas ndo culpa sua mde por pensar
desta forma. Atribui essa critica ao papel da igreja no cotidiano da vida em
reserva, como mais uma instituicdo envolvida no projeto de imposi¢cdo de
prdticas coloniais e assimilacionistas sobre a populagdo indigena. A grande
oportunidade de rever seus conceitos e preconceitos surgiu quando ingres-
sou no curso de magistério “Ara Verd”. Quando comegou a se aproximar
dos mais velhos, inclusive dos mestres tradicionais que participavam das
etapas presenciais do curso, descobriu que as praticas culturais dos Kaiowd
e Guarani ndo eram da forma como foi doutrinada, sendo que, a partir dai,
pode entender melhor e valorizar sua proépria identidade de ser Kaiowd.
Como acontece com outros indigenas pesquisadores que passaram pela

mesma experiéncia e que relatam esses momentos, em suas dissertacdes



e teses, esta aproximacdo foi lenta e repleta de duvidas, conflitos, receios e
incertezas, que tiveram de ir superando aos poucos.®

Para se aproximar e saber sobre deus Tup&d — Nanderuvusu —
Marcilene registrou varias formas de manifesta¢des culturais e seus signi-
ficados, as fontes principais da espiritualidade kaiowd, como se manifes-
tam, quais os gestos, os movimentos e a emoc¢do de quem os pratica e
transmite. Seu objetivo foi fortalecer essas praticas sobre kokue e divulgar
a sabedoria tradicional para a nova gerac¢do, porque todas as formas de
sobrevivéncia de sua comunidade, até hoje, partiram e parte de ancides,
Aandesy (nossa mde) e nhanderu (nosso pai). A partir de sua propria experi-
éncia de socializagdo na igreja, que atuou como uma forca de repulséo aos
conhecimentos do préprio povo, Marcilene se sente motivada a despertar
nas criangas o desejo de também se libertarem deste jugo colonialista, o
que entende ser uma atribuicdo legitima, enquanto professora que trabalha
com as criangas do préprio povo.

Assim como Marcilene fala da emocéo de quem conhece, pratica
e transmite os saberes tradicionais, € possivel inferir dos escritos de Eliel
Benites, em sua forma poética de se expressar, que o sistema de produc¢do
de ro¢a guarani e kaiowa envolve muito mais do que a simples produc¢do de
alimentos, mas a produ¢do da vida teko, como “uma caminhada cheia de

‘rastros’ de vivéncias afetivas coletivas”:

Eliel aponta o perfil de um bom pesquisador e observador, para
avangar no conhecimento, porque, segundo entende, aquilo que apren-

demos e descobrimos ndio é por acaso, ali estéio depositadas confianga,

6 Ver Benites (2014) e Pires (2022).
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respeito, valor e orgulho de ser uma nag¢do etnicamente diferente. Os indi-
genas pesquisadores entendem que essa experiéncia precisa ser divul-
gada e repassada para a comunidade, como tema amplo e extenso, para
ser tratado na educacgdo familiar tradicional e na educag¢do escolar, consi-
derando que os profissionais de educag¢do na escola das comunidades,
sdo também indigenas e trabalham com parentes. Marcilene entende que
apenas saber conhecimentos em forma de memodria ndo é suficiente, mas
precisam incorporar e praticar um pouco de cada fenédmeno que a natureza
e a cultura lhes oferecem, mas estdo escondidos ou sufocados.

Na época da pesquisa de Rossato (2002, 2020), os sujeitos letrados
entrevistados passavam justamente por um periodo de desvalorizagéo ou
mesmo negacdo da roca como perspectiva importante para a manuten-
¢do fisica e cultural. Ao serem questionados sobre as condi¢des de “viver
bem”, o item "rogca” ndo teve menc¢do, pois a grande maioria j& tinha um
emprego fixo como funciondrio publico e suas familias recebiam alimentos
dos programas governamentais. Apenas uma pessoa (dos 41 entrevista-
dos) mencionou como solu¢do para melhorar a qualidade de vida a recu-
peracdo das terras indigenas: "A gente teria que ter um espago que € da
gente, em cima daqguilo a gente produzir e ter o nosso sustento, porgue o
Nnosso povo sempre teve a terra [...] e eles tiraram de nds e hoje nds esta-
mos miserdveis nas aldeias [...].” (ROSSATO, 2020, p. 167). Percebe-se, com
isso, uma mudancga bastante significativa, hoje, entre alguns escolarizados,
como Marcilene e Eliel.

Para esta mudancga se efetivar, os desafios foram e sdo enormes,
considerando a propria trajetéria de Marcilene, que ndo configura um caso
isolado, pois os professores indigenas foram, em sua maioria, enredados
pelas igrejas e afastados dos conhecimentos tradicionais e dos conheci-
mentos tradicionais associados & roga. Ainda mais, nem todos tiveram
a oportunidade de passar por uma formacdo diferenciada, intercultural
e especifica, como foi o caso de Marcilene e Eliel, e nem de seguir até a
pos-graduacgdo. Os desafios para tornar a escola indigena sdo enormes e
ndo seria de estranhar se a maior parte dos professores indigenas ainda

ndo tenha passado pelo despertamento pelo qual passaram Marcilene e



Eliel. A tendéncia é de encontrar nas escolas indigenas professores que
mantém a adesdo ds prdaticas colonialistas, das quais foram vitimas e nas
quais foram formados e que continuam reproduzindo.

A pesquisa de Marcilene revela que muitos indigenas de Taquaperi
nunca se interessaram em aprofundar estes conhecimentos e demonstram
desconfianga sobre o assunto, com medo de encarar essas verdades tradi-
cionais de frente, considerando outras cosmovisoes, principalmente vindas
de religides evangélicas histdricas e pentecostais, de escolas néo indigenas
e do mundo capitalista, consumista e mercantilista. Estas pessoas acham
que é dificil chegar, conversar, perguntar e promover os rezadores e as
pessodas mais idosas; sentem vergonha de adquirir saberes, valores e prati-
cas que desconhecem e, se conhecem, muitos ndo aceitam; € comum senti-
rem receio e medo ao se aproximar do nhanderu, e néo reconhecem que
este é conhecedor dos universos que compdem a cultura.

A escola se constitui, hoje, no principal espaco de poder nas reser-
vas. Ela emprega o maior numero de funciondrios indigenas, que sdo os
mais bem pagos. Além disso, ela é referéncia para a entrada e atuagdo de
grande numero de politicas publicas. Desta forma, a escola é um impor-
tante espago de concentra¢do de poder. E comum se formar uma rede
articulada em torno da escola, controlada pelas parentelas mais numero-
sas e com melhores estratégias politicas de relacionamento com as agén-
cias do Estado e da sociedade civil, em especial com a prefeitura e os poli-
ticos locais. Os professores que controlam esta rede demonstram pouca
disposi¢cdo de abrir esse espago de poder para a participa¢do dos rezado-
res e de outros mestres tradicionais. Essa participacdo tende a acontecer
apenas em dias especiais, como no Dia do indio, quando alguns rezadores
sdo convidados para “representar” a cultura, normalmente como atividade
folcldrica, que remete as praticas de um passado que faz pouco sentido no
presente. Isso leva muitos rezadores a nutrir desconfiangcas em relagdo as
intencdes dos professores e a se manterem longe da escola. Muitos prefe-
rem, inclusive, morar nos fundos da aldeia, para ficar fora desse assédio.
Mas, alguns rezadores se dispdem a esse papel, enxergando ai uma possi-

bilidade de ganhar alguma visibilidode e de aparecer de forma positiva
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para a comunidade e para as agéncias indigenistas, j& que, no dia a dia, sdo
muito hostilizados, principalmente pelos evangélicos.

A entrada dos saberes tradicionais nos conhecimentos valorizados
e repassados na escola encontra resisténcia dos préprios alunos. Hoje,
muitas criangas e jovens se comportam de acordo com modelos copiados
das redes sociais e isto ndo inclui o respeito e a valorizagdo dos saberes
dos mais velhos. E comum ridicularizarem os velhos e mestres tradicionais,
considerando-os como representantes do atraso, de um mundo antigo, que
néo tem mais lugar na vida atual. Esse comportamento gera muito ressen-
timento e mdagoa nos rezadores.

Porisso, muitos mestres tradicionais néo querem conversar arespeito
da sabedoria da cultura ancestral, porque acham que ndo é importante para
0s outros e que estes querem ouvi-los apenas para debochar deles; por
isso muitos recuam e ndo querem falar. No entanto, os indigenas pesquisa-
dores acreditam que € preciso reverter essa situacdo, entrando em contato
com os mais velhos, antes que eles se acabem e levem consigo os conheci-
mentos. Reconhecem que é preciso se aproximar deles com cautela, para
ndo os assustar e perderem a chance de ter acesso a essa sabedoria, que
muitos precisam ouvir, conhecer, guardar na memoria e poér em prdtica,
com objetivo de manter a prépria identidade étnica. Além disso, propdem-
-se ainda a divulgar esses valores e sabedoria para outros povos e para a
sociedade nacional, como uma forma de mudar a imagem negativa gue os
outros tém sobre os Guarani e Kaiowd.

A pesquisa de Marcilene ressalta que, atualmente, muitos jovens e os
mais novos estdo vivendo e se adaptando & outra vida totalmente dife-
rente da cultura tradicional, porgue ndo convivem com os mais velhos da
propria familia e, por outro lado, intensificam o contato com a sociedade
branca, as igrejas, além da escola que ndo recepciona o conhecimento indi-
gena, embora esteja na terra indigena e seus professores sejam da comu-
nidade. Também a forma de alimentag¢do é adquirida de maneira muito
diferente daquela usada pela propria familia tradicional kaiowd no dia a
dia. Eles ndo tém culpa desta situag¢do, pois a maioria foi, de certa forma,

obrigada a abandonar a lingua e a cultura préprias, para deixar de ser indi-
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gena. Mas sempre houve resisténcia: a lingua guarani, por exemplo, conti-
nua sendo falada, mesmo com muitos empréstimos das linguas espanhola
e portuguesa.

A despeito de todas essas mudangas que alteram o modo de vida,
os habitantes de Taguaperi continuam se reconhecendo e sendo reconhe-
cidos como indigenas, como Kaiowd. Ou seja, apds 20 anos da pesquisa de
Rossato (2002), com a quarta geracdo depois do esparramo e do confi-
namento, ndo se concretiza a hipdtese de que os indigenas deixam de
ser oréva, devido aos impactos sofridos por condicdes progressivamente
adversas, principalmente pela igreja e escola, pois, como disse um velho
kaiowd: enquanto tiver quem segura a rezaq, eles estar@o seguros. Entre-
tanto, é preciso acrescentar que isso também acontece quando os indige-
nas se apropriam da proépria escola e se langam em movimentos de recupe-
racdo da terra e de valorizag@o dos saberes tradicionais, ainda que atraves
de pesquisas. Além disso, a vida em comunidade implica em relagdes inter-
geracionais na propria familia, e os jovens, mesmo sem perceber e valori-
zar, estdo sempre expostos a situagcdes de convivéncia com os mais velhos,
em sua maioria, praticantes do modo de ser tradicional. Em alguns momen-
tos, esses velhos das familias, avos, tios, etc. ganham destaque e é a eles
que se recorre, principalmente nos momentos cruciais da vida, como gesta-
¢do, parto, morte; enfim, nestes momentos mais criticos, mesmo nas fami-
lias crentes, € acionada uma série de conhecimentos tradicionais, mesmo
que ndo estejam presentes o tempo todo, devido as transformacgdes que
vém acontecendo. Schaden (1974, p. 181-182) j& explicava esse fenbmeno,
em 1954:
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Embora atribua essas transformacdes as pressdes aculturativas,
tendéncia hegemodnica na época em que realizou sua pesquisa, Schaden
(1974) aponta para questdes importantes nos dilemas vividos pelos povos
Guarani a partir de sua submiss@o colonial, guando perderam a autono-
mia territorial e passaram a viver em reservas, sob formas organizacionais
orientadas pelas politicas de assimilagdo propostas pelo Estado brasileiro.

No entanto, apesar de tantas mudancgas culturais, os nhanderu e os
ancides estdo ai para mostrar que resistem e persistem, mantendo suas
prdticas tradicionais, muitas vezes invisiveis aos olhos de quem ndo quer

ver. Schaden (1974, p. 182) explica novamente:

Nessa formula¢c@o, o autor propde que o sistema religioso guarani
teria ganhado relevo e importdncia nas crises geradas pela imposi¢do do
sistema ndo indigena, acentuando o fervor religioso. Assim, no campo reli-
gioso teria acontecido uma espécie de aculturacdo ao inverso, reforcando
o préprio sistema religioso indigena. Hoje é possivel dizer que acontece a
mesma coisa: nos movimentos de retomadas, os Kaiowd e Guarani recor-
rem aos rezadores (Aanderu e Aandesy), ainda que o grupo seja majorita-
riamente crente, para levd-los em segurancga para o seu novo/velho tekoha.

Passados mais de meio século da realizagdo da pesquisa de Scha-
den, é necessdrio reconhecer que muita coisa mudou na teoria antropo-
I6gica, mas também nas formas de intera¢cdo dos povos Guarani com o

sistema ndo indigena — karai reko. Se, por um lado, pode-se considerar que



boa parte dos Guarani passou a dominar e a reivindicar um sentimento de
pertencimento a espacos institucionais proprios ao karai reko, a exemplo
dos pastores indigenas, professores alinhados com prdticas assimilacio-
nistas, liderangas envolvidas no arrendamento de terras, etc., parece surgir
outras categorias de pessoas dispostas a fazer o enfrentamento do karai
reko e a defesa do ava reko. Alinham-se nesta frente, rezadores, lideres de
retomadas e, mais recentemente, os indigenas pesquisadores.

Retomar as praticas tradicionais envolvidas no cultivo da roga parece
ser um importante elemento nesse processo de retomada da cultura, que
configura um projeto cultural kaiowd e guarani. H& que se reconhecer que o
projeto assimilacionista, seja no enfoque da conversdo religiosa, da subs-
tituicdo do conhecimento kaiowd pelos conhecimentos convencionais da
escolando indigena, na escola integracionista, seja no ingresso no mercado,
via arrendamento de terras para a expansdo do agronegdcio nas terras
indigenas, pode também ser considerado como uma “politica cultural indi-
gena”, na medida em gque é assumida e defendida por sujeitos indigenas,
embora inicialmente tenha sido proposto como uma “politica cultural para
os indios"”.

Retornando & pesquisa de Marcilene, ela demonstra que a tradicdo
continua forte em algumas familias extensas da comunidade de Taquaperi,
apesar das dificuldades de manté-la. Ela assim demonstra, trazendo uma
série de dados incorporados nos didlogos que manteve com a rede de

interlocutores de sua pesquisa.

7 As expressdes entre aspas remetem & discussdo proposta por Manuela Carneiro da Cunha (2014).
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Foto 1 — Amélio Torres em sua casa e Marcilene.

Fonte: Fotografia do acervo pessoal de Maciel Lopes Cardoso, 2020.

Amélio Torres, nascido no dia 15 de maio de 1970, etnia Pdi Tavyterd,
filno de Valencio Torres e Carmem Barrios, nascido e crescido no Paraguai,
mudou-se para Taguaperi hd algumas décadas. Ele mostra as técnicas,
com emoc¢do, bem como sua conviccdo sobre o que acredita, e os resulta-
dos de ser um bom Kaiowd/Pai Tavyterd, em sua roga, utilizando suas rezas
commelodia e com apoio de seus instrumentos espirituais, como o mbaraka
(chocalho) e o mimby (flautinha). Trata-se de prdticas rituais que aconte-

cem em Taquaperi de modo pouco perceptivel para a maioria dos morado-
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res, até porque a rog¢a, no modelo tradicional, é construida mais afastada
das casas e dos caminhos, pois as plantas sdo coletivos delicados e néo
podem ser expostos ao burburinho e ao transito de estranhos. O agricultor
deve preservd-las de contatos indesejados com estranhos, e criar identifi-
cacdo com os seus cultivos, o que requer o uso das rezas adequadas.
Contando a histéria das origens do povo Guarani, Eliel Benites (2021a,

p. 2) esclarece como se deu o inicio de tudo no mundo:

Os mais velhos contam que no inicio da nossa existéncia guarani
kaiova, o Nande Ryke'y — nosso irmé&o mais velho, chamado também
de Nanderu, vivia com suas esposas Nandesy kuera e o Pa'itambejy
ou Jakaira — deus das sementes, em uma casa chamada ongusu —
casa grande. Contam ainda que Nanderu, sempre de costume fazia
omochichi— ato de acariciar, porisso, ela ficou enciumada. Como reta-
liacdo afirmou que o filho que estava na barriga ndo era de Nanderu,
mas de Jakaira. Nanderu ficou muito triste e foi passear na floresta,
na volta trouxe na mdo trés espigas de avati moroti — milho branco
e disse & Nandesy Guasu para ir na roca buscar o milho, mas ela néo
acreditou que o milho estava maduro, porque o periodo entre o plan-
tio e a colheita foi muito rapido.

Ele prossegue o relato desta histéria, explicando a origem da roga
entre noés, que, inicialmente, surgiu como reagdo a um sentimento de
profunda tristeza, mas desencadeou eventos posteriores, cujo resultado foi
de grande felicidade, derivada da beleza de sua criagdo e da metodologia

da caminhada:

Assim, a Nandesy fez a primeira roca, para acalmar o seu coracéo da
tristeza. Contam os mais velhos que, quando caminhava pela floresta,
cresciam atrds de seus passos as diferentes espécies de plantas e
drvores comflores e frutas. Em uma certa altura ela parou e olhou para
trds e viu a beleza das plantas e ficou feliz. A partir disso, comegou a
caminhar criando todas as coisas como a mata, os rios, montanhas
e todas as coisas que conhecemos. Terminando a cria¢cdo foi para o
horizonte do lado do sol nascente que hoje chamamos de chiru ryapu
guasu (deus do grande trovdo). Por isso, os Guarani Kaiowd constroem
caminhando as rogas e as aldeias. (BENITES, 2021q, p. 2).

Nas conversas com Amélio Torres sobre Aemity Aepyrumby — inicio da
plantacdo —, Marcilene registra que ele confirmou que comec¢a em agosto,

logo depois do periodo de dorméncia provocado pelo frio (dra ro’y). Anti-
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gamente, no comec¢o do tempo do plantio — temity dry — plantava-se tajao
(taioba), mbakuku (espécie indigena de tubérculo, denominado em portu-
gués de feijdo jacupé), jety (batata-doce), andai (abdbora). Assim, exis-
tem algumas espécies que, necessariamente, devem ser cultivadas, consti-
tuindo o nucleo central da roga, que agrega um grande numero de espécies,
dentro da policultura prépria aos povos guarani.

Um dos principais produtos da roca € o avati puku moroti — milho
branco comprido —, segundo Amélio. Ele lamentou ndo existir mais este
cuidado, que promovia o teko pord e o teko vy’a (vida boa e feliz), pois essa
plantacd@o de milho branco foi deixada para tras. “E o milho branco o princi-
pio do fortalecimento das plantas e do corpo humano, que nos torna seres
fortes, como protetores de nossos alimentos, durante nossa vida humana”,
esclarece o conhecedor.

Amélio também mencionou que, em agosto, setembro e outubro,
acontecia herosypy, batismo das sementes do milho para o plantio, e em
janeiro/fevereiro era o batismo do milho maduro para ser consumido — avati
kyry —quando eram feitos vdrios tipos de comida. Pessoas de vdrios lugares
e vdrias familias se juntavam para fazer esse batismo, para consumo e para
guardar sementes para outra temporada, dando continuidade a espécie
e para sobrevivéncia da vida. O agricultor conta que che raméi papa (meu
avod) trazia e promovia vy’‘aguasu, grandes festas religiosas, principalmente
para alegrar e trazer junto os jdra — as diversas espécies de guardides com
0s quais os Kaiowd interagem para produzir o seu préprio modo de ser —
ava reko, que, por sua vez, também tem o seu guardido, que € Nhanderu-
vusu. Com esse benzimento, deixavam nas mdos do guardido, o teko jara
do milho, a tarefa de fazer brotar e crescer bem as plantas da ro¢ca, sem
nenhuma praga no futuro. Também havia o benzimento para o preparo do
solo. Nesse sentido, Izague Jodo, em seus estudos, também apresenta uma
descric@o sobre a importdncia destes rituais para que o cultivo do milho dé

bons resultados, cujas “regras precisam ser efetuadas com objetivo de puri-



ficar o milho, para que se torne um alimento especial, extremamente impor-
tante para todas as divindades”. (JOAO, 2011, p. 28)%.

Como resultado desta conversa com Amélio Torres, Marcilene pode
reunir elementos que permitem uma melhor compreensdo dos procedi-
mentos para a boa produgdo da rogaq, cuja sobrevivéncia depende de quem
0s executa e transmite, bem como os locais de roga onde ainda sdo prati-
cados ou promovidos em Taquaperi. O rezador assume papel central no
cultivo, como promotor das rezas que permitem relacionar-se com os guar-
dides e atuar no sentido de que eles assegurem a saude das plantas e sua
boa produtividade.

A pesquisadora registra, ainda, a realizacdo de conversas com sua
sogra, no dia 06 de maio de 2020, numa visita informal, como sempre ocor-
reu durante o periodo em gque redlizou a sua pesquisa de mestrado. O nome
dela é llda Recalde Armoa, nascida em 18 de dezembro de 1970, da etnia
kaiowd. Falou da importdncia da roca tradicional — kokue ymarupigua —
plantando com a propria reza, que é a ferramenta principal, com batismo e
outros procedimentos.

llda nasceu na reserva Taquaperi, e ali vive com sua familia. Cres-
ceu na cultura tradicional, com pouca influéncia de outras culturas, porque
a propria familia ndo deixava que os outros se envolvessem no seu modo
de ensinar, disse ela, contando sua historia. Foi uma kufiatai guapa, moca
4agil sauddvel e forte. No momento em que ela contava sua histéria, o obje-
tivo de Marcilene era outra coisa: ouvir sua sabedoria em rela¢cdo ao kokue.
Fazer pesquisa com os Kaiowd exige tempo, paciéncia e disposicdo para
escutar, e € necessdrio ouvir o que as pessoas querem contar, sendo que,
a0s poucos, vai aparecendo oportunidade sobre aquilo que é interesse
mais direto do pesquisador.

Ailustracdo que Marcilene registra em sua dissertacdo é um exemplo
desta roca dos Kaiowd, toda diversificada e misturada, ou como nos referi-
mos, uma kokue jopara (ver mais em LESCANO, 2021, p. 34). O maior inte-

resse de Marcilene foi despertado por causa da observag¢do que fez acerca

8 Esta descri¢cdo serd detalhada no capitulo 3.
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dos cuidados que llda tem com a ro¢a e com as sementes. Ela falava com
muita alegria de sua propria ro¢a, ao redor de sua casa, com variedades de
mandioca, batata, abdborag, feijlo quarentéo, abacaxi e banana. As plantas
da roca s@io como pessoas, é preciso saber tratd-las, agradda-las, conver-
sar com elas, diz llda. Elas convivem na roga do kokue jopara como uma
comunidade, onde cada uma tem suas preferéncias, envolvendo o tipo de
solo, sombreamento, distanciomento uma das outras, etc. Depois que a
sogra descobriu que sua nora gostaria de saber sobre ro¢ca, sempre que a
visitava, era convidada para olhar a roga, pois sabia da importdncia desse
tema para a nora.

Assim, Marcilene passou a ter a oportunidade de observar como a
sogra lidava com o cuidado com as plantas. A pesquisadora se esforcava
para ndo ficar presa aos interesses mais imediatos da sua pesquisa de
mestrado, mas se entregava na relacdo de mergulhar no conhecimento
kaiowd. Chegou um momento em que precisou falar sobre sua pesquisa;
a sogra compreendeu, e entdo combinaram que ela poderia perguntar
exatamente o que precisava saber e entender. Entdo perguntou de onde
llda tirava ou buscava semente. Falou que sempre trazia do Paraguai, de
um lugar chamado Colbénia Piray, onde colecionam sementes e depois
plantam para, assim, ir aumentando seu acervo com vdarias espécies, como
feij@lo corddo e feij@o quarentdo. Percebeu que a sogra tinha muito orgu-
Iho de sua ro¢a; "parece que a ro¢ca preenche um vazio de sua alma e signi-
fica toda sua alegria de viver”, admira-se Marcilene. Notou que ela possui
muita delicadeza ao preparar a terra para o plantio, e suas ferramentas
sdo, principalmente, a enxada e suas proprias mdos, sem depender neces-
sariamente do trator. Assim, Marcilene percebeu que chegara a hora de se
aproximar mais e ouvir com detalhes sobre o trabalho e as ideias da sograq,
com objetivo de ir além do seu conhecimento.

A primeira pergunta foi especificamente sobre quando é a época de
preparar a terra para plantagdo de mandioca. A sogra disse que o inicio da
plantagcdo de mandioca comecga no dia 24 do més de junho, pois tudo que
se planta nessa época ndo é perdido, colhe-se em dobro todos os tipos

de plantas, principalmente as diferentes variedades de mandioca. Segundo
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ela, a maior parte das familias se dedica a preparar a terra, de preferéncia
em terra fértil ou terra vermelha, perto dos cérregos e ao redor da mata,
onde o clima é mais fresco.

A casa da sogra de Marcilene fica ho meio das plantagdes variadas
de suaroga, como mandioca, batata, milho, etc. Esta diversidade de plantas
é comparada & aldeia ou & familia kaiowd, como se pode observar também
em Eliel Benites (2021q, p. 5.), que salienta as trocas entre os seres para o

desenvolvimento coletivo:

Os espagamentos de larguras e distdncias sé@o definidos a partir da
experiéncia da observagdo da natureza. A observacdo possibilitou
aos Guarani Kaiowd entender as combinagdes entre as plantas para o
seu desenvolvimento e acreditom que cada planta troca mutuamente
as forcas e as energias para produzir. Essa compreensdo propiciou
normas no processo do plantio, acreditando ainda, que as plantas sdo
uma grande familia na roca e, percebendo a propria roga como uma
grande aldeia. Esta maneira de materializar o préprio mito.

Neste sentido, os Kaiowd observam quais plantas combinam melhor
quando plantadas préoximas, pois cada tipo de planta tem suas parce-
rias preferidas, e devem ser plantadas juntas ou préximas. Também Melig,
Grunberg e Grunberg (2008, p. 114) trazem o sentido da roca para os Pdi
Tavyterd, especialmente o milho branco, novamente entendido como uma
crianca que deve ser criada e tratada com muito carinho, e cuidada com o

qgue hd de melhor:

Posto que trabalhar a sua proépria terra ndo € considerado traba-
Iho, mas, o cumprimento do dever religioso e social (teko ndaha'éi
tembiapo), a agricultura estd muito vinculada a sua ideologia. Espe-
cialmente o avati moroti (avati tavyterd, avati jakaira, avati puku, avati
mitd) é um cultivo genuino e sagrado dos Pai; € como uma crianga
(mitdicha). Se preparan seus ro¢cados a parte, na melhor terra e nunca
se misturam suas sementes con outras variedades de milho. Frutifica
em 3 meses e amadurece en 4 meses. E base para vdrias comidas:
mbaipy, chipa guasu, hu'i, mbeju, etc. e para a chicha (kagui) e objeto
de um ciclo de rezas, cantos e bencdos (flembo'e, mborahéi e jeovasa).
(MELIA; GRUNBERG; GRUNBERG, 2008, p. 114, traducéo nossa).



Eliel Benites (2021a, p. 5) complementa essa reflexdo trazendo a

origem de todas as coisas:

Os mais velhos contam que, no inicio dos tempos, as plantas eram
seres humanos e a ro¢ca era como uma aldeia. Na aldeia moram os
tios, os avos, os cunhados, os primos e muitos outros parentes. Essas
pessoas se transformaram em plantas, mas esta transformacdo é
visivel apenas para os seres humanos. Nos patamares celestes ainda
continuam como gente e cada ser humano tem a caracteristica de
relacionamento préprio com pessoas especificas, pela proximidade
e afinidade. Respeitando esta regra, os Guarani Kaiowd plantam o
milho branco com o feijdo guandu na mesma cova, intercalando com
abdbora, a melancia com arroz, a mandioca com a batata, por exem-
plo, e muitas plantas devem ser plantadas separadamente como no
caso da batata e card. Essas duas espécies, segundo os mais velhos,
s@o cunhados e ndo tém proximidade, por isso devem ser plantadas
longe umas das outras.

E muito interessante esta andlise de Benites, a partir de conversas
com os sdbios que compreendem as plantas da roga como seres humanos.
Isso foiobservado também por Chamorro (1993, p. 118, apud COLMAN, 2007,
p. 112, tradug¢do nossa): “Assim como no avatikyry, o milho € uma crian¢ag, no
kunumipepy, os meninos séo como as plantas”. Nesse sentido, esta autora
afirma que “as criangas séo como as plantas, sGo como as sementes [...].
Enquanto as criangas crescem, no mundo hd esperanga. Quando isso ndo
mais acontecer, os homens podem plantar milho, mas este ndo dard fruto”
(CHAMORRO, 1991, p. 18, apud COLMAN, 2007, p. 112). Como as criang¢as
sdo seres tenros e delicados, necessitando de cuidados especiais para
gue se desenvolvam e produzam bons frutos, dai a responsabilidade de o
agricultor, através do conhecimento das rezas, proporcionar ds plantas os
imprescindiveis cuidados.

Benites (2021q, p. 5) segue sua reflexdo, relacionando a roca com a

cosmologia:

O kokue é uma representag¢do das aldeias nos patamares celestes
aqui na terra e fazer a sua representacdo é uma forma de convite aos
espiritos para se materializarem fisicamente através das plantas no
mundo Guarani Kaiowd. Os papéis de cada pessoa para a realizagdo
dos trabalhos s@o definidos e orientados para manter a proximidade
da presenca espiritual através da roga. A roga, me parece, é o meio
pelo qual se mantém a presenga do proprio deus na aldeia. A relagdo



Dada aimportdncia da roga, destacada nos registros de Eliel Benites,
é de supor o impacto de sua auséncia nas comunidades atuais dos Kaiowd
e Guarani, onde a ro¢a diminui drasticamente a sua presenca. Muitos jovens
s@o criados sem participarem dos trabalhos da roc¢a, e, consequentemente,
sem aprender as técnicas e os saberes associados aos cultivos.

llda Recalde Armoa, a sogra de Marcilene, também ressalta a impor-
téncia da variedade de plantas na ro¢a, como as plantas medicinais. Ela
possui varios tipos de plantas: para curar pressdo alta, para infertilizar a
mulher que pretende nd&o ter mais filhos, para dor de cabeca e febre altq,
como pohd guasu, algoddo do campo. Também possui plantas medicinais
especificas para cancer e para a mulher gravida beber um pouquinho para
ndo sofrer e demorar na hora do parto. Tudo isso é sua fungdo. Por isso ela
possui dominio proprio desde ainfGncia com seus pais, obedecendo, apren-
dendo e acreditando no cosmo kaiowd, respeitando e conhecendo. Hoje ela
ensina aos seus filhos, que vivem desta maneirg, para também ter dominio
desta sabedoriq, ensinando desde o ventre até o nascimento, para alimen-
td-los e curd-los das doencas que lhes rodeiam.

A maior parte das atuais rogas kaiowd estd localizada exclusiva-
mente no entorno das casas. Com o reservamento, a maioria das familias
ndo dispde de dreas grandes, com espago paAra CAga, Pesca, e rogas mais
distanciadas das casas. Dispdem apenas de pequenos lotes, onde cons-
troem suas casas e rocgas. Nesses lotes vivem em aglomerados de casas,
reunindo em geral trés ou quatro geragdes, avos, filhos, netos e bisnetos.
Esses aglomerados agregam parentes préximos, que, no passado, compar-
tilhavam uma sess@o dentro da casa comunal da parentela (ogagjekutu,
oygusu, ongusu ou ogapysy). No tempo da casa comunal j& existia o plantio
de algumas frutiferas, batatas, banana, mandioca, plantas medicinais e de
uso ritual no entorno da casa, recursos ados quais se recorria principalmente
nos dias de frio e chuva, quando era mais dificil ir até a roca grande. Mas a
roga principal era feita distanciada da casa, podendo ficar numa disténcia
média de dois quildbmetros.
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O distanciamento da roga principal se dava pelos proprios cuida-
dos rituais que as plantas requerem, sendo apropriado ficarem longe do
burburinho do cotidiano da casa. Esse distanciamento tinha ainda finali-
dades produtivas, pois, no entorno da roga, que ficava rodeada de mata,
eram colocadas armadilhas de caga nos trilheiros dos animais que frequen-
tavam a rogca em busca dos alimentos cultivados. Eram feitas visitas didrias
A roga para recolher alimentos a serem processados nas casas, momentos
em que também se verificavam as armadilhas de cacga e, caso fosse encon-
trado algum animal aprisionado j& se assegurava o suprimento de proteina
animal. Na situa¢do de reserva, com a impossibilidade de contar com drea
de mata, parafazer rogas mais afastadas, ocorreu uma adapta¢do: normal-
mente o Unico espaco cultivado é o pequeno lote onde se reside, impondo a
aproximacdo entre as dreas de cultivo e a presenca constante das pessoas.
Mas, sempre que possivel, os Kaiowd seguem fazendo as ro¢cas mais distan-
ciadas dos espagos de convivéncia intensa dos humanos (PEREIRA, 2004).

No tempo da casa comunal, a ro¢ca grande poderia ser numa dred
comum para toda a parentela. Os homens, em mutirdo, derrubavam a
mata, botavam fogo e retiravam o excesso de galhos. Depois a drea a ser
cultivada era dividida em talhdées e distribuida entre os aglomerados de
parentes que ocupavam as sessdes que dividiam a casa. Cada aglomerado
cultivava seu talhdo, onde, muitas vezes, fazia um barraco para se abrigar
nos momentos em que passava na ro¢a. Tais momentos cumpriam impor-
tantes fungdes na promocgdo da intimidade desses aglomerados, longe do
agito da casa grande. Eram também importantes espagos de transmissdo
de conhecimentos sobre os cultivos. Na situa¢do de reserva, todas essas
fungdes foram adaptadas para o lote e para o aglomerado de casas dos
parentes ai radicados. (PEREIRA, 2004).

A sogra de Marcilene acrescentou, ainda, a importdncia da reza para
plantar, depois de preparar a terra, para brotar e crescer bem as plantas.
Ao picar a rama, também precisa batizar. Nesse momento comecga a reza
contra as pragas, para ndo infestar de saldva, formigas e outros tipos de

insetos, assim como reza para outros tipos de plantagdes. Antigamente, os



caciques preparavam aterra comreza, durante quinze dias, para receber as
plantas, como as ramas, invocando seu jara (dono), com grande respeito’.
Dona lida relatou para Marcilene o nome de algumas variedades de
mandioca gue conhece. Além de mandi’o, a mandioca também é conhe-
cida como poropyso, as variedades sdo: mandi‘o la’onse ou mandi’oc pindo;
mandi’'o cesa ou mandi’‘o p&i; mandi’'o sa’yju ou mandi‘o ju; mandi'o pemberi
ou mandi’‘o tapojo’a; mandi'c kanoa, semelhante (ha’ete) ao mandi'o pai;
mandi'c kufAatai ou mandioca moc¢a; mandi'c kamba, igual (ha'ete) ao

mandi’o pai; e mandi’o takuara.

Foto 2 - Mandioca seda arrancada por Maciel Lopes Cardoso na roca de Daniel.

g N

Fonte: Fotografia de Marcilene Martins Lescano, 2022.

9 Mais detalhes dessas rezas estdo no capitulo 3.
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Segundo llda Recalde Armoa, cada variedade de mandioca demons-
tra sua diferenca nas folhas, raiz e caule. Algumas variagdes também séo
observadas no sabor da mandioca. Algumas sdo mais apropriadas para
certo tipo de receita ou sdo 6timas para a elaboracdo do polvilho. A sogra
de Marcilene diz que, antigamente, a colheita dos variados produtos da
roca era comemorada durante quinze dias. Na data prevista, benzia-se
todos os tipos de produtos trazidos pela populagdo de outros lugares, que
se reuniam para uma grande festa da colheita. A comemorac¢do era acom-
panhada de comidas feitas de milho, batata, mandioca: chipa guasu, chipa
tumbykua, kanguijy, kagui, mbaipy, pira mimbi, avati mbichy, jety mbichy,
pirekai, pireti, tatu mbichy; e de bebida tradicional como a chicha no kocho,
feita de milho, batata, mandioca e de cana-de-agucar, para acompanhar
as refei¢cdes. Esta celebragdo, festa ou ritual, conhecido como jerosy puku,
também foi observado e registrado por Izaque Jodo, que serd detalhado
no capitulo 3.

Por ocasido deste ritual, havia kuimba’ekue ka’u e kunhangue ka’u, no
encerramento. Neste momento, as pessoas, que vinham de lugares distan-
tes para celebrar, sentiom o bem viver, praticando e valorizando o teko,
dando continuidade para a proxima plantagdo se manter produzindo bem.
llda Recalde Armoa afirmou que acompanhou esse ritual até os quinze anos
de idade, mas que, hoje, ndo existe mais pessoa conhecedora destas rezas
e, principalmente, quem promove jerosy e avati karai — batismo de plantas
e de crian¢as — e muitos outros. Quem coordena e realiza todos estes ritu-
ais é o préprio nhanderu, o rezador da cultura kaiowd.

O historiador Anténio Brand costumava mencionar (em conversas
com os autores do presente livro) que, na reserva, ocorreu a fragmentacdo
da familia extensa, dificultando a realizagdo dos rituais e festas que exigem
a mobilizagdo de todo o coletivo que antes ocupava a casa comunal. Com o
sistema de reserva teria ocorrido a fragmentacdo e a dispersdo dos paren-
tes. Desta forma, com a alteragdo no padrdo de residéncia e a deteriora-
¢do da qualidade ambiental, consequéncias do confinamento e do desma-
tamento em larga escala, surgiram enormes dificuldades para a realizagdo

dos grandes eventos festivos e rituais. Seria possivel dizer que, atualmente,



existem conhecedores dos cantos e rituais, mas eles ndo dispdem de instru-
mentos para promover a a¢do coletiva, dado as condicdes de vida em
reserva.

Ao finalizar sua fala, dona llda comentou que, no momento, ela é da
igreja "Pentecostal Deus é Amor”, gue entregou sua alma e sua vida a Deus,
por isso sua reza, sua oragdo é diferente, para favorecer o preparo da terra
e para seu kokue nascer e crescer bem e dar uma boa colheita. Marcilene
registra que a conversa sobre o tema com a sogra durou trés dias, guando
conseguiu ouvir e aprender muitas coisas. Percebeu o quanto ela acre-
ditava e ainda acredita nos preceitos tradicionais, mesmo professando,
atualmente, uma religido ndo indigena.

E intrigante, para os pesquisadores, como muitos Kaiowd néo veem
maiores contradi¢des entre se converter para aigreja e seguir se orientando
por principios de sua préopria cosmologia, recorrendo ora a um sistema, ora
a outro, segundo suas necessidades. Infelizmente, esta postura é muito
criticada pelos doutrinadores das igrejas implantadas nas reservas, que
exigem exclusividade na observag¢do das doutrinas crist@s de cadaigreja e
afastamento total do sistema indigena, considerado enganoso e diabdlico.
Para fugir do tensionamento com os doutrinadores, muitos Kaiowd procu-
ram manter invisiveis suas prdticas tradicionais, como rezas e benzimentos,
praticando-as no espaco exclusivo de suas casas e na casa de parentes
proximos.

Uma das primeiras concepgdes que nos vém a mente, quando se
trata da rogaq, € a de sustentabilidade alimentar, assim como refletida por
Colman (2007, p. 21), que aborda este conceito, relacionando-o ao de natu-

reza entre as sociedades indigenas:
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Nota-se que, quando Colman se refere a observacdo e ao cuidado
da natureza (onde se inclui também a ro¢a) com sensibilidade, ela se apro-
xima da perspectiva de Marcilene quando diz que os elementos da tradi¢cdo
devem ser tratados com emoc¢do e cuidado. As falas dos Kaiowd e Guarani
em diversos contextos evidenciam que, quando usam a express@o “natu-
reza", podem estar falando de coisas diferentes daquelas que designamos
como o campo da natureza. Eles podem estar falando, por exemplo, que
a necessidade de acesso a determinado “recurso”, vegetal ou animal, ter
de ser intermediada pela autorizagdo do guardi@o (jara), responsavel por
esse "recurso”, que, a rigor, € um ser, conectado ao seu guardido. E ndo sé:
para pensar a sustentabilidade, na concep¢do das sociedades indigenas,
€ importante entender que hd uma “interligac@o orgdnica entre o mundo
natural, o sobrenatural e a organizacdo social” (ARRUDA; DIEGUES, 2001,
p. 32, apud COLMAN, 2007, p. 21). No pensamento indigena, o que o pensa-
mento ocidental moderno entende como campos separados — sociedade
(ou cultura), natureza-sobrenatureza —, constitui um continuo, com influén-
cias reciprocas. De acordo com Azanha (2003, p. 3): "os indigenas pensam
0s seres da natureza como outros sujeitos (e ndo coisas ou mesmo recur-
s0s), com poder de acdo sobre 0s humanos e que causam danos se deter-
minadas regras de troca ndo forem seguidas”.

Nesse sentido, ao se referir aos desafios na relagdo entre sustentabi-

lidade e cultura indigena, Gallois (2005, p. 35) observa que

=74

vy
=l



Entre outras coisas, Gallois (2005) nos ensina que os indigenas se
organizam com légicas diferentes em suas concepgdes e praticas de produ-
¢do e em suas relagdes com o entorno regional.

Outra ligagdo forte entre roga e sustentabilidade é a que nos remete
a terra. Sobre a importéncia da produg¢do de roca como forma de manter a
terra, Colman (2007) apresenta a opinido de alguns indigenas, como Sabino,
da aldeia Porto Lindo, que lembra do questionamento dos ndo indigenas:
“"para que querem terra se néo trabalham?”. Segundo ele, "ndo adianta a
gente pegar uma terra e sentarmos e ficarmos esperando, ndo pode, nds
devemos mostrar para os ndo indios que nés somos trabalhadores, nds
indios, indio guarani e tanto o Kaiowd” (COLMAN, 2007, p. 102). Com isso,
Sabino explicita que, para os Kaiowd e Guarani, o trabalho humano vincu-
lado aterra sustentaavida, oterritorio e as relagdes com a sociedade nacio-
nal. Mas os indigenas enfrentam ainda o grande desafio de fazer os ndo
indigenas entenderem que o trabalho, a rog¢a, a produgdo, etc. tém, entre
eles, outro sentido. No caso Kaiowd, como registrado por Melid, Grinberg
e Grunberg, “"teko ndaha’ei rembiapo” (2008, p. 114), significa, aproximada-
mente: "o que se refere ds prdticas do proprio sistema — ava reko — ndo
é trabalho”. Aqui aparece o contraste entre o que se refere a uma econo-
mia do dom ou da reciprocidade — teko joja —, praticada entre os Kaiowd
como instrumento central de producdo da sociabilidade, e o trabalho como
elemento central da produc¢d@o da sociedade de mercado.

Ou como aparece no relato de Delosanto Centurion, gue mostra uma

perspectiva ndo capitalista para o uso da terra:

Da mesma forma, a autora continua refor¢cando a importdncia do
espago da roga para suprir a necessidade de alimento, conforme Delo-

santo Centurion: "E se a gente trabalha em nossa roga resulta em muita
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coisa, qualgquer hora vocé acha o que seja proveitoso, para vocé comer”.
(COLMAN, 2007, p. 99).

A questdo da agricultura, ou sejq, fazer roga € importante na vida dos
Kaiowd e Guarani, pois sempre foram e s@o agricultores, profundos conhe-
cedores dos ciclos da terra, dos melhores solos, das variedades de produ-
tos, como tipos de mandioca, feijdo, abdbora e milho (COLMAN, 2007, p. 111).
Estas variedades sdo conhecidas hd muito tempo, como revelam os estu-
dos de Noelli et al. (2019, p. 14), que “revelam claras evidéncias da prdtica
de manejo agroflorestal e consumo de mandioca, abdbora, feijdes, frutas,
sementes, tubérculos e raizes, ao redor de 6 mil anos antes do presente”.

O texto de Melig, Grinberg e Grinberg (2008, p. 114, tradu¢do nossa)
traz as caracteristicas da roga ideal, ou perfeita, com diversidade e varie-

dades, o kokue jopara:

Mas, como o contexto territorial nGdo é mais o mesmo de antigamente,
0 uso da terra e da produc¢do agricola alterou-se, bem como a forma de
os Kaiowd e Guarani se relacionarem com a terra. Assim, é importante
nos questionarmos como produzem seus alimentos nas condi¢des atuais:
ainda mantém seus referenciais culturais na produgdo de roga? Serd que
os Kaiowd e Guarani ainda acreditam que a reza vai fazer voltar as condi-
¢des para boas praticas de sustentabilidade? Como associam seus conhe-
cimentos tradicionais com os novos instrumentos colocados & disposicdo,
como o trator? Qual o impacto da impossibilidade da prdtica de rogas de
coivara na reproduc¢do do sistema de conhecimentos relacionados & ro¢a?
Como diz Martins: "E como a reza voltar, o espaco vai ajudar nds, o espago

vai agjudar nés em muitas coisas do hosso modo de ser” (MARTINS, 2006, p.
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144). Marcilene acredita que, ao contrdrio do que disse Delosanto Centurion
acima (COLMAN, 2007, p. 99), hoje as comunidades indigenas estdo muito
perturbadas com a influéncia do tipo de produgdo capitalista baseada no
dinheiro, assim como outras populacdes empobrecidas. A possibilidade de
conseguir dinheiro com a venda dos produtos cultivados parece exercer um
encantamento, principalmente entre os mais jovens, enquanto que a ro¢ca
tradicional é voltada para a economia de reciprocidade, subsidiando a reali-
zacdo de festas erituais. E, no caso da produgd&o agricola acompanhando o
sistema dos brancos, parece que muitos Kaiowd ndo estdo se dando conta
de gue, num tempo muito proximo, ndo terdo mais o que comer, pois 0 que
se cultiva sédo monoculturas (de soja, milho, cana, eucalipto, gado, no MS), e
as aldeias indigenas estdo cercadas por este tipo de produgdo que conta-
mina e empobrece o solo.

Muitos Kaiowd e Guarani passaram a acreditar que, vivendo como os
“brancos”, eles teriam conforto e seguranca e, como consequéncia, tendem
a aceitar a politica integracionista que tanto a sociedade nacional quer
para eles. No atual governo de Bolsonaro, essa perspectiva integracionista
teve novo impulso, em muitos casos atropelando a legislacdo brasileira e as
convengdes das quais o Brasil € signatario. No entanto, Brand ja dizia (1998
apud ROSSATO, 2020, p. 86) que “sob a ética dos Estados, ndo se trata
mais tanto de integrar os indios, como até hd pouco. Integrar a qué? Como
mdo de obra [..] ndo existe mais interesse. Como consumidores também
n&o".

Acontece que no cotidiano das relagdes interétnicas, os indigenas
continuam sendo negativamente discriminados, a partir de esteredtipos
incorporados d nogdo regional de “bugre”, categoria discriminatéria, sempre
acionada para inferiorizar os indigenas, impedindo a prometida integragdo,
que, na prdtica, nunca acontece. Nessa condi¢cdo, o lugar a eles reservado
s@o as posi¢cdes mais precarizadas de trabalho, como corte de canag, coleta
de macgd, frigorificos, construcdo civil, coleta de lixo, etc., postos de traba-
Iho que muitas vezes dividem com populag¢des migrantes, como haitianos e
venezuelanos. Quando escasseiam, esses postos de trabalho sdo simples-

mente desconsiderados.
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Rossato (2020, p. 86) esclarece que

Completando a andlise, Brand (1998 apud ROSSATO, 2020, p. 87)
esclarece que “para'merecer’ viver [os indigenas] tém que mostrar-se Uteis
a sociedade, ou mais exatamente, d economia.” Mesmo os Kaiowd e Guarani
que estudam, fazem faculdade ou mesmo pds-graduacdo, encontram difi-
culdade de conseguir trabalho fora de suas reservas, pois a condi¢cdo de
indigena pesa contra eles, sendo dificil superar essa barreira de discrimi-
nagdo étnica, principalmente nas cidades de Mato Grosso do Sul, revelado
como o Estado brasileiro de mais forte preconceito contra os indigenas,
como afirma a presidenta da Fundac¢&o Nacional do indio (Funai), Marta
Maria do Amaral Azevedo, durante entrevista coletiva (COSTA, 2012).

Para este modelo econémico capitalista e concentrador, nos Ultimos
anos, principalmente, recrudesceu a luta pela terra: os donos da economia
querem, mais do que nunca, os Ultimos espacos de terra ainda disponiveis
aos povos indigenas. E, para que isto seja alcancado, os indigenas devem
desaparecer. Uma das estratégias usadas é transformar as terras indige-
nas em grandes extensdes de lavouras com monocultura, através do arren-
damento para grandes latifundidrios, mostrando que aos indigenas ndo

interessa o modelo de produc¢éo cultural que sempre os caracterizou.

10 Entrevista disponivel em: https://www.ecodebate.com.br/2012/08/27/e-fundamental-diminuir-pre-
conceito-contra-os-indigenas-diz-presidenta-da-funai/. Acesso em: 10 maio 2022.
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https://www.ecodebate.com.br/2012/08/27/e-fundamental-diminuir-preconceito-contra-os-indigenas-diz-presidenta-da-funai/

Ou seja, os povos indigenas perdem as suas praticas de produgcdo de
alimentos e de relag@o com a terra e, perdendo seus referenciais culturais,
perdem qualidade de vida, pela adog¢do de outro tipo de alimentag¢do e, por
fim, perdem a terra e a vida. Rossato (2020, p. 89) argumenta a respeito:
“E esta, precisamente, a estratégia usada pelo poder econdmico, susten-
tada pelas politicas publicas, entre as quais a escolarizagdo ocupa lugar
de destaque”, ndo so pelas ideias veiculadas na escola, como também pela
escola retirar fisicamente as criangas e jovens da educacgdo familiar e do
contato com a terra e a roga.

Mas o empenho das politicas de governo em demover os Kaiowd
e Guarani das praticas que caracterizam seu préprio modo de ser — ava
reko — tem gerado muito mal-estar nas reservas, intensificando conflitos e
tensdes resultantes da deterioragdo das condi¢gdes de vida. Este mal-es-
tar atug, contraditoriamente, como um mecanismo de impulso para busca-
rem solu¢des fora da reserva, encontrando nas retomadas a esperanca de
reconstrucdo de suas vidas numa dindmica mais comunitdria.

Assim, os Kaiowd e Guarani sdo, via de regra, considerados pelo
Estado e pela sociedade nacional apenas como “cidaddos periféricos” ou
"supérfluos”. No caso de abrirem mdo de seus referenciais baseados no
modo proprio de ser — ava reko, acabardo sendo faciimente manipulados e
consumidos como méo de obra barata, quando isso for interessante para a
expansdo do sistema econdmico. Caso (ou quando) isso acontega, a pouca
terra disponivel ndo mais sera utilizada para produgdo de alimentos sauda-
veis, mas para atividades de producdo de commodities, que pouco assegu-
ram a sustentabilidade das comunidades. Nesse sentido, Marcilene lembrou
de sua avo Elicia Ribeiro, que dizia: “Infelizmnente, tem muitos patricios que
estdio cegos com a ideia de ganhar muito dinheiro e, com isso, deixam a
prépria vivéncia de lado, como a lingua, a religi@o, as rogas, desvalorizando
a gente mesmo”. Sobre isso, Marcilene enfatizou a importancia da lingua
guarani: ela é a alma que contém todo nosso conhecimento e espirituali-
dade, que nos pde em contato com o que temos de mais profundo e impor-
tante na nossa vida. E isso vale também para os conhecimentos da produ-

¢do e preservacdo de alimentos e da natureza.
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Porisso,odeslocamentolinguistico, e todas as perdas que ele provoca,
acarreta um desastre cultural, social e econémico, pois estas sabedorias
ndo se recuperam em outra lingua, j& que a lingua original é carregada de
cultura. E o que Melia (1979, p. 79) explica: “[...] hd uma estreita relacdo entre
lingua-cultura-identidade étnica: A perda da identidade étnica geralmente
vem precedida da perda da cultura e da lingua. E a perda da identidade
étnica é causa de perda de meios de subsisténcia como a terra”. Aqui se
constata a presenca de uma percepcdo expressa de forma recorrente nos
trabalhos produzidos por indigenas pesquisadores: o sistema cultural indi-
gena, aquilo que os Kaiowd e Guarani denominam apropriadamente de
Aande reko, se constitui num importante instrumento de defesa de direitos,
articulado em torno de trés eixos principais, a lingua — fie’é, a cultura — teko,
e o territério — tekoha, como lugar onde se pratica esse modo especifico
de existir. Considerando este ponto de vista, faz muito sentido o interesse
dos opositores dos indigenas, denominados por eles de "nossos contrdrios”,
expressdo captada por Brand (1998, 2004), em afastar os indigenas de seu
modo préprio de existir, o que é realizado por meio de diversas estraté-
giasintegracionistas, como escola, missdes religiosas, programas de saude,
programas econdmicos e sociais, etc. O que caracterizaria estas acdes
integracionistas seria a néo receptividade ao sistema de conhecimento
indigena.

Sendo alingua um dos pilares de sustentagdo do modo de ser kaiowd
e guarani, conhecer e entender as expressdes linguisticas referentes aos
conhecimentos sobre a natureza e a producdo de alimentos é fundamental
para mostrar a riqueza do estudo sobre as ro¢as tradicionais. Este vocabu-
Iario estd sistematizado em anexo e traz as principais expressdes utilizadas
no contexto da roga kaiowd.

Marcilene, enquanto Kaiowd, entende que hoje seu povo luta para
recuperar as terras de ocupacdo tradicional, perdidas na coloniza¢do, mas
também correm risco de perder até as terras das quais jd recuperaram a
posse, caso seja imposto o paradigma do Marco Temporal, em votagdo
no Supremo Tribunal Federal, e que excluiria da categoria de ‘terras indi-

genas' as terras que ndo estivessem sendo ocupadas em 05 de outubro



de 1988, data da promulgacgdo da atual Constituico. Mesmo em contexto
tdo adverso para o reconhecimento dos direitos indigenas, a pesquisadora
reconhece que muitos indigenas s@o engolidos pelaideia sedutora de seguir
o modelo dos ndo indigenas, acreditando que teriam dinheiro mais fécil, sem
pensar nas consequéncias para a vida dos indigenas, no que se refere aos
seus direitos fundamentais, como salde, cultura, espiritualidade, alimenta-
¢do, organizacdo social, autonomia, enfim, para o teko pord (bem-viver).
A pesquisadora entende que, para garantir tudo isso, ndo é sé a terra que
precisamos retomar, mas todo nosso jeito de viver, ainda que modificado,
garantindo nossos valores tradicionais fundamentais.

Para Marcilene, uma das coisas mais preciosas que este novo sistema
politico e econdmico colonizador tirou do seu povo foi a autonomia na
producdo de alimentos, da forma como tradicionalmente era conhecida.
Nos ultimos 30 anos, a mudancga foi radical entre os mais jovens, por causa
das influéncias externas, tais como projetos governamentais, escolq, igre-
jas, ingeréncias politicas regionais e midia. Segundo entende, esses fatores
afastaram os mais jovens dos ensinamentos que deveriam ser aprendidos e
praticados, no sentido de plantar, de cuidar da terra, da mata, dos animais,
e da espiritualidade que envolve tudo isso, as técnicas e conhecimentos
necessdrios para seus empreendimentos darem certo: um ecossistema
adequado, onde se observa o local e o tempo certo para plantar, o cuidado
com o solo e com as sementes, 0s rituqis rezas para nascer e crescer bem,
para evitar o ataque de pragas, para trazer de volta os jara (donos), que se
afastaram por causa do abandono das prdticas tradicionais, e que exigem
a observacdo de um conjunto de regras de relacionamento humano com
as plantacdes e seus diversos guardides. Rossato (2020, p. 50) escrevia, em
sua dissertacdo de mestrado (2002), que, “além de aumentar os seus espa-
¢os, [os Guarani e Kaiowd] necessitam também tornd-los vidveis, restau-
rando suas terras exauridas, recriondo uma base ecoldgica adequada para
o desenvolvimento de seu modo de ser tradicional”. Ou seja, tudo estd
ligado e articulado.

Marcilene e os velhos queixam-se, reiteradamente, que, em sua aldeiaq,

hoje, os jovens ndo se interessam mais profundamente pela produgdo de
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rocas. A alimentag¢do deles consiste em, basicamente, em produtos indus-
trializados que, mesmo sabendo que sdo prejudiciais d saldde, é s isso que
consomem, pois é o que dispdem. Os mais velhos, como eram acostuma-
dos a consumir alimentos sem prejuizo & saude, hoje, ao fazerem uso de
produtos industrializados, ndo acreditam que vao lhes fazer mal. Eles acre-
ditam gque sempre hd um antidoto para neutralizar o efeito ruim de algum

alimento. Pereira (2011, p. 103) analisa este fendbmeno:

Entretanto, quem ainda mantém rocgas tradicionais s&o os mais velhos,
que plantam, principalmente, as espécies indigenas, como mandioca, milho,
batata-doce, abdbora, melancia, banana, entre outros. Estas pessoas
s@o autossustentdveis e surpreendem por sua produc¢do variada e orgd-
nica, capaz de alimentar suas familias e ainda sobra para venderem e para
prover a préoxima produgdo.

Marcilene expressa uma profunda preocupa¢do quanto aos rumos das
politicas publicas atuais, as quais estéo planejando fazer das aldeias indige-
nas grandes dreas de monoculturas, financiadas pelo governo ou por particu-
lares. A ideologia por tras destas agdes, além do lucro para os ruralistas (ndo
para os indigenas), € a velha politica integracionista que visa tirar dos indi-
genas as suas crencas e praticas tradicionais e transformd-los em cidaddos
comuns, mas sempre marcados pelas prdticas discriminatoérias persistentes.

A pesquisa realizada por Marcilene atesta que a reserva Taguaperi,
com todos os problemas tipicos de reserva (superpopulacdo, sobreposi-
¢do de comunidades, espaco diminuto, degrada¢do ambiental, etc.), ainda
comporta espacos nos quais sdo praticados os conhecimentos requeri-
dos para a realizagdo da roga. Pode-se dizer que vdrias familias extensas
ainda mantém sua cultura tradicional de plantas, cultivando variedades

de mandiocaq, feijdo, batata, abdbora, melancia, mamado, banana e milho.
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Foto 4 - Maciel, Marcilene, Vanessa e Cristina Lescano Martins.
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Como a reserva Taguaperi fica na divisa com o Paraguai, o intercdmbio
de sementes e troca de saberes com os Padi (forma como os Kaiowd sd@o
denominados no lado Paraguai) favorece a prdtica desses conhecimentos
e o desenvolvimento de estratégias de resisténcia. E o que se pode ver na
roca da dona Angela Martins, esposa do Arturio Martins, registrada em sua
dissertacdo (ver mais em LESCANO, 2021, p. 46).

Mas a pesquisadora manifesta o receio de que, apesar disso, no futuro,
poderdo vir a ser considerados apenas “cidaddos periféricos”, vivendo sem refe-
renciais préprios e faciimente manipulados e consumidos como mdo de obra
barata, guando essa se fizer necessdrio; e que a pouca terra disponivel ndo mais
serd utilizada para produgdo de alimentos sauddveis, mas para o latifundio.

Marcilene também conversou com sua mde sobre a importéncia da
rogca de coivara. Ela é Kaiowd e se chama Cristina Lescano Martins, hascida
no dia 22 de julho de 1951 nas ilustragcdes a seguir as imagens de Cristina
e outra em que aparecem Marcilene com sua irmd Vanessa, seu esposo
Maciel e sua mde Cristina. Em sua dissertacdo Lescano traz a imagem
em gue aparecem sua made Cristina Lescano Martins com sua filha, irmé
de Marcilene, Vanessa Lescano Martins, em que estdo sentadas na roga,
preparando a rama de mandioca para o plantio em 23 de agosto de 2020
(LESCANO, 2021, p. 47).

Como entendia pouco sobre a ro¢ca de coivara, por ter tido poucas
oportunidades de frequentar esse espaco por conta da participagdo na
igreja, Marcilene foi ouvir melhor as pessoas que j& participaram desta
vivéncia no contexto tradicional. Relata que sua mde sempre foi muito
fechada com ela, enquanto seu pai ainda era vivo. Suspeita que, talvez, a
mde a considerasse, naguela época, muito jovem para acessar os conhe-
cimentos sobre a roca. Mas chegara o momento de fazer suas indagacdes
especificas para a mde. Durante uma semana, enquanto tomava chimarrdo
ao redor do fogo, todos os dias de manhd, Marcilene perguntava e ouvia a
sabedoria de sua mée. Ela comecou a falar que, antigamente, participava
com seus pais da rogca de coivara, feita de forma planejada em mutiréo com

as familias, principalmente pelo kokue jara, dono da roga.
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Foto 5 - Familia da
Marcilene na roga.

Fonte: Fotografia de Maciel
Lopes Cardoso, 2019.
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Naquela época ninguém possuia e nem utilizava medida padronizada,
somente concretizava a medi¢gdo seguindo a imagina¢do, até onde tinha
dominio de seu préprio conhecimento. Primeiramente era escolhido o local,
perto dos rios ou coérregos, de preferéncia com terra vermelha boa e fértil,
para que qualguer tipo de planta fosse plantado e colhido com sucesso,
servindo ao consumo de toda familia.

Conforme a narrativa da dona Cristing, primeiramente eram derruba-
das e cortadas somente as drvores que ndo tinham utilidade suficiente para
ser usada, junto com a vegetacgdo rasteira e capoeira, para serem queimao-
das num soé lugar. Mas ndo deviam cortar as drvores altas, porque servi-
riam de boa sombra para proteger o plantio da roca. Esse local sempre
era escolhido no meio da mata ou cerrado alto, onde plantavam, primei-
ramente, o milho branco para ndo misturar com outros milhos. No meio
deles e do mandiocal plantavam melancia, moranga e abdbora. As ferra-
mentas mais importantes eram os cantos das rezas, para semear bem e ter
bastante produtividade na hora da colheita.

Por isso as plantas eram altas e boas, cresciam sem nenhum preju-
izo. No tempo em que sua mde era jovem, ela demonstrava muito inte-
resse, possuindo sua propria ro¢ca, com ajuda de seus filhos/as. O marido
néo opinava em nada, somente gjudava sua esposa. Pereira (2011, p. 103)
explica como era o processo das ro¢as de coivara, enquanto uma metodo-
logia de grande eficdcia, tanto para a produgdo, como para a manutencdo

da fertilidade do solo:



Pensando na eficiéncia da roca — kokue — nos termos da economia
guarani e kaiowd, na esfera da producdo agricola, aliada aos aspectos
ecoldgicos e humanos, Pereira, com base nas contribuicdes de Melia (1990),

afirma o seguinte:

O estudo de Marcilene foi motivado também por outros dois mora-
dores de sua aldeia, que, com seu jeito de ser, Ihe proporcionaram grande
incentivo, tanto para estudar como para plantar. Os moradores sdo um
casal de idosos, Airton Rossate e sua esposa Vanilda, os quais sempre
demonstraram seu interesse e apoio a populagcdo da reserva, plantando
e limpando sua ro¢ca constantemente a cada ano, mesmo sendo idosos. A
vida deles foi/é sempre na roga. Marcilene, em seu cotidiano de professora
na aldeia, os observava saindo de casa cedinho e retornando ao entarde-
cer, e sempre se perguntava: Por que eles vivem na ro¢ca? Qual € a sensa-
¢do de viver assim? Essa pergunta sempre a perturbava, por eles terem
idade avancada e ndo ficarem muito tempo para descansar em seu proprio
lar. Percebeu que kokue era sua segunda casa, onde podiam conviver e
interagir com as plantas e, é claro, com seus guardides.

Marcilene registra que um dia foi observar a roca deles, disfarcada-
mente, querendo comprar mandioca, mas com objetivo de olhar qual é o
tamanho da roca que o casal possui, € o que plantam ali. Viu que é real-
mente uma roga bem grande, possui varios tipos de plantagdo, é perto dos
corregos, com um solo vermelho e fértil para varios tipos de plantas. Mas

ndo sabia como eles mantinham a ro¢a tdo grande. Essa pergunta sempre
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estava em sua mente. Por essa razdo, procurou aprender sobre a rogca com
este senhor e senhora. Atualmente, o casal desenvolve sua roga com ajuda
da Agraer (6rgdo governamental de apoio & agricultura), para entregar os
produtos nas escolas municipais de Coronel Sapucaia. Mas o casal também
conta com apoio da comunidade, em especial o grupo de parentes, como é
costume entre os Kaiowd, fazendo mba’epepy — "mutirdo”. Esse trabalho é
desenvolvido desde 2017 e continua.

A roga do casal combina praticas das rogas tradicionais kaiowd com
a incorporacd@o de técnicas e recursos novos, disponibilizados pela Agraer.
Existe ainda o cultivo de espécies domesticadas pelos Kaiowd, como
mandioca, batata, feij@lo, amendoim, etc, ao lado de espécies introduzi-
das, como o arroz. E importante registrar que o sistema agricola kaiowd,
tal como acontece com muitos sistemas de cultivo indigena, sempre foi
aberto e receptivo a incorporacdo de novas espécies de cultivo. Tal proce-
dimento permitiu expandir, ao longo dos séculos, o niumero de espécies e
cultivares plantado nas rocgas indigenas. Antes da chegada dos europeus,
essas trocas aconteciam com frequéncia entre os proéprios grupos indige-
nas, dispersando espécies por todo o continente americano. Na atualidade,
em Taguaperi, existem espécies, como o milho branco — jakaira —, que ndo
podem ser comercializadas, interdicdo que ndo recai sobre outras espé-
cies, como a mandioca e outros tipos de milho. Isso permite destinar parte
da produc¢do para a venda na rede de comercializac8o que abastece as
escolas, permitindo que, através da venda dos produtos da roga, o casal
e outros parentes envolvidos nos cultivos possam dispor de dinheiro para
suprir outras necessidades.

Conforme a explicag@o do senhor Airton Rossate (foto 6) e de suamdae,
Cristina Lescano, Marcilene registra que a roca € o segundo lar dos Kaiowd,
onde os 6ga jdra vdo plantar, passando o dia inteiro com sua familia. Eles
fazem isso para dedicar muito cuidado ao ambiente, seja mata ou cerrado.
O tempo de preparar aroga é também o momento de dialogar sobre vdrios
ensinamentos da vida, sobre o cuidado com as plantas, porque devemos
demonstrar respeito pelo dono da roga — kokue jara, o guardido das plan-

tas. Esse respeito comeca pela reza — fiembo’e, ao entrar na mata ou no



cerrado, pedindo para o jara ceder a terra para usufruir dela, cuidando-aq,
ao mesmo tempo. Mas a terra onde foi cultivada a roca deverd ser devol-
vida, depois de alguns anos, para seu jara, para que, futuramente, possa ser
reflorestada novamente. Este é o sistema de “descanso” da terra, para que
possa se recuperar, mas, atualmente, é pouco praticado, devido ao pouco
espaco de terras disponivel nas reservas, gerando um problema na relagcdo

entre o agricultor kaiowd e o jara que cedeu o espago para cultivo.

Foto 6 - Marcilene com Neuza Velasgues e Airton Rossate.

-

Fonte: Fotografia de Arnulfo Morinigo Caballero, 2022.
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Os Kaiowd afirmam que sempre trabalharam naroga, sempre viveram

da roga, assim como observado por Pereira (2016, p. 97), em seus estudos:

Em sua pesquisa de campo, Marcilene registrou algumas das primei-
ras conversas com Airton Rossate enquanto juntos tomavamtereré, sempre
um momento de sociabilidade descontraida, quando se pode conversar
livremente sobre diversos assuntos. Nesse sentido, receber um convite para
sentar e tomar um tereré estd implicita a disposicéo para o didlogo. E um
senhor empenhado no cultivo da roga e, mesmo sendo um casal de terceira
idade, plantam e colhem vdrios tipos de alimentos, como mandioca, milho,
feijdo, varios tipos de batata e outros. Sua producdo é totalmente orgd-
nica, sem nenhum uso de agrotdxico. Conforme sua fala, a preparagdo do
solo depende do tempo, da época certa para cada tipo de roga. A época
adequada para a mandioca inicia no més de agosto.

Focando especificamente no cultivo da mandioca, o senhor Rossate
disse que, no mandiocal, ndo deve passar cavalo nem vaca, sendo as raizes
ficam amargas. A pesquisadora também aprendeu com seu Airton que é
proibido comprar rama: se comprar, ela cria uma praga e atrai para si a
lagarta. Vender/comprar rama causa muito azar, as plantas néio crescem e
nem produzem boa mandioca, ficam com uma raiz como a de uma drvore.
Mas a maioria da gerac¢do de hoje, por ndo saber essa regra, vende rama.
Se isso acontecer, temos que dizer “vamos embora”, e o préprio jdra vai
junto. Mesmo assim, as pragas ficam naquele local, ou seja, o dono dessa
roca ndo tem mais sorte ao plantar rama. E como se fosse uma raiz hibrida,
assim como o milho hibrido que ndio serve para semente.

As interdicdes sobre a venda de rama de mandioca indicam espagos

de predomindncia do teko joja, das obriga¢des e cuidados reciprocos entre



as pessoas das comunidades kaiowd. Esta € uma forma de manter a parti-
Iha e a reciprocidade entre os moradores da aldeia. Assim a venda, como
procedimento da economia de mercado, é barrada em espagos fundamen-
tais da produc¢do da vida social kaiowd, em especial naqueles que envolvem
a relagdo com as diversas espécies de jdra, responsdveis pelos recursos/
seres sob seus cuidados.

O Sr. Rossate afirma que ainda utiliza sua reza de protecdo para que
as pragas figuem longe das plantas, para ndo estragar o solo, rezas para
a boa fertilizacdo do solo, para que o milho e a mandioca crescam bem e
néo peguem “caruncho” — tigua’@ — e para néo atrair algum tipo de inseto,
prejudicial a planta.

Esta conversareporta aos relatos e reflexdes de Pereira (2016, p. 101):

Atualmente, algumas [espécies] sGo encontradas somente nas rogas
de certas familias que se consideram mais tradicionais e que dispdem
de espaco para cultiva-las. De qualquer forma, no modelo tradicio-
nal, as rogas consorciam um grande numero de espécies. As varieda-
des de mandioca foram as que mais se preservaram devido & impor-
tancia assumida por essa espécie na culindria a partir do declinio do
cultivo do milho. O quase abandono do cultivo do milho indigena se
dd principalmente por dois fatores: a) os cuidados rituais requeridos
para o seu plantio; e b) a impossibilidade de realizar sua destinagdo
social, pois deve ser consumido nas festas religiosas, cada vez mais
raras no ambiente das reservas. A escolha do local da ro¢a, como o
da casa, leva em consideracdo uma série de indicativos favordveis ao
seu estabelecimento. E levado em conta o conhecimento técnico da
topografia e da fertilidade do solo, considerados de dominio comum
e, portanto, do dmbito da escolha individual. Mas a énfase maior recai
sobre os aspectos da cosmologia, considerados essenciais para o
bom desempenho agricola.

A pesquisadora também ouviu Enoque Batista (em 2010), um profes-
sor experiente, sobre kokue, sobre o que pensa da roca tradicional e para
entender um pouco suas vivéncias e seus pensamentos. O professor Enoque
compartilhou com ela seus conhecimentos sobre a ro¢a. Nascido no dia 22
de fevereiro de 1976, da etnia kaiowd, ele trabalha como professor indigena
desde 1997. A seguir, ele fala, em lingua materna guarani, sobre seus conhe-

cimentos a respeito da roga:
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Che hd'e petel te'yi amombe’u. Che ndaikuaa pordiry mba'éichapa
kokue raka'e. Che sy ha che ru, omombe'u ojapdva va'ekue raka'e.
Ha avei aikuaa umi oikuadva ha itujavéva ndive. Ymave rupi kokuépe
omokyre'y kufa araka'e omba‘apo hagud kokuépe, ha kuimba'e
ikatuhaichami ojapo ymave rupi. Upe dra ndoikdiry raka'e tembiporu
kuéra, kokue pegudva.

Ha upe dry oiporuma raka'e "machete”. Avei upe drypy ndojeityiry
yvyra guasu tuichdva. Oyguyru arakd'e, ha ohapy petei henddpy.
"oiguyru he'ise ikatumivante oity. Ipoti rire katu ojapo petei éga. Ha
ombohéra “pojoy” ha kokue héra "kdy". "Ko" he'ise kokue, "dy” he'ise
6ga. Oga kokuepygua.

Upe dra maavéa ndopytdiry hdgapy, mité guive oho kokuépy isy kuéra
ndive. Ka'arima oguahémba jevy ikokuégui. Upe teko hagud omotihé
araka'e, ani hagud ofemboja ivaiva ha oguahé mymba pochy chupe
kuéra. Upei katu oflembo’e araka'e kokuerd rehe, asé pord hagud
temity kuéra. Kokue jererehe katu ojapo monde'i, ynambu'i kokuére
rehegua, ni hagud ho'u avati, arro ha mandi‘o.

Jasy ra'ype katu nafafnemityi araka’e, ponoike ikui terd ivai temity
kuéra. Jasy mbaretépy ae ofiemity araka'e. Oiva teyi katu ofoty temity
hdéga jere rehe voi “sarakuapy”.

Che mbo'ehdra ahecha ko'dnga kuia kuéra naikyre'yivéiry kuimba'épe,
ojapo hagud kokue, kuimba’'e avei ndojapo kuaavéima mba'eve.

Yvy avei naipordvei Aafemity hagud, ha temity kuéra ndaikatuvéi
Aanoty “trator” ojapo va'ekuépy.

Chévy he'i hikudi yvy ofemoyrémaha, ndoikovéi ary rovdi oha'ava osé
pord hagud temity kuéra, ndoikovéiry avatiry ra’angaha ombovyava
temity jara kuéra, ndokovéima vy'a kokuépy opdma nhanderu
ohovasdva temity kuérape, ndoikovéima vy'aguasu kokuépygua repy.
Apeve amombe’u che arandu kokue rehegua.

Com esta fala, Enoque conta sua experiéncia como indigena e diz que
ndo sabia exatamente como era a roga antiga. Seu pai e sua mde Ihe conta-
ram essa histéria, e também aprendeu com os mais velhos. Segundo ele,
antigamente, quem demonstrava maior interesse pela roca era a mulher,
mas o homem ajudava somente com o necessdrio. Também ndo existia
ferramenta suficiente, como hoje, para ser usada na roga, apenas se usava
facdo. As drvores altas e grandes ndo eram derrubadas, apenas limpava-
-se por baixo, cortando e queimando somente a vegetacdo que ndo servi-
ria. Apds a limpeza do lugar onde iria ser roga, construia-se uma mora-
dia tempordria chamada pojoy. Nesse espaco, os trabalhadores na rogq,

oriundos do fogo doméstico dos kokue jara (homem e mulher responsd-



veis pela roca), se abrigavam do sol ou da chuva nos dias em que estavam
trabalhando na roga. Era também um espago de cozinhar, se alimentar e de
descansar nos intervalos do trabalho.

Segundo Enoque, a roca se chamava, em lingua kaiowd, de kdy-ko,
mas, hoje em dia, € mais comum ouvir a prondncia kokue'’, e dy significa casa
da roga. Naquele tempo, quando os membros do fogo domeéstico se deslo-
cavam para a ro¢a, ninguém ficava em casa, nem as criangas, e so retorna-
vam para sua moradia ao entardecer. Dai a importéncia da casa da roca
para abrigar todos os membros do fogo doméstico. Deve-se observar que,
no periodo em que ainda havia muitas matas e autonomia territorial, as
rocas ficavam distantes das casas — ogapysy —, como jd destacado ante-
riormente. O deslocamento dos membros do fogo doméstico até sua casa
na roga significava também um momento para ficar um pouco distante do
burburinho que caracterizava a vida na casa grande, com toda a parentelaq,
ndo raro marcada por erupcdes de conflitos e tensdes. Esses momentos a
sdés, entre os membros do fogo doméstico, eram muito importantes para o
equilibrio psicossocial das familias e para o distensionamento das relagdes
na parentela, além de importantes espagos para a transmiss@o de conheci-
mentos associados ao cultivo das rocas, considerando a tradi¢do de conhe-

cimento kaiowd e as formas instituidas de transmissdo de conhecimentos.

11 Levi Pereira, um dos autores do livro, lembra que Melid, recentemente falecido, guando esteve como
avaliador em sua banca de defesa de tese de doutorado, comentou em sua argui¢do (junho de 2004)
que o termo kokue kue, utilizado na comunicagdo atual nas comunidades para se referir a roga antiga
ou abandonada, seria uma espécie de pleonasmo, cuja origem semdantica expressa a submissdo das
comunidades a uma nova realidade ambiental. Isto porque, no uso linguistico dos Guarani pré-colo-
niais, "ko" significaria roga, e "kokue" j& seria ro¢a antiga, abandonada, em regeneracdo. Entretanto,
na atualidade os Kaiowd usam o termo kokue para se referir & roga que estdo efetivamente cultivando.
Melia explicou que essa transformagdo no uso do termo deve ser entendida como um indicativo da
degradacgdo ambiental do espago em que vivem, pois eles fazem suas rogas em locais j& utilizados e
que ndo passaram pelo periodo completo de repouso, que requer vdrios anos até a regeneragdo da
vegetac¢do nativa e recomposi¢éo dos nutrientes do solo. Na impossibilidade de dispor de espago de
mata para abrir rogas novas (ko) e deixar as dreas jd utilizadas em regime de repouso e regeneracdo
(kokue), os Kaiowd seguem cultivando suas kokue. Esta transformagdo explicaria porque a ro¢a passou
a ndo ser mais denominada como ko, mas como kokue. Assim, de acordo com o entendimento de Melid,
nas condi¢des ambientais atuais, quando o sucessivo uso torna essas dreas radicalmente improdutivas,
impondo seu abandono, elas passaram a ser denominadas de kokue kue, gerando um pleonasmo, se
considerarmos o sentido antigo do termo, quando a rotatividade das dreas cultivadas era possivel e
praticada anualmente.
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Enoque continuou narrando que, ao redor da casa de ro¢a, a primeira
atividade era fazer tih@, uma reza para ndo deixar as maldades se aproxi-
marem, nem os animais ferozes. Depois faziam uma reza para as plantacdes
nascerem e crescerem bem, para dar uma boa colheita. (Estas rezas serdo
mais bem detalhadas no proximo capitulo.) O entorno das rogas servia para
fazer armadilha, como mondeo e outros tipos, para pegar ynambu, perdiz,
e outras espécies de pdssaros, que assavam no fogo culindrio da casa da
roca, num ato de compartilhamento de alimento e de proximidade intima
entre os membros do fogo doméstico.

Segundo o professor Enoque, a observacdo das fases da lua fazia
parte da orientac¢do das atividades a serem desenvolvidas na roca, em
especial na hora do plantio. Na lua nova ndo se pode plantar absoluta-
mente nada, sendo as plantagdes nascem miudinhas, ou podem carunchar,
como milho, rama, etc. Todas as variedades de plantas devem ser planta-
das na lua cheiag, para dar bons frutos e uma boa colheita.

A respeito da melhor época para o plantio, Izague Jodo, em conversa

com os rezadores da aldeia Panambi, também enfatiza a importdncia da lua:

O esposo de Marcilene, Maciel Lopes Cardoso, que a acompanhou
em todas as visitas aos seus entrevistados, confirma a observag¢do de
Enoque, dizendo que, "em lua nova, ndo podem plantar absolutamente
nada, nenhuma planta da roca — kokuepegua —, como mandioca, milho e
outros, porque fica estragado e acaba ndo servindo para absolutamente
nada; o mesmo quando a ventania vem pelo lado sul, essando é a época de
plantar”. O modo como Marcilene desenvolveu a sua pesquisa, € como seu
esposo foi enredado neste processo, € muito instrutivo sobre o modo como

€ concebido, transmitido e legitimado o conhecimento entre os Kaiowd.



Maciel se envolveu na pesquisa, assumindo, muitas vezes, a posi¢éo
de copesquisador, interessando-se pelos temas, dialogando com os inter-
locutores, acrescentando suas proprias percepgdes e fazendo comentdrios
as falas dos interlocutores de sua esposa, que conduzia a pesquisa para o
mestrado. A comunicacdo do conhecimento se expressa num ambiente
participativo e colaborativo, pressupondo sempre a aquiescéncia dos interlo-
cutores, confirmando e aprofundando compreensdes que j& sdo, em grande
medida, compartilhadas. Assim, € comum surgir nas conversas/expressdes
do tipo ha'etéma upéicha! — é verdadeiramente assim! — uma afirmagdo
qgue comunica reconhecimento e concorddncia com a maneira como o inter-
locutor elabora o conhecimento, que faz parte de uma tradi¢do partilhada
coletivamente desde tempos imemoriais, transmitida de geracdo a geragdo.

Enogue também salienta que a maior parte da comunidade gosta de
plantar ao redor de suas casas. Esse costume nasceu antigamente e dura
até hoje. A ferramenta principal e tradicional sempre foi o sarakua, com o
objetivo de néo prejudicar o solo.

A fala deste professor aponta muitas pistas importantes. Parece que,
na condi¢&o atual de vida em reserva, naimpossibilidade de poder dispor de
uma casa na ro¢a, trazem a ro¢a para perto da casa, plantando-se ao redor
dela. No passado, o tempo era dividido entre a casa comunal, habitada por
toda a parentela, e a casa da roga, de exclusividade do fogo doméstico.
Hoje se abandonou o antigo padrdo residencial, os fogos tendem a viver em
casas separadas, ou em pequenos aglomerados de fogos. Isto parece ter
diminuido a frequéncia das atividades de sociabilidade que envolvia toda a
parentela, num processo que Brand costumava denominar de “fragmenta-
¢do dafamilia extensa”. Se os aglomerados de fogos com fortes vinculos de
parentesco tendem a substituir muitas das atribuicdes da familia extensas,
o plantio em volta da casa, opgdo de muitas familias, em especial das que
se consideram mais tradicionais, pode ser entendido como uma tentativa
de reproduzir o ambiente da casa da rogca no padrdo Unico de residéncia
adotado na atualidade: a casa ocupada pelo fogo doméstico.

Conforme a observacdo de Enoque, as mulheres de hoje ndo tém o

costume e nem vontade de fazer a propria roga e nem chamam os homens
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ou o marido para desenvolver este trabalho com alegria e agilidade.
Os homens também ndo sabem mais construir sua propria ro¢a, por ndo
manejar nem conhecer as regras de tempo, clima, espago, € ndo possuem o
conhecimento sobre a espiritualidade. Enoque apontou também que, hoje,
a terra n@o possui mais fertilidade, porque, em alguma parte, foram plan-
tadas as sementes onde havia uma lavoura preparada pelo trator, o que
degrada o solo e acaba ndo produzindo uma boa colheita como deveria.
Enoque Batista também falou que muitos de seus interlocutores Ihe
contaram que a terra ficou triste e ressentida — onemoyré —, e ndo existe
mais pessoa pararezar afavor daterra, ou seja, ndo sabemfazer seu préprio
benzimento com reza, para recuperar o solo e ter uma boa producgdo de
roca. N&o existe mais “batismo de mulher” ou bebida coletiva (chicha) no
cocho. Ndo existe mais aquele que busca o “bem viver dos donos das plan-
tas” (ka’a jary). NGo existe mais felicidade na roga. J& estéio exterminados
os nhanderu que realmente saibam rezar e batizar as sementes e as plan-
tas. Ndo existe mais benzimento com grande grupo, para as colheitas da

roga e para serem consumidas. Por isso, o professor observa que

A IMPORTANCIA DA MULHER NO TRABALHO DA ROCA

Contrastando com a vis@o expressa por Enoque, pouco positiva no
que se refere as possibilidades de engajamento dos homens e mulhe-
res com a roc¢a, Marcilene aponta para um maior interesse das mulheres
pelos cultivos e chama a aten¢do para a importéncia da figura da mulher,
no que diz respeito aos cuidados com a ro¢a. Segundo Valdelice Veron, em
sua dissertagdo de mestrado, a partir da sabedoria de sua mde dona Julia,
desde as origens dos tempos, as mulheres estdo relacionadas com a temd-

tica da roc¢a, e com a origem do mundo.



Agora vou narrar o que a Nhandesy JULIA me ensinou sobre a cosmo-
vis@o Kaiowd que se relaciona com o conhecimento, a importdncia
da mulher para fazer permanecer a vida nos tekoha. Antes do tempo,
as divindades ja existiam. Pairavam no universo vdrios xiru (seres
das divindades masculinas), gwaxds (seres das divindades femini-
nas) e o Xiru Hyapugwasuva (ser supremo sem género definido) junto
com sua metade Jekoakui, os quais dancavam e cantavam.Em certo
momento, Jekoakui ganhou uma bolinha do tamanho de um amen-
doim, foi um presente de Xiru Hyapugwasuva. Jekoakui era uma Nhan-
desy muito formosa e ganhava muitos gréos de todos os Xiru. Mas
essa bolinha foi a que mais gostou e a observava com muita atengdo.
Num determinado momento, ela pegou a bolinha e comegou a cantar:
“Koyvypypehehetava’erdneremimbogwejy”.Foi esticando a bolinha
no meio da mdo e ela foi se desfazendo, se esticando e ganhando
outra forma. Quanto mais ela mexia, mais o pequeno grdio aumentava.
Quando Xiru Hyapuguasuva retornou de seus passeios, viu o traba-
Iho de Jekoakui e eis que aquele grdozinho ja estava do tamanho de
um patio de aldeia. Entdo, Xiru Hyapuguastva perguntou a Jekoakui:
-Porgue estd perdendo seus momentos de passeios com isso? E ela
disse: - Tenho muitos presentes que ganhei dos Xiru e das Jasytata,
vou colocd-los aqui neste lugar e vou chamar esse lugar de yvy (terra).
Jekoakui colocou os pequenos presentes no yvy, enquanto continu-
ava a mexer neles e a esticd-los. Quando ficou cansada, foi se deitar
no yvy e dormiu. Ao acordar, viu que tudo o que havia colocado dentro
da terra tinha brotado e crescido. Eram drvores, frutas, ervas de remé-
dios, raizes e folhagens. Entdo, Jekoakui ficou muito feliz e foi chamar o
Xiru Hyapuguasutva para ver. O Xiru veio ver e gostou muito. Jekoakui,
entdo, resolveu fazer kagwi do avatimoroti (milho sagrado) que tinha
nascido onde ela havia colocado. Essa semente foi um presente de
Xiru Jakaira. Assim foi feita a primeira festa do Avatikyry. E ela chamou
todos os seres da divindade para participar. Vieram os seres femini-
nos: NhandesyMbo'y, guardid das plantas rasteiras, Nhandesy Jasyta-
taypy, guardid das fases da lua, Nhandesy Ixupari, guardid do amanhe-
cer, Nhandesy Ixujaty, guardid da noite, Nhandesy Jarivete, guardid
dos quatro ventos, Nhandesy Jekoakui, guardid da terra, Nhandesy
Tapeendy, guardid dos remédios folhosos[...]. (VERON, 2018, p. 25-26).

Nesse sentido, ela recupera as formulagdes de Pereira (2016, p.

99-100), em favor dos seus argumentos, quando ele diz:

Grande numero de espécies é cultivado pelas mulheres e, também,
uma quantidade importante do trabalho na roga é por elas execu-
tado. Isso representa uma sobrecarga de trabalho, considerando a
sua responsabilidade pelos cuidados de manutengdo do fogo culi-
ndrio, envolvendo as atividades de recolher e preparar os alimentos,
cuidar das criangas, lavar roupa etc. A dedicacdo da mulher & lavoura
estd ligada ao seu interesse pela proeminéncia gozada pelos fogos




que dispdem de uma roca suficientemente grande para prover farta-
mente de alimentos seus integrantes e eventuais visitantes.

A imagem gue Marcilene Martins Lescano registra em sua disserta-
¢do (2021, p. 55) ilustra esta andlise de Pereira pois observamos Cristina
Lescano Martins, mde de Marcilene, limpando a roga com as préprias maos.

O mesmo autor continua sua reflexdo sobre aimportdncia das mulhe-

res nd roga:

Para as mulheres que ndo trabalham fora de casa — que é a maioria delas
— e que dispdem da roga, o prestigio é proporcional ao prestigio do fogo
gue mantém e organizam. De certa forma, isto também é verdade para
o0s homens, mas a mulher parece sempre estar mais preocupada com
o tamanho e a qualidade da roca. Ela vive praticamente entre a casa, o
pdtio e a ro¢a; enquanto o marido possui maior mobilidade espacial e se
dedica mais intensamente a outras atividades econémicas desenvolvi-
das fora da comunidade. (PEREIRA, 2016, p. 100).

Seguindo esta linha de reflex@o, a pesquisadora traz a reflexdo de seu
esposo, Maciel Lopes Cardoso, que também destacou o papel da mulher
(LESCANO, 2021, p. 55-56):

Na maior parte da roca — kokue — s6 a mulher cuida, porque ndo
floresce como a mandioca, milho e batata; essas plantas ndo tém
regras ao plantar e colher. Mas o feijdo possui suas proéprias regras
de plantar e colher. Na primeira etapa vem sua limpeza para capinar
essas plantas, para ndo deixar nenhuma planta daninha crescer, para
que o feij@o cresca de forma sauddvel e sem nenhum tipo de praga
nas folhas. Mas quando o feijdo j& produz uma ou mais flores, ai vém
as regras para ndo entrar mais na ro¢a, tanto homem como mulher.
Mas o maior cuidado vem das mulheres: quando a mulher estd mens-
truada é um veneno para o feijdo, se ela entrar na plantagdo, o feijéo
fica amarelado e cai todas as folhas, fica sem flores e acaba morrendo
e fica sem colher nenhum pé de feijdo. Por isso vem todos os cuida-
dos ao colher e cuidar de sua plantac¢do, no final vem o tributo a sua
paciéncia. Feijéo sempre € plantado no meio da ro¢a, para que tenha
maior respeito no meio das outras plantas, sendo quase impossivel
de entrar nelg, na verdade é uma planta intocdvel. Principalmente, a
mulher nunca passe do lado ou no meio deste feijdo. A regra dessa
planta é muito rigorosa e ardida com a presenca da mulher. (Fala de
Maciel, 2021)

Marcilene registra que as reflexdes de seus interlocutores desper-

taram sua curiosidade de pesquisar e ouvir mais sobre os conhecimentos



tradicionais, que ndo aprendeu na sua adolescéncia. Segundo entende,
talvez muitas coisas ndo foram esclarecidas, até hoje, para os jovens. Por
iISso, como pesquisadora e professora, acredita que precisa conviver mais
perto da sua realidade, para que o seu objetivo realmente seja concreti-
zado, que é, além de dominar estes conhecimentos tradicionais, também
ser fonte de informacgdo e estimulo para as criangas e jovens da sua aldeiq,
que sdo seus alunos. E necessdrio entender a posicdo de cada faixa etdria
para enxergar, através deles, os saberes do cotidiano, principalmente suas
praticas, fortalecendo essa vivéncia, de acordo com a cosmovisdo kaiowd,
para que as futuras geracdes conhecam, respeitem e divulguem seus
conhecimentos para o mundo, € também que esses conhecimentos sejam
considerados e incorporados ao mundo académico.

Ela também acha que é importante saber a origem e o manejo de
técnicas ndo indigenas usadas atualmente nas reservas, para saber utili-
zA-las, respeitando seus valores e quais so as consegquéncias de se apro-
priar delas sem saber seus usos corretos. O mais importante é sempre estar
ciente dos riscos destas prdticas.

Boa parte dos homens jovens tende a ser bastante receptivo a
adoc¢do das técnicas de cultivo predominantes fora dos espagos das reser-
vas, nas rogas tecnificadas do agronegdcio. Em grande medida isso se da
por estarem mais expostos a essas técnicas, guando saem das comunida-
des para os trabalhos tempordrios nas fazendas. Muitos trabalham com
tratores e outras mdquinas agricolas, aprendem a lidar com adubos e agro-
téxicos. Como as lavouras sdo altamente produtivas tendem a adotar esse
modelo como vidvel dentro das terras disponiveis para as comunidades.
Mas as tentativas esbarram em inimeras dificuldades, como falta de recur-
sos financeiros, para assegurar todos os procedimentos técnicos, reque-
ridos para este tipo de agricultura, pouco espago disponivel, proximidade
das dreas de cultivo com as casas, problemas ambientais, dentre outros. A
roca, do ponto de vista das mulheres, tende a ser pensada para assegurar
a sustentabilidade alimentar, as prdaticas festivas e rituais, de acordo com
0s modelos de produgdo e consumo dos préprios Kaiowd. Esbog¢a-se ai um

dissenso de género em relagdo d roga.
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CAPITULC

AROCA NA COSMOLOGIA KAIOWA: REZAS E PROCEDIMENTOS RITUAIS NOS
CUIDADOS PRATICOS E NA RELACAQ COM OS GUARDIOES







arcilene conversou com seu Valério Vera (falecido em 2021), quando

estava no encontro de Etnologia em Sdo Paulo, em 2019. Na conversa

discutiram sobre o que significam as rezas para o kokue, na vida tradi-
cional. Segundo ele, as rezas sdo feitas de forma circular, comeg¢ando de
uma ponta da roca indo até a outra ponta e, assim, encerrando a reza para
cada tipo de plantio, como indicado na imagem a seguir.

Vdrios pesquisadores mencionam as rezas como instrumento pode-
roso para enfrentar as dificuldades e facilitar a vida. Segundo Schaden
(1974, p.122), "hd rezas para tudo”:

Os nandeva tém-nas para conseguir que chova e para fazer o sol
aparecer. Também os kayovd tém rezas contra a chuva, contra a
secq, contra a tempestade, para curar mordedura de cobra e quais-
quer doencgas, para conquistar mulher e outras coisas mais. S&o rezas
que qualguer pessoa pode empregdr no tempo oportuno, usando
mbaraka e kurusu. (SCHADEN, 1974, p. 122).

No presente capitulo retomamos a descri¢dio dos rituais, como técni-
cas espirituais que os Kaiowd de Taquaperi dominam relacionados & roga.
Iniciomos relatando um pouco sobre o que significa cada tipo de rezaq, ritual
ou cerimdnia. Os rituais levantados por Marcilene em sua pesquisa foram:
Kotyhu yta; Kotyhu, Nembo’e, Tihd, Jeroky e Jerosy.

Kotyhu yta — E o dominio das vozes, do som e do assunto que ird tratar
e cantar em qualquer ocasido. Tomas Benites explicou que quando conhe-
cemos bem o kotyhu yta, temos a facilidade de inventar cangdes da propria
mente para todos os tipos de situacdes e pessoas, do proprio sentimento,
da prépria vivéncia, do seu modo de ser alegre, feliz, apaixonado, esperto,
brincalhdo e outros, sempre referentes a uma pessod. Por isso, ouvir é ter
mais vontade de participar de todos os tipos de cerimonias, para aprender
e compreender sobre a vida cotidiana.

Marcilene se lembra que Edivaldo Martins, seu pai, contava que, desde
pequeno, ficava atento para ouvir sua mde e tentando aprender os cantos
e memorizd-los. Depois comegou a perguntar para os demais sabios, que

se chamam mestres. Assim foi despertando seu desejo de aprender seria-
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mente e trés homens comecg¢aram a lhe ensinar o kotyhu yta, um pouco de
cadavez.

Segundo Marcilene, os cantos do kotyhu s@o sempre muito anima-
dos, e as pessoas gostam muito de participar porgue é muito gostoso
ouvir aquela voz grave que sai do fundo da garganta, bem afinada, que dé
vontade de ouvir cada vez mais. Muitos desses cantos mexem com nosso
préprio espirito e com a alma. E uma voz que leva a imaginar que aquele
momento é somente vocé, com sua lingua e sua cultura, falando sobre o
modo de viver na vida, na familia, com amor e felicidade. E um sentimento
inexplicdvel. Somente os Kaiowd podem entender o que a pessoa sente,
guando se emociona e é felizcom tudo isso que hd na vida, seja de qualquer
idade, porque a voz do cantor ou cantora soa muito bem, numa sintonia
entre o cantor e todo o patrimoénio cultural acumulado ao longo das gera-
coes.

Nessa cerimdnia sempre junta muitas pessoas em ocasides diferen-
tes, seja em casamentos, aniversdrios, seja em veldrios e outras. Esse canto
€ sobre algum acontecimento e a pessoa que canta nunca foge do tema, do
inicio até o fim. Existe sempre um kotyhu certo para cada ocasidio e o cantor
tem a sensibilidade de saber qual é o mais apropriado.

Também existe um Kotyhu gue ndo é propriomente do Kaiowd, onde
a voz é mais aguda (“fina") e a musica é muito rdpida. Este canto tem dois
tipos: kotyhu "nordestino” e kotyhu "paraguaio”. Tomas Benite e seu filho,
Celso Benite, explicaram que esses cantos ndo fazem parte da lingua
kaiowd. Para demonstrar, eles imitaram como s@o as vozes e o ritmo: sdo
muito diferentes do que as pessoas da aldeia estdo acostumadas a ouvir.
Para imitar melhor, Tomas fez um canto sobre um animal doméstico, o peru,
que vive sozinho na casa dele, falando assim: “Che afio reiko, che afo reiko
arupihi, he’imod arupihi’. Essa musica quer dizer: "Estou sempre sozinho por
|4, mas estou sempre feliz sem companhia alguma”. Esse kotyhu expressa-

ria a condicdo de vida do peru, criado em seu quintal.



Nimuendaju (1978, p. 77) dizia que:

Nembo’e — A pesquisadora explica que, de antigamente até hoje, os
indigenas vivem protegidos por meio do canto fiembo’e. E ele que livra a
todos do mal, tanto dos animais selvagens como das doengas e dos peri-
gos para sobreviver no meio das matas. No principio, essa era a arma mais
importante para sobreviver com alta prote¢cdo de vida. Tomas Benites
falou que, segundo seu avd, naquela época tinha muitos animais ferozes,
mas escapavam deles com suas rezas e ensinamentos. Nos dias de hoje,
muitas liderangas que saem para as reunides, deslocando-se para outras
aldeias, prefeituras, ou mesmo para outros Estados ou paises, dispdem de
seus Aembo’e para assegurar que tudo corra bem e possam retornar em
paz para sua casa. Obvio, 0s perigos s@o outros, mas as rezas continuam
dando a protecdo.

Para sobreviver, essa € a pratica mais importante. E importante que
todos, homens e mulheres, conhegcam e saibam rezar o Aembo’e, qualquer
um deve entender, desde que procure entender, pois isto € uma coisa que
deve ser totalmente espontdnea. Sempre depende do interesse do indivi-
duo: saber rezar e saber vdrios cantos com rezas para dor de dente, dor
de ventre na hora do parto, para dor de cabeca, mordida de cobra e para
vdrios outros males; ajudam a evitar coisas negativas e dores insuportdveis.
Sempre vém com acompanhamento de remédios caseiros benzidos, para
ingerir ou utilizar em qualguer parte do corpo que necessita e para tomar
banho. Nembo'e também pode ser utilizado para fazer o mal — iembo’e vai
—, que pode ser feito por uma pessoa chamada pagje vai (como um “feiti-

ceiro"”).



Ainda segundo Marcilene, o hembo’e é fundamental para sobreviver,
porgue nele estd o ayvu Ae’é rupi (alma origindria), através da lingua original
dos Kaiowd. Muitas vezes ela teve dificuldade de entender a lingua utilizada,
porque é uma lingua original, “pura”, mas sempre fez bastante esforgco para
transcrever e entender.

Os Aiembo’e s@o rezas apropriadas para usar nas ro¢as, para prepo-
rar o solo, para proteger a terra e as plantas das pragas, para fazer chover,
ou parar de chover e para dar uma boa colheita.

Tiha — As pessoas que conversaram com Marcilene sobre o ritual tihé
foram Ourides Vilhalva, Edivaldo Martins e Enoque Batista. Segundo eles,
tihd é usado para anular nembo’e ruim. Também podem ser classificados
em trés categorias: Aiembohovdi, jejoko e mboro’y, podendo ser traduzidas,
de forma aproximada, como enfrentar, segurar e esfriar, respectivamente.

Como exemplo, a pesquisadora conta que, quando a menina fica
moca, precisa fazer remotiha, para que ndo se aproxime dela algum mal,
como jepota, porque, quando menstrua, o cheiro forte da mocga atrai
animais, como lagarto, saci, jaguarete e outros que podem incorporar nela
ou pode achar o bicho na sua cama, na porta, no caminho e por onde andar.
Neste caso ndo sdo animais comuns — aqueles que se encontra ordinaria-
mente —, s@0, na verdade, seres/espiritos, ou seja, estdo metamorfoseados
na forma de animal, mas pertencem a outro mundo, para o qual querem
levar a alma capturada da pessoq, seduzindo-a com diversos artificios.
Muitas vezes se pode achar que esse animal € um homem muito bonito,
atraente, que aparece na sua frente, mas na realidade ndo é.

Por isso, a mog¢a precisa de fiembo’e tihd, ao se guardar dentro de
casa e tomar banho com remédios caseiros, também para diminuir a mens-
truacgdo, ndo sentir muita cdlica e ndo sentir tontura ou dor de cabecga insu-
portdvel. Como ela é fragil neste momento, que é jejogua, ela precisa ouvir
vdrios aconselhamentos sobre como se cuidar, respeitar e obedecer aos
pais e, principalmente neste estado, precisa trabalhar para se acostumar,
assim ela fica jejogua pord@, ou guapa (boa mocga). Se ela ndo cumprir as
regras como ensinadas, também vai continuar pela vida toda agindo de

forma errada, no falar, no caminhar, no comportamento.
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Tihd é uma reza muito forte, gerada do Aiembo’e, que precisa ser feita
a todo momento e para cada situagdo, como doenga, yvytu guasu (vento
forte), amandau (chuva de pedra) ou mboitihd (mordida de cobra), ou seja, é
um mboro’y (esfriamento) contra os males e feiticos. Tem também tihd para
proteger a roga de chuva forte com granizo e de ventanias.

Existem, ainda, os tihd contra as pragas e insetos que atacam a
lavoura, pois sempre se busca o tihd mais apropriado para atender cada
necessidade. Marcilene registra que, ao conversar com Amélio Torres, ele
comecou a tocar seu mimby, antes de contar sobre seus fiembo’e tihg, para
o controle das pragas da roca. Tem tihd para yso karu (lagarta), Aeti karu
(mosquito), tuku karu (gafanhoto), que sdo as pragas famintas, devoradoras
das plantas. Estes tihd séo: Aembo’e piraguai (para as pragas devoradoras),
che tanoty joty (para o plantio), che mbarakapy (canto com chocalho).

A predacdo estd no centro da sociabilidade kaiowd. Na comunidade
se produzem pessods, meninos € meninas, que, em determinadas circuns-
tancias, estdo especialmente suscetiveis de serem predadas por seres ndo
humanos pela ameacga do jepota. O mesmo acontece com as plantas culti-
vadas na roga: as pragas e doengas tém seus proprios guardides, que sdo
seres predadores, sempre interessados em se apropriar das plantas culti-
vadas. Os tihd sdo o recurso acionado pelo agricultor para afastar essas
ameacas.

Amélio também explicou sobre a bénc¢do ou saudagdo ao milho e a
mandioca — avati ha mandi‘o rovasaha —, que comeg¢a com che & Ausd —
raiz da alma. Fica evidente, nas falas deste conhecedor, que as plantas rece-
bem saudac¢des do agricultor ao adentrar no espaco por elas habitado em
sua roga, pois s@o seres que ele cuida e com 0s quais se relaciona. Trata-se
de uma comunidade comunicativa e as rezas asseguram, por exceléncia,
essa comunicagdo. Sem dispor do conhecimento sobre essas rezas, ndo hq,
na concepc¢do kaiowd, como cultivar apropriadamente uma roga. Dispor de
uma rocga jd explicita para a comunidade essa condi¢do de conhecimento,
que produz a identidade de chokokue, o cultivador ou cuidador da ro¢a, ou

seja, o agricultor.
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Jeroky — E a dancga do cacique/nhanderu e do yvyra’'ija, depende
muito da posi¢cdio do corpo e do movimento — ndevevyi va'erd —, permitindo
ao praticante flutuar, livre da for¢ca da gravidade. Todos podem acompa-
nhar, mas tem que ter pratica. Se n&o tiver disposicdo, nem precisa parti-
cipar, porgque tem regras a serem cumpridas. Néo é como guaxire, € mais
calma e mais séria e é usada durante o jerojy.

Sambo ou Aemborari — E uma espécie de desafio, onde um instrutor
experiente desdafia os iniciantes para uma luta simulada, acompanhada por
canto e dan¢a. Quando o instrutor ataca com o mbaraka, como se fosse
uma langa, o desafiado deve esquivar-se. Quando o desafiado é tocado
pelo mbaraka perde o desafio, e o mestre escolhe outro para continuar o
jogo.

Todas as rezas s@o geradas do fiembo’e, o porahé, o ayvu, o tihd se
originam do Nembo'e, que é o principio de tudo. (LESCANO, 2021, p. 65).

Marcilene registra que, quando buscou com Enoque Batista (2010)
informacdes sobre tihd e iembo’e, ele explicou a importéncia de cada tipo
de reza para as vivéncias do Kaiowd. Mas ndo chegou a especificar se eram
referentes G roca. Ela pensava que existia esse tipo de reza somente para
protecdo e saude do ser humano, para se livrar de coisas malignas. Mas,
através da sua pesquisa com Ourides Vilhalva, também conhecida por
Dona Orida Vilhalva, entendeu que ha Aembo’e tihd também para a roga,
para gue as pragas ndo se aproximem. Esta é a ferramenta principal dos
Kaiowd para ter uma boa plantagéo e rendimento em suas colheitas para o
proprio consumo e, na situagdo atual, também para a venda.

Jerosy — Este ritual é muito importante, e jd ndo ocorre mais em

Taquaperi. Por isso, recorre-se a explicagdo de Izaque Jodo (2011, p. 26):
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dos espiritos antissociais e, assim, torna-se uma estratégia politica
para o Kaiowd, através do poder espiritual. Ou seja, o poder e a forca
do Kaiowd néo estdio na matéria e sim no espirito.

O pesquisador kaiowd Izaque Jodo, em sua dissertacdo, explicita

detalhadamente este ritual:

O ritual do jerosy puku é cantado, rodando em volta de um apyka
(banco) ou em volta de uma vasilha de xixa. Esta vasilha pode ser um
balde de aluminio, com capacidade volumétrica de uns vinte litros,
abastecido constantemente a partir de um recipiente maior, onde foi
produzida a bebida. O canto do jerosy é considerado infinito, porém,
cada xamd, durante a noite até o amanhecer, procura alcangar sua
meta de trabalho que é chegar ao canto de pa’i kuara. O canto exige a
sua plenitude para ndo causar inidmeros problemas na comunidade ou
para o desenvolvimento do jakaira (milho sabord). (JOAO, 2011, p. 56).

O historiador conta que Jakaira é uma divindade que, “com sua sabe-
doria, criou o milho branco e os demais produtos agricolas” (JOAO, 2013,
p. 15-17). Segundo ele, no local escolhido para o plantio da roga, Jakaira
ndo usou forga fisica, apenas a reza, e que uma parte da veste desta divin-
dade se transformou em semente de milho sabord. Izague explica, entdo, os

procedimentos para a produg¢do do milho branco:

Para o Kaiowd, o milho sabord, desde o principio de sua criagdo,
precisa seguir as mesmas etapas de trabalho, desde seu cultivo até
a colheitq, instituidas pelo jakaira: deve-se cantar para plantar, para
ser protegido das pragas e, por ultimo, na colheita, quando ainda estd
verde (avati kyry), para que possa ser consumido sem riscos para a
saude. Depois da colheita, o milho ainda precisa passar pelo jehovasa,
quer dizer, uma "bencdo” realizada pelo xama, para depois ser distri-
buido. (JOAO, 2013, p. 15-17).

Izaque esclarece que todos os produtos agricolas fazem parte de
uma hierarquia, na qual o principal é o Jakaira, milho sabord, para quem se
realiza o ritual do jerosy puku, e de guem todos os gréos sdo dependentes.
Ele ressalta que "apds passar o ritual do batismo do milho, o consumo dos
alimentos de milho gjuda as pessoas a incorporar a alma das divindades,
dando for¢a ao canto, em um sentido amplo, como por exemplo, para fazer

chover”. (Idem, ibidem). Izaque Jodo explica que
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Este pesquisador, na sua dissertacdo, descreve com detalhes as
grandes festas realizadas no Tekoha Guasu, relacionadas & producdo de
alimentos e, particularmente, do milho: “As familias recordam as festas
de rituais importantes como Kunumi Pepy e Jerosy, que reuniaom grande
ndmero de pessoas, em diferentes locais, anualmente” (JOAO, 2011, p. 37).

O Tekoha Guasu era o grande territdrio onde os Kaiowd desenvolviam
suas relagdes sociais; era coberto de mato fechado (ka‘aguy hi), recortado
por caminhos — tape —, por onde circulavam as pessoas, construindo rela-
¢bes de parentesco e participacdo festiva e ritual. O Tekoha Guasu permitia
O acesso a variados recursos, para atender as necessidades de alimenta-
¢do, ornamentacgdo, cuidados rituais e terapéuticos, imprescindiveis para
produzir e manter corpos sadios — tesdi. Nele se faziam rogas, cagavam,
pescavam, coletavam — ag¢des sempre mediadas pela relagdo com os
diversos tipos de guardides.

lzaque Jodo (2011, p. 37) esclarece que o territdrio amplo ndo conti-
nha barreiras fisicas, mas se estendia até onde iaom as relagdes com as
parentelas aliadas, facilitando aos Kaiowd viverem de acordo com as leis
do seu proéprio sistema tradicional, constituidas, desde o principio, para a
construcdo do modo de ser, com conexdes fundamentadas a partir das
normas de parentesco e de alianga politica. Nesse espago, uma das leis
seguidas pelos Kaiowd era a prdtica do kokue, para garantir a alimenta-
¢do apropriada aos humanos, sendo também destinada as grandes festas
(pepy), que refletiam os valores da reciprocidade e da sociabilidade desta
sociedade. Assim também foi compreendido por Dominique Gallois (2004,

p. 40), que “nenhuma sociedade existe sem imprimir ao espago que ocupa
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uma légica territorial”. Pode-se dizer que essa “légica territorial” comporta
um campo relacional, extremamente complexo, que conjuga as conexdes
entre o sistema xamanico kaiowd e os diversos modos de existir dos teko-
jara, guardides das diversas modalidades de existir nos mundos, tanto na
terra como nos patamares celestes. (BENITES; PEREIRA, 2021).

Marcilene também entrevistou o senhor Arturio Martins, de 48 anos
de idade, um grande sdbio da etnia pdi tavyterd, filho de Gervdsio Martins,
grande rezador que dominava a reserva entre as décadas de 1920 e
1930, que lhe ensinou varios Aembo’e e kotyhu para a produg¢do de roga.
Demonstrando muito orgulho de ser Kaiowd, ele repassou a pesquisadora
sobre Nembo’e Tihd. Atualmente ele ainda utiliza estas rezas, se precisar.
Também sabe vdrios outros tipos de reza, como guahu, kotyhu, porahéi.
Falou que ja foi yvyra’ijia no Paraguai, mas ja faz mais de 20 anos que
mora na reserva Taquaperi. Hoje ele é crist@o, mas, mesmo assim, falou
gue jamais vai esquecer dos seus cantos e suds rezas, por onde viver e por
onde for. Sempre ajuda os professores. No momento que gueiram ouvir
sua sabedoriq, ele repassa e estd disponivel para ajudar sua comunidade
e os integrantes da escola.

Em sua dissertacdo Marcilene Martins Lescano registrou em imagens
a roga do seu Arturio Martins. Ele e sua esposa ofereceram a Marcilene
batata-doce roxa (LESCANO, 2021, p. 64). A foto 7 a seguir é de Marcilene
Martins Lescano com Arturio Martins.

Marcilene registrou algumas rezas em guarani, cantadas por Arturio,
para espantar moscas e mosquitos, para abencoar batata-doce contra as

larvas e também para abencoar o cultivo em geral:

Mberu guasu hemotiha jotyneche,
lje, ije mberu guasu Aemotiha,

Jotyne che jje, ije

Tamopyriine che, tamopyriine che

Itymbyry reko katune neichupe, ichupe
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Tamopyriine che, tamopyriine che

Itymbyry reko katune neichupe, ichupe.

Itymbyry amboro’y araka’e
Itymbyry piragudi amboro’y araka’e
Itymbyry piragudi amboro’y araka’e
Itymbyry piragudi amoro’ysd araka’e
Itymbyry piragudi amboro’y araka’e
Koéa ko che ahosd@ che afAoi araka’e

Nde piragudi i che ru araka’e
Itymbyry amboro’y ngypy araka’e
Itymbyry amboro’y ngypyvy araka’e
Koéa ko che ahosd@ che afAoi araka’e
Che poty apiragudi che anoi araka’e
Inde inde che jari jusu araka’e
Inde inde che jari jusu araka’e
Itymbyry amboro’y araka’e
Itymbyry amboro’y araka’e
Itymbyry amoro’ysé@ araka’e
Itymbyry amoro’ysé@ araka’e
Inde inde che jari jusu araka’e

Inde inde che jari jusu araka’e.

Na ocasidio, o senhor Arturio Martins e Airton Rossate, fizeram ques-
t&o de enfatizar que é muito importante a compreenséo dos Ne'@éngdry
pelos nhanderu. Alguns deles dominam e conversam especificamente com
as divindades, e possuem vdrios tipos de rezas com cantos que dominam
de diferentes formas, como o porahéi que é um Ae'éngdry. Esses ne'éngdry
sdo utilizados para demonstrar suas habilidades de cantos uns para os
outros, e alguns deles sabem mais do que outros, porque possuiaom varios
mestres na época. E os fne'éngdry que um rezador aprende ndo podem ser
apropriados por outros oporahéiva. E proibido, assim como nos costumes

da sociedade ocidental, onde ndo se pode copiar outras ideias como se
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Foto 7 - Marcilene Martins Lescano com Arturio Martins.

Al
Jily i

Fonte: Fotografia de Arnulfo Morinigo Caballero, 2022.

fossem suas, sendo obrigatdrio citar referéncias, porque, caso contrdrio,
seria plagio.

Entre os rezadores — oporahéiva — através de seus fe'éngdry, eles
se respeitam e valorizam os conhecimentos e as trajetdrias de formagdo
uns dos outros. Arturio falou que, desde o falecimento de seu pai, Gervdsio

Martins, e outros conhecedores dessas prdticas, na reserva Taguaperi ndo
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existe mais o jerosy puku e o avati kKyry, que sdo rezas tradicionais direta-
mente relacionadas a colheita do milho.

Esse abandono das rezas é explicado por Brand (1993; 1997), como
resultado da expuls@o dos tekoha, com o “esparramo” das familias, e do
consequente “confinamento” compulsdrio nas reservas, refletindo sobre
0 modo como essa hova situagdo histérica alterou a vida da populagdo
kaiowd e guarani. As reservas geraram muitos problemas de convivéncia
para a gestdo da vida. Deve-se reconhecer que as reservas geram confi-
guragdes sociais distintas em relacdo aos tekoha tradicionais. No caso de
Taquaperi, tudo leva a crer que, nas primeiras décadas, o nUmero de paren-
telas reunidas era reduzido e elas conseguiram, por um tempo, manter suas
configuracgdes originais e realizar os eventos coletivos, como os rituais do
batismo do milho indigena — jerosy. Estes rituais permaneceram ativos
enquanto Gervasio (pai de Arturio) manteve a condugdo do seu grupo de
reza. Entretanto, com sua morte, seu yvyra’ijja j& ndo conseguiu manter a
continuidade dos rituais. A dificuldade de manter estes rituais estd dire-
tamente vinculada aos efeitos disruptivos da situacdo de reserva sobre
a dindmica social, dificultando a realizagcdo de eventos coletivos, os quais
requerem a mobilizagcdo de um grande numero de parentes e aliados.

Arturio Martins, um dos interlocutores de Marcilene, sempre usa as
rezas, como a maior “ferramenta” na producéo do kokue para as familias
dele e do seu sogro. Para ele, o iembo’e é o maior legado deixado por seu
pai, também xamd. Arturio sempre foi yvyra’ija do seu pai até que este fale-
ceu. Arturio foi indicado a Marcilene por Reginaldo, como um importante
rezador, apontando a necessidade de entrevistd-lo, como “um grande
sdbio, que sempre usa as rezas como a maior ‘ferramenta’ na produgdo do
kokue para as familias dele e do seu sogro”. A descri¢do da roca de Regi-
naldo serd apresentada mais adiante.

Reginaldo, apesar de ser cristdo, entende a importdncia da reza
tradicional, e a considera “uma ferramenta importantissima” para sua fami-
lia. Ele cuida constantemente de sua ro¢a, utilizando o trabalho espiritual

de Arturio. Além disso, este rezador sabe manejar muito bem o batismo do
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milho, mas ndo utiliza esta pratica porque ndo existe mais a cerimdnia de
avati karai — batismo de milho — na reserva Taguaperi.

O nhanderu Arturio usa a reza como ferramenta muito importante
para manter a roga alegre e sauddvel, e o resultado positivo € demons-
trado pela maior qualidade e produtividade. Ele observou que nenhum
inseto, como mosquito e outros, se aproxima das plantas para prejudicar
suas folhas e ramas. A mandioca, principalmente, cresce bem e produz uma
rama grossa e alta, longe dos prejuizos.

Para encerrar, ele falou que ndo podemos nos afastar dos rezado-
res e sdbios, porgue eles sabem como devemos fazer batismo e reza para
preparar o solo e plantar vdrios tipos de alimentos da rog¢a, assim como
devemos conhecer e respeitar o tempo de cada planta, porque ela depende
de nds e de seu jara — guardido. Apesar disso, muitos sdbios(as) deixam
seu conhecimento calado por medo de serem ridicularizados e despreza-
dos pelos que ndo sabem valorizd-los e respeitd-los. Segundo a percep-
¢do de Marcilene, mesmo conhecendo e manejando esta sabedoria, Arturio
guarda com ele este conhecimento sem correr o risco de perdé-lo, embora
sendo integrante da igreja, ou por outro motivo familiar. Aparece aqui a
impossibilidade da livre manifestacdo e da pratica aberta do conhecimento
tradicional, numa comunidade dominada, em grande medida, pela igreja. A
impossibilidade de praticar os rituais coletivos, como as rezas e as dancas
envolvidas no batismo do milho, provavelmente dificulta a transmissdo dos
complexos conhecimentos ai envolvidos, dificultando a formagdo de auxi-
liares — yvyra'jja —, que seriam os futuros xamds. Estaria comprometida a
formacgdo desses especialistas num futuro préximo? O que os pesquisado-
res indigenas podem fazer para que isto aconteca? O que pode ser feito
para os rezadores ganharem maior liberdade de acéo e visibilidade? Essas
sdo questdes ainda abertas, mas é possivel observar uma drdstica diminui-
¢do no numero desses especialistas, cada vez mais acuados por pastores
fundamentalistas, controladores do pentecostalismo indigena implantado
nas reservas, com forte apoio da rede evangélica ndo indigena, com a qual

mantém intensa conexdo teoldgica e politica.
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Entretanto, alguns escolarizados também entendem, como Marcilene,
que o ritual de batismo do milho branco (avatikyry avakue, avatikyry kuAan-
gue oujerosy puku), mencionado pelos autores acima, ainda é muito impor-
tante para eles, como expressou o guarani Eliezer Martins (2006, p. 143), da

aldeia Porto Lindo:

Nos temos a danga, quando a gente comemora, onde a gente come-
mora o tempo da colheita do milho, a gente também traz alguma
coisinha que tem, por exemplo, o milho. E, o milho tem muito valor pra
gente, quando estamos fazendo algumas comemoragdes de acordo
com nossa realidade. Entdo, o chdo é o espago de muito valor pra nos.

No trabalho de Melid, Grinberg e Grinberg (2008, p. 114, traducdo
nossa) hd uma lista de rezas relacionadas d agricultura muito interessantes.

Segundo os autores, a agricultura é:

[...] objeto de um ciclo de rezas, cantos e béncdos (fiembo’e, mborahéi
e jeovasa): 1) Aembo’e ka'a rupdme okdi pord hagud rosddo (reza
para o lecho do mato para que se queime bem o rocado), durante a
queimada. 2) yvy rovasa opu'd pord agud (béngdo da terra para que
a plantagdo se levante bem), durante a plantacdo. 3) mborahéi avati
roryrd ani mbaravé oiko (canto para alegria do milho, para que ndo
haja doencas), quando jé se levanta uns 40 cm. 4) iembo’e mberutiha
(oracdo que faz envergonhar as moscas); Aiembo’e hu'd'asotiha (canto
contra larvas de copa); ysotiha (contra larvas em general), guando se
acerca o florecimento. 5) purahéi ipotyrupi, ipaha (canto por o flore-
cimento, no fim), durante seu florecimento. é) iembo’e avati ra’angaq,
ha'yi rire oiko (reza da bénc¢do da “figura” do milho, depois que tem
grdos), quando estd maduro. 7) ojeovasa kagui ra'anga, égape (se
benze a “figura” da chicha), na preparacdo da chicha. 8) ojeovasa
kagui (se benze a chicha), quando a chicha j& estd preparada. 9) avati-
kyry avakue, a grande festa do “batismo” do milho verde; a parte dos
homens. 10) avatikyry kufangue, a festa correspondente das mulhe-
res, uma semana depois.

Os autores acima registram importantes dados sobre os cuidados

rituais com os cultivos, com destaque para o avati jakaira:

Outras plantas, como mandioca e feijéo de corda, se abengoam uma
vez apenas. A festa do avatikyry tem que se realizar em cada tekoha
antes de secar o grédo do milho (hatd ite mboyve oiko avatikyry). Uma
parte do avati se guarda para semente e se estende em casa num
lugar seguro e seco como € o avati jakaira (el maiz del "duefio de los
cultivos”), simbolo do espirito da fertilidade que vive nele e que estard



Marcilene percebe que algumas rezas mencionadas sdo tihd, contra
insetos e pragas. Mas eles mencionam rezas para todo o ciclo da rog¢a,
desde a escolha do terreno, até o consumo dos produtos derivados da roga

e as festas.

MAIS APRENDIZADOS

Em sua pesquisa, principalmente nas conversas, Marcilene apren-
deu que existe canto para cada tipo de temity (plantag¢éo), envolvendo
e alegrando o préprio jdra, guardido de cada planta. Dona Ourides, uma
das suas entrevistadas, disse que até hoje ela faz a reza com uma melodia
especifica para cada tipo de semente, que serve para nascer e crescer uma
planta forte, sauddvel e alegre.

Marcilene aprendeu também que o objeto principal que acompanha a
reza é o mbaraka, chocalho feito de porongo, principalmente no preparo de
terra. Além do mbaraka (chocalho), as rezas na roga sdo feitas com o somda
VOZ — adyvu —, somente o sussurro, entremeado com palavras antigas, boa
parte delas pouco usadas hoje em dia na comunica¢do ordindria. Somente
0os que praticam fazem essas coisas e sabem dos seus significados.

Dona Ourides explicou que ndo se pode utilizar a reza de qualquer
forma, para qualquer situacgdo, pois pode significar perigo. Por isso existe
reza para protecdo e fortalecimento do espirito do jdra — dono — das
coisas, como da natureza. Segundo esta rezadora, ndo se deve brincar com
Aembo’e — reza, porgue ndo é de qualquer jeito que se ouve, porque pode

haver consequéncias ruins. Somente a reza tem poderes para deixar as



pessoas normais, assim como as rogas — omombiro’y jevy — sanando os
problemas.

Esta rezadora disse que até hoje ela faz a reza com uma melodia
especifica para cada tipo de semente, que serve para nascer e crescer
uma planta forte, sauddvel e alegre. Segundo dona Ourides, o Aembo’e é
fundamental para sobreviver, porque nele estd o nosso ayvu Ae’é rupi, na
nossa lingua original. Marcilene registra que, muitas vezes, teve dificuldade
de entender a lingua utilizada, porque é uma lingua original, “pura”, mas
sempre fazia bastante esfor¢o para transcrever e compreender. Considera
tudo que ouviu como muito importante, por isso pretende transcrever as
rezas e aprofundd-las numa outra pesquisa, quando quer participar delas,
para entender melhor.

Maciel Lopes Cardoso, marido de Marcilene, que a acompanhou em
quase todas as visitas aos seus entrevistados, salientou que, antigamente,
tudo isso acontecia por iniciativa do mburuvicha, chefe da aldeia. Esse
chefe ndo era “qualquer pessoad”, possuia dom de cura, dom de benzimento,
de batismo e de reza. Fazia grandes "mbo’epepy” (mutirdes), mostrando,
ensinando e incentivando os jovens para entender a época de preparar a
terra, de plantar e de rezar.

Hoje, no entanto, a figura do chefe perdeu essas caracteristicas.
O mburuvicha era um tipo de autoridade voltado para a prdética do sistema
indigena, um cuidador da comunidade, de acordo com os costumes tradi-
cionais. Com o advento da reserva, a autoridade foi assumida pelo capi-
tdo, nomeado pelo chefe do SPI e depois pela Funai. O capitéo tinha a
obrigacdo de seguir e fazer a comunidade cumprir as ordens do chefe de
posto, um funciondrio do érgdo indigenista, voltado para a assimilagdo da
populacdo indigena ao modo de ser ndo indigena. Nesse novo contexto, o
mburuvicha perdeu suas funcgdes, ficou encostado, como costumam dizer
os Kaiowd e Guarani.

Marcilene conversou também com dona Anastdcia Rodrigues, uma
senhora com nome popular chamado Churite, moradora da regido de

Taquara na reserva de Taquaperi. Ela nasceu no dia 03 de janeiro de 1939,



da etnia kaiowd. Seu esposo é Rubens Recalde, nascido no dia 04 de novem-
bro de 1968, também da etnia kaiowd.

Anastdcia sempre conviveu e observou o modo de vida — teko —
sobre kokue, no tekoha da reserva Taquaperi. Na sua colocagdo, falou que,
em sua época de crianga, kokue — roga — era vy’‘arenda (lugar de alegria),
onde todos participavam de todo plantio da ro¢ca. Ao acordar bem cedo,
a familia se preparava para ir a rog¢a, levava comida e os instrumentos que
utilizariom para o preparo do solo, com jehovasa e reza, para produzir uma
boa planta e uma boa colheita. A anci& mencionou as regras da planta¢céo
de feijdo, vdlidas até hoje: quando brotam duas folhas no pé de feijdo, ja é
hora de limpar, para que possa crescer no solo limpo, florescendo para dar
seu fruto. Quando as plantas comecam a florescer, ndo se pode mais carpir
para ndo perder as flores que dardo as vagens, caso contrdrio, o feijdo ndo
se reproduz. Segundo dona Churite, também é importante que a mulher
ndo entre no meio das plantac¢des de feijdo, porque ela possui um veneno
em seu corpo, que ndo é bem-vindo e pode matar todo pé de feijdo. Para
cuidar do feij@o, a mulher deve ter hete marane’y — corpo sem mal.

Também conforme a fala dela, um lider da reserva, na época jovem de
dona Churite, disse que um dia tudo isso acabaria, sumiria ou desaparece-
ria — "oyvay” — voltar novamente para o lugar santo, ou seja, voltar para o
seu dono verdadeiro, porque as geragdes novas demonstram pouca preo-
cupacdo e interesse de ouvir e aprender com os ancides e conhecedores de
COMO Manejar sua ro¢ca na época certa, enquanto tiverem oportunidade.
Por isso "observo as consequéncias do acontecimento”, disse ela. Citou
alguns exemplos de que, em pleno século XXI, até as mandiocas ndo sdo
mais plantadas de forma correta, por isso nascem e crescem com fraqueza,
parecendo que foram plantadas fora de seu tempo; mas isso ocorre porgue
foram plantadas sem nenhuma reza para seu crescimento, e para espan-
tar os insetos que as rodeiam. Conforme ela, hoje a rama de mandioca é
consumida pelo mosquito, que acaba sugando o leite de rama — ikamby. E,
como consequéncia, a mandioca fica amarga e podre, mesmo embaixo de

uma boa terra.
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Marcilene conversou também com um casal de moradores, hd 20
anos na regido de Taquara, que possui um casal de filhos de dezessete e
treze anos. O nome dele é Ginaldo Vargas, nascido em 15 de janeiro de 1982,
da etnia kaiowd, falante de lingua guarani. Ele é casado com Geneci Fernan-
des, nascida em 01 de janeiro de 1982.

Conforme o conhecimento de Reginaldo, as plantas da roga preci-
sam ser cuidadas e limpas para serem fortes e boas, como uma crianga,
para ndo ficar miudinha e desnutrida. Assim também as plantas precisam
de um bom cuidado para crescerem bem, soltas e alegres, sabendo que
seu dono cuida delas. Como exemplo, a rama cresce alta e com ramos gros-
sos, quando é limpa e cuidada. Quando ndo é cuidada e fica sufocada pelo
mato, ndo cresce, morre de tristeza porque sabe que é abandonada pelo
seu jdra — dono. Limpar, segundo Reginaldo, significa carpir, para dar um

bom crescimento para os ramos e raizes da mandioca.

Foto 8 - Marcilene e Ginaldo Vargas.

Fonte: Fotografia de Maciel Lopes Cardoso, 2019.
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Foto 9 - Ramas de mandioca que Ginaldo armazenou para novos plantios.

Fonte: Fotografia de Marcilene Martins Lescano, 2019.

O casal fala sobre a importdncia de obedecer ao calenddrio correto
do plantio da roga: para o plantio de hortalicas, © més de janeiro (depois da
colheita do milho) é a época certa para escolher a terra e comegar a prepa-
rar o solo para receber a plantagdo da horta. Segundo eles, no més de abril,
logo antes de comecar a época de inverno, e também nos meses de maio e
junho, é quando se planta verduras e legumes, como tomate, pepino, repo-
Iho, couve, beterraba, cebola, melancia (horta). Os meses de julho a outubro
€ a época de plantar rama, e, em dezembro, j&d tem mandioca, quando fina-
liza a colheita. O feijdo é plantado em julho e colhido em outubro. O que se
planta em outubro se colhe de novembro a dezembro, e, assim, se encerra

o ciclo daroga.
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Na etnografia produzida por Melid, Grunberg e Grunberg (2008, p.
112-113), observa-se um calenddrio que se aproxima deste relatado pelas

pessoas que conversei, com exce¢do do calenddrio de produtos de horta:

E atividade principal e é responsdvel por 80% dos alimentos consumi-
dos. Depois das geadas (ro'y guasu) comega 0 ano novo (ombopyahu-
jevy hande yvy —nossa terra se renova—). Em agosto, guando florecem
o ipé (tajy ipotyha) plantam avati moroti, dando inicio ao ciclo agricola.
Outubro ('karai octubre’ do folclore paraguaio) é também entre os Pai
o0 més da miséria e do comer mal (karuvai) e se extende até a colheita
do milho verde (avatiky) a partir da segunda quinzena de novembro.
A época do avatiky é tempo festivo (arete) e que tem numerosos
convites para beber chicha (avatikyry) e se estende até fins de marco.
Abunda a comida, o que facilita a extencdo da vida social (hlombory),
mitd ka'u (iniciagdo dos meninos), aty (assembleias), e as vigjens. A
partir de abril comecam os trabalhos de derrubada e preparacdo
dos novos rogados (koyrd). Em fins de julho ou em agosto, conforme o
tempo e a dire¢éo do vento, colocam fogo no rocado (ohapy koy). Os
meses de margo a agosto sdo também os meses de oferta de traba-
lho (changa) por parte dos “patrdes” da region. (MELIA; GRUNBERG;
GRUNBERG, 2008, p. 112-113, tradu¢do nossa).

Como se pode observar, segundo os autores citados, o tempo da
nova roga comega depois do frio, com o plantio do milho, e vai até janeiro,
com o milho maduro.

Voltando aos interlocutores de Marcilene — Reginaldo e Geneci —
eles comentam que, no més de fevereiro de 2020, eles possuiam muito
feijdo-carioca para ser colhido, mas a chuva muito intensa atrapalhou a
colheita e ele perdeu muito com isso. Aqui aparece o impacto dos even-
tos climdticos, que sempre ocorreram, em alguma medida, mas, nas ulti-
mas décadas, foram intensificados pelas mudancgas climaticas. Os kaiowa
e Guarani estdo atentos a essas transformagdes, observando como elas
tém impactado suas atividades agricolas e dificultando o planejamento
das diversas etapas de trabalho no ciclo agricola anual. Constitui um
campo importante de pesquisa, ainda a ser desenvolvida, para enten-
der os impactos dessas transformagdes sobre os cultivos indigenas e o
sistema de conhecimento agricola.

As pessoas com guem Marcilene conversou afirmam que suas verdu-

ras, legumes e grdos sdo orgdnicos, “porgue ndés ndo consumimos, desde
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nosso principio, alimentos que venham a ser cultivados através do agro-
téxico. Para isso nds temos nossa reza que é o cuidado total para plantar
e produzir”. Segundo este casal, eles plantam tomate sem utilizar nenhum
tipo de veneno e, em 2020, entregaram 120 quilos de tomate no comércio,
80 unidades de melancia e ainda acham que produziram muito pouco em
2021, porque atrasou a limpeza do kokue. Eles dependiam de 6leo diesel e
trator para limpar um hectare, porque, se limpassem bracalmente, demora-
ria muito, esclarece o senhor Ginaldo. Aqui aparece a estratégia de, dentro
das limitagdes impostas na situagcdo de reserva, utilizar técnicas de preparo
do solo ndo indigenas, como o uso do trator, dentro da pratica de roga que,
segundo entendem, segue sendo indigena.

Ginaldo ensinou que o plantio de banana também é diferente das
outras plantas. Sempre se planta ho més de janeiro e comecga a cachear em
fevereiro, guando a maioria fica com cachos bem formados, ds vezes, pron-
tos para a colheita. Afirma que toda planta tem sua forma e época dife-
rente de plantar. A pesquisadora afirma que este foi o tempo mais precioso
da sua pesquisa, pois ouviu um casal ainda bastante jovem. Para ela foi
muito importante a sabedoria que Reginaldo aprendeu desde crian¢a com
seu pai e continua praticando. Para cuidar de sua esposa e criar seus filhos,
sempre planta o préprio alimento e também comercializa, para sobreviver
melhor, a cada ano.

Como j& mencionado acima, Ginaldo sempre contrata o sr. Arturio
para cuidar de sua roga, capinar, olhar e, principalmente, para protegé-la
com reza, desde o comecgo do preparo do solo até a colheita. Segundo este
produtor indigena, é necessdrio usar a reza tradicional para que as plan-
tas crescam e produzam bem. Por isso Ginaldo nunca perde o cultivo de
suas plantagcdes, sempre colhe com a melhor qualidade, que é consumida
pela familia toda e ainda sobra bastante para vender no comércio. Em sua
dissertacdo Marcilene registra fotos da roca de Ginaldo Vargas e Geneci
Fernandes, 2021. (LESCANO, 2021, p. 75).
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Foto 10 - Casa de Ginaldo e Geneci e sua terra preparada para roca.

Fonte: Fotografia de Maciel Lopes Cardoso, 2019.

Seu Ginaldo comentou gue 0s mais novos néio sabem mais plantar, por
ndo conhecerem o tempo de cada planta, sua época e o tipo de reza para
as pragas ndo se aproximarem. Ele ressaltou que também ndo conhece
nenhum tipo de reza, a ndo ser as da igreja, pois atualmente eles sdo da
igreja pentecostal Deus € Amor. Mesmo assim, ele valoriza muito esse tipo
de conhecimento, tanto que contrata o sr. Arturio como encarregado das
rezas de sua roga. Acha que servird para seus filhos, caso queiram apren-

der. Ele entende que os jovens precisam procurar esses sdbios para ouvir e

L,
27 !
(

=

y



aprender muitas coisas importantes para o desenvolvimento do kokue, na
sua vida cotidiana. Também falou que as escolas precisam valorizar muito
mais esses tipos de sdbios, com objetivo de coletar seus conhecimentos e
ensinar para as novas gerag¢des no interior da escola.

Interessante notar como Reginaldo, mesmo se definindo como evan-
gélico e, consequentemente, ndo praticante das rezas tradicionais, reco-
nhece a eficiéncia deste tipo de conhecimento para assegurar a produti-
vidade dos cultivos. Também reconhece a importéncia da continuidade
destes saberes, inclusive com maior valorizagdo deles na escola. Com rela-
¢do a reproducdo desses conhecimentos, propde a possibilidade de seus
filnos, mesmo sendo filhos de evangélicos, passarem a se interessar por
essas rezas e virem a aprendé-las. Ao que parece, no dmbito interno das
relagdes entre parentes e aliados, a oposicdo, aparentemente radical e
irreconciliivel entre evangélicos e rezadores, pode ser reduzida por vetores
de aproximagdo acionados na produc¢do dos coletivos de parentela.

Outra pessoa com quem Marcilene foi dialogar € uma moradora em
Taquaperi, cujo nome popular é “Senhora”. Trata-se de uma vilva, Zenaide
Lopes, nascida em 15 de junho de 1971, da etnia kaiowd e falante da lingua
materna guarani.

Zenaide é mde solteira, tem um filho de 28 anos, casado, e um neto.
Sempre viveu construindo sua propria ro¢a, plantando milho amarelo (avati
tupi), mandioca, melancia, abdbora e batata-doce. Planta milho com obje-
tivo de alimentar seus animais domésticos, como porcos, galinhas e outros,
e também para fazer seu kagui (chicha). Ela lamenta que muitos jovens de
hoje ndo se interessem em plantar as coisas da ro¢ca, apenas vivem para
roubar as rogas dos outros, consumindo e vendendo para os vizinhos proxi-
mos. "Apesar disso, néo procuram os ancides(ds) para aprender e compre-
ender seus conhecimentos de vida, mesmo as mulheres jovens ndo procu-
ram aprender para ajudar as futuras geragdes”, diz ela. Segundo Zenaide,
eles precisam entender que sem kokue ninguém sobrevive, além de ficarem
dependentes de muitas coisas que ndo lhes servirdo no futuro. Tudo isso
gera uma consequéncia gque ndo é favordvel a manter a cultura tradicional.

Eliel Benites (2021q, p. 6) também analisa esta situagdo:
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No relato da Zenaide, Marcilene achou muito interessante ouvir que,
apesar de tudo, muitas mulheres solteiras tém demonstrado seu interesse
em produzir e manter a produc¢@o na ro¢a, porque aprenderam, desde sua
infGncia, quais os caminhos que devem seguir para manter e ensinar seus
filnos e netos. Segundo ela, nunca precisou de homem para plantar milho,
mandioca e outras coisas, mas sempre procura ajuda para limpar, sempre
vai pagando a terceiros para cuidar e limpar sua roca. O filho dela também
sobrevive com alimentos orgdnicos da kokue, para alimentar seu proprio
filho e sua esposa, com gjuda de sua mde, garantindo, assim, a sobrevivén-
cia deles. Eles ndo utilizam trabalho mecanizado, para, segundo ela, ndo
degradar o solo e para que a plantagdo possa crescer e se reproduzir com
mais rapidez e eficiéncia.

No caso de Zenaide, observa-se o esforgco dela de fazer a roga com
total autonomia, sem depender do trator. O acesso ao uso do trator nas
reservas tende a ser restrito a rede articulada pelas liderangas institui-
das, em especial do capitéo. Como as reservas recolheram muitas paren-
telas, € comum que muitas delas figuem fora dessa rede, e, muito prova-
velmente, ndio consigam ter acesso ao servico do maquindrio, pois o trator
nunca chega para eles, como costumam dizer. Mas, para além da implica-
¢do politica no uso do trator, existem familias que, propositalmente, recu-
sam o trator, considerando como um servigo incompativel com a realizagdo
da roga tradicional, como parece ser o caso de Zenaide, cujo uso poderia
degradar o solo.



Foto 11 - Zenaide Lopes, filha do cacique Jodo Chamorro, com a
pesquisadora Marcilene Martins Lescano.

Fonte: Fotografia de Maciel Lopes Cardoso, 2021.
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esse Ultimo capitulo trazemos mais alguns dados etnogrdficos da

pesquisa realizada por Marcilene para sua dissertacdo de mestrado,

ampliando algumas discussées e procurando conectar com algumas
reflexbes e dados apresentados anteriormente. Nas conversas sobre a
questdo de como era a roga de antes e como é praticada hoje em diqg, a
pesquisadora teve como uma de suas principais interlocutoras dona Ouri-
des Vilhalva de Souza, da etnia kaiowd, nascida no dia 13 de maio de 1939,
e seu esposo, Cilo Ximenes, nascido em 18/10/1967. Ela é uma benzedeiraq,
curandeira, pejuhdra, que sabe curar “quaio virado”, ou kambyryru jere.
Também é conhecida em muitos lugares. Sabe Aiembo’e de vdrios tipos,
assim como vdrios cantos de jeroky, kotyhu, guahu, tihd e outros. Demons-
tra muito orgulho, toda vez que Marcilene conversa com ela sobre 0s assun-
tos da tradi¢do kaiowa.

"Dona Ourides é minha comadre, porgue ela é a segunda médica das
minhas duas filhas do primeiro casamento”, esclarece a pesquisadora. Ouri-
des, em todas as situagdes de kambyryru jere, usa remédios especificos
para amarrar na barriga e massagear, ao fazer benzimento para sarar, o
mais rapido possivel, evitando desnutri¢cdo.

Arezadora (Aandesy) comentou, também, que j& gravou alguns cantos
de nossa cultura, chamados Mba’e kuaa rupdpe che reru (VILHALVA, 2020)
— "o que me faz chegar ao ninho do saber”. “Muitos conhecimentos que hoje
possuo foram originados de minha curiosidade e passados por ela, que
jamais me nega o acesso”, diz Marcilene. Dona Ourides se sente muito bem
com a sua presenga, porque ela gosta de ser ouvida e, assim, sempre lhe
ensina muitas coisas que sempre Ihe serviram e também para a escola. “Sé
tenho a agradecé-la e, enquanto ela estiver viva, vou continuar ouvindo e
aprendendo sua sabedoria e seus conhecimentos, que sdGo essenciais para
0 Nosso mundo guarani e kaiowd", manifesta a pesquisadora, com emoc¢do.

"Também € importante divulgar essa ciéncia indigena em nosso caminho”,

12 Os cantos estdo disponiveis em: https://music.apple.com/us/aloum/mbae-kuaa-rupape-che-
-reru/1521787022. Acesso em: 03 mar. 2022.
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https://music.apple.com/us/album/mbae-kuaa-rupape-che-reru/1521787022
https://music.apple.com/us/album/mbae-kuaa-rupape-che-reru/1521787022
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diz ela. Com ajuda de Ourides, Marcilene terminou sua graduac¢do de licen-
ciatura, no ano de 2011, sobre Saberes Tradicionais Guarani e Kaiowd.

Marcilene relata que sua forma de fazer pesquisa foi amadure-
cendo, a0 mesmo tempo em que aumentava O acesso aos saberes de
sua proépria tradigdo. Foi se motivando de forma crescente, com investi-
mento de interesse pessoal em expandir tais conhecimentos, pois crescia
a sua compreensdo sobre muitas coisas do modo kaiowd de viver (Alande
reko), que ainda ndo conhecia. Na verdade, Ourides Vilharva, uma de suas
interlocutoras, tem muitos conhecimentos, com os quais sempre ajudou os
professores na educacgdo escolar, ensinando varios assuntos referentes ao
Aande reko, estando sempre a disposicdo das professoras e professores
para repassd-los como contelidos escolares, envolvendo vdrios temas de
aprendizagem.

De acordo com dona Ourides, desde antigamente, as pessoas que
iom para a ro¢ca ndo dependiam de hordrio para voltar para casa, pois,
na verdade, a roca € a segunda casa, conforme os outros relatos que jd
mencionados em todas as entrevistas. "Ali vivemos rocando, cantando e
rezando ao plantar; era um costume intocdvel para outros que vém de forq,
para ouvir e participar ali € depositada a confianga e a felicidade”. Esta
Aandesy diz que até hoje ela faz as rezas com uma melodia especifica para
cada tipo de semente, que serve para nascer e crescer uma planta forte,
sauddvel e alegre.

Segundo a ancid, na rog¢a planta-se, primeiramente, milho branco —
avati moroti —, depois milho amarelo, feijéo quarentéo (kumanda) e taioba
(tajao). Depois disso comeca a planta¢cdo de mandioca e de cana-de-agu-
car. Falou também gue planta trés tipos de batata-doce, além de kumanda
(feij@o) e mandioca. Este € o inicio da kokue. Acrescentou que, conforme
suas rezas, pode dar até seis tipos de plantagdo — potel temity — e que a
mandioca e a cana-de-agucar sdo temity jari e temity ypy kuéra — o reie a
rainha — o principio das plantas.

A fala da dona Ourides é importante porque, atualmente, os indige-
nas sdo cercados de vdrias influéncias na questdo da linguagem, cultura e

modo de viver. Assim como ela descreve, Fernandes (1982 p. 38) também



observou em seus estudos realizados na terra indigena Panambizinho que,
com relagdo ao milho: “[..] o produto mais apreciado entre os Kaiowd, o
milho branco — “avati morotd” — estd carregado de sentido sagrado. Todas
as etapas do cultivo sdo ritualizadas e objeto de oragdes”.

Continuando o relato de sua conversa com dona Orides, Marcilene
traz uma série de elementos sobre a histéria de vida de sua interlocutora.
Dos ensinamentos adquiridos espiritualmente, Orides conta que, desde
sua inféncia, aprendeu muitas coisas, com seu pai, a partir dos oito anos de
idade. Hoje ela lamenta que nenhuma de suas filhas se dedica a aprender,
para substituir o lugar dela, e viver com sabedoria de ancid, ser Aandesy,
coisas muito importantes de aprender, para viver com esse ensinamento.
Colocou que as criangas e os jovens de hoje aprendem muitas coisas nega-
tivas com facilidade, por causa da influéncia da tecnologia eletrdnica,
como celular, jogos, musicas, etc. Diz que, se quisermos ensinar coisas boas
da vida, ndo querem ouvir. Podemos nos perguntar: por que os pais ndo
conseguem, na atualidade, despertar esse interesse de aprendizagem nos
seus filhos? Estaria se acentuando uma ruptura geracional, ou em algum
momento de suas vidas essas criangas poderiam voltar a se interessar por
aprender os conhecimentos ditos tradicionais?

Em suas pesquisas, Eliel Benites (2014) e Rossato (2002, 2020) verifi-
caram que sim, desde que as criangas tenham contato, na primeira infancia,
com as prdticas e os ensinamentos de pessoas que detém estes conheci-
mentos, mesmo que depois se afastem por um periodo de vida do ava reko
tradicional. Mas a “volta” aos seus referenciais culturais, que permanecem
presentes na memoria coletiva deles, seria possivel se a escola valorizasse
e os colocasse novamente em contato com esta sabedoria, seja através
das pesquisas académicas voltadas para sua histéria e cultura, do incen-
tivo as prdticas de roca no modelo tradicional, ou através da participa-
¢do nos movimentos indigenas, da vivéncia do grupo que ainda “segura a
reza” e as praticas tradicionais, além da recuperacdo de suas terras, entre
outros. Nestas condi¢des, os fatos novos poderiam ser ressignificados e

apropriados pelos Guarani e Kaiowd, segundo seus referenciais culturais.
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Foi isto o que aconteceu com Marcilene, Eliel e outros pesquisadores e
ativistas indigenas.

Orides ressaltou, na conversa com Marcilene, que se levasse esses
conhecimentos numa bagagem ou numa bolsa, seria um grande peso para
carregar. Mas destacou que s@o conhecimentos que carrega na memoaria, e
alindo pesam, mas sempre vdo lhe guiar, na coletividade, para se ajudarem
uns aos outros. O conhecimento sobre os cultivos da roca sempre foram
conhecimentos colocados a servigo das pessoas da comunidade, conheci-
mentos compartilhados e, até pouco tempo, de dominio comum das fami-
lias. Mas hoje, e a pesquisa de Marcilene revela isso, o dominio extensivo
estd restrito a poucas pessoas nas familias, em geral aos de maior idade.
Aponta ainda a dificuldade dos mestres tradicionais de transmitir esses
conhecimentos para as geracdes mais novas, assegurando sua reprodu-
¢do no tempo.

Entretanto, observamos grandes mudang¢as, como pontuou Friedl
Grunberg (2003, p. 7):

Mas, quando esta autora fez este comentdrio, a velocidade das
mudang¢as ainda era mais lenta, e se acelerou com a entrada da internet
nas comunidades, por volta do ano 2010. Por outro lado, a escolarizagéo
dos indigenas — ai também o uso da internet — e, em especial, o ingresso
deles como pesquisadores na pds-graduagdo, quando sdo levados a apro-
fundar a reflexdo sobre temas relevantes para suas comunidades, tem
facilitado a tomada de consciéncia sobre a extensdo e profundidade dos
problemas que afetam suas comunidades. Marcilene destaca que, no seu
caso, a condi¢do de pesquisadora intensificou a vontade e a necessidade
de aprender sobre as prdticas tradicionais e valorizar os conhecedores de
seu povo. A intensificacdo da vontade de conhecer mais sobre o proprio

sistema de conhecimento e o consequente movimento de aproximac¢do



aos mestres tradicionais é recorrente entre pesquisadores indigenas, como
apontamos em partes anteriores deste livro.

Marcilene mostra ainda a diferenga na posi¢cdo das diferentes gera-
¢des. Em conversa com um professor jovem da etnia kaiowd, Riber Araujo,
nascido no dia 16 de outubro de 1997, ele disse que a agricultura tradicio-
nal na Aldeia Taquaperi deveria funcionar de forma mais organizada em
relagcdo as politicas publicas. Nota-se que sua posicdo ja demonstra maior
alinhamento com a forma de agricultura praticada fora da reserva, ou sejq,
a agricultura mecanizada praticada pelo agronegdcio. Sob esse espelha-
mento entre o agronegdcio intensamente tecnificado e com alta produ-
tividade, mas também com o alto uso de insumos e maguindrios caros,
praticado no entorno das terras indigenas e reservas, em contraste com
as rogas da aldeiq, cultivadas em solos empobrecidos e desgastados, os
jovens tendem a perceber a terra indigena como espago de caréncia e
atraso. Essapercepcdo é reforcada pelo que circula na midia, nas conversas
com regionais, com gestores publicos e mesmo por professores na escola.
Um jargdo comum de se ouvir, mesmo entre liderancas indigenas, € que “a
aldeia precisa se desenvolver”. Esse discurso € mais forte entre os indigenas
evangélicos, cuja conversdo se articula em torno de uma suposta ruptura
com a tradi¢cdo e a adog¢dio de praticas consideradas modernizantes.

Nota-se na manifestacéo do jovem Riber a auséncia de uma critica a
politica publica, jogando o énus para a comunidade, cujo esforgo deveria ser
em fazer com que a agricultura tradicional estivesse mais alinhada ds politi-
cas publicas. Deve-se considerar via de regra, que as politicas publicas néo
dialogam ou dialogam pouco com a agricultura tradicional. O que normal-
mente se faz é a proposta de estender para as terras indigenas e reser-
vas o modelo de agricultura praticado na agricultura convencional, mais
precisamente no agronegdcio, sem levar em conta também outras prdti-
cas alternativas, como as da agricultura familiar ou da agrofloresta. Quanto
mais o0 modelo da monocultura extensiva adentra nas comunidades, maior
parece ser o isolamento dos mestres tradicionais e a dependéncia de ajuda
externa (trator, sementes, insumos, agrogquimicos, etc.). Por outro lado, para

retomar as dreas tradicionais, os coletivos indigenas se valem, inicialmente,
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dos rezadores e de suas prdaticas para garantir o sucesso da empreitada.
Mas, uma vez estabelecidos e aparentemente seguros na nova/velha terra,
estes coletivos jd prescindem dos rezadores e das prdticas tradicionais de
roga, € passam a aderir ao modelo da monocultura, através do arrenda-
mento de suas terras. Este fendbmeno estd muito bem descrito e analisado
na tese de Eliel Benites (2022).

Voltando a reflex@o sobre as mudangas nas concepgdes dos mais
jovens, Marcilene relata que, desde 2012, na reserva Taguaperi, a politica
partiddria ficou muito forte em cada uma das quatro regides da aldeia.
Cada grupo familiar tem seu préprio partido politico (presentes na socie-
dade nacional); ou sejag, eles aderem ao partido que supdem poder ajudd-
-los no fornecimento de tratores, para arrumar éleo diesel, gasolina, semen-
tes, entre outros. A hegemonia do modelo de agricultura implantado nas
reservas surgiu a partir da introdugéo do trator, que vem desde a década
de 1970, portanto hd mais de 40 anos. Esta sempre foi uma prdtica desen-
volvida pela Funai e algumas instituicbes governamentais e ndo governa-
mentais, que acabaram acostumando as liderancas politicas de todas as
aldeias a depender dos projetos agricolas e de seus recursos. A promessa
sempre foi de que, com a adoc¢do de uma agricultura considerada moderna,
conseguiriam a autonomia na producgdo de alimentos. Entretanto, até hoje
as comunidades ndo lograram alcangar a propagada autonomia, mantendo
adependéncia de insumos, ano apos ano. O pior é que a caréncia de alimen-
tos produzidos na prépria comunidade sé se acentua a cada ano.

Na opinido do jovem Riber Araujo, a maior parte da comunidade ficou
dependendo muito da politica partiddria, na qual cada grupo ou setor da
reserva estd engajado. Esse engajamento tem relagéo com a prépria orga-
nizagdo social, pois cada grupo politico, articulado por uma parentela ou
por uma rede de parentelas, busca ter autonomia para decidir como orga-
nizar sua vida cotidiana. O problema é que, na reserva, sdo cobrados para
agir enquanto “comunidade”, pois os gestores publicos normalmente ndo
compreendem que, no processo de confinamento, muitas comunidades
politicamente autébnomas foram recolhidas na reserva, sem levar em conta

suas diferengcas nos modos de viver e de se organizar (teko reta) (VALIENTE,



2019). E comum os gestores publicos e mesmo as liderancgas instituidas na
reserva reclomarem da suposta “falta de unido da comunidade”, conside-
rado como impedimento para a resolu¢do dos problemas enfrentados na
reserva.

Embora algumas familias valorizem muito a roga tradicional, a maio-
ria dos grupos depende muito do apoio externo para fazer sua roga. Riber
Araujo entende que, para a agricultura funcionar bem, em primeiro lugar, as
lideran¢as da aldeia e a comunidade precisam de um vereador para repre-
sentd-los na cdmara municipal. Ele poderia gjudd-los a montar uma asso-
ciagcdo nos grupos que ocupam regides especificas na reserva, envolvendo
suas liderangas, para que a agricultura possa ser organizada de forma
bem pensada, e os indigenas possam ser atendidos, desde o plantio até
a colheita e até para vender. Assim, entende que a agricultura seria bem
organizada no atendimento da comunidade.

A seguir, Riber Aradjo enumera suas ideias para organizar a comuni-

dade e ter sucesso na agricultura:

A) Primeiro passo, a comunidade precisa ter um vereador compe-
tente e inteligente para nos representar na cdmara municipal e, juntos,
montar um projeto de uma casa de agricultura, que tenha o apoio
do governo, através do qual as autoridades competentes possam
compreender e atender a comunidade; B) Segundo, o vereador e as
liderancas precisam montar um projeto de uma garagem perto da
“casa de agricultura”, para que, nesse lugar, possam estar todos os
tratores, grades, plantadeiras, entres outros, para que a comunidade
possa ver as ferramentas e as mdquinas agricolas; C) Terceira coisaq,
na agricultura podem e devem trabalhar os académicos ou formados
nesta drea. Precisa ter um secretdrio para montar escalas e hordrios
para onde devem ir os tratores, durante a semana. Além disso, precisa
de um motorista especifico para trabalhar na comunidade; D) A “casa
de agricultura” sempre deve estar ligada 0 AGRAER, que atende a
agricultura no municipio. Esta “casa” pode gerar muito emprego para
a comunidade e pode também ajudar as liderangas da aldeia.

Estas iniciativas, explica o estudante Riber, possibilitariaom que
Taquaperi pudesse ser reconhecida, no Estado de Mato Grosso do Sul,
como uma aldeia que estd se organizando bem na agricultura, ou seja, que
cada grdo de terra estd sendo usado. Assim, “a juventude pode olhar mais

para a agricultura e serd outra forma de olhar as profissdes pela juven-
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tude”, diz ele. O jovem também entende que, para conseguir os projetos,
tém que estar juntos os académicos, liderangas e vereador, “assim ganhard
confion¢a da comunidade, com o vereador no meio da realizagdo desses
projetos em relagdo a agricultura”.

Riber Araujo continuou destacando que, do ponto de vista dele, hd
uma forma de se organizar com essas estratégias. Quanto mais acadé-
micos na aldeia, mais vo entender e perceber que a organizacdo social
precisa ser bem articulada entre educagdo, saude e agricultura, esportes e
lazer, porque, “atualmente, a juventude tem o pensamento de querer mais
algo publico na Aldeid, para que sirva para toda comunidade”. Constata-
-se, na vis@o predominante entre os jovens, a auséncia da necessidade de
didlogo com o conhecimento dos mestres tradicionais. As alternativas para
resolu¢cdo dos problemas envolvidos na organizacdo da produ¢do e na
selecdo das técnicas a serem implementadas no cultivo, estéo focadas na
adoc¢do do modelo praticado pelo agronegocio, como se ndo existisse uma
agricultura kaiowd. Ou seja, a proposta seria implantada pela ado¢cdo do
modelo desenvolvido fora da comunidade, como se nela existisse um vazio
de saberes e formas proprias de organizagdo.

Os desafios para as comunidades kaiowd e guarani séio muitos, como
a questdo da falta de terra, a extensdo e qualidade ambiental dessas
terras. Esse impasse ja foi observado também por Fernandes (1982, p. 132),
quatro décadas atrds: “atualmente com o crescimento da populagdo, com
a quase total falta de espacgo para novas rogas, os Kaiowd terdo fatalmente
gue buscar novas alternativas para sua sobrevivéncia fisica”. Nessa busca
de alternativas constata-se o dilema entre a possibilidade de atualizar o
sistema de conhecimento dito tradicional e a ado¢é&o de modelos desen-

volvidos pelo sistema ndo indigena.
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Foto 12 - Mde de Marcilene, Cristina Lescano Martins, com sua
irmd Vanessa Martins Lescano e seu esposo Maciel Lopes Cardoso
trabalhando na roga.

Fonte: Fotografia de Marcilene Martins Lescano, 23 ago. 2020.



Para algumas familias, as rocas seguem sendo importantes para os
Kaiowd e Guarani, tanto para sua sobrevivéncia fisica como cultural, com
destaque para o seu significado cosmologico. E a relagdo entre a terra e
0os aspectos da cosmologia, vinculados ao uso que se faz da terra, também
transparece numa perspectiva pedagdgica, na fala de outro Guarani: “a
terra vai servir pra nds repassar, repassar tudo que a gente tem, de acordo
com a nossa visdo, pras criangas e também ensinar as criangas que a terra
pra nds ndo é pra gente chegar e ai ficar e depois dizer que essa terra j&
ndo vale mais e vamos vender” (COLMAN, 2007, p. 143). A terra seria, assim,
um espaco de producdo e reproducdo dos saberes vinculados ao modo
proprio de ser dos Kaiowd e Guarani, sintetizada brilhantemente por Melid
— "sem tekoha ndo hd teko”, ou seja, ndo pode haver o modo de ser kaiowd
€ guarani — ava reko — se ndo hd o espago apropriado para a pratica deste
modo de ser — tekoha. Mas também ndo seria possivel existir o tekoha sem
o teko; ou seja, para ser produzido o tekoha é necessdria uma comunidade
vivenciando ai seu modo préprio de ser, seu teko (PEREIRA, 2004, p. 211;
MELIA, 2004, p. 160; COLMAN; PEREIRA, 2020, p. 69).

Marcilene relata que um dos procedimentos da sua pesquisa para o
mestrado era desenvolver trabalhos de grupo, e diretamente com as crian-
¢cas, em cada regi@o e em cada familia, mas acabou ndo acontecendo,
devido a pandemia de Covid 19, que nos impedia de fazer aglomeragdo de
pessoas. Mas envolveu seus proprios filhos, de sua irmd e sobrinha, com a
plantac¢do de rama “pdi”, mandioca branca, que foi doada por umjovem, que
mora na regido de Mangd'i, chamado Jairo Gongalves, de 23 anos de idade.
Ele soube que ndo tinhamos rama, entdo ele nos ajudou, porque, até 2020,
ele era Agente de Saneamento indigena. A disposi¢cdo de doar as ramas
se deu pelo entendimento que é para nossa propria familia e para o nosso
proéprio consumo, como dito anteriormente, a rama ndo pode ser vendida,
de acordo como o sistema kaiowd. Entéo plantamos rama, em mais de trés

mil covas, durante os dias 22, 23 e 24 de agosto de 2020.
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MARCILENE COMO KOKUE JARA: ’
PROTEGER, SUSTENTAR E ENSINAR A FAMILIA

Com gjuda do seu esposo, Maciel, e de sua mde, Marcilene teve uma
grande experiéncia de como plantar, envolvendo todas as criangas da casa.
"Era bonito ver a reacdo deles, que era de muita emocéo, por terem apren-
dido como plantar as ramas em forma de fileira, onde colocavam de dois
em dois pedagos” — exclama a pesquisadora kokuejdra. As covas foram
cavadas com a enxada. A sensacgdo que ela teve foi de que ndo era dificil
de fazer. Tiveram resultados muito bons, e, desde abril de 2021, ja puderam
consumir os produtos, que também serviu para alguns parentes que ndo
plantam para comer. Ela diz: “A mandioca é muito boa, porque era do meu
falecido pai, Edvaldo Martins, que ficava ao lado de um cérrego, afluente
do rio Ilguatemi, onde tem terra vermelha, com uma boa fertilidade para as
plantas”.

Prepararam o solo com o trator do municipio, pois este maquindrio
ficanamao do seutio, Daniel Pereira Lescano. Marcilene relata que ndo fize-
ram nenhum ritual, mas a sua mde, com suas oracdes, deixou que brotasse
e gue saisse uma boa mandioca para a familia e, assim, tiveram uma boa
producdo. Ela enfatiza: “Agora ndo precisamos mais comprar dos vizinhos e
nem da cidade. A partir de agora, meu esposo vai dar continuidade a este
trabalho e vai plantar varias coisas da ro¢a para 0 Nosso préprio consumo,
principalmente as mandiocas”.

Junto com suafamilia,Marcilene relata ter encontrado motivagdo para
prosseguir o que seu pai fazia de melhor para sustentar seus filhos. Desta
vez pretende seguir o caminho sem ele e, de agora em diante, conforme a
sua mde, v@o cuidar daroga e plantar muitas coisas para ndo serem depen-
dentes de outros do comércio. Mesmo que comprem alguma coisa, somente

comprardo o que ndo conseguirem produzir por conta prépria.



Foto 13 - Mae de Marcilene, Cristina Martins Lescano, e seu neto
plantando rama.

Fonte: Fotografia de Marcilene Martins Lescano, 2020.



Onde era a roga do seu pai quase virou kokuere (roga abandonada),
mas a resgataram a tempo. Desde o seu falecimento, por causa do cora-
¢do, em 2012, a familia ficou totalmente na dependéncia do comércio, mas,
gragas a sua pesquisa para o mestrado, voltou a se interessar e a mudar a
realidade da sua familia, além de tentar fazer sempre o que seu pai fazia:
proteger, sustentar e ensinar a familia.

Entendeu que era o momento de praticar tudo aquilo que aprendeu
€ ouviu com os outros conhecedores da roca tradicional, aproveitando
também as experiéncias que sua mde tinha desde que casou com seu pdi,
aos gquinze anos de idade. Marcilene (LESCANO, 2021, p. 87) ressalta: "Ainda
ndo encontramos todos os produtos, como aparecem nos trabalhos de

Melid, Grunberg e Grunberg, mas vamos continuar em busca”:

Para Marcilene, os resultados da pesquisa de mestrado representam
uma imensa conquista e alegria, ndo sé por ter aprendido sobre os conheci-
mentos da ro¢ca, mas por ter praticado essa roga com seus filhos. Pretende
melhorar a cada dia, buscando e envolvendo os sdbios nessa caminhada
de trabalho da roca, como Dona Ourides, Arturio e os outros que a coloca-
ram neste caminho.

Com relacéo ao preparo da terra, Marcilene relata que, atualmente,
muitas pessoas da comunidade fazem sua ro¢a com ajuda de mdquinas,
mas sé para limpar o lugar apropriado; alguns compram dleo diesel e outros
recebem apoio da Prefeitura. Mas ressalta que algumas familias do Cerro e
da regido da Taquara ndo querem ajuda de trator, porque preferem quei-
mar e cuidar do proprio solo, para ndo ser estragado, como muitas terras
do cerrado, que j& estdo degradadas. Também néo pretendem derrubar
drvores boas, como ipé, peroba e outras que possuem utilidades de sombra
ou como remédio caseiro tradicional. A recusa se deve ao fato de que a

mecanizag¢do da terra exigiria a derrubada destas darvores.
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Estas familias, além de ndo quererem mdquinas estragando suads
terras, ainda preservam muito das prdticas tradicionais, como guardar
as sementes em cima do fogo, para ficar aos cuidados da fumacga, prote-
gendo o coragdo da semente, como o milho e o feij@o. Nestas regides, elas
também nd&o querem muito a presenca de estranhos, porque manejam sua
lingua materna tradicional Guarani, sem nenhum empréstimo. Valorizam a
forma de viver, as plantas caseiras, as casas de sapé; e as proprias rogas
sdo do tamanho gque eles planejam, segundo seu limite de cuidado, princi-
palmente das mulheres e dos jovens. Neste sentido, suas praticas e opgdes

dialogam com as reflexdes trazidas por Pereira (2016, p. 99):

Esta forma de definir o tamanho das rogas foi percebida por Vero-
nice Rossato, em 1997, quando, em conversa com o agricultor Delossanto
Puku (de Porto Lindo), ele explicou que, apesar do apoio do Conselho Indi-
genista Missiondrio (CIMI) e Projeto Kaiowd Nandeva (PKN) — entidades
que financiavam grandes rogas coletivas —, ndo poderia fazer uma roca
grande, pois ndo daria conta de cuidar dela como deveria. Entretanto,
outros indigenas ndo se importavam com isso, e grande parte do servico e
insumos colocados nestas grandes rogas era perdido, pois entendiam que
aroca ndo era deles.

Marcilene registra que ndo teve muito contato com a regido do Cerro,
que fica no fundo da Reserva Taguaperi, perto de Cerro Peron, porque sua
lideranca e agentes de saude proibiram a entrada por causa da pande-

mia de covid-19. A maior parte das familias de 1d contraiu a doenga, por se
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recusarem atomar vacing, mesmo com apoio técnico do pessoal da salde.
Até hoje eles apenas tomam remédios caseiros, e soube-se que ndo houve
vitimas. Somente em 2021, algumas familias tomaram a vacina, com muito
incentivo por parte da equipe de saude e da lideranga local. Esta é uma
das regides onde muitas familias praticam a agricultura no estilo tradicio-
nal kaiowda.

Na literatura histérica, a agricultura kaiowd e guarani em geral, sempre
esteve associada a abunddncia de alimentos. Segundo apurou Marcilene
junto aos seus interlocutores, antigamente ndo existia karu vai (época de
fome), porque todo 6ga jara (dono da roga) plantava no tempo certo, em
clima certo, respeitando muito essa tradicdo, porque vivia constantemente
na presenca dos Aanderu e Aandesy, e seguindo suas orientagdes. E claro
que se deve considerar, também, o fato de, naguele tempo, as comunidades
disporem de autonomia territorial e viverem em ambiente ecologicamente
equilibrado. Naquela época, em cada familia existia uma pessoa sdbia, ou
seja, uma pessoa preparada para isso, tanto para ensinar sobrinho, sobri-
nha, filho ou filha; por isso antigamente ndo existia karu vai. Ao contrdrio, era
cheio de fartura, por causa da caga, pesca e cultivo da rog¢a. Tinha apenas
produtos encontrados em certas épocas e em outras ndo, mas sempre se
dispunha do bdsico para a alimentacdo e a propria floresta era um depo-
sito de muitos tipos de alimentos, apropriados de forma seletiva, de acordo
com as necessidades de cada estacgdo.

De acordo com Dominigue Gallois (2005, p. 34):



Conforme a preocupagd@o de Dominique Gallois (2005), é preciso fazer
muito mais além de entender e compreender a realidade, para tragar um
projeto de sustentabilidade, ouvindo seus verdadeiros autores e perso-
nagens envolvidos nesta perspectiva de luta. Deve fazer parte de ampla
discuss@o em suas reservas, pois existe uma meta de sustentabilidade que
precisa ser ouvida, valorizando os conhecimentos que a sociedade indi-
gena possui. Antes de ser concretizado dentro das comunidades kaiowd e
guarani, qualguer projeto, que ndo tenha o compromisso de descobrir os
caminhos para o didlogo, gue permitam ser apropriados e assumidos pela
comunidade, torna-se sem validade e inevitavelmente fadado ao fracasso.
Cada proposta ou projeto que chega & comunidade precisa ser analisado
e discutido antes de sua implantacdo, pois teréo consequéncias, principal-
mente para os sdbios, as sdbias, as idosas, os idosos e conhecedores/as
da realidade cultural e tradicional, pois s@o eles que carregam os valores
considerados como o maior legado, desde séculos passados, ou seja, eles
detém a cultura milenar dos ancestrais e sabem como conectar o tempo
atual com o tempo dos antepassados histdricos e miticos. Se assim ndo for
feito, acontecerd o resultado relatado d Veronice Rossato, por um professor
de Taguaperi: "A gente aceita qualguer projeto que venha de fora, mesmo
sabendo que ndo vamos fazer da forma que eles [as agéncias externas]

haviam programado”.

ALGUNS DILEMAS SOBRE 0 LUGAR DA CULTURA INDIGENA
NO PROJETO DE NAGAQ BRASILEIRA

A discussdo das rogas kaiowd e do sistema de conhecimento a elas
associado, nos remeteu, ao longo do texto, a uma questéio com forte apelo
politico no momento atual. Trata-se do empenho do atual governo em
realizar a expansdo do modelo do agronegdcio sobre as terras indigenas,
o0 que, normalmente, é feito com ingresso de produtores ndo indigenas nas
terras indigenas ou através da associacdio com indigenas, responsdveis
por implantar e cuidar das lavouras, procedimento denominado de parce-

ria. Mas essa expansdo também pode ocorrer por atividades extrativistas,



vegetal e mineral. O discurso de mercado, que respalda estas agdes, funda-

menta-se em algumas premissas, com destaque para:

As terras indigenas comportam dreas expressivas de terras
consideradas, do ponto de vista econdmico, como subutilizadas,
geralmente com cobertura vegetal original, onde os indigenas
desenvolvem atividades tradicionais, como cultivo de pequenas
rogas, cagq, pesca e coleta. O argumento é que essas terras s6
serdo realmente “produtivas” guando forem desmatadas e culti-
vadas com monoculturas, com grande retorno econdmico para
o mercado, ou nelas forem implantadas atividades extrativis-
tas em escala comercial. Obviamente, esse argumento é pouco
vdlido para as terras kaiowd e guarani em MS, tendo em vista que
sdo terras de pouca extensdo, sem recursos minerais, se encon-
traom desmatadas em quase sua totalidade, além de comporta-
rem grande densidade demogrdfica, o que torna problemdtico
o cultivo de monoculturas, com uso de agroquimicos em larga
escala. Mesmo assim, essa investida ndo tem poupado as terras
indigenas kaiowd e guarani em MS.

As terras indigenas comportam comunidades carentes, sobre
terras que seriom extensas e com grande potencial de gerar
riquezas, seja por extrativismo vegetal, mineral ou uso da terra
para cultivos com pastagens ou agricultura. Entretanto, no caso
dos Kaiowd e Guarani de MS, as comunidades s@o extremamente
carentes, e vivem em situagc@o de confinamento territorial, com
poucas terras disponiveis. Isto ndo impede que esse argumento
circule muito na regiéo e seja mobilizado para arrendamento
de terras indigenas, com capacidade de seduzir e mobilizar um
expressivo numero de liderangas constituidas nas comunidades
indigenas.

Pesquisadores e liderangas indigenas que ndo defendem esse
modelo de assimilagdo, via integrag@io econdmica, ou seja, de
expansdo do modelo capitalista de produgdo sobre as terras indi-

genas, estariam a servigo de interesses contrdrios aos interesses



nacionais e mesmo das comunidades indigenas, uma vez que a
ndo expansdo deste modelo em terras indigenas perpetuaria a
caréncia nestas comunidades e sua dependéncia em relagdo ao
assistencialismo, impedindo a autonomia e o protagonismo indi-
gena. Assimilar-se ao modelo proposto pelo mercado é apresen-
tado para as comunidades como Unica alternativa de autono-
mia. Aqui aparece a “teoria da conspirac@o”, de que a legislacdo
indigenista pods-constituicdo de 1988 e as organizagdes indige-
nistas, que buscam seguir a orienta¢do da atual legislagdo, esta-
riam a servico de interesses escusos. Esta teoria conspiratdria
tem grande potencial de mobilizagdo politica, principalmente em
setores da sociedade com pouco acesso a informagdes melhores
referenciadas, pois € pouco racional, mexendo com sentimentos
e paixdes. O proprio preconceito em relagdo aos indigenas favo-
rece a adesdo a essas teorias conspiratorias.

E possivel dizer que as premissas que fundamentam as convicgoes
dos defensores da expansdo do modelo de produ¢do capitalista para as
comunidades indigenas estdo balizadas em alguns falsos dilemas:

a) Os indigenas deveriam, necessariamente, optar entre duas pers-
pectivas: manterem-se preservados, ou seja, em isolamento nas terras
indigenas, afastados do convivio com a sociedade nacional, e apegados
exclusivamente aos seus usos e costumes, inclusive seu modo de produzir
alimentos; ou deveriam se abrir, sem resisténcia, discussdo ou reflexdo, para
a ades@o ao modo de produzir e acessar bens predominantes na propria
sociedade nacional. Neste pensamento, uma op¢8o excluiria a outra: ou se
é indigena ou se é “civilizado”, e ponto. Implicita estd a convicgdo da supe-
rioridade do sistema ndo indigena, o Unico considerado viavel, humano e
completo. Nesta percepcdo, o sistema indigena ndo comporta futuro, pois
é representante de um tempo passado, sem sintonia com o tempo presente
e sem conectividade possivel com o futuro;

b) Os indigenas, na atualidade, incorporaram novas necessidades
de consumo, como celulares, computadores, energiq, internet, compra e

manutengdo de motos, carros e barcos, vestudrio, etc. Considera-se que



a Unica forma de atendimento a essas novas necessidades seria incorpo-
rando suas terras a din@dmica de ocupacgdo imposta pelo agronegdcio e
ao extrativismo mineral ou vegetal, j& que o sistema indigena seria incapaz
de desenvolver alternativas de produg¢do de renda. Considera-se também
que as comunidades indigenas se langariam nesse impulso consumista sem
nenhum processo reflexivo ou capacidade de exercer a critica, para avaliar
até que ponto querem virar consumidores, quais produtos consumiriom e
com quais finalidades. Acredita-se que teriam, como os ndo indigenas, um
impulso irrefreado para o consumo, afastando-se totalmente das bases de
sua cultura, cuja presencga so se faria com elementos folcloricos, ostentados
em datas comemorativas, como no Dia do indio, para se lembrarem do que
0s seus antepassados um dia foram;

c) Mas existe também uma corrente que se apresenta como mais
"democrdtica” e supostamente mais respeitosa em relagdo & diversidade
cultural indigena. Esta corrente defende que seria possivel ocupar as terras
indigenas com atividades produtivas dentro do modelo predominante na
sociedade nacional e, ao mesmo tempo, respeitar seus usos, costumes e
tradigcdes, como preconiza a Constituicdo. Aqui ndo se reconhece a intrin-
seca conexdo de interdependéncia entre os sistemas de conhecimentos,
0s modelos organizacionais e a relagdo dos povos indigenas com o que se
denomina de natureza, com toda a diversidade de seres e agéncias que
nela existem, conforme sdo percebidos pelos diversos sistemas culturais
indigenas. Embora pareca distinta das outras, esta corrente leva também
a folclorizagdo da cultura, segmentando e separando os conhecimentos de
seus contextos de efetivagdo.

Todos estes equivocos parecem partir do nédo reconhecimento das
sociedades indigenas como sistemas sociais complexos, completos, histo-
ricos e atuais. Seriam incompletos quando comparados ao sistema cultural
hegema®nico na sociedade nacional e sem viabilidade histérica. E dbvio que
os Kaiowd e Guarani incorporam novas demandas de consumo como as
apontadas ao longo do texto, mas os instrumentos, recursos e objetos, que
entram no sistema indigena, néo cumprem, necessariamente, as mesmas

funcdes que cumprem no sistema ndo indigena. Por exemplo, podem usar
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o celular e as redes sociais para se comunicarem entre si na proépria lingua
e para a discussdo de temas que sdo de seu interesse especifico, como a
defesa de seus direitos ou para combinar encontros, mobiliza¢des politicas
ou eventos rituais, como efetivamente ocorre.

Os povosindigenas tém todo o direito de se apropriar de instrumentos
e recursos do sistema ndo indigena. O inverso também aconteceu: espécies
gue se tornaram de grande importdncia na agricultura praticada pelo agro-
negdcio atual foram domesticadas por indigenas, a exemplo da batata-in-
glesqa, batata-doce, milho, feij@do, mandioca, inhame, algoddo, amendoim,
urucum, etc. Nem por isso, o sistema cultural ndo indigena sentiu sua auten-
ticidade ou identidade cultural ameacada, nem os descendentes de euro-
peus se tornaram indigenas por adotarem esses elementos. Entdo, por que
isso teria de ser, necessariamente, um problema para os indigenas? Seria
pela “inferioridade congénita” de seus sistemas culturais ou pelo precon-
ceito sustentado sobre eles? Melid comentava com seus interlocutores indi-
genistas que acreditava que o século 21 poderia ser mais indigena que o

anterior. Serd possivel?



CONSIDERACOES FINAIS

Dificil imaginar uma conclus@o para este texto polifénico,
onde quatro vozes se misturam, as vezes formando um
burburinho um tanto incompreensivel. O roteiro é determi-
nado pela dissertacdo de Marcilene, a primeira autora, como
se 0s quatro autores tivessem se reunido para ler o texto,
com muitas pausas e comentdrios, incorporados ao proprio
texto. As reflexdes seguem, pari passu, as licdes aprendidas
por Marcilene em sua pesquisq, registrando os desafios, as
pistas sugeridas para novos estudos, as conexdes possiveis
com temas como a escola, a sustentabilidade, a territoriali-
dade, etc., que também estdo presentes nas preocupagdes
dos outros trés autores.

Marcilene partiu de uma questdo: "“Quais sGo 0S NOSSOS
valores que ainda possuimos e que sempre foram guarda-
dos na memédria dos Kaiowd até hoje?" A pesquisa de campo
a levou para vadrios lugares, que se ampliaram no didlogo
com os outros trés autores. Durante sua pesquisa aprendeu
muitas coisas gue desconhecia ou tinha pouco conhecimento
sobre as rogas kaiowd, os cuidados prdaticos e rituais com
as plantas, as técnicas de cultivo, a relagcdo entre plantas e
rezas, os diversos guardides — jdra — envolvidos nos cultivos,
etc. Nesta caminhada aprendeu também a como lidar com
seus interlocutores e, ao mesmo tempo, aprendeu sobre os
conhecimentos que eles tém. Para tanto teve de ir & rogq,
“colocar a mdo na massa”, ajudar no cultivo, demonstrando
seu investimento total na aproximagc8o com esse sistema de
conhecimento.

Essa vivéncia com os mais velhos e ancidos é constante
até hoje. Marcileneregistra que passou aviver realmente mais
feliz consigo mesma e com os outros, pois aprendeu a viver
em reciprocidade, a partir das vivéncias na roga. Aprendeu
também que, apesar das influéncias externas, muitas familias

ndo desistem de suas rezas, cantos e benzimentos. Mesmo
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seguindo outro tipo de religilo ndo indigena, buscam manter com a roga e
com as plantas essa relagdo especial, esquivando-se dos olhares possivel-
mente incriminatoérios, que associam as rezas kaiowd a prdticas diabdlicas.
Percebeu que muitas familias séo cristés, de igrejas de diferentes religides,
como a Presbiterianag, Deus é Amor e Batista, embora tenham sido educa-
dos no sistema tradicional na inféncia. Talvez por isso, a confissd@o religiosa
ndo impds o abandono total de suas rezas e de seus cantos, de seu modo
de viver tradicional, apesar de serem pressionados pela préopria doutring, a
ndo desenvolver rezas tradicionais para o bom crescimento das plantas, a
ndo ser a propria oracdo de sua igreja.

Marcilene tinha uma hipdtese inicial de pesquisa, segundo a qual os
jovens jd ndo conhecem mais as prdticas de roga, mas o desenvolvimento
da pesquisa resultou na mudanga desta percep¢do. Constatou, no entanto,
que muitos deles, conforme suas vivéncias familiares, tém dominio destes
conhecimentos, junto com seus pais, enquanto possuidores da cultura tradi-
cional, mas acharam importante, ao mesmo tempo, estudar para apren-
der sobre o mundo néo indigena, estudar sobre as leis, compreender outras
ciéncias, para viver a troca de experiéncias. Obteve essa conexdo através
de didlogo constante com seus entrevistados, para entender melhor cada
familia de cada regido. Entretanto, constata-se, também, que muitos jovens
se orientam por referéncias oriundas dos modelos de agricultura praticados
pelo agronegodcio, muitas vezes entrando em conflito com as percepcdes
e conhecimentos que circulom entre os membros mais velhos da proépria
familia. Ocorre também que, depois de uma inféncia e juventude caracte-
rizada por um periodo de imersdo no mundo, e mesmo com a adesdo aos
valores do sistema ndo indigena — karai reko —, o que normalmente é feito
por relagdes intensas com a escola e com aigreja, o jovem, ja mais maduro,
busque uma reaproximagdo com o sistema de conhecimento indigena,
como nos casos relatados de indigenas pesquisadores e entre os escolari-
zados pesquisados por Rossato (2002, 2022), cujos interlocutores nomea-
ram como a “volta” ao sistema do ava reko.

Mas Marcilene registra também um sério problema presente entre os

jovens de Taquaperi.Muitos deles néo conseguemyviver emharmonia consigo



mesmos, porgque entraram muito cedo no vicio das drogas e das bebidas
alcodlicas. Vivendo como usudrios de drogas, alguns acabam perdendo
muito cedo o rumo de sua vida, pois nem os pais conseguem controld-los e
acabam ficando muito rebeldes e fugindo para o lado do Paraguai, envol-
vendo-se, inclusive, com o proprio tréfico. Esta é a realidade de algumas
familias, que sofrem com essas perdas, vendo a vida de seus jovens ser
jogada fora. Outros jovens demonstram desinteresse, por falta de conhe-
cimento suficiente para fazer sua roca e de outros saberes. Na compreen-
sdo de Marcilene, no minimo ndo entendem e nem dominam o eixo principal,
que é o manejo do tempo — ara — e suas implicagdes no desenvolvimento
da pessoa kaiowd. Muitos deles aparentam ndo saber nada, porque os pais
casaram muito cedo, sem ter conhecimento suficiente para sobreviver e,
com a chegada dos filhos, as consequéncias negativas aumentam, a menos
que disponham de avds ou outros parentes mais velhos que assumam a
educacdo dos filhos dos casais jovens. Muitas vezes, os pais querem ensi-
nar, mas ndo conhecem as regras e a época certa de mexer com o solo,
nem o ambiente adequado para desenvolver kokue. Entretanto, levando
seus filhos para a roca, Marcilene percebeu o quanto eles podem aprender
e o gquanto eles ficam felizes de estarem neste ambiente.

Marcilene descobre que a importdncia da rogca é enorme para as
pessoas que a praticam dentro do modelo tradicional kaiowd, pois ndo é
simplesmente para produc¢do de alimentos, ou por questdes econdmicas,
para sobreviver ou se alimentar, mas é seu segundo lar. A familia produz seu
kokue, ensinando e aprendendo uns com os outros, compartilhando expe-
riéncias, histdrias, como momentos de grande alegrig, e até de lazer entre
os familiares, como bem descreveu Eliel Benites em seu trabalho. A partici-
pagdo das criangas na roga, junto a toda familia, seria um espacgo de apren-
dizado, que evitaria a dispers@o dos jovens por caminhos que os levariam
A ruing, pois na roga eles aprenderiam as boas vivéncias do teko pord e do
teko vy’a (modo de viver correto e com alegria).

A pesquisadora kaiowd considera que a escola pode ser muito impor-
tante para o incentivo d produgdo de rogaq, para trabalhar as técnicas do

solo, do tempo e do clima. Ela parte da constatacdo de que muitos alunos



ainda compreendem o modo de viver tradicional, sabem interpretar e olhar
a natureza e enxergar a si mesmos, pois sdo conhecimentos trazidos de
suas proprias vivéncias familiares. A escolarizag@o, em seu modelo inte-
gracionista e até hoje, infelizmente, presente nas comunidades indigenas,
trouxe outra perspectiva, outra forma de visualizar o mundo, deslocando e
buscando substituir o pensamento gue enxerga os costumes tradicionais
como necessdrios para adquirir teko pord, para formar um bom kaiowd.
A escola sempre tendeu a tratar o conhecimento indigena como ultra-
passado e signo do atraso. Para superar esse problema, Marcilene relata
que os professores indigenas em Taquaperi colocaram mais duas dreas de
conhecimento no curriculo escolar do 6° ao 9° anos do Ensino Fundamen-
tal, para desenvolver a arte, a cultura e o lazer, tanto na leitura, na escritaq,
voltados & prdtica dos saberes indigenas guarani e kaiowad.

Quanto ao Conselho Tutelar, Marcilene registra que, em Taquaperi,
jamais se envolveu e sempre respeitou a comunidade, bem como suas cren-
¢as e sua cultura, como a lingua indigena. Mas quando hd falta de interesse
pela escola, por causa dos filhos ou dos pais, a questéo sempre envolve
diretamente o Conselho Tutelar, para resolver o problema das familias.
Segundo entende, essa necessidade de intervencdo do Conselho Tutelar
se faz porque muitos meninos e meninas de hoje nunca passaram pelo ensi-
namento gue necessitam para compreender o mundo kaiowd, principal-
mente aprender os conhecimentos tradicionais. Também ndo demonstram
interesse de estudar numa educagdo escolar indigena, v@o crescendo sem
nenhuma preocupacdo e acabam ndo retornando mais para sua aldeia.
Mesmo que alguns voltem, sGo muitos agressivos e violentos e acabam
perdendo a propria vida. “Tudo isso apenas lamentamos”, diz ela. Mesmo
a gjuda dos pais e liderancas, ou do Conselho Tutelar, ndo é suficiente para
apaziguar a situacdo. Mas observa que, a partir do ano de 2016, aos poucos
vem melhorando esse tipo de comportamento, através de palestras dos
agentes de saude e reunides de liderangas, para minimizar esses proble-
mas. Mas acredita que ainda falta muita conscientizagdo dos pais para

esse fim.



A pesquisa de Marcilene aconteceu a partir de 2019, antes da pande-
mia, com muitas conversas com os padatricios, quando os passeios pela
comunidade eram livres, sem nenhum impedimento. Mas, no inicio de 2020,
houve o problema da pandemia de Covid 19, trazendo vdrios impactos nas
instituicdes publicas, no Estado e no Municipio, atingindo o mundo inteiro.
Por isso teve algumas dificuldades em utilizar a tecnologia adequada para
atender suas necessidades de pesquisa e leituras de referéncias, bem como
para sair e pesquisar no campo. Mas, a partir de setembro de 2021, come-
¢ou a sair novamente em busca de novas aprendizagens, com pessoas
sdbias sobre o seu tema de pesquisa. Aprofundou suas leituras de refe-
réncia, gue sdo varios autores da linha de pesquisa sobre territorialidade, e
com o didlogo comjovens, professores, idosos/as, benzedeiras, curandeiras
e, principalmente, com a ndndesy Ourides Vilhalva.

Marcilene ouviu muitos cantos de seus entrevistados, nem sempre
entendendo plenamente seus conteudos, jd que o entendimento requer
a iniciac@o no sistema de rezas — yvyra‘ijja —, num periodo relativamente
longo. Quando os mestres tradicionais dissertam sobre temas da cosmo-
logia, € comum interromperem a narrativa e realizarem um canto, como
se algumas explicacdes s pudessem ser realizadas ao performar a reza.
Marcilene ouviu repetidas vezes os cantos gravados para entender pelo
menos um pouco. Mas sentiu que precisava ter o dominio da melodia dos
cantos, porgue o sussurro das vozes — ayvu —, muitas vezes era dificil de
entender e aprender, pois ndo conseguia memorizar sua melodia. Entre-
tanto, considera que a gravacdo foi um recurso muito importante para
fazer sua descricdo e ter mais tempo para ouvir e aprender algumas pala-
vras. Trata-se de um material muito valioso, que, segundo Marcilene, € uma
das dncoras da identidade de seu povo e vai ficar como registro na escolaq,
onde desenvolve seu trabalho profissional de educagdo. Como pesquisa-
dora e educadora, esta pesquisa contribuiu muito para sua experiéncia
académica e seu papel de professora. Com a pesquisa compreendeu que,
mesmo atualmente, na reserva Taguaperi ndo mais acontecendo o batismo
do milho branco — avati karai —, existem rezadores que sabem e praticam o

ritual com as rezas — tih@ — para as plantas cultivadas na roga.
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No que se refere aos cuidados com as pessods, em especial com os
recém-nascidos, Marcilene constatou que ainda é realizada com frequén-
cia, pelo rezador/a, a reza para arrumar “coalho virado" — kambyryru jere —,
na gual também se usa plantas medicinais. Os benzimentos, conforme dona
Ourides Vilhalva, servem para afastar dor de cabega e muitos outros males,
como dores no corpo e dores psicoldgicas, como para a pessoa que corre
risco de suicidio, morte muito perigosa para toda a comunidade, porque o
suicida acaba ndo deixando esse mundo, tornando-se uma alma perdida
que ndo acha o caminho para seu destino, para deixar esse mundo de forma
normal e definitiva, tendendo a atormentar parentes e conhecidos. Tem reza
para que estas almas ndo corram o risco de assustar as criangas, principal-
mente, e 0s gue ainda sobrevivem neste mundo como seres humanos.

As pesquisas realizadas por Marcilene indicam alguns principios para
se alcangar sucesso na producdo da roca: manejo de reza com canto,
imprescindivel para existir kokue pord — boa roca, com plantas sauddaveis
que, quando utilizadas na alimentagdo, produz corpos humanos saudaveis.
Os principais conhecimentos necessdarios para cultivar a roga € a compre-
ensdo sobre o tempo, o clima certo para cada tipo de planta, o solo apro-
priado, quais plantas combinam para desenvolver relagdes de vizinhanga,
os tratamentos necessdrios a cada tipo de semente, etc. Outros estudos
poderdo aprofundar esses conhecimentos especificos. Sobre os rituais
kaiowd, ela entende que precisaria mais tempo para ficar mais préoximo dos
grupos tradicionais, acompanhd-los e ouvi-los, conhecendo bem de perto a
realidade do contexto cultural dos Kaiowd. Sdo tarefas que podem ser leva-
das adiante por outros pesquisadores.

Para Marcilene, a realiza¢gdo da pesquisa para o mestrado tornou-
-se uma rica e inesperada oportunidade para uma intensa experiéncia
de vida junto de sua propria comunidade, permitindo circular e acessar
espacgos sociaqis por onde, até entdo, ela ndo circulava. Essa experiéncia
é recorrente entre indigenas pesquisadores, cuja trajetéria pelo ambiente
escolar do letramento, muitas vezes os afastam de experiéncias que ocor-
rem em certos espacgos da proépria sociedade. Na pesquisa, ela conseguiu

ouvir e participar das rezas de perto, embora ndo tenha sido especifica-
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mente nas ro¢as, mas todas as pessoas com quem conversou a adjudaram,
mostrando e cantando com seu préprio mbaraka: alguns a levaram para
dentro de suas rocas, outros a receberam numa ocasido especifica para
fazer jehovasa, em frente do yvyra’i, outros a levaram em sua casa para
Ihe ensinar seus cantos. Inclusive ganhou alguns instrumentos musicais —
mbaraka e mimby.

Percebe-se que, na pedagogia kaiowd aplicada pelos mestres tradi-
cionais, conduzindo Marcilene pelo universo dos conhecimentos envol-
vidos na prdatica da roga, o acesso aos conhecimentos ndo se separa da
prdtica destes saberes. Ao se dispor a ouvir e a entender as rezas, ela rece-
beu os instrumentos musicais — mbaraka e mimby, para que também possa
praticd-los. Assumir a atitude de aprendiz é também assumir a atitude de
iniciante, pois o yvyra’ijja aprende ouvindo e praticando. Implicita estd uma
relacdo de hierarquia entre mestre e aprendiz e um compromisso em rela-
¢do ao proprio sistema de conhecimento, com a obrigagdo de seguir repro-
duzindo este sistema.

O conhecimento gque Marcilene adquiriu também tem um cardter
coletivo, e considerou o médulo organizacional no qual a pesquisadora estd
inserida, no caso, seu fogo doméstico. Neste sentido, seu esposo, Maciel
Lopes Cardoso, que a acompanhou em todas as andangas, participou
intensamente da pesquisa e conseguiu aprender muitos cantos, mborahéi,
guahu, kotyhu e tihd para matar lagarta, mosca, mosquito e gafanhoto,
com Ameélio Torres e Arturio Martins.

Outros sujeitos das suas entrevistas, mesmo professando a doutrina
das igrejas cristds, jamais abandonaram seu modo de viver tradicional.
Mesmo com outra religido, sempre fortaleceram os conhecimentos e prdti-
cas tradicionais sobre a roca e também ensinam seus filhos e seus netos,
para continuar a viver, mesmos sozinhos — jeporeka kuaa hagué — e saber
plantar variedades de plantas da ro¢ca, manejando o tempo, o clima e o
espaco, dando maior valor & natureza para ndo destrui-la & toa, para ndo
sofrer as consequéncias maléficas dos seus donos — jdra. Além disso, para
ndo afetar o futuro das geracgdes e evitar a destruicdo do solo, ndo utilizam

agrotoxicos. Alguns utilizam a mecanizagdo da lavoura, principalmente no
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preparo do solo, mas precisam ter maior consciéncia de ndo danificar os
meios para sua sobrevivéncia, seja fisica, espiritual ou corporal.

A aproximagdo com os conhecimentos dos mestres tradicionais
impactou o corpo e a alma de Marcilene. Ela relata que, em alguns momen-
tos da sua pesquisa com seu Arturio, passou certo apuro, porque, no meio
de sua roga, quando Ihe ensinava sobre tihd@ e purahéi, mesmo ndo acom-
panhando seus cantos, depois que chegou em casa quase perdeu a voz.
Dona Ourides Ihe explicou o motivo de ter ficado afdnica: foi ter ouvido
Aembo’e em excesso. Na verdade, confessa que perguntou muitas coisas
fora da sua pesquisa, outras coisas sobre nembo’e, e talvez seja isso que
tenha provocado a consequéncia de quase perder sua voz. Mas, com dez
dias tomando antibidtico, usando remédio caseiro dentro da sua garganta,
conseguiu a voz de volta. Percebeu, com isso, que ndo € de qualqguer jeito
gue se ouve o Aiembo’e, é que preciso fazer jehovasa e esfriar o corpo com
Aembo’e omboro’y, ao encerrar.

Em Taquaperi, ainda segundo Marcilene, para os jovens que vivem em
familias onde ndo se plantaroga e pouco se discute os conhecimentos tradi-
cionais, um dos poucos espacgos que dispdem para ouvir 0s saberes sobre
0 espaco, o tempo e as técnicas é a escola Nande Reko Arandu — Nosso
Viver e Aprender, com os professores. Dai a importdncia de os professores
estarem preparados para esse didlogo. Para entender e aprender sobre os
conhecimentos e prdticas envolvidos no cultivo da roca através da educao-
¢do escolar, ajuda o fato de, nas duas escolas da reserva, os professores
serem todos Kaiowd ou Guarani, falantes da lingua étnica, os quais possuem
conhecimento da histdria dos seus antepassados, como viviam na méo dos
colonizadores, passando por genocidio, pela monocultura dos brancos,
conforme a fala do pesquisador e professor Antonio Brand (in memeorian).
Boa parte deles também foi formada nos cursos do Magistério Ara Vera
(espaco/tempo iluminado) e no Teko Arandu — Licenciatura Intercultural
Indigena, com formacgdo apropriada para conduzir esse didlogo.

Os sdbios e os velhos, conhecedores da realidade kaiowd, conti-
nuam, em alguma medida, sendo valorizados e seus saberes concretiza-

dos, dependendo da variedade de conhecimentos e valores tradicionais
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que ainda tém e do manejo de sua sabedoria. Entretanto, muitos se ressen-
tem de serem esquecidos e marginalizados pelas familias de suas proprias
parentelas, em sua propria comunidade. O desprestigio da roga tradicional
e as dificuldades de sua pratica dentro das condicdes ambientais prevale-
centes na reserva parecem dificultar a reprodu¢do dos conhecimentos dos
mestres tradicionais, sendo este um desafio para o qual a escola e as lide-
rancas devem “encarar de frente” (mbohovake).

Marcilene privilegiou, em sua pesquisa, os sdbios kaiowd, como inte-
lectuais indigenas, pois o conhecimento tradicional, como refletiram Mendes
dos Santos e Machado Dias Jr. (2009, p. 144),

Ela reconhece o fato de que, sem esse entendimento proporcionado
pelos estudos, nos cursos que participou, talvez passasse o resto de sua
vida no escuro, sem ter no¢do daquilo que estava perdendo, assim como
outros jovens da sua comunidade que, sem a chance de conhecer essa
rigueza proporcionada pelos sdbios e sdbias, se perdem pelo caminho. E
muito importante esse tipo de conhecimento para dominar o proprio kokue,
sabendo e respeitando o clima e o tempo certo. Mesmo sendo jovem,
precisa querer aprender, de forma continua, com os sdbios e mantenedores
desse curriculo oculto de valores, a sabedoria kaiowd.

Os dados aqui apresentados sobre aro¢a kaiowd atestam que a poli-
cultura nela desenvolvida, e que é resultado de séculos de observacgdo e
experimentacdo por geragdes de agricultores indigenas, reine uma impor-
tante agrobiodiversidade. A sua prdtica estd conectada a modelos de rela-
¢des implicadas na cooperacdo entre humanos e seres ndo humanos, dos
quais depende a producdo do modo proprio de ser — ava reko. Homens,
mulheres e criangas conectados em seus fogos domeésticos, cultivam suas
rocas com plantas que pertencem aos seus guardides, sendo, para tanto,

necessdrio o entendimento com esta categoria de seres. Juntos formam
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um sistema complexo, regulado por conhecimentos e rezas — Aembo’e.
Todo esse patrimobnio estd posto emrisco por conta das transformacgdes no
ambiente e também na sociedade kaiowd, cada vez mais pressionada por
prdticas colonialistas, como a imposicdo dos monocultivos em suas terras,
para atender ds necessidades de expansdo do agronegdcio. Entretanto,
um grupo de liderangas e de pesquisadores indigenas, como é o caso de
Marcilene, resistem a sé ficar assistindo esse processo, guerem agir sobre
ele e fazer a defesa do sistema de agrobiodiversidade kaiowd.

Fica evidente, também, que a roca kaiowd sempre cumpriu servigos
ambientais de grande importdncia e que, na situagdo atual, diante dos riscos
ambientais que pairam sobre todo o planeta, poderia se somar aos esfor-
¢os de busca de construcdo de formas de manejo que incrementem a biodi-
versidade. Essa biodiversidade estd vinculada a sociodiversidade cultural
deste povo, ndo havendo como desvincular a promoc¢8o da agrobiodiver-
sidade kaiowd sem medidas de protecdo das proprias comunidades e seus
territdrios, igualmente ameacados. Essa agrobiodiversidade é fundamen-
tal para assegurar a sustentabilidade alimentar destas comunidades. Mas
é importante registrar aqui que ndo se trata de agricultura de subsisténcia,
express@o que agrega uma conotacdo pejorativa, ndo € apenas subsistir,
ou pior ainda, “sub-existir’, mas, sim, produzir de acordo com os parémetros
e principios do seu proprio sistema sdécio-cultural, o que, no caso kaiowd,

nos remete & economia de reciprocidade, o teko joja.
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APENDICE - GLOSSARIQ DE TERMOS EM LINGUA
GUARANI REFERENTES A ROCA

Avati = milho

Avati kyry = milho verde

Avati mbichy = milho assado

Chicha = Bebida tradicional de milho no cocho
Chipa guasu = pamonha grande assada

Chipa tumbykua = pamonha

Hi’y = seu nutriente.

Jara = dono

Jehovasa = Reza de prote¢do

Jejogua = 4gil, ligeiro

Jepota = incorporag¢do, encantamento

Jety mbichy = batata assado

Kagui = bebida de milho

Kanguijy = canjica

Kokue =roca

Kokuere = onde eraroca

Kuimba’ekue ka’u = homens bebendo de forma coletiva em rituais e festas
Kunangue ka’u = mulheres bebendo de forma coletiva em rituais e festas
Kunumi = menino

Manga’i = Nome de uma regido da aldeia Taquaperi
Marangatu = sagrado

Mbaipy = polenta

Mbaraka = Chocalho

Mberu e fieti = mosca e mosquito.

Mimby = instrumento musical, tipo flautinha
Nanderu = Cacique, rezador

Nanderu = rezador

Nandesy = rezadora

Nembo’e = Reza

Nembo’e tihé = reza para afastar o mal
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Ne’éngdry ou Nengéry = danca com reza

Oga jara = chefe da casa

OAemoyro6 = chateado, triste

OfAembo’e kuadva = Aguele que possui varios tipos de reza
Opurahe’i kuadva = Canto com reza, aquele que sabe rezar
Pai Tavyterd = Kaiowd

Pira mimoi = sopa de peixe

Piray = cardume

Pirekai = mandioca assada

Pireti = mandioca assada sem casca

Poropyso, Mandi’o = mandioca

Sarakua = cabo de madeira usado para fazer os buracos onde se planta
as sementes

Takua = instrumento musical de percusséo feito de bambu
Taquaperi = Rio de bambu — Takuapiry

Takudra = bambuzal, nome de uma regido da aldeia Taquaperi
Tatu mbichy = tatu assado

Teko papa = reza para eliminar inimigo (vida)

Teko pord = vida reta

Teko vy’a = vida feliz

Tekoha guasu = territdrio amplo sem limite

Tembekua, Tembeta = ritual para furo artificial de l&dbio inferior
Temity rorypegua = para o bem viver das plantas respeitando seu “jara” —
dono.

Tesdi = saude

Tigud’a = caruncho

Tuku karu = gafanhoto faminto, devorador

Vera apykaju = banco iluminado

Yso karu = lagarta devoradora.

Yvyra'ija = brago direito do cacique (aprendiz de rezador)
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