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ESENTACAO

Santo Rosset()1

O Centro de Organizagao da Memoria Sécio-Cultural do
Oeste - CEOM -, hoje programa de extensao e pesquisa da
UNOESC/Campus de Chapeco, insiste e resiste contra todas as
adversidades conjunturais € estruturais com que a Universidade
brasileira se defronta, de maneira generalizada. Sao tdo poucos ¢
minguados os investimentos hoje destinados a produgéo cientifica
que o pouco ainda feito traz necessariamente a marca de teimosa
resisténcia a inércia e a estagnacao.

Depois do periodo de letargia a que foi submetido, em
consequéncia de uma equivocada politica interna da FUNDESTE
de priorizar investimentos em programas pretensamente mais
importantes do que ele (1990 e 1991) o CEOM, em 1992, retoma
paulatinamente suas atividades de resgate do patrimonio
sécio-cultural do Oeste de Santa Catarina, gragas ao retorno dos
recursos e estimulos que lhe eram necessarios e lhe foram
inicialmente destinados para atingimento de suas metas. Situa-se na
linha desse resgate o estudo dos povos Kaingang, particularmente no
que diz respeito a origem € a organizagdo desta etnia que povoou
grande parte dos quatro estados do sul do Brasil: Sdo Paulo, Parand,
Santa Catarina e Rio Grande do Sul.

Estamos dando a lume o n? 08 dos Cadernos do CEOM. Nele,
a antrop6loga social Juracilda Veiga, publica uma pesquisa
bibliogrifica que fez em 1990, enquanto ainda mestranda no
Instituto de Filosofia e Ciéncias Humanas da UNICAMP. O estudo,
até hoje inédito, agora honra sobremaneira as paginas deste caderno
do CEOM. Nele, como nos dois que o precederam na mesma linha,
(n% 1/2, com o estudo da Hilda Dmitruk Ortiz; n® 06, com o estudo
de Wilmar da Rocha dz’Angelis) o estudioso do "Homem de
Fronteiras do Oeste" © encontrard importantes informagoes
historiogréficas e antropoldgicas que certamente o ajudarao a

1 Coordenador da Coordenadoria de Pesquisa, Extensdo e Pés-Graduagdo - COPEP, da
UNOESC - Campus Chapec ¢ autor do projeto que originou 0o CEOM.

2 Déenominaggo ji tradicional entre os membros do CEOM, para significar genericamente  as
fronteiras geo-fisico-sociais ¢ a transcendente unidade histérica do homem que viveu e vive entre
elas.
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convencer-se cada vez mais - como nés - da importancia
sécio-cultural dos grupos que antecederam ao da economia de
mercado do capitalismo. A histéria milenar dos povos que, nesta
regido, antecederam aos brancos "colonizadores” nao pode ser
esquecida pela universidade que hoje nasce neste € deste mesmo
solo; sob pena de pecado mortal contra todos os mandamentos do
verdadeiro saber.
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REVISAO BIBLIOGRAFICA CRITICA
SOBRE ORGANIZACAO SOCIAL
KAINGANG '

Juracilda Veiga®

1. Introdugao; 2. As origens do Povo nos Relatos
Mitolégicos; 3. As Metades Exdgamas; 4. A
Patrilinearidade; 5. A Uxorilocalidade; 6. A Posi¢ao das
Mulheres; 7. Os Clas ou Sub-Grupos; 8. As Relagoes de
Parentesco; 9. Poligamia; 10. Nominagao; 11. Poder
Politico ¢ Poder Religioso; 12. Epilogo; 13. Bibliografia.

1. INTRODUCAO

O foco deste trabalho é o povo conhecido como Kaingang.

A denominagao Kaingang (Kaingangue, caingang) foi
introduzida na bibliografia em 1882 por Telémaco BORBA
(BALDUS, 1937:29; FERNANDES, 1946:249), como denominagéo
genérica de um grande nimero de grupos indigenas falantes de
dialetos de uma mesma lingua, filiados ao tronco J¢, localizados nos
Estados de Sao Paulo, Paran4, Santa Catarina e Rio Grande do Sul
bem como na provincia argentina de Misiones: (MAPA n® 01).

Se o termo "Kaingang" nao era usado pela totalidade daqueles
grupos como sua auto-denominagdo, é evidente que hoje em dia
todos esses grupos o adotam como meio de auto-identificagao e
filiagao a um mesmo povo.

1 O presente trabalho foi originalmente produzido como Monografia de conclusao da disciplina
"Antropologia Indigena”, do Mestrado em Antropologia Social, no Instituto de Filosofia e
Ciéncias Humanas da UNICAMP, no primeiro semestre de 1990.

2 Mestranda em Antropologia Social no Instituto de Filosofia e Ciéncias Humanas (IFCH),
Universidade Estadual de Campinas (UNICAMP) e bolsista do CNPq.
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O objetivo deste trabalho é a revisao da bibliografia sobre a
organizagao social do povo Kaingang, ainda encontrado nos quatro
estados brasileiros acima referidos. Nao estamos incluindo aqui a
bibliografia referente ao povo hoje conhecido como "Xokleng",
muitas vezes também denominado: Kaingang (HENRY, 1964;
MUSSOLINI, 1980), apesar de sua prox1m1dade cultural e filiacao
lingiiistica (GUERIOS, 1945), porque varios dspectos de sua cultura
material e espiritual o distanciam bastante da "tradi¢dao Kaingang",
destacando-se dentre esses aspectos justamente o da organizacdo
social (SANTOS, 1973:32).

O objetivo da presente Revisao Bibliografica ¢, antes de tudo,
conhecer o que ja se escreveu e formulou sobre o tema. H4 também
o interesse de verificar até que ponto a bibliografia existente da
conta, efetivamente, de descreveraorgamzagao social Kaingang. Ou
seja, pretendemos uma revisao CRITICA, que compara os registros
e tenta verificar se a leitura da bibliografia Kaingang permite uma
compreensao global e coerente da organizacao social desse povo.

E um elemento motivador desse trabalho a impropriedade de
uma visao bastante generalizada segundo a qual o povo Kaingang e
sua cultura sao bastante conhecidos, havendo mesmo uma
bibliografia razoavelmente extensa sobre ele, quando comparada
com povos indigenas de "contato" mais recente.

2

Outro elemento motivador é o fato de os Kaingang
constituirem atualmente um dos mais numerosos povos indigenas do

Brasil: 11.451 pessoas (CIMI Regional Sul, 1982:01) podendo ser
estimados hoje em mais de 14 mil pessoas, onde a maioria é
falante da lingua indigena.

2.AS ORIGENS DO POVO NOS RELATOS
MITOLOGICOS

Nao sao muitos os relatos mitoldgicos colhidos diretamente
dos Kaingang. O mais extenso e conhecido € o relatado por Telémaco
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BORBA que ouviu do Cacique Arakxé na regiao do Rio Tibagi:
"Lenda ou mytho dos indios Cayngangs". Outros autores, mesmo
afirmando terem ouvido a narragdo do mesmo mito, reportam e
reproduzem o relato registrado por BORBA (AMBROSETT],
1895; KRUG, 1924; TESCHAUER, 1927 ¢ 1929; METRAUX,
1946). Isso também se aplica as andlises do mesmo mito por outros
autores que nao o ouviram pessoalmente, (SCHADEN, 1959);
NIMUENDAIJU, 1978. O mesmo valeria para Lucien ADAM,
segundo SCHADEN, (1959:108 nota 21).

Francisco Vieira dos SANTOS (1949) de Nonoai, RS *e
SCHADEN (1953) Mangueirinha, PR, registraram dois outros mitos
Kaingang igualmente importantes.

O mito registrado por Vieira dos SANTOS trata, ao que
parece, de uma situacao em que, pela primeira vez, se fixaram regras
de casamento, estabelecendo-se dois grupos exogamicos:

Diz o caingangue- "Koféa Fix0 enk-rét" (eu me lembro
muito dos antigos)- que certa vez em sua nagao havia
uma moga de beleza encantadora, fascinava a todos que
aviam; o Chefe vigiava-a para que tivesse uma boa sorte,
devendo arrumar-lhe um casamento feliz, com um
rapaz de igual predicado. Mas acontece que a escolha
recaiu sobre um primo, fitho do irmao do pai da moga;
assim mesmo foi realizado o casamento. Nao tardou
uma infelicidade em casa e a nagao sofreu uma
epidemia, dizimando a populacao. E ai, o Chefe viu que
casamento entre parentes nao prestam. Foi quando
fizeram a separagao dos grupos -Kaiuk-ré e Kamé-
observado até hoje, no casamento ¢ na religido. Esta
separacao € feita pelo Chefe ao nascer a crianga, o qual
determina o grupo a que ela deve pertencer, segundo o
grau de parentesco em relagdo aos que pertencem ao
outro grupo; assim s6 pode realizar-se um casamento
de um Kaiuk-ré com um Kamé, e em hipétese alguma
dentro do mesmo grupo. (SANTOS, 1949:6-7).

Egon SCHADEN (1953) ouviu, em Mangueirinha, uma versao
que relaciona o restabelecimento de regras de casamento
3 Também recorremos a cépié do original assinado, arquivada em microfilme no Centro de

documentacio Etnolégica do Museu do Indio (FUNAI), Rio de Janeiro: filme 380, Doc. 03,
Planilhas 1903-1918. ’
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endogamico com uma situagio diretamente vinculada com risco de
sobrevivéncia do povo quando da ocorréncia de um dilavio.

O mito registrado por SCHADEN indica, portanto, nao
tratar-se de situacgdo original de estabelecimento das mesmas regras,

.. mas de uma situacdo excepcional em que elas tiveram.de ser.
descumpridas, e depois, restabelecidas. Assim relata SCHADEN:

X¢€ contou-me também o mito do dilivio universal:
Muitos indios morreram na grande enchente que houve
por estes sertoes. Escapou somente um casal de irmaos,
pequenos ainda. Eram do grupo dos Kamé. O
casalzinho foi nadando, foi nadando até uma serra
muito alta que se chama Krim-takré. Os dois subiram
ao alto da serra e agarraram-se as folhas das arvores.
Quando baixou a agua da enchente, desceram ao chao.
Casaram-se entao os dois, 0 irmao com a irma, ¢ os dois
tornaram a aumentar. Fizeram fogo, pois ja conheciam
o cipd que da fogo. Depois de aumentar o nimero de
filhos, o casal, antes de morrer restabeleceu a divisao
em dois grupos: os Kamé, que sao mais fortes, ¢ 0s
Kanhertd, que sdao menos fortes. Dividiram-nos para
arranjar os casamentos entre eles. Depois de
aumentarem mais os indios restauraram também a
divisio em Votdro ¢ Venhiky. Os Votoro tem a forga
dos Kanheru ¢ os Venheky a dos Kamé. (SCHADEN,
1953:140).

Por fim, o mito relatado por Arakx6 a Telémaco nao € um mito
de criacao do mundo e/ou das pessoas, mas um mito que registra as
aliancgas que deram a atual configuracdo do povo, hoje chamado
"Kaingang". Note-se, porém, que o mito fala de trés grupos distintos
de pessoas que estabeleceram alianga, ao contar o casamento de
Kaiurucré com as filhas dos Kamé, dos Kamé com as filhas daqueles
e, depois de tudo, daqueles dois grupos com as mulheres dos
Kaingang. O mito é mais claro ainda ao afirmar: "Dai vem o motivo
porque Kayurucrés, Kamés e Kayngangs sdo parentes e amigos".

O mito registra, ainda, que tal alianga aconteceu ap6s o diltivio,
fato central nesta narrativa. Esse dilavio, presente na mitologia de
tantos povos indigenas e também em tantas mitologias universais,
muito provavelmente registra uma rapida elevagao do nivel geral das
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L
aguas na regido - como de resto, no planeta - relacionada aos
fendmenos geolégicos das glaciagoes. Um quarto grupo indigena é
registrado nesse mito sob o nome de "Curuton” (sem "curu”, ou sem
roupa), justificando a prética dos Kaingang de aprision4-los.

Kamé e Kayurucré criam diversos animais e, SCHADEN
destaca o sentido antitético de suas criagdes, no seu
texto-comentario relacionando este mito com o dualismo social
Kaingang (SCHADEN, 1959:113).

Por fim, também neste mito parece registrar-se uma situagio
original de estabelecimento de regras de casamento, mas que difere
do que relata Vieira dos SANTOS (1949): em Telémaco nio ocorre
a circunstancia de um casamento anterior "desastroso", e inclui, por
outra regra, um terceiro grupo na alianca: além dos Kamé e
Kayurucré, também os Kayngang.

Na "lenda ou mytho dos indios Cayngangs", assim é a narrativa:

Em tempos idos, houve uma grande inundagio que foi
submergindo toda a terra habitada por nossos
antepassados. S6 o cume da serra Crinjijinbé emergia
das aguas. Os Caingang, Cayurucrés ¢ Camés nadavam
em diregao a ella levando na bocca achas de lenha
incendidas. Os Cayurucrés e Cames, cansados,
afogaram-se; suas almas foram morar no centro d
serra. Os Kaingang e alguns poucos Curutons,
alcangaram a custo o cume de Crinjijinbé, onde ficaram,
uns no s6lo e outros, por exiguidade de local, seguros
aos galhos das 4rvores, ¢ alli passaram alguns dias sem
que as 4guas baixassem ¢ sem comer; ja esperavam
morrer quando ouviram o canto das saracuras, que
vinham carregando terra em cestos, lacando-a a 4gua
que se retirava lentamente. :

Gritaram elles as saracuras que se apressassem, ¢ estas
assim o fizeram amiudando também o canto e
convidando os patos a auxilial-as.

Em pouco tempo chegaram com a terra ao cume,
formando como que um agude, por onde sahiram os
Cayngangs que estavam em terra; os que estavam
seguros aos galhos das 4rvores transformaram-se em
macacos € os Curutons em Bugios.

4 Estes Curutons sdo os Arés dos quais hd mitos anotados também por Telémaco Borba
(1904:61-2)
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As saracuras vicram com o seu trabatho, do lado donde
o sol nasce, por isso nossas aguas correm todas ao
poente e vao ao grande Parana.

Depois que as aguas seccaram 0s Cayngangucs
estabeleceram-se nas immediagoes de Crinjijinb¢. Os
Cayurucrés ¢ Camés, cujas almas tinham ido morar no
centro da serra, principiaram a abrir caminhos pelo
interior della; depois de muito trabalho chegaram a
sahir por duas veredas: pela aberta por Cayurucré
brotou um lindo arreio ¢ era toda plana ¢ sem pedras,
dahi vem terem clles conservado os pés pequenos; outro
tanto nao aconteceu a Kamé que abriu sua vereda por
terreno pedregoso, machucando elle e os scus, 0s pés
que incharam na marcha, conservando-os por isso’
grandes até hoje. ‘

Pelo caminho que abriram nao brotou dgua ¢, pela sédc,
tiveram de pedi-la a Cayurucr€, que consentiu quc a
bebessem quanta necessitassem.

Quando sahiram da serra mandaram os Curutons para
trazer os cestos que tinham deixado em baixo: estes, por
preguica de tornarem a subir, ficaram ali e nunca mais
se reuniram aos Cayngangs; por esta razao nos quando
0s encontramos 0s pegamos COMO NOSSOS €SCravos
fugidos que sao.

Na noite posterior a sahida daserra, atcaram fogo e com
acinza e carvio fizeram tigres (Ming), ¢ disseram aelles
- vao comer gente € caga - ¢ os Tigres foram-se rugindo.
Como nio tinha, mais carvao para pintar s6 com cinza
fizeram as Antas (Oyoro), ¢ disseram-lhes - vao comer
caga -, estas porém, nao tinham sahido com os ouvidos
perfeitos, € por esse motivo nao ouviram a ordem e
perguntaram de novo o que deviam fazer; Cayurucré,
que j4 fazia outro animal, disse-Thes gritando com mau
modo - vio comer folhas e ramos de arvores-; desta vez,
ellas ouvindo se foram; eis a razao porque as antas sO
comem folhas, ramos de 4rvores ¢ frutas.

Cayurucré, estava fazendo outro animal; faltava ainda a
este, os dentes, lingua e algumas unhas, quando
principiou a amanhecer, e, como de dia elle nao tinha
poder para fazel-os, pz-lhe as pressas uma varinha fina
na bocca e disse-lhe - vocé como nao tem dentes viva
comendo formigas -: eis 0 motivo porque o Tamandué
(16ti) € um animal inacabado ¢ imper eito.

Na noite seguinte continuou e fél-os muitos entre elles
as abelhas boas. Ao tempo que Cayurucré fazia esses
animaes, Camé também fazi. outros para 0s combater:
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fez os Lebdes americanos, as cobras venenosas ¢ as
vespas.

Depois -deste trabalho marcharam a reunir-se aos
Cayngans, mas viram que 0s tigres eram maus € comiam
muita gente, entao, na passagem de um rio fundo
fizeram uma ponte de um tronco de arvore e depois de
passarem, Cayurucré disse a um dos Camiés que quando
os tigres estivessem na ponte puchasse esta com forga,
afim de que elles cahissem n’agua € morressem. Assim
o fez o de Camé; mas, dos tigres uns cahiram a agua ¢
mergulharam, outros saltaram ao barranco ¢
seguravam-se com as unhas; o de Camé quis atira-los de
novo ao rio, mas como os tigres rugiam ¢ mostravam os
dentes, tomou-se de medo € deixou-os sahir: eis porque
existem tigres em terras € nas aguas.

Chegaram a um campo grande, reuniram-se aos
Cayngans e deliberaram casar 0s mogos com as mogas.
Casaram primeiro os Cayurucrés com as filhas dos
Camés, estes com as daqueles, e como ainda sobraram
homens, casaram-nos com as mulheres dos Cayngans.
Dahi vem o motivo porque Cayurucrés, Camés e
Cayngans sao parentes e amigos. (BORBA, 1904:57-59)

COMENTARIOS FINAIS AOS RELATOS MITOLOGICOS

1. Existem outros mitos Kaingang registrados e publicados,
referentes a aquisicdo da agricultura, ao "roubo" do fogo, ao
aprendizado de misicas e dangas e da predi¢do do sexo dos filhos.
As principais fontes - de primeira mao - sdo Telémaco BORBA
(1908) e Egon SCHADEN (1953), e ndo os reproduzimos aqui por
nao tratarem diretamente do tema especifico da organiza¢ao social.

2. Dos mitos transcritos, o tema em SANTOS (1949) e em
SCHADEN (1959) é o incesto, embora em SCHADEN compareca
também o tema do dildvio. O relato dos Kaingang de Nonoai ¢
bastante explicito na determinagao de regra matrimonial: € interdito
o0 casamento entre primos paralelos (pelo menos pelo lado paterno),
e justifica explicitamente a existéncia das "metades” e a regra de
exogamia por esse motivo.

Ja o relato de SCHADEN, ao referir-se a um caso de incesto
que salvou o povo no pés-dilavio, parece justificar a endogamia em
situagoes extremas mas, o restabelecimento das regras de exogamia
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confirma o valor dela na cultura tradicional. Por outro lado, esse
relato parece pretender, também, realgar a superioridade dos Kamé
sobre os Kanheri.

3. J4 se ressaltou, ao introduzir o mito registrado por BORBA,
0 seu registro sobre a alianga p6s-diltvio entre trés grupos distintos:
Kayurucrés, Kamés e Kaingangs. Segundo Arakxé, autor do relato,
tais grupos sao "parentes e amigos”, 0 que corresponde ao termo
Kaingang Kaikd ou Kaiké (veja-se adiante, no "Quadro Sintese de
Terminologia de Parentesco”, n®47). Vale ressaltar que o sufixo
"Kré" que aparece com "Cayuru" (BORBA grafa: Kré) pode
significar "filhos" ou "descendéncia” (ou-ainda, "toca", se a grafia de
BORBA estiver correta, sem nasal), mas o mesmo sufixo nio
comparece junto com Kamé, o que pode sugerir interpretagoes
(veja-se as "Conclusdes sobre as metades exdgamas”, adiante, n° 3).
Por fim, fatos como a tentativa de matar os tigres ou o episédio em
que Kamé pede 4gua ao "Cayuru" podem querer indicar a
superioridade do segundo sobre o primeiro.

3. AS METADES EXOGAMAS

Aprimeira referéncia a grupos diferentes relacionados a regras
de casamento parece ser a do mito relatado por Arakxé a Telémaco
BORBA, divulgado j4 na década de 80 do século passado. Ali
ocorrem, como se destacou no item anterior, os seguintes grupos
"amigos e parentes" por alianca através de casamentos: Kayurucrés,
Kamés e Kayngang. O mito reserva, porém, alguma distin¢dao a Kamé
e Kayurucré ao atribuir-lhes certos poderes sobrenaturais, como de
sairem da serra ap6s terem morrido afogados, e de criarem animais.

A denominac¢io Kamé j4 aparece nos escritos do Pe. Chagas
LIMA, referindo-se aos indigenas da regido dos Campos de
Guarapuava, porém atribufa a uma "horda" ou "%agéo". Para o Pe.
Chagas LIMA, desconhecedor da lingua indigena, "o idioma de que

5 "Como jd disse, foi em 1812 que o vigdrio Chagas comeqou a instruir os indios que se tinham
estabelecido no povoado de Atalaia. Para ele, porém, constituiu grande obstdculo a ignorincia
que tinha da lingua indigena". (SAINT-HILAIRE, 1976:212)
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usam os indios nascidos em Guarapuava e dos que habitam o
prolongado sertao e matos entre os rios Parana e Estrada Geral de
Itapetininga para o Sul, ndo é outro sendo o Guarany” (LIMA,
1842:53). Assim, para os indigenas habitantes da vasta regiao entre
osrios Cantu,  Piquiri, Paran4 e Uruguai, o Pe. Chagas LIMA
identificou as seguintes nagoes de lingua "Guarany": Camés,
Votoroes, Dorins e Xocrens. (LIMA, 1842:52) Além desses
identifica trés hordas sem indicar que lingua falavam, mas que
provavelmente eram aparentadas também com as quatro referidas.
Trata-se dos Cayeres (entre os rios Paran4, Iguact e Piquiri); dos
Tac-Taia (aos quais foram juntar-se os Camés, entre os rios Dorin e
Piquiri) (LIMA, 1821:258) e dos Jacfé, dos quais uma familia uniu-se
por casamento aos Camés e os Votoroes (LIMA, 1842:48).

Como se pode ver, o Pe. Chagas LIMA toma por nomes
proprios de "nagdes" diferentes, o que poderiam ser apenas alguns
grupos, alguma metade, ou nomes de caciques, ou ainda, indicagoes
de localizagdo em relagio a um rio ou mesmo um apelido colocado
por um grupo em outro.

Horta BARBOSA (1947) ser4 o primeiro autor que
explicitamente tratard de grupos e sub-grupos, referindo-se as
metades exogamas, em relagao aos Kaingang paulistas.

A formagao dos casais obedece a leis complicadas,
dependendo dos grupos e sub-grupos em que . se
dividem as familias Caingangues. Desses grupos, os
principais denominam-se Camens e Canherucrens; os
casamentos s6 se podem dar entre homens de um grupo
¢ mulheres de outro: assim por exemplo, um homem
Camem s6 podera tomar mulher Canherucrem. No
entanto nao se deve pensar que seja licito o casamento
de qualquer Camem com um Canherucrem também
qualquer, porque para complicar o problema, intervem
a divisdo em subgrupos alids bastante numerosos;
individuos de um certo sub-grupo Camem, s6 se
poderao casar com os de tais sub-grupos Canherucrens,
salvo certas excegdes que também as hi nas regras
caingangues, para maior confusio da solugao de uma
?gj;tgig)que nos parece deve ser tao simples (HORTA,
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NIMUENDAJU, tomando por base nao apenas o = material
bibliografico (como de Telémaco BORBA), comu seus proprios
contatos com os Kaingang paulistas, a época recém aproximados com
o SPI, afirma categorico que:

Por mi parte, jamas he oido mencionar como padre
ancestral de los Kaingyng a otros que no fueran Kanera
y Kamé. Por ser um objeto grueso o delgado, motecado
o rayado, el Kaingyng atribue su pertenencia y creacion
a Kaneru o a Kamé (NIMUENDAJU, 1978:141-2).

Em carta de 1912 ao Dr. Gensch, de Blumenau,
NIMUENDAJU escreve que:

Como toda a nagao, o grupo JAKUAE TEIE se divide
em dois clas exogamicos ou grande familia: KAUERU
(KAYNRUKRI de acordo com T.B.) ¢ KABME
(KAME de acordo com T.B.). A tltima denominagio,
foi mal compreendida por Von Martius e outros que
pensavam ser o nome uma horda. Os dois clas se
diferenciam por pintura preta em forma de trago (nos
KABME) ou pontos (nos KAUERU)
(NIMUENDAIJU, 1982:44).

Essa importante referéncia relaciona as metades com as
respectivas marcas ou pinturas corporais. Para o mesmo
NIMUENDAJU,cadauma das "metades” incluja trés (originalmente -
quatro) classes: Pai, Votoré e Pénye” (apud METRAUX, 1946:462).

BALDUS, mais categérico que NIMUENDAJU, parece nao
querer deixar margem para contestagoes € escreve:

A tribu divide-se em duas "metades” ex6gamas e
patrilineares, das quais cada uma est4, por sua vez,
dividida em dois grupos, de caracterizagao social
diferente. As designagoes Kadnyeri, Kamé e Votoro,
usadas, as vezes, na literatura, como nomes de tribus,
sa0 as denominagoes de trés desses grupos; o quarto
Erupo ¢ chamado Aniky. Os grupos existem em cada

orda de Kaingang. As supostas tribus Gés: Kadnyerd,
Kamé e Votdro nao sao senao hordas de Kaingang.
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(BALDUS, 1937:29) Entretanto, o autor nio afirma o
nome das "metades”. :

Segundo BALDUS, "os membros de uma das metades s6 pode
casar-se com membros da outra" (1937:44). Entre os 4 grupos
exOgamos informa haver uma certa "hierarquia”, segundo o
"prestigio social”, numa sequéncia de Votéro a Kamé, onde os
Votoro valem mais do que os Kadnyeru, e os Aniky mais do que os
Kamé: "eles tem mais forga", explicaram-me (BALDUS, 1937:45).
As pinturas identificam cada metade, sendo a marca dos Votéro um
‘pequeno circulo” a dos Kadnyera " um ponto grosso" dos Aniky,
"dois riscos paralelos" e os Kamé "um risco vertical” (BALDUS,
1937:45-6). O mesmo autor assim resume suas concluses:

As metades dos Kain. ang chamam-se Kanieru e Kamé.
Os nomes do indivic%uo indicam a metade a qual ele
pertence. Outro indicio € a pintura cerimonial que
consiste em pontos entre os Kanieru e em tragos entre
os Kamé. Essas metades funcionam nao s6 na ordem
matrimonial, mas também na de batalha e nas
cerimOnias. Tanto nessas como no ataque os Kanieru
tomam a dianteira, por terem sido reputados mais
bravos que os Kamé, cujo nome significa "medo”,
existindo, alids, como sin6nimo da palavra Kanieru o
termo Kamé-to, isto ¢, "medo nao". (BALDUS &
GINSBERG, 1947:80).

Loureiro FERNANDES reafirma a existéncia das duas
"metades" e dos quatro "grupos exogamicos" relacionados por
BALDUS, mas acrescenta que:

A proposito da origem dessa divisdo, nada de positivo
foi possivel apurar, mas, afirmam velhos Caingangues
que existiram outros grupos. Referem-se ao dos
Tamper que se extinguiu ha alguns anos atras, com a
morte do idltimo dos seus representantes
(FERNANDES, 1941:196).
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METRAUX em seu texto para o "Handbook", reproduz as
informacoes de BALDUS, Horta BARBOSA e NIMUENDAJU

(1946: 461-62).

Vieira dos SANTOS, ao registrar 0 mito ja transcrito e que
ouviu em Nonoai, RS, recolhe a informacgao de que as "metades” sdao
"Kaiuk-ré" e "Kamé" e que, em hipétese alguma, podiam casar-se
dentro do mesmo grupo (SANTOS, 1949:7).

Para SCHADEN, "os Kaingang dividem-se em duas metades
exOgamas e patrilineares, os Kanherii e os Kamé" (SCHADEN,
1953:139). Em outro trabalho relacionando tais metades ao mito,

€SCreve:

No texto mitico, os nomes Kayurukré e Kamé se aplicam
indistintamente ora a dois ancestrais da tribo, ora a
estes e seus grupos conjuntamente.

Para ele "a dualidade dos her6is kayurukré-Kamé", no
mito recolhido por BORBA, "constitui a expressao
mitica da oposicao entre as metades ex6gamas da tribo”,
para concluir - a partir de Baldus - que em Palmas
(Toldo das Lontras), "Votoro e Kadnyeri pertencem a
uma das metades, e Aniky e Kamé a outra."
(SCHADEN, 1959:108).

Delvair MELATTI identifica 2 grupos que lhe pareceram os
principais e que, sem muita certeza, afirma serem provavelmente
"Kanhert ou Kanhieri e Inhagampi". (MELATTI, 1976:29).

WIESEMANN também refere-se as duas metades
identificadas por marcas distintas:

. No dialeto Sul os indios pertencentes a3 metade

identificada por uma marca longa sao ainda chamados
Kabme(n)Kre(n), "filhos do medo"; aqueles
pertencentes a metade identificada por uma marca
redonda sao chamados Kayro:Kre(n) "filhos do
conhecimento” (WIESEMANN, 1964:315).

Enquanto que para os do Paran4, Cecilia HELM considera que
as metades ex6gamas Kaingang sao "an0nimas":
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A filiagao clanica que permite ao individuo se
identificar em linha paterna com um grupo de parentes
¢ o situa em uma das metades anOninas da tribo, permite
que identifique "o seu time" € os "do outro time", ou seja,
os que sao considerados irmaos (rengre) ¢ os de fora
(iambré-cunhado, genro) (HELM, 1977:100).

Otto ZERRIES, estudando o dualismo entre indios brasileiros,

escreve:

As metades levam sempre os nomes Kamé e
KanyeruKré, ou seja, apenas Kanyeri, pela supressao
do sufixo Kré, que significa descendente. O individuo
nasce na metade do pai e casa com um membro da
metade da mae. Sao preferenciais os casamentos entre
filhos da irma do pai e do irmao da mae, isto €, entre
primos cruzados (ZERRIES, 1976:89-91).

Um trabalho mais recente, como de Silvia BORELLI, limita-se
a "reenfatizar a presenca marcante da divisdo entre metades no
ambito das relagoes de parentesco Kaingang" (1983:69).

Sobre as relagoes entre as metades, Horta BARBOSA

observou que:

Em todos os empreendimentos coletivos devem figurar
individuos dos dois grupos (...) o Camem € o
Canherucren; a um pertence iniciar a agao, ao outro
prossegui-la até o desfecho final.

Assim, em um combate, "avangam de um lado e de outro
estendidos em linha, os Camens dos dois partidos (...)
enquanto isso os Canherucrens ficavam em outra linha,
aretaguarda. Iniciado o combate, 2 medida em que iam
sendo atingidos, "os Camens iam se retirando para a
retaguarda e sendo substituidos pelos 2
(BARBOSA, 1947:65-6).

Para cada uma das "metades" que domina "grupos”, Horta
BARBOSA informa haver "um chefe apelidado rekaké", cuja
autoridade é transmitida "por hereditariedade quando o herdeiro €
suficientemente valente e empreendedor para se fazer respeitar
pelos demais guerreiros”. Ademais, "orekaké trabalha. como
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qualquer homem para prover a subsisténcia propria e de suas
mulheres e filhos" ( BARBOSA, 1947:52).

. Sobre 0 mesmo tema, NIMUENDAJU refere, tratando dos
Kaingang paulistas:

Parece-me que quem organiza as lutas é o chefe
KAUERU ERERYGN. Ele ¢ alto, moreno, sisudo, fala
muito pouco e nio gosta de ser interrogado. O chefe
KABME FUVIGN também ¢ um grande guerreiro
além de ser MBAJE. E, porém, menor na estatura ¢
bem mais conservador., (NIMUENDAJU, 1982:44)

BALDUS, de quem Jé reproduzimos a informagio sobre
diferente "prestigio social” dos grupos, informa ainda que "nas festas
dos mortos cada "metade” tem um cantador. Numa das metades ele
sempre € Kadnyert; na outra, Aniky". BALDUS soube, pelo chefe
Koinkang, de Palmas, que esse lider Kaingang era Aniky e que os
famosos chefes Kodnda (Conda) e Virf, do século XIX, teriam sido
Votéro (BALDUS, 1937:46).

Vieira dos SANTOS observou em Nonoai, RS,:

Que o grupo KAIUK-RE ¢ superior, moralmente ao
outro - ocupa, invariavelmente, a direita ou a frente e
10 cemitério ocupa o lado do nascente, enquanto que o
Kamé ¢ separado para o poente, embora os dois sejam
sepultados sempre com a cabeca para o nascente. Mas
nao pude saber, até agora, se esta distingao do grupo
KAIUK-RE ¢ apenas uma conservacao de um habito
ou se significa alguma coisa para eles (SANTOS,
1949:7).

BALDUS também verificara o fato da posicao dos
enterramentos entre os Kaingang de Guarita, RS, onde "os mortos
da metade Kamé sio enterrados na parte oeste e os dos Kanyerukré
na parte leste do cemitério”, e a mesma posi¢do se repetia na "praca
de dangas" ao redor dos fogos: "os Kamé acampavam ao redor de um
fogo a oeste e os Kanyerukré a leste" (apud ZERRIES, 1976:91).

A partir de vérios autores, ZERRIES afirma que:
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Evidentemente, Kanyerukré, e, comisto, 0 sol, tem para
os Kaingang, posicao superior a de Kamé, ou seja, da
Lua, como j4 o demonstra o mito de criagio dos
kaingang, registrado por Telémaco BORBA (1904,
v.NIMUENDAIJU, 1914 e METRAUX, 1946:473-474)
(ZERRIES, 1976:91).

ZERRIES sintetiza suas conclusdbes em um quadro com o
titulo de "Antinomias na imagem do mundo e na organizacio dual
do indio brasileiro", em que apresenta as seguintes associagoes:
"Kamé - lua - Oeste - (?) - persistente - lerdo - lista (pintura do
corpo)" e em contrapartida, "Ka(d)nyert (Kré) - sol - Leste - fogoso
- inconstante - decidido - esbelto, leve - discos (pintura corporal"
(Idem, ibidem:117).

~  Sobre os enterramentos, Frei Luiz de CIMITILE observara ja
no século passado, que os Kaingang do Parana colocavam o falecido
“com a cara voltada para o poente", porém nao identificou diferengas
entre "metades” (CIMITILE, 1882:280). A mesma coisa observou
MABILDE, no Rio Grande do Sul: ou seja, que no enterramento
tinham "o cuidado de voltar ao lado da cabecga para o Este e os pés
para o Oeste", significando "sepultarem sempre seus mortos com a
face colocada... para o lado do poente" (MABILDE, 1897:163 e

1899:149). RAMBO, ao descrever usos funerdrios em Nonoai,
RS, registrou: "reminiscéncias antigas sdo a orientagdo da cabeca
para o sol nascente” (RAMBO, 1947:84), o que confirmaria as
observagoes anteriores.

Delvair MELATTI, registra uma série de informacoes bastante
contraditorias de distintos informantes, para concluir: "apesar das
divergéncias de opinides a respeito da disposi¢dao da cabega dos
mortos na sepultura, percebe-se que havia uma tendéncia do grupo

A, em colocé-la voltada para o leste e o grupo B para o Oeste"
(MELATTI, 1976:54 cfe. p4gina 37 adiante).

CONCLUSOES SOBRE AS METADES EXOGAMAS

1. Alguns autores registram as "metades" exgamas, mas nao
lhes dao esse nome. BARBOSA, por exemplo, que ndo fala em
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metades, mas em grupos, apenas identifica os dois grupos que se
mostram os "principais”. Também BALDUS, em seu trabalho de
1937, nomina os grupos exégamos e lhes indica uma "hierarquia”,
mas nao nomina as "metades”. J4 em seu texto de 1947 - talvez por
influéncia das informagoes de NIMUENDAJU, em METRAUX
(1947), o mesmo BALDUS refere-se as metades "Kanieru e Kamé"
(1947:80). Por sua vez WIESEMANN registra as denominagoes
"Kabme(n)kre(n)" e "Kayro:kre(n) (1964:315). E de notar que é a
tnica vez na bibliografia Kaingang que vemos o registro do sufixo
"Kre(n)" ao lado do nome Kamé ("Kabmé"). Também o termo
"Kayro", traduzido por "conhecimento/saber", é inédito, uma vez que
0s outros autores usam variantes proximas sempre-terminadas em
"u": Cayerucrés (BORBA 1904:57); Canherucrem (BARBOSA,
1947:53); Kaneru (NIMUENDAJU, 1978:142); Kauert (idem
1982:44); Kadnyeru (BALDUS, 1937:29); Kaniert (idem, 1947:80);
Kaiuk-ré (SANTOS, 1949:7); Kayurukré (SCHADEN, 1959:108);
Kanhieru (MELATTI, 1976:29), Kanyerukré ou Kanyeri
(ZERRIES, 1976:89). A propria Ursula WIESEMANN, em seu
"Dicionério" registra "Kanhru" para o nome de um cld de sinal
distinto de "Kanhr6", traduzido como "sabendo" e "Kanhram" para
"saber, ensinar". (1971:37)

2. Por outro lado, pelos varios autores é possivel aceitar que as
metades se identificam por pinturas distintas: uma com marcas
redondas e outra com marcas compridas.

3. A interpretacdo do mito registrado por Telémaco BORBA
nos trabalhos de NIMUENDAJU (1978:142) e de SCHADEN
(1959); identifica os "heréis miticos” a Kayurukré e Kamé e os
relaciona com as "metades” exdgamas, que seriam sua descendéncia.
Porém, tal procedimento descarta a alusdo clara do mito contado por
Arakx0 da alianga dos "Kaingang, com um terceiro grupo junto de
Kamé e Kayurucré.

Haveria também uma contradicdo entre o prestigio dos
"herois” miticos e seus descendentes e o "prestigio social" superior
dos Aniky e Votoro, encontrado por BALDUS em Palmas (1937),
enquanto Vieira dos SANTOS afirma que pode observar em Nonoai
que o "grupo Kaiuk-ré é superior, moralmente ao outro" (SANTOS,
1949:7). : :
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Também nao fica esclarecido o fato:de que no mito ouvido por
BORBA e nos registros posteriores sobre "metades" e "grupos”
Kaingang, o termo Kairu, ou Kayeru, vem sendo acompanhado pelo
sufixo "Kré" ou "Kren". Este sufixo pode significar uma toca (se nao
for nasalizado: kré) ou a descendéncia, ou filhotes”, ou "filhos" (se
for nasalizado: kre) (WIESEMANN, 1971:50). O que chama a
atencao € que tal sufixo, ou outro qualquer, nio comparece junto
com Kamé, a excecdo do registro tinico de WIESEMANN
(1964:315). Se o "Kre" é nasalizado e a expressao significa "os filhos
ou descendentes de Kainhru', isto significaria que Kamé, no mito,
ndo seria 0 nome de um "her6i" do qual descenderiam outras gentes?
O que seria entao? Um apelido dado a outras gentes? O "heroi"
mitico seria, entdo um s6 e, por sua vez, nio compareceria ao mito
pois que ali estdo apenas seus descendentes?

Tais questoes querem indicar que h4 discordancia entre os
- dados e as interpretacoes das fontes bibliograficas, além de indicar
que hd muitas questoes em aberto, definitivamente nio esclarecidas.

Estabelecer que as metades "exdgamas" Kaingang sao Kamé e
Kainhrukré é uma simplificagio que ndo corresponde ao material
que se tem reunido. Ademais, tal simplificacdo impede que se
investiguem outras relagdes ou aliancas que estdo na origem da
formacdo do povo hoje reconhecido por "Kaingang".

4. Como a questao dos nomes das metades, as relagdes entre
elas também’ parecem ndo estar conhecidas. Se alguns autores
afirmam o predominio dos Kaiurukré (como ZERRIES ou Vieira
dos SANTOS) ou da metade de sinal redondo (BALDUS), outros
fatos registrados apontam outras linhas de investigacao. Por
exemplo, NIMUENDAJU atribui tarefas de guerra ao chefe
"Kaueru" e ao chefe "Kabmé" atribui tarefas de "mbajé". Por sua vez,
BALDUS informa que o cacique (chefe politico) de Palmas a época
de sua investigacdo era um Aniky. Finalmente, Horta BARBOSA
diz que, em combate, os Kamé faziam a primeira fila, na vanguarda.

5. Por fim; a bibliografia parece permitir relacionar a "metade"
de sinal redondo (a qual pertenceriam, entre outros os Kainhru) ao
nascente, ¢ a "metade” de sinal comprido (& qual pertenceriam entre
outros, os Kamé) ao poente.
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4. A PATRILINEARIDADE

MABILDE niao se refere explicitamente sobre a
-patrilinearidade mas indica essa relagao quando afirma:

Na troca das mulheres, quando as fazem, os filhos
sempre ficam em companhia dos pais. Assim procede,
também, o cacique principal. Quando d4 uma de suas
mulheres a um dos individuos da tribo, guarda para si
os fithos que com ela teve. (MABILDE, 1983:49

Horta BARBOSA ressalta a forga da patrilinearidade
relatando o tratamento dispensado pelos Kaingang aos seus filhos
"adotivos":

Os Caingangs tratavam os Otis prisioneiros como filhos,
¢ a tal ponto levavam esta 1c¢a0 que em tudo era
respeitados os interdictos resultantes das regras de
incesto em vigor entre eles. E isto ndo causa estranheza
quando se sabe que cada Oti era incorporado a familia
do homem que o havia pegado; esse homem para todos
os efeitos, tornava-se o seu pai, ¢ os demais graos de
parentesco resultavam dessa premissa. (Apud
BANDEIRA, 1926:68)

TESCHAUER por sua vez assim escreve:

Segundo os Caingang e outros amerindios a crianga
devia a existéncia exclusivamente ao pai. A mae era
somente a depositdria e guarda da prole e esta nio

~ contraia deveres para com aquella. A condicao do pae
passava aos filhos ¢ ndo a da mae. Si esta era escrava e
0 pae livre, também os filhos eram livres. Si, pelo
contrdrio, o, pai, era escravo ou inimigo, como tal era
tratado o filho. (TESCHAUER, 1927:44)

BALDUS tratando do mesmo assunto é suscinto e incisivo:
"Filhos e filhas pertencem a metade do pai". (1937:44)
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Loureiro FERNANDES afirma explicitamente que os
Kaingang sao patrilineares e registra que: "Instados da razio de s6 o
pai determinar o grupo respondiam: "isso ndo sei; o pai de certo tem
mais forga (sic) lado dos filhos" (FERNANDES, 1941:196).

NIMUENDAJU assim se refere ao tema:

There are two exogamic moities, Kanyer and Kamé,
which are patrilinear and not localized, so that in every
group there are representatives of both moieties. (Apud
METRAUX, 1947:149)

Vieira dos SANTOS conta que em Nonoai encontrou 8
casamentos de homens ndo indios com mulheres indias e apenas 2
de homens indios com mulheres nao indias. Observou que:

Nos dois casamentos de indios com mulheres nao
indias, permaneceu no lar o costume; ao passo que nos
casamentos entre homens ndo indios e mulheres
indigenas, apenas um dos oito, conserva no lar o
costume indigena. (SANTOS, 1949:4).

SALZANO, baseado em FERNANDES e colaboradores
(1957) afirma que os Kaingang antigamente praticavam a exogamia
patrilineal:

Uma crianga nascia ou na sub-tribo Kamé ou Kadnieru,
de acordo com o pai ou a casa onde ela era criada. Diz
também que antes de conhecer o trabalho citado, um
indio de Nonoai lhe informara deste costume, segundo
ele, "porque € o homem que faz o filho!" (SALZANO,
1960:45).

MELATTI informa sobre o destino dos filhos do branco (fok)
entre os Kaingang de S.Paulo:

Se mulheres casadas com "civilizados" enviuvavam, os
filhos eram mortos pelos parentes dela, mas filhos de
homem Kaingang com mulher fok, eram poupados, se
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o vilivo contraisse novas nipcias. Gavile exemplificou
contando que a mae do seu marido (Luizao), foi
transferida do Icatu, para Arariba, para que o filho nao
fosse morto, pois ficara vidva de fok. (MELATTI,
1976:41)

Cecilia HELM, que estudou os Kaingang do Parand a partir da
década de 60, ndo tem davidas quanto a descendéncia patrilinear
entre esse povo. Segundo ela,

A sociedade Kaingang € segmentada em grupos que se
organizam a base de descendéncia patrilinear. Nela se
acham inseridos o cla, e metade ‘(sic) e os grupos
cerimoniais ou de pintura. Os clas e os grupos de
pintura tém denominagdes especiais. Cada individuo
herda o nome de um ancestral agnético ja falecido e com
este sua posi¢ao nos grupos cerimoniais. Sao escolhidos
pelo pai, irmao do pai ou outro parente da metade do

ai. Esses nomes sao relacionados com as qualidades -
?orte ou fraco, covarde ou valente € com os tipos de
pintura corporal usados nas atividades cerimoniais, que
podem ser de riscos ou pequenos circulos, de acordo
com a marca que recebe do ancestral, do qual herdou
a posigao que ira ocupar na ordem social Kaingang,
dentro de grupos, desempenhando papéis, que lhe sao
atribuidos (HELM, 1977:100).

Alcida RAMOS e Maria Ligia PIRES que estudaram as
unides interétnicas em Mangueirinha, PR, afirmam,

Se perguntarmos a um Kaingang quala identidade dos
filhos das unides intertribais, ele respondera
prontamente que ¢ Guarani, por causa do pai. Mas se
lhe fizermos a mesma pergunta sobre os descendentes
de casamentos entre mulheres Kaingang ¢ homem
civilizado, a resposta estara condicionada aos interesses
que se tenha em assimilar os filhos "mestigos" como
"indios". Uma vez que a maioria das uniées com brancos
envolve mulheres ¢ nao homens Kaingang, se fosse
seguido o critério de patrilinearidade, os filhos nao
poderiam ser considerados como indios.
Escamoteia-se, portanto, o critério de descendéncia
patrilinear, realgando-se a identificagado com a mae,
principalmente se ela for in:'ia "pura”. No entanto, isso
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nao garante que tais descendentes sejam considerados
"puros”. (PIRES & RAMOS, 1980:234)

Silvia BORELLI em trabalho recente afirma:"com relacdo ao
parentesco, os Kaingang dividiam-se em duas metades exogamicas
€ patrilineares" (1984:53),.

CONCLUSOES SOBRE PATRILINEARIDADE

01. As fontes sao concordantes em atribuir 2 heranca por linha
paterna a identificagdo social do individuo, ou seja, a "metade” a que
pertence. Além disso, hé registros de casos que ilustram com muita
forca essa patrilinearidade, sobretudo o caso de filhos de branco em
aldeias paulistas (MELATTI) e a identificagdo nos Kaingang de
Mangueirinha (PIRESe RAMOS), mas 0 mesmo pode ser estendido
a0 caso de casamentos mistos em Nonoai, relatado por Vieira do
SANTOS, onde os filhos de pai branco nio seguem o sistema
indigena.

S. A UXORILOCALIDADE

Asprimeiras referéncias aregra residencial, entre os Kaingang,
$30 0s escritos contemporaneos de Frei CIMITILLE e Telémaco
BORBA. Em sua "Meméria", de 1882, Frei CIMITILLE escreve:

Costumam fazer o primeiro casamento quando aparece
perto da lua uma estrela, e depois em qualquer tempo
do ano, devendo o genro acompanhar e servir o sogro,
alids ficara sem mulher, ¢ logo passara para outro que
se sujeite as condigdes do pai da mulher (CIMITILLE,
1882:277-8)

Telémaco BORBA, em seu texto de 1882, inserido
posteriormente em seu "Actualidade Indigena", igualmente
registrou:
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Os homens nao tomam mutlher antes dos 18 anos ou 20,
nessa idade, quando encontram mulher ou menina de
seu gosto, pedem-na ao pai, fazendo-lhe algum
presente; sc este anui ao pedido, o noivo fica agregado
a familia da noiva, que, se ¢ moga, fica-lhe pertencendo,
sem necessidade de cerimdnia alguma; se esta ¢ ainda
menina, fica 0 noivo pela mesma forma agregado ao
sogro, a quem faz todo o servi¢o, como seja: cagadas,
rogas, lenha, etc..., até que a noiva atinja de dez a doze
anos. Desse tempo em diante, ou continua na
companhia do sogro, ou procura outra familia, levando
a mulher; mas isso raras vezes acontece (BORBA,
1908:11).

KONIGSWALD, também para os Kaingang paranaenses do
comeco do século, escreve:

Geralmente o jovem esposo vai morar com 0O sogro,
onde ele por assim dizer deve pagar com o trabalho a
mulher ¢ somente mais tarde quando ele ficou mais
velho e ja colheu mais experiéncia ele se torna
independente (...) A mulher abandonada pelo marido
fica com os seus parentes até que aparece um novo
- candidato, enquanto que 0 homem volta para os scus
(KONIGSWALD, 1908:3).

Herbert BALDUS anotou, em Palmas:

Perguntando se antigamente, depois do casamento, o
homem ou a mulher costumavam morar no aldeamento
dos sogros, recebi a resposta: Se o homem era
preguigoso, vivia as costas dos sogros; se trabalhador,
s6 com a mulher. Se entdo o sogro morresse, tinha o
homem de "governar” também a sogra. Depois da morte
do marido ou da mulher, o conjuge vitivo regressa, em
geral, & cabana dos pais (BALDUS, 1937:43).

O mesmo autor anotou, para o Ivai:

Ocorrendo o divorcio na segunda geracio duma
familia-grande que convive na mesma casa, o marido
tem que abandonar esta, pois os Kaingang sao
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matrilocais, 0 que quer dizer que o marido, pelo
casamento, ¢ obrigado a morar com os sogros
(BALDUS & GINSBERG, 1947:80).

SALZANO registrou, laconicamente:

"Os rapazes permaneciam na sua sub-tribo, mas as
mogas mudavam-se ao casar para o grupo do marido"

(1960:45).

Segundo MELATTI,

Quando a moga nao queria casar como rapaz, ficava
trés dias amarrada, com cip6, sozinha, na casa de sua
mae ou na do rapaz. Recebia alimento das pessoas da
Casa em que se encontrava reclusa, e a agua do futuro
marido. Normalmente dois dias de reclusio era
suficientes para ela se decidir a casar. Depois desse
isolamento, passava a residir na casa do pai do rapaz
(MELATTI, 1976:37).

Silvia BORELLI, calcando-se em FERNANDES (1941:198),
que por sua vez reproduzira informagoes de BORBA (1908), afirma
que, :

A descendéncia patrilinear condicionava que as
criangas ao nascerem pertenciam a metade paterna,
mas algumas informagdes etnograficas (...) atestam que
posteriormente, quando adultos, no momento de
escolha do conjuge, deslocavam-se de sua metade de
origem, através das regras de exogamia e passavam a
viver em companhia da familia da noiva, definindo a
matrilocalidade como regra de residéncia. Assim, os
filhos deste novo casal eram criados com a familia de
sua mae mas pertenciam, pelas regras de descendéncia
patrilinear, a metade de seu pai (BORELLI, 1983:69).

Em outra passagem BORELLI afirma sua posi¢do em favor da
matrilocalidade:
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Apcsar de todas as lacunas que impossibilitam o
estabelecimento de relagoes cntre as fungdes
propriamente econdmicas ¢ a organizagao de
parentesco, esta organizagao existe ¢ possui um
significado. As pistas possiveis para essa articulacio
poderiam ser encontradas através da busca do sentido
que possa ser atribuido as regras de alianga, residéncia
e descendéncia: por que 0s jovens ao se casarem com
pessoas de fora de sua metade, passam a morar em
companhia da familia da noiva, apesar de
permanecerem vinculados pelas regras de
descendéncia a familia paterna? Seria em funcio da
preservagao de um equilibrio numérico entre os grupos,
ou da garantia da fluidez ¢ do nao fechamento,
fundamentais para a atividade cagadora e coletora,
ctc... (BORELLI, 1983:73).

A mesma autora, entretanto, em trabalho posterior, parece
retomar a davida quanto a regra de residéncia, mostrando-se mais
propensa a aceitar a informagio de MELATTI: "outras informagoes
foram avaliadas e demonstram que a noiva apds o casamento passava
a viver em companhia da familia do noivo, caracteristica definidora
de um padrdo patrilocal" (BORELLI, 1984:54).

CONCLUSOES SOBRE A UXORILOCALIDADE

1. Sdo poucos e contraditérios os autores que tratam
diretamente o assunto, embora a maioria afirme a uxorilocalidade.

2. Asinformacoes de Telémaco BORBA e de Frei CIMITILLE
parecem influir nos autores posteriores, alguns dos quais apenas 0s
transcrevem, razao porque nao os reproduzimos (como
FERNANDES, 1941:198 e AMBROSETTI, 1895:322-3).

3. Quase todos os autores limitam-se a afirmar a regra de
residéncia, mas ndo apresentam dados estatisticos ou exemplos.

4. BALDUS parece tratar de uma situa¢do ndo-original, onde
os casais podem viver isolados. Mesmo assim, as opgoes do casal
seriam viver isolado ou na casa da mulher (dos sogros do marido).
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5. MELATTI cita, entre seus exemplos, um caso em que aregra
seria a patrilocalidade.

6. BORELLI nao agrega informagoes novas, apenas indicando
as posicoes de FERNANDES (1941) e MELATTI (1976),
inclinando-se ora pela matrilocalidade (1983) ora pela
patrilocalidade (1984).

7. Autores mais antigos parecem concordes quanto a
matrilocalidade como regra de residéncia, mas em autores mais
recentes surgem posi¢oes pela patrilocalidade. Tal divergéncia
refletiria mudangas em andamento na sociedade Kaingang? Nao ha
dados para concluir sobre isso.

6. A POSICAO DAS MULHERES

O tema da matrilocalidade motiva a reflexdo sobre o papel ou
status da mulher na sociedade Kaingang. Muitos autores ndo tratam
o tema diretamente, mas pode-se fazer inferéncias a partir de
informes que registram o relacionamento entre 0s sexos.

CIMITILLE, por exemplo, informa quanto ag casamento que,
"se acontece que um marido surra uma mulher ou algum filho,
apartam-se sem cerimOnia e logo cuida de procurar outra esposa’
(CIMITILLE, 1882:279).

O mesmo missiondrio informa que na cerimonia pelos mortos,
as mulheres "sentam-se detras dos homens" (1882:281) na roda do
fogo e quando algumas delas se embriaga com o "aquiqui", "serve de
cagoada para todos, até as criancgas" (1882:282).

Telémaco assim escreve:

E muito raro os maridos abandonarem as mulheres;
mas estas, quando mogas, com facilidade os abandonam
para unir-se a outro; quando se di este caso,
escondem-se no matto seis ou oito dias; se nos primeiros
dias o marido as encontra, € 0 amante nao ¢ valente,
aquele lhe aplica uma sova de pau e a infiel volta ao lar
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que tinha abandonado, sem mais nada lhe resultar do
ue um acréscimo de afei¢ao por parte do marido
BORBA, 1908:11-12).

Para os habitantes em Misiones, AMBROSETTI informa que,

Los maridos tratan com suavidad a sus mujeres, las
consultan en todos sus asuntos, muy rara vez las
abandonan, y son carifiosos al extremo con sus hijos...
(AMBROSETTI, 1895:323).

Diz ainda,

El rapto entre los Kaingangues, no existe precisamente;
lo que sucede es que, con mucha facilidad, las mujeres
dejan a los maridos por seguir a otros (AMBROSETT],
1895:322) e segue reproduzindo informagdes de
BORBA.

KONIGSWALD afirma que "divorcios ndo sdo raros € nao
causam grandes transtornos™ (1908:3), e completa repetindo
informacoes de BORBA quanto as mulheres que abandonam seus
maridos e o tratamento de maior consideracdo que recebem quando
o marido a traz de volta para casa (Idem: 3-4).

Para os Kaingang do Nordeste riograndense nos meados do
século XIX, MABILDE faz afirmagbes bastante categdricas, raras
vezes corroboradas por outras fontes, como a de que os homens
Kaingang podiam emprestar suas mulheres em troca de uma faca, ou
mesmo troci-las por uma ferramenta (MABILDE, 1983:64-5).
Segundo esse autor os Kaingang tem suas mulheres em "condigao
servil”, "considerando-as antes escravas, do que esposas ou
companbheiras" (Idem:64), sendo que o "cacique principal" disporia
delas "como se fosse uma mercadoria ou escravas" (Idem: 48).

Paula SOUZA escreve sobre os de Sao Paulo que,

A mulher destinada a um indio, se nao quer
acompanhé-lo é amarrada ao seu rancho até querer (...)
Com o contato dos civilizados, muitas mulheres
tentaram induzir os seus maridos a terem s0 uma
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¢sposa, porém, ndo o conseguiram (SOUZA,
1918:745).

O mesmo autor informa que "tomam parte nos combates
algumas mulheres, além dos homens. Quando um dos homens cai,
as pancadas de um adversdrio, as mulheres intervem, impedindo a
continuacdo das bordoadas" (Idem:746). Também nos episodios de
declaragdo de guerra, onde um dos insultos ao inimigo € falar de "seu
pouco gosto pelas mulheres, sua falta de virilidade, sua pequena
faculdade de procriar, etc", "as mulheres durante o discurso de
desafio, com gritos, aumentam o entusiasmo do orador" (Idem,
746:7).

Horta BARBOSA assim refere a questdo: "os maridos sdo
muito carinhosos com as mulheres, que os acompanham por toda a
parte, até mesmo nas expedigoes de guerra" (BARBOSA,
1947:52-3).

Para HENSEL, entre os Kaingang riograndenses,

As mulheres ocupam posigao muito inferior ¢ delasnio
se faz caso. Apesar de se realizarem casamentos, parece
que nao sao tao firmes, pois ndo ha receio de, na
expectativa de recompensa, oferecerem as mulheres a
estrangeiros (HENSEL, 1928:73).

SERRANO, coligindo notas de trabalho de MABILDE,
informa a participagdo feminina na guerra;

En sus correrias y combates a parajes alejados, las
mujeres viejas y aquellas que no tienen hijos que
amamantar, cargan con las flechas que los guerreros no
pueden llevar consigo y quedas (sic) ocultas en las matas
de las inmediaciones del combate, durante el cual
gritan, vociferan e insultan al enemigo. Cuando el
guerrero agoto su_provisién de flechas, corre al lugar
donde estds (sic) las mujeres en busca de otras
(SERRANO, 1957:169).
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BALDUS, por sua vez, registra sua observacao divergente de
MABILDE e de HENSEL, ao anotar sobre o grupo de Palmas, PR,
que,

A vida dos casados €, em geral, bastante pacifica, e
nunca o marido maltrata a mulher. A mulher ndo tem
posigao inferior 2 do homem. Isto ¢ demonstrado pelo
fato de que os homens ndo se furtam a fazer trabalhos
femininos (BALDUS, 1937:41).

Sobre os Kaingang do Ivai, o mesmo autor informa:

Quando conversei com o encarregado do Posto acerca
da posi¢cdo social da mulher, ele declarou
imediatamente ser a esposa, em geral, tao autoritaria
que ele, em presenca dela, ndo devia ordenar ao marido,
pois poderia ser contrariado pela contra-ordem dela.
Alias, muitas mulheres separam-se com grande
facilidade do marido, quando preferem outro homem.
Mas ha também homens que deixam a mulher
(BALDUS, 1947:80).

Em Nonoai, RS, Vieira dos SANTOS observou na metade
desse século que "o marido chegado no comércio, antes de realizar

qualquer negécio consulta a mulher, que aprova ou desaprova"
(SANTOS, 1949:01). O mesmo autor observa que:

A mulher caingangue ndo participa da reuniao dos

homens para tratar de assuntos da coletividade, mas ao
ue se observa, o indio, para negocios individuais, nao
ispensa a opiniao dela (Idem: 05).

Também no Rio Grande do Sul, porém no Inhacorj,
FISCHER registrou em 1959:

Eles gostam de suas mulheres € querem acostuma-las
mal. I%ste amor também nao sofre rupturas quando em
suas bebedeiras os homens por motivos de citime,
justificado ou nao, surram suas mulheres € quase as
matam. Fidelidade conjugz' € a norma comum, € 0s
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indios de Inhacora posstem um essivo sentimento
de honra familiar. Se apesar dect:?;br@ alguma vez uma
mulher vai com outro homem, entao, o marido a recolhe
outra vez sem mais nem menos, se ela voltar ou é levada
a forca novamente para a Reserva. Contudo os casos de
divércio sao raros (Apud BECKER, 1976:153).

Alguns registros sao coincidentes ao relacionar os conflitos
entre grupos Kaingang com o rapto ou posse de mulheres. Assim
AMBROSETTI registra o fato para o final do século XIX, em lutas
dos indios Kaingangs dos Campos do Paiqueré contra a tribo do
cacique Fracran, em Misiones (AMBROSETTI, 1895:344).

Igualmente informa MABILDE: "geralmente as dissengoes
entre os Coroados sdo motivadas por causa das mulheres; muito
menos vezes porém elas nascem da invasdo por uma tribo do
territorio de outra..." (MABILDE, 1897:160).

TESCHAUER escreve, ao que parece inspirado em Mabilde:

Nao empreendiam guerra para conquistar provincias
ou aldeias, mas por outros motivos; para fazer cativos
0s escravos, para vingar uma afronta ou para roubar
uma ou mais mulheres (TESCHAUER, 1927:47).

Também parece estar baseada nas notas de MABILDE a
afirmagdo de TESCHAUER de que "a situagdo da mulher na
sociedade dos Caingang era antes a de uma escrava do que de esposa”
(Idem:ibidem).

Marcelo PIZZA faz observagdo mais detalhada sobre esse
aspecto entre os Kaingang paulistas, referindo a "politica que agitava
continuamente os partidos em que se dividiam os Caingangs”
(PIZZA, 1938:205), informando que tal "politicagem era norteada
mais pela conquista de mulheres do que por outro motivo,
resultando sempre o dissidio em violentas lutas a pau, em que _
tomavam parte até representantes do sexo fragil" (Idem:205-6). Tal -
seria a importancia das mulheres nesses conflitos que, ao dirigirem
insultos aos inimigos na preparagao do combate, diziam:
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Malvados! Sujos! Gente que nao sabe agradar
convenientemente as mulheres! Tomem cuidado! Nos,
que somos bons e limpos, que sabemos tratar as
mulheres, € que somos bonitos ¢ valentes, € nao
agradamos nossa mulher fora do rancho, nés vamos
meter-lhes o pau! (Idem:206).

No entanto, o mesmo autor refere aos casamentos forgados: "a
moca deveria casar-se com o0 homem que lhe fosse escolhido para
marido, por quem de direito. Se recusava, era amarrada a um poste
e, depois ao préprio marido” (Idem:208).

Loureiro FERNANDES afirma que os Kaingang "faziam
guerra para vingar ofensas, para roubar mulheres e para fazer
prisioneiros" (1941:196).

MELATTI, que também refere a prética de casamentos
forcados (1976:37), registra um depoimento curioso: "a Kaingang
Mariona (...) também disse que ’antigamente mulher Inhagampi
matava o marido™ (1976:29).

CONCLUSOES SOBRE A POSICAO DAS MULHERES

1. Diversos autores enfatizam a deferéncia para com as
mulheres na sociedade Kaingang, incluindo a afei¢do e carinho dos
seus maridos. Diversos autores parecem repetir informagoes de
BORBA.

2. E bastante recorrente a informagdo de que as mulheres
desfaziam seus casamentos com mais facilidade que os homens.
Discordantes sdo as afirmacoes sobre casamentos forgados, que
aparecem em autores que tratam dos Kaingang paulistas (SOUZA,
1918; MELATTI, 1976) e as ponderagées quase isoladas de
MABILDE sobre a situa¢do de inteira submissdo das mulheres,
sobretudo aos caciques.

3. Autores como TESCHAUER e HENSEL pela época, pelo
territério e sobretudo pelos termos que usam parecem repetir

informacoes colh.idas em MABILDE, e ndo atestam com fatos que
reforcem suas opinides. ;
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4. Os depoimentos de Horta BARBOSA, Vieira dos SANTOS
e, sobretudo, BALDUS (1947), ressaltam a participacio decisiva das
mulheres nos rumos da vida de seu povo, embora o assunto nio tenha
sido tratado com profundidade também por esses autores.

5. O que se verifica ¢ a falta de pesquisas que elucidem a real
importéncia das mulheres na reprodugéo das condicoes de vida
material nas comunidades Kaingang, seja tradicionalmente, seja das
contemporéaneas.

6. Também faz falta uma andlise interpretativa que esclareca a
func¢do combinada das regras de patrilinearidade e de
uxorilocalidade na sociedade Kaingang e suas relacbes com a
economia dessas comunidades.

7. 0S CLAS OU SUB-GRUPOS

Conforme ja tratamos ao referir as metades exogimicas, em
diversas épocas autores distintos adotaram como povos diferentes
denominagoes que corresponderiam talvez a "clas" ou sub-grupos,
tidos erroneamente como nomes de tribos, como Camés, Votoroes,
Dorins e outros (LIMA, 1842 e 1943; KONIGSWALD, 1908:03).

Horta BARBOSA refere, para S.Paulo, que "a formagdo dos
casais obedece a leis complicadas, dependentes dos grupos e
sub-grupos em que se dividem as familias caingangues" (1947:53),
mas nao chega a identificar tais sub-grupos, sendo apenas os dois
grupos principais, "Camens e Canherucrens" (Idem;ibidem).
Igualmente Paula SOUZA informa:

Quando nasce uma crianga, logo é a mesma classificada
de certa forma, ficando filiada a grupamentos especiais.
Existem, parece, mais de seis grupos diversos. Nunca
um membro de um desses, podera se casar com outro,
_pertencente a0 mesmo grupo (SOUZA, 1918:746).
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NIMUENDAJU (1982:44), j4 transcrito, informa a existéncia
de "dois clas" diferenciados pelas pinturas em forma de trago
(Kabmé) ou pontos (Kaueri). Para ele, cada nmetade incluia trés
(originalmente quatro) "classes": paf, votéro e pénye (apud
METRAUX, 1946:462).

Em texto sobre a celebracdo dos mortos entre os Kaingang do
Xapecd, SC, HECK informa que a "metade KANHRU tem os
grupos: KANHRU e VOTOR" (HECK 1976:04). Suas informagdes
parecem parcialmente apoiadas em BALDUS.

Em seu texto sobre o "Culto aos Mortos" em Palmas, BALDUS
procura detalhar mais esse tema:

Nada pude averiguar a respeito da origem da divisao e
da consideragao diferente dos grupos das "metades".
Fica, por isso, pendente de solugao, se esta formagao de
grupos indica antigas camadas sociais ou mesmo
étnicas. Os grupos duma das "metades” chamam-se
Votoro e Kadnyeri, os da outra Aniky e Kamé. Segundo
uma interpretagao, todos os quatro estio nessa
sequéncia, também segundo o prestigio social. Em todo
caso, os Votoro valem mais do que os Kadnyeri, e os
Aniky mais do que os Kamé; "eles tem mais forga",
explicaram-me (BALDUS, 1937:45). ’

Segundo ele, os grupos da mesma "metade" se designam
respectivamente, com a palavra amigo e amiga, a qual (posto que é
amesma para os dois géneros) além disso significa também o niimero
2. Nas festas dos mortos cada "metade" tem um cantador. Numa das
"metades” ele sempre é Kadnyery; na outra, Aniky" (BALDUS,
1937:46).

Segundo BALDUS, o pai determina, quando pinta o
filho ou a filha pela primeira vez, a qual dos dois grupos
da sua "metade” deve pertencer para sempre; € fa-lo
com a intengao de igualar numericamente, "para ter
parclhas para dangar", como o chefe Koikang me
declarou” (BALDUS, 1937:44), ¢ exemplifica com a
pmgaﬁmﬁiadomfeﬁdocac&quc,qmtinha2ﬁlhose
1 fitha Kamé ¢ 3 fithos e 1 filha Aniky (Idem:46).
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O mesmo autor, em trabalho posterior, identifica - ao modo de
NIMUENDAJU - trés classes de "fungdes” religiosas ou funerais em
cada "metade": pénie, votoro e iendkiby (BALDUS, 1947:81).

FERNANDES referindo-se a Palmas afirma:

A horda caingang estd atualmente dividida em duas
metades; cada qual subdividida em dois grupos. Os
grupos exogamicos patrilineares sao denominados
numa das metades - Votdro e Kadnieru - ¢ na outra
Anikii ¢ Kamé (FERNANDES, 1959:108).

MELATTI, reuniu muitos dados, porém muito contraditérios

' sobre o tema. Procurando associar respectivamente a "bons, alegres

e mansos" (A) de um lado, e "ruins e bravos" (B) por outro, assim ela
resume seus informes:

GRUPO A GRUPOB

Pénvi Inhagampi

Kanherta Wopreg (em Icatu: Fogprég)
Venrei'd Iank

Wokron Votoro

Venkrikodra (MELATTI, 1976:30).

Entretanto, segundo informes que pode obter, MELATT],
identificou com marcas redondas os sub-grupos W6oKron, Kanher,
Pénvi, Venkrikoara, Iankii e Votoro, e com a marca comprida (risco)
os sub-grupos Inhagampi, Woprég e Venrei’d. (Idem:52).

Por fim, outra vez embaralhando os dados, as informagoes de
MELATTI associam a posi¢do dos cadéveres no enterramento em
relagdio 2 direita da cabega, conforme esse quadro:

LESTE OESTE
Inhagampf 2 Venrei'd 1
Kanheri 2 Iankii 2
Votoro 1 Woéprég 2

Pénvi 3 Wokron 1
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Venrei’d 1 Votor 2
Wokron 1 Inhagampi |
Woéprég 1 (idem:54).

As relagoes demonstram as divergéncias dos dados com que
MELATTI trabalhou, em grupos Kaingang bastante
descaracterizados culturalmente como o sao os do interior paulista.
Sobre como se fazia a filiagdo ao sub-grupo, a autora reproduz
informacoes de CANDIRE e BIRIBA. Segundo CANDIRE,

O sub-grupo da crianga era o da irma falecida da pessoa
gue banhava a crianga e, se ninguém tivesse falecido, o

e uma pessoa viva, pois quando esta morria, 0 nome
do subgrupo ficava como lembranca em outra pessoa”,
enquanto para Biriba, "quando (a crianga) comegava a
falar, a av6 materna atribuia-lhe a filiacido a um
subgrupo (Apud MELATTI, 1976:59).

WIESEMANN, em trabalho de 1970 (segundo MELATTI,
1976:30), relaciona 4 subgrupos de um lado e 5 subgrupos de outro.
Em seu "Diciondrio” Kaingang (WIESEMANN 1971) encontramos
os seguintes "clas", segundo ela denomina, e relacionados as suas
respectivas marcas:

MARCA REDONDA MARCA COMPRIDA

Jaga-pi (17)* Fogkru (8)

Kanhru (37) Fograg, vogprag (8)
Pavi, pevi (80) Jaky (22)

Votor (117) Varemh (111)

- Vakre-kuvar, venhkre-kuvar (114)
(Os niimeros entre parénteses indicam a pg. da obra referida)

WIESEMANN identifica ainda, como "Kanhru", todos os que
possuem a marca @, ¢ Kame Kré, todos os de marca 1 (Idem, 35 e
37).
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HELM, apesar de referir as marcas cldnicas como pontos ou
circulos para uma metade e riscos para a outra, nao faz a
correspondéncia entre essas marcas e os clas respectivos. Apenas os
relaciona. :

Na sociedade Kaingang, o cla é a unidade
genericamente conhecida por Kre, que significa
descendentes. Tem denominagdes especificas:
Kandnyert, Votoro, Kamé, Aniky, Dorim, sendo que
em Sao Paulo, registramos os Pervi, Japeji, Venreie,
Foerekukron, que nao encontramos no Estado do
Parana (HELM, 1977:101).

CONCLUSOES SOBRE CLAS OU SUB-GRUPOS

1. Dos vérios autores, apenas NIMUENDAJU, BALDUS,
MELATTI e WIESEMANN aprofundam ou detalham pouco mais
o tema. Entretanto, as divergéncias entre eles sao igualmente
profundas.

2. O que NIMUENDAJU denomina os dois "clas” (1982:44), é
0 que autores como BALDUS denominam "metades" (1947:80;
também SCHADEN, 1953:139), enquanto para WIESEMANN os

"clas" sdo nove (1971). O mesmo nimero é referido por HELM
(1977).

3. Os nomes dos "grupos dentro das metades” (BALDUS,
1937:45), identificados como "sub-grupos” por outros autores
gMELATTI, 1976:50; também BARBOSA, 1947:53) e chamados de
“clas" por WIESEMANN (1971:pp referidas acima) e HELM (1977)
ndo coincidem de autor para autor, a nao ser nos casos dos autores
que reproduzem informagdes de outros. Entre os 4 "grupos”
nominados por BALLDUS (1937), os 9 obtidos por MELATTI (1976)
e 0s 9 informados por WIESEMANN (1971) hé apenas duas formas
realmente comuns: Kadnyeru, Kanhert ou Kanhru por um lado, e
Votoro, Votoro ou Votor, por outro, e mesmo a posigdo desses
gr?pos dentro de uma das duas metades ndo coincide nos trés autores
referidos.

4. NIMUENDAJU praticamente descarta a existéncia de
sub-grupos, mas reconhece "classes" correspondendo a "funcgoes"
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sociais dentro de cada metade. Dessa forma, o nome Votoro, que
comparece como sub-grupo, grupo ou "cla" em outros setores, para

NIMUENDAJU refere-se tao somente a uma dessas "classes" com

"fungoes’.

5. BALDUS contribui para confundir 0s dados quando, em
trabalho de 1947 identifica - como NIMUENDAIJU - os Votoro
como uma fungio social dentro das metades, quando em 1937 os
relacionara como um dos "grupos" de uma metade.

6. Outra "classe" ou fungdo identificada por NIMUENDAIJU e
BALDUS (1947), a dos Pénye ou Pénie, comparece em MELATTI
(como Pénvi), em WIESEMANN (Pevi) e em HELM (Pervi) como
sub-grupos ou clas.

8. RELACOES DE PARENTESCO

Observamos que o tema das relagoes de parentesco entre 0s
Kaingang é tratado pelos autores com pouca profundidade. O
recurso mais viavel para seu estudo na bibliografia conhecida ¢ a
terminologia de parentesco presente nos vocabuldrios e dicionérios.

Vale registrar, porém, algumas observagdes sobre casamento
e sobre 0s lagos paternos € maternos. Telémaco por exemplo, anotou
que os Kaingang "ndo casam com as filhas dos irmaos, que
consideram como suas, preferindo entretanto, as filhas das irmas
para suas esposas’. (BORBA, 1908:11). O mesmo autor registra que,
quando poligamos,| suas mulheres sdo "quase sempre da mesma
familia" (Idem,ibidem).

Horta BARBOSA dedica um trecho de seu texto de 1913 a
"nogdo de incesto"

Também sdo absolutamente vedados e considerados
com o mesmo horror que nos inspiram Os Casos de
incesto, os enlaces entre cainqués, isto é: pais e filhos,
irmaos € irmas, tios e sobrinhos, primos € primas.
Parece que, com o intuito de trazer sempre viva na
memoéria a proibigio destes dois Gltimos casos, cuja

e R
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infragdo pune-se com a morte dos culpados,
estabeleceu-se 0 uso dos sobrinhos chamarem os tios de
Iog, (meu pai) e as tias de Iam (minha mie), bem como
éstes s tratarem aqueles de COCHITE. isto é, filhos;
anslogamente os primos chamam-se deRANGRE, isto
¢, irmaos, e tudo isto, ndo obstante existirem na lingua
caingangue nomes proprios para designar ésses graus
de parentesco (BARBOSA, 1947:53-54). -

1

Entre alguns casamentos Kaingang estudados por SALZANO
no Rio Grande do Sul, as unides preferenciais pareceram ser de dois
tipos, segundo sua "tabela 18"

"B: o marido € filho de uma tia paterna de sua esposa.

C: o marido € o filho de um tio materno de sua esposa".
(SALZANO, 1960:45). Tal preferéncia parece mais evidente para as
dreas de Nonoai e Guarita onde, de 16 unides de estrutura
conhecida, 6 eram do tipo B e 7 do tipo C (Idem: ibidem).

MELATTI escreve que, segundo os Kaingang de Sdo Paulo,
sua regra tradicional ndo permitia casamentos com primos, "porque
. primo era irmdo" (1976:42). Segundo esta autora, esses Kaingang
"costumam falar em "primos segundos" expressio que parece
. referir-se aos primos paralelos matrilaterais, enquanto os
-~ patrilaterais sdo chamados de "primos irmios". Segundos muitos
informantes era proibido o casamento ente "primos irmios" e
. preferencial o casamento entre "primos segundos”" (MELATTI,
1976:43). Sobre casamento de tios com sobrinha, comentando seus
dados, MELATTI conclui:

Como consideram "bom" o casamento de um homem
com a filha de sua irma, os comentérios negativos
parecem referir-se as unides entre um homemee as filhas
de seu irmao. Nas genealogias encontram-se apenas
quatro casos, dos quais trés se deram entre tio
paterno/sobrinha, um entre tio materno/sobrinha;
registram-se ainda um casamento de homem com a irma
de sua mae e outro com a irma de seu pai. (Idem:43).

As informagbes ndo sao exatamente coincidentes, e quase
nenhum autor considera o assunto muito demoradamente.
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MELATTI que busca aprofundar o tema, esbarra nas informacgoes |
contraditérias de vérios indios, além dos casos que registrou na |
genealogia que ndo indicam qualquer regra e, quando muito, certa |
preferéncia que ndo corresponde aquela manifesta por alguns |
informantes. ‘

Assim, optamos pela andlise da terminologia de parentesco j4 |
registrada na bibliografia para elucidar melhor as relagoes de |
parentesco. A pag. 47, um Quadro Sintese; retine a terminologia
coletada nos trabalhos mais importantes em termos de volume de
dados. Assim, ali estdo presentes os dados de BALDUS que dedica |
um trabalho especificamente a esse assunto (1952:76-79), de
TAUNAY (1988:285-308), de Telémaco BORBA (1908:103-5), do
OSTLENDER (1914) de Barcatta VAL FLORIANA (1920), de |
Mansur GUERIOS (1942:154-177) e de Ursula WIESEMANN |
(1971).

Consultamos outros trabalhos que néo julgamos importante
incluir no referido quadro, seja pelo reduzido nimero de dados da
terminologia de parentesco, seja, em alguns casos, por apenas
reproduzirem informagdes jé publicadas. Tais trabalhos sao os
seguintes:

- SAINT-HILAIRE, 1976:226-27 (ongmal de 1851)
- ANONIMO, 1888: 60-75

- AMBROSETT], 1896: 1-52

- VOGT, 1904: 360-76

- CHEVALIER (apud SILVEIRA 1909:347)

- FREITAS, 1910: 41-59

- LEAO, 1910:246-52

- SOUZA, 1918:753-57

- HENSEL, 1928: 78-9.

- RONDON, 1938 (apud LAYTANO 1957b:53-4)
- HANKE, 1947:101
-TEMPSKI, 1986:96-364

Igualmente deixamos de lado a reedigdo do vocabuldrio de
TAUNAY anotada por VAL FLORIANA (1918:594-628)
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CONCLUSOES SOBRE RELACOES DE PARENTESCO

1. Os dados do Quadro Sintese de Terminologia de Parentesco,
sobretudo os do trabalho especifico de BALDUS (1952) em muitos
pontos confirmados pelos outros autores, cruzados com nossas
conclusdes sobre exogamia e patrilinearidade, permitem avancgar
conclusoes sobre o sistema de parentesco Kaingang que, no entanto,
necessitam de verificacdo em alguns aspectos. O trabalho referido
de BALDUS é, sem divida, o mais completo e importante sobre o
assunto, mas apresenta algumas contradi¢des que necessitam ser
esclarecidas, e sobre elas nos referimos adiante.

2. O sistema de parentesco Kaingang (veja-se representagdo
grafica A pag. seguinte) configura-se, portanto, da seguinte maneira:

a) Ego denomina J6g (Iogn, 16ng, Jogn) a seu pai, 0s irmaos
do pai € os homens da geracao do pai que possuem a mesma marca
de Ego (membros da mesma "metade).

b) Ego denomina de lan (Ia, Nhan, Ny) a sua mae, as irmas da
mée e as mulheres da mesma geracdo da mae que possuem marca
diferente de Ego (membros da outra "metade”).

c¢) Sendo os irmédos do pai também l6g e as irmds da mde
também lan, seus filhos e filhas serdo, para Ego, respectivamente
Réngré (irmao) e Ve (irma), todos possuindo a mesma marca de Ego
e sendo interdito o casamento entre eles (primos paralelos).

d) Os filhos e filhas das irmas do pai e dos irmdos da mde sdo
de marca diferente de Ego e, portanto, da outra "metade". Ndo seréo,
portanto, considerados irmaos de Ego, e Baldus informa que tais
primos cruzados serdo denominados Jambré, o0 mesmo termo que
todos os autores (inluindo o préprio BALDU%) apontam para
cunhado (e, segundo BALDUS, também cunhada)” O casamento de
Ego com tais primos &, portanto, permitido.

Outros autores apresentam termos para "prima" e "primo" mas
ndo indicam a filiagdo de tais primos e, portanto, a que "metade”

6 Baldus, ao que parece por um lapso, ndo indica que para prima (cruzada) e cunhada deve-se
acrescer o sufixo fi, que marca o feminino (o préprio Baldus o indica, para pora, 4 pg. 78). O
sufixo "xi", que aparece em "iambré-xi", significa "pequenoc”.
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pertencem. Em GUERIOS e em BORBA aparece o termo Kaiké
ou Kaik4 (Caic4) que, todos os autores (inclusive eles proprios € com
a tnica excecio de BALDUS) apresentam como sinbénimo de
"mm".

~ ¢) Ego denomina Jambré (Jamré, Jambré) os seus cunhados e
os membros de sua gerag¢ao com marca diferente (membros da outra
"metade"). Para BALDUS ainda (1952:77), "o filho da irma e a filha
da irma sdo jambré-xi". Somente BALDUS indica que, para
cunhada, o termo usado também é jambré, enquanto OSTLENDER
e BORBA indicam Pron-Kaikd e VAL FLORIANA, Kaikd pron
que, apesar de contraditorios, sdo apenas termos descritivos.

id e Koxid-fi respectivamente os seus
filhos e filhas, e os filhos e filhas dos seus irmaos do mesmo sexo. Por
coeréncia, e partindo dos informes que se tem, Ego usara os mesmos
termos para os filhos e filhas dos seus filhos homens. BORBA
confirma que um homem toma por suas filhas as filhas de seus irmaos
homens (BORBA, 1908:11). Disso resulta ser interdito o casamento
desse homem com tais sobrinhas.

g) Para os filhos e filhas das irmas Ego usa, segundo BALDUS
apenas, o termo jambré-xi (1952:77). OSTLENDER, BORBA e
VAL FLORIANA apresentam termos genéricos e descritivos para

i e sobrinha que, em portugués sdo, respectivamente, "filho
do irmao" e "filha do irmao". Considerando que o proprio BORBA
informa que os Kaingang consideram as filhas dos irmaos como suas
filhas (ja referido), podemos supor que ao buscar traduzir em
portugués e no nosso sistema de parentesco os termos da sua cultura,
os Kaingang indiquem como "sobrinhos" e "sobrinhas" apenas a
descendéncia dos irmaos (que, para eles, sao também seus "filhos"),
e considerem a descendéncia das suas irmas como ndo-parentes (no
nosso sentido de parente), razao porque o casamento de Ego com as
filhas das irmas € permitido.

h) Para netos e netas, Ego usara os termos koxid e koxid-fi se
forem filhos de seus filhos homens (cf. f). Porém, os mesmos termos
nao poderao ser usados para os filhos e filhas de suas filhas, por
serem de marca diferente de Ego (metade oposta). Isso é confirmado
pelaforma como vérios autores apresentam a denominagio de "neto”
e "neta", respectivamente - em tradugdo - "filho da filha" e "filha da
filha". Ou seja, tais netos ndo sao propriamente "filhos". Nessa
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denominagao encontra-se uma das incoeréncias de BALDUS, que
trataremos adiante.

i) Ego denomina Kakré (Kakra, kakran, Kakra) e By (Py, B4,
Ban, Ma) respectivamente seu sogro e sua sogra. Para BALDUS,
Kakré também ¢é 0 irmdo da mae e By é também a jrma do pai.

j) Para os av6s, a partir de BALDUS e coerente com as regras
da patrilinearidade e exogamia, Ego usar4 os termos I6g e lan para
0avd e avé paternos, e os termos Kakré e By para avo e avé maternos.
A estes termos acresce o adjetivo Kof4 (velho). Assim, sdo de marca
igual e da mesma metade de Ego os seus I6g (pai e avd paterno) e
sua By (sogra e avé materna). E sdo de marca diferente e metade
oposta de Ego os seus Kakré (sogro e avo materno) e as suas lan
(mae e av6 paterna).

3. As incoeréncias de BALDUS sio por conta dos termos que,
segundo ele, seriam aplicados indistintamente, "sem considerar a
metade tribal". Assim, para ele, Koxid seria usado por Ego para todos
"os individuos masculinos e femininos das geracdes dos filhos e
netos". Como vimos, isso contradiz as regras de patrilinearidade, pois
Ego chamaria de filhos (Koxid) - para BALDUS - pessoas tanto de
marca igual como de marca diferente da sua.

O mesmo acontece para os termos referentes a genro (iambré)
¢ nora (iambré-fi) que seriam - para BALDUS - usados
 indistintamente pelo sogro e pela sogra quando, de fato, um deles
serd da mesma "metade" do genro ou nora e o outro sera da "metade”
oposta.




TERMOS

01. Avd
02. Avd

03. Cunhada

04. Cunhado

05. Esposa

08. Tem. Geragdo Ego
da mesma "metade”
07. Filha (minha)
08. F2 imé da mae
09. F2 irma do pai
10. F2 minha irmé
11. F2 irméo da mée
12. F2 irméo do pai
13. F2 meu irméo
14. Filho (meu)

15. F2 irmé da mée
16. F2 irmé do pai
17. F2 minha irma
18. F2 irméo da mée
19. F2 irméo do pai
20. F2 meu irmao
21. Genro

22.Irmé

23. Irmé da mée
24. Irmé do pai

25. Irmé mais nova

26. irm& mais velha
27. Irméo

28. irméo da mae

BALDUS 1852

paterna - la-Kofa
materna - by-Kofé
patemo - longn Kofa
materno - Kakré-Kofa
lambré

lambré
Pron

Ve

Koxid*

Rengré, regnré
lambré
lambré-xi
lambré

Ve

Koxid

Koxid*

Rengré, regnré
lambré
lambré-xi
lambré
Rengré, regnré
Koxid

lambré*

Ve

la
By, py
Endé

Kait
Rengré, regnré

Kakré, Kakré-koféa

QUADRO SINTESE DE TERMINOLOGIA DE PARENTESCO

GUERIOS 1942

Bahfi, bakofa

16g-Kofé, Jégnjogn

Prd, Pran, Aprén

Kuaxitfi, Kotxinfi

Koxido, Kuaxi,
Krén, Kotxi, Koxi

ta(m)bré

OSTLENDER 1914
Bych

vwm.v:.x!xb

Po: (mulher cas.)

Ll
Kosit-si

_Abwz.mm.m.n
(+ velho)

Jambré
vé
lann-vé&’ fi
1ong-vé’ fi
Vé sain
Rengré

lann-réngré

TAUNAY 1888

Imban

labré

Iscocchi

lambré

Ve

Inhau-hé

T.BORBA 1908
Nhanfinhan
Yongyong
Pron caica
lambré

Pron

Ficoxim

Coxin

lambré
Ves
Yong vé
Vetatan

Vexai (a + velha)
Rengré, Yave

Nhan yane(sic)

WIESEMANN 1971
Advo

Aovo

Jamré
Pru

Kosin

Jamré

Ragre-fi,

ve(de ufh homem)

N, JY
Javy-fi
Kake-fi
Regre

VAL FLORIANA 1820
Ban, be
Ben, ban

Kaiké prén (esposa do
irméo mais velho)
Jambré

Pron

Kotxinfi

(6]
-

Rengré Kotxi fi
Kotxi, Kotxin

Rengré kotxi
Jambré
Ve, v, veg, téfi

Ja, ve, Jan ne

Joégn ve

Vexi, ve tétang (irmé
moga)

Vexdi (primogénita)
Javi, arengré, ren, kaiké
langré

Jégre kakné
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9. POLIGAMIA

As referéncias a poligamia entre os Kaingang aparecem desde
os escritos do Pe. Chagas LIMA que registra:

Eles nao guardavam limites a respeito do niimero de
mulheres que tomavam simultaneamente por esposa;
pois se vinham nessa corporagao 7 homens casados com
uma s6 mulher, vinham 21 casados com duas, trés e
quatro.

E relata ainda:

Dois casos imediatamente acontecidos me obrigaram a
tratar logo deste abuso, porque dois indios, um de nome
Fingri, que ja trazia duas mulheres e outro de nome
Iongong, que j4 trazia quatro, intentarao ainda tomar
na Atalaia outras novas esposas, dentre aquelas mogas,
que tinham vindo na mesma comitiva: o primeiro, sem
embargo de algumas diligéncias, que de acordo com o
Comandante em chefe pusemos para o desviar, levou
a0 fim seus intentos; porém ao segundo, quando estava
em ponto de fazer conduzir para sua casa a nova esposa,
nao pude conter-me, que lhe nao fosse dizer pelo menos
interprete nomeado acima: Que mulher devia ser uma
sO: que admitir mais que uma no leito conjugal era
irritar a colera do Todo Poderoso, ¢ introduzir a
discordia na familia (...) Nao foi preciso mais para
ficarem todos os indios entendendo que a poligamia era
entre nos reprovada por principio de religizo (LIMA,
1821:237-238).

O mesmo autor em outro trabalho, refere a mesma questao:
"As disposi¢oes desde Condoi pareciam boas, porém além de
poligamo era supersticioso..." (LIMA 1842:48).

Frei Luiz de CIMITILLE relata a resisténcia dos Kaingang em
desistir da poligamia:

Nao me foi possivel fazer-lhe compenetrar-se de seu
triste erro, nem convencé-lo que a poligamia era um
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rccado; que devia-se contentar com uma s6 mulher em
ugar de 4 (como tem) em sua companhia (...) O velho
poligamo em lugar de mostrar descjos de ser instruido,
respondeu-me em sentido contrario, dizendo que nao
podia deixar de ter 4 mulheres, porque ele era "Traman"
(isto ¢é valente). (CIMITILLE, 1882:285)

Ainda para o século XIX, MABILDE registrou a poligamia
entre os Kaingang do Rio Grande do Sul:

S6 o cacique principal tem o direito de possuir muitas
mulheres. O cacique principal das 23 tribos reunidas de
que acabo de falar tinha 19 mulheres que todas viviam
no mesmo rancho do cacique, e com a maior delas tinha
filhos. (1897:153)

Konigswald informa a mesma prética, tratando dos Kaingang
paranaenses: "Os homens no entanto s6 casam quanto tem 18 ou 20
anos € muitos tomam mais tarde na idade madura 2 ou 3 mulheres,
tantas quantas ele pode sustentar”. (1908:3)

O paranaense Telémaco BORBA confirma a informagio com
a autoridade de quem conviveu com esses Kaingang: "Estes indios
sdo poligamos, casam-se com quantas mulheres podem e os querem
receber; geralmente, porém, ndo passam de quatro a seis, € estas
quasi sempre da mesma familia". (BORBA, 1908:11)

Para os Kaingang Paulistas Horta BARBOSA escreveu: "os
homens vulgares tem uma s6 mulher, os mais empreendedores,
porém, chegam a ter duas, niimero que nunca é excedido". (1947:52)

Também de Sao Paulo informa Geraldo Paula SOUZA: "Sao
poligamos, sendo a bigamia bem comum". (1918:745)

Igualmente HENSEL informa para os indios riograndense no
inicio desse século: "Eles vivem em poligamia. Entretanto, s6 o
cacique costuma ter 3 a 4 mulheres, os restantes se contentam com
uma, pelo menos € assim na atualidade". (HENSEL, 1928:73)

PLOETZ e METRAUX igualmente afirmam de modo
categorico: "os Kaingang sdo indiscutivelmente poligamos"
(1930:198).

Refletindo mudangas, Loureiro FERNANDES informa:
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Entre os primitivos Kaingang de Palmas, era frequente
a poligamia, mas hoje sdao mondgamos. Raros os
individuos que se ligam a mais de uma mulher, habito
este que hoje nao € muito bem visto pelo restante da
coletividade. (1941:198)

Por sua vez, para os Kaingang aldeados em Palmas e Nonoai,

na primeira metade do século XX, BALDUS e Vieira dos SANTOS
informam a monogamia:

- "Os Kaingang de Palmas sdao mon6gamos e afirmam ter sido
sempre assim”" (BALDUS, 1937:41)

- "Sao monbégamos e tem grande respeito pelas mulheres os
indios Kaingang" (SANTOS, 1949:4)

Ainda em Nonoai, informa o Pe. RAMBO: "O casamento hoje
em dia € monogimico e indissoltivel na forma da lei. E celebrado
perante o Coronel e registrado pelo Posto. Os *antigos’ podiam ter
duas mulheres, ndo mais, e delas ndo se podiam separar" (RAMBO,
1947:82). :

Para os do Ivai, PR, BALDUS registra: "os Kaingang do Ivai
ndo praticam mais a poligamia que parece ter sido frequente entre
os antepassados”. (1947:80).

METRAUX sintetiza a questdo da seguinte forma:

A poligamia é mencionada em todas as fontes antigas,
porém os detalhes variam. Alguns autores declaram ser
a poligamia um privilégio dos homens velhos, outros
dizem que ela era restrita aos chefes, bons cagadores ou
guerreiros famosos. Ha também indicagdes de
poligamia sororal e de casamento simultdneo para uma
mulher e sua irma (METRAUX, 1946:464)."  ~

Em tempo, anote-se as informagoes de MANISER para os
Kaingang paulistas em 1914-15, confirmando a poligamia e a prética
do casamento com "irmas". Ademais, MANISER parece ser o Ginico
a mencionar um relacionamento de concubinato entre primos:
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Os individuos ativos, energéticos, populares ¢ bons
cagadores possuem, as vezes, cada um duas mulheres,
as vezes mais. Eu nao tive oportunidade de ver
pessoalmente um homem com mais de duas €sposas,
mas falaram-me no Posto Indigena que eram
conhecidos casos de homens com mais de 4 csposas. Na
minha presenga um homem casou com a segunda
mulher a irma mais jovem de sua primeira €sposa, mas
eu nao saberei dizer se isso significa uma regra
obrigatéria (Veja um caso semelhante nos Botocucfos
as duas esposas de Mouni).

O mais das vezes as mulheres ficam zangadas quando o
marido as trai com a J)rima (Kaiké). O casamento com
uma prima € proibido, mas tal prima mora com seu
primo e a suas custas, até seu proprio casamento. O
primo cuida de sua parente, e muitas vezes existe entre
cles uma relagdo sexual que deve, de qualquer jeito
permanccer secreta. Naquela condigoes a esposa
legitima ¢ os filhos acabam por jogar um papel de
segundo plano. Isso perdura até que a Kaiké fique
gravida. Neste caso eles recorrem ao aborto que muitas
vezes provoca a morte da moga. (Isso segundo
informagdes da Inspetoria que eu nio pude verificar
pessoalmente) (MANISER, 1930:777).

CONCLUSOES SOBRE POLIGAMIA

1. A grande maioria dos autores afirma, como pratica
tradicional dos Kaingang, a poligamia. Mais precisamente, todas as
afirmacoes nesse sentido tratam de casos de poliginia. Ressalta-se
a importdncia dos depoimentos - igualmente afirmativos da
poliginia, de autores como Chagas LIMA, Frei CIMITILLE,
Telémaco BORBA, Horta BARBOSA e MANISER que, seja pelo
largo tempo de convivéncia, seja pela profundidade de seus
trabalhos, seja pela forma como atestam suas afirmacoes,
demonstram ser observadores diretos das préticas que registraram.

2. Horta BARBOSA ¢ o tinico a enfatizar que 0| nfimero de
mulheres nao excederia a2, tratando pois de bigamia. Em e tratando
dos mesmos grupos Kaingang paulistas, a informacéo é contradita
por Paula Souza que, muito embora afirmando ser a bigamia comum,
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atesta a poligamia. Igualmente contradizem BARBOSA, os
funcionérios do SPI, seus colegas, informantes de MANISER.

3. BORBA afirma a preferéncia ou mesmo a regra do
casamento com mais de uma mulher de uma "mesma familia".
Baseado em TESCHAUER, METRAUX menciona a possivel
poliginia sororal’, enquanto MANISER testemunha o casamento de
um homem com duas irmas ressalvando ndo poder afirmar se tal fato
era regra basica obrigatoria.

4, HENSEL em 1928 verificou a poligamia apenas para o
cacique, afirmando serem os demais indios mon6gamos. BALDUS
afirmara a pratica monogémica entre os Kaingang de Palmas na
década de 30. Depois disso, o mesmo BALDUS registra a
monogamia no Ivai na década de 40, época em que também
FERNANDES, SANTOS e RAMBO anotarao essa pratica.

5. Os registros indicam que a monogamia € pratica recente
entre os Kaingang (a partir do século XX). Ndo ha dados ou andlises
que permitam concluir que tal mudangas se deva as praticas de
"catequese" e "cristianizagdo" dos indios por diversos agentes
missionarios ou se estao relacionadas com as mudangas na economia
do povo indigena decorrente do cerco e do "contato" comasociedade
nacional.

10. NOMINACAO

O tema de nominagdo parece pouco explorado pelos que
trabalharam ou registraram a cultura Kaingang. Da bibliografia
consultada colhemos as poucas informacoes dos autores que
seguem. MABILDE, tratanto do Rio Grande do Sul no século XIX,
descreve como seria - segundo sua observacdo, o processo de
nominagdo de uma crianga Kaingang:

Logo que a mulher regressa ao rancho com
seu filho que, pela primeira vez, estd em presenca
do pai (quando este for o cacique principal) e
das demais mulheres, did de mamar ao filho.

7 Poliginia sororal - casamento de um homem com duas mulheres que sejam irmas.
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Apenas este acabe de mamar, a mais velha
das mulheres do cacique toma a crianga dos
bragos da mae e mostra-a ao pai que, at€ este momento,
n3o olhou ainda para o filho. O cacique toma a crianga
nos bragos e a mulher velha o exorta para que the dé um
nome. O cacique, entao, olhando em siléncio para scu
filho, pensa durante um ou dois minutos, como se
buscasse mentalmente um nome, e logo ap6s pronuncia,
sem qualquer preambulo ou observagio, o nome que
escolheu para o seu filho. No mesmo instante o devolve
a mae que, olhando do mesmo modo o fitho, repete o
nome pronunciado pelo pai. Passa depois a crianga, de
mao em mao, a todas as mulheres presentes, até chegar
as maos da mais velha que € encarregada da sua criagao.
Todas, ao pegarem a crianca ¢ ao passa-la para a outra
repetem o nome escolhido pelo pai. A dltima delas,
neste caso, a mulher mais velha que vai criar a crianga,
repete 0 nome uma e muitas vezes, com voz acentuada
e clara, como quem quer reter esse nome na memoria
¢, em seguida, o deita em seus bragos para acalenté-lo
e adormecé-lo. Fica assim a crianga batizada. O maior
indiferentismo se segue ap0s esta cerimonia. Mabilde
prossegue: Entre os caciques subordinados € os demais
individuos da tribo, esta cerimoOnia é ainda mais simples.

Quando a mulher, no dia seguinte ao seu parto, regressa
com o filho ao rancho do homem a que pertence, este
nao olha para seu filho senao quando a mulher, depois
de lhe ter dado de mamar, o apresenta ao pai para que
este lhe dé um nome. Nesta ocasido o pai toma a crianga
nos bragos ¢ articula 0 nome de seu filho, a0 mesmo
tempo em que o devolve a mae e, todo satisfeito,
participa a seus camaradas o nome que acaba de dar a
seu filho, e esses o propagam entre os demais individuos
da tribo. (MABILDE, 1983:72-3)

Para os Kaingang Paulistas, Horta BARBOSA refere em sua
célebre conferéncia de 1913 - o processo de nominagao entre aqueles
grupos:

Quando as mulheres sentem que vao se tornar maes
internam-se no mato fugindo as vistas de todos. Af,
sozinhas, dao a luz aos seus filhos; mas, apenas algum
homem ou mulher ouve os vagidos da crianga
precipita-se para o ponto de onde cles partem e
suspendendo o recem-nascido nos bragos, da-lhe o
primeiro nome. Aos 7 anos, i ais Ou menos, se a crianga




59

¢ menino a mac esfrega-lhe, em determinados periodos,
todo o corpo com a folha de uma certa drvore,
derramando-lhe 4gua pela cabega, com a esperanga de,
por esse meio, dar-lhe fortaleza de animo ¢ disposigao
para o trabalho; nessa ocasido o menino recebe um
sobrenome. Noutras ocasides ele pode ainda receber ou
tomar alguns apelidos, os quajs se ligam a
acontecimentos notaveis de sua vida. (BARBOSA,
1947:54)

Herbert BALDUS relata também, por informacdo de
Kaingang de Palmas, o que seria esse processo de nominagao,
divergindo dos relatos transcritos acima:

A mulher da a luz sozinha no lugar onde, no momento,
se acha; e se ninﬁuém esta por perto para auxilia-la,
arranja-se sozinha. J4 no dia seguinte retorna ao

-trabalho. O pai ndo d4 a menor atencio ao que se

relaciona ao parto. Mas, quando a crianga est4 bastante
crescida para entender tudo o que se diz, ele entio lhe
atribue os nomes, o que o chefe Koikang me descreveu
da seguinte maneira: o pai conta (sic) ao fitho ou a filha
cinco, 0ito ou dez nomes, e todos estes nomes $ao
diferentes uns dos outros, e cada Kaingang tem outros,
porque entre nOs nao € assim como entre os portugueses
onde quase todos se chamam José ou Maria ou Jodo ou
Antdnio. (BALDUS, 1937:40)

O mesmo autor refere-se para os Kaingang do Ivai: "Cerca de
trés dias depois do nascimento, que antigamente se dava no mato e
hoje em casa, a crianga recebe os seus nomes, em geral dois ou trés
€ pertencentes a parentela paterna”. (BALDUS, 1947:79)

Em seu texto para o "Handbook", METRAUX baseia-se em
BALDUS referindo o informe daquele (1946:463-64).

WIESEMANN afirma que "todo indio Kaingang tem pelo
- menos dois yiyi ou nomes reais, € muitos tem mais do que dois".
Segundo essa autora,

Uma crianga nascida em uma familia Kaingang tem que
ser nomeada no mesmo dia, para nao sentir-se
indesejada e ir embora; ou seja, morrer. Essa crianga
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serd nomeada por "alguma pessoa velha”, "que conhece
os costumes antigos’. Conforme Wiesemann, com a
nomeagao, a crianga € integrada dentro da comunidade
social e religiosa Kaingang, ¢ cla serd chamada "apenas
por um nome", sendo que usualmente as pessoas nao
conhecem a maioria dos outros nomes, "e o proprio
individuo pode nao conhecé-los se ele tem muitos
nomes" (WIESEMANN, 1960:180).

MELATTI € extensa ao tratar do tema,  agregando vérios
depoimentos de informantes Kaingang paulistas. Segundo uma das
indias,

No tempo dos antigos quando o umbigo do recem
nascido comegava a secar, trés ou quatro dias ap6s o
nascimento, era sinal que a crianga se desenvolveria;
entao era nominada por seu pai ou na falta desse, pelo
avo paterno. O nome proprio recebido era da linha
masculina ga do pai ou do avd paterno) e recebia apenas
um nome. (MELATTI, 1976:58-9).

Também sobre os nominadores, a mesma autora informa que
em Icatu 0 nome pessoal da crianga recem nascida é escolhido pelo
pai ou pela tia paterna. (Idem, 1976:64)

Segundo a mesma autoraem Vanuire, ha algumas pessoas
portadoras de dois nomes proprios (Idem, 1976:59).

Ainda para Vanuire |, a india Candire informa que:

Depois de lavado o récem nascido, o avo materno ou,
na sua falta, o avd ou avo paterna, punham "nome de
antigo” (nome proprio) na crianca. Na mesma aldeia o
Kaingang Biriba informou que impunham nome
proprio a crianga dois dias ap6s o nascimento e, quando
comecava a falar, a av6 materna atribuia-lhe a filiagao
a um subgrupo. (MELATT]I, 1976:59)

Cecilia HELM, referindo-se ao Paran4, observou sobre esse
aspecto:
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Dao grande importancia 2 nominac¢do, como um
atributo indispensavel para o ingresso e identificagao na
sociedade Kam gang (HELM, 1977:100). Segundo essa
autora, cada individuo herda o nome de um ancestral
agnético ja falecido € com este sua posi¢ao nos grupos
cerimoniais. Sao escolhidos pelo pai, irmao do pai ou
outro parente da metade (‘fg pai. Esses nomes sao
relacionados com as qualidades - forte ou fraco,
covarde ou valente e com os tipos de pintura corporal
usadas nas atividades cerimoniais (idem, ibidem).

CONCLUSOES SOBRE NOMINACAO

1. As informagdes sobre processo de nominagdo sao
contraditOrias entre os autores e superficiais na maioria deles.
MABILDE, Horta BARBOSA e WIESEMANN afirmam que a
crianca Kaingang recebe seu primeiro nome - para MABILDE, o
tinico nome - no mesmo dia de seu nascimento. Entretanto, para
MABILDE isso ocorria apenas com o filho do Cacique principal (os
demais, o nome era dado no dia seguinte ao parto), e quem nominava
era o proprio pai. Para Horta BARBOSA o nome era dado
imediatamente apo6s o parto, por qualquer pessoa que visse a crianca,
e que receberia um "sobrenome" aos 7 anos (ndo indica quem daria)
e outros "apelidos” no correr da vida. WIESEMANN diz que a
nomeacao "no mesmo dia do nascimento" ocorria por uma pessoa
mais velha que fosse conhecedora dos costumes antigos (e,

rovavelmente, sabedora dos nomes apropriados). Para
gVIESEMAN N, a criancga recebera outros nomes, devendo ter pelo
menos dois nomes reais. BALDUS dir4, para Palmas, que somente
quanto estiver crescida para entender o que se diz a crianga receber4
o nome de seu pai, de cinco a dez nomes. Para o Ivai, BALDUS

- afirma que a nominacdo ocorre 3 dias ap6s o nascimento, quando a

crianca recebe dois ou trés nomes (ndo informa de quem os recebe).
Também MELATTI afirma, segundo uma india, que a nominagéo
se d4 3 ou 4 dias ap6s o parto,pelo pai ou avd paterno, quando a
crianca recebia, porém, apenas um nome. Para uma informagéo do
Icatu, a escolha do nome era pelo pai ou por uma tia paterna. H4
um ponto de contato entre o que diz MELA’IPI'I € o que
HELM verificou para o Parand onde, segundo ela, quem
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escolhe os nomes € o pai, 0 irmdo do pai ou outro parente da metade
do pai.

2. Tais dados ndo permitem conclusdo segura sobre quem
nomina uma crianca Kaingang, quando e quantas vezes ocorrem
nominagdes, qual seria o rito da nommagao e, por fim, como era
escolhido o0 nome - ou nomes - da crianca.

11. PODER POLITICO E PODER RELIGIOSO

O tema do poder politico e da autoridade dos chefes ou
caciques aparece em muitos autores. O mesmo nao acontece com o
tema dos lideres espirituais e religiosos.

MABILDE também, nesse aspecto, fez afirmacoes taxativas
que nao encontram, porém, respaldo em outros autores. Refere,
para o Nordeste do Rio Grande do Sul, a existéncia de um "cacique
principal”, ou chefe supremo das tribos subordinadas que tem
poderes para designar "os lugares que a cada tribo compete ocupar,
nas matas de pinheiros" (1983:43-4). Segundo ele, tal "cacique
principal” também tinha poderes para nomear os caciques das tribos
subordinadas (idem:97-8).

MABILDE identifica ainda, outros poderes despéticos e
privilégios de tal "chefe supremo": s6 o cacique principal tem o
direito de possuir muitas mulheres, e ainda: o cacique principal
dispoe das mulheres como se fosse uma mercadoria ou escravas
(1dem 48). Segundo este autor, os coroados respeltam muito os seus
caciques e o individuo que desobedece é tratado com o maior
desprezo e rigor pelos outros membros de todas as tribos (idem:81).

Ao contrério do que escreve MABILDE, KONIGSWALD
registra no comego do século XX:

Na transmissao da autoridade suprema e a eleigao do
cacique € escolhido o mais valente, e traz consigo mais
encargos que privilégios.




63

A pouca autoridade que o cacique desfruta se relaciona
muitas vezes com os presentes que ele da aos
companheiros da tribo.

Se antes s6 trabalhava para o sustento de sua mulher ¢
filhos, agora tem que auxiliar seus vassalos.
(KONIGSWALD, 1908:10) ¢

O mesmo autor registra as fungdes de cura de certos velhos:

S¢ um coroado adoece seriamente cle consulta o
"Kange" um velho e experiente curandeiro que o trata
com fumaga de ervas e remédios. Se o tratamento nao
faz efeito o curandeiro procura achar a causa da doenga
por intermédio de sonhos ¢ adota remédios fortes (...)
Idolatria e adivinhacoes do futuro tem papel saliente na
vida dos Cordados principalmente nos casos de doenga,
caca, viagens, ¢ nas guerras d4-se muito valor aos sonhos
do "Kafangé" e do cacique. (1908:9-10)

Idéntica € a apreciacdo de Telémaco BORBA:

Vivem reunidos aos magotes de 50, 100 e mais
individuos, sob a direcdo de seus caciques, porém em
todo o tempo a autoridade destes é quase nula; e s6 por
meios persuasivos, brandos e dadivas que pod%m
conservar algum ascendente sobre seus companbheiros,
isto €, conserva-los em seus toldos; no momento em que
abandonam estes meios de dominio, ficam isolados de
seus sibitos, € até seus proprios filhos € parentes os
abandonam a procura de outro chefe mais liberal e
menos despotico. Geralmente os caciques, e ainda os
que mais trabalham, sd0 os que menos objetos tem, pois
¢ de regra entre esta gente, que nunca se deve negar o
que € pedido; e uma das maiores injirias que lhes pode
dirigir € cham4-los de pouco liberais,- deicama.
(BORBA, 1908:7)

Também para o comeco do século, e tratando de grupos
Kaingang recém relacionados com os brancos, Horta BARBOSA
escreveu: |
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Quanto a organizagao politica, os seus lagos sao tao
frouxos que se € antes levado a dizer que cla nao existe.
A autoridade, em cada grupo, reside num chefe
apelidado rekakgé; ela se transmite por hereditariedade,
quando o herdeiro € suficientemente empreendedor
para se.fazer respeitar pelos demais guerreiros.

Contudo essa autoridade s é verdadeiramente ativa a
sensivel nas ocasides dos empreendimentos dificeis e
nas grandes festas, sempre dadas em nome do chefe.
Sibitos propriamente, os Caingangue nao sao, pois, 0
rekaké trabalha como qualquer outro homem, para
prover a subsisténcia propria e a de suas mulheres ¢
filhos. (BARBOSA, 1947:52)

Os "rekakés" informados por este autor seriam os chefes de
cada aldeia: "foram reconhecidas as situagoes das aldeias dos outros
rekakés q;le eram, nesse ano, Congue-Hui, Cangrui, Rugré e Charin"

1).

(Idem:S

Ainda para os Kaingang paulistas, e provavelmente
influenciado por Horta BARBOSA - com quem esteve, escreveu

Paula SOUZA:

A inica institui¢ao, que nos pareceu bem estabelecida
€ a da familia. Nao reconhecem um chefe supremo,
cacique, como em outras tribos. Acompanham em
grupos este ou aquele indio mais popular, porém, que
nao tem a forga de verdadeiro chefe. Nao conhecem
especializagoes, como a do pagé, ou padre médico; 14,
como entre quase todos os homens, cada qual tem um
pouco de médico e de louco. Nao vimos nem o médico
profissional (pagé) nem o louco declarado. (SOUZA,
1918:745)

KRUG infofma, para os de Paraxiapanema, SP:

Os Kaingang vivem geralmente em imds, aldeamentos,
de 50 a 100 individuos, sob a diregdo de um capitao, cuja
autoridade € pequena ou quase nula; eles séo, por
conseguinte, muito independentes. Estes capitaes, ou
melhor, caciques, s6 podem manter a disciplina por
meio de boas palavras, didivas, etc., logo que nao
logrem estes meios, todo o ald z:amento abandona-o;
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mesmo os proprios filhos emigram em procura de
melhor capitao, que seja mais bondoso e presenteador.
(KRUG, 1924:322) j

Segundo TESCHAUER, para os Kaingang do Rio grande do
ul, os chefes eram hereditarios ou entdo elegiveis. Os chefes de
‘diversos grupos estavam debaixo de um chefe superior
(TESCHAUER, 1927:47). O mesmo autor escreve que "os selvagens
tinham seus chefes que chamavam Pai e que intitularam mais tarde
de capitaes" (Apud BECKER, 1976:113).

BALDUS, em seu trabalho sobre o "culto aos mortos" entre 0s
- Kaingang de Palmas, trata das liderangas religiosas, informando que

“nas festas dos mortos cada metade tem um cantador. Numa das
- metades, ele sempre é Kadnyert; na outra, Aniky" (BALDUS,
- 1937:46). E interessante notar que, ao tratar das relacoes entre 0s
"grupos" de cada "metade, BALDUS afirma que "os Votoro valem
mais do que os Kadnyert, e os Aniky mais do que os Kamé; eles tem
mais for¢a, explicaram-me (Idem, ibidem:45).

O mesmo autor, em trabalho sobre os Kaingang do Ivai, PR,
- informa sobre fungoes ou liderangas religiosas:

Apareciam nas cerimonias individuos cujos tragos ou
pontos assemelhavam-se, na disposigao e f‘orma, aos da
maioria dos membros da respectiva metade, sendo
porém, consideravelmente maiores. Eram os chamados
pénie, gente tao resistente as influéncias maléficas
emanantes do morto que podiam tratar de um cadaver
de qualquer uma das metades (...) H4 muitos pénie ¢
poucos votoro. Estes sdao os ajudantes e substitutos
daqueles no tratamento do morto e de tudo que esta
ligado a ele (...) Muito mais raros ainda que os votoro
sao os iendkiby nas dancas cerimoniais entram com
derradeiros, sendo chamados para isso s6 depois dos
outros terem feito trés a quatro voltas (...) Ha pénie,
votoro e iendkiby, de ambos os sexos e todos de uma
metade podem casar com qualquer membro da outra
(Idem:81).

No mesmo trabalho, BALDUS registra a fungéo politica do

. npaiﬂ
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Cada "toldo” tem um paj, um chefe que pode usar a
pintura de quak}::er um de sua metade com excegao da

o paimbogn, chefe-grande de sub-tribo que se pinta
com um namero tao grande de sinais tipicos da sua
metade que da para encher o rosto € a parte nua do
corpo. Os pai sao considerados como mais sensiveis que
os outros em relagao a perigos de qualquer espécie que,
naturalmente, sempre tém carater magico. Em geral sao
eleitos pelos "velhos”, mas, em alguns casos, sua
dignidade € hereditéria. Pode-se dizer que o governo ¢,
essencialmente, gerontocratico tendo o paimbogn as
vezes, fortes poderes (BALDUS, 1947:81).

As informagées de BALDUS coincidem com os dados inéditos
de NIMUENDAJU publicados no mesmo ano (1947) por Alfred
METRAUX:

Independente das metades, ha um outro tipo de divisio
a qual hoje consiste de quatro classes; anteriormente
existiam provavelmente mais. Uma classe é geral; as
outras sao cerimonialmente inferior ou superior a essa.
Cada classe ¢ distinguida por um tipo de pintura
corporal, a qual € uma variagao da pintura das metades,
de modo que classe ¢ metade siao simultaneamente
expressas pela pintura corporal.

As trés espécies de classe sao: os Pai, os Votoro e os
Pényé. Do mesmo modo alguns nomes sio proprios de
cada classe, tais como Kamé-ag-Pai,
Kanyert-ag-Votoro, etc. Os Pai'selecionam a classe de
seu filho e 0 xama lhe d4 um nome apropriado.

Os membros da classe Pai sao todos considerados como
sendo delicados ¢ sensiveis as influéncias mégicas (...)
Qualidades opostas caracterizam a classe dos Pénye,
que sao considerados como sendo de fibra mais dura e
indiferentes a feitigos, sofrimento e sujeira.
Consequentemente, um bebe que é fraco ao nascer
recebe um nome Pénye para tornar-se mais resistente
(...) Se necessario, membros dos Votoro, a terceira
c}assc, odem substituir o Pénye, mas seu status é mais
alto (gj

As mais importantes fungdes dos Pénye siao aquelas
realizadas quando ocorre uma morte, uma vez que
somente um Pénye, mas se nao h4 um disponivel no
grupo, um Votoéro, pode seguramente (NT. sem correr
riscos) cuidar do morto, do vitvo ou do cemitério...
(METRAUX, 1947:149).
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Loureiro FERNANDES, tratando da chefia politica em
- Palmas afirma:

Ainda hoje o principio de autoridade nio se acha
suficientemente fortalecido, nio obstante os atuais
chefes, capitdes, serem prestigiados pelo Servico de
Protegao aos Indios ¢ sua escolha feita por eleigao entre
os homens do Toldo. O seu poder é de mando muito
limitado, dada a pouca tendéncia que tem 2 sujeigdo.
Isto revela o carater independente do Caingangue,
pouco propenso a obediéncia (1941:194).

Sobre a forma de escolha dos chefes, escreve:

Os filhos sucediam aos pais e, se recusavam 2 posigao
de chefe, perdia a familia para sempre qualquer direito
hereditério; e entdo, o novo chefe era eleito entre os
membros de outra familia. Entre os Caingangue de
Palmas nenhuma referéncia ouvimos sobre o chefe
hereditario. H4, sim, um chefe eleito entre eles por
influéncia do Servigo de Protegio aos Indios - o capitao.
Para esta escolha, entra em linha de conta o prestigio
individual ¢ o interesse da coletividade
(FERNANDES, 1941:194).

Vieira dos SANTOS, refere, para Nonoai, RS, o costume dos
Kaingang de reunir-se seguidamente na casa do "chefe", o qual,

Orienta todo o trabalho, d4 conselhos, € passa ordem a
seus auxiliares para que cumpram com o determinado;
os auxiliares, por sua vez, cada um, por ordem
hierdrquica, vao repetindo o que seu chefe disse e
exigindo cumprimento (SANTOS, 1949:5).

A expedi¢ao de ordem e a hierarquia dos auxiliares parece
relacionar-se, no caso, as praticas militarizantes do SPI, o que talvez
explique que os Kaingang de Nonoai chamassem tais reunies de
“revista”, conforme informa o mesmo autor.
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Sobre fungoes religiosas, em seu texto de 1946 (publicado em
49), informa Vieira dos SANTOS a existéncia de um "Kuié" que, "em
tempos passados era quem fazia os casamentos” (Idem, ibidem:7).

Segundo o mesmo autor, o "Kuié" dirige uma oragio cantada
quando morre um indio, denominada "Kip-6r" e, com mais
frequéncia, dirige outra solenidade que Santos denomina "sua missa"
(Idem:9). Ainda é funcdo do "Kuié" dirigir um culto aos
antepassados, a "reza dos velhos", dirigida para o nascente ao
entardecer (Idem:10).

Sobre tal lideranga religiosa e sobre seu relacionamento com
o chefe politico do grupo, informa:

Sobre o governo dos Caingangues daqui ser4
interessante dizer que ainda se observam vestigios
teocréticos, visto existir um sacerdote da tribo - o KUIE
- 0 qual prediz o futuro ¢ orienta o chefe do executivo
nos fatos de maior importéancia, para a vida da nagao,
em nome de poderes sobrenaturais. Contudo, hi a
preponderancia de um governo que se poderia chamar
de militar - como veremos depois - sobre o sacerdote ¢
ha auséncia de hereditariedade teocratica,
assinalando-se um sistema de escolha do comandante - -
Chefe do executivo - pelos comandados. A escolha do -
Chefe ou governo ¢ feita pela massa do povo, senao por
uma muito grande maioria, que nao deixe dtvida. Recai
a escolha em um indio honesto, ativo, enérgico ¢
resoluto; sdo estas as qualidades que deve possuir o
escolhido, que apresentado ¢ aceito é aclamado Chefe
com a designacao de "coronel'. O coronel declara
assumida a Chefia, perante a uma reunido geral, a que
dao o nome de "Revista Grande"; seu primeiro ato é, ai
mesmo, escolher seus auxiliares que podem ser os
mesmos ja existentes ou outros. Os auxiliares vio
tomando a designagao de - "Major, Capitdo, Tenente,
Alferes e Cabos”; a parte do povo toma a denominagio
geral de "soldados" (SANTOS, 1949:8).

\
|
|
|
:
;
1
\
|
|
|
|
:

Confirmando as préticas militarizantes introduzidas pelo SPI
€ que substituiram as liderangas tradicionais Kaingang, continua
Vieira dos SANTOS:
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Cada grupo ou aldeiamento dos caingangues (neste P.I.
hd 4) tem por chefe um "tenente , com um "cabo"
auxiliar; 0-"capitao” e o "major" ficam juntos, de
auxiliares imediatos do "coronel”. A tribo, atualmente,
aqui, esta sem Cacique, mas quando o tem, € simples
figura ;k: adoragio, semelhante ao "KUIE" (SANTOS,
1949:8). :

O Padre RAMBO, que parece informado por Vieira dos
SANTOS - esse, funciondrio do governo em Nonoai-, registra
também a "missa" dos Kaingang, cuja "figura central" é o "cuiem”,
mescla de médico, guardido das tradigées, vidente, sacrifice e chefe
espiritual, enfim, o "feiticeiro” dos relatorios jesuiticos. Escreve
ainda RAMBO:

Conhecemos o atual "cuiem", um velho de mais de 60
anos, surdo, sabendo falar s6 a propria lingua. Sua
tarefa € a de curar os doentes por meio de ervas
medicinais que conhece em quantidade, de ajudar com
seu consclho em situagdes dificeis, e de presidir a
"missa" (RAMBO, 1947:84).

FISCHER informa, para Inhacorg, RS,

O poder de governar dentro da tribo ¢ exercido pelo
cacique e praticamente de modo irrestrito. S6 em
alguns casos, principalmente quanto ao poder
judiciério, esta subordinado a reunido da tribo (...)
possui autoridade em virtude do seu cargo, ainda
quando a sua vida pessoal é humilhante ou prejudicial
para a tribo (apud BECKER, 1976:118).

MELATTI, baseada em seus informes Paulistas, deduz "que
nao havia um tinico chefe para a tribo Kaingang, mas lideres em cada
subgrupo" (MELATTI, 1976:85-6).

Em Santa Catarina, D’ANGELIS ouviu de velhos ; Kaingang
relatos do uso tradicional comum das "advinhagbes" ou, nas palavras
dos indios, "consultas". Relatando a migragdo de uma parte do grupo
oriunda do Rio Grande do Sul, contavam haver entre eles um indio
com essa fungdo: "Chico Pataca tirava consultas com po de cipd, que
queimava sob um cobertor" (D’ANGELIS, 1984:41). O relato
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indigena informa o processo de fabricagdo do p6 e, embora néo o
associe com alucinégenos, a possibilidade nao foi descartada.

Quanto ao relacionamento entre caciques diversos, ou a
- preponderdncia de um sobre outros, tdo presente na bibliografia,
D’ANGELIS refere os informes que dao conta da ascendéncia de
Conda sobre os diversos grupos Kaingang no Oeste Catarinense e
Sudoeste do Parand (Idem, ibidem:2). Por outro lado, sobre a
presenca de Conda em Nonoai por vérios anos, com base na |
documentacap oficial D’ANGELIS informa a prética das aliangas
entre grupos, ali caracterizada entao pela "dissencio profunda entre
agente de Conda4 - aliada a2 de Nonoai, Votouro e Canhafé - e a gente
de Prudente e Fongue" (D’ANGELIS, 1984:31).

Tal prética de aliancas também estd afirmada por MABILDE,
que conheceu os grupos de Braga e Doble nos meados do século
XIX:

As matas da margem direita do rio Uruguai (..) eram
ocupadas pelos coroados dos caciques Nonoai ¢ Cunda
(...) os quais viviam, ainda que nao em perfeita
harmonia, ao menos sem hostilizar-se. Amizade
idéntica era a que existia entre estes dois caciques € 0
cacique Nicofé (...) Mas, cada um de per si, mantinha
uma guerra de exterminio contra o cacique Braga, de
cuja gente Doble (Yu-toahé) tinha feito parte...
(MABILDE, 1983:162-63).

Horta BARBOSA também enfrentara, como agente
indigenista do SPI, problemas para "apaziguar os animos" entre |
diferentes grupos de Kaingang aliados que ele denominou de "dois
partidos adversos, um constituido da gente dos chefes Vauhim,
Careg e lacry, e o outro da dos chefes Requencry e Charim"
(BARBOSA, 1954:69). O mesmo fato foi registrado por Alipio
BANDEIRA referindo-o, como BARBOSA, para o ano de 1916
(BANDEIRA, 1926:66-7). |
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' CONCLUSOES SOBRE PODER POLITICO E PODER

1. Apresentamos acima 14 autores que aportam informacoes
sobre 0 poder politico entre os Kaingang, dos quais apenas 6 fazem
. alguma referéncia a aspectos relacionados a religido tradicional.

; 2. O tema que parece mais chamar a atengao dos autores, em
se tratando do poder politico, € a amplitude maior ou menor da
autoridade dos chamados "chefes" ou "caciques” € 0 modo de
exercerem essa autoridade. Pelo menos seis autores afirmam
claramente que o prestigio dos "caciques" Kaingang estava

condicionado por sua capacidade de persuasao, sua generosidade,
~ sua brandura, seu espirito liberal mas, por outro lado, seu espirito
ativo e sensivel por ocasido dos empreendimentos dificeis e das
festas do grupo. Assim também afirma-se que a transmissao
hereditaria da fungdo s6 acontecia se o herdeiro tivesse espirito
empreendedor para se fazer respeitar pelos demais guerreiros. A
contraposicao disso sao as afirmagoes de MABILDE e FISCHER,
sobretudo o primeiro que reconhece nos "caciques principais’
poderes de verdadeiros déspotas. Vieira dos SANTOS refere para
Nonoai em meados do século XX, uma estrutura de poder politico
hierarquizado & moda militar, refletindo usos impostos pelo entao
Servico de Protecdo aos Indios. Naquele contexto, a fungao
tradicional do cacique ndo era ocupada e, s¢ 0 fosse, permaneceria
como figura decorativa: Trata-se, pois,.de uma situagao de ruptura
total com padroes da cultura tradicienal, embora o fato em si nao
significasse o abandono real daqueles valores pelo conjunto do
grupo. .

3. Os dados disponiveis da bibliografia ndo permitem afirmar
que a funcdo de cacique fosse transmitida hereditariamente. Mesmo
aqueles autores que afirmam a hereditariedade a colocam como
opcional ou condicionadaaqueo herdeiro de direito preenchacertas
condigoes exigidas ou esperadas pelo grupo. Por outro lado, a funcdo
de tal autoridade nao parece ter sido sempre vitalicia, pois mais de
um autor afirma que o cacique era abandonado por seu grupo - ¢ até
pelos filhos, segundo BORBA - caso nao correspondesse as
expectativas deste, quanto a brandurae generosidade, por exemplo.
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4. Contrapondo-se a idéia de "Cacique principal" ou "chefe
superior” afirmada por MABILDE e TESCHAUER, parece haver
mais dados apontando para a pratica de aliangas intergrupais. No
entanto, as informagdes ndo nos permitem conclusoes definitivas.

5. As informagoes dos aspectos religiosos da cultura Kaingang
abarcam um leque que inclui desde cerimoniais, "rezas" e ritos |
finebres até poderes medicinais e de predigdo do futuro. Por outro
lado, autores diferentes informam Kaingang distintos para diversas
fungoes religiosas, nao sendo possivel estabelecer de fato quantas e
quais eram tais funcgdes e quando tais termos refletem apenas
variagoes por regides ou dialetos. Parece possivel afirmar, porém -
ao contréario de Paula Souza - que na sociedade Kaingang h4 pessoas
especializadas em fungoes de "rezadores", de predicio do futuro e
de curas.

6. Os dados sobre os aspectos religiosos (2 exce¢do da descrigao
do culto aos mortos por BALDUS 1937) demonstram a pouca
aten¢do que o tema mereceu pelos que - trataram dos Kaingang,
talvez porque muitos desses aspectos ndo apare¢am como evidentes
nessa cultura.

12. EPILOGO

Acreditamos que a Revisao Bibliografica sobre a Organizagio
Social do Povo Kaingang, que realizamos até aqui, permitiu algumas
conclusdes seguras quanto 2 existéncia das metades exégamas,
quanto as regras de patrilinearidade e da uxorilocalidade, quanto 2
prética tradicional da poligamia e sobre as caracteristicas i
tradicionais da chefia Kaingang. Igualmente foi possivel a
composi¢ao de um quadro coerente sobre as relagoes de parentesco,
muito embora apoiado em diferentes tipos de informacgéo e
carecendo de confirmagao com outros dados de campo.

Por outro lado, a bibliografia mostrou-se inconsistente e/ou
incoerente - conforme o caso, para o esclarecimento do
relacionamento entre as metades ex6gamas (sobretudo no aspecto
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politico e religioso); da existéncia, extensdo, persisténcia e fungio
dos clas, sub-grupos, "classes", categorias ou outro tipo de fungoes
sociais e religiosas dentro do grupo ou das metades; do processo de
nominac¢ao em todos os seus aspectos (quando, quantas vezes, por
quem, com que ritos, que relagdes estabelece) e, finalmente, das
fungoes e poderes religiosos desse povo e o relacionaiento entre
préticas de cura e a crenga no sobrenatural.

Comisso acreditamos poder ter demonstrado que, embora seja
mesmo facil publicar-se coletaneas de informagoes, relatorios e
notas sobre Kaingang (como METRAUX 1946; LAYTANO 1955;
1956; 1957a; 1957b; e BECKER 1975), isso néo significa que o
resultado seja um corpo coerente e, sobretudo, represente um
quadro seguro sobre a cultura tradicional dessa importante nacdo
indigena. Nao parece dificil demonstrar, portanto, que os Kaingang
continuam sendo um povo desconhecido, apesar dos quase dois
séculos desde a ocupagao portuguesa nos seus Campos de
Guarapuava (D’ANGELIS, 1989:21). Dai que seja comum, por
exemplo, tomar-se os "Xokleng" por "Kaingang" - e vice-versa - e, a
partir dai, considerar-se que as informacoes sobre um desses povos
sao validas para o outro (cf. RAMOS, 1986:48).

A questdo nao € nova, pois ja na década de 50, Francisco
SCHADEN alertava sobre o "problema da situagdo cultural dos
Xokléng em face dos Kaingang", como um "assunto muito complexo,
que somente. podera ser discutido de modo satisfatorio a luz de
cuidadosas pesquisas etnoldgicas que venham a realizar-se no seio
dos atuais remanescentes de ambas as tribos" (SCHADEN, 1972:89).
Confirma essa dificuldade a afirmac¢ao de Egon SCHADEN, em
1959, de que "nao possuimos, até o presente, nenhum estudo
monogréafico sobre a cultura Kaingang, mas somente observagoes
esparsas em relatorios de missiondrios e sertanistas e em alguns
poucos trabalhos de cardter cientifico" (SCHADEN,
1959:103). Infelizmente, pouca coisa se alterou desde
entdo porque, muito embora diversas pesquisas tenham se
realizado entre os Kaingang nesse tempo, poucas tiveram por
interesse a cosmovisdo indigena e os valores tradicionais
persistentes. Talvez o fato reflita a grande penetragio de um
preconceito regional segundo o qual os Kaingang sao um povo
des-culturado (ou "aculturado"?), poucodiferenciado dos caboclos
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do Sul. Ou talvez indique um outro tipo de preconceito que nao cré
que os povos indigenas contarao com sua cultura e seus
conhecimentos tradicionais para formulagdo de seus projetos
histéricos na construcao do seu futuro.
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