LIAMES 4 - pp. 59-70, Primavera 2004

Juracilda Veiga
(UNIP)

Os Kaingang e Xokléng no panorama dos Povos Jé

RESUMO

Esse trabalho chama a atencdo para a importancia de se incorporar o conhecimento e a pesquisa acerca
dos Jé Meridionais, Kaingang e Xokléng, ao panorama das discussdes e analises sobre as sociedades Jé,
do qual tém ficado de fora, seja por desinformacao, seja por falta de maiores pesquisas, no passado, a
respeito de sua organizagdo social.
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RESUMEN

Ese trabajo llama la atencién para la importancia de incorporar el conocimiento y la investigacién
acerca de los Jé Meridionales, Kaingang y Xokleng, al panorama de las discusiones y analisis de las
sociedades Jé&, de lo cual han quedado afuera, sea por desinformacién, sea por falta de mayores
investigaciones, en el pasado, a respecto de su organizacién social.

Palabras llave J& Meridionales; Kaingang; Xokléng; Organizacién social.

Os Kaingéang e os Xokléng, juntos, representam 50% dos falantes das lihddas Jé
entanto, podemos dizer que até 0 momento eles ndo tém sido tomados em conta na analise
do material Jé.

Os Kaingang nao possuem aldeias circulares, como os Jé Setentrionais, Centrais e 0s
Bororos, cuja forma de organizacao social esta impressa no gejminda aldeia. Eles
também ndo possuem rituais publicos periddicos ou diarios. Muitas cerimdnias importantes
sdo domésticas e imperceptiveis ao visitante.

O andar dos Kaingang é suave como o dos felinos, as mulheres Kaingang sussurram,
inspirando o ar de tal maneira que a voz delas se torna praticamente inaudivel aos ouvidos
pouco treinados. Para os ndo-iniciados pode parecer que nada de extraordinario acontece
numa aldeia Kaingang.

Nas décadas de 1940 e 1950, quando as pesquisas em etnologia sul-americana
comecaram a ser organizadas, os povos Jé foram considerados como uma configuracéo
“andmala”.A analise de 8ward e Faron (1959) considerava-os como povos de cultura

1
Os Kaingang séo cerca de 25 mil pessoas e representam 96% dos Jé Meridionais.
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material muito simples vivendo em territérios onde 0s recursos naturais nao seriam

abundantes e, apesar disso, apresentando formas de organizag&o social bastante complexas.

Ha que ser lembrado que os povos Jé passaram a ser conhecidos a partir dos trabalhos

feitos por Nimuendaju entre dsmbira (Ramkokamekradpinayé e Krahd) que foram

traduzidos e divulgados por Lowie. Portanto, quandoteopologia feita fora do Brasil

reporta aos povos Jé&, pensa-se no Brasil Central e, mais especificamente, nos Jé Setentrionais.
CharlesWagley no prefacio @ialectical Societies historia e sintetiza as questdes

Jé:

Nimuendajws field eports opened up a series of questions for students of lowland
South American cultures. How could these Gé tribes living on the Brazilian steppe or
savannah ( better designated by the Portuguese ¢emado[bush land] support villages of
eight hundred, a thousand and even more people, as the historical data seem to indicate?
Although by Nimuendajsi'time they wer already educed in numbers, these villages aver
large than those of the tropical forest societies. These Gé-speaking tribes with an exceedingly
simple technologywho lacked pottgr boats, hammocks, geps and elaborate domestic
house forms, who depended marginally upon horticulture in narrow gallery forests, and
wandered part of each year almost like hunting and gathering nomads, were suddenly
revealed as societies with complex social systems and a very elaborate ceremonial life.

They wee an anomaly in lowland Soutkmerican ethnographyThey wee in material
traits to the maginal tribes of the southern pampas andriia del Fuego, but mer complex
in social structure and ceremonial life than the peoples of the Amazonian tropical forest.
This contradiction was hdty resolved by the editor of thdandbook of Soutmerican
Indians,who consigned them with caveats to volume 2 in company with the single marginal
tribes of the exeme southern ption the hemispher (Wagley 1979:xii).

Outra “anomalia” se referia a terminologia de parentesco jé. Em outras partes do
mundo a terminologia Crow esta associada a presenca de matrilinhagens e a terminologia
Omaha a presencga de patrilinhagens. Costuma-se dizer que nenhum dos grupos Jé possui
linhagens, pelo menos na sua forma classica relacionada a transmissédo de direitos sobre
bens, como terra ou gado. O trabalho de Lea (1986) sofistica a no¢&o de riqgueza ao verificar
gue, entre os M?bengokre (Kayap0), riqueza néo séo bens de ordem material, como gado e
terra, mas imaterial, como pinturas, penteados, cocares, homes e prerrogativas. Essas
riquezas, osekrets, sdo transmitidas pelas matrilinhagens, ou pelas Casas, as quais as
mulheres pertencem por nascimento, o que seria correlato com o conseitieties a
masonconforme descreveu Lévir8ussAquele trabalho — juntamente com os de Lopes
(1986) — recolocou a no¢éo de descendéncia como pertinente e relevante para as terras
baixas d&mérica do Sul, ainda que nédo aos moldes africanistas.

Quanto a terminologia de parentesco, os Kayap0 sao classificados como Omaha, os
Timbira orientais e os Xavante como Cr@wrquanto os Kaingang podem ser classificados
como Kariera: apresentam um sistema de metades exogamicas e uma terminologia de
parentesco coerente com esse sistema. Quanto ao local de residéncia apds o casamento,
ndo ha coincidéncia entre as regras de descendéncia e as de residéncia: todos os Jé — e 0s
Bororo — séo uxorilocais, independente da filiacdo ser patri ou matrilateral.

O Harvard Central Brazil Project (HCBP), cujos trabalhos de campo se desenrolaram
entre 1962 e 1967, coordenados por Maybury-Lewis, representou uma primeira tentativa de
se entender o enigma dos povos Jé, colocado por Nimuendaju. Os povos Jé meridionais
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(Kaingang e Xokléng) nao foram incluidos no plano inicial da pesquisa porque, segundo
Maybury-Lewis,"we thought, eroneouslyl am happy to sayhat they had died out, or
at least, that their way of life was extingfaybury-Lewis 1979:6).

Quase no mesmo periodo os Jé Meridionais foram estudados pelos orientandos de
Roberto Cardoso de Oliveira, a época Diretor do Museu Nacional, que recebeu e apoiou o
HCBR No entanto, o paradigma utilizado para os trabalhos realizados entre os Jé Meridionais,
Xokléng e Kaingang, foi o da fricgdo interétnica (Cf. Santos [1970], Helm [1974]). O momento
politico por que passava o pais e a situacao de pilhagem da sociedade nacional sobre os
povos indigenas, especialmente no sul/sudeste, justificava a preocupagdo com o avango
do sistema capitalista sobre as frageis e indefesas sociedades indigenas e esses trabalhos
foram importantes — em especial os de Silvio Coelho dos Santos — para abrir espaco aos
povos indigenas do Sul. No entanto, esses trabalhos acabavam por ndo analisar as
comunidades em si mesmas, fixando-se nas relacfes estabelecidas com e a sociedade
regional. Com isso criou-se a falsa imagem de que os Jé Meridionais ndo possuiam mais
nenhum interesse teérico, do ponto de vista da antropologia comparativa.

Os Xokléng haviam sido estudado anteriormente, em 1933, por Jules Henry (1941),
que considerou que eles estavam numa situacdo disruptiva e sua forma de organizacdo
encontrava-se em colapso. Jules Henry estava mais preocupado com a situacdo dos
individuos no interior do grupo, do que propriamente com a organizacdo dos grupos no
interior da comunidadédlém disso, aquele grupo, contactado em 1914, estava ha 17 anos
sob a tutela do SPI e diretamente sob as ordens de Eduardo Hoerhan de Lima e Silva, que
os trazia sob méo de ferro. Portanto, é natural que eles estivessem abalados na sua
organizacéo interna.

E plausivel imaginar que foi o modelo tedrico utilizado por Henry e a falta de dados
comparativos que resultaram na “anomalia Xokléng”: com casamentos poligamicos,
polidndricos e grupal.

Em 1979, Greg Urbé&wmeio ao Brasil atraido por noticias de haver um grupo de Xokléng
sem contato na Serra @abuleiro (Santa Catarina). Esse grupo nunca foi encontrado. E
possivel que tenham morrido antes que qualquer contato pudesse ser feito. Urban dedica-
se, entdo a recolher as narrativas orais dos Xokléng em lbirama. Seu trabalho apresenta—se
como um modelo possivel da organizagao social Xokléng, mas em muitos aspectos considero
gue toma a organizacao social Kaingang como modelo para os Xékléng.

Urban considerou que os Xokléng se organizariam em trés diferentes grupos
endogamicos de perambulacéo, inimigos entre si, sendo que o grupo que foi fixado em
Ibirama corresponderia a apenas um daqueles.

Os Kaingang, assim como os Xokléng, fazem parte de um mesmo complexo cultural.
Os Xokléng, segundo Henrpossuiam trés patriclds, mas seu sistema cosmologico €
compativel com a concepcao de metades. Considerando que Henry afirma que tragcavam
suas genealogias até os primeiros ancestrais de cada grupo, e que a terminologia de

? Orientando delerenceTurner, que por sua vez, fez parte do HCBBtudando os Kayapé.
Em seguida ao trabalho de campo entre os Xokléng, Urban esteve por seis meses em contato com
a area indigena do Ivai (PR), um grupo Kaingang dos mais conservados do ponto de vista linguistico.
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parentesco Xokléng e Kaingang — se compararmos, veremos — € praticamente a mesma,
€ possivel supor que os Xokléng utilizassem uma terminologia de parentesco tipo
dravidiana, isto €, ego-centrada, enquanto que a terminologia Kaingang é Kariera, ou
seja, socio-centrada.

Para os Kaingang construo um modelo minimo no qual a organizagéo social estava
baseada na alianca entre dois cheques de familia extensa, une Kiamiaiu. Estes,
sendo cunhados entre si, preferem a reduplicacéo de aliancas. E 0 mesmo esquema que
Jules Henry afirma ter observado entre os Xokléng em 1933; para ele, a Unica unidade de
cooperacao entre os Xokléng girava em torno do interesse sexuais e estaria alicercada
sobre “familias extensas” caracterizadas como:

“composta de descendentes de dois ou mais homem que inter-casaram e cujos filhos
se inter-casaram. Assim, cada familia é intimamente endocruzada, e quase todos podem
tracar sua genealogig...) a um dos dois ou mais homens ancestrais. Esses homens
ancestrais sao personalidades reais, e os dados sobre eles sdo usualmente quase completos,
mas ha pontos além dos quais a memoéria ndo pode érimpossivel saber qualquer coisa
sobre seus pais e irmaos. Casamentos com outras familias extensas ocorreram, mas 0s
casamentos no interior das familias excederam de longe os casamento entre familias. Essa
endogamia foi produzida ndo por um tabu especifico a casamentos exogamicos mas pela
hostilidade entre familias, que as fez desconfiar umas das outras e as manteve separadas.
Quando membros de diferentes familias de fato casavam, isso quase sempre causava uma
cisdo entre os membros de um ou ambos 0s grupos que se inter-casavam. Em tais casos, um
irmao poderia ser aliado até a morte a um grupo inimigo de seu irmdo. Aqueles que
mudaram de uma familia para a outra, seja por casamento ou através de sua captura
quando criangas, eram vistos como parentes consangiiineos dos seus novos associados e
por isso como inimigos de seus antigos amigos, ndo sendo poupados em caso de ataque por
membros da familia a qual antes pertencianfHenry 1964:50).

Segundo meus estudos sobre os Kaingang, entre eles a alianga prevalece sobre a
consangtinidade. Com uma estrutura minimalista de dois “cabec¢p8’j esou, chefes
de familia extensa — fortalecem seus lacos politicos pela reduplicacéo da alianca através do
casamento de seus filhos. Os filhos derikase casam e vao servir ao sogro Kame
(lambré,ou seja, cunhado de seu pai); as filhas de Kedwegerar os descendentes de
Kdiru que serdo, no entanto, criados na casa Kame

Tanto Hicks (1966) quanto Urban (1978) aproximangamizacao dos Xokléng ao
sistema de metades dos Kaingang. Mas é possivel que eles fossem fratrias com uma direcao
preferencial de alian¢as. Essa diferenca entre grupos do mesmo povo com diferentes formas de
organizagao social encontra-se também entre os Xavante conforme registraram Mayisury-Le
(1984) e Lopes da Silva (1986).

Outro aspecto que diferenciava Kaingang de Xokléng seria o fato de que os Kaingang
realizavam um grande investimento nos enterramentos enquanto os Xokléng cremavam os
seus mortos. Entretanto, uns e outros realizavam cerimonias para 0s mortos recentes.

* Na ortografia oficial Kaingang: Kanhru.
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Atualmente os Xokléng néo realizam mais cremacao e os ultimos Kaingang a realizar
a cerimodnia de Kiki sdo os do Xapecé, em Santa Catarina. No entanto, ambos 0s povos
possuem pessoas que conservam a memoria das histérias e rituais passados, através das
guais se pode buscar entender melhor as etnografias sobigefedisso, temos hoje um
conhecimento maior tanto dos Kaingang quanto dos Xokléng, que nos permite um estudo
comparativo dos Jé Meridionais, abrindo caminho para uma andlise mais complexa do
material J& no contexto sul-americano.

O DUALISMO DOS POVOS JE E O CASO KAINGANG

Maybury-Lewis (1979) e Seeger (1979) chamaram a aten¢&o para a multiplicidade dos
pares de metades entre os povos Jé&, algumas relacionadas a casamento, mas varias ligadas
a grupos rituais. Os Kaingang situam-se no paradigma Jé: para eles o mundo é perfeitamente
simétrico, formado de pares antitéticos e complementares. Esse principio formador do mundo
¢ personificado nos herois mitickame e Kairu, fundadores da sociedade Kaingang,
seus pais ancestrais, criadores das regras sociais. Para Nimuendaju, essas metades nada
mais seriam que a personificagdo de Sol e Lua. Os Kaingang afirmam qu&arseléa
lua,Kadiru (cf. Nimuendaju [1913] 1993:60), embora ndo assumam, nem seus mitos ehunciem
gue as metades sejam Sol e Lua, como é comum a outros pd¢asid@&Kairu sio a
divisdo exogamica entre os Kaingang. Essas metades dividem-se, por sua vez, em subgrupos:
Kam? envénhétky na metad&ame; Kairu eVotor, na metad&airu.

O pertencimento a cada um dos subgrupos e metades é patriineeaso de
incorporagdo déog [estrangeiros], apenas os homens incorporados representam um
problema para a comunidade, justamente porque € o pai que, em principio, permite determinar
o lugar social da crianca na sociedade Kaingang. Segundo o que me foi relatado no

Xapeco6, em 1996, as mulherabédtli [sem marido]cujos relacionamentos sexuais sdo

livres, quando engravidam sdo obrigadas a delatar quem é o pai, mesmo que ele seja
casado, para que se possa determinar a que metade e se¢cao que a crianga pertence. Ja a mae
pode ter origem nem qualquer povo; havia, no passado, rapto de mulheres Guarani e
Xokléng, e isso nao afetava a qualidade de membro da sociedade Kaingang, o que ocorre
se 0 pai é estrangeirfig).

Quando realizam o ritual d€ki , as duas secdes de cada metade se reinem enquanto

metade: oKAME ocupam as trés fogueiras que ficam a oeste da praca de danca (o lado

onde fica a aldeia dos mortos, lado onde nasce a lua nova e o sol se pde) ekAhBRidde

ocupa as trés fogueiras do lado leste (onde nasce o sol e a lua nova se p6e). Entre as se¢fes
de cada metade distinguem-se variantes de um mesmo tipo de pintura. E cada tipo de
pintura corresponde a uma secéo (ver figura).

° Nimuendaju aponta qualvez sejam Kame Kafieru nada mais que personifica¢cbes do sol e da
lua” ([1913] 1993:61).
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A esses subgrupos estdo relacionados repertérios de nomes. O nome Kaingang se
constitui com@ersonatodo nome recebido ja foi utilizado por alguém e, ao recebé-lo, o
individuo assume todas as prerrogativas e deveres a ele relacidwadzslizar a Festa
doKiki , ou a festa para os mortos, os Kaingang retomam para si os nomes daqueles que
faleceram, permitindo que a partir dali eles sejam usados para nominar outras pessoas. Nas
areas ondeKiki deixou de ser feito, o tempo € utilizado como distanciador para a retomada
dos nomes. Nao se pode dar a alguém o nome de um morto recente.

Ao dizer o seu nome um Kaingang revela-se completamente: um outro Kaingang pode

saber se ele é Kama'onhétky Kairu ouVotor e, ainda, se possui prerrogativas cerimoniais
todas as cerimbnias destinadas a separar os vivos dos mortos. Dessa forma, quem conhece
a relacdo entre o nome e a secdo correspondente a que ele pertenga, sabe inclusive como
relacionar-se corretamente com seu portador: como irk@itkd ou como cunhado

(iambré. Os membros de uma mesma metade referem-se uns aos outrdsadifmeu

irméo (consangliineo), e aos membros da metade opostaigonivé meucunhado,

pessoas do lado da minha mae (afim). No Xapeco (SC), enfatiza-se a troca de irmas entre
pessoas da mesma geracao; no Inhacora e Rio da Varzea (RS), a énfase recai na relagéo
entre geragOes assimétricakre(oukakrd), ‘sogro’, eiambré ‘genro’. Se perguntamos

aos Kaingang qual a relacéo entre o subgrupo ou 8&gée e 0sWonhétky, e entre os

Kdiru e osvotor, afirmam que seriam como “primo-irmao” (primos paralelos) que, no caso
do parentesco Kaingang, séo igualados a irmaos germanos.

Isso equivale a dizer que, de fato, essa distingdo entre subgrupos ndo tem qualquer
operacionalidade ao nivel estrutural e pode ser reduzida a distingdo fundamental entre as
metades. Na maioria das comunidades esta havendo uma simplificagdo da divisdo em
metadesA tendéncia é guardar o fundamental ou, como afifitta Turner o simbolo

® No passado além da fungédo piEin, que sdo mlltiplas, havia tambémtémper dancarinos e de
guardadores da bebida para que os mortos ndo tomassem dela antes dos vivos.
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oferece”uma economia deaferéncia” Assim, as pinturas ou marcas sdo mencionadas
como identificador do grupo a que se pertence. No Parana usa-se mefero(oiscado)
para as pessoas da meti@ene erekutu(pontos)e refiive (circulos) para oKdiru.

Em trabalho anterior levanto a hip6tese de que a instituicdo das subdivis6es foi a
maneira que os Kaingang encontraram para incorporar os filhos de pais ndo-Kaingang ao
seu esquema cosmologico de metades opostas e complementares, marcando, no entanto,
uma discreta hierarquia entre os descendentes diretos dos pais akcssiEais KAT RU
e os descendentes de homens incorporados a sociedade Kaingang por aliangca ou como
cativos de guerra (¢¥EIGA 1994:70)Alternativamente, outra explicacéo referida nas areas
de Inhacora e Rio ddarzea é a de serem Wstor resultantes de casamentos dentro da
mesma metade, portanto incestuosos, cujos descendentes seriam marcados por essa relacéo
negativa, no sentido de negar a alteridade e complementaridade dos opostos. No Parana
podem ir ao velério, enterro, arrumar 0 morto ou tocar nas coisas contaminadas pela sua
proximidade com o morto. Desses, 0s nomes mais fortes ou ruins seriarhlbétigmby
(nome da pintura, usado para referirerd@subgrup&Vonhétky); esses seriam enterrados
“apartados” dos demais, sozinhos num lugar ermo ou, pelo menos, a uns 600 metros do
cemitério. Para alguns Kaingang ele é considerado cdiileatome o espirito dos outros”

Por isso afirmam que, sé&Nhétkymbyor enterrado no cemitério, morreriam muitas pessoas

na aldeia. O nome dessa pintura parece indicar sua condigdo carébaf; boca+ mby,
rabo=rabo da bocaDe fato, a pintura € um risco negro que, partindo dos cantos da boca,
sobe até as orelhas, ampliando assim, metaforicamente, a boca. O que pode ser tanto uma
metafora da sua qualidade predadora quanto uma referéncia metonimica aos grupos Guarani
ou Guaranizados — de quemM@énhétky seriam descendentes, conforme minha hip6tese

de 1994:70 — que usavam tembedii¢s da bocpe também teriam praticado o canibalismo.
Espirito e corpo, ou pessoa morta e pessoa viva, sdo uma Unica realigesidacao

implica, nesse caso, aniquilacdo; dai a necessidade de isolar esse ser perigoso. Para os
Kaingang o corpo esta impregnado pelo espirito; quando, ao levar o corpo do morto para
0 cemitério, realizam uma parada para descangarpouco do espirito do morto fica
naguele lugarEles afirmam#aquela tera ficou cheia de Wakupring”. Por isso, ao
realizarem &iki , os rezadores rezam sobre cada lugar onde os carregadores descansaram
0 caixdo do morto, como que reunindo essa matéria para enfim encaminhar o espirito do
morto para o seu destino, a aldeia do espirito dos mortos.

COSMOLOGIA

Como observou Maybury-Lewis (1979), os Jé séo sociedades dialéticas. Esse principio
dialético se reproduz infinitamente. No caso Kaingang, o casamento endogamico, dentro
da metade, é considerado incesto e, como tal, ele é a antitese da sociedade, se tomarmos a
concepcao de Lévi-Strauss (cf. [1949]1982:62) de que é o tabu do incesto que inaugura a
vida social, ou a cultura.
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Algumas versdes do mito Kaingang relatam que, em situac¢des limite, ocorreu unido
de pessoas da mesma metade (irmaos) mas, ao final, a regra é restabelecida. Um mito
Kaingang recolhido por Schaden, em 1953, em Mangueirinha (PR), relata que apos o dilavio
havia sobrado apenas um casal de ir{&nse, que casaram-se entrefgites de morrerem,

porém, restabeleceram a divisdo eK@mene eKairu, e posteriormente, com o aumento do
grupo,r estauraram também a divisdo eoidfo e Venhiky” (SCHADEN 1953:140). Em

1949, o funcionéario do SPI em Nonoai (RS) também registrou o0 mito de um casamento
incestuoso entre irmaé&me e a posterior divisdo em metades (cf. SANTOS 1949:6-7).

Nos dois casos, 0 incesto ocorreu entre pesnas, retornando-se, portanto, ao principio
anarquico da indistingdo, mas em seguida se restaura a divisdo em metades, ou seja, torna-
se a produzir a diferenga.

Como é recorrente nos mitos sobre irméos gémeos, ha polaridade entre o mais velho
—que representa forca, sabedoria, estabilidade e ordem — e 0 mais jovem — que representa
a debilidade, inconstancia, desordem e movimento —, e que sao 0s principios vitais
complementares (Cf. Lévi-Strauss 1985:45-51). Pode-se jpam@reKeru também como
uma ordem assimétricidairu estaria englobado p&amg, se considerarmd&iiru como
um exKame@. No entanto, no mito de origem do povo Kaingang, recolhido por Borba (1908),
osKamé nao tinham agua e tiveram que pedi-kadru, o que pode significar que, em
determinado contexto, ¢d&me se subordinam Kalru. Na relacdo com o mundo dos
mortos,Kameé segue na frente, porque € mais forte. Nas guerras, segundo Nimuendaju
(1993), oKadilru principiam a investida, por seu temperamento mais intrépido, mas é o
Kam@ que a sustenta, por sua persisténcia.

No cotidiano, a ideologia Kaingang enfatiza as relages entre os opostos, ou
“contrarios”, como ideal e harmoniosa, enquanto que as relagdes entre os membros da
mesma metade € considerada conflituosa. Em todas as circunstancias da vida ha insisténcia
na troca entre os que séo diferentes. Os remédios de plantas, para serem mais eficazes,
devem combinar uma plarkame e outraKalru. A relacao de troca entre as metades é
permanente. Casa-se na metade oposta, enterram-se os mortos da outra metade e, quando
alguém passa por um periodo de liminaridade, € acompanhado e servido por pessoas da
metade contraria.

Quando um menino vai a caga pela primeira vez, o passarinho que mata é oferecido ao
avd materno, membro da metade contréria, para que tenha sorte coma Taganém é
alguém (um ente) da outra metade que deve lhe contar os segredos sobre xamanismo e

guem sera seu companheiamgro (ouiangré), duplo espiritual de urkuia (xama). Para

os Kaingang a unidade é a soma desses principios; a unidade é dual. Por isso, a averséo e
o horror a jungéo de coisas iguais porque elas séo esdéimislidade vem da unido dos
principios contrarios.

7 . L . . ~ , .
Os Kaingang afirmam — e isso pode ser constatado— gii@eno® séo em nimero maior que os
KaTru. Em decorréncia, os casamentos entre membros da metade Karestuosos”, acontecem em
maior nimero, no subgrupo Kame
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No entanto, rela¢des tdo absolutamente complementares escondem uma oposi¢ao
hierarquica , como englobamento dos contrarios, conforme Dumont (1992 [1966]). Ou seja,
esse englobamento € permutavel: as vaesé englobaKalru e outras vezegairu
englob&Kama.

Essa visao de desequilibrio dinamico das metades Jé em particular e, dos sistemas
dualistas em geral, ja foi apontada por Lévi-Strauss (1976:114) e retomBdzid@ima de
Lince

“Uma andlise talvez unilateral da organizagdo dualista muitas vezes avangou o
principio da reciprocidade como sua causa e seu principal resultado [...] Contudo ndo se
pode esquecer que um sistema de metades pode expressar ndo apenas mecanismos de
reciprocidade, mas também relacdes de subordinacdo. Mesmo nessas relagdes, contudo, o
principio de reciprocidade esta operando; pois a subordinagdo é ela mesma reciproca: a
metade que ganha primazia em um plano a concede a metade oposta num outro”
(1993:213).

Isso se aplica aos Kaingang. Essa percepcao da realidade aparentemente simétrica e
complementar esté transpassada por uma razao hierdfgsiiteetria € a busca consciente
de um ideal, mas a vida depende da dinamica e do conflito para poder @xistip
Kaingang da origem do sol e da lua, explicita claramente sua concepgao sobre a necessidade
da diferenca:

“Primeiramente, quando se gerou esse ai, era dois sol. Entdo dai eles brigaram. lag
tura-ra ti ag kané-ki tag ndég, ketaEstou dizendo assim: eles brigaram. Dai o sol deu
[bateu] nos olhos da lua. E ela ficou meio cego. Entdo dai eles combinaram. Agora sou
mais fraco, mas eu vou servir para a agua. Que ela é do orvalho, entdo ela nasce de noite
para dar o owvalho. E o sol, entdo, para esquentgta [ele] enxuga o mato, enxuga a ri@r
enxuga a agua. Sendo ndo havia planta, ndo havia gente, nada. Se tivesse dois sol sempre.
Entdo é tocado por Deus?

O sol bateu na lua, enfraguecendo-a(o), e com esse ato inaugural separou o dia da
noite, separando-se os dois irméos, ficando &éplpara o dia, e a luKysa para a noite.
Na cosmovisao kaingang para existir a vida é necessario produzir a difarexisg&ncia
de forcas de mesma poténcia implica em esterilidade. Heritier (1989:119) emprega a no¢do de
curto-circuito para esclarecer a questédo da presenca de dois idénticos e da necessidade de
separa-los. Essa nocao inclui ndo apenas a questao do incesto (embora remeta a ele), mas
outros pares idénticos sao considerados da mesma ordem simbdlica.

As metadeKAME e KATRU quedividem a sociedade Kaingang séo percebidas

como cosmoldgicas, isto €, todos os seres pertencem a uma dessas metades, que sdo
opostas e complementares, ndo podendo uma existir sem aApatnas a titulo de
exemplo:

¢ lag tura-ra ti ag kané-ki tag ndég, kera lag reciproco -tura brigar+ ra redupl[plural] - ti
32pes.masc.iag plural kané olho+ ki emtag 32pes.sing.masmdog surar, dizer+para kera.
Vicente Fernandes Fokae 12/04/1997 durante o rittual para os mortos, no Xapecé (SC), citado de
Veiga 2000 pg. 79.
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Kamg Kalru

10 ~
sol=rd lua=kyxo
pinheiro= fag cedro=fwo
paca= kokanie quati=xé
veado= kémbé tatu = fentfen
arara = kéinkriri tucano= ngru
gato do mata= ngrud lontra = fagn-ndo
abelha= méangmbéag abelha jatai= éinkpéi
lambari = kfaguféar jundia=rig-mbag
palmeira macaudba = téin palmeira butid= téinror

OsKame estéo relacionados ao sol, a persisténcia, a permanéncia, a dureza e aos
lugares baixos e a objetos longos e ao mundo dos mortos.

OsKairu estao relacionados a lua, ao orvalho, a umidade, @ mudanca, a agilidade, a
lugares altos e a objetos baixos e redondos e ao mundo dos vivos.

Os Kaingang de Xapecd (SC) e de Rio da Véarzea (RS) afirmam ijam@nasceram
no baixo (vale ou sopé da montanha) Ka&isu nasceram no alto (cume da montanha), por
isso“quando houve o dildvio, oKam@tiveram que correr mais que ¢&iru”, para
alcancar o topo da montanha salvadora.

CONCLUSAO

Os Kaingang e os Xokléng sdo, lingliistica e culturalmente, parte dos povos Jé, cuja
presenca se encontra apenas em territorio brashAdmoefa de decifra-los continua sendo
um desafio aos antrop6logos. Estamos hoje em melhores condi¢bes do que no passado
para a realizacdo de um estudo comparativo como uma tarefa multidisciplinar entre a
lingliistica, a antropologia e a arqueologia. Compreender os Jé Meridionais me parece ser
um primeiro passo para um esforco comparativo desses com os demais povos Jé.
Logicamente, ha em cada grupo influéncias também de povos nédo-Jé, porque havia sempre
relagbes com povos de outras linguas. Mas € justamente entre 0os mais proximos que se
estabelecia essa relacdo de inimizade preferencial que, possivelmente, os fazia buscar
diferenciar-se, como uma forma de se afastar dagueles que consideravam seus inimigos.

Os Kaingang reconhecem os Xokléng como indios bréagseles sao oKaingang
iu, indio xukro do beigo furadg’tonforme me descreveu um Kaingang de Inhacora. Com
eles, os Kaingang tinham relagBes de guerra e rapto de mulheres e criangas, que eram
incorporados as respectivas comunidades, ocasionando novas incursées e planejamentos
de longo prazo para a realizagéo da vinganca.

° Na escrita Kaingang, “rd”, mas na prondncia do R3, [r
Na escrita Kaingang, “kys&” pronincia do RSk
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