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Multiplos olhares sobre os Guarani de Mato Grosso do Sul: histdria, organizagdo
social, arte e cosmologia
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REsSuUMO

O presente artigo traz indagacfes sobre a Aldeia Jaguapird e Aldeia Borord, ambas
localizadas no municipio de Dourados, Estado do Mato Grosso do Sul (Centro-Oeste do
Brasil). A investigacdo foi desenvolvida entre os anos de 2017, 2018 e 2019. Desta forma,
perpassamos por questdes que envolvem histdria, organizacdo social, politica, econdmica, até
adentrar nas producdes de artes, artefatos e objetos sagrados e ritualisticos Guarani. Portanto,
0 Nnosso objetivo é realizar uma analise, descricdo e posterior interpretacdo das multiplas
nuances, conceitos ou categorias que envolvem esse coletivo que, na atualidade
contemporanea, encontra-se em uma situacdo extremamente emblemética, sobretudo a
envolver o Yvy (terra).

PALAVRAS-CHAVE: Histdria. Etnografia. Cosmologia. Cultura material. Guarani.

Multiple views on Guarani of Mato Grosso do Sul: history, social organization, art and
cosmology

ABSTRACT

This article raises questions about Jaguapird Village and Bororé Village, both located in
Dourados, Mato Grosso do Sul State (Midwest of Brazil). The research was conducted
between 2017, 2018 and 2019. Thus, we go through issues involving history, social, political,
economic organization, until entering the productions of Guarani sacred and ritualistic arts,
artifacts and objects. Therefore, our goal is to perform an analysis, description and further
interpretation of the multiple nuances, concepts or categories that surround this collective
which, in contemporary times, is in an extremely emblematic situation, especially involving
the Yvy (earth).
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Senhor, ajudai-nos a construir a nossa casa com janelas de aurora
e drvores no quintal.

Arvores que na primavera figuem cobertas de flores.

E ao crepdsculo figuem cinzentas como a roupa dos pescadores.

Manoel de Barros

Introducéo: RID, um século de historias, memorias e isolamentos

A Reserva Indigena de Dourados (RID) foi instituida no ano de 1917, pelo Decreto

401 do Presidente do entdo Estado do Mato Grosso, obtendo o titulo definitivo em 1965. Mas

a concessdo foi feita pelo governo federal junto a Companhia Matte Laranjeira, ja no ano de
1883. Sobre esse evento histérico, Monteiro postula o seguinte:

As terras compreendem 3.539 ha e estdo tituladas de acordo com o Decreto n® 404

de 03/09/1917 e registradas as folhas 82, do livro n® 23, em-89-14/02/1965, no

Cartorio de Registro de Imdveis; na Delegacia Especial de Terras e Colonizagdo de

Campo Grande em 26/11/1965, conforme despacho do Secretario de Agricultura do
Estado de Mato Grosso de 23/11/1965 (MONTEIRO, 2003, p. 39).

No entender do antropdlogo Roberto Cardoso de Oliveira (1976), um dos pioneiros a
investigar os povos indigenas em Mato Grosso do Sul, ainda década de 1950, na Reserva
Indigena de Dourados, doravante designada, abreviadamente, como RID, daqui em diante,
havia quatro comunidades: uma terena e outras trés Kaiowd, cada grupo vivendo
autonomamente, sendo a familia extensa de mais prestigio a Fernandes, seguida pela dos
Snards, ambas da etnia Guarani e Kaiowd. Com a chegada de inimeras outras familias
Kaiowa, Guarani e Terena, na década de 1960 e 1970, deu ensejo a um acirrado dissenso,
entre 0s que habitavam a RID e os recém-chegados. Formataram-se novas aliangas e
oposicles, considerando que muitas dessas novas familias eram inimigas entre si, 0 que
Thomaz Almeida (2001) cunhou de faccionalismo; na RID, denominado de cacicada. Muito
embora fossem parentes consanguineos, ndo levaram em consideracdo quem os ofereceu
hospitalidade, ndo respeitando quem tinha o poder de decisdo, no local onde estavam sendo

aceitos ainda que temporariamente.
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FIGURA 1 — Mapa da Reserva Indigena de Dourados (Aldeia Jaguapirt e Aldeia Borord).

Fonte: Google, 2019.

Nesse sentido, toma vulto acusacOes de feiticaria, insultos, ameacas, tudo em razdo de
controlar o poder politico, muito embora as interferéncias externas potencializassem o fato e
pessoas (mediadores) de uma representatividade que ndo possuem, carecendo de legitimidade,
pois quem conhece a aldeia e seus bastidores sdo 0s que nela vivem e exploram possibilidades
praticas de mediacdo e as relagdes de poder que envolve o econémico, o politico, o prestigio,
idoneidade, dependéncia ou subordinagéo, dilemas n&o resolvidos nessa teia de significagdes.

Todas essas acusacgdes e sobreposicdo de familias extensas numa mesma area, criando
os campos de concentragdo, amontoados de indigenas, como na Reserva Indigena de
Dourados, deram origem ao grande conflito interno ocorrido em meados de 1984. De um lado
estavam Terena, Kaiowa e Guarani e do outro lado, Terena, Kaiowé e Guarani, em ambas as
aldeias, parentes consanguineos em posicdes opostas, cada qual com seus Nhanderu ou
feiticeiros. No confronto, muitos morreram e, no apice do conflito, muitas familias foram
expulsas da convivéncia na aldeia, outras retornaram para seus locais de origem, outras foram
para as margens de rodovias, outras para 0 espaco urbano e outras ficaram, com a promessa
de ndo se interpor nas questdes internas. O dissenso se arrefeceu, ndo foram resolvidas todas
as questdes, mas houve uma relativa paz por 14 anos. Sobre a RID, em sua tese de

doutoramento defendido na UFPA (2015), Almires Martins Machado corrobora:

R. Articul.const.saber, 2019, v.4: €59577



A RID possui duas aldeias hoje nominadas de: Boror6 e Jaguapiru. A segunda
passou a ser chamada assim, em decorréncia do conflito armado que 14 ocorreu pela
posse da terra na década de 20 do século passado. Foi ai que aconteceu o confronto
com os fazendeiros e a policia chamada de captura na época, contra os Guatekas
(Guarani, Terena e Kaiowa), habitantes da RID (MACHADO, 2015, p. 16).

Com o surgimento de 22 caciques no ambito da RID, reclamando influéncia e poder
politico, em contraponto aos capitdes, novamente o conflito emerge em 1998, nas mesmas
proporgdes. Felizmente, ninguém morreu dessa feita, mas muitas familias foram expulsas da
convivéncia na aldeia, outras ficaram por jurarem ndo fazer politica na comunidade.
Novamente as divergéncias ndo foram totalmente resolvidas, os dissensos persistem, a
aparente paz subjaz, o conflito se avizinha, é um barril de pélvora com pavio curto. Até onde

se conseguira conviver, somente o tempo dira.

1 A organizacao politica Guarani na RID

Ao adentrarmos na comunidade Guarani Nhandeva, inicialmente, enxergdvamos que a
organizacgdo politica seria de facil entendimento, pois julgava se tratar de uma sociedade
bastante “limitada” ou “reduzida”, ndo somente em ndmero populacional, mas também em
termo de geografia. Mas logo percebi que ndo era bem assim, a politica Guarani é muito
complexa, precisa de uma etnografia densa para minimamente compreender. Os interesses sao
diversos, a tratar desde o contexto familiar, de comunidade, de parentela, de punicéo, de leis
gue regem a sociedade, de novas politicas que foram inseridas posteriormente ao processo de
colonizacéo.

Dito isso, cada Tekoha (territério Guarani é constituida por uma lideranca ou
simplesmente “chefe”, “capitdo”, ou ainda, “cacique”. E importante mencionar que todas
essas categorias analiticas tratam-se de termos gerados pelos colonizadores ao longo da
historia, sobretudo, para se referir a pessoa que dita leis, regras ou normas, ndo somente em
sociedades Nhandeva, mas em todas as etnias indigenas presentes no Brasil. Mas fica claro
que essa terminologia ganhou mais forca ou notoriedade em territério Guarani,
principalmente, por tratar-se de interesse do Estado brasileiro em explorar essa regiao.

Os Guarani para se referir ao lider de sua comunidade prefere utilizar o termo
Mboruvicha, Ruvichakuera ou ainda Omandaha, que seria traduzido para o portugués como
chefe politico local. E importante ressaltar que o poder do/a “chefe” nos diversos Tekoha
nunca é/serd total, centralizador ou inteiro. Almires Machado afirma que a lideranga tem

poder, mas praticamente ndo ganha nada por isso, pelo contrario, tem que buscar recursos
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para sua comunidade. Portanto, € um grande equivoco pensar que um Mboruvichd ganha
dinheiro por estar a frente da comunidade. O poder e o prestigio sdo grandes, mas o trabalho a
desenvolver é maior ainda.

O espaco de discussdo dos Guarani e também Kaiowa e, mais recentemente, 0S poucos
Terena que residem nas Aldeias Jaguapir e Borord, é o Aty Guassl (grande assembleia),
encontros de liderancas, onde as demandas séo levadas para as pautas. Essa assembleia foi
amplamente discutida e elaborada pela tese de doutorado de Spensy Kmitta Pimentel
intitulada Elementos para uma teoria politica kaiowa e guarani (2012). O pesquisador
percebeu que o Aty Guassu mobiliza todas as comunidades existentes na Reserva Indigena de
Dourados (RID), se tornou o evento mais importante para os Nhandeva e os Kaiowa nos
ultimos tempos. Dessa forma, muitos politicos de Dourados, Mato Grosso do Sul e da Unido
participam do evento. Em minha investigacdo e ao participar desse evento, pude perceber que
h& muitas negociagdes entre as liderancas locais e os de fora, vi também que ha subgrupos
Guarani, onde cada um € responsavel por um setor — como salde, educacdo, saneamento

béasico, religido, construcao, equipamentos no Tekoh4, punicao etc.

2 Atividades de producédo Guarani na aldeia Jaguapiru e Bororé

Em pesquisa, sobretudo, a realizada em 2018, podemos perceber que a principal
atividade econémica produtiva dos Guarani é a agricultura de coivara, mas como Karai
Renato mesmo disse “também a gente ama cacar e pescar, mas infelizmente hoje em dia ha
pouCOs recursos na natureza”, finalizou na ocasidao. Ja Almires Martins Machado destaca que
os Guarani realizam, principalmente, uma atividade de subsisténcia, em que a distribuicéo e
redistribuicdo sdo marcantes nesses processos, pois se trata de um vinculo sanguineo e
consanguineo. Assim, a parentela distribui os recursos extraidos da producdo, por todas as
comunidades, sobretudo, por aquelas que ndo obtiveram tanto sucesso em suas colheitas. Isso
faz com que os Guarani sejam vistos como um povo solidario, os Kaiowa ja sao diferentes,
me indagou Dona Tereza Guarani. Dessa forma, os Guarani compreendem que ha Jara (dono)
para todos 0s recursos disponiveis na natureza, por isso mesmo ndo pode em hip6tese alguma
mesquinhar, me intrigou Jaqueline Guarani.

Em dezembro de 2017, em companhia de Dona Tereza, Almires Martins Machado,
Jaqueline Guarani Nhandeva e demais parentes, tive a oportunidade, mais que isso, julgo um

verdadeiro privilégio, em visitar as plantacdes no Tekoha Guarani. Percebi que séo bastante
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significativas. Eu compreendia ser bem pequenas, mas pelo que vi sdo bastante expressivas.
Na oportunidade, Almires falou sobre a marcacdo e delimitacédo, disse que a roga geralmente
possui de 1 a 6 ha (hectares) por cada parentela ou unidade familiar. Plantam principalmente
Avati (milho), Jety (batata), Mandié (mandioca), Tanguanre’e (cana), Andai (abobora),
Mamone (mamao), Naranrra (laranja), Pakova (banana), Manduvi (amendoim), Kumanda
(feijdo), arré (arroz), Penty (fumo), Pohd Nhana (remédios). Dona Tereza, na oportunidade,
disse ao apontar para a rocga: “ali esta a nossa vida, a nossa existéncia, a nossa historia, a nossa
memoria e, por que ndo, a nossa arte”. Almires ainda relatou que o Avati Moronti (milho
branco) é diferente do Avati Sayjd (milho amarelo). O primeiro é sagrado para os Guarani e
jamais poderé ser comercializado, € um elemento centralizador no ritual Avati Kiry (batismo
do milho).

Mais do que uma atividade ritual religiosa, a festa do milho novo condiz com um
momento de congragcamento e unido entre os povos indigenas e membros convidados. Uma
maneira de apresentar uma cultura de resisténcia aos modelos impostos pela sociedade nédo
indigena. De outro modo, Geertz (1989, p. 83) nos diz que “podemos chamar essas
cerimdnias totais de "realizagdes culturais” e observar que elas representam nao apenas o
ponto no qual os aspectos deposicionais e conceptuais da vida religiosa convergem para o
crente, mas também o ponto no qual pode ser melhor examinada pelo observador a interacéo
entre eles.” O ritual Avati Kiry foi pesquisado por Raul Claudio Lima Falcdo, no Mestrado em
Antropologia da Universidade Federal da Grande Dourados, cujo titulo é Avatikyry: o ritual
do milho saboro entre os Kaiowa de Panambizinho-Dourados-MS, defendida em 2018.

Por fim, Dona Tereza Guarani acrescenta, na presenca de sua filha conhecida por
Nhandesy’i (pequena rezadora), que nesse processo cabe a Kuna (mulheres) a tarefa de pilar o
milho e, consequentemente, preparar a tdo famosa Chicha, fazer o Xipakuera (chipa). O milho
¢ um item fundamental, pois através dele podem ser feitas muitas coisas como: Avatikui
(farinha), Hu'ikyra Kuré (farinha de milho acompanhada de banha de porco), Hu’i Rovaja
Mandi6 (farinha de milho misturada com mandioca), Xipa Mbixi (chipa embrulhada com
folhas), Mbeju (farinha de milho misturada na panela quente), Avati Mbixi (milho assado),
Xipa Perd (milho assado em formato de bolo), Xipa Jetyiru (milho misturado com batata),
Mbaipy (mingau), Kaguyjy Miri (milho ralado), Avati Porord (pipoca), Avati Kuerreguarée
(resto de milho) etc.
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3 Situando a literatura Guarani em/de Mato Grosso do Sul

Ao abordar essa tematica, busco interpretar de forma sintetizada- sobretudo, a
reconhecer a minha limitacdo, o que ja fora amplamente descrito por Pereira (2004), em sua
tese de doutoramento defendida na Universidade de Sdo Paulo (USP), acerca da organizagédo
social dos Kaiowa. E importante enfatizar que muitas caracteristicas se estendem aos Guarani,
meu foco de investigacdo. Alguns destes aspectos puderam ser observados na Aldeia
Jaguapirt e Aldeia Bororo, por isso destaco alguns comentarios a seguir. A principio, parece
ser facil distinguir os Guarani dos Kaiowa, mas durante minha jornada etnografica-histérica
pude observar o quanto ¢ complicado, sobretudo pela “miscigenacdo” das etnias, onde sempre
ha alguém de uma parentela que pertence historicamente a uma etnia diferente. Muitos negam
a sua propria etnia por motivo social, politico e cosmoldgico (religioso).

Um dos elementos fundamentais, nesse processo, trata-se do Nembrakd, intitulado de
fogo doméstico por Pereira (2004), também denominado pelos Guarani de Che Ypykykueraé,
aquela unidade que se assemelha a “familia nuclear” ocidental contemporanea, Ou Seja,
composta por um casal, suas/seus filhas/os solteiras/os, filhos adotivos, de pais separados e/ou
orfaos, e em alguns casos, parentes proximos que tenham saido de algum outro fogo
espiritual.

Agora, no que tange a unidade socio-antropolégica minima, o experiente autor
enfatiza que o pertencimento a um fogo doméstico € pré-condicdo de existéncia humana e
espiritual entre os Kaiowa e Guarani. Isso, de um modo geral, (re)significa que somente ha
existéncia social se a pessoa pertencer a um determinado fogo ou Jepeé (2004, p. 51-52). Esse
fogo remete aos principios sociolégicos, ontolégicos e cosmoldgicos, pois a conduta dos
integrantes deve seguir a dos fundadores da humanidade Guarani, principalmente o Teké Pora
(caminho do bem) que é a do casal viver com os filhos ao redor de seus fogos, a ressignificar
a sua cosmovisao.

Ainda na sapiéncia do antropdlogo e historiador, grande referéncia para pesquisadores
iniciantes como eu, o fogo doméstico é controlado pela alma Kun& (mulher), “o que lhes
assegura o poder de unir e alimentar seus integrantes. Sem mulher ndo ha fogo, reconhecem
os Kaiowd” (PEREIRA, 2004, p. 54). Dessa maneira, a mulher desempenha um papel
fundamental para esta unidade microssociologica, através do principio Oré Oiko Haxa (como
as mulheres Guarani vivem), pois é ela que se envolve mais diretamente nos arranjos e
separagbes matrimoniais, ou ainda aos desentendimentos politicos dentro da comunidade e

parentela (2004, p. 147). A partir disso, podemos corroborar que as mulheres possuem um elo
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cosmoldgico de grande relevancia dentro do mundo Guarani, a deixar de lado os esteredtipos
que reforcam que os homens Guarani sdo machistas ou ainda deixam as mulheres refém e sem
autonomia. Isso, de uma forma geral, significa dizer que, sem a presenca das mulheres, o
Tekoha inexiste completamente.

No limiar de sua argumentacdo, o pensador destaca que, por ndo ser totalmente
autdbnomo, na unidade do fogo doméstico existe a possibilidade, muito frequente, de
associacdo de varios fogos que, ao se associarem, formam um nucleo de producgédo e consumo,
denominado Jehuvy (PEREIRA, 2004, p. 81). “Che jehuvy expressa a ideia da convivéncia e
autoajuda (Jehu= ajuda), ressaltando os lagos de solidariedade presentes no interior dessa
institui¢ao” (PEREIRA, 2004, p. 96). Esta é uma unidade intermediaria entre o fogo e a
parentela, e é formada por parentes mais proximos e aliados. Acredito que a pesquisa
comprovou isso durante a minha estada na casa de Almires Martins Machado, onde varias
pessoas reuniram-se a demonstrar todos os repertérios, desde dancas, cantos, comidas e
bebidas tipicas.

Em minha investigacdo pude observar que, ao invés do processo de “acultura¢do”
amplamente defendido e difundido pelo célebre antropdlogo Egon Schaden (1974) a respeito
das casas comunais que “desapareceram’ ao longo da histéria do contato interétnico, o que
pude analisar, ainda que em casas separadas, sdo os fogos associados que continuam “em
volta” do Nhander( e Nhandesy da comunidade Guarani. Tudo isso, a meu ver, significa que
a pratica Jehuvy, apesar de ser morfologicamente dicotdémica, ndo destruiu totalmente a sua
dindmica, funcionalidade e importancia, apesar das situacdes cadticas que o povo Guarani se
encontra na atualidade contemporanea.

Dito isso, constatei, em varios momentos na Reserva Indigena de Dourados (RID), que
nem sempre o lider de uma comunidade ou parentela, seja um ou uma Xama. Historicamente,
h& um senso comum que todos os ditos caciques sdo Nhanderu. Essa problematica ainda gera
grande discussao, carregada de conflitos, intrigas e simbolismos. No inverno de 2018, tive a
honra de participar do fogo doméstico de Dona Tereza Guarani, quando ela falou do Tata
Rendi (fogo de Nhanderd Eté Tenondé), da criacdo de Yvy (terra), da criacdo do Kaagui (mata
ou floresta), da criagdo de Vixo Kuera (0s animais), Guir4 Kuera (os passaros), Pira Kuera
(os peixes), Ryo (rios e riachos), Iva (as frutas) e Nande Kuera (os seres humanos).

Outro pensador que me guiou nesta investigacdo foi o antropdlogo italiano e professor
da Universidade Federal da Paraiba, em Jodo Pessoa, Fabio Mura (2006) que, por ser a
familia extensa a incluir (parentela/familia-grande), composta por no minimo trés geragdes,

sdo o0s avOs elou avos (Tamdi e Jary, respectivamente), os articuladores e “principais
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responsaveis pela educacdo moral, religiosa e pratica das criancas, representando o ponto de
referéncia para todos os integrantes desta unidade sociologica” (2005, p. 141).

Em minha pesquisa pude constatar o que o antropologo italo-argentino Fabio Mura
(2006) ja percebido que a escolha de um Mburuvicha (lider politico-social- cosmoldgico) &,
geralmente, filho ou neto de um Tamdi ou Tamdi Guasu (bisavd), dotado de grande prestigio
e poder no Tekoh@ (territorios Guarani e Kaiowd), “criando as condigdes contextuais — e ndo
formais — para uma transmissdo genética de poder”, o que configura um “modelo de
comunidade mais estavel entre os Guarani e Kaiowa” (2005, p. 148-149). Outra questdo
importante que percebi nesse segmento, se refere a formacao de uma Nhandsy (guia espiritual
mulher) que, de acordo com a maioria de meus interlocutores e protagonistas, os Guarani
facilitam mais que os Kaiowa para se constituir uma Nhandesy. Assim, entre os Kaiowa ha
Nhandesy, mas eles mesmos falam que é mais dificil.

Retornando ao pensamento do histérico etndlogo brasileiro de ascendéncia alema
Egon Schaden (1974) que, por sua vez, afirma que, “segundo os padrdes tradicionais, a chefia
politica do grupo coincide com a lideranca carismatica do sacerdote ou médico-feiticeiro,
conhecido como Pajesero. Esta pode ou ndo coincidir com a autoridade do chefe de familia-
grande” (1974, p. 99). Este importante estudioso realizou pesquisas fundamentais entre os
Kaiowé e Guarani do entdo Sul de Mato Grosso, entre 1949-1951. Schaden (1962) também
percebeu que em alguns Tekoh& ou aldeias Indigenas, a agdo do Servico de Protecdo ao indio
(SPI) teve um papel significativo. Ainda sobre esse importante papel atribuido ao capitéo,
nesta época, Egon Schaden (1962) corrobora que este era escolhido por “qualidades fisicas,
coragem, generosidade, talento de comando e de orador, e mantido no cargo enquanto nao
aborreca a comunidade” (1962, p. 100), a dizer ainda que ele era mé&o direita do encarregado
do SPI, cabia a ele representar a parentela ou comunidade de um modo geral. Enquanto a
chefia politica tradicional é “de base estritamente local” (SCHADEN, 1974, p. 103), a atingir
todo o Tekohd, a chefia religiosa seria mais “familial”, abrangendo um grupo formado por
mais de uma familia ao redor do Nhanderi ou Nhandesy, que é a lideranca religiosa
(xamanica), e constituindo uma proximidade.

Ja para Barbosa da Silva (2007), a criagdo da figura do capitdo e de seu auxiliar,
chamado por “sargento”, “ignorou a organizagao social e politica de cada grupo indigena no
pais”, como no caso Kaiowd e Guarani, a unidade socioldgica da familia extensa, liderada por
Tamdi e Jary, “cujo chefe é soberano nas decisdes que concernem este grupo” (BARBOSA
DA SILVA, 2007, p. 53). Dessa forma, a consequéncia foi a concentracdo de poder e

autonomia, pois embora o prestigio do chefe fosse maior que a do “capitdo”, a forga do tltimo
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fazia-se prevalecer nas reservas, onde se encontram os Postos Indigenas. Destarte, 0 que antes
era decidido em nivel comunitario, sobretudo através de consenso alcangado via acordos,
reunides ou assembleias (Aty Guasu), foi subvertido e controlado pela instituicdo do cargo de
“capitio” (BARBOSA DA SILVA, 2007, p. 54).

Muitos de meus interlocutores, protagonistas e relatores de historias-memorias se
lembram com pesar- para ser mais exatos, com tristezas desses episddios tragicos. Almires
Martins Machado, por exemplo, diz que no final da década de 1990, quase houve uma guerra
generalizada entre os Kaiowa e 0s Guarani. Disse ainda que casas de rezas foram construidas
sem consentimentos dos Guarani e que algumas pessoas se autodeclararam Xama ou
Nhanderu, de forma ilegal ou ilicita. Relatou que um importante lider da atualidade que, aqui,
ndo irei mencionar nome, sobretudo pela sua importancia na RID, se autoflagelou para
denunciar possivel ataque de rival e ganhar notoriedade e reconhecimento.

Com a Constituicio de 1988, Mura (2006) corrobora que a (re)definigéo,
(re)delimitacdo institucional da Unido (Estado Brasileiro ou poder federal) significou, nesse
contexto, a atribuicdo da defesa de minorias étnicas para o Ministério Publico Federal. Para os
Kaiowa e Guarani de Mato Grosso do Sul, isso significou a extirpacdo formal do papel do
chamado capitdo “favorecendo assim o manifestar-se de uma pluralidade de liderangas
tradicionais, subjugadas durante as ultimas décadas” (MURA, 2006, p. 90). Por conseguinte,
em minha pesquisa, na RID, pude perceber que o capitdo ainda existe, mas ndo tem tanta
importancia como em outrora recente.

Em sua abordagem etnogréafica, Meyer (2014) descreve o jogo politico e cosmoldgico
que o capitdo esta sujeito, a tornar-se refém de seus parentes, a medida que se espera que ele
use de seu poder em beneficio da propria parentela, seja com recursos de programas sociais
(destinados as comunidades indigenas), seja contra grupos rivais (2014, p. 169). Portanto, por
mais que esteja extinto a figura histérica do capitdo na Reserva Indigena de Dourados, 0s
Guarani encontraram alternativas legais para o reconhecimento desta nova organizagéo social,
através da manutencdo da divisdo politica e administrativa, tais como: eleicdo com voto direto
para a escolha de capitdo; composicdo de uma diretoria administrativa; e composicdo de
patrulha indigena para seguranga interna (MEYER, 2014, p. 170). Cabe destacar que o “novo
capitdo” € muito diferente daquele de antigamente, pois passa por processos, vias legais e
reconhecimentos, portanto, ndo havendo uma intervengéo de cima para baixo, inquestionavel.

De acordo com pesquisa recente realizada por Santos (2016), a formatacéo de chefia é
embasada na organizagdo politica tradicional, pelo reconhecimento da organizacéo social da

familia extensa e da lideranca tradicional — Mburavicha — ou, entdo, por meio do sistema da
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chamada capitania, pois embora esta Ultima tenha sido introduzida artificialmente de fora para
dentro da cultura Nhandeva e Kaiowd, transfigura nova forma de organizacdo politica
administrativa diferente Tekoha, sdo modos diversos que expressam o principio Pavém.

Portanto, ao passo que, para Pereira (2004, p. 147), esse fundamento, por sua vez,
sintetiza a “solidariedade ampliada, geralmente exercida por homens (embora ndo
exclusivamente), ndo diretamente ligada a parentela, e onde se exercita 0 contato com as
divindades™. E por limiar, Santos (2016) enxerga que a autoridade ritualistica atua ou age
diretamente na estrutura cosmoldgica Guarani, principalmente com base na comunicagédo ou
didlogos (intercomunicacdo), “onde se contradiz o ideal da unido inspirada pelo Teko Katu
(prética de solidariedade e cooperagdo), por alguma rivalidade politica dentro da parentela,
onde deveria haver a amplia¢do do horizonte social” (SANTOS, 2016, p. 32).

4 O xamanismo Guarani

O que significa xamd? O que faz um xama? O que € xamanismo? Essas e outras
perguntas foram formuladas, reformuladas e respondidas nos ultimos 500 anos. Foram
indagacdes perguntadas pela primeira vez por viajantes e missionarios nos séculos XVI e
XVII, quando encontraram as figuras performativas ambiguas da Sibéria que praticavam
técnicas de éxtase para seus voos magicos. Dito isso, no limiar do século XIX, o0s
antropdlogos e historiadores estavam profundamente envolvidos em um discurso que buscava
compreendé-lo como um fenémeno indigena praticado por grupos aborigenes ou amerindios
gue compartilhavam histérias geograficas e culturais.

Dessa maneira, desde a década de 1950, o discurso antropoldgico tem sido
acompanhado por intelectuais de outras disciplinas, bem como por buscadores de praticas
espirituais alternativas, interessados em drogas psicoativas, estados alterados de potencial
consciente e terapéutico. Mais recentemente, os “nativos” tornaram-se agentes importantes na
multiplicidade de vozes. Portanto, ao invés de servir como interlocutores para os antropélogos
e demais pesquisadores que fazem as perguntas, os Guarani realizam xamanismos em uma
variedade de contextos, e xamanismo e xamds, “auténticos” ou ndo, emergem desse
intercambio de expectativas e interagdes contemporaneas maltiplas.

Embora o fendbmeno xamanismo tenha sido tratado na antropologia e na histéria como,
especificamente, uma categoria primitiva, indigena ou amerindia, a ascensdo de rituais

Xamanicos praticados nas areas urbanas ou cidades em todo o mundo, nos obrigaram a rever
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nossos modelos, conceitos, nogdes ou, ainda, metodologias analiticas interpretativas acerca do
mesmo. Por assim explicitar a difusdo do xamanismo para culturas ndo indigenas, € parte de
um contexto mais amplo de intercambio entre o local e o global que estad no centro das
questdes atuais na investigacdo antropologica sobre no¢des de cultura, tradigdo, continuidade,
lugar e tempo. Portanto, em sintese, 0 xamanismo ndo pode ser considerado como uma
filosofia ou ldgica isolada, sem considerar os contextos sociais, politicos, econdmicos,
historicos e ideologicos de suas praxis.

Os antropdélogos ndo foram excecdo ao fascinio dos europeus pelas praticas
xamanicas, nos ultimos 500 anos, como revelam Narby; Huxley (2001). Os primeiros
antropologos, como Tylor, Frazer, Mauss e outros, incluiam o xamanismo em suas discussfes
de categorias analiticas e oposi¢cBes como primitivo/civilizado, magia/ciéncia/religido e
natural/sobrenatural. O comportamento extatico e desviante dos xamas desencadeou debates
sobre a veracidade e sanidade dessa figura exdtica. Baseado nos grupos de caca e coleta da
Sibéria, o termo “xama” tornou-Se uma categoria antropoldgica para as figuras ambiguas
encontradas nas Américas e em outros lugares, desempenhando fun¢des magicas/sacerdotais
ou de feiticeiro/curandeiro. O foco de Eliade (1951) sobre o éxtase e 0s tracos essenciais
tornou-se um modelo importante para definir o fendmeno como uma religido arcaica. Nos
anos 60 e 70, o interesse popular por alucindgenos trouxe um interesse renovado ao tema e
uma renovacdo de pesquisas, simposios e publicacGes dedicadas a examinar formas de
xamanismo. Alguns pesquisadores tentaram construir uma definicdo de xamanismo como
uma categoria analitica para fins comparativos; outros estavam interessados em examinar a
diversidade de cosmologias nativas e praticas xamanicas. A investigacdo das técnicas de
ecstasy como potencial humano, com foco especifico em substancias psicoativas, tem sido
marcada por interesses interdisciplinares, bem como por um forte ethos experimental, por
parte dos pesquisadores/as.

O surgimento dos estudos simbélicos, na década de 1960, ajudou os/as
pesquisadores/as a ir além das defini¢es essenciais ou dicotomias que faziam parte das
primeiras discussdes. Os sistemas Xxamanicos tornaram-se reconhecidos como Ssérias
construgdes socioculturais do mundo e, os antropologos, se esforcaram para documentar essas
formas criativas e dindmicas em seus ambientes indigenas. Como observado por Viveiros de
Castro (1996), o aumento quantitativo na pesquisa, desde a década de 1960, permitiu o
crescimento qualitativo de modelos teodrico-analiticos para a compreensdo e comparacdo das
culturas das terras baixas da América do Sul. Estudos das concepcdes nativas da natureza e do

corpo, da organizacdo social, da sociabilidade, do género, assim como da mitologia,
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cosmologia, estética e ritual, contribuiram para o surgimento de modelos tedrico-analiticos
para a compreensao e comparacao dessas culturas.

Os financiamentos de estudos sobre as culturas amerindias nos permitiram perceber
tanto as caracteristicas subjacentes dos xamanismos amazénicos quanto a diversidade de
praticas e praticantes. O xamanismo é percebido como uma institui¢do coletiva, central para
as cosmologias e sociedades indigenas das terras baixas que expressa 0s temas centrais de
uma cultura, como o principio da transformacdo, a preocupacgdo com o fluxo da energia vital e
a influéncia das forcas ocultas na vida cotidiana. Como uma visdo cosmoldgica, fornece a
base para a interpretacdo e compreensdo dos eventos diérios, bem como para a mediagcdo com
as forcas invisiveis que os afetam. Em seu sentido mais amplo, 0 xamanismo preocupa-se
com o bem-estar da sociedade e de seus membros, com a manutencdo da harmonia social e
com o crescimento e 0s processos reprodutivos (LANGDON, 1996). Abrange o sobrenatural,
assim como o social e o ecoldgico. Assim, 0 xamanismo é uma institui¢do cultural central
que, por meio do ritual, unifica a cosmovisdo de uma cultura com seu passado mitico e a
projeta em atividades cotidianas.

Em 1979, um artigo seminal foi publicado propondo que o corpo e sua fabricacédo
deveriam servir como o0 paradigma organizador central para entender as culturas nativas da
planicie sul-americana, ao invés de modelos de organizacao social emprestados do estudo das
sociedades africanas (SEEGER, 1987). O impacto desta proposta, que as cosmologias,
mitologias e rituais sejam reexaminados a luz da fabricacdo do corpo, é amplamente
evidenciado na etnologia contemporanea. Um dos temas importantes € o0 da
consubstancialidade, sugerida primeiramente por Roberto DaMatta (1976). Entre os grupos
das terras baixas, as préaticas de socialidade, como os atos de comer juntos ou a coparticipacdo
em rituais, criam um corpo social que compartilha substancias. O corpo do xama é fabricado
através de pintura e adornos, dietas especiais e ingestdo de tabaco, ayahuasca ou outras
substancias psicoativas. Conhecimento, emog¢des, memoria e consciéncia ndo podem ser
separados da experiéncia corporal. Nesse sentido, torna-se fundamental citar a participagédo
dos artefatos sagrados e ritualisticos, muitas vezes ignorados pelos pesquisadores, mas
certamente sem eles ndo ha praticas xamanicas.

Perspectivismo é outra contribuicao recente para a visao antropologica do xamanismo.
E uma nogdo complexa que tenta sintetizar uma filosofia comum as culturas das terras baixas
da América do Sul e se desenvolveu a partir de discussdes sobre a ecologia simbdlica, a
fabricacdo do corpo e a nocdo de transformacdo que é caracteristica das cosmologias

amazonicas evidenciados por Viveiros de Castro (1998); Lima, (1996). Perspectivismo é uma
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sintese frutifera do que tem sido descrito por muitos como a percep¢do amazénica da natureza
e a multiplicidade de seres animados nas realidades visiveis e invisiveis de um universo
intencional.

Brunelli (1996) expressou a cosmologia xamanica como um universo que €
constituido por uma inextricavel interpenetracdo dos mundos visivel e invisivel e por um
transito continuo entre os seres e poderes da natureza em diferentes formas. Campbell, por sua
vez, interpretou a qualidade xamanica como tendo principalmente a ver com conhecer e ver,
com todo um outro modo de compreensdo que permite ver além das aparéncias cotidianas. E
uma maneira de olhar o mundo em que a outra realidade é completamente humanizada e seus
seres aparecem como seres humanos, “O coragdo dessa realidade xamanica revela uma
relagdo humana entre nés e o mundo natural” (CAMPBELL, 1995, p. 195).

O antropdlogo brasileiro Eduardo Viveiros de Castro e seus colegas enfatizaram a
predacéo e o canibalismo como metéforas fundamentais das cosmologias amazénicas, e esses
conceitos sdo particularmente Gteis ao examinar o lado sombrio dos xamanismos indigenas.
Em uma discussao abrangente sobre a metafora do canibalismo na etnografia das terras baixas
da Ameérica do Sul e seu potencial para pesquisas comparativas, sugeriu gue 0 xamanismo, no
que se refere aos processos de saude e doenca nas culturas das terras baixas, € uma expressao
da metafora da predacédo. Isso é mais evidente nos discursos sobre feitigaria, em que a vitima
é equivalente a presa, 0 xama escuro é o cagador e a metafora do canibalismo se aplica ao
murchamento do corpo. Trabalhando com essas metaforas, publicaces recentes demonstram
vividamente que o xamanismo amaz6nico ndo € um xamanismo gentil. Ao enfocar os
aspectos destrutivos do xamanismo, Eduardo Viveiros de Castro e seus colegas também
demonstram que a feiticaria assume um papel importante na mediacdo com a situagéo colonial
e a modernidade. E importante destacar que o canibalismo ainda faz parte da linguagem
Guarani, como pude observar em minha investigacdo, na RID. Dona Tereza fala que o

principal Xama canibal Guarani foi Ava Rou Rapixa Kaaguire.

5 Producéo e confeccdo de artes Guarani em Dourados

Por meio de etnografias realizadas na Reserva Indigena de Dourados (RID),
sobretudo, a partir de conversas direta e indireta com meus interlocutores e protagonistas
Nhandeva Guarani, tive a oportunidade de acompanhar as coletas, producéo e confeccdo das

artes dessa etnia que, também, é parte de mim, por parte de minha mae Vitorina Ivarra que,
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ainda crianca, fora retirada dessa comunidade por familiares galchos e paraguaios. Destaco
que, quando crianga, sempre ouvia a minha mae mencionar o seu povo, de como eram feitos
0s objetos de utilizacdo no dia a dia e processamento de artefatos sagrados, como os casos do
Xira, Mbaraka, Amba e Takuapu.

Partindo desses pressupostos, gostaria de deixar claro que ndo concordo com alguns
pesquisadores/as que intitulam a producdo artistica Guarani Nhandeva de apenas
“artesanatos”. As artes, artefatos e objetos sagrados Nhandeva ultrapassam essa barreira, vao
muito além de ser apenas um elo contemplativo e de embelezamento, estdo nas memorias,
esperangas, sonhos e cosmologia. Dito isso, apresentarei algumas maneiras de
desenvolvimento das artes Guarani, na Aldeia Jaguapiru e Aldeia Bororo, que sdo trancados,

tecidos, armas, instrumentos musicais, miniaturas e adornos.

Figura 2 — Artes Guarani em variadas formas.

TR

Fonte: Moraes, 2012.
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5.1 Os trancados Guarani

Berta Ribeiro (1988) corrobora que “os trangados se classificam, segundo suas
finalidades, em objetos de uso e conforto domestico, objetos de caca e pesca, objetos para
processamento da mandioca, objetos de transporte de carga e de adorno pessoal (RIBEIRO,
1988, p. 197). Até agora 0s trangados possuem presengas marcantes na comunidade, Dona
Tereza diz que sdo os caminhos percorridos por Nhanderd e Nhandesy rumo ao paraiso
celestial. Enquanto Paschoalick (2008) enfatiza que o abano servia para aticar o Tata (fogo); o
cesto possuia a finalidade de inserir frutas como Pakova (banana), Araga (goiaba), Kumanda
(feijdo), Jety (batata), Manduvi (amendoim); e sementes para plantagdo, como é o caso de
Andai (abobora). Nesse processo ainda cabe mencionar os cestos, armadilhas para capturar os
Pira (peixes) nos rios que cortam a comunidade; e a peneira chamada de Tipiti, era usada para
preparacdo de Mandié (mandioca). Também havia o cesto-cargueiro, usado principalmente
nos Oguatd Puku (longa caminhada). Ainda de acordo com a historiadora, os trangados
também serviam de adorno em chapéus, bracadeiras e cintos (Paschoalick, 2008).

Para Darcy Ribeiro (1987), os produtos eram confeccionados com matérias-primas
diversas, como a palha, a tala do buriti, as gramineas, os marantdceos como arumd, as
fasquias de cipd e as palmeiras como babacu e bacaba. E para o antropdlogo e historiador
suico Alfred Métraux (2012), o povo Guarani (Kaiowd, Mbya, Nhandeva e Chiriguanos e
Tapiatés) era, por exceléncia, especialista na producdo e confeccdo de cestarias. Utilizavam
como matérias-primas o cipd Guaimbé (Philodendron selloum, Koch) e a taquara
(PASCHOALICK, 2008). Em minha ultima pesquisa realizada na RID (marco de 2019), pude
observar que ha& poucos objetos a serem desenvolvidos pela comunidade, visualizei,
sobretudo, abanos para aticar o fogo, as peneiras, 0s cestos.

Em minha investigacdo, notei que as matérias-primas mais utilizadas séo de
procedéncia de Takuara (bambu), cip6, folhas de palmeiras, fibras de caule, embira de
bananeira, sementes de urucum, sangue de animais, sobretudo, aves e animais de cacas. Na
residéncia do Nhanderl Karai Ava Jorge da Silva e Kufia Karai Nhandesy Antonia
Aparecida, pude observar que eles cultivam as matérias-primas no préprio quintal,
principalmente pela auséncia na RID, causada pela expansédo do agrobanditismo, como ele
mesmo disse. Acrescentou, ainda, que muitos artesdos e artesas sempre buscam recursos de
outras aldeias como: Limdo Verde, Laranjeira Nhanderu, Panambizinho, Pirakua etc. O
NhanderdY Alex Souza da Silva que é filho de Jorge da Silva, disse utilizar a embira da

bananeira, produzida na casa de seus pais, para confeccionar cestos afim de comercializa-los.
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E Nhanderi Roberto Arce relatou que usa o bambu e cipé Guaimbé na producdo de
trancados, trazida da Aldeia Pirakua (Bela Vista- MS), frisou que somente tera sentido se for
de Pirakua, verdadeiro e original, concluiu.

Em minha pesquisa, também pude entender que muitas artes ou objetos deixaram de
ser produzidos na Aldeia Jaguapiri e Aldeia Borord. Nao por falta de interesse, mas,
sobretudo, pela escassez gerada pelo desmatamento da mata ou floresta que ali estavam. Isso

ja foi retratado pela historiadora Paschoalick:
A cestaria ndo é muito praticada no momento pelos Kaiowd e isto se deve,
sobretudo, pelo fato de ndo ter mais utilidade no novo modo de ser, tekoyahu, visto
que esta diretamente relacionada ao transporte por terra de criangas e carga, para uso
e conforto domeéstico como suporte de cabaga, abanador, esteira, entre outros
(PASCHOALICK, 2008, p. 66).

Durante os dois anos que empreendi etnografia entre os Guarani de Dourados,
notabilizei que artes e objetos como cestos-armadilhas, cestos-cargueiros, gaiolas, tipiti,
chapéus, tipoias ndo foram encontrados. Almires Martins Machado me disse que é
imprescindivel realizar pesquisa sobre arte e cosmologia, antes que acaba de vez toda essa

historia milenar- que se mantem viva, apesar do ataque etnocida dos colonizadores.

5.2 A tecelagem Guarani

Na sapiéncia de Darcy Ribeiro, tecelagem “é a técnica de interpor regularmente os
fios, com ou sem o uso de implementos e aparelhos” (RIBEIRO, 1988, p. 92). Ja para Egon
Schaden (1974), os Guarani outrora usam o algoddo para confeccionar tecidos. Dessa forma,
com o uso do tear, teciam e produziam vestuarios masculinos e femininos. Portanto, “fiar,
tingir e tecer eram tarefas atribuidas as mulheres” (MARQUES; ALVES, 2019, p. 2004). Ao
descrever o processo de tecelagem entre as Guarani, Alfred Métrax notou que as mulheres
teciam “sem ajuda de nenhum instrumento, passando simplesmente os fios da trama entre
aqueles da urdidura como se elas remendassem” (METRAX, 2012, p. 322).

Sobre o processo de tecelagem Berta Ribeiro corrobora:

a arte de tecer admite duas macro-divisdes: trabalho em trama e trabalho em malha.
A primeira pressupde o uso de um dispositivo para a tensdo dos fios da urdidura: o
tear. E o uso de dois elementos, urdidura e trama ou dois conjuntos de elementos
que se entrecruzam formando o tecido. A segunda se processa pelo emprego de um
Unico elemento continuo de tamanho finito ou infinito, e 0 uso ou ndao de um
implemento, agulha de ponta (tric6), agulha de gancho (croché) ou agulha de orificio
(enlace), ou simplesmente um gabarito (RIBEIRO, 1988, p. 92).
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Conforme descreve Schaden (1974), com a confeccdo de tecelagem o povo Guarani
produzia tecidos para fazer roupas. A indumentéria masculina era formada por ponchito
(poncho pequeno), o Txumbé (faixa de algod@o usada em torno da cintura) e o Txiripa, pano
de algodao de forma retangular, com trés lados de franja que desce até abaixo dos joelhos
(MARQUES; ALVES, 2019, p. 205). J& a indumentéria feminina era composta do Vata, que
corresponde a uma blusa, e o Tupai, semelhante a uma saia (idem). Conforme postula
Paschoalick (2008), com o uso das fibras de caraguata (Bromelia antiancatha), planta da
familia das bromeliaceas, as mulheres Guarani Nhandeva também confeccionavam fios, com
0s quais produziam redes, utilizadas para as criancas dormirem dentro de casa e, também,
para o descanso dos homens vindos da roga, caca, pesca e encontros.

Uma coisa que eu percebi, em minha investigacdo, ja tinha sido também observada
pela historiadora Paschoalick (2008), “pela auséncia do algoddo e do caraguata abandonaram
a préatica de fiar, Povd, [..] [mas] continuam tecendo com barbante, 14, fios de tecidos
desfiados, estopa, linha, utilizando a mesma técnica dos seus antepassados”
(PASCHOALICK, 2008, p. 68). A artista Guarani Antonia Aparecida faz uso de tear
produzido por ela e pelo esposo. O artista Karai Ava Guarani Nhandeva Admiro Arce, na
ocasido, disse produzir, em seu quintal, o pariri, a cabaca e a bananeira. Assim, com barbante,
produzem redes. J& a artista Marilda Duarte elabora faixas e tapetes com o recurso do tear.
Portanto, para substituir o algoddo, ela utiliza o barbante e a 1& comprados em casas
comerciais na cidade de Dourados, como também identificou as pesquisadoras Marques e
Alves (2019). Em minha ultima investigacdo, pude observar o trabalho de Marilda Duarte
Guarani que nos informou que as faixas confeccionadas servem, principalmente, para
produzir saias. Marilda aplica uma série de sementes nativas, finalizou a dizer, “isso vai para

o mercado, mas leva consigo nossas memorias, nossas historias, nossos sonhos”.
5.3 As armas Guarani

De acordo com a antropbloga, etndloga e musedloga brasileira, autoridade
significativa em cultura material dos povos indigenas do Brasil, Berta Ribeiro (1988),
entende-se por armas “o conjunto de objetos empregados indiscriminadamente para as
funcdes de guerra e para as tarefas de provimento da subsisténcia, tais como a caga € a pesca”
(RIBEIRO, 1988, p. 239). A pensadora também identificou trés modelos de armas: armas de
arremesso, armas de choque e armas de sopro. Dessa maneira, as armas de arremesso, COmo a

langa, a boleadeira, o arco e a flecha, fornecem subsidios para ataque a pequena, média ou
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grandes distancias, sdo usadas, sobretudo, para cacar paca, tatu, peixe, quati. J& a armas de
choque, como a borduna, se aplicam ao combate préximo ou a caga a animais de grande porte,
como anta, veado, queixada, porco-do-mato. E, por fim, as armas de sopro sdo aquelas que
contém dardos envenenados, usadas para matar animais ou seres possuidos por espiritos
diabdlicos (RIBEIRO, 1988).

Segundo Chiara (1987, p. 118), “as armas mais convencionais utilizadas pelos indios
sdo: sarabatana, propulsor de dardos, boleadeiras, borduna (conhecida também como clava ou
macana), lanca e arco e flecha”. Percebi em minha pesquisa que, por unanimidade, os
Nhander( e Nhandesy, ao lembrar-se de sua cosmologia, sempre se rementem ao passado. Por
iSO mesmo adotei 0 termo memoria para situar essa problematica. Senhor Renato Guarani
disse que as armas praticamente perderam suas importancias em termos de utilidades, mas
ndo em importancias historicas e cosmologicas. J& Kufia Karai Tereza Guarani relatou que a
caca e a pesca é a propria vida Guarani, disse que Nhandert Tenondé (Deus principal na
cosmologia Guarani Nhandeva) deixou a floresta e os rios para os Guarani viverem em
harmonia e em paz, mas que os Karai estdo a destruir tudo. Relatou, ainda, que o fim esta
préximo, que Nhanderd Tenondé Eté ja cansou de ver seu mundo desvastado.

A produgdo de arco e flecha ainda é marcante na Reserva Indigena de Dourados
(RID), sobretudo, como mercadoria, sendo assim ressignificados em uma nova dinamica, sem
perder a esséncia, principalmente para os compradores que, ao adquirirem, ndo se importam
se foram esses objetos remodelados em outra esfera, o importante é possuir uma
ancestralidade tribal étnica. A maioria dos artistas Guarani tem consciéncia desse fato e dizem
“precisamos continuar vivendo”. No entender de Marques e Alves (2019), o processo de
miniaturizacdo é feito justamente para facilitar acomodacgdes dos objetos nas bagagens dos
compradores, predominantemente, turistas. Ja em relacdo as matérias-primas utilizadas na
producdo do arco e da flecha, Métraux (1987, p. 140) corrobora que ambos eram
confeccionados com variados tipos de madeira, como a aroeira (Astronium spp.), o pau d’arco
(Tecoma af. Conspicua DC), o ipé (Tabebuia sp.), a carauba (Jacaranda copaia) e a pupunha
(Bactris speciosa), dentre outros.

Por fim, também percebemos que caule de palmeira, bambu, corddo de caraguata, cipo
e penas coloridas séo as principais matérias-primas encontradas na Aldeia Jaguapiru e Aldeia
Borord. As flechas possuem tamanho aproximado de 1.50 cm como mostrou a Nhandesy

Dona Floriza Guarani Kaiowa, no interior de sua casa de reza (Oga/Opy).
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5.4 O fim da ceramica Guarani

Berta Ribeiro também corrobora que a ceramica ¢ a “arte de confeccionar artefatos
com argila submetidos & combustao e alta temperatura” (RIBEIRO, 1988, p. 30). Em relagdo
as funcGes dos artefatos ceramicos na vida dos povos indigenas, Willey (1987) enfatiza que
eram confeccionados pelas etnias indigenas como utensilios para conservar, preparar e a
posteriori consumir alimentos soélidos e liquidos. Muitas pecas também tinham funcéo
cosmoldgica e ritualistica, como aquelas empregadas como urnas mortuérias. De acordo com
Paschoalick (2008), outrora a cerdmica foi imensamente produzida, pelos Guarani, e, na
atualidade contemporanea, tem sido um recurso de grande relevancia para identificacdo étnica
em sitios arqueoldgicos. Atualmente, muitos sitios vém sendo identificados em Mato Grosso
do Sul, como demostram os pesquisadores Kashimoto e Martins (2008):

Dataces arqueoldgicas obtidas a partir de amostras coletadas na margem sul-mato-
grossense do rio Parang, o baixo curso do lvinhema, na atual reserva dos indios
Kadiweéu, ou ainda ha margem do cérrego Lalima, pequeno afluente do rio Miranda,
sdo evidéncias incontestes da producdo de cerdmica arqueoldgica, Tupiguarani ou
Guarani em Mato Grosso do Sul, nos séculos XVI, XVII e XVIII, as quais
estratigraficamente, atestam as sequéncias ocupacionais a partir de horizontes
deposicionais pré-coloniais (KASHIMOTO; MARTINS, 2008, p. 153).

Em minha pesquisa, na Reserva Indigena de Dourados (RID), ndo encontrei nenhuma
ceramica, 0 que me chamou bastante a atencdo. No inicio, acreditava que os Guarani
Nhandeva ainda produziam ceramicas, como antigamente, sobretudo, porque outras etnias as
produzem na atualidade, como os Kadiwéu e os Kinikinau. Mediante isso, fui procurar saber o
porqué dos Guarani ndo produzirem mais esses objetos milenares. Almires disse que 0s
Guarani ndo encontram mais facilidade para produzi-las e, atualmente, possuem outras
prioridades, em especial, pelo contexto de violéncias e violacBes que se encontram.

Enquanto isso, o artista Karai Guarani Jorge da Silva relatou que ainda ha vérias
pessoas na RID que sabem todos 0s processos de produgdo da ceramica. Frisou ainda que ndo
existem mais madeiras apropriadas ou adequadas para ser retiradas da mata para queimar e,
posteriormente, produzir a ceramica. Adiantou que, se for confeccionada de qualquer
maneira, a comunidade ou parentela pode ser punida por Nhandert Eté Tenondé. Ja Karai
Renato Guarani Nhandeva disse que, na RID, ndo ha lugares adequados para guardar os

materiais. Por fim, a historiadora Paschoalick também percebeu isso em 2008:

alguns aspectos podem ter contribuido para esse fato, como o conhecimento do
metal, o deslocamento dos indigenas de suas aldeias tradicionais e o confinamento
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em reservas- 0 novo modo de viver imposto aos Guarani pela sociedade capitalista
contribuiu para o abandono da pratica oleira (PASCHOALICK, 2008, p. 94).

5.5 Os adornamentos Guarani: dentro e fora da RID

Para Berta Ribeiro (1988), adornos sdo objetos utilizados para ornamentar o corpo
indigena. Esse processo envolve diversas matérias-primas, como recursos vinda da flora, da
fauna, minerais e, inclusive, produtos industrializados. No que tange a caracteristica étnica,
Paschoalick (2008) corrobora:

Séo aderecos de uso ritual ou cotidiano e indicadores da condicdo etéria, sexual,
social e étnica. S&o elaborados com materiais de origem vegetal, cabaca, castanhas,
bambu, ldgrima de Nossa Senhora; animal, pélos, dentes, 0ssos, penas; mineral,
granito, silex, entre outros (PASCHOALICK, 2008, p. 55).

No entender de Marques e Alves (2019, p. 2019), com esses materiais sdo produzidos
objetos e artes como 0s colares, 0s cocares, 0s Tembetds, as pulseiras, as bracadeiras, as
tornozeleiras, as saias, 0s cintos e os brincos. Ainda sobre a substituicdo de matérias-primas
para a confeccdo de colares, Paschoalick (2008, p. 60) afirma que “o corddao no qual passam
sementes era, tradicionalmente, confeccionado de fio de caraguatd, agora substituido pelo fio
de nylon ou linha”. Penas de Riguassu (galinha) também sdo utilizadas para dar variedades de
cores, acrescentadas a anilina e papel crepom. Sobre isso Dona Tereza, Dona Floriza, Dona
Antonia, Dona Maria foram unanimes de corroborar relatando que no passado, as tintas eram
retiradas de plantas nativas, uma delas a de Catigua (Trichilia emarginata).

De acordo com Marques e Silva (ibidem), o cacique Jorge da Silva cultiva matérias-
primas como a cabaca (Crescentia cujete), utilizada para fazer chocalhos, e o pariri
(Arrabidaea chica), empregado na confeccdo de colares e pulseiras. Quanto as sementes, 0
artista Guarani explica que todas devem ser colhidas na lua cheia para ndo carunchar
(MARQUES; ALVES, 2019, p. 2010). Nesse sentido, a artista Guarani que encontrei proximo
ao Banco do Brasil — area adjacéncia a Praca Anténio Jodo em Dourados MS —, ela procura
produzir muitos brincos. Isso porque é a arte mais procurada pelas mulheres da cidade. Ainda

disse que ha até encomenda.

5.6 Instrumentos musicais Guarani

No entender de Anthony Seeger, celebre etnomusicologo, antropdlogo norte-

americano (1987), a musica ou cantar sempre fez parte do repertorio indigena em todos 0s
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sentidos. Ja para Darcy Ribeiro (1987, p. 141) “a musica e os instrumentos musicais se
relacionam a aspectos da organizacdo social e da cosmologia. O rito € invariavelmente, um
evento musical”. Berta Ribeiro (1988) classifica as musicas/sons indigenas em quatro grupos:
aerofones, cordofones, idiofones e membranofones. Dessa forma, o0s aerofones sdo
instrumentos que produzem som ou harmonia conforme vibracgdo do ar soprado no interior de
um receptéculo, onde ha participacdo marcante dos instrumentos de sopro. Ja os cordofones
sdo instrumentos que produzem som mediante a vibracdo de cordas. Os idiofones sdo
instrumentos sonoros entre os quais se classificam o Mbaraka e o bastdo oco de ritmo. Por
fim, os membranofones sdo instrumentos dotados de caixa de ressonéncia (MARQUES;
ALVES, 2019, p. 212). Mediante isso Seeger pondera:

Os instrumentos musicais na América do Sul compartilham da importancia da
musica. Sdo tidos, frequentemente, pelos nativos como objetos que incorporam um
poder identificado com diversas espécies de espiritos, seres ou grupos de pessoas
(SEEGER, 1987, p. 174).

Dessa forma, notamos que as matérias-primas usadas para a elaboracdo de
instrumentos musicais séo de origem vegetal, animal e mineral, dentre os quais deparei com a
madeira, a taquara, 0 bambu, a cabaca e as sementes nativas. Dona Tereza Guarani disse que
ha& duas maneiras de se fazer o Mbarakéa (chocalho, bastdo de ritmo, cabaca): primeiramente,
para se utilizar nos rituais; e, posteriormente, como objetos de vendas ou comercializacao.
Sobre os cantos Guarani, o texto classico de Jakobson (1959) e Severi (2014) auxiliaram de
maneira significativa, sobretudo, os trés elementos vinculados a traducdo: intralinguistica,

interlinguistica e a transmutada. Dessa forma, os autores postulam:

A tradug@o intralinguistica ou “reformulagdo” é uma interpretacdo de signos verbais
por meio de outros signos da mesma linguagem,“a tradugdo interlingual ou traducédo
adequada é uma interpretacdo de signos verbais por meio de alguma outra
linguagem” e “traducdo intersemidtica ou transmutagdo ¢ uma interpretagdo de
signos verbais por meio de sinais de sistemas de signos ndo verbais (JAKOBSON,
1959, 233, apud SEVERI, 2014, p. 46).

Apesar de ndo ser meu objetivo realizar uma investigacdo acerca da etnomusicologia
Guarani, compreendo que seja importante destacar, mesmo que seja de maneira conceitual.
Para Deise Lucy Oliveira Montardo (2018), a principal pesquisadora da etnomusicologia
Guarani na atualidade, “os cantos e dangas constituem caminhos que permitem aos Guarani o
encontro com os seres espirituais, com seus herois criadores e visitas a aldeias divinas”
(MONTARDO, 2018, p. 147). A pesquisadora ainda corrobora que os Guarani cantam muitas

vogais, 0 que foi percebido por diversos estudiosos, como cantos sem letras, que seria um
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grande equivoco. Portanto, em uma interpretacdo mais detalhada, dos mesmos cantos
executados em dias distintos, percebe-se que os “as, es, is, € 0s” estdo sempre no mesmo
momento da melodia (idem). Por fim, cabe destacar o relato de Dona Tereza Guarani, para
guem o cantar, para os Guarani, significa renovar a alma, o espirito, conectar-se com as
divindades e entidades cosmoldgicas em multiplas possibilidades, sobretudo de sonhos,
esperancas e memorias. Assim, em minha pesquisa, pude me deparar com diversos

momentos em que, na hora da producéo das artes, artefatos e objetos, os Guarani cantam.

Consideracoes finais

Nos dias atuais, o poder econdmico das familias exige outra fonte geradora de
recursos, ndo se concentram mais nas rogas, na producao de alimentos. Hoje, esté diretamente
ligada a um trabalho assalariado de um ou mais membros da familia. O homem e a mulher
geralmente trabalham fora e, por conseguinte, todos os demais membros da casa que estdo
aptos a vender sua forca de trabalho, estdo nas fazendas ou usinas de alcool, prefeitura e
empresas prestadoras de servigos. Os programas de assisténcia social do governo, assim como
o auferido pelos aposentados, contribuem para a renda das familias. Nesse quadro, muitas
mulheres assumiram a chefia da familia.

A superpopulacdo tem inviabilizado a agricultura de subsisténcia por falta de espago
fisico, pois a terra se tornou pequena, escassa. Ainda ha o agravante de que a mesma
(e)praguejou e s6 produz se usar as novas tecnologias, como 0s maquinarios agricolas. As
atividades remuneradas tém enfraquecido a rede de solidariedade nas relacdes de parentesco,
ja ndo ha reciprocidade. O que ha sdo parentes proximos trabalhando nas rogas dos outros
parentes que sdo assalariados, em troca de pagamento, potencializando o uso do dinheiro e do
consumo.

Hoje, formando uma classe dos que t€ém muito bens ou os parentes “ricos”, estes
possuem um bom emprego, sdo mais escolarizados, tém estabilidade no emprego e passam a
ser assediados pelos que ndo tém quase nada ou os chamados parentes “pobres”. O capital e o
acumulo de riquezas se convertem em poder politico, fomentando intrigas, inimizades,
fuxicos, podendo criar um poder paralelo e quase sempre o faz. Isso pode significar o
rompimento com liderangas locais, marcado pela avidez do poder aquisitivo, na incessante
imitacdo do modo de vida do ndo indigena, para parecer moderno e interligado com o mundo

exterior, querendo demonstrar prestigio dentro e fora da aldeia.
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Hoje, a comunidade vive inimeros problemas, entre os quais a proximidade com a
cidade que propicia o aparecimento de bocas de fumo, vendas de drogas. Cada vez mais
adolescentes sdo viciados, aliciados para o trafico; os casos de violéncia doméstica se
acentuam; falta saneamento bésico, atendimento de salde de qualidade; educacdo de
qualidade nas escolas da aldeia; o fornecimento de &gua é insuficiente; as vias de
comunicagdo quase intransitaveis. Enfim, o descaso do poder publico para com as aldeias é
gritante.

Almeja-se autonomia e penso que ela se concretiza em dois momentos distintos: a) do
ponto de vista legal nasce com a previsdo Constitucional inserida nos textos da Constitui¢éo
Federal de 1988, em especial o art. 231, onde se insere os dispositivos basilares promovedores
do principio e do reconhecimento da autonomia. Em tela, destacam-se as previsoes
delineadoras do reconhecimento da organizacdo social, costumes, linguas, crencas e direitos
originarios sobre as terras que tradicionalmente sdo ocupados pelos povos indigenas. Cabendo
ao Estado o dever de demarcar e proteger essas terras indigenas que pertencem a Unido; b) ao
reconhecer e determinar o respeito a organizacdo social e as terras de cada povo, reconhece
também a pluralidade juridica, mais que isso, valida os efeitos do Direito vigente
internamente, em cada comunidade.

Nessa fronte de lutas, cada povo se valerd da Constituicdo Federal para fazer valer o
seu Direito, interpretando de acordo com os seus valores culturais e pelo que dita a sua
cosmologia. Nesse ambito, o Direito deve ser buscado nas mais diversas frentes de luta, seja
no campo da salde, alimentacdo, educacdo, protecdo e preservacdo da natureza, seja no
ambito dos ecossistemas e biomas quase sempre ameacados pela ocupagdo desordenada do
entorno das terras indigenas.

Assim, a alteridade deve ser entendida como a capacidade de conviver com o
diferente, permitindo olhar a partir das diferencas e reconhecendo o outro como sujeito de
pleno direito. E qualificar-se para o dialogo intercultural, entendendo que o ser humano vive e
age a partir de um determinado c6digo, numa rede de simbolos, caminhos e possibilidades.
Entender que toda cultura é dindmica, que a vida social é imbricada a ponto de ndo ser
possivel analises isoladas, pois ai existe uma rede de totalidades. N&o basta o reconhecimento
da diferenca, € necessario prover formas de coexisténcia considerando a alteridade: a ideia do
relativismo, multiculturalismo, direitos humanos, remete as identidades coletivas na
perspectiva da construcdo de novos paradigmas que, de fato, construa a cidadania, efetivando

o reconhecimento da diferenca e do direito a diferenca e de ser diferente.

R. Articul.const.saber, 2019, v.4: €59577



Assim, o indigena ndo se resigna mais a ser objeto de especulacdes epistemoldgicas,
académicas, e, sim, reclama o protagonismo politico, sua participagdo no momento de discutir
as politicas publicas, € 0 empoderamento e entendimento de epistemologias para solucéo de
seus novos/velhos problemas.

O “velho” e 0 “novo” convivem nas reservas indigenas, a teia de significados enreda-
se no saber local (GEERTZ, 2000), dando forma, fluidez, porosidade, permeabilidade,
flexibilidade as fronteiras culturais, reinterpretando, ressignificando, reelaborando a sua
cultura, rede social, modo de pensar, ver e agir, conforme a situacao o exigir, legitimando-a
ou ndo. Ndo esta passivo, aceitando o papel de vitima, o paradigma da aculturacdo, de visdes
estereotipadas, de sujeitos de segunda categoria, de incapaz. O século XXI permite ir muito
além do imaginado, tanto que o “indio de verdade”, hoje, esta nas universidades, faz parte das
redes sociais da internet, twitando e trocando informacdes via facebook, netizado.
Continuamos na luta com a esperanca de que dias melhores sdo possiveis e estes podem estar
préximos, estamos nos empoderando de armas muito mais poderosas do que o velho e bom
arco e flecha, que o diga o poder das palavras.

Portanto, antes de finalizar, enfatizamos que Antropologia da arte, etno-estética, arte
etnoldgico ou ainda historico etnoldgico artistico amerindio sdo todos os termos usados para
descrever o que constitui um estudo antropoldgico das criacbes humanas, principalmente de
viés plastica, visual, gestual, musical, histdrico e iconografico (COQUET, 2001). Por assim
dizer, o delineamento deste campo particular da antropologia tem imediatamente problemas
de definicdo que revela a variedade de termos que tém sido usados até agora para definir ou
contextualizar, e que afeta o objeto de sua reflexdo chamada torre, por sua vez, e de acordo
com os tempos, arte "tribal", “primitiva", "tradicional”, "etnoldgica", "popular"; tais
qualificativos trancaram, no passado. O termo "antropologia da arte” chama duas questdes
complementares, uma relativa aos dominios da expressdo considerada, a outra ao que
entendemos por arte. Na linguagem cotidiana, a palavra "arte" é geralmente usada para
designar imagens figurativas ou ndo-figurativas, em duas ou trés dimensdes e conjuntos ou
ainda formas, de todos os povos do mundo, seja ela tradicional ou ndo. Por assim dizer,
Coquet (2001) inscreveu uma diferenca entre os artefatos utilitarios pertencentes a industria
artesanal e outras categorias, onde a marca de uma significacdo adicional social, simbolica,
religiosa e estética ganham conotagdes/formatacoes/ideias.

Acredito que a origem maussiana da proposi¢do de que a antropologia da arte € uma
teoria da arte que considera objetos como pessoas, onde analisa beneficios ou presentes como

sujeitos/individuos, ou como suas extensdes. Dessa forma, podemos muito bem imaginar que
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é possivel considerar objetos de arte como pessoas. Na verdade, pode-se argumentar que,
desde a teoria da troca de Mauss é a referéncia ou o protétipo da teoria antropoldgica, que
seria suficiente para a teoria antropoldgica da arte edificio uma teoria semelhante a de Mauss,
mas que se relacionaria com objetos de arte e ndo com beneficios. A teoria do parentesco de
Lévi-Strauss é semelhante a de Mauss; bastaria substituir o termo servi¢co por mulheres; a
teoria antropoldgica da arte seria semelhante a de Mauss, onde beneficios seriam substituidos
por objetos de arte. A ideia ndo € parodiar a teoria que me proponho explicar, mas faco esse
paralelo para orientar o leitor sobre minhas intengdes. Desejo simplesmente mostrar que uma
teoria antropoldgica, qualquer que seja seu objeto, é antropoldgica apenas na medida em que
se assemelhe, em certos pontos fundamentais, a outras teorias antropoldgicas; caso contrario,
0 termo antropoldgico ndo teria sentido. Meu propésito é fazer avancar uma teoria
antropoldgica da arte que se assemelhe a outras teorias antropologicas, ndo apenas a de
Mauss, mas também de muitas outras. Minha principal critica as teorias da estética
intercultural e semidtica da arte etnografica é que seus principios sdo questdes da estética
ocidental e da teoria da arte, e ndo de forma de antropologia autbnoma. Talvez ndo exista uma
teoria da arte realmente Util que possa ser baseada ou derivada de uma teoria antropolégica
existente, mas desde que nenhuma tentativa tenha sido feita para construir uma verdadeira

teoria antropoldgica da arte. arte, a questdo nao pode ser resolvida.
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