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RESUMO

Ao apresentar a “caminhada” de Iracema, uma kuja e
lideranca indigena kaingang, procuramos refletir sobre a
luta e o protagonismo inseridos num contexto mais am-
plo da vida indigena no Brasil. A narrativa aqui adensada
trata dessa trajetdria, acompanhada pelos antropdlogos
desde 2012. A partir de viagens espaciais e temporais,
sublinhamos detalhes da vida de Iracema que mobilizam
uma pluralidade de seres, saberes, praticas e territérios.
Realizamos tal empreendimento sem perder de vista
uma critica ao uso esquizogénico do tempo e do espa-
¢o (FABIAN, 1983) situando-o numa urgéncia social de
mundo (ABU-LUGHOD, 2000) definida pela kaingang,
também autora do material. Para fins de composicao,
o texto foi organizado em trés se¢des distintas, mas in-
terconectadas, apresentando a inicia¢do ao xamanis-
mo kaingang de Iracema, seu empenho em proteger a

floresta e seguir os passos do seu pai e, por fim, relatos

de sua filha sobre a vida de ambas na cidade. A guisa

de conclusao, optamos por nao fazer um fechamento
sistematico sobre os encontros, embora em cada se¢ao

seja possivel encontrar argumentos de sintese.
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Introducao

Inspirado em outras biografias realizadas de forma
compartilhada,I este texto nasce a partir do relato de
vida da kujaz kaingang Iracema Ga Ra Nascimento e
em cuja fala se percebe a intencao de transmissao de
saberes para as futuras geragoes. O intuito dessa nova
elaboracgao é visibilizar na trajetéria da kuja aprendi-
zados e ensinamentos para a constru¢ao de um futuro
adensado na relagao ancestral entre os Kaingang e nan,
a mata. Ao longo de sua “caminhada” pelas Terras In-
digenas, de seus encontros na universidade ou de sua
presenca no seio de movimentos sociais, com e sem os
demais autores, Iracema vem adquirindo um estatuto
de “porta-voz” da floresta. Recebendo essa missao de
seus avos e pais, Iracema se constitui hoje em uma lide-
ranca indigena3 reconhecida no territério que percorre,
a bacia do rio Guaiba, do rio Uruguai, até o oeste do
estado do Parana, no sul do Brasil meridional. Desde
sua chegada a cidade de Porto Alegre/RS, no inicio dos
anos 1990, a kuja desenvolveu um decisivo papel como
mediadora entre seu povo e diferentes 6rgaos do Estado
brasileiro. Como mediadora realizou, e ainda realiza,

apontamentos quanto as continuidades coloniais que

tém sua origem no duravel mau encontro historico entre

os Kaingang e a “nossa civilizagao”.4

Ver Kopenawa e Albert (2015).

2 Os kuja sao os médicos kaingang que coletam os remédios da
floresta, responsaveis pelo cuidado com os corpos, pelos partos, pela cura
e, também, pelo sonho. Eles podem se comunicar com os mortos e com
outros kuja através dos sonhos, nos quais, por exemplo, podem ficar sa-
bendo de eventos antes que eles acontegam. Os fog (pessoas nao indigenas)
frequentemente nomeiam os kuja de xama ou pajé, embora entre os Kain-
gang o termo kuja seja mais apropriado.

3 Indigena” é um derivativo do termo “indio”, nominativo bas-
tante problematico no sentido de expressar uma categoria genérica, colo-
nial e ideoldgica imposta pelo colonizador, para demarcar uma suposta
condigao de primitividade e inferioridade dessas populagdes comparati-
vamente com aqueles que as designam desta forma (Urban, 1992). Catafes-
to de Souza (1998) preferiu usar os termos autoctones e/ou originarios
para demarcar a posi¢ao de anterioridade em relagao aos colonizadores
euro-referenciados, usamos “indio” e/ou “indigena” sem esquecer dessa
arqueologia do contato.

4 Diversos pesquisadores descreveram essas relagdes sublin-
hando o protagonismo kaingang no Rio Grande do Sul (ver CATAFES-
TO, 1998; FREITAS, 2005; ROSA, 2008; AQUINO, 2008; SALDANHA,
2009; JAENISCH, 2010; ELTZ, 2011; GRAVATO, 2012; SCHWEIG, 2014;
MARECHAL, 2015; e HERMANN, 2016).




198

Memorias Insurgentes

A concepgao desse material é solidaria com a pro-
posta da revista Memorias Indigenas, que busca visi-
bilizar narrativas silenciadas. Assim, o artigo explora
algumas experiéncias historicas atravessadas pela kuja
e relatadas aqui, utilizando termos préprios de maneira
situada (ABU-LUGHOD, 2000) no horizonte relacional
kaingang. A propria trajetdria, assim como as trilhas
que ela cria com seu povo surgem como um lampejo de
esperanga, um contra, nas palavras de Clastres (2014),
em um mundo configurado na celebracéo do liberalismo
econdmico e das insistentes politicas de genocidio.

Ainda que seja fruto de outras reflexdes e escritos
anteriores, o material a ser apresentado na sequéncia
do texto manteve a articulagdo entre vozes plurais, en-
tendendo que cada autor poderia colaborar desde suas
proprias experiéncias e praticas. Os antropdlogos na es-
crita, nas notas e nas devolutivas, e a kuja e sua filha no
refinamento, no aconselhamento e na impressao afetiva
e experiencial. Dessa compreensao surgiu algo desafia-
dor, a ideia de um manuscrito que pudesse alavancar a
reflexdo e, ndo obstante, modos de a¢ao, seja dos paren-
tes kaingang, ou mesmo da humanidade como um todo.

Iracema, desde o inicio, orientou os antrop6logos a
escrever a partir de viagens no territorio que ela conhece
com profundidade. N3o se tratava de viagens hedéni-
cas, mas sim de viagens com uma carga total — politica,
estética, econdmica, cosmoldgica — numa espécie de
alian¢a renovada entre os acontecimentos do passado
e as possibilidades para o futuro. As viagens sao, para
Iracema, coetaneamente, retornos ao espago e ao tempo
dos antigos e, embora permeadas por lembrangas, elas
sdo realizadas com o desejo de fortalecer um futuro au-
ténomo — enraizado num passado ancestral — e intima-
mente relacionado a vida das, e nas florestas.

Cientes de que o material nao se tratava de um false-
amento autobiografico de Iracema, pois a peculiaridade
cultural do género literario nao faz parte da formagao
da pessoa kaingang, calibramos preocupagdes comuns
para refletir sobre aquilo que Iracema entendia como
uma narrativa viavel nesses espagos e momento. Ira-
cema nao aprendeu o dominio dos cédigos da escrita
dos fog (nao indigenas), mas viu na possibilidade dessa
alianca uma multiplica¢do dos efeitos de seu discurso
numa linguagem palatavel para a ciéncia. Assim, essa
produgao textual é apenas um dos diversos exemplos
que expressam o dualismo e a complementariedade en-

tre os Kaingang, em que a diferenca deve ser entendida

como complemento e fonte de poténcia (MARECHAL,
2015, HERMANN, 2016).

A narragao enquanto exercicio fundamentou-se na
restituicdo de histdrias silenciadas, em subjetividades
reprimidas, em linguagens e em conhecimentos subal-
ternizados. Essa tentativa busca confrontar marcas pro-
fundas deixadas pelas herangas do colonialismo e que
se espelham, também, em diversos binarismos, como,
por exemplo, a “ciéncia” — entendida como uma série
de conhecimentos que provém do Ocidente e que sdo
reconhecidos globalmente — e a “cosmologia” — como
um espectro de saberes e conhecimentos associados aos
povos indigenas — esta tltima costumeiramente menos-
prezada e entendida como meros “tragos culturais”.5

Ao articularmos a escrita e o contetido dos eventos
apresentados, optamos por localizar os acontecimentos
na experiéncia vivida pelos autores. Para isso, procede-
mos a uma analise na esfera intersubjetiva do trabalho
de campo, de forma a nao eliminar as realidades das in-
teracdes, ou seja, afirmando sua coetaneidade (FABIAN,
1983). Didlogos entre os autores — Iracema, Kapri e os
antropoélogos - fotografias, e o uso da primeira e terceira
pessoas foram algumas das ferramentas adotadas para
dar conta dessa complexidade.

Uma preocupagao correlata foi, com base no pré-
prio material, ndo incentivar um uso esquizogénico do
tempo e do espaco (FABIAN, 1983) em que pesquisador
e interlocutor podem ser lidos como temporalmente ou
espacialmente distanciados, a nosso ver, algo que re-
forca, mesmo que involuntariamente, uma ordenagao
hierarquica entre os sujeitos envolvidos.

A primeira estratégia para imergir na trajetoria de
Iracema foi revisitar a colecdo de diarios de campo dos
antropdlogos e os materiais publicados de suas pesqui-
sas — um conjunto de artefatos que se entrecruzavam
com as memdarias que a protagonista e a coautora reve-
lavam a conta-gotas. Contudo, foi a partir de sugestdes
de Iracema que chegamos tanto ao contetido quanto ao
modo de acesso a tais informacoes e, para ela, deveria-
mos “caminhar” como os antigos faziam.6 Assim, foram

realizadas duas “caminhadas™ a primeira, em novembro

5 Sobre a valorizagao da ciéncia enquanto expressao da mod-
ernidade e da racionalidade, ver Mignolo (2010).

6 Nas etnografias dos antropologos utilizaram-se nogdes levan-
tadas pelos interlocutores kaingang, entre elas a ideia do caminhar - ter-
mo que se refere a mobilidade entre os Kaingang e, mais particularmente,
arelagao entre territorialidade e parentesco (para maiores aprofundamen-
tos, consultar MARECHAL, 2015; HERMANN, 2016).

de 2016, de Iracema com ambos os antropélogos; e outra,
em setembro de 2018, apenas com Iracema e Clémentine.
A primeira, direcionada a T.I. Nonoai, no Rio Grande
do Sul, com a finalidade de (re)encontrar o umbigo de
Iracema, acdo necessaria a narracao da histéria da kuj;
e aoutra, para visitar seus parentes e recordar a histéria
de seu pai que atuou na retomada da T.I Mangueirinha,
no Parana.7 Afinal, foi em Mangueirinha que Iracema
atuou pela primeira vez enquanto kuja.

O texto foi organizado em trés partes. A primeira
conta, desde a perspectiva de Ga R4, como ela teria se
tornado uma kuja kaingang, animando situacionalmente
os (des)encontros entre a politica, a ciéncia, a espiritu-
alidade kaingang e a politica dos fég. Seu relato escla-
rece sobre a presenca de seres como os iangré (animais
guias), suas a¢des protagonistas e a poténcia de algumas
aliancas. Conexdes que relacionam multiplos efeitos,
que vao desde a recuperagao do territorio até a cura de
uma crianca kaingang e o fortalecimento da sabedoria
derivada dos conhecimentos dos kof4, seus avds. O se-
gundo momento apresenta os relatos sobre as viagens de
retorno de Iracema a T.I Nonoai, onde se reencontra com
seu umbigo, e a T.I Mangueirinha, onde abraga seu so-
brinho e o inicia na praxis xamanica kaingang. A ultima
parte corresponde ao relato de Kapri, filha de Iracema,
que rememora desde a sua infancia os trabalhos de sua
mae e de como a kuja levou adiante esses conhecimentos
quando esteve junto no parto de Sofia, sua filha, neta de

Iracema.

7 Ver Maréchal (2018).
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COMO ME TORNEI ,
UMA KUJA

Procuramos a forca através do fogo,

aagua é a clareza,

a arvore é a vida

e a terra é a mae!

Eu nasci em Nonoai, sou uma kaingang, foram meus
av0s que me criaram, que sao as pessoas sabias que me
deram banho para continuar com a crenga, aquilo que os
brancos chamam de religido. Meus avos sempre acredita-
ram mais na natureza, que é onde esta o nosso trabalho.
E para ser assim, sempre tomamos banho, o cha, e para
acompanhar tudo isso tem que ter uma pessoa de idade,
como meus avos, que sao preciosos para nés, Kaingang.

As pessoas hoje conhecem Nonoai s6 como uma ci-
dade, mas elas nao sabem que o nome da cidade vem do
meu antigo avdo Non Vén. Meus avos me contaram que
um dia um colono, um f6g, chegou na nossa terra, no cen-
tro da nossa aldeia, que naquela época ocupava o lugar
onde hoje é a praga principal da cidade de Nonoai. Este
colono alemao chegou quase morrendo de tuberculose,
seus filhos o traziam numa cama trancada, puxada por
um cavalo. Eles se perderam perto do rio goio-én,* onde
meu v estava pescando. Ele viu os colonos e ajudou a
curar o f6g. Meu avo passou varios tipos de remédios
nele, mas foi a banha de foir (porco espinho) que o sal-
vou. Dai, como meu avo salvou o colono, na regiao eles
colocaram o nome da cidade em sua homenagem. Mas,
os f6g ndo sabem falar direito o kaingang, em vez de eles

dizerem No6n Vén, eles ainda falam Nonoai.

I As autoras e o autor deste texto depositam confianca nos aprendizados
repassados a Iracema por seus kisifi (mestres) e por ela retransmitidos
em longas sessdes de dialogo e encontros, alguns aqui visibilizados. Tais
momentos serdo elaborados em forma escrita e imagens escolhidas com o
intuito de sensibilizar diversas audiéncias. Gostariamos de incendiar cer-
tezas, clarificar pensamentos e vivificar trocas em torno de Ga, de onde
falamos e ouvimos, a partir do entrelagamento de Iracema conosco.

2 A partir da metade do século XVIII, empurrados pelas frentes de ex-
pansao e pelos bandeirantes paulistas que invadiram o oeste do Parana,
os Kaingang desceram em dire¢do ao Rio Grande do Sul. O rio goio-én
se refere ao rio Uruguai. Simonian (1981) ressalta que o cacique Non Vén
(Nonohay) construiu pirogas para atravessar o rio junto com sua gente.

Fotografia 1 — Iracema e dois de seus filhos, Katumé e Kenxé, na estatua
de N6n Vén na entrada da cidade de Nonoai (Clémentine Maréchal, 2014)

Meu primeiro nome kaingang foi Gatén (redemoi-
nho). Esse nome é um nome Kanheru’ que meu pai Peni
(tartaruga) me transmitiu. O que significa Gatén? Signi-
fica terra que faz o moinho voar, terra que voa. Quando
tinha 4 anos de idade meu avd e minha avdé me levaram
no meio do mato, onde tive que ficar durante trés noi-
tes. Meus avés chamaram seus iangré.* O mig (tigre do
mato), o iangré da minha avo, chegou acompanhado de
dois casais, eram os seus filhos. O iangré do meu avd
também chegou, ele é o jaktinh (ledo baio), o cacique
dos tigres do mato. Meu avd me deixou sentada longe
dele para ver qual dos tigres iria me escolher e, também,
para me testar, para ver se nao iria me assustar. Quem
me escolheu foi o mig si (tigre pequeno). Eu estava bem
tranquila, peguei eles no colo e dei carinho.

Logo depois chegou o jakiinh (iangré do v6) para me
mostrar que me aceitava na familia, ele lambeu meus pés
e minhas maos. Ja sabia que podia confiar e contar no
meu iangré, o mig si. Soube que se precisasse de mais
apoio poderia chamar o jakiinh, mesmo ele sendo da

outra marca, dos Kamé, ele me ajudaria. Quando estava

3 Para vocé entender nossas marcas, tem que pensar que as pessoas ka-
ingang nascem com uma marca redonda que se chama ra rér, que é da
metade Kanheru, ou com uma marca longa, ra tej, que é a dos Kamé. To-
dos os Kaingang tém a marca, os animais e as plantas também a tém. Nos
chamamos as pessoas que possuem a mesma marca de regré, que em por-
tugués seria algo como “irmao”, e as pessoas que nao sao da mesma marca
de iambré, os fog a traduzem como cunhado, mas é muito mais do que isso.
Entre os iambré é proibido brigar, eles estao para nos dar conselhos, eles
sdo nosso complemento, porque eles tém coisas que nos, por nossa marca,
nao temos. Para casar-se, devemos buscar uma pessoa da outra metade,
nao podemos nos casar entre os regré, para vocés entenderem, seria como
se os fog se casassem entre seus proprios irmaos. Hoje hé problemas aqui
em Porto Alegre/RS, porque ha muitas pessoas Kamé, assim as pessoas
se casam entre si e s6 se reproduz uma marca, o que traz problemas para
os Kaingang. Meu filho, Katumé, diz que prefere se casar com uma fég ao
invés de alguém da mesma marca, porque se vocé casar com um fog, vocé
enfraquece sua raiz, sim, mas em contrapartida nao fica doente; se vocé
casar com um regré, vocé pode ficar muito doente.

4 Os iangré sao os guias dos kuja. Sem eles, o kuja nao saberia como usar
os remédios, nem quais sdo os que devem ser usados. Eles sao muito im-
portantes parands, a maioria sao animais, como o tigre, o ledo baio, alguns
passaros, tais como a coruja, o papagaio, a aguia, entre outros.
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com 5 anos, meu avd me deu um novo nome, para me
pOr no caminho, para aprender e me tornar uma kuja.
Para isso, eles fizeram um vénh-kagta kypég, que para
que os fég entendam seria um “batismo”, mas com re-
médios do mato. Ai, meu avd me deu o nome de Ga Ra,
que seria Terra e Sol em portugués. Como esse nome é
de kuja, ele tem as duas marcas, a Kanheru e a Kamé.
R4 é sol, pertencente a marca longa Kamé. Ga é terra,
pertencente a marca redonda Kanheru.

Naquele mesmo dia, meu avoé me deu minha “mis-
$30” no mundo. Ele pegou em sua mao dois bichinhos,
um Opé (gafanhoto) e um tupé matén (louva-deus),’ me
mostrou como eles caminhavam sem avangar um por
cima do outro. Eles podiam comer a mesma comida
sem se machucarem. Ele me perguntou se eu havia en-
tendido o que ele queria dizer, se eu tinha entendido
minha “missao”. Eu olhando os dois bichinhos pensei
que ele queria me mostrar o respeito entre nossas duas
marcas, respeitar o outro lado, para que o Kamé sempre
respeitasse o Kanheru e o Kanheru sempre respeitasse o
Kamé. Ele deu risada, me disse que sim, que era para res-
peitar o outro lado, mas também além da nossa cultura
kaingang. Ele me disse que iria conhecer outras culturas
e, também, outros mundos, nao somente o mundo dos
f6g. Minha missao entao era: fazer conhecer aos outros
nossa cultura kaingang.

Para isso, para aprender a cultura dos fog, fui para a
escola deles, mas eu nao gostava, porque todas as aulas
eram em portugués. Eu ficava indignada, porque eu que-
ria estudar na minha lingua. A professora nao gostava
quando eu falava em kaingang e comegou a me castigar,
ela me obrigava a ficar de joelhos na frente de todos os
alunos, ajoelhada sobre os graos de milho durante muito
tempo.

Quando meu avo viu os ferimentos do castigo nos
meus joelhos, ele ficou bravo e me disse que no dia se-
guinte iria me acompanhar até a escola. Primeiro, ele
curou minhas feridas, me acordou bem cedinho e me le-
vou para tomar um banho de rio, pegou as ervas na beira
d’agua e fez uma mistura colocando nos meus joelhos
machucados, atando as folhas com uma fibra de urtiga
(urtica dioica). Bem cedinho no outro dia, chegamos na
escola, meu avd pegou todos os cadernos e falou para
minha professora que ja nao iria mais para a escola. Ele

me disse: “Fi ty yma mag to un-on kajrén ni ni, a my ke

5O tupé matén é um animalzinho que nunca ninguém pode matar, porque
ele canta sem parar, por todo tempo, as 24 horas, como falam os fog.

pi”.c Desde entéo, nao fui mais a escola dos fog e aprendi
com meus parentes a sonhar e a curar. Acho que meus
avos ja sabiam que eu seguiria os passos deles. Nos éra-
mos sete meninas, mas foi para mim que ensinaram os
conhecimentos.

Eu fui escolhida ja dentro da barriga da minha mae.
Fizeram um teste, lancaram as cobras e elas nao chega-
ram até mim, mas, quando nasci, minha mae acabou
levando aquele susto. Com o susto, devido as cobras, o
leite secou no seu peito e chamaram o Zé Gordo, iambré’
do meu pai. Minha mae tomou muita 4gua de mel para
se curar. O Zé Gordo levou com ele as cobras e, quando
eu estava com quatro aninhos, minha mae me levou na
casa dele. Eu estava do lado de outras mulheres e ele
soltou novamente as cobras, todas as meninas correram,
ficamos parados s6 eu e um menino e as cobras nao nos
picaram.® O menino até hoje vive, ele também é kuja e
mora no Parana.

Eu gostava de passar o tempo embaixo das arvores
e pensar, prestava muita atengao nos meus parentes.
Desde pequena aprendi a sonhar. Aprendi com a ajuda
dos meus avos e de outros kuja que foram meus mestres,
meus kisifi, e dos meus parceiros, que sio meus iangré.
Um dos primeiros sonhos que tive foi quando eu e minha
familia fomos para o Parana para ajudar o Angelo Kreta
a retomar a terra kaingang de Mangueirinha. Essa ter-
ra estava invadida pelos colonos e o Kreta nos chamou
para ajudé-lo.? Junto com 75 familias saimos de Nonoai
para apoia-lo. Eu tinha uns 16 anos quando sonhei com
aretomada desta terra.

O pai estava a ponto de ir junto, com o Angelo Kret3,
atras dos colonos para expulsa-los daquelas terras. A
noite bebi um cha de ervas e sonhei com meu pai. Ele es-
tava carregando cestos e andava na frente de um monte
de pessoas, estava indo para as casas dos colonos junto

com Kreta para expulsa-los. Mas, no meio do sonho, eu

6 Segundo Iracema, algo como: “Ela esta ensinando todas as mentiras so-
bre o Brasil, esse caminho nao é para ti”.

7 Embora Silva (2002) adote como tradugdo para iambré cunhados reais ou
potenciais, sugerimos retornar a nota 9.

8 Em outra ocasido, Iracema ressaltou que o encontro com as cobras tam-
bém lhe forneceu o “poder” Kamé. Algo presente no seu nome kuja, que
faz referéncia as duas metades cosmolégicas kaingang.

9 No final dos anos 1970, ap6s a retomada de Nonoai, a familia de Iracema
viajou e se instalou na T.I Mangueirinha (PR) junto com outras familias
para apoiar Angelo Kreta na retomada deste territorio. As primeiras agdes
para a retomada de Mangueirinha — relatadas por Iracema — nao oferece-
ram os resultados almejados.

cai da cama! Acordei puxando a mao da minha irma,
isso porque no sonho queria puxar a mao do meu pai.
Eu sabia que ainda nao era a hora certa. Alguns anos
depois,”® numa quinta-feira, meu pai me perguntou de
novo: “Que temos que fazer agora para retomar as ter-
ras?”. Eu respondi para ele que deveriamos fazer um ga
kri pi (fogo no chao).

Assim, eu trouxe folhas verdes para colocar no fogo e
fazer fumaca. No meio da fumagca eu vi meu pai no meio
de muitos parentes apoiando Kreta, e acima da fumaga
uma krig (estrela) brilhando. Essa estrela, quando tu so-
nhas, significa que teu sonho vai ter retorno. Entao eu
sabia que ja era a hora de expulsar os colonos da nossa
terra. Eu comentei para meu pai o que havia sonhado.
Dito e feito, alguns dias depois, estivamos acampando
no que era uma fazenda, e até agora, nesta terra, moram
meus parentes."

Aprendi com os kisifi a curar as pessoas, isto é algo
que até agora eu faco. Atualmente, com os remédios que
0 mato nos d4, eu ajudo na cura de muitos fog, porque
alguns deles acreditam nos saberes dos Kaingang. As
ervas agora sao dificeis de encontrar, porque muitos fog
destruiram e seguem destruindo tudo e, pior ainda, hoje
alguns de nossos proprios parentes estao do lado dos fog,
foram contaminados pelo dinheiro. No tempo do SPI,*
os fog trocaram nossas arvores por plantagdes de soja
e isto s6 trouxe dinheiro para eles e morte para nos. E
triste, porque nossa cultura nao é a cultura do dinheiro,
a gente tinha tudo e agora temos que nos vender. Hoje
alguns poucos aprenderam demais a cultura dos fog e

estao explorando seus proprios parentes.

10 Angélo Kreta foi uma lideranca indigena conhecida, na década de 1970
pela ditadura militar instalada no Brasil. Primeiro, por lograr a recuper-
acao de diversos territorios kaingang — Rio das Cobras, Xanxeré e Nonoai,
por exemplo — manejando diversas estratégias, e também por se destacar
como o primeiro vereador indigena do pais, eleito em 1976 no municipio de
Mangueirinha/PR. Em 1980, Kreta foi assassinado, como apontou relatério
da Comissao Nacional da Verdade em 2014. Somente anos apds o assas-
sinato de Kretd a retomada de Mangueirinha foi consolidada, em parte
em razao da lideranga do pai de Iracema, Alcindo Nascimento e de seus
irmaos, Floriano e Porfidio.

11 Sobre a histéria da luta pela terra em Mangueirinha, ver Castro (2011), e
para um breve relato da retomada de Mangueirinha em 1985, ver Maréchal
(2018).

12 Servico de Protegdo dos Indios. Criado em 1910, era o érgao encarre-
gado de “civilizar” os indios, controlando seus territérios e seus movi-
mentos. Essa instituicao total (GOFFMAN, 1975) buscava “integra-los”
na sociedade nacional, implementando escolas nas reservas indigenas e
obrigando-os a trabalhar em lavouras. Foi extinto e substituido em 1967
pela Fundagio Nacional do Indio (Funai). Para uma histéria dos Kaingang
no Rio Grande do Sul durante o periodo do SPI, consultar Braga (2015) e
Bringmann (2015).

Eu ndo aprendi sozinha a curar. Os meus parentes
e parceiros me apoiaram. Sem os iangré nao consigo
curar, porque eles sempre me mostram os remédios que
devo usar. Uma vez curamos um menino que morava
em Laranjeiras (uma das aldeias da T.I. Nonoai). Ele
tinha ficado mudo, nao conseguia mais falar. Ele havia
levado um susto depois de ver uma cobra na margem
do rio. Como a cobra viu que ele se apavorou, ela levou
o kuprig® dele junto com ela. A familia dele me pediu
ajuda. Eu tomei um cha de ervas e consegui sonhar com
ele. Mas esse trabalho foi muito longo, demoramos mais
ou menos um ano inteiro para curar a crianca. Eu so-
nhei com ele durante trés luas, kysa tagta. Mas nao foi
sozinha que eu curei ele, eu curei ele junto com meus
parceiros kuja, porque o menino teve que se fortalecer.

Nos meus sonhos me comuniquei com meus kisifi,
Jorge Kagnag Garcia e Marcolina, e também com outro
kuja que eu nunca havia visto antes. Ele era um homem
de cabelo bem branco do estado de Santa Catarina. Com
a ajuda dos nossos iangré, cada um de nds pegou um
vénh-kagta para dar para a mae da crianca doente. Com
esse remédio ela fez um cha. A mae da crianca estava
presente nos sonhos também. Ela precisava chamar seu
filho a0 mesmo tempo em que dava para ele os vénh-
-kagta, trés vezes, convidando-o para ir para casa. Esse
vénh-kagta ajudou a acalmé-lo e a fortalecer a sua res-
piragao, porque a respiracao ficou presa durante o susto
que levou ao ver a cobra.

Ele teve que beber o remédio, até o som da sua voz
sair. No meu sonho, no tltimo sonho, que foi quando ele
voltou a ter a voz, ele estava ainda na beira do rio, preso
l4. Eu fui 14 e o ajudei a ndo ter mais medo da cobra,
sentando-me ao seu lado. A cobra apareceu de novo e
o ajudei a pegar ela e langa-la no rio. Quando a crianga
conseguiu lancar a cobra, seu kuprig estava livre. Ha
muitos anos eu o vi em Porto Alegre, ele estava bem e
falava.

Acho que ficamos mais de dez anos 14 em Mangueiri-

nha, mas assim como meu pai sentia falta do seu umbigo,

13 O kuprig é a “alma” da pessoa, seu “espirito”. Quando levamos um sus-
to, é nosso kuprig que fica preso. Os espiritos ruins dos mortos, os venh
kuprig korég, aparecem e podem capturar os kuprig mais fracos. Quando
seu kuprig fica preso, vocé pode ficar doente, entdo precisa da ajuda de
um kuja para afastar os venh kuprig korég e recuperar seu kuprig. Geral-
mente, os venh kuprig korég tomam a forma das cobras, por isso, quando
se sonha com cobras, deve-se mata-la, se vocé nao a matar, ha o risco de
ficar muito doente, porque ela pode capturar teu kuprig.

14 O kuja Jorge Garcia reside na T.I Nonoai e Marcolina, na T.I Votouro
(RS).
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que estava em Serrinha, eu sentia falta do meu umbigo,
que estava em Nonoai.” S6 que 14, em Nonoali, os f6g da
Funai de maos dadas com os fazendeiros incentivavam
0s nossos parentes a arrendar nossa terra. Os fazen-
deiros ofereciam muito dinheiro para alguns parentes
plantarem na nossa terra, e os agentes da Funai, que
eram “responsaveis” por nos, ganhavam dinheiro por
esse plantio.”®

Meu pai lutava sempre para proteger nossas arvores,
nossa mata, entao ele se levantou contra o cacique junto
com outros parentes que também eram contra essa po-
litica de fazer alianca com nossos inimigos. O cacique
nao gostou da rebeldia, mandou todos embora, por isso
muitos kaingang estdo aqui em Porto Alegre hoje. Por-
que suas familias, seus pais e seus avds se rebelaram
contra os arrendamentos de terra que até hoje seguem
nas nossas terras.

Chegamos em Porto Alegre no final dos anos 1980.
Aqui comeg¢amos a fazer nosso material para viver, nosso
trancado em cip6 e taquara. No inicio, a sociedade nao
queria a gente aqui, diziam para que nds voltassemos
para o mato, nos chamavam de “bugre”, nos ofendiam,
mas aos poucos fomos amansando-os. Nosso artesana-
to foi quem' nos sustentou, pois viver pagando conta,
nunca foi facil. Fizemos amigos f6g que nos apoiaram e
que aprenderam com a gente, fui professora de muitos
estudantes, que hoje sdo professores na universidade.

Até pouco tempo atras eu fazia atividades parecidas
com as deles, passando conhecimento e sabedoria, em
troca disso, recebia da universidade uma “bolsa” e nao

um “salario”, mas até isso perdemos.® Acordo cedo, pego

15 Em outra viagem, Iracema também pontuou que o retorno a Nonoai da
sua familia foi consequéncia de desentendimento com liderangas da T.I
Mangueirinha.

16 Sobre a dinAmica da Funai de incentivo ao arrendamento de terras nas
comunidades indigenas no Brasil, Pozzobom (1999) realiza uma descrigao.

17 O uso do pronome substantivo “quem” é proposital no texto, pois o ar-
tesanato nao deve ser visto como mero objeto. Encontramos em diversas
etnografias entre os Kaingang referéncias a existéncia de seres nao hu-
manos e extra-humanos que seriam animados (DESCOLA, 2005), entres
eles: as taquaras e as lianas, “materiais” utilizados na fabricacao da cestar-
ia comercializada nas feiras urbanas em Porto Alegre. Taquaras, lianas e
outros possuem tén — termo precariamente traduzido como espirito ou
alma, mas que se refere a um principio de animacao, ja que, no horizonte
relacional kaingang, se entendem os seres como associados ao universo
do mato.

18 Em maio de 2019, enquanto revisitivamos o texto, [Iracema nos relatou
que a bolsa que recebia para participar do projeto “Saberes Indigenas na
Escola”, iniciativa atrelada ao Fundo Nacional de Desenvolvimento da Ed-
ucacao (FNDE), resolu¢oes do Ministério da Educagao (MEC), niimeros
54 e 57 de dezembro de 2013, havia sido interrompida. A postura do MEC
na era do governo Bolsonaro, em “contingenciar” o financiamento para a

onibus, falo com os jovens e até ensinamos os sabidos da
cultura, nds trabalhamos muito. Ajudamos a fazer fil-
mes, a escrever livros, mostrando nossa cultura, muitas
vezes para lutar, para nos defender, para defender Ga,

que nao tem dono.

RETORNAR PARA PERMANECER: ,
A INICIAGAO DE NOVOS KUJA
PARA PROTEGER A FLORESTA

Em novembro de 2016 partimos de Porto Alegre,
local onde Iracema mora, em dire¢ao a T.I. Nonoai, a
aldeia onde ela nasceu e segue enterrado seu umbigo.
A “caminhada” era entendida como uma ferramenta es-
sencial para a escrita de materiais sobre sua trajetoria,
pois, além de situarmos memérias a partir da circulagao,
algo apreendido entre os Kaingang ainda muito cedo,
realizariamos a primeira viagem de Vénh Fej, uma das
netas de Iracema. Ocorria, assim, uma espécie de forta-
lecimento com base nessa experiéncia de viagem com a
sua avd. Apesar de os dois antropélogos acompanharem
Iracema desde 2012, aquela caminhada tinha uma carga
nova e intensa, pois, apds 25 anos de auséncia, ela iria
retornar ao lugar onde nasceu.

Somente durante o percurso saberiamos de eventos
marcantes para Iracema, que ainda eram desconhecidos
dos pesquisadores. O longo caminho na estrada fez com
que se lembrasse de acontecimentos de sua juventude, do
momento em que fugiu de um casamento arranjado. In-
centivada pelo pai, realizou sua primeira grande viagem
a procura de uma tia paterna que vivia em Pelotas/RS.
Ao partir da T.I. Nonoai, em busca de sua tia paterna,
ela encontraria, além de abrigo e cuidado, instrucoes
fundamentais para a manutencao da vida em contato
com os fog.

A “Chinesa”, como se identificava a irma de seu pai
em Pelotas, morava na periferia da cidade e utilizava,
segundo Iracema, a alcunha como estratégia para evitar
possiveis constrangimentos e violéncias que uma indige-
na poderia sofrer na cidade. Vivendo aproximadamente
dois anos junto com essa tia, [racema lembrou com afeto
de um “primo emprestado” — um jovem menino negro

que foi adotado pela “Chinesa” — e das licoes que ele deu

educagao, nao impactou apenas as escolas, os institutos federais e as uni-
versidades, mas também minorias que dependiam desses recursos, como
o caso de Iracema, que precisava da bolsa para participar de debates sobre
o papel da escola e sobre a demanda indigena no Brasil.
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Fotografia 2 — Fotografia apresentada por Iracema a Herbert durante sua pesquisa em 2014 para explicar as presengas de policiais nas aldeias do RS na
segunda metade do século XX. Imagem capturada na T.I. Nonoai (Autor desconhecido, 197?. Acervo de Iracema e Joao Padilha)

sobre andar no centro da cidade, como, por exemplo,
evitar certos caminhos e emudecer diante de situagoes
constrangedoras. As primeiras vivéncias de Iracema na
urbe se efetivaram com esse acolhimento e lograram
algum sucesso devido aos conselhos de sua tia e de seu
primo e ao convivio com eles.

Ela conviveu inicialmente com outros fog, além da-
queles que ja frequentavam a T.I. Nonoai. Algo diferente
do que faziamos naquele momento, pois aquela viagem
nao era de fuga, mas de reencontro. Essa acdo trazia
para Iracema lembrancas como, por exemplo, a violén-
cia a qual os Kaingang eram submetidos quando ela era
crianga, e esclarecia para os antropélogos momentos nao
apenas voltados a vida intima de Iracema, mas também
aos proprios Kaingang no Rio Grande do Sul.

Nao era apenas o asfalto e sua linearidade que faziam
em nods — autores do trabalho — um ir e vir temporal em
funcao do deslocamento espacial na propria paisagem,
mas também cenas que, segundo Iracema, traziam a tona
vivamente em sua memoria os campos de soja, as cercas
de arame paralelas a estrada, as placas de empresas mul-
tinacionais e de empreendimentos locais em associagao,
executoras de biopoliticas em torno de sementes gene-

ticamente modificadas, que nos abalavam. O que para

os antropdlogos era um rememorar as licoes detalhadas
por Michel Foucault (2002, 2008) sobre o biopoder, sobre
o limiar do nosso século biol6gico (RABINOW; ROSE,
2006, p. 27) ou no sentido das sociedades de controle
(DELEUZE, 1995), para Iracema reforgava as justificati-
vas para seguir lutando pela vida. Durante o percurso,
apesar da tristeza, Iracema justificava para Vénh Fej que
as lagrimas a fortaleciam.

Os odores dos agrotdxicos eram perceptiveis mesmo
com as janelas do veiculo fechadas, assim como o aro-
ma de plantagdes de eucalipto (eucalyptus citriodora).
Eram poucos, mas ainda restavam alguns capodes de
fag (pinheiros de araucéria — araucaria angustifélia).
Ao ver os fag, muitas vezes sozinhos ou em pequenos
grupos, o rosto de Iracema ganhava outros contornos,
novas expressoes, diferentes daquelas que justificava
para sua neta.

Havia, para a viagem, pouco planejamento realizado
por parte dos antropélogos. Iracema chegou a informar
durante o trajeto que alguns preparativos, como a hospe-
dagem de todos na casa de seu irmao, Valdir Kawag, era

desconhecida dele apesar de nossa iminente chegada.”

19 Iracema havia se reencontrado com Valdir em junho de 2014, apds 13
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A casa de Valdir esta numa das extremidades da T.I.
Serrinha, entrecortada pelos limites politicos de dois
municipios gatichos. Contente em poder visitar o irmao,
Iracema nos disse que estava ainda mais ansiosa por
reencontrar seu umbigo, ap6s vinte e cinco anos.

A surpresa da hospedagem nao evitou que Kawag
nos recepcionasse de modo hospitaleiro, oferecendo o
que a casa tinha de melhor. Rapidamente ele comegou
seus relatos sobre a “situacdo” na T.I. Serrinha e sobre as
consequéncias das elei¢des municipais de Engenho Ve-
lho/RS nas demandas e nas disputas internas da aldeia.
Mesmo contrario aos arrendamentos de terra, Kawag, no
dia seguinte, se despediu dos hospedes para trabalhar
nas lavouras de soja dentro da T.I, pois atualmente esse
trabalho havia se tornado uma fonte de renda essencial
para a casa. Seus filhos mais velhos encaminharam-se
para os municipios da serra gaticha com o mesmo intuito
de trabalhar em lavouras, mas de uva, cebola e alho,
localizadas hoje em territ6rios de colonos descendentes
de familias italianas.

No dia seguinte, continuamos em dire¢ao a Nonoai,
cuja distancia da T.I Serrinha é pouco mais de uma hora.
No portal de entrada da cidade de Nonoai, enxergamos a
frase em kaingang katig ha han niacima do “Bem-vindos
a Nonoai”. Ao chegarmos no Posto Indigena da T.I., local
onde Iracema passou sua infancia, procuramos pela casa
de Fatima, uma sobrinha de Iracema, que nos atendeu
sem desconfianca e prontamente preparou um verda-
deiro banquete. A despeito da hospitalidade, Iracema
comentou que precisariamos encontrar outro local, pois
sentia que estava sendo observada e receava por nossa
seguranca e a da propria sobrinha. Era um misto de sen-
sac¢des, pois estavamos ansiosos, angustiados, alegres e

tristes a0 mesmo tempo.

anos de siléncio, durante uma viagem até a comunidade Votouro/Kandéia.
Apbs esse primeiro e emocionante reencontro, Valdir e Iracema fortalece-
ram seus lagos, cada um procurando no outro o apoio necessario. Valdir
reside num dos setores da Terra Indigena de Serrinha (T.I. Serrinha — Fag
Kava), onde se encontravam o umbigo e o corpo de seus pais.

Fotografia 3 — Ga Ra banhando Vénh Fej no goj pixé. T.I.

Nonoai (Herbert Hermann, 2016).




racema nos levou até o rio onde nasceu, o goj pixé,
assim chamado porque antigamente os Kaingang se jun-
tavam em uma de suas margens para fazer o pixé — a be-
bida de festa. Eles serravam um tronco, depois o abriam
ao meio e dentro desse tronco os antepassados faziam
a bebida gostosa de mel e de fruta (ROSA, 2005). O rio
era um ponto de encontro onde os antigos brincavam e
se alegravam.

Olhando para o rio, Iracema chora. Suas lagrimas
caem ao contemplar suas lembrancas atropeladas pela
devastagao provocada pelas plantagoes de soja que ho-
mogeneizam a paisagem ao nosso redor. Nos nos olha-
mos e Iracema, em lagrimas, diz: “Esta morrendo...”.
Agarra um pedaco de folha de um remédio do mato e
0 espreme nas suas maos: “o que o dinheiro faz, o que
o dinheiro faz!”.

Para nos, custa acreditar que foi desse rio que Irace-
ma tanto nos falou. Foi aqui, nesse rio, que seu avo curou
seus joelhos castigados por uma professora que nao a
deixava falar em kaingang. Foi nesse rio que ela tomou

um banho de ervas para nao se casar com o irmao de seu

pai, chefe do Posto Indigena de Nonoai. Iracema, porém,
nao desistiu de tomar banho e sobretudo de comparti-
lhar o banho com sua neta. Iracema comega por molhar
seu cabelo e Vénh Fej entra timidamente na 4gua, acom-
panhada por sua avd. Tomam banho durante um tempo,
lavando-se com as ervas que estdo na beira do rio.

Passamos por uma pequena ponte, desconhecida de
Iracema, que opera também como espécie de barragem,
nao permitindo que o rio flua com a mesma intensida-
de como fluia em sua infancia. Imaginamos que a dgua
desse rio agora seja ttil para as plantacoes de soja. Nos
nos encaminhamos para a outra margem do rio, onde
estd enterrado o umbigo de Iracema. Neste lugar, agora,
brotam duas araucarias, mas Iracema explica que quan-
do enterraram seu umbigo havia uma outra arvore, que
fornecia frutos bem amarelos e gostosos.

Ela nos mostra até onde se estendia o rio. A parte que
desapareceu era o lugar onde sua mae lhe deu banho
pela primeira vez. Também nos mostra a antiga morada
de seus pais, em que viveu por um tempo, mas agora nao

tem mais nada, nem ninguém.

Fotografia 4 — Local onde segue enterrado o umbigo de Ga Ra
(Herbert Hermann, 2016).

s diarios de campo, que retratavam aquele
momento, cada qual com sua carga de afetos, carrega-
vam nossas memorias sobre a viagem e, junto com as
fotografias clicadas, compunham uma espécie de retrato
da situacao etnografica. Mas e Iracema, afinal, o que te-
ria a nos relatar sobre a viagem que realizamos juntos?
Como escreveriamos sobre essa viagem? Qual o peso
que esse recorte teria nesse escrito? Que escrito seria
esse? Perguntas que nos mobilizavam e fizeram com
que dialogdssemos mais com Iracema, ja em sua casa
em Porto Alegre, nas semanas seguintes a viagem em

que reencontrou o local onde seu umbigo foi enterrado.

Iracema: Eu nasci embaixo do Xakin Kré, que os fég

chamam de cabota. Foi embaixo de duas 4rvores bem

grandes que minha mae me ganhou, com sete meses e

meio. Eu nasci perto de um rio bem grande. Apds eu

nascer, eles me lavaram no mesmo rio. Quem enterrou

meu umbigo foi minha avé e depois ela me enrolou com

uma folha de bananeira. Dai, eles me levaram para casa.

Mas antes disso, meu pai teve que fazer uma tarefa que

demorou, como que chama? Com a placenta. Dai, como

meu pai demorou, minha avé pediu para o meu pai cor-

rer em volta da minha mae, enquanto ela sentia dor. Eu

perguntei para minha mae se ela sentia dor, ela disse

que nao. Dali, ele corria em volta dela. Na hora que ele

caiu, nasci, dai elas deram banho na minha mae e fomos

para casa, de pau a pique barreada. E 1a ndo existe mais

a arvore que eu nasci. Aquele rio que fomos para ver,

eu fiz questdo de ir mostrar 14, de tomar banho la. Eu

ideia de repassar os conhecimentos aos
parentes é algo que impulsiona Iracema, nao fazendo
que se furte, entretanto, de viagens mais longas. Em se-
tembro de 2018, ap0s trinta anos, Iracema retornou ao
Parana acompanhada de Clémentine, onde se encontrou
com sua prima-irma, Maria Helena Rodriguez, e seu so-
brinho, D6ka.?® Assim como os demais kuja, Iracema vé
no “encolhimento” das florestas consequéncias nefastas,
seja pelo desaparecimento dos remédios de ervas, seja
pelo enfraquecimento de seus iangré.

Toda a familia de Maria Helena trabalha atualmen-
te com a producao de soja dentro da comunidade, com
excecao de Doka, que escolheu um caminho diferente.
O jovem de 40 anos, visando a protec¢ao da floresta, mon-
tou ha alguns anos um projeto de ecoturismo dentro da
reserva florestal da comunidade, projeto este que encon-
trou pouco apoio internamente. Todavia, a chegada de
Iracema representou para ele um sinal positivo, para seu
projeto de preservacio das matas.

Doéka tem um amplo conhecimento dos seres da flo-
resta e relatou as autoras que aprendera com seus avos
e, notadamente, com o pai de Iracema sobre a relagao
dos Kaingang com a mata. No entendimento de Doka, o
projeto de ecoturismo visa, além do ganho econdémico, a
um esforco renovado na preservacgao dos conhecimentos
kaingang. Afinal, trata-se de uma forma de sensibilizar
os fog e dar continuidade aos conhecimentos sobre a

mata e os seres que a habitam.

Doka: A gente aprendeu isso com os avos e eu te-

senti que estava sujo, né, Cleme? Dava para ver o peixe,

nho isso, por isso que eu falei que eu adquiri e eu quero

a gente pegava aquele peixe cascudo, a gente s6 botava

manter isso. Eu fiz questao que meu projeto fosse no

a mao no buraco da pedra e na hora ja pegava. Meu pai

mato, continuar o servico dos finados avés. Agora eu

me deu banho com aquela mesma erva que eu dei banho

achei minha tia [Iracema] no mesmo caminho, entdo

na Vénh Fej. Ele me deu banho com ela quando nasci.

vamos fazer parte dessa histéria linda que sdo pequenas

Aquela erva é sempre sagrada para os Kaingang. Aquela

partes, mas elas serdo permanentes.

erva esta quase extinta. La para cima nem tem mais. E

¢ importante para mim, por isso que eu fiz questao de

ir para la.

Clémentine: E como vocé se sentiu na volta, Iracema?

Iracema: Na volta eu me senti bem, que eu vivi tudo

Iracema, reconheceu em Ddoka um possivel futuro
kuja, alguém a quem ela poderia repassar seus iangré:

“eu estou aqui de volta cuidando dos meus sobrinhos,

naquele dia que aconteceu. Na volta me senti bem, mas

eu sei que eu tenho que passar esse conhecimento para

0s netos, alguém tem que passar para frente.

20 Essa viagem foi realizada pela kuja no intuito de retragar a historia de
seu pai que, junto a outras liderancas, retomou o territério até entao ocu-
pado pela empresa madeireira Slaviero & Filhos S/A - Indtstria e Comér-
cio de Madeiras. Ver Maréchal (2018).




meus netos para ver qual deles tem a possibilidade de
continuar a nossa historia”. No dia seguinte, Doka nos
levou ao caminho da futura trilha turistica onde se
encontra uma araucaria milenar, uma das poucas que
ainda resistem aos projetos extrativistas. Segundo ele,
realizar tal projeto é uma maneira de proteger a floresta
das invasdes dos madeireiros na T.I. Ao redor da fag,
Iracema realiza um “benzimento” kaingang em seu so-
brinho, iniciando-o assim nos caminhos do xamanismo.
Depois, Iracema e Ddka realizaram um ritual no entorno
da fag com o objetivo de protegé-la.

Assim, os retornos de Iracema, o reencontro com
0s parentes e com o territorio, longe de serem aconte-
cimentos encravados no passado, aparecem como im-
pulsos para o futuro. Levando sua neta a Nonoai para
conhecer sua “raiz” — conforme comenta a kuja — e for-
mando seu sobrinho nos ensinamentos da praxis xa-
manica kaingang, Iracema reatualiza sua historia pela
6tica do fortalecimento de um futuro compartilhado
entre os Kaingang a partir dos conhecimentos dos seus
antepassados, algo que tem um papel central na forma-
¢ao das novas geracoes. As viagens nao proporcionam
uma retrospe¢ao em dire¢do a um passado que teria se

encerrado, pelo contrario, elas reabrem as portas de uma

Fotografia 5 — Iracema iniciando Déka na pratica xamanica.

Terra Indigena Mangueirinha (Billy Valdes, 2018).

memoria histdrica e coletiva, projetando-a em direcao a
novos horizontes possiveis. As viagens constituem, nesse
sentido, centelhas para a a¢ao coletiva.

Negociando com a modernidade, os Kaingang se
empenham em encontrar um lugar no mundo onde seus
conhecimentos possam seguir se desenvolvendo. Seja
através de um projeto de ecoturismo, seja através da par-
ticipacao da universidade, os descendentes de Iracema
seguem seus passos, levando consigo os ensinamentos
profundos alicer¢ados nos seus avos.

Do seu lado, Iracema mantém a profunda preocu-
pagao em encontrar um kuja a quem podera repassar
seus iangré. Diante desse cenario, as viagens de retorno
e reencontro sao espacos de “formacao” para os futuros
potenciais kuja que viriam a seguir os passos de Iracema
nos seus trabalhos. Assim, a trajetéria de vida de Iracema
destaca-a como uma “voz da floresta”. A persisténcia da
luta dos seus avos para proteger as araucarias da preda-
¢ao capitalista, assim como sua atua¢io enquanto kuja,
seja parar curar seus parentes, seja para possibilitar a
continuidade das praticas xamanica através da atuacao
de futuros kuja, fazem eco nas Terras Indigenas por onde

ela passa e na cidade onde mora.

Ha aproximadamente seis décadas, Iracema Ga Ra
Nascimento nascia na beira do rio goj pixé, embaixo do
xakrin kré. As presencas do rio e da arvore no nasci-
mento de Iracema ressaltam a importéncia, para o teci-
do relacional kaingang, de seres considerados pelos f6g
como simples “recursos naturais” (KRENAK, 2015). Sdo
esses seres que auxiliam no equilibrio e na harmonia dos
corpos e dos territorios kaingang. Diferentemente de sua
avo, o nascimento da filha de Kapri, tinica filha mulher
de Iracema, aconteceu no hospital Concei¢ao, na cidade
de Porto Alegre, algo que trazia diversas preocupagoes

nao somente para Iracema, mas também para Kapri.

21 Rodrigo é considerado pelos Kaingang um fég-xa (nao indigena com a
cor de pele negra, por isso o substantivo x4, negro em kaingang).

O dialogo acima, além de apontar as tensoes existen-
tes que expressam relacdes assimétricas de poder entre
a medicina ocidental e os saberes kaingang sobre satide
e corpo, informam, mesmo que de maneira pontual, os
esforcos de Iracema em ensinar, transmitir e seguir for-
talecendo tais saberes estando na cidade. Ao chegar em
Porto Alegre, “no meio dos f6g”, como diz geralmente,
ela ensina seus filhos, sobrinhos e netos os valores e os
afetos da vivéncia kaingang.

As caminhadas de Iracema nos ensinam sobre os
enlacamentos entre o seu passado e o seu futuro. O re-
encontro com o umbigo em Nonoai, com seu sobrinho
Doka em Mangueirinha, assim como o nascimento de
sua neta apontam para a projecao de um futuro des-
colonizado. O passado ressurge aqui como fonte de co-
nhecimento para a construc¢ao do presente e do futuro.
Porém, é também esse entrelacamento que nos faz en-
xergar uma matriz colonial em que as rela¢des — com os
fég e com os parentes — sdo atravessadas por estruturas
de dominac3o. Os trabalhos de Iracema — os sonhos, as
curas, as “rezas’, os cantos e os conhecimentos ensinados
aos fog e aos parentes — sao ferramentas que buscam o
desprendimento dos cacoetes coloniais (KRENAK, 2015).
Kapri lembra da sua infancia e de como sua mae, desde
muito jovem, caminhava seguindo os passos de seu avd,
ensinando e cuidando dos parentes e mesmo dos fog que

solicitavam tratamentos e curas.
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Kapri: A gente ia para o mato, 14 para o Morro San-
tana, juntar as ervas, ela moia tudo, deixava de molho e
depois vinham pessoas para tomar banho. Os fég, os vi-
zinhos vinham tomar banho, tomar ché principalmente,
para ficarem bem. Nos tinhamos chas para fazer xarope.
O pai e a mae conhecem todos os tipos de remédios. Me
lembro também das orag¢des que ela fazia, também comi-
go. Eu me lembro do terreno do Jari, tu ja foi 13, tu sabes
que é grande, pois ja moraram umas I5 familias 14, eu me
lembro que as criangas e até os adultos se machucavam

no mato. Antes de ter aquele mercado tinha um campi-

nho, onde os guris jogavam bola e ficavam brincando.

As vezes eles se machucavam quando tiravam material

para o artesanato. Eu me lembro que ela ia, ou pedia

para os guris, pegar os remédios e esmagava, fervia dgua

e fazia o remédio e depois passava neles.

Hoje, Iracema e Kapri sdo duas mulheres que se-
guem lutando pelo povo Kaingang desde seus espagos
na cidade de Porto Alegre e além. Kapri esta na uni-
versidade e toma esse espaco como uma ferramenta de
luta, tanto para conhecer melhor o pensamento dos fog
quanto para lhes dar a oportunidade de conhecerem
melhor a cultura e os saberes kaingang. Segundo ela,
se o mundo esta doente, é porque os fég sao ignorantes
demais, porque eles ainda nao aprenderam o suficiente
dos indigenas.

Iracema também vé sua atuacdo na universidade
como uma ferramenta interessante para questionar os
fog sobre a hegemonia dos seus saberes e da sua ciéncia.
Ela sabe escrever “s6 seu nome”, porém, leva consigo — na
pele, no coragao, nos pés, nos cabelos longos e pretos, e
nos olhos profundos — milhares de anos de experiéncia,
retirados também da experiéncia colonial de resistén-
cia kaingang e que se materializam em novas propostas

decolonizadoras.
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