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Resumo

O presente artigo discute os desafios enfrentados pelas comunidades kaiowa e guarani em
relagdo a garantia de seus territérios de ocupacéo tradicional e o esfor¢o por elas realizado
para assegurar suas formas de sustentabilidade. A vulnerabilidade dessas comunidades
aprofundou-se com a politica implementada pelo governo brasileiro, com o confinamento
compulsivo de dezenas de comunidades em minudsculas reservas, onde foram submetidas a
politicas assimilacionistas ao longo do século XX. Vivendo atualmente em pequenas areas
superpovoadas e com recursos escassos, a populacdo enfrenta o desafio cotidiano de prover
suas necessidades basicas e de seguir reproduzindo suas formas de expressao cultural — ava
reko. A abordagem transita entre os enfoques geografico, histérico e o antropolégico, para
realizar uma critica das politicas publicas implementadas junto as comunidades, o que resulta
na persisténcia de impasses territoriais e ambientais. Procuramos também identificar algumas
estratégias de luta desenvolvidas pelas comunidades como forma de buscar o cumprimento
de direitos assegurados em lei e a continuidade das praticas sociais associadas ao bom viver
— teko katu.
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Territoriality and sustainability: challenges for the Kaiowa and Guarani
communities in Mato Grosso do Sul, Brazil

Abstract

This article discusses the challenges faced by the Kaiowa and Guarani communities regarding
their efforts to guarantee their traditionally occupied territories and ensure forms of
sustainability. The vulnerability of those communities increased with the assimilationist policies
implemented by the Brazilian government that compulsorily confined dozens of communities
in tiny reservations during the 20" century. Nowadays living in small areas that are super
populated and with scarce resources, this population daily faces the challenge to provide for
basic needs and keep reproducing their cultural expressions — ava reko. This article crosses
geographical, historic and anthropological approaches to make a critique about the public
policies that were imposed on the communities and resulted in the persistence of territorial and
environmental impasses. We also aim to identify some strategies developed by those
communities to demand the fulfilment of their rights and the continuity of the practices
connected to “living well” — teko katu.
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Resumen

El presente articulo discute los desafios que son enfrentados por las comunidades kaiowa y
guaranies en relacién a la garantia de sus territorios de ocupacion tradicional y el esfuerzo
por ellas realizado para asegurar sus formas de sustentabilidad. La vulnerabilidad de estas
comunidades se profundd con la politica implementada por el gobierno brasilefio, con el
confinamiento compulsivo de decenas de comunidades en mindsculas reservas, donde fueron
sometidas a politica asimilacionistas en todo el siglo XX. Viviendo actualmente en pequefias
areas super pobladas y con escasos recursos, la populacion enfrenta el desafio cotidiano de
proveer sus necesidades basicas y de seguir reproduciendo sus formas de expresion cultural
—ava reko. El abordaje transita entre los enfoques geografico, histérico y el antropolégico, para
realizar una critica a las politicas publicas implementadas junto a las comunidades, lo que
resulta en la persistencia de impases territoriales y ambientales. Procuramos también
identificar algunas estrategias de lucha desenvolvidas por las comunidades como forma de
buscar el cumplimiento de derechos asegurados en ley y la continuidad de las practicas
sociales asociadas al buen vivir — teko katu.

Palabras-clave: Kaiowa y Guarani; territorialidad; sustentabilidad; cosmologia; desafios.

Introducao

As populagdes indigenas, como outras populacdes tradicionais, enfrentam sérios
desafios para a reproducdo de seus sistemas sociais, a partir da submissdo compulsoria a
politicas publicas e acdes de segmentos da sociedade nacional, cujas orientacbes se
contrapdem aos seus interesses e necessidades. No caso dos Kaiowa e Guarani em Mato
Grosso do Sul (MS), aimposi¢ao de politicas dissociadas dos interesses das comunidades foi
intensa e ja dura mais de um século, gerando efeitos prolongados sobre seus sistemas
sociais.

O esforco das liderangcas das comunidades em assegurar suas formas de
territorialidade e de sustentabilidade tem sido percebido como movimento que se opde e
dificulta uma certa nocdo de desenvolvimento que, além de ndo respeitar suas formas
organizacionais, desconsidera o patriménio genético desenvolvido e utilizado por tais

populagbes. Assim, Franco registra que:

Sem ddvida, a industrializacdo e os avangos tecnologicos sdo uma
necessidade das sociedades contempordneas. No entanto, sua
concretizac@o tem sido marcada, acima e abaixo da linha do Equador, por
politicas tecnoldgicas economicistas. Estas, levadas ao extremo, expressam
formas de civilizacdo que transbordam culturas antropofédgicas e voltadas
para dominar o mundo externo como se este fosse inferior e lhe pertencesse
(FRANCO, 1993, p. 92).

A percepcéo indigena, imersa num universo de comunicacao e interagdo com o que
no Ocidente se denomina de natureza, tem sido uma fonte inesgotavel de incompreensoes e

equivocos de cientistas e gestores, com implicacbes diretas nas politicas publicas
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direcionadas ao atendimento das populacdes indigenas. O conceito de desenvolvimento
predominante normalmente se refere apenas a aspectos puramente econdmicos. Para

Elizalde (2000, p.51), uma alternativa seria o “desenvolvimento a Escala Humana” que é:

la propuesta de una teoria de las necesidades humanas fundamentales y una
concepcion del desarrollo que rompe radicalmente con las visiones
dominantes que lo hacen analogo al crecimiento econémico.

Elizalde (2000, p.58) continua afirmando que:

hay recursos que por su naturaleza son creadores de vida, instauradores de
potencialidad y de virtualidad transformadora, generadores de diversidad y
de enriquecimiento colectivo.

Essa dimensdo coletiva e focada na diversidade das sociedades humanas é
desconsiderada pelas economias estatais que tentam impor a universalizacdo de uma
concepgdo particular do que seriam as necessidades humanas, focada na nogao do
imperativo do crescimento econémico como algo irredutivel. O mesmo autor afirma, ainda,
que a consideracdo do “enriquecimento coletivo” conduz a reconhecer que os “recursos
criadores de vida” sédo “sinérgicos”, que crescerdo na medida em que forem repartidos e cita,
como sinergias, a “linguagem, o amor, o conhecimento cientifico, a informagéo, a criatividade,
o poder, a memodria coletiva, a identidade grupal, o humor e a democracia” (ELIZALDE, 1986,
p.59). Notamos ai, o reconhecimento de propriedades do espirito, tangiveis e intangiveis. O
elemento humano e a humanizagéo crescente estéo intrinsecamente vinculados ao conceito.

O conceito de territério, segundo Souza (1995, p. 78), “é fundamentalmente um
espaco definido e delimitado por e a partir de relagdes de poder”. Ou ainda, conforme o
mesmo autor (1995, p. 87), os territorios sdo, “antes relagdes sociais projetadas no espago
que espacgos concretos, 0s quais sao apenas 0s substratos materiais das territorialidades”.
Assim, os territorios sdo construidos e definidos a partir de relagdes construidas no espago,
estando implicados nas relagfes entre pessoas e grupos humanos.

Outro aspecto que néo se pode dissociar de territorio € a questao da sustentabilidade.
Tratar de sustentabilidade pressup8e uma vivéncia sob uma nova ética, pautada pelo
compromisso e responsabilidade com a promocéo e defesa da vida em todos os sentidos
estabelecidos por um coletivo especifico, a partir de suas préprias pautas culturais. O desafio
esta na busca de um bem estar sem agredir o ambiente. Para Le Bourlegat (2004, s.p.), “a
andlise da sustentabilidade implica, sobretudo, em uma abordagem local das varias
combinagodes existentes na complexa estrutura do mundo”. Isto requer levar em consideracao
as relacfes estabelecidas com outros coletivos, que, por sua vez, produzem outras formas de

territorialidade.
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O conceito de sustentabilidade se apoia em um tripé béasico, formado por ambiente,
economia e sociedade. E isto a partir de um principio de equilibrio dindmico entre participacdo
ativa, ética e ou valores, tecnologia e ou conhecimento, necessidades humanas, dinamica

natural e dindmica social. Para Carmo (2012, p.208),

Uma das referéncias fundamentais da discusséo sobre sustentabilidade é o
Relatério Brundtland de 1987, que apresentou a definicdo basica de
desenvolvimento sustentavel englobando dois grandes conjuntos de
aspectos a serem considerados. Por um lado a equidade social, ou seja, a
distribuicho equénime dos ganhos obtidos com o processo de
desenvolvimento. Por outro, a necessidade de que se adote uma perspectiva
de longo prazo, no sentido de ndo comprometer as possibilidades de
sobrevivéncia digna das geracdes futuras.

Historicamente, sabe-se que depois de tanta agressao ao meio ambiente, as pessoas
passam a ser vitimas das consequéncias de seus proprios atos. Ocorreram, entdo, varias
conferéncias como a de Estocolmo, em 1972, sobre a problematica ambiental. Pensa-se, a
partir dai, alternativas mais harmonicas de relacionamento com a natureza de forma mais
integrada. Esta também é a forma como as comunidades indigenas e tradicionais, em geral,
concebem a natureza, normalmente concebida como um campo relacional, como se discutira
mais detalhadamente adiante. O desafio é pensar em um desenvolvimento que busque uma
sustentabilidade ambiental, social e econdbmica, que perpassa de certa forma por alguns
conceitos apresentados neste artigo. Assim, conhecer os modos como as sociedades
indigenas e tradicionais constroem suas territorialidades e produzem sua sustentabilidade
pode ajudar as proprias economias de estado a repensarem sua prépria nocao de

desenvolvimento. Para Sawyer (1993, p. 149):

No que diz respeito a meio ambiente e desenvolvimento, 1992 viu um climax
na Conferéncia do Rio de Janeiro, também conhecida como ECO 92. Esta
“cupula da terra” pode ter sido um dos eventos histéricos mais importantes
do século. Ao consagrar o conceito de “desenvolvimento sustentavel”’, a
Conferéncia assinalou uma mudanca de rumo no modo de tratar 0 meio
ambiente. A partir deste momento de inflexdo, emerge um novo consenso de
gue o desenvolvimento deve levar em conta os limites colocados pela
degradacédo e poluicdo do meio ambiente, tanto o longo quanto no curto
prazo.

A partir da ECO 92 ganha expresséo e importancia a nogdo de que 0s recursos sao
finitos e 0 crescimento econdmico deve, necessariamente, levar isto em consideracao, sob
pena de colocar em risco a propria economia, gerando um colapso em ritmo continuo de
desenvolvimento.

O processo da globalizacdo econdmica é acompanhado, simultaneamente, por uma
tendéncia a ndo uniformizacdo das identidades. Em varios paises ocorrem movimentos de

acirramento étnico ou de fortalecimento da identidade de minorias étnicas. Esse processo
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demonstra que a intensificacdo da relacdo e contato com outros coletivos parece emergir a
necessidade de afirmagéo da identidade. Para Poutignat (1998 p. 40), “a identidade étnica (a
crenca na vida em comum, étnica) constroi-se a partir da diferenga”. E, em outro momento,
na mesma obra, Barth (apud POUTIGNAT, 1998 p. 196) ressalta que “a persisténcia de
grupos étnicos em contato implica ndo apenas critérios e sinais de identificagdo, mas
igualmente uma estruturagdo da interacdo que permite a persisténcia das diferencas
culturais”. A etnicidade, portanto, aparece como forma de interagao social. Ela se torna, assim,
um veiculo de afirmacédo da identidade, no ordenamento e articulagdo com as relacdes
mantidas com outros coletivos relacionados. Nesse mesmo sentido, Oliveira Filho (1999)
recorre, também, a Barth (1969), que define grupos étnicos como “um tipo organizacional em
gue a sociedade se utlizava de diferencas culturais para fabricar e refabricar sua
individualidade diante de outros com que estava em processo de interagéo social permanente”
(BARTH, apud OLIVEIRA, 1999, p. 20).

Pensando em desenvolvimento local das populagfes indigenas, muitas vezes se
recorre ao conceito de etnodesenvolvimento, um desenvolvimento pensado a partir de
sociedades tradicionais. Stavenhagen (1985), citado por Ayala e Fehlauer (2005, p.41),

apresenta os objetivos de etnodesenvolvimento, que séo:

A satisfacé@o de necessidades basicas do maior nimero de pessoas ao invés
de priorizar o crescimento econdmico, embutindo uma visdo endégena, ou
seja, dar uma resposta prioritéria a resolucéo dos problemas e necessidades
locais: valorizar e utilizar conhecimento e tradi¢&o locais na busca da solucéo
dos problemas, visando a auto-sustentacdo e independéncia de recursos
técnicos e de pessoal e proceder a a¢éo integral.

E etnodesenvolvimento, no caso das sociedades indigenas, para Azanha (2005, p.

15), tem os seguintes pressupostos essenciais:

Seguranca territorial, usufruto exclusivo dos recursos naturais, meios internos
para acesso assegurados para acesso a mercadorias externas, tempo
empregado na producdo destes meios ajustado ao tempo empregado na
subsisténcia e seguranca do nucleo de parentes, controle social sobre o nivel
das necessidades impostas pelo contato e internalizacdo dos beneficios
através dos canais internos atuais de circulacao e distribuig&o.

O planejamento centralizado e tecnicista que parte de gabinetes, chegando as
comunidades de uma forma arbitraria e autoritaria, nem sempre atende aos anseios do local.
Em se tratando de populacdes indigenas, isso € mais grave e projetos desta forma ja estdo
condenados ao insucesso, em especial, quando a sua elaboracdo nao esta vinculada com a
realidade cultural e cosmoldgica de cada povo.

No caso das comunidades indigenas constata-se que muitos programas e projetos
governamentais ou da sociedade civil se prop6em a resolver problemas, mas, muitas vezes,

0 resultado é produzirem novos problemas, gerando impactos negativos. Entre esses
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problemas estdo a degradacdo ambiental, a partir da introducdo da lavoura mecanizada,
ignorando as praticas tradicionais de cultivo, como a roga itinerante. Outro exemplo € a
substituicdo de espécies e cultivares autdctones por cultivos exdgenos, sobre os quais a
comunidade ndo detém conhecimentos e nem estdo em sintonia com as praticas produtivas,
organizacionais e formas de consumo da comunidade. Embora o imediatismo e utilitarismo
sejam préaticas comuns, muitas vezes até solicitadas por liderancas das comunidades, devido
a vicios herdados de experiéncias anteriores, ndo € mais possivel conceber projetos com
resultados apenas imediatos e utilitarios. O ouvir as comunidades, identificar suas demandas
e contempla-las na elaboracéo dos projetos, constitui-se em exercicio complexo que, muitas
vezes, ndo sado tidos como compativeis com o tempo e a dindmica de fluxo da administracéo
publica.

Ha de se pensar, também, em resultados a serem atingidos a médio e longo prazo e
gque tenham impactos na vida social e cultural das comunidades. Nesse sentido, Gallois (2001,

p. 167) afirma que:

A tentativa de transmutacdo étnica da no¢do de desenvolvimento pelas
agéncias oficiais tende a relegar os indios a um estado natural ou aistérico.
Sua apropriagcdo ambigua em programas de fomento, sejam eles oficiais ou
ndo, tende a negar a capacidade dos indios de se posicionar frente as
sucessivas mudancas que alteram profundamente suas condicdes de vida e
suas expectativas de futuro.

E necessario, também, romper com a tendéncia, um tanto natural, de dar énfase ao
econbmico. J4 se pensa em projetos querendo resolver problemas econdmicos. Para as
comunidades indigenas, a economia, conforme Sahlins (1984), esta, em muitos casos,
subordinada as rela¢des de parentesco e as necessidades sociais decorrentes do parentesco.
O que se produz tem o papel de viabilizar relacdes de reciprocidade. Por isso, para estas
sociedades, faz-se mais urgentes projetos que contribuam para o fortalecimento das relagdes
sociais, 0 que nem sempre estad em consonancia com o aumento da produtividade econdmica.
Projetos e programas, normalmente, planejam acfes de desenvolvimento com a preocupacgao
focada em resolver problemas apenas ligados ao combate a miséria ou a geragao de renda,
sem considerar outras caracteristicas e necessidades das sociedades as quais as acdes se
destinam.

O assistencialismo como cultura politica esta muito presente nas acdes dos 6rgaos
publicos e acabam sendo assimilados e expressos em certos pedidos das comunidades. Para

Gallois (2005, p. 30):

[...] no campo indigenista, as politicas publicas estdo atualmente voltadas ao
atendimento de demandas emergentes, praticando-se um assistencialismo
gue ja demonstrou e continua sendo o principal causador da ruptura na
sustentabilidade dos modos de vida indigenas.
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No desenvolvimento, numa perspectiva ecolégico-humana, as pessoas devem ser
reconhecidas como sujeitas e beneficiarias ao mesmo tempo, e deve-se assegurar
mecanismos de participagdo politica, colaboracdo e cogestédo, sempre visando a autonomia.
Isto exige tempo e investimento na construcdo de mecanismos eficientes de participacao.
Refletindo sobre sustentabilidade nas sociedades indigenas, Azanha (2005, p.12)

afirma:

Nenhuma intervencdo humana sobre a natureza se da ao acaso porque a
condicdo humana é uma condigdo cultural e se encontra, de imediato
investida de uma sociabilidade e toda sociabilidade se fundamenta em um
sistema de trocas (reais e simbdlicas) entre grupos humanos que assim e
somente assim, formam um sistema de inter-relacdes, uma sociedade. Estas
inter-relacdes sdo culturalmente produzidas, estabelecendo-se regras e
normas que fornecem para o sistema de trocas um contetdo especifico, ao
definirem com quem se troca o qué.

Para pensar o conceito de sustentabilidade em comunidades indigenas é primordial
compreender o conceito de natureza. Tal como nés ocidentais o concebemaos, este conceito
nao encontra, no pensamento indigena, um correspondente. Pelo contrario, animais, plantas
e outros fenbmenos, por nés considerados naturais, normalmente estdo imersos em um
complexo campo relacional, cujo acesso exige o dominio de codigos especializados. E para
isso se faz necessario desarmar-se do conceito ortodoxo, ocidental e capitalista, que percebe
a natureza de forma hierarquizada, de dominacéo e de forma separada e compartimentada.
Para entendermos o modo como as sociedades indigenas se relacionam como a “natureza”,
€ necessario observar com sensibilidade, para dar-nos conta de que é possivel a existéncia
de outras formas de nos relacionarmos com a natureza, sem estar orientado pelo principio da
dominagéo e da transformagéo.

Para as sociedades indigenas e outras sociedades tradicionais, a sustentabilidade
depende mais da capacidade de compreenséo, respeito e integracdo entre humanos e outras
categorias de seres, do que de equipamento técnico capaz de proporcionar a dominacao e a
transformacdo da natureza. Na concep¢do das sociedades indigenas h& uma profunda
“interligacao organica entre o mundo natural, o sobrenatural e a organizagéo social” (ARRUDA
e DIEGUES, 2001, p.32). E isto € um aspecto importante para se pensar a sustentabilidade
dessas sociedades.

Gallois (2005, p.35), referindo-se aos desafios na relacdo entre sustentabilidade e

cultura indigena, observa que:

O que parece mais urgente [...] é fortalecer a capacidade dos indios, de suas
comunidades e organizacdes representativas, em desenhar e gerir projetos.
Projetos que sé poderdo alcancar metas de sustentabilidade quando forem
apropriados e implementados no ambito de redes de relacdes locais. Onde
“locais” nao significa “autarquicas” pois [...] a légica da produgao indigena
implica sempre no dar e receber, na troca. O fortalecimento dessas
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experiéncias indigenas exige o empoderamento de sua capacidade de gerir
as transformagdes em seus modos de vida e em suas formas de articulagéo
aos contextos regionais téo variaveis. Esta €, provavelmente, a dindmica mais
enriquecedora da politica de sustentabilidade que todos almejamos ver
construida em aldeias indigenas.

E necessario verificar alternativas e potencialidades no que se refere a
sustentabilidade das areas indigenas retomadas’® ou em processo de recuperacéo, sob a ética
e iniciativa da propria comunidade.

As acbes e iniciativas locais favorecem a sustentabilidade da comunidade envolvida,

como afirma Ferrdo (2002, p.23):

A caracterizacdo de diferentes realidades territoriais segundo o tipo de
externalidades de proximidades que possuem, por sua vez, definir as
trajetorias de evolucdo consideradas como mais adequadas tendo em conta,
por um lado, a situacdo presente (ponto de partida) e, por outro lado, um
horizonte estratégico que vise compensar as principais debilidades
existentes.

Gallois (2005, p.33) apresenta a necessidade de se romper com velhas praticas nas
politicas publicas e sugere a necessidade de realizar a discussao de “novas praticas” a partir

da articulagdo de dois principios importantes:

O primeiro é admitirmos que conhecer é o primeiro passo para dimensionar
a capacidade de sustentacdo de formas de organizagao social e politica,
sistemas de producéo, consumo e troca, padrdes locais de sustentabilidade;
O segundo, que decorre do primeiro, é verificar como podemos ajudar as
comunidades e garantir que suas formas de organizacao, producdo e troca
sejam dinamicamente enriguecidas em experiéncias controladas pelas
proprias comunidades.

Para ilustrar esta imbricagéo e relacéo diferenciada que os povos indigenas mantém

com os recursos, F. Griinberg (1999/2003, p.4) relata o seguinte:

En estas culturas indigenas se come la caza con la conciencia de que al
comer uno incorpora también las capacidades especificas del animal. Segun
los Aché, un pueblo guarani de cazadores y recolectoras en el este del
Paraguay, el embrién recibe las cualidades del primer alimento que el padre
trae a la madre después de saber del embarazo. Puede ser un animal o una
planta. Este alimento forma sobre todo el alma corporal del nifio ain no
nacido. Recibira el nombre de este animal o esta planta y seguira estando
estrechamente relacionado con él por toda su vida sin jamas comerlo.

Regras e tabus alimentares, uso de plantas e produtos animais como remédios fazem
parte dos conhecimentos e das préticas das comunidades indigenas. A alimentacdo esta

intrinsicamente associada a construcdo da pessoa, interferindo diretamente em sua

1 Retomada é uma categoria utilizada pelos proprios Kaoiwa e Guarani para se referir ao processo de rearticulacéo
de coletivos expropriados de suas terras de ocupacao tradicional, e que buscam reaver os territérios expropriados
em décadas anteriores. A categoria tem trés dimensdes principais: a) uma organizacional, a partir da recomposi¢ao
de coletivos; b) uma dimenséo territorial, a da retomada da posse da terra; ¢) uma dimens&o cultural, a partir da
ativacao de praticas como cantos e rezas que buscam recompor o modo correto de se viver — teko katu.
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constituicdo, saude e disposi¢fes para a sociabilidade. Ainda, nesse sentido, esse todo
relacionado que os povos indigenas vivenciam, pode ser observado em Nascimento (2004,
p.54), quando relata a fala de seu Jodo, da aldeia de Panambizinho, no Municipio de
Dourados, que, em sua definicdo de cultura, demonstra que tudo esta relacionado no sistema

ou modo de ser kaiowa:

[...] a cultura é o seguinte... porque cultura, [...] n6is ndo come carne quando
criancinha mais nova assim, ndo pode comer carne [...] perigosa. Nao pode
comé. A crianca tem que comé, por exemplo, milho, milho branco [...] entdo
vamos supor, vamo planta milho, eu derrubei ro¢a, derrubei um arqueire de
roca, eu chama o indio mais véio que sabe, esse ora [orar] aqui pra planta
[...] depois vai comeca reza, reza aqui todinho, depois nasce o milho, quando
fica grande [...] entdo a crianca come, nunca da doenca, nunca ta doente,
entdo esse é a cultura do indio.

Azanha (2005, p.15) destaca que para as sociedades indigenas “sustentar-se [...]
significa manter o equilibrio das trocas com o mundo natural (e sobrenatural), visando a
segurancga dos parentes mais proximos”. Assim, ndo ha como pensar a sustentabilidade sem
levar em conta os modulos organizacionais, configurados de distintos modos nas diversas
sociedades. Humanidade, natureza e sobrenatureza representam um todo interligado e
interdependente, conectado por relagfes ora harmoniosas, ora potencialmente perigosas.
Surge dai a ideia de cuidado, j4 que, como diria Guimardes Rosa, viver é algo muito perigoso,
gue requer conhecimento e negociacao. Entre os Kaiowa e Guarani, a doencga, por exemplo,
€ explicada como um mal-estar entre esses mundos. A cura ocorrera quando os rezadores,
gue sao os elos de ligacdo entre esses mundos, conseguem devolver a harmonia entre as
pessoas, a natureza e os deuses, regulando os fluxos de energia.

Nesse sentido, € importante pensar as rela¢des de parentesco ao se pensar projetos
de sustentabilidade para as sociedades indigenas. S&o as relagcfes sociais de parentesco e
as associacdes e oposicoes entre grupos de parentesco que ditam o ritmo das atividades
produtivas. As inter-relagdes e o sistema de trocas entre os membros sédo culturalmente
produzidos, com regras e normas que definem com quem se troca 0 qué, ou quem coopera
com quem e, também, com quem nao se troca e nem se coopera. O objeto da troca é utilizado
como veiculo de comunica¢do com o outro e ndo como um valor em si mesmo. O sentido do

sistema de trocas se da do modo como observado por Gallois (2005, p. 33):

Quando se consolidam aliangas politicas, entre familias, entre comunidades,
entre moradores de certas terras indigenas, ndo se trocam apenas produtos,
se trocam conhecimentos, experiéncias, alternativas de futuro. O que é
menos importante nessas trocas € o valor da coisa trocada. O importante é a
relagdo, é o fortalecimento dessa rede, e em muitos lugares o que é rompido
com as politicas publicas, é justamente essa rede de troca, que encerra 0s
mais importantes valores culturais e sociais, além das instancias de poder
gue ndo séo suficientemente reconhecidas.
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A néo consideracdo destes aspectos culturais faz com que muitos objetivos néo
sejam alcancados e muitos projetos frustrados. Por isso mesmo, os territorios sao téo
importantes. A questao do territério, para as sociedades indigenas, se constitui como ponto
indispensavel para a sustentabilidade e o ethodesenvolvimento.

Para as sociedades tradicionais, e aqui de modo especifico para as sociedades
indigenas, o conceito de territorio abrange dimensdes indissociaveis. Ele € o espago que torna
possivel as relacdes sociais e simbdlicas produzidas pela memoria social, onde se vivencia a
inter-relacdo entre as pessoas, a hatureza e a sobrenatureza. A concepc¢ao de territério para
as sociedades indigenas, conforme Alcida Ramos (1986, p.13), tem como suporte “a vida
social ligada a um sistema de crencas e conhecimentos”, o que leva a autora a afirmar que
“para as sociedades indigenas a terra € muito mais que simples meio de subsisténcia”’. Nao
significa apenas recursos naturais, mas sim um “recurso sociocultural”’, e possuem a mesma
importancia e relevancia.

Nesse sentido, Gallois afirma que “o territério de um grupo pode ser pensado como
um substrato de sua cultura” (2005, p.41). Insiste, por isso, na distingdo entre Terra Indigena
e territério (200, p.39):

A diferenca entre “terra” e “territorio” remete a distintas perspectivas e atores
envolvidos no processo de reconhecimento e demarcacdo de uma Terra
Indigena. A nocédo de “Terra Indigena” diz respeito ao processo politico-
juridico conduzido sob a égide do Estado, enquanto a de “territério” remete a
construgdo e & vivencia, culturalmente varidvel, da relacdo entre uma
sociedade especifica e sua base territorial.

Para Oliveira Filho, terras indigenas

Séo bens da Unido e os recursos ambientais ali existentes sdo parte
integrante do territério nacional, mas por constituirem habitat dos indios, a

a

utilizacdo de tais terras est4d destinada prioritariamente a reproducgdo
sociocultural dessas populagfes, devendo portanto adequar-se aos seus
usos e costumes e reverter-se necessariamente em beneficio para os seus
moradores tradicionais (1999, p. 162).

Pensando em concepcao de territério para as sociedades indigenas, Paul Little
(2002, p. 3) define territorialidade como “o esforgo coletivo de um grupo social para ocupar,
usar, controlar e se identificar com uma parcela especifica de seu ambiente biofisico,

convertendo-a assim em seu ‘territorio”. Os processos de territorializa¢éo, desterritorializagéo
e posterior reterritorializacao foram profundamente marcados por situagdes de conflitos. Esse
contexto Oliveira (apud LITLLE, 2002, p.4) identifica “como processos de territorializacdo que
surgem em contextos intersocietarios de conflito”. Outro aspecto interessante que 0 mesmo

autor destaca € que:
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Nesses contextos, a conduta territorial surge quando as terras de um grupo
estdo sendo invadidas, numa dindmica em que internamente, a defesa do
territério torna-se um elemento unificador do grupo e, externamente, as
pressdes exercidas por outros grupos ou pelo governo da sociedade
dominante moldam (e as vezes imp8&em) outras formas territoriais (OLIVEIRA,
apud LITLE, 2002, p. 4).

Desse modo, os movimentos histéricos de luta por demarcacdes de terra, os conflitos
e as conquistas ou retomadas de areas tradicionais das sociedades indigenas seriam
expressdes de coesao interna e fortalecimento cultural. Sdo processos que dialogam com a
histéria, com as disputas politicas, diretamente vinculadas ao controle do acesso e uso dos
territorios, que nao raro opdem comunidades indigenas e particulares, que requerem seus
territérios de ocupacéo tradicional para usos distintos, como para atividades agropecuarias.

Em 1950 ocorreu a criacdo do Parque Nacional do Xingu, a demarcagdo de uma
reserva grande e significativa. Pela primeira vez houve a preocupagdo do Estado na
demarcacédo de uma terra indigena com 0s recursos naturais necessarios para a vida daquele
povo. Comecava a discussao sobre territério para as populagdes indigenas. Antes, as
demarcacOes de terras para usufruto dos indios tinham um carater mais humanitario, de
protecdo e de inser¢cdo dos indigenas no sistema produtivo nacional, como pode ser
observado na atuacdo do SPI (Servico de Protecéo ao indio) ao demarcar pequenas reservas
para os Kaiowa e Guarani em Mato Grosso do Sul (COLMAN, 2007).

Um aspecto importante a ser destacado € que a partir da definicdo de limites precisos
de terra que ficam disponiveis para usufruto dos povos indigenas, impde-se a eles uma
reorganizacdo social, decorrente da definicAo dessa base territorial fixa. Antes das
demarcacgles, cada vez que havia uma dificuldade como, por exemplo, doengas, morte de
familiares, esgotamento do solo, ou desentendimentos internos, a solugéo, culturalmente mais
recorrente, era o distanciamento. Hoje, com os limites das reservas, isso ja ndo é mais
possivel. A realidade do confinamento entre os Kaiowa e Guarani sinaliza para a inviabilizacéo
do processo cultural de Oguata?, em que os grupos se deslocavam para outras areas para se
reestruturarem e se reorganizarem. Atualmente, observam-se outras formas de
deslocamentos como as retomadas, o perambular pelas cidades, os acampamentos em
margens de rodovia, etc (COLMAN, 2007).

A possibilidade de recriar espagos abre possibilidades para a recomposicdo de
relacdes sociais danificadas pelas condi¢cdes de vida impostas na situacdo de reserva. Antes
do confinamento, recriar espacos consistia em deslocamentos para outros lugares, dentro do
territério de ocupacao tradicional, nos quais criavam seus territérios de producao e reproducao

de coletivos. Os limites territoriais impostos pela demarcagdo das reservas indigenas

2 Caminhada, conceitos trabalhados por Melia e outros em que ha uma alusdo ao sonho guarani que € a busca da
terra sem males -Yvymarane’y. (COLMAN, 2015)
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interferiram, profundamente, nas rela¢des sociais, dificultando a mobilidade prépria do oguata,
o caminhar no territério. Nas reservas ocorrem varias situagbes de conflitos internos,
principalmente entre liderancas, disputando recursos e espacos. E necessario, entdo, recriar
espacos, atraves das retomadas, para que as relacdes sejam possiveis. Os espacos
retomados s&o aqueles nos quais esta inscrita a memoria social dos grupos, onde, no
passado, ja radicaram suas aldeias.

Por isso, para as sociedades indigenas, a perda de territérios néo restringe o impacto
sobre a economia, mas, em especial, também, sobre a estrutura sécio-politica e religiosa.
Assim, desterritorializacao, territorializacao e reterritorializacdo sao processos que envolvem
todas as dimensdes da vida. O territério é semiotizado, isto é, transformado, ressignificado
pelo ser humano. Recompondo continuamente sua distribuicdo espacial, atualizam e
produzem sua organizagdo social, como movimento continuo de recomposicdo de seus
coletivos, dentro do amplo espaco reconhecido como de ocupacéo tradicional. E o que se
observa quando se constata que os Kaiowa e Guarani constroem e distribuem suas casas a
partir I6gica do parentesco. Pode-se, por isso, considerar a territorialidade como projecao da
identidade dessas sociedades sobre o espaco fisico, transformando-o e organizando-o de
acordo com suas formas organizacionais e principios cosmolégicos (COLMAN, 2007).

Na Constituicdo de 1988 aparece a concepc¢ao de territdrio indigena como habitat,
espaco de afirmacédo étnica. No artigo 231, da Constituicdo de 1988, consta que:

Sao reconhecidos aos indios sua organizacdo social, costumes, linguas,
crengas e tradicdes, e os direitos originarios sobre as terras que
tradicionalmente ocupam, competindo & Unido demarca-las, proteger e fazer
respeitar todos os seus bens.

A garantia que aparece na Constituicdo € o direito Indigena as terras de ocupacéo
tradicional, referindo-se ndo a uma dimensdo imemorial, mas a modalidade de ocupacao,
sempre referenciada pela tradicdo particular de cada povo, indicando a preocupacdo com
assegurar o territério necessario a reproducao fisica e cultural. O texto eleva a categoria

constitucional o conceito de terras indigenas no paragrafo 1° do mesmo artigo:

Sao terras tradicionalmente ocupadas pelos indios as por eles habitadas em
carater permanente, as utlizadas para suas atividades produtivas, as
imprescindiveis a preservacdo dos recursos ambientais necessarios a seu
bem-estar e as necessarias a sua reproducéo fisica e cultural, segundo seus
usos, costumes e tradigcdes.

A Constituicdo de 1988 também reconhece aos indios:

O usufruto exclusivo das riquezas do solo, dos rios e dos lagos existentes nas
terras indigenas; que o aproveitamento dos recursos hidricos, incluidos ai os
potenciais energéticos, a pesquisa e a lavra das riquezas minerais em terras
indigenas, s6 podem ser efetivados com a autorizacdo do Congresso
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Nacional, ouvidas as comunidades afetadas, ficando-lhes assegurada a
participacdo nos resultados da lavra; a garantia da inalienabilidade e
indisponibilidade das terras indigenas e a imprescritibilidade dos direitos
sobre elas; - a proibicdo da remocéo dos indios das suas terras; a nulidade
de todos os atos que tenham por objeto a ocupacédo, o dominio e a posse das
terras indigenas; a legitimidade dos indios, suas comunidades e
organizacfes para ingressarem em juizo em defesa de seus direitos e
interesses.

A convencdo 169 da OIT?, da qual o Brasil é signatario, avanca na questdo da

protecdo das terras indigenas. No artigo 13 deste documento aparece a seguinte formulacédo:

1. Ao aplicarem as disposi¢des desta parte da Convencéo, governos deverao
respeitar a importancia especial que para as culturas e valores espirituais dos
povos interessados possui a sua relagdo com as terras ou territérios, ou com
ambos, segundo 0s casos, que eles ocupam ou utilizam de alguma maneira
e, particularmente, os aspectos coletivos dessa relagéo.

No artigo 14 da OIT, no segundo paragrafo, aparece a responsabilizacdo dos
governos em garantir a permanéncia dos povos indigenas em seus territorios: “Os governos
deverdo adotar as medidas que sejam necessarias para determinar as terras que 0S povos
interessados ocupam, tradicionalmente, e garantir a protecdo efetiva dos seus direitos de
propriedade e posse”.

Todos os avangos na legislacao, porém, ndo foram suficientes para assegurar, de
forma eficaz e satisfatéria, os direitos territoriais indigenas. Ha a falta de uma politica eficaz
de demarcacdo de terras indigenas e, também, nas instancias judiciais ocorre uma
morosidade que ainda retardam os processos de regularizacdo dessas terras. Nesse sentido,

afirma Dallari:

Tendo sido promulgada a Constituicdo em 5 de outubro de 1988, as terras
indigenas deveriam ser demarcadas até 5 de outubro de 1993 e, bem longe
disso, a Unido, vale dizer, o governo federal, pouquissimo fez para o
cumprimento de sua obriga¢do constitucional. Basta assinalar que, somadas
as demarcacdes anteriores a 1988 e o que se fez depois, em grande parte
com recursos financeiros provindos de entidades comunitarias do exterior,
ainda falta demarcar quase a metade das terras indigenas (2000, p.31).
Vale destacar que a quase totalidade das terras demarcadas para os indigenas se
concentra na regido amazénica. As demandas territoriais dos Kaiowa e Guarani no MS foram
pouco recepcionadas pelas politicas publicas, resultando em graves conflitos entre indigenas
e particulares. Fendmeno semelhante ocorre em outros Estados das regides Nordeste, Sul,
Centro-Oeste e Sudeste.
No Brasil ainda h4 mais um entrave legal que é a vigéncia do Estatuto do indio, de

1973, com a ultrapassada ideologia integracionista e assimilacionista e que ndo acompanha

3 Organizagdo Internacional do Trabalho. A convencgéo é de 1989, no Brasil ela foi aceita em 1993.
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0 avango obtido na Constituicdo de 1988, orientada pelo respeito a diversidade cultural, com
direito a tudo que esse ser indio exige, inclusive o direito as suas terras. Existe um novo
Estatuto do indio tramitando na Camara dos Deputados ha anos, mas que ainda nzo foi
votado. Segundo alguns entendimentos, a Constituicdo de 1988 anularia os dispositivos
integracionista do Estatuto Antigo do indio. Mas, enquanto o Novo Estatuto do indio n&o for
aprovado, muitos operadores do Direito continuam se referenciando pelo antigo Estatuto. O
mais grave é que, nos Ultimos anos, os direitos indigenas passaram a ser fortemente
gquestionados pela bancada ruralista, com a proposicao de varias PECs (Proposta de Emenda

Constitucional), que visam reformar a Constituicdo, retirando direitos indigenas.

Territério e sustentabilidade para os Kaiowa e Guarani

Compreender o significado e a importancia do territério para os Kaiowa e Guarani

requer buscar o sentido dos conceitos de Nane retd e Nande rekoha:

La conceptualizacién fane retd es por tanto el de una territorialidad politica.
En este caso es también el lugar que Nande Ru extendioé y amojond para que
los Pai usen esta tierra que les fue designada; esta patria recibe nombres
sagrados. Nane retd y su particularizacion, fiande rekoha, es el lugar, como
lo indica la misma composicion de la palabra, donde se sitia y donde es
posible fiande reko. Por esta razon por la que el asunto tierra es de primordial
importancia (MELIA, G. GRUNBERG e F. GRUNBERG, 1976, p. 190).

Segundo estudos de Melia, G. Grinberg e F. Grinberg (1976, p. 217), o territério
original e tradicional teria uma area de aproximadamente 40 mil km2 de extensdo e encontra-

se dividido ao meio pela fronteira entre o Brasil e o Paraguai:

Los Pai mantienen hasta hoy como unico grupo guarani la nocién de su propio
territorio que se extiende al Norte hasta los rios Apa y Dorados (Pirajuy) y al
Sur hasta la sierra de Mbarakaju y los afluentes del rio Jejui. Su extensién
Este-Oeste va unos 100 Kms. a ambos lados de la cordillera del Amambay
(la linea fronteriza Paraguay-Brasil) inclusive todos los afluentes de los rios
Apa, Aquidaban (mberyvo), Ypane, Arroyo Guasu (Yete), aguaray e Itanara
del lado paraguayo y los rios Dorados (Pirajuy), Amambai e Ygatimi del lado
brasilefio.

O mapa a seguir localiza o territorio tradicional dos Kaiowa e Guarani em Mato
Grosso do Sul. Apresenta o territorio onde estavam distribuidas as aldeias no periodo anterior
ao estabelecimento da ocupagédo nao indigena. Atualmente, as comunidades reivindicam

parcelas de terras dentro desse vasto territorio ocupado no passado.
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Mapa 01 - Territério Tradicional Kaiowa Guarani no Mato Grosso do Sul.
Fonte - C. Smaniotto (2005) Geoprocessamento do Programa Kaiowé Guarani, NEPPI/UCDB.

Tratar da questdo do territério e sustentabilidade para esta populagdo indigena
requer conhecer sua forma de se relacionar com a natureza e a sobrenatureza. Melia (1987,
p. 82), quando se refere ao territério tradicional guarani, afirma que o mapa cultural se
“superpone a un mapa ecologico que si no es del todo homogeneo, tampoco quiebra ciertas
constantes ambientales”. E ainda: “De los tres espacios por los que se mueve y en los que
habita el Guarani, sea tal vez el espacio ceremonial la centralidad misma de la vida Guarani,
donde el fiande reko* se estrutura en sus aspectos econémicos, sociales y politicos” (MELIA,
1991, p. 6).

Tradicionalmente, os Kaiowa e Guarani manejavam 0S recursos respeitando a
capacidade de recomposicao desses recursos, sendo a mobilidade também uma estratégia
ecoldgica. A prépria agricultura era de itinerancia, isto €, faziam seus rocados em derrubadas,
que eram gqueimadas, cultivadas e, depois de dois ou trés anos, se deslocavam, deixando
aguela terra descansar e se refazer. Havia muito espacgo e a vegetacdo densa possibilitava
essa alternativa. Esse sistema, conhecido como agricultura de coivara, ndo deixava esgotar
0s recursos do solo. Junto a agricultura havia outros elementos nos quais os Kaiowa e Guarani
se apoiavam para seu sustento, como a caca de varios animais, a pesca e a coleta.

Os Kaiowa e Guarani sao, historicamente, conhecidos como povo da mata
(Ka'aguygua ou ka’aygua = os da mata, sendo que o proprio nome dos Kaiowa vem dessa
denominacao), por escolherem para a localizagdo de suas aldeias preferencialmente areas
de mata. Pereira (2004, p.171 e 172) faz referéncia a uma definicdo de floresta, abrangendo

0 seu sentido cosmoldégico:

A floresta — ka’aguy — comp&e, na cosmologia kaiowd, o espaco que fica fora
dos lugares ocupados pelas casas e rocas. E pensada enquanto uma

4 Nande reko é um conceito amplo que indica nossa cultura, nosso modo de ser, nosso sistema e nossos costumes.
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cobertura vegetal que ndo recebeu a acdo transformadora intensiva do
homem. A floresta em sentido genérico é uma categoria ampla, comportando
importantes diferenciacbes internas. E o espaco onde vivem seres nao-
humanos (animais e espiritos), cuja relacdo com os humanos é muitas vezes
marcada pelo signo da depredacéo. Por toda essa complexidade, a floresta
oculta espiritos dos mais diversos géneros, e dela podem emergir pessoas
estranhas ou inimigas.

Para demonstrar o significado da floresta para os Guarani e Kaiowa, Pereira (2004,
p.172) segue relatando a fala de um cacique de Guyra Roka sobre a degradacdo ambiental:
“acabou tudo, acabou mata, bicho, peixe..., a vida do indio ficou triste”. E o autor explica que
“sem a enorme heterogeneidade de formas de vida abrigadas na floresta, a existéncia humana
torna-se arida, carente de mistério e alteridade”.

F. Griinberg destaca bem as graves consequéncias da destruicdo das matas para a

vida dos Guarani hoje:

O prejuizo advindo da perda da floresta vai muito além do componente
econdmico. Para os Guarani a floresta com seus campos naturais era “tudo
0 que contava”, era tudo o que conheciam do mundo, era o seu mundo.
Domesticar a floresta com seus perigos era a oportunidade que tinham os
homens para desenvolver sua personalidade e para obter prestigio. A
comunicacao vital com os animais e com os espiritos da floresta permitia-lhes
desenvolver sua rica vida espiritual (2002, p. 2).

O desmatamento nas terras indigenas, atualmente, contribui para a falta de
perspectivas de vida, principalmente para os jovens. Nessas circunstancias, os Kaiowa e
Guarani sdo obrigados a buscarem outras alternativas para desenvolverem sua personalidade
e prestigio. Muitos se empregam nas usinas ou na colheita de maca, alguns séo pastores das
igrejas pentecostais e outros jovens sd@o funcionarios publicos. Mas a maioria depende dos
programas de assisténcia social.

Os Kaiowa e Guarani consideram os espiritos da floresta como donos ou “cuidadores
da floresta”, na expressao de F. Grinberg. Este dono/cuidador (jara, jary) protege a mata e
cada elemento da mata e da vida, das pessoas, das doencas, enfim, tudo e todos tém o seu
proprio dono. O respeito é tao evidente que, quando uma pessoa deseja, ou melhor, precisa
de uma arvore para construir sua casa, por exemplo, deve pedir licenca ao dono para poder
retirar a madeira. Se uma pessoa entrar numa mata sem fazer uma oracao adequada e pedir
permissao poderd lhe ocorrer acidentes ou outros constrangimentos.

Isto se evidencia, também, nos trabalhos de LANDA (2005, p. 265):

A existéncia de seres responsaveis pelas matas e florestas — os ka"aguy jara
— cuja atribuicdo é cuidar e zelar por estes locais, e para quem deve ser
solicitado permissdo para adentrar nestas éareas, € de conhecimento
daqueles que desejam explora-las.
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Essa compreensdo pode ser observada, ainda, na entrevista de uma lideranca
guarani da reserva indigena de Caarapé°®: “Quando a gente vai entrar no mato, tem que fazer
o0 jehovasa (se benzer), assim falar pro dono da mata para ndo olhar mal pra gente. Entdo, na
época pra derrubar o mato, vocé tem que chegar ali e fazer assim, porque se derrubar a arvore
sem estabelecer contato com o espirito da mata vocé fica doente”. E segue o depoimento da
mesma lideranga, afirmando que “ndés mesmos somos os do mato, nés somos o mato. Olha,
antigamente, nés éramos do mato, fazemos parte, com os bichos, com o meio ambiente, nds
somos o0 meio ambiente, o mato”.

E para reforcar esta ideia, Brand (1997, p. 243) cita o depoimento de Jorge Paulo, da
reserva de Caarapo, afirmando que “quando batiza planta parece crianga quando vai ao
doutor para tomar vacina. Ai ndo pega doenca”, isto significa que o bom desenvolvimento das
plantas depende da comunicagao com os seus “donos”, através da reza e das praticas rituais.
Cavanha Paim, da mesma area indigena, reconhece que “vai deixando a reza e a planta e a
chuva fica ruim” (BRAND, 1997, p. 245). Conforme estudos de Pereira (2004, p. 173):

A floresta em grande medida esta sujeita aos seus proprios designios,
podendo ser generosa numa estacdo e em outra expor seus exploradores a
fome e a pendria devido a dificuldade de encontrar alimentos. Entretanto, o
fundamental para um bom manejo da mata, além dos conhecimentos praticos
supostos como comuns a todos os membros da etnia, é estabelecer uma boa
relacdo com o0s espiritos protetores das espécies que ai vivem, isto sim
constitui o diferencial. E verdade que o grande conhecimento das
potencialidades de exploracdo faz com que sempre consigam alguma fonte
de alimento, mesmo que seja considerado inferior na escala gastronémica,
servindo como paliativo até que se encontre alimento considerado mais
apropriado ao consumo humano.

Dessa forma, situagdes de sofrimento sinalizam para um rompimento com os deuses.
A propria degradagdo ambiental é tida como uma forma dos deuses se manifestarem tristes
porque as pessoas abandonaram o modo de ser dos Kaiowa e Guarani. Nos projetos de
recuperacdo ambiental, em Caarap0, os caciques diziam que ndo adiantava apenas plantar
mudas de arvores sem realizar as praticas religiosas, que a floresta ndo poderia se reconstituir
sem o consentimento dos deuses. Afirmavam que voltando a praticar o Nande Reko os deuses
se alegrariam e a mata voltaria, com toda sua riqueza.

Tradicionalmente, os Kaiowa e Guarani relacionam-se com a natureza de modo que
ndo comprometem a continuidade de seus processos regenerativos, ja que se consideram
parte dela e ndo devem explora-la de forma agressiva. Conhecimentos praticos e rituais se
sintonizam, resultando numa convivéncia bastante equilibrada. Até um passado bastante

proximo usufruiam das riquezas e da diversidade de alternativas para viverem de forma farta

5 Depoimento gravado por A. Brand durante oficina realizada em Caarapé, dia 9 de novembro de 2000, com um
grupo de indios ja mais idosos, tendo em vista a implementagdo de um programa de replantio de espécies vegetais
nativas no interior da area indigena (Arquivo Centro de Documentacéo, Programa Kaiowa/Guarani. NEPPI/UCDB).
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e feliz, respeitando a vitalidade do solo. Os depoimentos dos mais velhos sempre demonstram
esta fartura, quando se recordam com saudades do tempo em que viviam felizes na mata,
como mostra o depoimento citado por F. Grinberg (2002, p. 3): “Aquela floresta 14, chamamos
de ka'aguy rory — ‘floresta da alegria’, 1a tinha uma casa grande onde cantavamos e
dancavamos nossas oracdes durante toda a noite. O pessoal bebia somente chicha®
abengoada, nada de agua, nem sequer um mate”.

Chamorro (1998, p.43) destaca o papel dos diversos espacos que compdem o
territorio guarani: “A selva é o espaco da caca, da pesca e da coleta; a roca, o lugar do cultivo;
a aldeia, o lugar das casas, das festas e das reunides [...]”. Em projetos de recuperacao

ambiental se observa a satisfagdo dos indios com os resultados positivos alcangados:

E a mesma coisa a gente dizer, ver uma coisa assim que vocé fica alegre,
uma coisa que estava errado, vocé vé que consertou, vocé fica todo satisfeito
porgue voltou aquele negdcio no lugar certo. Entdo o dono do mato vai ser a
mesma coisa, ele vai ficar alegre porque esta reflorestando, o pedaco que foi
perdido, ta crescendo’.

Outro aspecto que comprova a forma equilibrada com que os Kaiowa e Guarani
manejavam 0S recursos é a pratica da prépria agricultura, realizada também pelos povos
indigenas em geral. A agricultura era de itinerancia, isto é, faziam seus rogados em
derrubadas que eram queimadas, cultivadas e depois de dois ou trés anos, quando
observavam que a plantacéo ja ndo estava de acordo, por causa do solo ja desgastado, se
deslocavam, deixando aquela terra descansar e a mata se refazer. Havia muito espaco e uma
vegetagdo densa que possibilitava essa alternativa.

Inicialmente, toda a relagdo com a natureza deve ser entendida a partir da l6gica da

reciprocidade - jop6i® ou da l6gica do dom. Para Melia e Temple (2004, p. 70):

La integracion del modo de producciébn a la reciprocidad extiende la
reciprocidad a la naturaleza. Dado que el hombre recibe la vida biolégica de
la naturaleza, las frutas de los arboles, la mandioca y el maiz del suelo, el
agua de los rios o de la lluvia, el calor y la luz del sol, todo eso puede parecer
un don inicial con el cual entre en reciprocidad la tierra es imaginada como
donante. En realidad no lo es. Las frutas o las semillas son producidas en
gran cantidad porque son pocas las que encontraran la posibilidad de
desarrollarse;

6 Chicha ou kaguf - bebida tradicional, preferencialmente a base de milho branco fermentado, indispensavel nas
festas e nos rituais, mas também usado nos dias comuns. Ha, também, os que séo feitos a partir de cana-de-
agucar e outros, como com o fuba, atualmente.

” Depoimento gravado por A. Brand, durante oficina realizada em Caarapd, dia 9 de novembro de 2000, com um
grupo de indios ja mais idosos, tendo em vista a implementagéo de um programa de replantio de espécies vegetais
nativas no interior da area indigena (Arquivo Centro de Documentacgédo, Programa Kaiowa/Guarani/UCDB).

8A traducéo indica presente, porém, etimologicamente significa maos abertas: jo (reciproco), po (mao) e i (abrir-
verbo antigo, informac&o dada por Melia, no seminario de Junho de 2006, na UCDB).
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Para Ladeira e Tupd, “o ambiente que compde o territorio Guarani apresenta
aspectos fisicos da paisagem e espécies naturais que implicam um modo de vida definidor
das regras de convivéncia” (2004, p. 51). Isto indica que ha relacdo intrinseca entre as
relagdes sociais e 0 espaco para os Kaiowa e Guarani.

No uso do espaco pelos Kaiowa e Guarani, a questdo da agricultura € um aspecto
importante. Inicialmente, é necessario reforcar a ideia de que os Kaiowa e Guarani sempre
foram e sdo agricultores, profundos conhecedores dos ciclos da terra, dos melhores solos,
das variedades de produtos, como tipos de mandioca, feijdo, de ab6bora e de milhos.

Nesse sentido, merece especial destaque o milho. Ele tem importancia vital para os
Kaiowa e os Guarani. O milho, na cosmologia dessas populagfes, € tdo expressivo, que ja
foram consideradas por Schaden (1974) como a “sociedade do milho”. Uma das mais
importantes festas dos Kaiowa é a festa do milho - avatikyry/avati iemongarai, na qual se
abencoa junto com o milho os demais primeiros frutos, significando como que uma abertura
para o consumo da produgdo. Nessa ocasido, também, tradicionalmente, os meninos kaiowa
perfuravam seu labio inferior, no ritual de iniciacdo. Consideram como um ente importante e
de referéncia o dono do milho — Jakaira, o que confirma a intima relagcao entre 0 mundo dos
humanos, da natureza e da sobrenatureza.

Chamorro (1995, p. 118) retrata bem a relacdo que os Kaiowa, no caso de
Panambizinho, tém com o milho. Compara, inclusive, o desenvolvimento da crianga com o
milho: “Asi como en el avatikyry el maiz es una criatura, en el kunumipepy los nifios son como
las plantas”. Tanto o milho como a crianga dependem, para seu pleno amadurecimento, de
complexos rituais - avatikyry e kunumipepy - que tinham um espaco importante na vida de
qualquer aldeia. Chamorro, num outro momento, afirma que “as criangas sdo como as plantas,
sdo como as sementes [...]. Enquanto as criangas crescem, no mundo ha esperanca. Quando
iSso ndo mais acontecer, os homens podem plantar milho, mas este ndo dara fruto” (1991, p.
18).

Quanto ao conhecimento tradicional dos Kaiowa e Guarani a respeito do milho,
Schaden (1974) j4 havia catalogado cerca de oito variedades, dentre as quais desatacam-se
as seguintes caracteristicas: algumas séo plantas de baixo crescimento, com espigas
alongadas em comparac¢do com o milho duro, cuja designacéo é avati puku. A coloracdo das
sementes, por sua vez, € branca, amarela, vermelha e pintada (com graos amarelos e
vermelhos, em mistura).

De todas essas variedades se destaca, pelo interesse etnoldgico, o avati jakaira
moroti ou avati puku, de pé alto e grao branco, o preferido para fazer chicha. Para os Kaiowa,

este representa uma simbologia especial, como nos relatam Contini, Costa e Rego (2003,

s/p):

81



ROSA SEBASTIANA COLMAN - LEVI MARQUES PEREIRA

Os Kaiowa se referem a este milho com muito respeito. “Este tem luxo, nao
da em qualquer terra” [depoimento indigena], ndo da em kaati (paisagem de
campo), nem rocado novo, sé na Capoeira. E preciso benzer a semente,
acentua um informante. Este é muito delicado, diz outro; a gente planta aroca
€ ja ndo cruza mais; e é preciso batizar a terra.

Mas, na realidade, os cuidados ou o respeito cerimonial e magico sdo observados,
também, com outras variedades, mas, pelo menos entre os Kaiowa, d4-se maior importancia
ao avati jakaira moroti (SCHADEN, 1974). Outros autores, como Melia, G. Grinberg e F.
Grlnberg (1976), citam como diversidades de milho conhecidas e cultivadas pelos Guarani o
avati moroti, avati sa’yju e avati tupi e, como variantes do avati moroti (milho branco), o avati
tavyterd, avati jakaira, avati puku, avati mitd, sendo que todos estes sdo considerados
cultivares sagrados.

Noelli (1993), citando Gatti (1985), identifica seis cultivares de milho Guarani: avati
ata, avati tataye, avati chayre, avati hara piabi, avati yQ, avati pyta. A autora, ainda, acrescenta
mais sete variedades nomeadas em Guarani como: avati ti, avati moroti, avati guaicuru, avati
ky, avati tiri, avati mbya e avati pororo.

Voltando a questdo do espaco, para os Kaiowa e Guarani, territério é tekoha e,
segundo Melia (1991, p. 3): “tekoha es el lugar donde se dan las condiciones de posibilidad
del modo de ser guarani. La tierra concebida como tekoha es ante de todo un espacio socio-
politico”.

Esta conceituacdo pode ser confirmada e enriquecida no depoimento do professor
guarani, Eliézer Martins®. O professor inicia fazendo referéncia a uma conversa com um
rezador importante da area de retomada, Yvy Katu, no municipio de Japora (MS), que reflete
0 modo de pensar dos Kaiowa e Guarani a respeito de territorio. O professor afirma que “O
chao pra nés é especial pra entender, pra fortalecer a nossa dancga e vai fortalecer a Lingua”
(MARTINS, 2006, p.143). Através desta afirmacéo ja € possivel perceber que o conceito de
territério para este povo vai muito além de questdes materiais. O espago € um elemento
essencial para a sobrevivéncia cultural.

Martins segue expressando a necessidade de pensar no futuro das proximas
geragdes: “a terra vai servir pra nés repassar, repassar tudo que a gente tem, de acordo com
a nossa visdo, pras criangas e, também, ensinar as criangas que a terra pra nés ndo é pra
gente chegar e ai ficar e depois dizer que essa terra ja ndo vale mais e vamos vender” (2006,
p. 143). Esta afirmacao indica, também, como o conceito de territério vem carregado de
aspectos da cosmologia e de carater ndo capitalista por n&o visar lucros. Martins elabora suas
andlises, a partir da religiosidade, da cultura, relacionando essas dimensdes com o territério:

“E como a reza voltar, o espaco vai ajudar nds, o espaco vai ajudar nés em muitas coisas do

9 Mesa Redonda, intitulada Professores Indigenas e a luta pela terra, ANPUH (Encontro Regional de Histéria,
UCDB, Outubro de 2004) Publicado pela Revista Tellus ano 6, n. 10 de 2006.
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nosso modo de ser” (2006, p.144). Em seguida, Martins reafirma que a retomada de territorios
perdidos € indispenséavel para o processo de fortalecimento cultural: “Porque se nés nao
ocuparmos a nossa terra que era, tradicionalmente, isso vai prejudicar, porque da terra que
vem o nosso fortalecimento da cultura” (2006, p.146).

Pelo que se observa nas aldeias, é possivel constatar que o viver bem esté ligado ao
fato de viver na aldeia, na sua terra. Assim, qualidade de vida esta intrinsecamente
relacionada com a qualidade da terra. As pessoas, pelo menos as que estdo tentando
recuperar sua terra tradicional, sonham em um dia poder voltar a viver e ser feliz na terra onde
nasceram ou ha qual seus antepassados viveram. Mesmo que morem em outras aldeias, tém
a sensagdo de que alguma coisa lhes falta. Muitos dizem que nédo seriam felizes longe de
seus parentes, ou que nao se adaptariam em viver com 0s nao-indios.

Isso mostra que o territorio, para os Kaiowa e Guarani, representa o espago possivel
para a sobrevivéncia fisica e cultural. O lugar do territério ndo € qualquer um, tem sempre um
significado de pertenca, desde seus antepassados, ali estdo enterrados seus ancestrais. A
terra deve ser lugar de muita fartura e, de preferéncia, perto de corregos, de mata. Esta
realidade esta presente no imaginario dos Kaiowa e Guarani, mesmo nas criangas que vivem
em areas de capim brachiaria e colonido, sem rios, pois, quando estimulados a fazer
desenhos, ilustram a mata como se fosse uma realidade vivenciada por eles proprios e ndo
apenas na imaginac¢o. E muito comum, onde ndo tem mais mata e corregos nas aldeias, as
pessoas sairem em busca de pesca e caca em propriedades particulares, as vezes arriscando
a propria vida. O frescor do mato, da sombra, o canto dos passaros, tudo traz tranquilidade e

equilibrio para a vida do Kaiowé e do Guarani. Segundo Landa (2005, p. 50):

Assim, terra e territdrio sdo conceitos que se interrelacionam em seus
aspectos fisicos, sociais, culturais e religiosos, mas apresentam diferencas
entre eles. A terra é o suporte fisico e o territorio € a possibilidade de viver
em plenitude o modo de ser Guarani. A concepcgdo de terra dos indios
flandeva/guarani e kaiowa nao apresenta simetria com a que a sociedade
nacional tem sobre ela. A terra para os Nandeva/Guarani e Kaiowd, neste
momento historico, € o horizonte a ser perseguido, € a0 mesmo tempo é a
forca motriz que os mobiliza para a acado e superacdo das adversidades
presentes no seu devir.

O territorio kaiowd e guarani, também, tem a ver com suas relagbes sociais.
Tradicionalmente, sua organizacao social se dava pela familia extensa reunida em torno de
uma lideranca (tekoharuvicha, tekohajara, mboruvicha), que aglutinava o poder politico e
religioso. A familia extensa vai além dos lacos consanguineos. Até o século passado moravam
muitas pessoas numa casa grande (6ga jekutu, 6ga pysy ou 6y gusu). Como bem assinala o
depoimento de Ubaldo Castelan, citado por Brand (2000, p.124): “sempre andava parente
junto [...] cabecante é o cacique”. E a respeito da descri¢gdo da casa grande em que moravam,

assim esclarece: “E grande, mais ou menos uns vinte metros de comprido por dez de largura
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[...]. Ali dentro cada casado morava separado, parente, dez, quinze casado, ali dentro, mas
separado”. E o mesmo autor segue informando o numero aproximado de moradores nas

casas grandes a partir do relato de Feliciano Gongalves:

[...] tinha &s vezes como cinquenta, oitenta, cem naquela localidade [...] s6 os
parentagem combina mais bem porque tem aquele préprio cacique [...].
Aquele préprio cacique ai, o cacique falava aquilo e falou aquilo, acabou. [...]
Tinha sessenta, tinha cem, tinha cento e pouco, s6 grupo de familia ali e todos
obedecia aquele mais velho, o cacique. E tronco, né? (BRAND, 2000, p.124).

Lehner (2002, p.6), em seus estudos, sistematiza e apresenta o modelo da
organizacdo soécio-politica e territorial guarani e kaiowa. Dentre os aspectos, cita varias
caracteristicas, como a estrutura social do tekoha entre os Kaiowa, que, no Paraguai, sao

denominados de Pai Tavytera:

- A familia extensa (grupo de familias nucleares relacionadas por parentesco)
€ o nlcleo social estavel do tekoha.

- um casal da geracao ascendente, referida como Tamdi/Jaryi € a autoridade
social e moral da familia extensa e exerce também as fun¢des rituais para a
familia.

- 0 casal pode escolher livremente seu lugar de residéncia, na familia extensa
do esposo ou da esposa, mas também na familia extensa de um tio ou tia de
um deles. Esta livre escolha € um mecanismo para solucionar conflitos, mas
também a causa da flutuacéo constante dos componentes de uma familia
extensa.

- ao morrer o casal ou um de seus integrantes, a familia extensa geralmente
se divide, buscando uma parte dela em outro lugar.

- 0 tamanho de uma familia extensa varia e depende, sobretudo, do poder
aglutinador do casal que encabega a familia. Antigamente o tamanho de uma
familia extensa facilmente chegava a 30 ou mais familias nucleares.

- a familia extensa pode dar reflgio a outras familias extensas pequenas que,
por motivos varios (epidemias, desalojamentos) perderam a possibilidade de
manter seu proprio tekoha ou a familias nucleares ndo emparentadas. Estas
familias, no entanto, dependem explicitamente do cabecante da familia
extensa local e ndo gozam dos mesmos direitos que as familias nucleares da
familia extensa local, sdo consideradas, de certa forma, de segunda
categoria.

A organizacdo social dos Kaiowa e Guarani tem a sua dinamica organizacional
propria. Ela € compreendida a partir das relacdes de parentesco, de grupos macrofamiliares.
E estas relagfes sociais para os Kaiowa e Guarani sédo o fundamento de tudo. O territorio, a
religiosidade, a economia de reciprocidade e outros aspectos séo a base para a viabilidade

das relacdes sociais.

Consideracdes finais

Refletir sobre o territdrio e a sustentabilidade para os Guarani e Kaiowa, do sul do

Estado de Mato Grosso do Sul, possibilitou a aproximacgdo da situacdo vivida por essas
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populacdes ao longo das ultimas décadas. Isto foi realizado a partir da discussdo da
legislacao, incorporando contribuic6es da historia e da antropologia. Nos esforgcamos para
incorporar o olhar indigena, incorporando percep¢cbes de varios interlocutores de
pesquisadores que conviveram com essa populacéo.

Os Kaiowa e Guarani, atualmente, enfrentam problemas de véarias ordens. A
imprensa, frequentemente, anuncia as inumeras dificuldades vivenciadas nas aldeias e que
facilmente sdo observadas no contato com essas populacdes. Ha falta de alimentos, que se
traduz na desnutri¢éo, a violéncia, o alcoolismo, os suicidios. Existe 0 consenso entre a maior
parte dos pesquisadores de que as alternativas de resolucdo destes problemas passam
necessariamente pela resolugdo da questéo territorial. Pensar em projetos de futuro para
essas populagbes exige, portanto, enfrentar a complexa questdo da terra, compromisso ao
gual os governos tém se furtado até o momento. O assim denominado problema da terra dos
Kaiowa e Guarani é resultado de um longo processo histérico de confinamento, no decorrer
do qual essa populagdo viu seus territérios sendo invadidos por sucessivas frentes de
colonizacao, e o Estado pouco fez para assegurar os direitos originarios dessas comunidades
aos seus territorios.

Observando a situacdo atual das terras recuperadas pelos Kaiowa e Guarani, a partir
da década de 1980, percebe-se que essa ampliacao territorial ja tem contribuido para diminuir
inameros problemas, como por exemplo, as tensdes internas em algumas das reservas,
demarcadas pelo SPI. Na logica da organizacao social kaiowa e guarani, uma familia extensa
deve ter sua autonomia territorial, com sua lideranca propria, 0 que permite compreender as
tensdes geradas em torno das disputas de liderancas pela superposicdo desses grupos
macrofamiliares nas reservas.

Por outro lado, é possivel constatar, também, que sé a recuperacdo de algumas
terras ndo tem sido suficiente para superar os entraves enfrentados pelos Kaiowa e Guarani,
atualmente. Ao que tudo indica, as retomadas de terras de ocupacdo tradicional devem vir
acompanhadas de muitas outras iniciativas, imprescindiveis para a melhoria de qualidade de
vida destas populacdes. Sdo necessarias a¢gbes conjuntas entre entidades de apoio, 6rgédos
do governo e os Kaiowéa e Guarani, na busca de possiveis solu¢des para os graves problemas
enfrentados atualmente nas terras indigenas, como os relacionados com a degradagéo
ambiental, a falta de producdo de alimentos, a violéncia e outros. O que se observa, na
realidade, sdo acdes que, apesar das boas intengbes, ocorrem de forma desarticulada, as
quais, muitas vezes, sdo arbitrarias, desconsiderando a realidade das comunidades
indigenas. E assim, essas iniciativas implementadas nas aldeias sdo frustradas, néo
atendendo os resultados esperados.

As &reas retomadas encontram-se degradadas e desmatadas e, consequentemente,

com solos desgastados, dificultando a pratica da roca, elemento primordial para a producéo
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de alimentos e para a reproducdo da cultura tradicional. As rocas sdo importantes para 0s
Kaiowa e Guarani, tanto para a sua sobrevivéncia fisica como cultural, devido ao seu
significado cosmolégico. J& ndo é mais possivel realiza-las da mesma forma, como no
passado, principalmente, porque nao ha mais espacgo que possibilite a itinerancia, devido ao
confinamento em pequenas areas e porque nao ha mais matas. Os rios e nascentes de agua
encontram-se poluidos em consequéncia da destruicdo de suas matas ciliares, problema que
se acentuou a partir do confinamento imposto a esse povo.

As terras indigenas, mesmo as que foram retomadas recentemente, encontram-se
superpovoadas, com problemas como a violéncia e a falta de producéo de alimentos. Os
conflitos ocorrem, especialmente, em consequéncia das disputas de poder entre liderancas
ou por simples desentendimentos entre familias, confinadas em espagos demasiadamente
exiguos. O uso intenso do solo tem causado o seu desgaste, sendo a producéo ja ndo mais
satisfatéria na quase totalidade das terras indigenas no MS.

Os solos desgastados precisam de insumos para a sua recuperagdo e 0s capins
exoticos, como a braquiaria, que invadiram as terras indigenas, séo dificeis de serem vencidos
sem o auxilio do trator, que, por sua vez, traz inUmeros outros problemas. Nas terras, que ja
sdo pequenas, 0 uso do trator vai compactando mais o solo e tornando cada vez mais dificil
0 uso datecnologia prépria dos Guarani. De outra parte, 0 mesmo trator cria um circulo vicioso
de dependéncia, pois trata-se de um elemento externo, que precisa de combustivel e
manutencédo, que também dependem de recursos externos. Assim vai se constituindo um elo
de dependéncias que, ao final, inviabiliza a producéo dos alimentos. O trator também tem sido
utilizado como um elemento de prestigio, como algo, também, para deter o poder dentro das
Reservas. Ocorre um empoderamento para quem o detém e controla o seu uso.

Territorio para os Kaiowa e Guarani é tekoha, isto €, espago que possibilite a vivéncia
do modo de ser kaiowa e guarani. Esse significado de territério impulsionou os Kaiowa e
Guarani nas retomadas de novas terras de ocupacao tradicional, a partir da década de 1980.
E o que permite compreender o sentido dessas reocupacdes. O uso do espaco pelos Kaiowa
e Guarani segue uma logica prépria de organizacéo territorial que difere do modo dos ndo
indios. Mesmo com todas as dificuldades para produzirem seus espagos como tekoha, as
liderancas seguem em frente, buscando acessar espacgos para neles produzirem seu modo

de ser — ava reko.
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