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RESUMO

As Palavras-Alma estdo no fundamento da cosmologia Guarani.
Transmitidas oralmente, geragdo apds geragao, as Palavras-Alma foram transcritas,
traduzidas para o portugués e impressas em livros pelo escritor, pesquisador,
educador e terapeuta indigena Kaka Wera Jecupé.

Em sua forma original, as Palavras-Alma compdem canticos que fazem
parte de rituais elaborados para revelar o Nome-Alma “daquele que se pbe-de-pée”.
Ao serem transcritas para textos, as Palavras-Alma foram escritas com a intencao
de “pbr-de-pé€” os valores ancestrais das culturas indigenas fora do contexto tribal,
mantendo viva a tradicdo Guarani, frente aos avangos da civilizagdo sobre as
sociedades originarias brasileiras.

PALAVRAS CHAVE: Cosmovisdao Guarani; Guarani; Historia da Ciéncia; Kaka Wera

Jecupé; Palavras-Alma; Sincretismo; Tupi-Guarani.



ABSTRACT

The Palavras-Alma are the foundation of Guarani cosmology. Transmitted
orally from generation to generation, the Soul-Words were transcribed, translated
into Portuguese and printed in books by the indigenous writer, researcher, educator
and therapist Kaka Wera Jecupé.

In their original form, the Palavras-Alma compose chants that are part of
elaborate rituals to reveal the Soul-Name of “the one who stands up”. When
transcribed into texts, the Palavras-Alma were written with the intention of “standing
up” the ancestral values of indigenous cultures outside the tribal context, keeping the
Guarani tradition alive in the face of the advances of civilization on indigenous

Brazilian societies.

KEYWORDS: Guarani Cosmology ; Guarani; History of Science; Kaka Wera

Jecupé; Palavras-Alma; Syncretism; Tupi-Guarani.
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INTRODUCAO

Os debates sobre a validade do conhecimento e da sabedoria indigena
ganharam félego com a fundagdo da Etnociéncia enquanto campo de estudos
voltado a pesquisas sobre praticas culturais de sociedades que se identificam pela
manutencdo de suas tradicbes. O carater antropoldgico da Etnociéncia objetiva
recuperar a dignidade cultural do ser humano, principalmente no sistema escolar,
onde estas praticas de conhecimento sdo isoladas em grupos étnicos e apontadas
como folclore, quando n&o sao criminalizadas.’

Para se constituir em um campo de pesquisas sancionado no cenario
académico internacional, a Etnociéncia buscou seus antecedentes no passado
histérico-cientifico com o objetivo de fundamentar os pilares de sua edificagdo. No
século XV, durante o periodo das grandes navegacdes, ainda que as instituicdes
académicas tivessem contribuido de forma decisiva para o empreendimento das
descobertas, diversas formas de conceber o conhecimento encontravam-se nas
maos de varios grupos sociais que direcionavam seus interesses com objetivos
distintos, impedindo a identificagdo destes conhecimentos como um corpo unico de
saberes.? A Etnociéncia nasce assim, da constatagdo de fatos no passado, que se
repetem no presente de forma semelhante e justificam a constru¢édo de seus
alicerces em bases solidas dos saberes humanos, com vistas ao futuro integrado.
Contudo, sob o olhar em perspectiva da Histéria da Ciéncia visando a integragao
dos saberes tradicionais indigenas, ndo € muito clara a relagéo entre a ideia de que
- quem pratica e faz a Etnociéncia, ndo sao os indigenas, mas sim, as mesmas
sociedades que outrora consideravam as etnias tribais como “sociedades outras”,
ou como objeto de estudos da Antropologia. Sob esta 6tica, parece menos clara
ainda, a equiparacdo do objeto de pesquisas da Etnociéncia e o objeto
institucionalizado nos saberes tradicionais indigenas, no sentido de que estas etnias
“‘véem” (ou percebem com mais intensidade por outros sentidos), o que a

Etnociéncia n&o é capaz de detectar.?

' D’Ambrésio, Etnomatematica, 9 e 10.

2 |bid., 13.

® Ao citar Homes & Classen (1991: 264 - 265), o antropologo David Le Breton narra uma experiéncia
entre os Navajos, que utilizam de pinturas corporais para restaurar a cura de um enfermo. O termo
“Hozho”, que designa simultaneamente salde e beleza, é utilizado para indicar aquele que perdeu a
harmonia do mundo. As pinturas ndo sao aplicadas para permanecerem no corpo do paciente por
toda a vida, mas sim sao elaboradas em um ritual tatil de comunicagao com espiritos. O ritual prevé
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Diante dos termos apresentados, esta pesquisa propde-se a analisar as
relagdes entre indigenas e civilizados, ja nos séculos XX e XXI dos nossos dias - no
Brasil da atualidade. Embora haja inumeros estudos e pesquisas que datam desde
a época do descobrimento, impossiveis de serem enumerados aqui, grande parte
deles tende a testemunhar a cultura indigena interrogando seus interlocutores sob o
aspecto literal das cosmologias. Em linhas gerais, podemos dizer que,
preferencialmente, os estudos acerca do tema se debrucam sobre o papel das
cosmovisdes originarias no contexto tribal, privilegiando seu carater demonstrativo
no alto da organizacao social das distintas etnias. Ao assimila-los no panorama das
teorias, estes procedimentos sugerem que as condutas e comportamentos dos
diferentes povos, servem como meios comparativos de analise e testes para
consolidar a universalidade de um conhecimento marcadamente humano.
Consideradas sob este prisma, essas diretrizes representam algumas das bases
cientificas formadoras do pensamento antropoldgico-etnoldgico para composi¢ao de
pesquisas que visam dimensionar os problemas estruturais e conjunturais das
varias sociedades humanas em si mesmas e nas relagdes umas com as outras.*

Por efeito das mesmas orientagdes, parecem seguir os estudos
circunscritos ao campo da Antropologia Estética, cuja énfase repousa sobre praticas
experimentais. Embora tais estudos exponham manifestacbes dotadas de grande
beleza e profundo significado humano, eles, entretanto, tém privilegiado evidéncias
acerca de ideias que emergem dos dominios sociais, religiosos e cognitivos,
restringindo estes experimentos ao campo das artes, como manifestagdes de
comunicagdo presentes na arte rupestre, nas pinturas corporais, em objetos
utilitarios e de rituais, nas casas, na areia e atualmente no papel.® Deste modo, em
alguns casos, sugere-se que a “arte indigena” teria o mesmo significado que as
artes contemporaneas possuem para frequentadores de museus: como um atributo
estético destinado a apreciagdo atemporal.

Além destas pontuagbes, as implicagbes de natureza epistemoldgicas
derivadas da observacdo do ritual indigena, sédo discutidas nesta pesquisa, com
foco no sincretismo cultural. Para tanto, o objeto de analise selecionado sédo as

“Palavras-Alma”, concebidas originalmente como oralidade e mantidas

que o “Hozho”, o restabelecimento da harmonia com o mundo, a beleza, a cura, retornam ao apagar
natural das pinturas. Vide: Le Breton, Antropologia do Sentidos’, 53.

* Tolra & Warnier, Etnologia-Antropologia, contracapa e primeira orelha.

5 Lux Vidal in, Grafismo Indigena, 13.
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tradicionalmente como veiculos de investigagdo sobre as origens do Universo, da
Terra e do ser Humano, bem como seus usos e designios no contexto terapéutico,
difundidos na atualidade através da escrita, em publicacbes literarias. Assim, a
questao do sincretismo cultural é aqui abordada a partir da terapia fundamentada na
palavra falada, mas, especialmente cantada, sob a perspectiva da cosmovisao
Guarani ensinada pelo indigena Kaka Wera Jecupé (1964), além das tradi¢gdes
ancestrais orientais e da psicologia moderna, convergindo no cenario dramatico
brasileiro em que as culturas originarias estdo inseridas. Deste modo, as
“Palavras-Alma” sao aqui analisadas como um veiculo que serve ao mesmo tempo
como fungao terapéutica, quanto para pesquisas antropolégicas, dentro de uma
gama de interfaces entre varios campos do conhecimento, que vém de um passado
remoto para oferecer possiveis leituras e compreensdes sobre os indigenas e nés
mesmos, ja na nossa época.

O Capitulo 1 apresenta a proposta holistica de Kaka Wera Jecupé,
procurando apontar nas referéncias encontradas em seu trabalho escrito e de
divulgagédo, os alicerces fundamentais do dialogo sincrético entre culturas
tradicionais, a ciéncia moderna e a cosmologia Guarani. Partindo desta concepgao
que nasce de ideias implicitas na convivéncia com a natureza, o texto procura
mostrar ao leitor, como a origem do Universo, da Terra e do ser Humano, na visao
dos Guarani, estdo associadas a nossa capacidade de falar, cantar e contar
historias, desde que nos tornamos aptos n&o s6 a dar nomes, mas de reconhecer
estes nomes nos seres e nas coisas, fazendo desta habilidade até mesmo uma arte
meédica.

Capitulo 2, a exposicdo de um estudo formulado pelo antrop6logo Darcy
Ribeiro, revela as pressées a que as diversas etnias indigenas estdo submetidas
por uma forca de invasdo que vem desde os tempos do descobrimento e prevalece
até os dias atuais, afetando as culturas originarias que possuem raizes
antiquissimas. A opgado de trazer a tona esta interferéncia, abre margem para
debates sobre Externalismo e Internalismo no campo da Histéria da Ciéncia, em que
duvidas emergem a partir das analises deste contexto, onde a imposig¢ao obriga pela
forca bruta, as diversas etnias tribais sobreviventes, a modificarem nao s6 seus
modos de vida, mas a maneira como concebem a realidade.

No Capitulo 3, dedicado aos estudos de Kaka Wera Jecupé sobre os

Guarani, alguns comentarios foram retirados de outros textos, escritos por outros
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autores e acrescentados a este com a intencdo de contextualizar o trabalho de
Wera Jecupé, em um cenario mais abrangente. Ao inicio, a rota de Peabiru situa o
leitor sobre a peregrinagdo dos Guarani no continente sul-americano em busca da
Terra sem Mal - conceito que percorre grande parte da obra exercendo influéncia
decisiva sobre os principios tedricos de sua terapia. Neste capitulo sao
apresentados também, breves estudos sobre o Tupi antigo, falado pelos Guarani e
que fazem parte dos métodos de sonorizacdo que compdem os canticos que estao
na base da cosmovisdo daquele povo. Concluindo o capitulo, uma analise sobre
proposicdes tedricas € apresentada relacionando conceitos que envolvem as
“Palavras-Alma’, com as praticas que influenciaram a terapia Guarani, aprendida e
exercida por Kaka Wera Jecupé, embasadas na observagao dos sonhos como uma
realidade acessivel ao exercicio terapéutico. Assim, partindo do contexto no qual as
“Palavras-Alma” teriam sido concebidas, o texto embasa a pesquisa sobre o sonho
€ 0 uso das palavras como principio terapéutico, propostas por Kaka Wera Jecupe,
em que os indicios ora aproximam e ora afastam seus estudos da ciéncia moderna,
tendo em vista a Antropologia e a Etnologia em seus aspectos historicos e
psicolégicos.

Ao final, apds a bibliografia, foram anexados quatro documentos que séo
parte de todo o processo de pesquisa. O primeiro (Anexo |), intitulado “Entrevista
Kaka Wera Jecupé 15/06/2023 (10:30hs)”, como o nome ja diz, € a transcricao de
uma entrevista realizada em parceria com o professor José Luiz Goldfarb, onde
buscamos, neste primeiro contato do autor da pesquisa com a obra do escritor,
“tatear” este “novo” conhecimento, para “visualizar’ os contornos da tese que agora
se materializa frente ao leitor.

O segundo (Anexo ll), intitulado “Palestras FLIPUC Ubiratan D’Ambrésio
e Kaka Wera Jecupé”, refere-se a transcricdo de duas palestras oferecidas - uma
pelo professor Ubiratan D’Ambrdsio e a outra pelo escritor Kaka Wera Jecupé - para
a mesa de debates apresentada na Primeira Festa Literaria da PUC-SP (FLIPUC),
realizada pela Editora da PUC (EDUC) e mediada pelo professor José Luiz
Goldfarb. Neste documento anexo, duas foram as razdes para nao excluir a
exposicao do professor Ubiratan D’Ambrdsio. A primeira diz respeito ao texto
introdutério desta pesquisa, em que a referéncia inaugural notificada no rodapé,
remete ao livro Etnomatematica: Elo entre as Tradigbes e a Modernidade, do qual é

o proprio autor e de onde foram extraidas as inspiracées para problematizagdes que
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serviram como pontapé inicial e guia durante todo o periodo de elaboragdo do
presente trabalho. A segunda razéo, se deve ao fato do falecimento do professor,
em 12 de maio de 2021. Assim, fica registrada esta singela homenagem ao
professor Ubiratan D’Ambrdsio, em nome de todos os que participaram da
composicao desta tese, seja direta ou indiretamente.

O “Anexo II, intitulado “Live Instagram: Espiritualidade, Religiosidade e a
Cultura indigena”, oferece mais uma prova que fortalece a ideia de que Kaka Wera
Jecupé se apoia em seus estudos de Etnologia e Antropologia Historica, para
embasar o conteudo tedrico de suas palestras, aulas e conferéncias, estabelecendo
o dialogo sincrético cultural.

Por fim, o quarto documento anexado (Anexo |V) e intitulado, “Dois
Grafismos Indigenas Yawalapiti”, faz parte de um oficina de grafismo indigena
oferecida pelo Centro Cultural Mundo Pensante, no bairro do Bexiga, na cidade de
Sao Paulo, em que este estudante e pesquisador, confeccionou, sob a orientacao
de Watatakalu Yawalapiti, representante da etnia Yawalapiti do Alto Xingu, dois
grafismo em um periodo intermediario entre a conclusdo da dissertacdo de

mestrado e o inicio desta tese de doutorado.
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CAPITULO 1 - KAKA WERA JECUPE

Vitrola - toca discos de vinil. A musica industrial apresentada no contexto tribal.

(Foto: acervo digital do Museu do indio).?

A histéria de Kaka Wera Jecupé confunde-se com a historia do Brasil.
Para compreendé-la, o minimo que seja, precisamos considerar ndo somente o
papel fundamental da palavra falada e escrita como condicionante de um trabalho
literario singular, mas também as inumeras referéncias culturais do qual Wera
Jecupé se apoia como indigena nascido no Brasil. Por isso, para apreciar sua
literatura, devemos conhecer o contexto histérico e filoséfico no qual surgiu e
identificar as diversas fontes que estao presentes - de um jeito ou de outro - em toda

sua obra: seja como escritor, pesquisador, educador ou terapeuta. Entre elas estao

¢ Vide: Medeiros, Rostand. “Ciéncia para Criar uma Nacg&o”.
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a cultura Guarani, o sincretismo com tradicoes taoistas, budistas e xamanicas
(originais dos indigenas norte americanos), nogdes sobre Arquétipo e Inconsciente
Coletivo contidas no trabalho de Carl Gustav Jung e a proépria histéria vivida como
indigena em meio aos conflitos entre as etnias tribais e a sociedade brasileira.
Diante desta gama de aprendizados reunidos tanto de pesquisas em livros,
conferéncias realizadas na Franga, Inglaterra, Escdcia, Estados Unidos, México,
Africa, Israel e india; além dos mais de 25 anos lecionando na Universidade
Holistica da Paz (UNIPAZ)" - onde é responsavel pela catedra indigena da
Universidade - mas principalmente por causa de sua identidade étnica,® parece
impossivel nao lembrar das palavras do préprio Kaka Wera Jecupé escritas no
prologo da segunda edigdo do livro “Oré Awé Roiru’a Ma - Todas as vezes que

dissemos adeus”:

“Ofereco a sabedoria milenar da tribo, embora ela ndo esteja toda aqui, como
troca do conhecimento que de vés recebi. Comi de vosso cérebro; agora, como
manda a tradicdo, ofereco meu espirito. Esse mesmo que navega no siléncio
das palavras, pois ele comporta essa sabedoria que ndo é minha. E nossa. E

aqui deve ser repartida, trocada. Assim diz a Lei dos povos da floresta.” °

1.1) OS LIVROS

1.1.1) Oré Awé Roiru’a Ma - Todas as vezes que dissemos adeus

Publicado pela primeira vez em 1994, “Oré Awé Roiru’a Ma - Todas as
vezes que dissemos adeus”, foi o primeiro livro escrito por Kaka Wera Jecupé. A
segunda edigao (2002), analisada aqui, € um texto de 119 paginas, cujo alcance se

mede pela proposta editorial que optou por uma versao bilingue (portugués / inglés)

" A UNIPAZ (Universidade Holistica da Paz) é uma instituicdo de ensino que trabalha com foco na
psicologia, abordada como pedagogia holistica. Vide documento anexo nesta tese, pagina (103).

8 Vide: www.kakawera.com e também Jecupé, Tekod, segunda orelha.

® Jecupé, Oré Awé Roiru’a Ma, 17. Vide também documento anexo nesta tese, pagina (126), onde
Wera Jecupé discorre sobre a questdo do tema Antropofagia como discurso de difamacao e
justificativa para subjugar os povos originarios e apropriar de suas terras.
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com um segundo subtitulo, “Whenever said goodbye”, ja com a intengao de difundir
a cultura originaria pelo mundo, escrita por um indigena legitimo.°

No prefacio, a referéncia a primeira edigao relembra as circunstancias em
que o livro veio a publico no ano de 1994, quando as tematicas dos problemas
indigenas eram apresentadas sob o ponto de vista antropolégico, indigenista ou na
perspectiva das ciéncias sociais. Até a edicdo do livro, a importancia para a
sociedade brasileira e midiatica das questdes indigenas estavam focadas
principalmente na Amazbnia e no Parque Nacional do Xingu, desprezando a
realidade dos povos guarani de Sdo Paulo.

Habitantes dos ultimos resquicios de Mata Atlantica da grande metropole,
os Guarani ali sediados somavam a época, cerca de setecentas pessoas divididas
em duas aldeias localizadas nas bordas da poluida represa Billings e do deteriorado
Rio Pinheiros - “servindo de escoamento de esgoto das industrias paulistas.”
Dotados de tradigoes milenares, os guarani ndo eram reconhecidamente indigenas,
mas sim miseraveis mendicantes e favelados que viviam de caridades. O livro foi
publicado entdo como um chamado a unificagdo dos povos originarios € ao mesmo
tempo um pedido de socorro para a manutengdo e sobrevivéncia de uma cultura

ancestral, que parecia fadada ao fim.

“Por isso ele foi escrito (...) no ritmo das memorias fragmentadas que lutam para
formar coesdo. Memoérias que se agrupam para tentar encontrar o si mesmo de
cada um e a importancia das raizes ancestrais neste ‘si mesmo’. Existem muitos
indios andando pelas grandes cidades, desaldeados de sua cultura pelo lado
exterior. Mas buscando a sua aldeia interior afravés de suas raizes sagradas. A

eles eu dedico este trabalho.” "

Segundo matéria publicada em 30 de setembro de 2024 por Luna
D’Alama no site do SESC de Sao Paulo, o ultimo Censo teria contabilizado 55 mil

pessoas autodeclaradas indigenas, entre Tupi-Guarani, Mbya, Kaingang, Krenak e

1 Jecupé, Oré Awé Roiru’a Ma, contracapa.
" Ibid., Prefacio a segunda edig3o.

19



Terena, moradoras do Vale do Ribeira no Oeste paulista e na regiao metropolitana
de S&o Paulo."

Ainda em “Oré Awé Roiru’a Ma - Todas as vezes que dissemos adeus”,
encontramos as raizes dos principais temas abordados e aprofundados em obras
posteriores. Kaka Wera Jecupé discorre neste livro sobre sua vida pessoal e familiar
como indigena desaldeado e imigrante de Minas Gerais sobrevivendo na metrépole
paulistana; sobre a morte dos pais e a adogéo pelo padrinho Alcebiades Wera, pajé
da aldeia Morro da Saudade; sobre suas iniciagdes em “dois mundos” - o mundo
branco da escrita e o mundo indigena da cosmologia Guarani; sobre a importancia
do nome que cada um de nds carregamos como um escudo e a alma que esses
nomes revelam quanto as nossas origens; sobre a busca da Terra sem Mal
guardada nas memoérias dos pajés Guarani e entoadas nos céanticos durante as
noites a céu aberto, ao redor de fogueiras montadas na aldeia, e por fim, sobre
como o canto, a dancga, a pintura corporal e todos os ritos tribais sdo, de alguma
forma, os registros das memorias ancestrais no corpo, no movimento, no

comportamento e na cultura dos povos originarios.

1.1.2) A Terra dos Mil Povos: Histéria Indigena do Brasil contada por um

indio

Em 1997 foi a vez de “A Terra dos Mil Povos”, premiado pelo Ministério
da Cultura do Brasil como obra paradidatica (Fundagédo Nacional do Livro Escolar) e
também agraciado com o prémio “200 livros para compreender o Brasil ” (Folha de
S&o Paulo e Universidade de Coimbra - Portugal).™

Partindo do mesmo principio abordado em “Oré Awé Roiru’a Ma - Todas
as vezes que dissemos adeus”, o livro discorre sobre a importancia dos trabalhos de
resgate historico desenvolvidos por antropdlogos sobre a Terra Brasil servindo de
moradia para os “mil povos”. Estendendo a perspectiva dessa visao para o olhar
indigena, relegado ao esquecimento, Wera Jecupé esclarece sobre diferentes etnias
trazendo a luz cosmovisbes aprendidas em viagens por aldeias das quais visitou e
invertendo a problematica indigena abordando o sonho de pacificagdo do branco

como um desejo comum a condi¢gdo dos povos originarios de um dia poderem viver

12SESC-SP (D’ALMA, Luna. “S&o Paulo, Terra Indigena”).
3 Vide site: “Kaka Wera: Uma jornada pelo cuidado ambiental, social e cultural”.
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sob a orientacdo das proprias tradicdes. Entre essas etnias, Wera Jecupé destaca
duas das quais participou de ritos cerimoniais de iniciacdo: os Krah6 e os Xavante.™

O tema do cerimonial Krah6 sera abordado mais adiante, momento em
que Wera Jecupé relata suas vivéncias junto ao grupo. Sobre os Xavante, porém,
Kaka Wera Jecupé apresenta uma transcricdo publicada neste mesmo livro: A Terra
dos Mil Povos, que narra a origem do mundo segundo eles mesmos.

O relato deixa ver a relagao entre a “Voz do Alto” e os nomes dados a
dois homens que foram postos na Terra pelo arco-iris - Butsewawe e Tsa’amri -
desdobrando-se em nomes dados por eles as suas esposas e filhos, em rituais
elaborados com ornamentagdes corporais inspiradas em motivos animais (no caso,

ossos de onga-parda), para manterem o corpo firme sobre o chéo.

“Dois homens foram postos na Terra por meio do arco-iris. Eram Butsewawe e
Tsa’amri. Os nomes foram dados pela Voz do Alto. Eles tiveram compaixao um
do outro porque ndo haviam companheiras. Apos sentir tal compaixdo, a Voz do
Alto disse: ‘Tire quatro pauzinhos e coloque dois de cada lado. Risque um de
vermelho e um de preto’. Terminado o trabalho, Butsewawe chamou Tsa’amri e
disse: ‘Escolha um’. E Tsa’amri escolheu o pauzinho de risco vermelho. O
pauzinho de risco preto ficou com Butsewawe. Logo depois, do pauzinho
vermelho, surgiu uma mulher para Tsa’amri. E do pauzinho preto surgiu uma
mulher para Butsewawe. Dai aconteceu o primeiro casamento. E o0s dois
entenderam o significado do pauzinho da seguinte maneira: a cor do pauzinho
que tinha se transformado em mulher era conforme a escolha deles, a marca do
cléa e estabelecia, assim, a organizagdo da descendéncia. Depois disso, cada
um deu nome a propria mulher. Batsewawe chamou sua esposa de
Tsinhotse’e-wawe e Tsa’amri chamou a dele de Wa'utomowawe. Apds darem
nomes as esposas, os dois perfuraram as orelhas com um 0sso de onga-parda
para dar forga ao espirito sobre o chdo. Todos os dias, 0s dois cantavam,
virados para o sol nascente, segurando na mao direita a flecha sagrada. Essas
flechas tinham sido postas pela Voz do Alto no corpo do arco-iris. A oragéo era
dirigida aos danhimite, os espiritos bons que dao vida as criangas, e repetida
trés vezes ao dia: ‘He, he, he, we wate damé dato pibui ho Ihe, t6 tané’ canto de

gratidao pelas almas dos futuros Xavante. E assim, tiveram os primeiros filhos.

4 Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 13 e 15.
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Em seguida, duas filhas. Passados os anos, Butsewawe casou seu filho Pini’ru

com a filha de Tsa’amri. E assim foi indo”."®

Também o livro Grafismo Indigena: Estudos de Antropologia Estética,
organizado pela antropologa Lux Vidal, traz uma série de artigos reunindo quatorze
pesquisas acerca de treze etnias, mais um sitio arqueoldgico. Entre os artigos esta
o da antropdloga Regina Polo Mdller, que trata da etnia Xavante como um povo de
lingua Jé, habitante de varias aldeias e reservas do Estado de Mato Grosso, onde
haviam registros de mais de quarenta anos de contato, desde a publicagao do livro
em 1992.'°

“Entre os Jé, a ornamentacdo corporal recebe extrema elaboracdo que expressa
aspectos sociais e filosoficos. As solugcbes para essa elaboracao, entretanto,
diferem entre esses povos. (...) Os Xavante (...), encontraram outra solugdo nas
combinagbes e efeitos corporais com pinturas em vermelho e preto,
combinagbes estas usadas apenas em rituais. Apesar das profundas
transformagbes que os Xavante tém sofrido, a arte corporal é um dos aspectos
culturais que nédo perderam o lugar neste novo momento de sua historia,
confirmando sua importancia enquanto elemento construtivo de reproducéao da

sociedade.” V"

As caracteristicas da pintura corporal dos Xavante obedecem normas
hierarquicas de status social, grupos de idade, cerimoniais e clas, além de
informagdes sobre prestigio e transgressdes quando alguns enfeites (penas de
gavido, beija-flor, mutum, arara-azul) sdo usadas por individuos que nao pertencem
a um grupo cerimonial definido, do qual o ornamento é exclusividade.™

Comportamentos como estes, exibidos em rituais magicos, parecem
desdobramentos que seguem a mesma dire¢cdo do relato de Kaka Wera Jecupé

sobre a origem do mundo, segundo os Xavante. Enquanto as mulheres se enfeitam

"% Ibid., 69 e 70.

'® Mller, Mensagens Visuais na Ornamentagdo Xavante, 133.
7 Ibid., 142.

'8 Ibid., 133.
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principalmente para o casamento e a nominagdo, os homens se mantém
frequentemente ornados pela responsabilidade que possuem, frente a organizagao
das cerimoénias.’ No rito cerimonial do casamento, é o tio materno que embeleza a
moga.?® Também cabe ao tio materno a preparagdo do jovem que se inicia na vida
publica. Ambos sancionados para outro estagio da vida social: a moga que casa e o
rapaz que ascende socialmente.?’

Outro indicador é o uso predominante das cores vermelho e preto, como
no exemplo do desenho a seguir, relativo a pintura “Dauho”. Repetindo nos quatro
desenhos o retangulo vermelho sobre o térax e obedecendo aos limites da anatomia
humana concebida pelos Xavante, a pintura corporal remete aos 6rgaos internos
(tripas vermelhas), revestidos pelo preto que cobre o restante do corpo, como o pélo

de um animal envolve as entranhas.??

HED

o

Pintura “Dauho”, feita pelos indigenas Xavante (por Claudio Torvar).?

Porém, quando estas representagdes figurativas extrapolam as limitagées
anatbmicas, as pinturas podem indicar outras causas que nao envolvem a condigao

P

humana. O motivo “Pi'u”, espirito presente no ritual “Wai’a”, elaborado para a

' Ibid., 134.
2 |bid., 140.
2 |bid., 142.
2 |bid., 141.
% |bid.

23



obtengcdo de poderes agressivos, bélicos e combativos, € um exemplo da
capacidade de representacdo na pele, de seres relacionados a outros planos do
universo, que estdo além da condigdo humana.?

Abaixo, seguem alguns exemplares em desenhos, destes motivos:

L]

Pintura “Pi’u

, feita pelos indigenas Xavante (por Claudio Torvar).?®

# |bid.
% |bid.
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De volta ao livro A Terra dos Mil Povos, Wera Jecupé conclui
apresentando alguns dos principais lideres da atualidade que, exceto o ex-deputado
Mario Juruna,® ainda hoje estdo entre nos. Dentre eles: o grande chefe
internacionalmente conhecido, Raoni, porta-voz da luta pela preservagao da floresta
amazodnica e dos direitos dos povos indigenas a terra e a manutencéo da propria

cultura.?”

Raoni e o Papa Francisco (Foto: acervo digital Vatican News).?

% De origem Xavante, Mario Juruna nasceu em uma aldeia proxima a Barra do Gargas, estado do
Mato Grosso e foi o primeiro deputado federal indigena do Brasil, representante do Rio de Janeiro.
Vide: Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 110.

27 Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 110. Em uma busca simples por imagens na Internet é possivel
encontrar fotografias do cacique Raoni ao lado do atual presidente francés Emmanuel Macron, do
ex-presidente da FUNAI Sydney Possuelo, do cantor inglés Sting (também compositor e ex-baixista
da banda The Police), da modelo brasileira Luiza Brunet, da atriz estadunidense Angelina Jolie, entre
outras personalidades influentes.

2 hitps://lwww.vaticannews.va/pt/papa/news/2019-05/papa-francisco-raoni-metukire-vaticano.html
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btaa

Raoni e o Presidente Lula (Foto: Ricardo Stuckert).?

Ailton Krenak, membro da Academia Brasileira de Letras desde 2024,
conhecido pelo célebre discurso proferido na Camara dos Deputados em Brasilia,
quando em 1988 - ano da Assembléia Nacional Constituinte - protestou na tribuna
contra o retrocesso das politicas sobre direitos dos povos tradicionais pintando o
rosto com tinta de jenipapo e cujo trecho transcrito do livro “A Terra dos Mil Povos”,

também pode ser encontrado em videos, na plataforma do YouTube:

“Espero ndo agredir com a minha manifestagdo os membros desta casa, mas
acredito que os senhores ndo poderao ficar omissos, os senhores ndo poderdo
ficar alheios a mais essa agressdo movida pelo poder econbmico, pela
ganancia, pela ignoréncia ao que significa ser um povo indigena. Hoje nés

somos alvo de uma agressdo que pretende atingir na esséncia nossa fé, nossa

Bhttps://portaldeprefeitura.com.br/bastidores-da-politica/governo-federal/lula-concede-ordem-nacional
-do-merito-ao-cacique-raoni-durante-visita/592231/
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confianga de que ainda existe dignidade, de que ainda é possivel construir uma
sociedade que sabe respeitar os mais fracos, que sabe respeitar aqueles que
nado tém dinheiro para fazer uma campanha incessante de difamacgébes, que
sabe respeitar um povo que sempre viveu a revelia de todas as riquezas; um
povo que habita casas cobertas de palha, que dorme em esteiras no chdo, ndo
deve ser interesse da nagéo e que coloca em risco qualquer desenvolvimento. O
povo indigena tem regado com sangue cada hectare dos 8 milhbes de

quilémetros quadrados do Brasil. Os senhores séo testemunhas disso.” *

Ailton Krenak (Foto de divulgagao: Academia Brasileira de Letras - ABL).*'

Alvaro Tukano, importante lideranca indigena, nasceu na Amazoénia e
vivenciou o processo de catequizacdo de seu povo pelos missionarios salesianos
iniciado por volta de 1915 e que, gradativamente proibiram os Tukano de morar em

malocas, comer Ipadu (mistura de folha de coca com farinha de mandioca); de

%0 Krenak in, Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 112 e 113.
$https://www.gov.br/cultura/pt-br/assuntos/noticias/ministra-participa-da-posse-de-ailton-krenak-prime
iro-indigena-eleito-para-a-abl
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ingerir Ayahuasca (bebida alucinbgena composta por vegetais da floresta e
preparadas como parte integrante de rituais religiosos de acordo com algumas das
tradicdes indigenas da Amazdnia) e, segundo os relatos de Wera Jecupé, foram
estimulados a competirem entre si. Tudo em troca da catequese oferecida pelas
missdes. Alvaro se tornou notério saber em sociologia e demonstrou as falhas da
catequese, participando da Unido das Nagdes Indigenas (UNI) e da Federagéo de
Organizacdes Indigenas do Rio Negro (FORIN). Nas palavras do proprio Alvaro

Tukano:3?

“‘Nossas aldeias que estavam espalhadas por todo o rio Negro ndo conheciam
as cercas. As casas dos missionarios € que tinham as cercas de estaca e de
arame farpado. Todas as missbGes tinham lojas sortidas. Os missionarios
compravam o0s paneiros de farinha e o0s indios levavam produtos
industrializados, como roupa, brilhantina, panela, forno, sapato, sabao,
querosene, Oleo diesel, e outras mercadorias. Todas as missées tinham os
trabalhadores indigenas que eram marceneiros, alfaiates, pedreiros, sapateiros,
mecanicos, vaqueiros, cozinheiros, serradores de tabua para as novas
construgdes. Eu nasci nessa época em que a Igreja Catdlica teve seu apogeu

no rio Negro.” *

Soénia Guajajara € uma lideranga indigena feminina, vinda originalmente
dos Guajajara do Maranhdo, também conhecidos como Tenetehara. A lingua
guajajara € considerada uma linhagem do tronco tupi chamado “Deze-Dezeegete”
(Fala Boa), e é falada pelos Ava-Canoeiros, os Parakana, os Tapirapé, os Tembé e
os Surui. Historicamente, em 1901, os Guajajara se rebelaram contra os
capuchinhos, sofrendo grande perda de sua populagdo. Seus territérios foram
tomados pela agropecuaria e pela exploragdo mineral com a criagdo, em 1984, da
Reserva Natural de Cobre e Associados (RENCA), pelo entdo presidente Joao
Batista Figueiredo. Sénia Guajajara foi uma critica desta exploragao, travando uma

batalha que a conduziu & Camara dos Deputados em Brasilia.**

32 Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 114 a 116.
3 Tukano in, Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 114.
3 Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 116 a 118.
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“‘Néo sou mais importante que tantas indigenas que estdo em seus estados, em
suas comunidades. Somos muitas. Claro, a cultura indigena ainda é machista.
Alids, ndo sei se é originalmente machista ou se herdou do branco europeu.
Muitos povos ainda néo aceitam mulheres nas liderangas. Uma mulher néo
pode ser cacique, por exemplo. Mas vejo uma evolugdo, muitas de nos

rompendo... Cada momento dessa minha luta é tnico.” *

Enfim, Joénia Wapichana, advogada que atuou em agdes judiciais para a
homologacao do territério indigena Raposa do Sol, em Roraima e que teve o
decreto assinado, definitivamente, em 2005, pelo entdo Presidente da Republica
Luiz Inacio Lula da Silva. Entre 2019 e 2023, Joénia Wapichana foi Deputada
Federal e sob o governo do entado reeleito Presidente Luiz Inacio Lula da Silva,
tornou-se a primeira Presidente Indigena da Funai (Fundacdo Nacional dos Povos

Indigenas).

“Sempre tive comigo esse sentimento de que era preciso vencer a injustica
contra os povos indigenas, e foi por isso que cursei Direito. (...) Naquela época,
as pessoas ndo davam crédito porque eu era jovem, mulher, advogada indigena
e sofria preconceito até por ser Wapichana, ja que minha etnia é pequena em
Roraima. Também existe preconceito étnico entre os proprios indigenas. (...) Eu
falava com a midia estrangeira, participava de congressos internacionais
discursando sobre a questao da terra, da biodiversidade. Até o fato de eu viajar
era uma grande vitéria, porque existia muito machismo na aldeia, e a ideia de
que a mulher ndo podia viajar, sair da cidade, porque ia se perder. Como eu ia e

representava bem, os homens comegaram a deixar as mulheres sairem.” 3

38 Guajajara in, Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 116.
3% Wapichana in, Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 120.
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Liderangas Indigenas. Da esquerda para a direita: Mario Juruna (Foto: acervo da Camara

dos Deputados)®”; Alvaro Tukano (Foto: acervo do Museu da Pessoa)®; Sénia Guajajara

(Foto: acervo Mongabay)*; Joénia Wapichana ( Foto: Joedson Alves / Agéncia Brasil)*.

No prefacio escrito por Janice Thiél, a professora da PUC-PR inicia o livro
com a ideia central que permeia toda a cosmovisdo guarani e que fundamenta o
trabalho terapéutico de Wera Jecupé sobre o significado das Palavras Alma, que é o

tema desta tese:

“Aprendi com Kaka Wera Jecupé que as palavras traduzem o espirito, que o
espirito é musica e que o corpo expressa essa musica. Portanto, as palavras devem ser

proferidas encantado e entoando a porgéo luz que mora no coragdo.”

1.1.3) Tupa Tenondé: A criagao do Universo, da Terra e do Homem

segundo a tradi¢ao oral Guarani

Substituindo o arco e a flecha pela caneta e o papel, esta obra teve como

alvo e atencéo exclusiva a cultura Guarani e seus fundamentos cosmoldégicos. Tupa

37 https://pt.wikiquote.org/wiki/Mario_Juruna

% https://museudapessoa.org/historia-de-vida/o-filho-da-terra/

3https://brasil. mongabay.com/2023/01/sonia-guajajara-reviravolta-de-ameacas-de-prisao-a-ministra-d
os-povos-indigenas/
“Ohttps://www.gov.br/funai/pt-br/assuntos/noticias/2023/primeira-indigena-a-presidir-a-funai-joenia-wap
ichana-toma-posse-em-cerimonia-historica-prestigiada-por-liderancas-autoridades-e-sociedade-civil
“ Thiél in, Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 9.
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Tenondé é a revelacado dos ensinamentos secretos da tradicao oral Tupi-Guarani. O
tema explorado no livro foi escolhido por Wera Jecupé para integrar o projeto “A
Tenda das Cosmovisées” do Museu do Universo do Planetario do Rio de Janeiro.
Os canticos que compdem os hinos de Tupa-Tenondé, sao chamados Pora-hei.
Esses canticos foram langados publicamente pela primeira vez em forma de versos
escritos, na Universidade de Sao Paulo (USP), em boletins impressos no ano de
1946 pela Faculdade de Filosofia, Ciéncia Humanas e Letras (FFLCH), sob a batuta
do etndlogo Egon Schaden.*

Originalmente intitulado Ayvu Rapyta (Os Fundamentos da Linguagem
Humana), o trabalho abrange concepg¢des misticas e religiosas dos Mbya-Guarani
do Guaira, Paraguai. Ditados em uma lingua estranha ao Mbya, o pesquisador
paraguaio Leon Cadogan transcreveu os textos de Ayvu Rapyta em Mbya e traduziu
para o espanhol, em troca da libertacdo de um dos membros da tribo, preso na
cadeia de Villa Rica.*®* Em nota preliminar redigida por Egon Schaden no ano de
1958, para a apresentagcéo do trabalho impresso de Leén Cadogan, o etndlogo
discorre sobre as condigbes singulares dos Mbya-Guarani do Guaira, que em
comparagao com outras etnias do Paraguai, mantiveram intactas suas cosmovisdes
tradicionais sem se renderem as influéncias dos crisdos jesuitas, ou dos
missionarios evangelizadores de outras épocas. O proprio Leén Cadogan, ainda que
vivendo por longo periodo entre os Mbya-Guarani, nunca se deu conta da existéncia
de Né é poréd tenondé (as primeiras palavras formosas) até o momento em que
foram reveladas pelos membros da tribo. Né é pord tenondé eram palavras
protegidas da curiosidade dos estrangeiros por um idioma distinto do Mbya.

Antes, porém, de citar esta passagem, parece ainda importante ressaltar
que no texto Ayvu Rapyta, a grafia da palavra Mbya é escrita Mb(ia **, enquanto que
no livro Tupd Tenondé se escreve Mbya*. Talvez por causa das mudangas de
regras impostas pelo Acordo Ortografico de 1990 para a lingua portuguesa, em que
o uso do trema foi abolido. Ou talvez ainda, porque a traduc¢do do texto de Ledn

Cadogan seja originalmente em espanhol.

42 Jecupé, Tupd Tenondé, primeira e segunda orelhas.
“ Ibid, 17 - 21.

“ |bid.

4 Jecupé, Tupa Tenondé, 15.
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“Em oposicao ao que se verifica na religiao e na mitologia de outras populagdes
guarani do Paraguai e de territorios vizinhos, os indios Mblia-Guarani do Guaira
(autodenominacédo: Jeguaka-va Tenondé poré gue i), que ditaram os textos aqui
reproduzidos, parecem conservar as suas tradi¢cbées na sua original pureza, sem
modificacdo por influéncia crista (...). Mesmo outras populagdes do grupo mbiia,
como as da regido paraguaia de Encarnacion, do territorio argentino de Misiones
e do Brasil meridional, revelam, ao mais ligeiro exame, terem assimilado uma
série de elementos cristdos através do convivio com representantes do mundo
ocidental. O proprio sr. Cadogan ouviu de um indio mblia de Yvy Pyta versées
guaranizadas de capitulos do Novo Testamento, embora despidos de seu

significado cristdo e adaptados ao pensamento mistico da religigo tribal. *®

No ano de 2001 foi publicada a primeira edicdo de Tup& Tenondée

traduzida para o portugués, escrita por Kaka Wera Jecupé. A cosmologia contida

nestes canticos fez parte da formacao de Wera Jecupé e foi oralmente transmitida

pelo pajé Tiramai Wera de Ubatuba*’ e depois reconhecida pelo autor nos escritos

de Ledén Cadogan.®® Dando continuidade ao trabalho de divulgagdo do escritor

paraguaio, esta edicdo bilingue - mbya-portugués - foi publicada com a mesma

intencdo de manter viva a tradigdo Guarani.*® Entre os comentarios de apresentagao

do livro, ha uma profecia que estabelece o primeiro contato com a cosmologia e

abre caminho para esta aproximag¢ao e manutengao da tradi¢ao:

‘Ara kany rire, ara pyau ramove cheé, yvyraikdgad amorie’ery jevy va’erd amopro
Jjevy va’erd fie’eng, e’i Nande Ru Tenondé. A'e ramo katu, yvy amboae kuéry

tupa ramo 00 va’era; ekovia, jequakava tenondé yvy rupa jave i re opu’a va’era.”

“Depois de fundir-se o espago e amanhecer um novo tempo, eu hei de fazer que
circule a palavra-alma novamente pelos ossos de quem se pbe de pé, e que

voltem a encarnar-se as almas, disse nosso Pai Primeiro. Quando isso

46 Schaden in, Cadogan, Ayvu Rapyta, Nota Preliminar, sem numeragéo de paginas.
47 Jecupé, Tupd Tenondé, segunda orelha.
8 |bid., 13 e 14.

“% Ibid., 20.
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acontecer Tupé renascera no coragao do estrangeiro; e os primeiros adornados

novamente se erguerdo na morada terrena por toda a sua extenséo.” *°

Na sua forma original os canticos de Tup& Tenondé sao elaborados na
Opy (casa de rezas), como representagdes em ritos de dancgas, sob o figurino das
artes plumarias, em torno de fogueiras a céu aberto. A cosmologia contada nestes
canticos descreve a criacdo do Universo, da Terra, do Ser Humano e sao
pedagogicamente transmitidas como valores fundamentais refletidos por longos
periodos de tempo entre aqueles que sao os candidatos a se tornarem pajés. Estas
historias estiveram zelosamente guardadas pelos Taméi (sabios antigos) e foram
batizadas “Palavras Formosas”, que em tupi se diz Ne’e Pord Tenondé. Para se
tornar pajé, o iniciado se aprofunda no significado e no sentido das “Palavras
Formosas” que o tornardo apto a exercer a medicina da alma. A iniciagcao nesta
medicina ancestral exige o batismo do aprendiz, que recebe um novo nome
revelado sob a influéncia dos fundamentos cosmoldgicos contidos nos valores da
tradicdo. Este nome é cantado em uma cerimdnia chamada Nimongarai e celebrado

como a “Palavra-Alma”.*

“Foi assim que Lebn Cadogan tornou-se Tupa@ Kuchuvi Veve, apds ter
participado do nimongarai, uma das ceriménias mais importantes dos Guarani,
momento em que o ser é capaz de compreender determinados mistérios da
vida, principalmente a sabedoria dos ancestrais. Apds tornar-se Tupa Kuchuvi,
ele aprendeu as ‘ne’e pora tenondé’ - as palavras formosas primeiras, 0s

ensinamentos da tradigdo Guarani.” >

1.1.4) O Trovao e o Vento: Um Caminho de Evolugao pelo Xamanismo

Tupi-Guarani

% bid, 9.
5! Ibid, primeira orelha, contracapa, prefacio e apresentagéo.
*2 |bid, 19.
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Trilhando os caminhos da profecia anunciada no livro Tupa Tenondé,
segundo a qual “(...) Depois de fundir-se o espago e amanhecer um novo tempo, eu
hei de fazer que circule a palavra-alma novamente pelos ossos de quem se pée de
pé, e que voltem a encarnar-se as almas, disse nosso Pai Primeiro. Quando isso
acontecer Tupé@ renascera no coragdo do estrangeiro; e os primeiros adornados
novamente se erguerdo na morada terrena por toda a sua extenséo.(...)”, O Trovao
e o Vento inicia com um relato importante sobre o sincretismo entre tradigdes
ancestrais, apresentado pelo antropdlogo e psicologo Roberto Crema, reitor da
UNIPAZ (Universidade Holistica da Paz), onde Kaka Wera Jecupé, como ja foi dito
anteriormente, é responsavel pela catedra indigena da Universidade. Neste relato,
Crema discorre sobre a importédncia de resgatarmos nossas raizes culturais para
manter-mo-nos preparados para o futuro. Segundo Crema, é reconhecendo nossa
ancestralidade que o dialogo transdisciplinar se torna possivel, inclusive com a
ciéncia. Ao estabelecer relagdes analogas entre o Trovdo e o Vento da tradigao
Guarani, com o Yin e Yang taoista, Crema recorda que € da unidade entre opostos

gue nasce a multiplicidade das forcas vitais.

“Na tradicao tupi-guarani, o Trovao e o Vento simboliza a for¢a e a suavidade no
interior de nds, analogos ao Yang e ao Yin da sabedoria taoista, ambas
expressdées do mesmo Logos (do Primeiro Trovdo, do Grande Som Primeiro:
Tupéd Tenondé), que nos informa e nutre, alento ou poténcia essencial
proveniente do Grande Mistério (Nhamandi). De sua sagrada e criativa
conjungdo que emerge do Siléncio gerador brotam os ciclos regenerativos, a
visdo profunda e altiva, a palavra que circula, a ética da singularidade na
diversidade, a circularidade do sonho e da vigilia, a arte do servigo - vigo do ser

-, a fraternidade e o proprio fluxo perene das forgas vitais.” %

Sobre o taocismo, o sindlogo e tedlogo alemao, Richard Wilhelm - que
ainda na juventude participou de uma missao cristd a China, onde conheceu o
mundo da espiritualidade oriental -, ficou famoso por traduzir trabalhos filosoéficos do

chinés para o alemdo, que também ganharam tradugbes para outros idiomas,

% Jecupé, O Trovéo e o Vento, contracapa.
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inclusive o portugués. Sobre Richard Wilhelm, o médico, psiquiatra e psicélogo Carl

Gustav Jung comentou:

“‘Richard Wilhelm tinha um espirito verdadeiramente religioso, com uma viséo
ampla e perspicaz das coisas. Ele tinha o dom de ouvir sem preconceitos as
revelagcbes de uma mentalidade estrangeira e realizar o milagre da empatia, o
que lhe permitiu tornar os tesouros intelectuais e filosoficos da China acessiveis

a mentalidade da Europa.” %

Duas de suas tradugbes merecem destaque: O Tao-Te King, que é

considerado o segundo livro mais traduzido e comentado, logo apés a Biblia

Sagrada® e a celebrada tradugcdo em seu nome, sob a orientagdo do sabio chinés

Lao Nai Hauan, do / Ching: O Livro das Mutacées - por exercer influéncia notavel na

ciéncia, psicologia e literatura do Ocidente.®® Na sobrecapa do / Ching, para a

versao publicada em portugués, Carl Gustav Jung diz:

“O | Ching néo oferece provas nem resultados: ndo faz alarde de si nem é de
facil abordagem. Como se fora uma parte da natureza, espera até que o
descubramos. Né&o oferece nem fatos nem poder, mas, para os amantes do
autoconhecimento e da sabedoria - se é que existem -, parece ser o livro
indicado. Para alguns, seu espirito parecera tdo claro como o dia; para outros,
sombrio como o crepusculo; para outros ainda, escuro como a noite. Aqueles a
quem ele ndo agradar ndo tém por que usa-lo, e quem se opuser a ele ndo é
obrigado a acha-lo verdadeiro. Deixem-no ir pelo mundo para beneficio dos que

forem capazes de discernir sua significagédo.” *’

% Jung in, Tao-Te King, contracapa.

% |bid.

% Wilhelm in, / Ching, contracapa.
57 Jung in, | Ching, contracapa.
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Segundo Wilhelm, na tradigéo religiosa chinesa, havia a mae-terra € um
deus no céu do qual tudo dependia, além de toda uma hierarquia de deuses
responsaveis pelos fendmenos da natureza, que nao comprometiam suas
concepgoes monoteistas. O rei, filho do céu, era o representante desse deus e juiz
do povo, que quando se enfurecia, castigava para depois perdoar, conforme o0s
sacrificios eram realizados e oferecidos pelo préprio rei, a este mesmo deus. Mas a
incapacidade de constatar a existéncia de um deus que interviesse em favor dos
pobres e dos inocentes, modificou a filosofia e a cultura chinesa. Com Lao-Tzu,
nascido em Keuh-jin, China, no final do século VIl a.C., filésofo, alquimista e
historiador responsavel pelos arquivos oficiais dos imperadores da dinastia Chou
(1150-249 a.C.) - a quem é atribuida a autoria do Tao-Te King - o antropomorfismo
religioso foi eliminado: “O céu e a terra ndo tém os sentimentos humanos de amor.”
Essa concepcdo, porém, ndo era pessimista, nem fatalista. No pensamento de
Lao-Tzu, fundamentado no / Ching: O Livro das Mutagées,*® o conceito de mutagdo
era determinante. Para a compreens&do do pensamento chinés antigo, a mutagao €,
por assim dizer, o ser onipresente a que nada escapa. Tudo esta sujeito a mutacéo:
a noite, que segue o dia; a doenga que segue a saude; a morte que segue a vida.
Tudo ordenado de forma ciclica, mas nunca da mesma maneira: a primavera
retorna, sempre com outras flores.®® A multiplicidade dos seres individuais nasce
desta dualidade - céu e terra; luz e sombra; dia e noite; quente e frio - que em sua

origem & uma unidade, a quem tudo retorna.®®

Yang - Yin (Tai Gi)

% Wilhelm in, Tao-Te King, 141 e 142.
% Pinto in, I Ching, Xl e XII.
8 Wilhelm in, Tao-Te King, 143.
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“Neste simbolo, a parte branca do circulo, com um ponto preto, representa o
principio positivo ou masculino, enquanto a outra parte, preta, simboliza o
principio negativo, feminino, escuto. Essa figura simbdlica significa o grande

mistério da unidade do ser e do ndo ser.”®

A diferenca basica entre Lao-Tzu (autor do Tao-Te King) e Confucio (a
quem € atribuido a adicdo de comentarios ao / Ching, considerado o livro chinés
mais antigo)®?, &€ que enquanto Conflcio deixa evidente as influéncias das antigas
tradicbes antropomorficas se concentrando nas imagens formadas no céu -
provenientes de uma concepgado harménica entre 0 macro e 0 microcosmo - e
extraindo desse exemplo inspiragdo como guia para as ag¢des humanas e
consequentemente para a construgcdo da cultura, para Lao-Tzu, o céu nao era o
limite. Para além da terra e do céu, existe a unidade mantenedora a que tudo
transcende. Ndo estad acima, nem abaixo, nem dos lados, e com muita dificuldade

se da um nome para falar sobre ela. O nome desta unidade transcendente é o Tao.%®

“O mistério mais profundo do mistério seria entdo o que é chamado Wu Gi (o
néo principio, que fica além do Tai Gi) no qual todas as diferengas ainda néo

estdo separadas e que se costuma representar simplesmente por um circulo.”

(Wu Gi)®

“O Tao que pode ser pronunciado ndo é o Tao eterno.

5 Ibid, 228.

52 Pinto in, I Ching, contracapa.

8 Wilhelm in, Tao-Te King, 146 e 147.
% Ibid., 228 e 229.
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O nome que pode ser proferido ndo é o Nome eterno.

Ao principio do Céu e da Terra chamo ‘Néo ser’.

A mée dos seres individuais chamo ‘Ser’.

Dirigir-se para o N&o ser leva a contemplagéo da maravilhosa Esséncia,
dirigir-se para o ‘Ser’ leva a contemplagéo das limitagbes espaciais.
Pela origem, ambos sdo uma coisa so, diferindo apenas no nome.

Em sua Unidade, esse Um é mistério.

O mistério dos mistérios é o portal por onde entram as maravilhas.” ®°

Na China antiga, o valor de um nome estava para além do rétulo. O nome
era considerado como aquilo do qual um determinado ser permitia desvelar de si
mesmo. As diversas interpretagdes sobre o significado do ideograma “/ ”, por
exemplo, ddo margem a controvérsias, demonstrando a importancia da mutacgao
enquanto principio orientador central no pensamento chinés. Para os pesquisadores
do / Ching e da cultura chinesa, as imagens que o ideograma “/ ” sugere vao desde

o camaledo, por sua agilidade e mimetismo, até o movimento do sol e da lua.®®

Ideograma “/ ¢

Assim, o que hoje conhecemos como | Ching: O Livro das Mutagées,
raiou em um periodo anterior a dinastia Chou (1150- 249 a.C.), com o ideograma “/ "

designando um conjunto de linhas continuas e interrompidas formando trigramas

8 Tzu, Tao-Te King, 51.
% Pinto in, I Ching, Prefacio a Edig&o Brasileira: Sobre o Conceito de Mutagées, Xl e XlI.
7 lbid.
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(trés linhas), que combinados em grupos de dois - formando hexagramas (seis
linhas) - estruturaram a cultura chinesa que se desenvolveu durante milénios, sob

esse complexo sistema de signos.

TRIGRAMAS
) — — — —
CEU TERRA TROVAO MONTANHA
L] — L] — I
AGUA FOGO LAGO VENTO
Trigramas®®

No exemplo do hexagrama que segue, o trovdo esta acima, formado por
duas linhas interrompidas e uma inteira, enquanto o vento, com duas linhas inteiras
e uma interrompida, esta abaixo. A composi¢cao destas duas for¢cas da natureza,
segundo a cultura milenar chinesa, significa Durag&o, enquanto que a inversao dos

mesmos trigramas, com o vento acima e o trovao abaixo, significa Aumento.

HEXAGRAMAS
DURACAO AUMENTO
— TROVAO — = VENTO

Hexagramas®

8 | Ching, 525.
% Ibid., 111 e 135.
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seguinte:

O significado destes dois hexagramas no Livro das Mutagbes, diz o

“DURACAO: O forte trigrama Chén (trovdo) esta acima, o trigrama fraco Sun
(vento), abaixo. (...) Aqui as imagens sdo o trovdo e o vento, fenébmenos que
surgem constantemente associados. O ftrigrama inferior indica suavidade
interna, o trigrama superior, movimento externo. Aplicado a esfera das relagées
sociais, 0 hexagrama representa a instituicdo do casamento como unido
duradoura dos sexos. Durante o cortejar o jovem se subordina a jovem. (...) A
duragado é um estado em que obstaculos ndo conseguem esgotar o movimento.
N&o é uma condigdo de repouso, pois a mera imobilidade significa na verdade
um retrocesso. A duracdo é o movimento de uma totalidade organizada e
completa em si mesma. Esse movimento estd sempre se renovando. Ele se
realiza segundo leis imutaveis e cada término da lugar a um novo comego. O
objetivo é atingido por um movimento na dire¢do interna: a inspira¢do, a sistole,
a contragdo. Esse movimento se transforma num novo comeg¢o tomando a
direcdo externa: a expiracdo, a diastole, a expansdo. Os corpos celestes
movem-se em suas Orbitas e por isso sua luminosidade perdura. As estagbes
seguem uma lei invariavel de mutagdo e transformacéo, e por isso tém uma
acdo duradoura. Assim também, o caminho do homem que segue seu destino
tem um sentido duradouro: desse modo o mundo se estrutura e ganha forma.
Naquilo que da as coisas duragdo pode-se reconhecer a esséncia de todos os
seres no céu e na terra. (...) O trovao eclode e o vento sopra. Sendo ambos
fenébmenos inconstantes, parecem se opor a duragdo. No entanto, surgem e
desaparecem, vém e vao segundo leis imutaveis. Do mesmo modo, a
independéncia do homem superior ndo se baseia numa rigidez ou imobilidade
do carater. Ele caminha de acordo com o tempo, e com ele muda. O duradouro
é sua firme diregéo, a lei interna do seu ser, o que determina todos os seus

atos.” "°

‘AUMENTO: A ideia de aumento é sugerida pelo fato de a linha inferior forte do
trigrama superior ter mergulhado, colocando-se embaixo do trigrama inferior.
Esta concepgdo de aumento exprime também uma ideia fundamental no Livro

das Mutagbes. Governar na verdade significa servir. Um sacrificio do superior

0 1bid., 111 e 112.
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visando a um aumento do inferior é considerado um simples aumento. 1sso
indica o Unico espirito capaz de ajudar o mundo. (...) O sacrificio por parte dos
que estdo situados ao alto em beneficio dos que estdo em posicées inferiores
desperta no povo um sentimento de alegria e gratiddo, que é de suma
importancia para o bem comum. Quando as pessoas amam a seus governantes,
tornam-se capazes de realizar com sucesso até mesmo coisas dificeis e
perigosas. Em tais épocas de progresso, em que o desenvolvimento se realiza
com sucesso, o trabalho € necessario para que as possibilidades do momento
sejam utilizadas. Este periodo € semelhante a um casamento entre o céu e a
terra, quando a terra participa da forca criadora do céu, dando forma e
concretude aos seres vivos. A época do aumento ndo é permanente e por isso
deve ser aproveitada enquanto perdura. (...) Ao observar como o trovao e o
vento aumentam e fortalecem um ao outro, 0 homem pode aprender o sentido
do auto-desenvolvimento, do auto-aprimoramento. Quando alguém descobre
algo de bom nos outros, deve imita-lo, integrando a si, desse modo, todo o bem
sobre a terra. Quando percebe algo de mau em si mesmo, deve descarta-lo.
Assim se libertarda do mal. Esta mudancga ética é o mais importante aumento de

personalidade.”

Este complexo sistema de signos também esta na base das teorias pelas
quais a medicina chinesa se desenvolveu.”? Atualmente, o livro Fundamentos da
Medicina Chinesa, escrito por Giovanni Maciocia, € um exemplo robusto dos
diferentes caminhos trilhados em que este sistema de trigramas e hexagramas se
enveredou.”

Por outro lado, fundamentada na tradicdo Guarani, a terapia holistica
transmitida pela voz de Kaka Wera Jecupé, sugere a reaproximag¢ao humana com a
natureza com o propdsito de harmonizar e integrar a consciéncia através de ritos

que despertam as forgas interiores, simbolizadas pelo Trovao e o Vento:

“Existe uma via chamada ‘Apecatu Ava-pora’, que significa O caminho do

Homem Sagrado. E um método de aprimoramento pessoal em que a natureza e

" Ibid., 135 e 136.
2 Maciocia, Os Fundamentos da Medicina Chinesa, 3 e 4.
3 bid., 5 - 14.
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suas forgas apoiam o ser humano em seu alinhamento, despertar e integragdo
da consciéncia a partir de musicas, meditagbes e sons apropriados. Para isso,
ha que conhecer o ‘Trovao e o Vento’, diziam os antigos mestres. Nessa via, o
Trovao representa o despertar da forga interior. O vento representa a suavidade
interior. Para que a forca e a suavidade do individuo floresgam, é necessario
que ele conheca os principios de Tupd, purificando sua consciéncia pela poesia

direta que emana da natureza.”

1.1.5) Tekoa: Uma Arte Milenar Indigena para o bem viver

“Os ensinamentos que d&o sentido ao bem-viver propbem repensar nossa
relacgo com o mundo, valorizando a simplicidade, a espiritualidade e a
reveréncia pela vida em todos as suas formas - mas também olhar e cuidar
desse lugar interior, desse espacgo continental em nés mesmos, pois é a partir
dai que essa arte ganha corpo. Como fazer isso sem olhar para tras e para
além? Para as raizes, as memodrias, 0s desvios no caminho, os antigos saberes,

para dentro dos nossos proprios coragbes e para o todo?” ”®

No livro Tekoa, publicado em 2024, Wera Jecupé esclarece que o desejo
da bem-aventuranga; do bem-viver; € um motivo que também esta presente nas
culturas indigenas das Américas e vém de longe. Tekoa-Por&, que em Guarani
significa “Bem-Viver’, expressa o sentido da busca por harmonia e felicidade
reconhecendo na propria natureza, as orientagdes necessarias para trilhar os
caminhos da vida.”

No prefacio para o livro, escrito pela Monja Coen, muitas adverténcias
sao feitas sobre os cuidados que devemos ter com a terra e a natureza, sempre
relembrando que é o nosso lugar; o lugar onde habitamos e vivemos - ainda que
temporariamente. Mas suas adverténcias néo se restringem somente ao ambiente,
elas se estendem a leitura do livro de Kaka Wera Jecupé, pois em Tekoa, o caminho

do Bem-Viver é reconhecido na ancestralidade das tradicbes. Budista devota, a

™ Jecupé, O Trovédo e o Vento, 25.
s Jecupé, Tekoa, 23 e 24.
78 |bid., Primeira orelha.
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Monja Coen também reconhece a interligagao entre todos os seres, a partir do que

ela chama de Intersomos.

“Somos a vida da Terra. Intersomos. (...) Tanto a aprender das culturas
milenares dos povos originérios. (...) E preciso pisar leve, ouvir e reconhecer os
sons, internos e externos, (...). Tudo esta vivo e pulsando. Nada fixo, nada
permanente (...). percebendo o grande vazio, o nada-tudo, estariamos todos
livres, sem nada para nos apegar ou a sentir aversgo. (...) A sensibilidade de
Kaka Wer4, (...) mantém-se pura. Este livro é o retrato dessa pureza, é uma joia

preciosa. Comovente. Aprecie com delicadeza e respeito. Sem pressa, mas com

urgéncia - leio e incorpore-o em sua vida.” ’’

1.1.6) O Poder do Sonho: Um Livro Sobre a Arte de Sonhar

No livro “O Poder do Sonho: Um Livro sobre a Arte de Sonhar’, o autor
recorda as tradicbes ancestrais do Sol, da Lua e do Sonho para compor a Arte de
Sonhar, como um principio terapéutico de cura através dos sonhos e do uso das
palavras. Segundo esta tradicdo ancestral, quando o Criador fala, nascem
universos. Quando falamos, também ha um universo sendo criado. N6s fomos
gerados pela palavra do Criador. A palavra “Nheng” significa palavra e também
alma. Nao existe diferenca na lingua, entre palavra e alma. Para os Guaranis, nés
somos uma palavra. Nés somos a “Palavra Alma”.”®

Ao trazer a tona estes ensinamentos, até mesmo os ornamentos fazem
sentido para este rito. Por exemplo: no caso das artes plumarias, os debates dao
margem a significagbes que vao além da excentricidade de um detalhe isolado no
contexto em que emergem, revelando estruturas sociais complexas que incorporam
uma cosmovisédo abrangente. O que para as sociedades ocidentais sdo astros sem
vida que transitam pelo céu, para os guaranis sdo nossos parentes ancestrais -

origens da vida. Assim, Akan significa cabega, ou consciéncia. Guata, integrar.

" Ibid., 7 - 10.
8 Jecupé, anexo entrevista (112).
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Akan-guata sao duas palavras unidas que designam atengao integrada e
correspondem a coroa de plumas (cocar) usada pelos caciques. Akan-guatara
(cacique) é a expressado Tupi para aquele que integrou a consciéncia em seus
aspectos solares e lunares. Kuaracy significa Sol (Avd) e Jacy, Lua (Avd).”® A
consciéncia que emana de Nhandecy, a Terra (M&e), se realiza no humano como
um sonho do Criador, que vive sob os estados do sono; do sonho; de vigilia e
presenca, unificados e despertos no Akan-guatara. Entdo, Akan-kuaracy, atengao
solar, € a consciéncia desperta no mundo comum; social (da natureza) e Akan-jacy,
atengao lunar, abrange a psique; a subjetividade; o mundo interno, onirico - portal
para outras dimensdes de realidade. Por isso se diz que Akan-guata € a atengao
integrada e representada pela coroa de plumas usada pelo Akan-guatara.®®

A iniciagdo nesta medicina ancestral exige o batismo do aprendiz, que
recebe um novo nome revelado sob a influéncia dos fundamentos cosmoldgicos
contidos nos valores da tradicao. Este nome é cantado em uma cerimbnia chamada
Nimongarai e celebrado como a “Palavra Alma”®’

Outro aspecto que da continuidade aos estudos sobre o sincretismos das
tradicbes com a ciéncia moderna sao as referéncia ao Inconsciente Coletivo,
propostas pelo psiquiatra e psicanalista Carl Gustav Jung e que indicadas aqui

como citacdo, dao fundamento as palavras de Kaka Wera Jecupé.

“Diferentemente da natureza pessoal da psique consciente, existe um segundo
sistema psiquico de carater coletivo, ndo pessoal, ao lado do nosso consciente
que, por sua vez, é de natureza inteiramente pessoal e que - mesmo quando lhe
acrescentamos como apéndice o inconsciente pessoal - consideramos a tnica
psique passivel de experiéncia. O inconsciente coletivo ndo se desenvolve
individualmente, mas é herdado. Ele consiste de formas preexistentes,
arquétipos, que so6 secundariamente podem tornar-se conscientes, conferindo

uma forma definida aos contetidos da consciéncia.”

® Jecupé, anexo entrevista (116 - 117).
8Jecupé, O Poder do Sonho, “1 - Sonho, Consciéncia e Atengéo”.
8 Jecupé, Tupa Tenondé, primeira orelha, contracapa, prefacio e apresentagao.
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1.2) KAKA WERA JECUPE

“Sonhei que os Tamai % deram-me a incumbéncia de contar um pouco da minha
histéria, da minha vida entre dois mundos, e de revelar alguns mistérios da
tradicdo milenar ensinada pelos Antigos, 0s que aqui habitavam desde sempre.
Neste sonho firmei o compromisso de traduzir da vermelha ‘escrita-pintura’ de
meu corpo para o branco corpo desta pintura-escrita’. (...) E neste contar eu sou
o espirito de cada folha, cada planta, cada brisa pronunciada. Eu sou cada
pedra no caminho e cada vento, cada dia de sol e cada noite de lua e cada
brisa; e cada brilho de cada estrela. Nesse contar eu sou o fluxo limpido da
cachoeira e do rio, e de toda agua que preenche o grande mar. Eu sou a voz da

terra pisada assim como da terra tocada.” ®

Convengdes

Fonle: IBGE, 2011

e Sartn P

sy Vet \ . d

MS a-=" L e S

§ sdnrariiin, e e Sepdoats

i R P e \

« 2L . ', Ry
Meacabie's, P

4

S — Y 5-‘.’:':;@-’-: _

Pl N SP.

i SAOPAED . | Cain aotit
g et ey

\ g~ - dolamps e o,
- s S

PR s

Sudeste Politico.?

82 Os Tamai sdo responsaveis por cultivar e transmitir a sabedoria ancestral dos antigos Guarani.

Vide: Jecupé, Tupa Tenondé, contracapa.
8 Jecupé, Oré Awé Roiru’a Ma, 16.
8 Santos, Atlas Geogréfico do Brasil, 143.
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Ao norte de Minas Gerais, em uma regido que se estende até o vale do
Jequitinhonha, ainda hoje habitam cerca de oito povos indigenas vulgarmente
conhecidos como Tapuias®®. As condicbes de classificagdo e organizagdo
elaboradas pelos antropdlogos para orientagdo de estudos e pesquisas por todo o
territério nacional, identificam grupos aldeados (que vivem em aldeias), isolados
(que nao tém contato com a sociedade brasileira) e os desaldeados. Entre este
grupo desaldeado de Minas Gerais, formado principalmente por trabalhadores rurais
de pequenas propriedades agricolas, uma parte se dispersou migrando para Sao
Paulo no final dos anos de 1950 e inicio dos anos de 1960. No dia 1 de fevereiro de
1964, foi registrado em S&o Paulo, Carlos Alberto dos Santos, que mais tarde seria
renomeado Kaka Wera Jecupé.®

A descendéncia familiar de Kaka Wera Jecupé provém de ancestrais
Txucarramée,® habitantes das margens do Rio Araguaia, que nasce em Goias e
estende o curso de suas aguas pelos estados do Mato Grosso, Tocantins e Para.8®
Em S&o Paulo, os pais se acomodaram proximo a aldeia guarani de Krukutu as
margens da represa Billings, na zona sul metropolitana, onde os primeiros
aprendizados sobre o mundo e a vida se formaram em florestas que junto a aldeia,
eram cobertas por neblinas ao fim da tarde. O arco, a flecha e o alvo, as trilhas entre
as arvores e seus destinos, foram as primeiras linhas tragadas de conhecimento que
definiram sua identidade.®® Mesmo que na vida adulta atendesse a tantas demandas

como escritor, professor, terapeuta, empreendedor social e conferencista, seus

8 A cosmologia narrada por Kaka Werd Jecupé parte do momento em que a esséncia-espirito
permeou a terra, sendo mineral, vegetal e animal, antes de humana. Durante milhares de anos em
desenvolvimento, formaram trés tradigdes: do Sol, da Lua e do Sonho. (Vide: Jecupé, A Terra dos Mil
Povos, 20). Na lingua abanheenga (lingua ancestral Tupi - vide: Jecupé, Tupd Tenondé, 15), dizia-se
Tupinamba, Tupi-Guarani e Tapuia. Nomades e espalhados pelo territério, os povos Tapuias falavam
varios dialetos e seguiam a tradigao do Sonho. Os Tupi, divididos entre Tupinamba e Tupi-Guarani,
eram tradicionais do Sol e da Lua. A tradicdo do Sonho foi germinada pelos filhos da Terra: os
Tapuia. (Vide: Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 25). Mas aqui, ao que parece, o termo “vulgarmente”, é
usado por Kaka Wera Jecupé durante entrevista concedida e transcrita nos anexos, por causa dos
distintos dialetos que ndo sdo o Tupi, mas sdo falados por etnias apontadas como Tapuias. Vide a
nota seguinte.

8 Jecupé, anexo entrevista (101 -102).

8 O termo Txucarramae é usado por Kaka Wera Jecupé para designar “guerreiro sem armas”, como
uma maneira de se apresentar, ainda que deixe claro ndo serem os mesmos Txucarramae da familia
Kayapd, habitantes do Alto Xingu. Vide: Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 13.

8 Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 13.

8 Jecupé, Oré Awé Roiru’a Ma, 28.
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temas se mantiveram marcados pelo aprendizado junto aos pajés guarani que o
acolheram e apadrinharam.®°

Na represa Billings, aprendendo a nadar com um amigo, ambos foram
infectados pelas aguas sujas que nao pouparam a vida do companheiro de
aventuras, mas que os cuidados da mae livraram-no do mesmo destino. Kaka Wera
Jecupé foi curado com folhas sobre a pele que descascava em feridas - folhas
cultivadas no préprio quintal aromatizado por elas.®

Com o desenvolvimento urbano, a paisagem se modificou rapidamente e
a escola comecgou a fazer parte do cotidiano pela proximidade com a aldeia. Ainda
que houvesse resisténcia por parte da crianga, a condigdo de migrantes dos pais,
sofridos com a violéncia cultural imposta, preocupou, conscientizou e instruiu, desde
cedo, sobre a importancia de aprender a ler e escrever, mesmo antes da

alfabetizacao:

“Um dia, (...) uma senhora convencera meu pai a matricular-me na escola que
se instalara morro abaixo (...). Nao quis. O pai me disse que era uma maneira
de nos defendermos. Perguntei o que era escola. Me respondeu que era um
lugar onde se riscava com tragos o que se falava, e que qualquer um podia dizer
exatamente o que se havia falado olhando para aqueles tragos, mesmo que

passassem sois e luas. Isso me deixou encantado.” %

Ingressando na escola publica Professor Manuel Borba Gato®, os ritos de
iniciacdo na cultura branca dividiram a crianga arrebatada pelo universo das letras:
desde caminhar descal¢co, de bermuda, sem camisa, para gradativamente ser
uniformizado, cantar o hino nacional todos os dias e receber um outro nome (Carlos
Alberto dos Santos).** De suas lembrangas, Wera Jecupé nos contou que ja no

terceiro ano primario lia textos de Histéria e Literatura indicados para o quarto e

% Vide: www.kakawera.com

9 Jecupé, Oré Awé Roiru’a Ma, 30.

% 1bid, 31.

% http://www.educacao.sp.gov.br/cgrh/escolas/manuel-borba-gato/ .
% Jecupé, Oré Awé Roiru’a Ma, 32.
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quinto anos.*® Mas nao tardou até que os efeitos desta transformacéo se fizessem

perceber, provocando reagdes no ambiente familiar.

“Quando a mae se deu conta, tinham roubado a minha alma. Ficara presa num

pedaco de papel, (...) em um documento chamado caderno escolar. Expliquei

que me fizeram ir em frente a uma maquina que estourava luz no meu rosto.%

(...) Espiritos ladrées, roubaram a alma do menino, para mata-la.
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—

Represa Billings (Acervo digital: Instituto Socioambiental).®

% Jecupé, anexo entrevista (104).
% Maquina fotografica.

9 Jecupé, Oré Awé Roiru’a Ma, 32. Alguém poderia questionar, desprezar e até mesmo zombar
desta afirmagéo sobre o roubo da alma do menino, argumentando como tipica de uma sociedade
ultrapassada e ignorante. Porém, o uso dos celulares nos nossos dias ndo deixam duvidas do valor
que uma sabedoria ancestral possui, ainda que sobreviva a duras penas, sujeita a todas as pressodes

da modernidade.

% Socioambiental.org, Seminario Billings 2002: “Avaliagdo e identificagdo de areas prioritarias para a

conservagao, recuperagao e uso sustentavel da Bacia Hidrografica da Billings, 8.
https://acervo.socioambiental.org/sites/default/files/publications/26L.00013.pdf
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Ainda garoto, com nove anos de idade, Wera Jecupé se despediu da mae
e aos dezessete perdeu o pai,*®® vitima de alcoolismo. N&o resistiram aos avancgos
da sociedade brasileira. A chegada de novas populagdes vindas do nordeste para
trabalhar como mao-de-obra na grande metrépole, ndo s6 modificou a paisagem
verde - que até entdo prevalecia - mas também obrigou os aldeados a se retirarem
do local. Foram expulsos. A regido onde habitavam foi doada no século XVIII por
d.Pedro Il a imigrantes alemdes que reivindicaram a posse da terra.' As
consequéncias do avango urbano descontrolado sobre as comunidades indigenas
se revertiam na polui¢cdo das aguas, em doengas que assolavam criangas, adultos e
impediam o cultivo das culturas agricolas, basicamente formada por raizes e graos.
Por outro lado, os problemas ambientais e ecolégicos deram margem a um
relacionamento mais proximo com os Guarani da Aldeia Morro da Saudade.' Os
debates, as lutas sobre a posse da terra e a manutencdo da cultura abriram
caminho para uma atuacio decisiva, selando um destino que parecia incerto. Aos
poucos, o afeto mutuo fez de relagdes solidarias, identificagbes profundas que o
levaram a adogdo pelo padrinho Alcebiades Wera, conquistando moradia no

lugar.%2

“N&o sou Guarani, tornei-me.” 1%

A iniciacao Guarani foi relatada no primeiro livro, “Oré Awé Roiru’a Ma -
Todas as vezes que dissemos adeus”, como uma cerimdnia noturna a luz da lua
crescente, durante o més de janeiro, em um ritual de batismo chamado Ni-mongarai.
Neste ritual, “Kaka Txucarraméde” (nome pelo qual era conhecido até ent&o),'™
recebeu outro nome - nome de alma - como uma indicagao da linhagem espiritual
de sua origem. Apds dangarem em torno da fogueira, enfeitados e ornados com

pinturas a base de urucum, sob o efeito das palavras professadas por Tiramae

% Jecupé, anexo entrevista (102).

1% Jecupé, Oré Awé Roiru’a Ma, 33 a 39.

191 Jecupée, O Trovédo e o Vento, 21.

192 Jecupé, anexo entrevista (102).

193 Jecupé, Tupa Tenondé, 13.

104 Jecupé, Oré Awé Roiru’a Ma, 21. Vide também nota 18, desta mesma tese.
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Tuja,’® os participantes da cerimbnia presenciaram atentos os ensinamentos do

pajé:

“O que vou falar vem da sabedoria dos mais antigos que eu, vem dos Tamai,
vem da época dos grandes Tubaguacgus (...). De onde o tempo ndo €, vem o
som-alma (...) de Tupa. Aquele que existe iluminado pelo reflexo de seu proprio
coracdo. O que sempre é e serve de Sol e Sabedoria contidos em sua propria
divindade. O que antes de haver-se criado, incriou-se, no curso de sua presenga
e evolugéo futura, que ja é passada, sendo presente. A Luz-pai-mae primeira
desdobrando-se em seu desdobrar. A Luz-pai-mée que abraca a criacéo. (...)
Tupé (...) quando sopra sua fala-canto, tudo se cria... a vida; o ovo primeiro, é
sopro do petengua’® de Tupa, a vida é o oka-vusu, é o fogo exalado de seu
halito, fazendo um que é dois, fazendo o trés, fazendo o quatro, fazendo a méao.
(...) Vocé é uma semente entonada amarela. Cada semente, de acordo com seu
‘desenho luz’, é tnica Tragada pelo Pai cosmico, é um raio desdobrado de Tupa
(..). Olhe em volta, tudo & o Pai cosmico que orienta esse filho
‘espirito-musica-danga’, para que se desdobre em continuagéo da ‘grande Vida’.
Em seu desdobrar, o sopro do nome desliza por um dos Quatro Cantos.
Mandados por um dos sete ‘Raios-Pai’ desdobrados de Tupa. Olhe meu filho, é
entre o nascente e o poente que a Méae Terra inspira as almas. E entre o sul e 0
norte que a Mae Terra expira as almas. Por estes quatro cantos flui a grande
vida. Por estes quatro cantos os nomes descem a Terra. Por estes quatro
cantos as palavras encarnam, tornam-se gente. (...) Por esta respiragdo sagrada
0 ‘espirito-nomeado’ contempla seu ultimo desdobrar, indobrando-se na Terra
virando semente, depois é que a pequena mae terrena concebe o corpo do
nome na barriga. Quando Pai e Mde abragcam o abrago de criar. Quando dois
viram um. No abrago do ‘fogo-amor’, recomeg¢a a magia do desdobrar da
semente: vira musica, vira danga, vira voo e passa a caminhar pelo chdo da vida
terrena. (...) Contei esse conhecimento, que estéd na memoria disso tudo que
vemos, sentimos, além dos dias, além das luas. (...) Teu nome nandeva, tua

Alma-Palavra... é... Weréa Jecupé.” '’

1% Jecupé, anexo entrevista (104).
1% Petengua € um cachimbo, também utilizado nesta ceriménia.
7 Jecupé, Oré Awé Roiru’a Ma, 19, 20 e 21.
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Na entrevista anexada ao final desta tese, quando perguntado pelo
professor José Luiz Goldfarb sobre qual o seu nome-alma, Kaka respondeu: “Wera
Jecupé!” - explicando que seu nome Guarani, sua Palavra-Alma, significa Raio
Guardi&o, algo como um relampago protetor da alma.'®

E assim, assumindo definitivamente, sua identidade étnica, Kaka Wera
Jecupé atribuiu valor a propria batalha pela vida, encontrando sentido em algo
maior: a luta por uma causa. Dentre suas conquistas, podemos citar o apoio aos
Guarani da Aldeia Morro da Saudade na construgdo do centro de resgate e
preservagao da cultura tradicional, Centro de Cultura Amba Arandu, entre 1989 e
1992 e a fundagao em 1994, do Instituto Arapoty, destinado a difundir os valores, a
arte, a cultura e a filosofia dos povos indigenas do Brasil e na Franga (Institut
Arapoty France). Todas estas realiza¢des constam no site www.kakawera.com, junto
a uma lista de dezenove livros publicados que abordam temas que vao desde
cosmologias, culturas indigenas, dramaturgias e literatura infantil, repletas de
premiagdes.'®

Kaka Wera Jecupé, também foi candidato ao Senado Federal do Brasil
por S&o Paulo, representando a sigla do Partido Verde,® além de lecionar a mais
de 25 anos na Universidade Holistica da Paz (UNIPAZ), onde é responsavel pela

catedra indigena da Universidade - como ja foi dito logo ao inicio deste Capitulo 1.

198 Jecupé, anexo entrevista (113).

199 Vide: www.kakawera.com (Bibliografia e Prémios).

"0 Vide entrevista datada de 17 de julho de 2014, no blog do Partido Verde, onde Kaka Wera ¢é
apresentado como o nome do partido ao Senado Federal Brasileiro:
https://pv.org.br/kaka-wera-e-pre-candidato-ao-senado-pelo-pv/.
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Kaka Wera Jecupé (Acervo digital: Revista Trip / Uol).™"

1.2.1) PALESTRA (FLIPUC)

Em outubro de 2017, na palestra oferecida para a FLIPUC - Festa
Literaria da PUC'"? - em uma mesa compartilhada com os professores Ubiratan
D’Ambrésio e José Luiz Goldfarb (organizador do evento), as caracteristicas
culturais dos povos indigenas, tdo aclamadas pelo publico de forma generalizada,
foram apresentadas de uma maneira curiosamente peculiar, do ponto de vista do
colonizador. Mas, para compreendermos esta abordagem, devemos retornar a uma
citacdo anterior e destacar alguns detalhes importantes. Primeiramente, quando diz
“Comi do vosso cérebro;, agora, como manda a tradigdo, oferego meu espirito” e
logo em seguida “Esse mesmo que navega em siléncio.”

Se neste primeiro momento contemplamos o uso da palavra com a
devida profundidade que esta mensagem espiritual possui, por outro lado, a luz do
processo historico, o choque entre as culturas do colonizador europeu e dos povos
originarios deixaram evidente que esses cuidados n&o parecem uma preocupagao
comum. Em voga, a mentira (fake news) e seus efeitos tdo debatidos nos dias de

hoje como causa moral, parecem muito mais antigas e constantes na historia

™ https://revistatrip.uol.com.br/trip-fm/kaka-wera.
"2 \/ide anexo nesta tese (118 - 133).
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humana do que supdem suas vitimas na atualidade. O tema da difamacao exposto
por Kaka Wera Jecupé sobre acusagdes de canibalismo relatadas, impressas e
distribuidas por toda a Europa do século XVI, contidas no livro “Duas Viagens ao
Brasil, Primeiros Registros sobre o Brasil ”, escrito pelo aventureiro e mercenario
alemdo Hans Staden, apontam marcas profundas na alma dos povos indigenas

brasileiros, que parecem perdurar até os dias de hoje.

Gravura Hans Staden (detalhe do caldeirdao usado como ferramenta para cozinhar

alimentos).™?

"3 Staden, Duas Viagens ao Brasil, capa.
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CAPITULO 2 - SOBRE A INTEGRAGAO DAS POPULAGOES
INDIGENAS NO BRASIL MODERNO

Viol&o: o instrumento musical europeu, incorporado nas cerimdnias Guarani.'*

“O espirito humano tem certas exigéncias e o colono precisava ver no indio um
animal feroz para poder caga-lo com a consciéncia tranquila. A ele ndo se

aplicavam as atitudes humanitarias, sentimentais, que aquela mesma gente

"4 Jecupé, Oré Awé Roiru’a Ma, 108.
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demonstrava de tantos outros modos. O coro era praticamente unédnime e ainda
reforcado nos jornais (...) que pregava diariamente a chacina, demonstrando
que os indios eram incapazes de evolugéo e, diante de uma raga superior capaz
de construir uma civilizaggdo naquelas matas, tinham mesmo de ser

exterminados”."®

Ainda que de modo sucinto, o tema da integracdo das populagdes
indigenas tratado aqui, busca identificar as motivagdes que impulsionaram o avanco
da sociedade brasileira sobre os povos originarios e como eles foram modificados
em seus habitos e costumes pelo agente invasor.””® O estudo desta confrontagao
social, permite observar como a familia de Kaka Wera Jecupé foi diretamente
atingida e obrigada a migrar de Minas Gerais para Sao Paulo entre o final da
década de 1950 e inicio de 1960."" Partindo de uma andlise generalizada do
problema, seguiremos em frente até o topico seguinte deste mesmo capitulo, “1.3)
Kaka Wera Jecupé (pagina xxx)”, aprofundando sobre a condigdo singular da nossa
personagem principal. Mas antes, ao abordarmos as contradigbes e desigualdades
de um pais com dimensdes continentais como o Brasil, devemos projetar em nossas
perspectivas, a imagem de uma nacgao onde ainda hoje, tribos indigenas sem
contato nenhum com a civilizagdo, habitam lado a lado com grandes metropoles.
Para tanto, nos apoiaremos nos trabalhos do antropélogo Darcy Ribeiro (1922 -

1997),"8 que se debrugou sobre a problematica indigena por mais de dez anos,

5 Ribeiro, Os indios e a Civilizagdo, 128 e 129.

"€ Esta distingdo entre povos indigenas e sociedade brasileira € usada pelo antropologo Darcy
Ribeiro no livio “Os Indios e a Civilizagdo: A Integragdo das Populagbes Indigenas no Brasil
Moderno”, para estabelecer parametros de analises sobre os graus de assimilagdo que ainda hoje
permanecem entre sociedades tribais e a civilizagdo brasileira enquanto um problema nao resolvido,
mas em transito e constante transformacao.

"7 Jecupé, anexo entrevista (101).

"8 Darcy Ribeiro nasceu em Montes Claros (MG) em 26 de outubro de 1922 e faleceu em Brasilia
(DF) no dia 17 de fevereiro de 1997. No extenso curriculo, Darcy Ribeiro consta como indigenista,
antropélogo, sociodlogo, professor, escritor, membro da Academia Brasileira de Letras, Senador da
Republica, Vice-governador do Rio de Janeiro e Ex-ministro da Educagéo e da Casa Civil. De sua
atuacdo como antropodlogo, etndlogo e indigenista, merecem destaque a diplomagéo em Ciéncias
Sociais pela Escola de Sociologia e Politica de S&o Paulo com especializacdo em Antropologia; o
trabalho como etnélogo do SPI (Servigo de Protegdo ao Iindio); a fundagdo do Museu do indio na
cidade do Rio de Janeiro e a colaboracdo para a criagdo do Parque Idigena do Xingu. Organizou e
dirigiu o primeiro curso de pés-graduagdo em Antropologia e foi professor de Etnologia da Faculdade
Nacional de Filosofia da Universidade do Brasil, além de deixar um vasto legado bibliografico nos
campos da ciéncia e da literatura. Vide: www.academia.org.br/academicos/darcy-ribeiro/biografia.
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enquanto etnélogo do extinto 6rgdo governamental SPI (Servico de Protegdo ao
indio), hoje FUNAI (Fundacdo Nacional dos Povos Indigenas).

Em 1970 foi publicada a primeira edicdo do livro “Os Indios e a
Civilizagdo: A Integragdo das Populagbes Indigenas no Brasil Moderno”, onde foram
divulgados os resultados dos estudos e pesquisas de Darcy Ribeiro, cobrindo onze
areas culturais indigenas e cerca de cento e quarenta etnias dispersas por todo o
territorio nacional durante os primeiros sessenta anos do século XX."° Os estudos e
pesquisas publicados neste livro, foram realizados com o intuito de atender a uma
encomenda da UNESCO, que na ocasido se interessava por compreender como
ocorria a assimilagéo pacifica dos grupos indigenas pela sociedade brasileira.'®

Neste livro, a compreensdo sobre o problema da integracdo das etnias
tribais ao corpo da sociedade brasileira, remontam ao passado colonial, mas nao
como investigacdo que busca nos periodos quinhentista e seiscentista respostas
para o problema da assimilagéo, e sim, como forca ininterrupta de invasao e tomada
do territério indigena que perdura até os nossos dias. Formadas na costa atlantica,
as fronteiras da civilizacdo se expandiram em todas as diregdes, sobre todo o
territorio tribal, substituindo uma populagéo por outra e escrevendo assim, a génese

do Brasil mestico.

“E uma ilusdo dos historiadores, que trabalham com documentacgéo escrita, a
suposicdo de que onde havia uma aldeia de indios e onde floresceu, depois,
uma vila brasileira, tenha ocorrido uma continuidade, uma se convertendo em
outra. Em todos o0s casos examinados por nés, numerosissimos, iSso néo
sucedeu. Os indios foram morrendo, vitimas de toda sorte de violéncias, e uma
populagdo neobrasileira foi crescendo no antigo territorio tribal, onde implantou
uma forma totalmente nova de vida e criou sua propria identificacdo étnica. Na
populagdo neobrasileira evidentemente se incorporaram genes indigenas,
oriundos de mulheres prenhadas por brancos ou pretos, cujos filhos cresceram
ja, longe de seu povo. Outra origem desses genes foram as criangas roubadas e

desndianizadas, por ja crescerem dentro de comunidades estranhas.” '

9 Ribeiro, Os Indios e a Civilizagao, primeira orelha.
120 |pid., 11.
21 |bid., 12.
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Ribeiro identificou nas frentes de expanséo civilizatorias, trés grupos de
exploragao, cada qual com objetivos e atuagao em campos geograficos distintos, de

acordo com o que a terra naturalmente oferecia para ser explorada.

2.1) A Amazodnia extrativista

O delta do Amazonas foi uma das primeiras areas colonizadas e
disputadas por portugueses que expulsaram franceses, ingleses e espanhdis ja no
século XVII, consolidando instalagdes permanentes de exploradores da mata.

Diferentes de outras regides da coldnia, onde as lavouras de cacau'®

e
cana-de-agucar se formaram como um negécio rentavel, a monocultura na
Amazbénia nunca alcangou a mesma importancia. Produtos que cresciam
dispersamente ao acaso como o cravo, a canela, a salsaparrilha, a baunilha, a
copaiba e até o proprio cacau deram margem a exploragao predatéria da floresta,
que tinham mercado certo na Europa. A farta mao-de-obra local formada por grupos
indigenas subjugados pela for¢ca, ou pelo uso de técnicas de aliciamento
condicionantes gerada pela dependéncia progressiva de artigos mercantis, serviam
como moeda de troca para a participagao no trabalho de exploragao dos produtos
da mata, junto as missées e a coldnia.'®

Outro produto de grande procura nos mercados internacionais, era o latex
coagulado extraido do caucho (Castilloa elastica). A crescente aplicagdo na
industria de pneumaticos abriu uma fonte de riqueza inigualavel para a regido
amazobnica, promovendo a invasdo por bandos de caucheiros moveis que
devastaram regides inteiras durante os ciclos da borracha. Com lotes de arvores
abatidas tao profundamente, as safras nao perduravam, obrigando os bandos a
moverem-se continuamente, guiados pelos indigenas conhecedores imemoriais

desta planta.

22 O tema das zonas cacaueiras do sul da Bahia é recorrente nas obras do escritor Jorge Amado e
aparece nos livros “Cacau’; “Terras do Sem-fim”; “Sdo Jorge dos llhéus”; “Gabriela, cravo e canela’”;
e “Tocaia Grande”. Vide: Amado, Cacau, primeira orelha.

123 Ribeiro, Os Indios e a Civilizagdo, 35 e 36.
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“*Nenhuma tribo em cujo territorio crescia o caucho pdde fugir do encontro com
estes exércitos de molambos, que caiam como cataclismo sobre as aldeias. Um
dos procedimentos comuns para dominar os indios era, entdo, o sequestro das
mulheres e criangas, dentro da propria maloca, sob a vigilancia de um capataz.
Deste modo, o bando invasor assegurava a cooperacdo dos homens na

descoberta e exploragdo de novos cauchais e se garantia o abrigo, a

alimentacéo e a satisfacéo de seus desejos.” %

Aliciadas para o projeto de exploragdao das matas, as populacdes tribais
serviram de guias para a navegagao fluvial com o intuito de descobrir novos
seringais, vinculando-os aos portos através do emaranhado de canais e rios
formadores do delta do rio Amazonas. Assim foram explorados sucessivamente os
seringais do Para, adentrando pelos rios Solimbes ja no estado do Amazonas, até
os rios Jurua e Purus no Acre, impossibilitando qualquer chance de sobrevivéncia
dos estilos de vida tribais. O legado destrutivo desta empresa se revelou pelo seu
carater movel alcangando tribos indigenas onde quer que estivessem, deixando um
deserto atras de si. As pesquisas documentadas constataram que a dispersao das
populagdes ao longo dos cursos d’agua era uma situagcdo gerada pelo modelo de

exploragao extrativista durante os ciclos da borracha e outros produtos nativos da

floresta.
“‘Aqui a terra em si mesma nao tem nenhum valor e a mata exuberante que a
cobre sO representa um obstaculo para alcangar aquelas varias raras espécies
realmente uteis. Ndo se cogita, por isso, de assegurar a posse legal das terras,
como é o caso das regibes de economia agricola e pastoril com seus latifiundios
e suas demandas. (...) O que importa na Amazdbnia é o dominio da via de
acesso que leva aos seringais.” 1?°

124 |pbid., 37.

125 |bid, 39.
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2.2) As fronteiras de expansao pastoril

26 Santos, Atlas Geogréfico do Brasil, 36. Anteriormente habitada por tribos indigenas, a area que
cobre o sistema fluvial Solimdes-Amazonas desde a fronteira peruana até a ilha de Marajd,
corresponde a cinco mil quildbmetros de extensao territorial navegavel. Dominando técnicas agricolas
e de caca e pesca praticadas por grupos tupi a partir do litoral atlantico, tribos que se contavam por
milhares em cada aldeia, que nao constituiam nucleos urbanos e ndo eram divididas em classes
diferenciadas entre militares e comerciantes, se dedicavam a farta produgéo de alimentos, ensejando
condi¢des de convivio social amplo, por areas geograficamente extensas. No entanto, este modo de
vida deu lugar a um modelo socioecondmico de exploragdo vegetal e mineral, proporcionado pelo
avango das colbnias portuguesas associadas a emigragédo nordestina, conduzida como mao-de-obra
para os seringais amazoénicos durante o ciclo da borracha. O Brasil caboclo nasce portanto, da
miscigenacao gerada pela comunicac¢do entre esta longa hidrovia e o oceano Atlantico, colocando
frente a frente de um lado o invasor - que via no indio um obstaculo para a tomada das terras que de
antemdo ja consideravam suas - e do outro, um sistema cultural especialmente adaptado as
condi¢cdes de vida na floresta tropical, mas indefeso quanto aos avangos da sociedade brasileira.
Segundo Darcy Ribeiro a miséria se instalou na regido devido a este contato fatal. Vide: Ribeiro, O
Povo Brasileiro, 307 - 309.
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As caracteristicas geograficas do bioma brasileiro apresentam variagdes
extremas que vao desde as florestas densas que margeiam a costa litoranea e a
Amazobnia, até extensos campos de semidesertos que caracterizam a caatinga
nordestina com uma vegetacdo natural rala e o cerrado tipico do Brasil Central.
Palmeiras como o buriti, a carnauba e o caranda crescem nestas paisagens
nao-florestais acompanhando o curso dos rios e em capdes de mato onde a terra é
mais umida. Na costa atlantica a ocupacido do Brasil se deu inicialmente pela
exploracdo do pau-brasil e em seguida, com a apropriacdo das terras se
desenvolveu a cultura da cana-de-agucar, reduzindo drasticamente as chances de

sobrevivéncia indigena em seus sistemas e modos de produgao tribais."*’

“Assim que a populagdo cresceu e que o empreendimento colonial prosperou,
as cagadas e pescarias dos indios tornaram-se insuficientes para
assegurar-lhes a subsisténcia, iniciando-se a criagdo de gado e de cavalos,
trazidos de além-mar, tanto para corte como para prover animais de montaria e

tragdo.” 1%

127 Ribeiro, Os Indios e a Civilizagdo, 63.
128 |pid.
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Partindo da Bahia e de Pernambuco - regides marcadas pela seca e solo
propicio para a vida dos cactos - os vaqueiros, a procura de agua, sabiam que o
gado por si mesmo nao precisava mais do que uma fonte hidrica, pois seus instintos
os conduziam em busca de alimentagédo. Por sua vez, o gado oferecia desde a
carne, até o couro, garantindo a manutengdo da sobrevivéncia e da fabricagdo de
utensilios domésticos para os pequenos grupos familiares que avangavam sertao a

dentro, erguendo moradias e currais ao longo dos riachos que encontravam. Desse

129 Santos, Atlas Geogréfico do Brasil, 50.
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modo, segundo Darcy Ribeiro, se constituiu as frentes de expansao pastoril, que em
dois séculos se estabeleceram por todo o Nordeste.'®

O conflito pela posse da terra entre o europeu invasor e as diversas
etnias indigenas especializadas a vida nessas regides aridas e adaptadas aos
poucos recursos oferecidos por elas, nasce quando o vaqueiro-criador quer limpar a

terra da presenga humana para ocupar com o gado que extermina a caga indigena:

“Os indios dos sertdbes do Nordeste opuseram toda resisténcia possivel a
invasdo do seu territorio. Nos primeiros séculos, alguns deles tiveram
oportunidade de aliar-se aos franceses e aos holandeses, que disputavam aos
portugueses o dominio da terra. Depois de consolidada a conquista lusitana, s6
contaram com o recurso de resistir até o suicidio ou emigrar para mais longe da

costa, cedendo lugar aos rebanhos.” '3’

Do rio Tocantins, desde o sul do Estado de Goias até o Maranhé&o,
alcangando os rios Sdo Francisco e Araguaia, habitavam nestas vastas extensdes,
os Akwé, dos quais descederam os Xavante, citados anteriormente (paginas xxx).
As aldeias dos Akwé eram posicionadas em circulo no espacgo, obedecendo a uma
complexa organizacao social que seguia padrdes rigidamente regulados segundo o
quadrante solar. A descendéncia Xavante era conhecida no passado pela rebeliao
aos sertanejos e indigenas em seus entornos, dos quais se mantiveram em guerra
até pouco tempo atras.'*

Outro grupo também ja citado, os Krahd (pagina xxx), de acordo com o0s
calculos de comparacao apresentados por Darcy Ribeiro para mensurar o declinio
das populagdes indigenas, podia-se avaliar originalmente em um minimo de trinta
mil individuos, reduzidos a 4200, apds sofrerem com surtos epidémicos e ataques
em S&o Jodo do Araguaia muitos anos ap6s os primeiros contatos. A época da
publicagdo do livro “Os indios e a Civilizacdo” em 1970, os nimeros registraram

cerca de quatrocentos indigenas.'?

130 Ribeiro, Os Indios e a Civilizacdo, 64.
31 |bid., 65.
32 |pid., 80.
133 1bid., 79.
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2.3) Expansao agricola na floresta atlantica

O que restou da floresta atlantica ja nos primeiros anos do século XX,
foram extensas manchas verdes desertas, ou habitadas por tribos hostis. O que
antes fora coberto por uma vegetagao exuberante, que alcangava entre duzentos e

trezentos quildbmetros territério adentro cruzando toda a costa litordnea, desde o

¥ Santos, Atlas Geografico do Brasil, 100. Segundo Wera Jecupé, seus antepassados Tapuia,
anteriores aos seus pais, habitaram as margens do rio Araguaia. Vide: Jecupé, anexo entrevista
(101).
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nordeste até o sul do pais, se tornara um refugio para tribos que fugiam do contato
branco. Porém, com o crescente interesse por produtos tropicais, principalmente o
café, a exploragédo destes resquicios de mata se tornou inevitavel. Essa expanséo,
marcada por trilhas de ferro, pela navegacao costeira de barcos a vapor e pelas
linhas telegraficas que ligariam todo o pais, conquistaram os ultimos redutos de
tribos indigenas da floresta atlantica.'®

Do sul da Bahia até o vale do rio Doce, a mata alta e espessa, cobrindo
serras, morros e vales, seguia o curso dos rios a oeste, tornando-se mais rala
proxima ao vale do Sao Francisco, onde a paisagem se modifica em cerrado - area
ocupada por mineradores e criadores de gado. Ao leste, as matas margeavam os
rios Prado, o das Contas, o Jequitinhonha, o Mucuri, o Sdo Mateus e o Doce. No
curso desses rios, protegidos pelas densas florestas, viviam dezenas de grupos
indigenas que falavam diferentes linguas entre si e entre outros idiomas indigenas

brasileiros, designados Tapuia.

“Todos eram tidos como Tapuia - palavra tupi que significa barbaro, inimigo, e
que os colonos, em seu proprio processo de tupinizagdo, aprenderam a
empregar para diferenciar todos os grupos que néo falavam a lingua tupi e ndo
baseiam a sua subsisténcia no cultivo da mandioca. Assim se juntavam sob
esse termo as tribos mais diversas, linguisticamente e etimologicamente, sé
unidas por uma condi¢do fundamental para o colonizador: terem menos valor
como escravos, pelas barreiras linguisticas e culturais que apresentavam a

integragdo nos arraiais neobrasileiros.” 1%

135 Ribeiro, Os indios e a Civilizacdo, 109 a 111. S&o nos ultimos redutos de Sao Paulo, habitados por
tribos Guarani, que o destino de Kaka Wera Jecupé é tracado. Vide topico anterior: 1.2) Kaka Wera
Jecupé, (46).

136 Ribeiro, Os Indios e a Civilizagdo, 112 e 113. Sao dessas denominacdes Tapuia, designadas para
indigenas de troncos linguisticos diversos, que descende Kaka Wera Jecupé. Vide topico anterior:
1.2) Kaka Wera Jecupé.
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2.4) Darcy Ribeiro

De acordo com as inteng¢des do antropélogo e etnélogo Darcy Ribeiro em
formular quadros que permitissem a andlise e a visualizagdo das transformagdes
ocorridas no ethos tribal, para entdo extrair conclusdes formuladas a partir de
afericbes generalizadas em relagéo aos indigenas como um todo e por outro lado,
particularizadas no que diz respeito as distintas etnias, seus estudos e pesquisas
apontaram para um destino tragico dos diversos grupos indigenas espalhados por
todo o territério.

37 Santos, Atlas Geografico do Brasil, 142.
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Diante da constrangedora constatagdo que as popula¢des indigenas nao
foram pacificadas, mas sim dizimadas pelas frentes de expansao civilizatorias,
verificou-se que uma nova formagdo étnica se deu, quebrando toda e qualquer
suposig¢ao sobre a continuidade de uma sociedade se convertendo em outra - como
era o pressuposto anterior a pesquisa.”™® Submetidas a toda sorte de violéncias,
desde massacres sobre tribos inteiras, contaminagdes epidémicas e crises de fome,
o contato com a sociedade brasileira se revelou fatal.”® Os que sobreviveram
permaneceram indigenas ndo nos habitos e costumes, mas na auto-identificacéo
como povos distintos do brasileiro e vitimas de sua dominag&o.'*°

Nas inumeras circunstancias investigadas em fontes bibliograficas e
documentais, entrevistas pessoais elaboradas com indigenistas, funcionarios e
missionarios, além de observagdes de campo, Darcy Ribeiro identificou que o
cruzamento de genes negros e brancos com indigenas originou uma nova condi¢gao

biologica e cultural que passou a habitar o antigo territério tribal.

“A expansdao civilizadora apresenta-se a analise como um conjunto uniforme de
fatores dissociativos, aos quais cada tribo pode reagir diferencialmente, mas aos
quais reagira sempre e necessariamente. Trés sdo as reagdes possiveis para 0s
indigenas. A fuga para territérios ermos, com o que apenas adiam o
enfrentamento. A reacdo hostil aos invasores, que transforma toda a vida tribal
pela imposicado de um estado de guerra permanente, em que o funcionamento
de muitas instituicbes se torna inviavel e outras tém de ser dramaticamente
redefinidas. A saida final é a aceitagdo do convivio porque este representa,
efetivamente, uma fatalidade inelutavel. Nela caira necessariamente cada tribo,
seja ao fim de longos periodos de fuga ou de prolongada resisténcia afinal
tornada impraticavel, seja como resultado de uma acéao diante do inevitavel,

assente na esperanca de controlar a nova situaggo.” '

A desindianizagcao ocorreu em criangas que nasceram do resultado

destes cruzamentos ou foram roubadas dos pais para serem educadas fora de seus

138 Ribeiro, Os Indios e a Civilizacdo, 12.
39 |pid., 17.

140 |pid., 12.

41 1bid., 244 e 245.
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ambientes originais. Ou ainda com a escravizagao dos adultos separados de suas
devidas comunidades e submetidos a uma condicdo de mera forca de trabalho
imposta por um senhor, onde os vinculos de identidade com o passado indigena
foram rompidos junto a qualquer suposicao de esperanga sobre a insergéao no

contexto civilizado - “transformando-os em ninguéns”.

“Um dos procedimentos comuns para dominar os indios era, entdo, o sequestro
das mulheres e criangas, dentro da propria maloca, sob a vigilancia de um
capataz. Deste modo, o bando invasor assegurava a cooperagdo dos homens

na descoberta e exploracdo de novos cauchais e se garantia o abrigo, a

alimentacéo e a satisfacéo de seus desejos.” *?

Por outro lado, onde houveram criancas que cresceram educadas pelos
pais, permaneceu a identificagdo étnica tribal.'* A essa desconfiguragédo cultural
modificando o indio que se reconhece nas suas tradi¢des milenares em indios
genéricos quase indistinguiveis do caboclo, Darcy Ribeiro chamou Transfiguragdo
Etnica - tema que fundamentou e percorreu toda a sua pesquisa publicada no livro
“Os Indios e a Civilizagdo: A Integragdo das Populagdes Indigenas no Brasil
Moderno’.

Assim, o processo de transfiguragdo étnica € reconhecido nas marcas
deixadas por pressdes acumuladas sobre um povo que precisa se adaptar para
sobreviver as novas condi¢cbes. Pressdes bidticas, com as pestes mortais trazidas
pelos europeus colonizadores dos quais os povos indigenas nao tinham defesa;
ecologicas, pelas disputas territoriais de suas matas e riquezas naturais;
socio-econdmicas, submetendo os indios a escravizacdo e um novo modelo de
economia mercantil; culturais e psicolégicas, geradoras de um novo povo (0 povo
brasileiro), construido dos restos desengajados de linguas e costumes indigenas, de
negros trazidos da Africa e de brancos invasores se alojando como donos das
terras.” Nesta nova conformacgéo, os indios sobreviventes - necessitados de

medicamentos, roupas e ferramentas para a propria manutencao da vida - buscam o

42 |bid, 37.
43 |bid., 12.
44 Ribeiro, O Povo Brasileiro, 30.
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trabalho assalariado, ou a producdo de bens, mas sempre conservando sua
identificagcdo como indios, de tradicbes ancestrais antiquissimas e diferentes do
contexto imposto pela sociedade brasileira no qual esta inserido. Darcy Ribeiro
concluiu entdo, a partir dessa pesquisa, que a etnia € uma das maiores forcas da

cultura humana.™®

“Uma vez estabelecido o convivio e a medida que as relagcbes se amitdam e se
estreitam, os indios se véem submetidos a uma série de desafios, todos eles
conducentes a transfiguragbes sucessivas no seu modo de ser e de viver.
Nenhuma oportunidade lhes é dada de preservar seu substrato biolégico, sua
sociedade e sua cultura de forma original. Os desafios cruciais com que se
defrontam sdo os de resguardar sua sobrevivéncia como contingentes humanos
seriamente ameacgados de exterminio; o de resguardar, na medida do possivel,
sua identidade e autonomia étnica a fim de ndo se verem abruptamente
subjugados por agentes da sociedade nacional, a cujo designio tenham de
submeter seu proprio destino. E, finalmente, o de assequrar a continuidade de
sua vida cultural, mediante alteracbes estratégicas que evitem a desintegracdo
do seu sistema associativo e a desmoralizagdo do seu corpo de crengas e
valores. Todos estes desafios convergem para o imperativo de se transfigurarem
em novas condi¢cbes extremamente tensas e sob ameaca permanente de um

colapso cultural que condenaria seus membros a anomia.” '

1.2.5) Conclusoes

Duas sao as conclusbes extraidas deste pequeno estudo sobre o
respeitavel trabalho do antropdlogo Darcy Ribeiro. A primeira € sobre o préprio Kaka
Werd Jecupé e suas improvaveis chances de sobrevivéncia contra todos os
prognodsticos. A segunda, circunscrita ao campo de estudos em Histéria da Ciéncia,
resgata o embate entre as correntes de pesquisas Externalistas e Internalistas.

Como veremos adiante, no topico seguinte, “1.3) Kaka Wera Jecupé”, as

forcas da sociedade brasileira, descritas no presente tépico, atuaram

145 Ribeiro, Os Indios e a Civilizacdo, 12 e 13.
146 |bid., 245.
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implacavelmente sobre a familia de Kaka Wera Jecupé e sobre si mesmo.
Analisando a histéria dos antepassados da personagem principal desta tese, as
chances de sobrevivéncia do jovem Pajé, pareciam minimas frente as pressoes
sofridas por seus avos e pais que nao se adaptaram as novas condi¢des de vida.
Ainda assim, a combinacdo dos fundamentos extraidos da cultura ancestral
Guarani, associados ao talento inquestionavel para a escrita e a disciplina
necessaria para a pesquisa, permitiu a Kaka Wera Jecupé sobreviver e se equilibrar
entre dois mundos, se posicionando a partir da propria identidade étnica como
escritor e extraindo do extremo oposto de uma realidade objetivamente hostil, a
prépria sobrevivéncia. Neste contexto, as conclusées deste estudo vao de encontro
as conclusées de Darcy Ribeiro expostas no livro “Os indios e a Civilizagdo: A

Integragéo das Populagbes Indigenas no Brasil Moderno”:

“Os indios foram morrendo, vitimas de toda sorte de violéncias (...). Onde quer
que um grupo indigena péde manter a convivéncia familiar - os pais educando
os filhos - permaneceu a identificagdo étnica ftribal. (...) O que se da,
inevitavelmente, ¢ uma integragdo soécio-econémica (...) porque os indios
alcangados e engolfados pela fronteira da civilizagdo se véem na contingéncia
de conviver com seu contexto. Muitos indigenas se convertem (...) em
produtores de alguma mercadoria, porque precisam de recursos para comprar
ferramentas, remédios, panos e outros artigos de que necessitam. Mas, ainda
assim, permanecem indios, porque se identificam e sdo aceitos como membros

de sua comunidade indigena de origem antiquissima.” '*’

A segunda concluséo, circunscrita ao campo de estudos da Historia da
Ciéncia, resgata o debate proposto pelo médico, filésofo e historiador da ciéncia

Georges Canguilhem, sobre como fazer Histéria da Ciéncia.

z

“O externalismo é uma maneira de escrever a histéria das ciéncias
condicionando certo numero de acontecimentos - que se continua a chamar

cientificos mais por tradicdo que por analise critica - por suas relacbes com

"7 Ibid., 12 e 13.
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interesses econbmicos e Ssociais, com exigéncias e praticas técnicas, com
ideologias religiosas ou politicas. E, em suma, um marxismo enfraquecido ou,
antes, empobrecido, corrente nas sociedades ricas. O internalismo - tido pelos
primeiros como idealismo - consiste em pensar que ndo ha histéria das ciéncias,
se ndo nos colocarmos mesmo no interior da obra cientifica para analisar suas
‘démarches’ pelos quais ela procura satisfazer as normas especificas que
permitem defini-la como ciéncia e ndo como técnica ou ideologia. Nessa
perspectiva, o historiador deve assumir uma atitude teorica em relagdo ao que é
retido como fato de teoria, consequentemente utilizar hipoteses, paradigmas,

pela mesma razao que os proprios estudiosos.” 14

A pesquisa sobre o tema da Transfiguracdo Etnica realizada por Darcy
Ribeiro, é parte integrante de um conjunto de pesquisas concebidas e denominadas
Antropologia da Civilizagdo, em que o autor publica uma série de ensaios intitulados
“O Processo Civilizatério: etapas da evolugdo sociocultural (1968);” “As Américas e
a Civilizagdo: processo de formagédo e causas do desenvolvimento desigual dos
povos americanos (1969);” este “Os Indios e a Civilizacdo: a integracdo das
populagbes indigenas no Brasil moderno (1970);” e encerrando em “O Povo
Brasileiro: a formagéo e o sentido do Brasil (1995).”

Entre a problematica fundamental e as diversas questdes que permeiam
esta bibliografia, a busca do autor para compreender as causas do desenvolvimento
desigual na formagao dos povos americanos, foi o ponto de partida para propor um
novo esquema de analise sobre o desenvolvimento humano, a partir da revisao

criteriosa sobre teorias socioculturais existentes. '

“O processo civilizatério propiciava, pela primeira vez, um quadro conjunto dos
ultimos cinquenta séculos da histéria, que possibilitava tratar as sociedades
avancadas e as atrasadas ndo como etapas sucessivas de evolugdo humana,
mas como polos interativos de um mesmo sistema socio-econémico tendente a
perpetuar suas posigoes relativas. O ‘hoje’ dos povos avangados néo €, pois, 0

nosso amanha: nés e eles encaramos posi¢gdes opostas, mas coeténeas.” '®°

48 Canguilhem, Estudos de Historia e de Filosofia das Ciéncias, 8.
%% Ribeiro, O Processo Civilizatério, 7.
%0 |bid., 24 e 25.
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No caso abordado na presente tese de doutorado, referente aos saberes
tradicionais indigenas, onde as pressdes sociais sobre as culturas tribais sao
imensas, invadindo ndo s6 os modos e costumes de tribos e etnias, mas dos
individuos impulsionados para a vida, em circunstancias definitivamente incertas, o
debate sobre externalismo e internalismo nao parece irrelevante. Ainda que haja a
sugestado por parte do proprio Canguilhem, de que ambas as linhas de pesquisa
confundem o objeto da Histéria da Ciéncia com o objeto da ciéncia'®, esta questdo
nao esta muito clara e por isso sera levada para as consideragdes finais junto a
tantas outras encontradas no corpo desta pesquisa, para que entdo seja possivel

justificar a validade do conhecimento e das sabedorias tradicionais indigenas como

objetos de estudos e pesquisas para a Histéria da Ciéncia.

1 Canguilhem, Estudos de Historia e de Filosofia das Ciéncias, 8.
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CAPITULO 3 - PALAVRAS-ALMA

Tupi: Na lingua Abarieenga (lingua ancestral Tupi),' TU significa “som”, “barulho”; e PI

TSI}

significa “pé”, “assento”. Som de pé; som assentado; entonado.'?

Iniciaremos este capitulo propondo e tentando resolver algumas das
questdes principais sobre 0 que véem a ser as Palavras-Alma, considerando que

talvez, a tarefa seja possivel.

%2 Jecupé, Tupa Tenondé, 15.
%3 Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 18.
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Por se tratar de algo que o ser Humano faz, que o ser Humano tém feito
ao longo dos tempos, nosso ponto de partida sera definir o que é este “fazer”
designado sob o signo das Palavras-Alma. Em favor disto, poderiamos oferecer um
conceito generalizado para expor e explicar, mas € absolutamente impossivel dizer
antecipadamente. Nao se pode defini-las, antes de pratica-las; assim como nio se
pode definir nenhuma ciéncia antes de fazé-la. Compreendé-las, mais do que propor
uma representagdo, ou uma elaboragao intelectual, exige vivéncia, no sentido real
do que significa a palavra viver. Exige, sobretudo para nds, que ndao somos
indigenas - mas que também carregamos na alma um senso de “Ser’ -
desprendimento diante daquilo que se contrapde e que se apresenta como algo
distinto, ainda que permanecga assim. O que significa, antes de mais nada, que a
subjetividade é o objeto deste conhecimento; vivéncia que emerge da relagdo do
sujeito imerso na natureza - atravessado por ela e nao de frente para ela. Nesta
travessia, o coracdo € o metrbnomo do tempo, que marca o ritmo da musica
entoando palavras, em forma de canticos.

No Capitulo 1, mesmo que circulando no entorno, convivemos pela
leitura, com os segredos e os diversos caminhos por onde Kaka Wera Jecupé
passou, de tribo em tribo, de etnia em etnia (vermelhas, amarelas e brancas),
extraindo delas o néctar enquanto substrato daquilo que ha de melhor no
florescimento das culturas, para a composi¢cao de sua “partitura” escrita, com
palavras repletas de Alma. Palavras que sairam dos ventos, aos sons do trovéo,
para serem impressas nos livros. Neste fazer, ao imitar seu algoz, procurou, da
melhor maneira possivel, inserir no conjunto das experiéncias humanas, a tematica
indigena, em pé de igualdade, como cultura viva e ainda vigente, mas longe de ser
mera tradicdo que ficou no passado. A abordagem que aponta para o que nao é
indigena, diferencia aquele que fala, mas aproxima em semelhanga aquele que
escreve. Ardua tarefa que coloca todos nés na mesma encruzilhada entre o que
ainda n&o somos e o “outro”. Ao trocar o arco e a flecha pelo papel e a caneta, Kaka
Wera Jecupé teve e tem como alvo certeiro, amansar o coragdo do branco,
escrevendo as Palavras-Alma.

No Capitulo 2, vimos, do ponto de vista da Antropologia Histérica, o
problema indigena sob a 6tica do colonizador, que nos dias de hoje, por mais bem
intencionado, ainda vé a questdo dos povos originarios como um problema de

adaptacdo ao inevitavel: o implacavel avangco do progresso e da civilizagdo se
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apossando dos seus territérios, com consequéncias devastadoras sobre seus
modos de vida. Vimos assim, o outro lado da palavra que nao traz Alma, mas sim, o
desengano.

Agora, no Capitulo 3, seguindo o exemplo do professor Manuel Garcia
Morente em seu livro “Fundamentos de Filosofia: Licbes Preliminares”, propomos ao
leitor, um encontro com as Palavras-Alma. A exposicao trara um panorama apoiado
nos proprios estudos de Kaka Wera Jecupé sobre o Tupi, os Guarani e os Tapuia,
relacionando breves passagens de outros autores que tragam consisténcia a esta
pesquisa e assim indicar o objeto da tese, sem que nos escapem a cagada, para
qgue enfim, possamos dizer contemplando na aurora da nossa propria consciéncia:

- Ei-las! Aqui estéo As Palavras-Alma!

“Assim, pois, estas licbes de FUNDAMENTOS DE FILOSOFIA vao ser como
umas viagens de exploragdo dentro do continente filosofico. Cada uma dessas
viagens seguira uma senda e ira explorar uma provincia (...) € pouco a pouco
iremos sentindo como o circulo de problemas, o circulo de reflexbes e
meditagdes, umas de grande vdo, outras minuciosas e, por assim dizer, como
que microscopicas, constituem o corpo palpitante disso que chamamos

filosofia.”®*

Guardadas as devidas proporg¢des, iniciaremos propondo um panorama
geografico em que transitaram os povos de matriz Tupi, desde a época dos
descobrimentos, a partir de uma citagédo extraida do livro de Darcy Ribeiro, intitulado

“O Povo Brasileiro: A Formacgéo e o Sentido do Brasil.”

3.1) A MATRIZ TUPI

“A costa atlantica, ao longo dos milénios, foi percorrida e ocupada por inumeros

povos indigenas. Disputando os melhores nichos ecolégicos, eles se alojavam,

desalojavam e realojavam, incessantemente. Nos ultimos séculos, porém, indios

% Morente, Fundamentos de Filosofia, 25.
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de fala tupi, bons guerreiros, se instalaram, dominadores, na imensidade da
area, tanto a beira-mar, ao longo de toda a costa atlantica e pelo Amazonas
acima, como subindo pelos rios principais, como o Paraguai, o Guaporé, o
Tapajos, até suas nascentes. (...) Nao era, obviamente, uma nacéo, porque eles
nado se sabiam tantos nem tao dominadores. Eram, tdo-s6, uma miriade de
povos tribais, falando linguas do mesmo tronco, dialetos de uma mesma lingua,
cada um dos quais, ao crescer, se bipartia, fazendo dois povos que comegavam

a se diferenciar e logo se desconheciam e se hostilizavam.” 1%

TREMEMBE

)

S
.

/ 5 AIMORE
y

GOITACA

TUPINIQUIM - grupos Tupi-Guarani CHARRUA - grupos Tapuia

Distribuigdo da “Nagao Tupi-Guarani” da costa (Inicio do século XVI).'%

1% Ribeiro, O Povo Brasileiro, 29. )
1% Referéncia de mapa extraido do livro de Manuela Carneiro da Cunha (org.), Histéria dos Indios no
Brasil. Sao Paulo: Companhia das Letras, Secretaria Municipal de Cultura de Sao Paulo, 1992.
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Nos estudos e pesquisas de Kaka Wera Jecupé, consta que os indigenas
habitam ha mais de 15 mil anos esta terra, recentemente chamada Brasil.”’
Segundo estes estudos e de acordo com suas referéncias, mais de 387 povos com
costumes e linguas proprias foram registrados, sendo que alguns deles, sequer se
encontraram frente-a-frente.'®

Da Arqueologia, Wera Jecupé extraiu referéncias para a reconstituicao de
modos de vida ancestrais, segundo as observagdes dos pesquisadores sobre restos
materiais encontrados em sitios arqueologicos. Compreendendo os principios desta
ciéncia nao escrita, porém repleta de marcas deixadas a partir de fésseis, pinturas
rupestres, utensilios e artefatos descartados por onde estiveram nossos
antepassados (alterando ambientes naturais e constituindo sociedades de grande
importancia histérica), Wera Jecupé propds a combinagdo entre a memoria material
e a memoria cultural, estabelecendo um dialogo entre indicios e tradicdes milenares

antiquissimas, mantidas e transmitidas oralmente, de geracéo a geracgao.

“Pelos fragmentos espalhados em sitios arqueoldgicos de norte a sul do Brasil,
esse imenso quebra-cabega que a Mée Terra nos legou indica que um grande
florescimento civilizatério ocorreu na regido amazbnica por volta de 4 mil anos
atras. Ao juntarmos a memoria cultural dos povos as investigagbes da ciéncia,

temos uma ideia do tipo de civilizagdo que habitou ali nesse periodo.” '%°

No artigo de Anne-Marie Pessis e Niéde Guidon, intitulado “Registros
Rupestres e Caracterizagao das Etnias Pré-Histéricas”, publicado no livro “Grafismo
Indigena: Estudos de Antropologia Estética’, as pesquisadoras relatam que a
importancia das pinturas rupestres americanas, s6 foram reconhecidas a partir dos
anos 60, do século passado (XX), devido a diversidade das manifestagdes graficas
encontradas. Estas mudangas seguiram o desenvolvimento das investigacdes sobre

Antropologia Pré-Histérica, reformulando a compreensao sobre o conhecimento que

Publicado como parte integrante dos estudos de Kaka Wera Jecupé no livro Tupd Tenondé. Vide:
Jecupé, Tupa Tenondé, 101.

87 Jecupé, A Terra dos Mil Povos, primeira orelha.

138 |pbid., 19.

1% |bid., 36.
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se tinha acerca do povoamento das Américas.'® Este livro, Grafismo Indigena,
organizado pela antropologa Lux Vidal, consta na bibliografia do livro Tupa Tenondé:
A Criagdo do Universo, da Terra e do Homem segundo a Tradi¢cdo oral Guarani,
escrito por Kaka Wera Jecupé.’®' Repleto de imagens, os sitios arqueologicos sdo

referéncias de grande valor arqueoldgico.

“Toca do Salitre, vista geral. (Foto: H. Schutz)” %2

Foi identificada uma tradigao estilistica chamada Nordeste, figurando,
com mais frequéncia, seres humanos e animais com proporgdes praticamente
iguais, em atitudes que sugerem a representacao de rituais e mitos. Consta que as

origens sdo do Piaui, difundindo-se por todo o Nordeste do pais.'®

180 Guidon & Pessis, Registros Rupestres e Caracterizagdo das Etnias Pré-Historicas, in, Grafismo
Indigena, 19.

81 Jecupé, Tupé Tenondé, 106.

62 Guidon & Pessis, Registros Rupestres e Caracterizagdo das Etnias Pré-Historicas, in, Grafismo
Indigena, 22.

183 |bid., 23.
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Pinturas Rupestres: A esquerda: “Toca do Baixdo depois da subida da Serrinha 1, tradicdo
Nordeste, estilo Serra Branca.” A direita: “Toca do Boqueirdao do Sitio da Pedra Funda,
tradicdo Nordeste, Complexo Serra Talhada.” Abaixo: “Toca do Boqueirdo do Sitio da Pedra

Funda, tradigdo Nordeste, Complexo Serra Talhada.” '*

O territério brasileiro ja era ocupado por cagadores e coletores por volta
de 16 e 14 mil anos,' como foi dito anteriormente e distribuidos pelo territorio nas
regides conhecidas em nossos dias como a bacia do rio Madeira, em Ronddnia, do
rio Guaporé, em Mato Grosso, do rio Uruguai, no Rio Grande do Sul, na serra da
Capivara, Piaui, regides da Lagoa Santa, serra do Cipo, em Minas Gerais e vale do
Peruagu, em Goias.'®® Existem ainda, relatos de um povo Tupi que desapareceu em

um dilivio, deixando como descendentes os Tupinamba e os Tupi-Guarani,'’

184 |bid., 26, 27 e 28.

'8 Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 39.
186 |bid., 37.

87 |bid., 47.
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enquanto a classificagcdo dos arquedlogos identificou e dividiu os Tapuia como
antepassados de 206 etnias brasileiras.’® O mapa a seguir traduz a extenséo
territorial por onde transitaram os Tupinamba e os Tupi-Guarani, desde 500 a.C., até

serem encontrados pelos europeus no seéculo XVI.

- rota migratéria Tupinamba /ﬁ’ area de ocupacgao Tupinamba - séc. XVI
- ==p rota migratoria Guarani ... érea de ocupacdo Guarani-séc. XVI

.....

Migragdes Tupinamba e Guarani, segundo Brochado (1984).'%°

188 |bid., 38.

169 Referéncia de mapa extraido do livro de Manuela Carneiro da Cunha (org.), Histéria dos Indios no
Brasil. Sao Paulo: Companhia das Letras, Secretaria Municipal de Cultura de Sao Paulo, 1992.
Publicado como parte integrante dos estudos de Kaka Wera Jecupé no livro Tupa Tenondé. Vide:
Jecupé, Tupa Tenondé, 100.
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De uma estrada de mais de 3000 km de extensao, ligando litoral paulista,
as montanhas andinas e terminando no Oceano Pacifico, o caminho de Peabiru

reunia pontos de encontro entre varios povos distintos.

BRASIL
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Rota de Peabiru. A palavra Peabiru tem sua origem na lingua Tupi. “Ape”significa
“caminho”, enquanto “biru”, possivelmente, Peru: lugar onde repousa o espirito do
Beija-Flor."®

As relagdes entre estes povos, conforme os relatos de Kaka Wera
Jecupé, n&o sugeriam necessariamente que estavam envoltas por um
temperamento bélico. Ao contrario, se pautavam por negociacbées comerciais que
atendiam, desde trocas de produtos como utensilios agricolas e de carater
alimenticio, até serem pautadas por didlogos e debates filosoficos de natureza
religiosa, determinando o comportamento e a mentalidade destas etnias."”

Antes da chegada dos europeus no século XVI, os nativos eram
conhecidos pelos Tupi como filhos do Sol, filhos da Lua e filhos da Terra - que na
lingua originaria Abarieenga, eram chamados Tupinamba, Tupi-Guarani e Tapuia.
Entre Tupi-Guarani, Tupinamba, Tapuia, Xavante, Kamaiura, Yanomami, Kadiweu,
Txucarramée, Kaingang, Krahé, Kalapalo, Yawalapiti e outros, falavam-se linguas e
dialetos classificados em grupos como Tupi, Jé&, Karib e Aruak.'”” Porém, a
influéncia do Tupi enquanto idioma dominante € uma unanimidade reconhecida
pelos estudiosos, modificando habitos, costumes e dando nomes que estdo na
formacéo do pais Brasil.'® E assim como em citagdo anterior, o antropélogo Darcy
Ribeiro atesta a importancia do Tupi enquanto lingua dominante desde a chegada
dos primeiros europeus, Eduardo de Almeida Navarro, no seu livro Método Moderno
de Tupi Antigo: A Lingua do Brasil dos Primeiros Séculos, faz coro, a esta

constatagao:

“Desde os primeiros tempos de colonizacdo do Brasil, constatou-se que, na
costa brasileira, desde o Para até o sul do pais, aproximadamente até o paralelo

de 27 graus (...) falava-se uma mesma lingua.” '™

“Essa foi a lingua que os marinheiros de Cabral ouviram quando aqui chegaram

em 1500. Essa foi a lingua que falaram Tibirica, Caiubi, Araribbia, Felipe

70 Jecupé, O Trovéo e o Vento, 32 e 33.

" |bid., 30.

2 Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 25.

3 |bid., 19.

74 Navarro, Método Moderno de Tupi Antigo, 11.
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Camarao, Cunhambebe, Bartira, Paraguagu, Jodo Ramalho, Caramuru, Soares
Moreno, Anténio Vieira, Bento Teixeira, nomes a todos nés familiares, lingua que
foi descrita por Anchieta, por Luis Figueira, lingua que Gongalves Dias e José
de Alencar tentaram aprender e afirmar uma literatura nacional, lingua que deu
origem, no século XVII, a linguas gerais: a Amazdnica e a Meridional, faladas na
maior parte do interior do Brasil nos dois séculos subsequentes, e a lingua geral
do sul da Bahia. Em poucos paises da América uma lingua indigena teve a
difusdo que o Tupi antigo conheceu. Foi, por dois séculos, a lingua da maioria
dos membros do sistema colonial brasileiro, de indios, negros africanos e
eurpeus (...). Forneceu milhares de termos para a lingua portuguesa do Brasil,
nomeou milhares de lugares no nosso pais, esteve presente em nossa literatura
colonial, no Romantismo, no Modernismo, foi a referéncia fundamental de todos

0s que quiseram afirmar a identidade cultural do Brasil.” '™

Kaka Wera Jecupé nos ensina, a partir do Tupi, que cada “ser’ possui um
“tom”. Por exemplo: y como som de “u” gutural, vibra o padréo terra, que no corpo,
esta na base da coluna. Este “tom” representa a vitalidade fisica, sendo ato
guerreiro bater o pé no chdo emitindo este som. O “u”, por sua vez, que abita no
corpo o lugar do umbigo, é o tom da vitalidade emocional. O “0”, que mora no plexo,
€ purificado com a danca. O “a” unifica o céu e a terra no coracdo. O “e” é a alma

ui” 4

que fala, na forma de palavra, enquanto o “i” é o siléncio do som e esta na cabeca,
como intuicdo. A memoria cultural é assim transmitida, oralmente, na forma original
da educacao nativa por meio da fala que faz fluir o espirito, passando pelo tataravo,
o avd e o pai. As historias narradas pelos indigenas sobre as origens da

humanidade, tém sua génese, no ventre da Mae-Terra.'"®

“Os ancestrais fundaram o mundo, a paisagem e, de si mesmos, fundaram a

humanidade. Foi nesse momento que o tempo surgiu.” """

78 |bid., 9.
78 Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 30 - 33.
7 |bid., 33.
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Por outro lado, como vimos nos estudos e pesquisas de Kaka Wera
Jecupé, a exposi¢cao sobre os Guarani com o objetivo de manter vivos os valores
tradicionais deste povo, extrapolou sua propria etnia e adentrou o universo da
literatura, onde a qualidade de escritor exigiu mais do que o registro impresso de
histérias contadas oralmente. Para compreender a condigdo indigena fora do
contexto das dificuldades incontaveis no embate com as etnias europeias, o
pesquisador se aprofundou na investigagdo de documentos histéricos, dialogando
diretamente com as raizes originarias e montando um cenario que nos permite
enxergar tragcos marcantes destas culturas. Desde a construgdo no imaginario
coletivo de um indigena definitivamente selvagem, violento e ignorante, até a
distribuicado dos povos tupi pelo territério, Kaka Wera Jecupé se manteve sempre
decidido ao esclarecimento sobre o significado de ser parte integrante de um povo
com identidade, linguas e costumes proprios, subjugados pela suposicdo de uma

cultura que julga a si mesma em posse de uma sabedoria pretensamente universal.

“O indio foi imaginado pela mente ocidental do século XVI como uma cultura
sem rei, sem fé, sem lei - assim registram alguns escritores da época. No século
XX, a sociedade brasileira de maneira geral chama de indio o sujeito violento,
barbaro ou o miseravel que mora em casas improvisadas. Chama de indio
também os representantes das etnias que ainda vivem dentro da prote¢cao de
um ecossistema, como o amazbnico ou 0 mato-grossense. Costuma qualificar o
indio pela aparéncia (preferencialmente nua e pintada), pelo exotismo e

sobretudo pela dificuldade de comunicagdo com a sociedade vigente.” '™

Mas os ensinamentos de Kaka Wera Jecupé sobre o “SER” indigena,
parte de outro principio e estdo fundamentados no sentido intrinseco ao que sao as
Palavras-Alma, reconhecendo o nome de todas as coisas nascidas junto com a
formacdo do Universo, da Terra, na qualidade de ideias e estruturada na condigao

humana enquanto palavra em pé.

78 Jecupé, Tupé Tenondé, 95.
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“O indio mais antigo dessa terra hoje chamada Brasil se autodenomina Tupi,
que, na lingua sagrada, o abanheenga, significa tu = ‘som’, ‘barulho’; e pi = ‘pé’,
‘assento’; ou seja, o som de pé, o som assentado, o entonado. Assim, indio é
uma qualidade de espirito posta em uma harmonia de forma.” '"®

Tupé Tenondé narra a criagao do Universo, da Terra e do Homem como
uma sucessao de acontecimentos interligados que se desdobram em existéncias
interdependentes umas das outras.'®® Da Suprema Consciéncia Imanifesta (Nande
Ru Tenondé), emana o ritmo, o Espirito-Musica, o Grande Som primeiro (Tupéa
Tenondé), a Eterna Musica criadora de vidas. A esséncia de Tup& Tenondé é

Namandu, o siléncio imanifesto e vazio.®

Namandu
(Simbolo da Unidade; O Grande Mistério; a Suprema Consciéncia Imanifesta; O Pai

Primeiro Nande Ru Tenondé)."®?

Por sua agilidade, o colibri (beija-flor) € a forma corporal em que Tupéa
Tenondé se manifesta quando traz uma mensagem espiritual. A alma-colibri habita o

territorio de Tupd, que tem sua morada no coragdo de cada ser humano.'®?

7% Jecupé, A Terra dos Mil Povos, 18.

80 Jecupé, Tupéd Tenondé, segunda orelha.
81 |bid., 33 e 34.

182 |bid., 22.

183 |pbid., 35.
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Beija-Flor de garganta verde (Chionomesa fimbriata).®*

Diferente do colibri, a coruja, que tudo vé no espacgo vazio da noite,
guarda os segredos da existéncia que flui, abre-se, desdobra-se, (expande-se)'®®,
desata de si em sete dimensdes,'®® cujo plano material esta sujeito a uma visdo

limitada.'®”

“Nande Ru Tenondé gua o yvara rete oguero-jera i jave oikovy, yvytu yma i re
oiko oikovy: o yvy rupa ré i oikuaa ey mboyve ojeupe, o yva ra, o yvy ra oiko ypy
i va’ekue oikuaé ey mboyve i ojeupe, Maino i ombo-jejuruei; Namandui yvaraka
a Maino i.”

'8 Foto dos arquivos de Rogério de Castro Duarte e Silva, irmao do autor desta tese.

18 Neste trecho, tomei a liberdade de acrescentar o termo “expandir-se” para fazer referéncia a teoria
do Big-Bang, a grande explosdo que se desdobra no Universo expandindo-se pelas galaxias. Esta
referéncia se justifica pela afirmagéo contida na apresentagédo que se encontra na segunda orelha do
livro Tup& Tenondé e que “fala da formagdo do Universo, da Terra, da Natureza e do Homem como
uma teia interdependente, que mostra que a existéncia de um é desdobramento da existéncia do
outro e evidencia similaridades com as teorias cientificas modernas.” Vide: Jecupé, Tupa Tenondé,
segunda orelha.

18 As sete dimensdes s&o sete notas mais o siléncio. Vide: Jecupé, Tupd Tenondé, 57.

187 Jecupé, Tupé Tenondé, 36.
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“Nosso Pai Primeiro criava futuro colibri, no curso de sua evolugdo, seu divino
corpo. Existia no entanto em meio aos primeiros Ventos Futuros como coruja
dentro da Noite Primeira olhava-se, revoando seu futuro firmamento, sua futura
terra, brisas surgidas enquanto colibrisava vidas dos ventos produzidas do

Imanifesto que fora: um colibri.” "%

Coruja Preta (Strix huhula).'®

A tradicao Guarani revela que a danca cosmica da criagdo se repete
continuamente no ciclo das estagdes para que os seres humanos possam se guiar.
A memoria desses ciclos sdo registradas em rituais de cantos vindos de Tupa

Tenondé como Ara Yma (o caos inicial); arapoty; ara pyau femokandire e

188 |bid., 28.
'8 Foto dos arquivos de Rogério de Castro Duarte e Silva, irmao do autor desta tese.
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arakuaracy - puku. Estes cantos estdo relacionados aos movimentos da natureza,

vindos do primeiro sopro e gerando o inverno, o outono, a primavera e o verdo.'®

Nesta concepcéo, o ser humano € um desdobramento de vida em luz; o
sopro do espirito (ayvu); alma (fie’eng) e som-matéria, corpo (tu). Segundo Wera
Jecupé, a tradicdo identifica “fie’eng” com o cantar dos passaros, o zumbir dos
insetos e mais profundamente, também designa a “por¢do divina da alma’, “a
palavra-alma” expressa como linguagem e pensamento habitando os seres
humanos, co-criadores do Universo. A percepcao do som, portanto, vai além de

vibragdes sonoras que ndo sdo concebidas sem o agente que as produz.'®’

“Oamy vy ma, o yvara py mba’ekuad gqui, o kuaara-ra-ra vy ma ayvu rapyta ra i
oikuad ojeupe. O yvara py mba’ekuaa gui o kuaa-ra-ra vy ma, ayvu rapyta
oguero-jera, oguero-yavara Nande Ru. Yvy oiko ey re, pytu yma mbyte re, mba’e
jekuaa ey re, ayvu rapyta rd i oguero-jera, oguero-yvdra Namandu Ru Ete

tenondé gua.”

“Havendo erguido da sabedoria contida em sua propria divindade e em virtude
de sua sabedoria criadora, pariu a esséncia da palavra-alma que viria a
expressar-se: humano; da sabedoria contida em sua propria divindade e em
virtude de sua sabedoria criadora, criou nosso Pai o fundamento da
linhagem-linguagem humana e fez que se pronunciasse como parte de sua
propria divindade. Antes de existir a terra, em meio a Noite Primeira, antes de
ter-se conhecimento das coisas, criou o fundamento da linhagem-linguagem
humana que viria tornar-se alma-palavra. E fez o Grande Espirito que se

formara parte e Todo.” %2

1% |pid., 37.

1 Jecupé, Tupéd Tenondé, 55 e 56. Apenas a titulo de curiosidade, no livro de Bohumil Med, “Teoria
da Musica’, em que o autor salienta a importancia do estudioso conhecer todo o corpo disciplinar da
ciéncia musical, as artes sonoras séo definidas da seguinte maneira: “Artes sonoras - cuja percepgao
é auditiva e sequencial, por exemplo musica. A matéria prima é o som. Os sons existem enquanto os
intérpretes cantam, tocam ou declamam.” Vide: Med, Teoria Musical, 9.

92 Jecupé, Tupé Tenondé, 42.
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“O Ser emerge do Todo, mas ndo se desfaz do Todo.” O Todo se
expande, desdobrando-se em sete dimensdes (notas, mais o siléncio) que vibram
gerando a musica que totaliza o Ser. Nascem assim os trés mundos: O Céu
(unidade); a Terra (diversidade); e o mundo intermediario (masculino e feminino) que
fundamenta, de forma interdependente, o Ser.'®

Desdobrando-se em rituais de cura, o vento soprado do Vazio de
Namandu, toma forma de fogo-assento, representado na Opy (casa de rezas) por
um banco cerimonial esculpido na forma de animais e ornado com simbolos. Neste
banco se senta o paciente que deseja se curar enquanto o pajé e a comunidade
entoam céanticos devotados a Grande Mae Terra (Yvy Tenondé) e ao Pai Primeiro
(Nade Ru Tenondé). Segundo esta tradigdo ancestral milenar Guarani, o principio da

cura mais profunda sobre os males esta na musica - espirito da vida.'*

Q@

1. Namandu; 2. Kuaracy;'® 3. Tupa;'® 4. Nande Cy '97.1%

%3 |bid., 57.

% |bid., 34.

1% Ibid., 38.

1% |pbid., 58.

%7 Ibid., 80.

%8 Postos lado a lado, estes simbolos ancestrais que significam os nimeros 1, 2, 3 e 4,
respectivamente, sugerem visualmente o movimento do pulsar de um coragao que abre e fecha, ao
mesmo tempo que se expande. O coragao € a morada de Tupé&, onde habita a alma-colibri e de onde
emana o ritmo; o Espirito-Musica, a Eterna Musica criadora de vidas. Vide notas 36, 37 e 38.
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CONSIDERAGOES FINAIS

Compreender as Palavras-Alma ensinadas por Kaka Wera Jecupé exige
mais do que encaixa-las em um contexto de praticas exoticas para analisar o
alcance de suas solugdes. As Palavras-Alma fazem sentido quando observamos as
praticas rituais presentes em uma cultura milenar que sobreviveu ao teste do tempo,
a despeito de todas as pressdes que estiveram e estdo sujeitas mesmo nos nossos
dias. Mais do que meras crendices, sdo as raizes da cosmologia Guarani, que
manifestam aspectos sutis da natureza.

Como vimos, muito empenho foi empregado da parte do escritor Kaka
Wera Jecupé para estabelecer parametros indicativos de semelhancas que
permitissem a comparagao entre distintas tradigdes milenares e assim firmar os
alicerces da cultura Guarani em um amplo espectro de cosmovisdes que contribuem
para a nossa autocompreensao como espécie humana. Mas ainda que nestas
passagens houvessem comparagodes respeitaveis, inclusive com a Antropologia e a
Psicologia, a ideia de encarar a natureza enquanto “um outro” a ser controlado,
tipica do pensamento moderno, aparenta ser distante. A céu aberto, o cerimonial
indigena parece concebido como a prépria voz da natureza.

Para Kaka Wera Jecupé, as Palavras-Alma escritas nas paginas de um
livro atravessam as maiores distdncias e épocas para falar com aqueles que
perderam suas raizes em um passado distante. Cantadas em rituais comunitarios,
revelam seu intuito enquanto musica que cura e “pde de pé”. Num primeiro
momento, sujeitas ao registro impresso no livro, visualizamos relagdes entre
natureza e cultura, que sé a pesquisa minuciosa e dedicada poderia trazer a tona
enquanto semelhangcas que se convergem em um didlogo intencionado a
universalidade da condicdo humana. Depois, o sincretismo abre espago para a
observacado das peculiaridades intrinsecas da cosmovisdo Guarani, repletas de
significagcdes extraidas da presenca néo sé de forgas da natureza - como o trovéao e
o vento - mas também de animais que expressam a cosmologia no proprio
comportamento; na propria maneira de ser - como o colibri e a coruja. Desse modo,
as Palavras-Alma nao sdo somente nomes dados as coisas, mas para além disto,

revelagdes sobre o que estas coisas permitem demonstrar de si mesmas.
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Por sua vez, reunindo conhecimentos histéricos da Antropologia e da
Psicologia as vivéncias reais que estdo na sua formagdo enquanto indigena
legitimo, implicagdes importantes surgem desta combinagao, no que diz respeito a
construcdo do conhecimento. A relacdo com a natureza por meio de ritos,
cerimbnias, celebragdes, ornamentacdes corporais e de ambientes, cantos e
dancgas, parece distante de qualquer processo dedutivo de conhecimento, que por
outro lado, estdo na base da cosmologia Guarani, indicando sua fundamentagéo na
propria vida, como elemento que emerge da natureza mesma. Se assim, entdo,
educados pelos mesmos ensinamentos de Kaka Wera Jecupé sobre o
relacionamento sincrético entre tradi¢gdes e distintas culturas, nos recordarmos aqui,
nestas Consideragbes Finais, das palavras de Ernst Gombrich em sua Histéria da
Arte, quando afirma logo na introdugéo ao seu tratado, que, “Nada existe realmente
a que se possa dar o nome de Arte”'®®, propondo que “tal palavra pode significar
coisas muito diversas, em tempos e lugares diferentes™®, a distingdo entre Estética
e Epistemologia, como nds nos adaptamos a compreendé-las, para analisa-las,
sugerem que estas definicbes ndo sdo concebidas isoladamente. O que nds
consideramos como arte, no sentido do deleite e da apreciagdo atemporal - como
por exemplo a arte dos museus - para os povos indigenas, esta “arte”, € o proprio
conhecimento. Isto se torna evidente, quando Kaka Wera Jecupé afirma que,
segundo esta tradicdo ancestral milenar Guarani, o principio da cura mais profunda
sobre os males, esta na musica - espirito da vida.?"!

Como podemos ver, nada sugere que se trata, tdo so e simplesmente, de
uma teoria antropoldgica que explique o funcionamento de uma cultura observada
pelo lado de fora. Trata-se, isto sim, da possibilidade de considerar o rito e o
cerimonial indigena como um processo de experimentagdo. Assim, no que diz
respeito as Palavras-Alma, cantadas em um ritual, outros aspectos devem ser
considerados, para além da palavra escrita.

A descricao das Palavras-Alma, impressas no papel,
inquestionavelmente, ampliam seu alcance, principalmente se considerarmos
tradugcdes como as de Ledn Cadogan do Ayvu Rapyta - Textos Miticos de los

Mbya-Guarani del Guaira para o espanhol, auxiliando ao préprio Kaka Wera Jecupé

%9 Gombrich, A Histéria da Arte, 3.
200 |pid.
21 Vide nota (xxx).
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na tradugao para o portugués de Tupd Tenondé - A Criagdo do Universo, da Terra e
do Homem, Segundo a Tradigdo Oral Guarani. No entanto, o reconhecimento vindo
desde a educagao paterna, sobre a importancia de aprender a ler e escrever, nao
apontam apenas para estratégias de sobrevivéncia pessoal. Como foi demonstrado
na composigcdo do conhecimento holistico de Kaka Wera Jecupé, a possibilidade de
ampliar a atuagcdo indeigena como representante cultural, potencializou as
oportunidades que auxiliaram a compreensao de outros modos de se conceber a
realidade. Por isso, ndo podemos concluir que a lenta, mas crescente aceitacdo dos
modos de vida tribal como parte integrante da condicdo humana, estejam ligados
somente aqueles aspectos vindos da observacao cientifica, especialmente, da
Antropologia.

Por fim, estas consideragdes finais, longe serem conclusivas, sugerem
alguma continuidade entre os propdositos de resgatar tradigdes orientais e a cultura
ancestral indigena, relacionando estes saberes a ciéncia moderna. Entretanto, outro
modo de concepgao sobre estas duas expressdes de conhecimento (tradicional e
moderno), permite pensar em um rompimento, no nivel das experiéncias.
Transitando entre os dois pdélos de continuidades e rupturas, nascidas entre o
choque sangrento de diferentes culturas, as Palavras-Alma revelam um Ser
Humano singular em seu contexto, mas vivo em cada um de nds, por ainda

permanecer milenar.
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ANEXO |

ENTREVISTA KAKA WERA JECUPE 15/06/2023 (10:30hs).

JOSE LUIZ GOLDFARB - Bom dia Kaka. Muito obrigado por vocé roubar o tempo
das suas multiplas atividades.

KAKA WERA - Hoje estava tranquilo. E pra vocés o dia de hoje.

JOSE LUIZ GOLDFARB - Obrigado. Bom, eu gostaria, antes de mais nada, de
cumprimentar o Gustavo - nosso futuro PHD da PUC Sao Paulo, da Histéria da
Ciéncia - que esta fazendo um belo trabalho na sua pesquisa de doutoramento. Ele
preparou um roteiro com muitas perguntas. Vou deixa-lo tranquilo fazendo as
perguntas e quando eu achar que vale a pena interferir - se vocé me permitir...
KAKA WERA - Claro!

JOSE LUIZ GOLDFARB - Com certeza vai ser um trabalho muito importante para a
sua pesquisa de doutorado sobre a cultura indigena. Desde os anos 80, ja havia um
manifesto da Histéria da Ciéncia validando como ciéncia ndo apenas a ciéncia
oficial, da tradigcdo européia ocidental, mas todas as manifestagcées de tantos povos
e culturas que viveram e vivem na terra. Entdo, hoje eu estou em um momento
muito alegre ao ver que a nossa perspectiva se enraizou, permitindo que o Gustavo
esteja aqui, preparando seu doutoramento sobre a cultura indigena.

KAKA WERA - Foi uma visdo pioneira. Imagina naquela época?! Hoje ja tem uma
abertura maior. Mas vamos la Gustavo!

GUSTAVO - Eu anotei varias questoes sobre os livros. Sao seis livros que
estudei, mas para esta entrevista, foquei no "Poder do Sonho" e "Tupa
Tenondé", por causa da pesquisa.

KAKA WERA - T4 bom.

GUSTAVO - Gostaria que vocé comecgasse falando um pouco sobre a sua
histéria pessoal.

KAKA WERA - Otimo. Eu nasci em S&o Paulo, em 64. Meus pais sdo da regido do
norte de Minas e migraram para Sado Paulo. Meus pais faziam parte de todo um
povo que no final dos anos 50 para os anos 60, se dispersou naquele norte de
Minas - e claro que fiquei sabendo disso muito tempo depois. Aquela regido, até o

vale do Jequitinhonha, € uma regido onde vivem ainda cerca de oito povos
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chamados indigenas e meus pais pertenciam a uma dessas etnias que era
vulgarmente chamada Tapuia. Eles ja ndo eram aldeados. Porque na Antropologia
se divide entre os povos aldeados, que moram em aldeias, os isolados - que nao
tem contato nenhum e os desaldeados. Entdo ja ndo eram aldeados, trabalhavam
na roga para pequenos agricultores e vieram para Sado Paulo nos anos 60. Eu nasci
em 64 e tive uma formacéo inicial - entrei numa escola publica. Minha mae faleceu
aos nove anos € meu pai quando eu tinha dezessete. Nesse periodo de tempo,
apos o falecimento do meu pai, conheci o povo Guarani por uma circunstancia
inusitada: eu fazia parte de um grupo, na época, na escola, em que estdvamos
coincidentemente interessados na questdo da Mata Atlantica. E os Guarani moram
ali no inicio da Mata Atlantica em Sao Paulo. Conheci os Guarani e acabei ficando,
porque houve uma abertura muito grande por parte da comunidade em relagdo a
mim e aquilo me tocou profundamente. Eu ainda ndo tinha uma atuacao, mas tinha
uma certa nogao dos principais dilemas da questao indigena, pelo fato de ter vivido
fora de uma aldeia. Me juntei aquela comunidade como uma pessoa a mais para
ajudar no processo das suas lutas tradicionais. Foi assim que aconteceu. S6 que fui
morando... fui ficando... e num determinado momento fui nomeado como Wera
Jecupé. Foi nesta aldeia, a Aldeia Morro da Saudade, mais ou menos por volta de
1986, que fui nomeado Wera Jecupé e passei nao sé a conviver, mas a atuar junto
com a comunidade para determinadas questdes. Na época, as questdes principais
eram duas. A primeira sobre a demarcacgao do territério, mas tinha uma outra bem
interessante: os Guarani queriam formar ali dentro um centro para preservar a
propria cultura. Aquilo me tocou profundamente e eu me ofereci para ser um aliado.
Esse centro de cultura me proporcionou conversar com muitos lideres, ancides de
varias outras aldeias Guarani, para reunir elementos e formar uma espécie de um
acervo para este centro de cultura. Do outro lado, na comunidade, eu me afeicoei
muito a uma figura chamada Wera, que ndo foi 0 mesmo que me nomeou - quem
me nomeou foi Uirapepod, um outro pajé. Eu fui adotado por esse Wera. Era na casa
dele que eu vivia. Um grande pajé! E me tornei um discipulo, um servidor, porque
era uma pessoa que trabalhava com cura e eu também colaborava na medida do
possivel. Ajudava, era uma espécie auxiliar desse pajé.

GUSTAVO - Qual o alcance da cultura Guarani? Como a sua atuagao projetou a
cultura Guarani? Para quantos paises vocé ja viajou?

KAKA WERA - Quatorze!
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GUSTAVO - E todos fazendo palestras? Quais as motivagées?

KAKA WERA - As motivacdes dos chamados sempre foram, na maior parte, de
interesses religiosos. A primeira vez que sai do pais, foi para tratar de temas ligados
a essa questdao. Depois, para congressos voltados ao tema de resgate e
preservagao de culturas ancestrais. Por exemplo, ja tive a oportunidade de me
reunir com xamas, pajés e povos indigenas de todas as américas: Américas do
Norte, Central e Sul. Conhego parentes praticamente em todas as américas por
conta desses congressos. Com o tempo, os motivos dos chamados passaram a se
relacionar com questdes ecoldgicas, pelo fato da filosofia indeigena de um modo
geral e a Guarani de maneira particular, serem totalmente focadas na relagao
integrada com a natureza. Em varios momentos fui chamado pra falar sobre isso:
“Como é essa pratica?” Muito mais pelos temas religiosos, culturais e ecolégicos, do
que pelos temas sociais, como por exemplo a questdo da demarcacgao de terras.
GUSTAVO - Vocé sabe falar outras linguas que nao seja o tupi e o portugués?
KAKA WERA - Eu aprendi um pouco do francés porque é o lugar que eu mais vou
até hoje; ha vinte cinco anos. Mas nao aprendi o inglés, embora tenha ido algumas
vezes. Isso esta muito ligado a uma questdo ideoldgica, de ser contra um pais
imperialista (risos). Tenho uma certa recusa de falar essa lingua. Mas, enfim, falo
um pouco do francés e leio. Também conhe¢o muitos lugares da Franca.

GUSTAVO - E o que é a UNIPAZ?

KAKA WERA - Bom, a UNIPAZ - Universidade Internacional Holistica da Paz, é
uma instituicdo de educacgédo que trabalha com foco em cursos de pds-graduagéo
em dois temas. Na verdade o tema € um so: a psicologia. Mas € psicologia com
abordagem holistica. Entdo o foco da UNIPAZ é a abordagem holistica. Foi fundada
por um francés radicado no Brasil, Pierre Weil, professor de psicologia da UFMG até
os anos 80 - se ndo me engano - € a UNIPAZ vai fazer quase 40 anos. Pierre Well
fundou a instituichio com um grupo de professores. Esta instituicdo primeiro foi
fundada na Bélgica, mas n&o deu muito certo. Depois foi fundada em Brasilia, com
todo o apoio do Governo Federal, do Ministério da Educacdo, do Ministério da
Cultura - na época conduzido por José Aparecido. O Governo Federal cedeu um
campus onde é a sede da UNIPAZ até hoje, mas ela esta em mais de quatorze
estados - nucleos. Curiosamente, esse campus da UNIPAZ em Brasilia, era o lugar
onde o Golbery torturava pessoas. Paradoxalmente virou o campus de uma

universidade de paz. Entao fui convidado a lecionar na UNIPAZ no ano de 98 e de 1a
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pra ca, eu trabalho um tema de formagado em pés-graduagao, chamado Formagéo
Holistica de Base. Essa formacao € dividida (tem muito a ver com aquilo que o José
Luiz disse no inicio) em quatro pontos: ciéncia, filosofia, cultura e tradigdes
sapienciais. Para incluir as tradicdes sapienciais como um elo entre esses temas, fui
convidado para lecionar sobre uma abordagem pioneira de uma das tradi¢des de
sabedoria, que € a tradi¢ao Tupi-Guarani. Entdo ja fazem mais de 25, 26 anos.
GUSTAVO - Aquele que vocé falou, com quem comegou a trabalhar, foi o
Alcebiades?

KAKA WERA - Isso. Alcebiades Wera. Meu padrinho, a gente chama de padrinho.
Tiramae Wera.

GUSTAVO - E por que vocé se dedicou a escrita? Isso é importante pra vocé?
Vocé considera que é importante para os outros indigenas também? Nao sé a
escrita em si, mas o seu trabalho...

KAKA WERA - Antes de conhecer os Guarani, ainda na época de estudante de
uma escola publica, eu ja amava escrever. Desde os 7, 8, 9... desde pequeno. Era
uma grande preocupagéo dos meus pais, antes mesmo de entrar na escola. Existia
um trauma, pelo fato de toda nossa familia vir daquela regido, de ter sido muito
violentada. Nao fisicamente, mas culturalmente. Meu pai dizia que a Unica saida era
dominar a educacao, a leitura. Ele falava muito: "tem que aprender a ler e escrever,
porque sendo nés seremos engolidos”. Quando entrei na escola tinha muita vontade
de aprender logo, dominar isso. Eu ja gostava. Fui muito leitor desde pequeno. Me
lembro que no terceiro ano primario, ja lia coisas do quarto, do quinto. Eu queria
sempre antecipar. Normalmente eram assuntos ligados a Histéria e a Literatura.
Entdo ja é algo que vem mesmo desde pequeno. Quando conheci os Guarani -
como te falei - a motivagao inicial tinha a ver com a questao de servir de apoio para
a demarcacgao do territério. Eu ja tinha uma certa consciéncia. Mas quando os
Guarani falaram que queriam criar um centro de cultura, ai me tocou! Porque
envolvia justamente um aspecto que eu tinha familiaridade por ter estudado. Fui
ativista estudantil, ndo fui um estudante normal. Eu fazia parte de movimentos
estudantis. Essa questao do centro de cultura me propiciou que eu fosse fazer uma
pesquisa sobre tudo que tinha a respeito da cultura Guarani. Fui em varios lugares.
Mas a literatura, o escrever, ja estava ali, junto! Até que num determinado momento
conheci pessoas que hoje sdo bem reconhecidas. Nos meados dos anos 80,

conheci algumas pessoas que frequentavam a aldeia, como por exemplo, o Daniel
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Munduruku e o Ailton Krenak. Eles ja frequentavam a aldeia. E o Daniel, também
vinha da area da educacao, era professor num colégio proximo. Nos sonhavamos:
“precisamos trazer para o livro, para a escrita, essa sabedoria”. E isso tinha também
uma relacdo com uma das minhas atuagdes que era palestrar, ou levar lideres para
falar. A gente levava bastante tempo para difundir uma mensagem em escolas, em
espacos e eu pensava assim: "se produzirmos livros, isso pode alcangar mais
gente." Pensava nisso, nessa coisa de propiciar, multiplicar, estar em mais lugares.
Tinha essa logica, mas também tinha a questao de gostar de escrever.

GUSTAVO - E como foi a aceitagao?

KAKA WERA - O que aconteceu foi o seguinte: a aldeia Guarani em Sao Paulo é
uma aldeia que recebia - talvez ainda receba - muita gente pelo fato de ser na borda
da periferia. Vao muitos antropologos, socidlogos, evangélicos querendo converter,
padres querendo ajudar. Todo final de semana, a aldeia recebia muita gente. E num
desses finais de semana nés recebemos uma equipe de filmagem, da extinta TV
Manchete. Era o Marco Schechtman; Marquinhos Schechtman. Ele falou: "Olha,

estamos produzindo uma minissérie baseada no livro 'O Guarani ' - do José de
Alencar - queremos que tenha um nucleo indigena nessa minissérie.” Entao eu fui
encarregado de cuidar desse nucleo indigena. Eram trinta Guaranis. As gravagoes
eram no Rio de Janeiro e esse processo me aproximou de coisas que eu gostava: a
televisdo, o romance e a literatura. Estava ali, acontecendo. Depois dessa
experiéncia, comecei a escrever 0 que veio a ser 0 meu primeiro livro: "Todas as
vezes que dissemos adeus", publicado em 94. Essa experiéncia com a Manchete
aconteceu entre 89 e 90 - mais ou menos nesse periodo. Nao tenho total
lembranga. Era um momento muito forte para nds indigenas e pra mim como
pessoa, porque aconteceu varias coisas entre 88 e 89. Primeiro, a questao da
constituinte. Nos tivemos uma conquista relativa ao capitulo que se refere aos povos
indigenas - que ndo eram nem chamados assim. N&o sei se vocé sabe, mas até a
constituicdo de 88, no capitulo dos povos indigenas, tinha uma clausula em que nos
nao podiamos exercer cidadania, pela incapacidade de tal. O que acontecia era que
0s nossos movimentos eram clandestinos. N6s tinhamos - eu, Ailton, Daniel, o
Alvaro Tucano - nds tinhamos um movimento, uma organizagao, mas era
clandestina. A associacdo Guarani era toda clandestina. Porque a Unica associacao
que poderia ter, era a FUNAI. Quando veio a nova constituinte que relativizou essa

capacidade, o que mudou foi 0 seguinte: os pontos principais foram o nosso direito
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aos territérios. Isso foi importantissimo. Inclusive na época foram dados 25 anos
para que todos os estudos e homologagbes fossem feitas nos territérios indigenas.
Uma outra clausula relativizou a capacidade de cidadania. Nos deixamos de ser
incapazes, para nos tornarmos relativamente capazes de sermos cidadaos. E ai
comecgou a explodir as organizagdes, associagdes oficializadas. Nessa época, como
eu também era um ativista, fui convidado a trabalhar na prefeitura municipal, no
governo da Luiza Erundina, na Secretaria de Cultura. Entdo de 89 até 92 - final do
Governo Erundina - eu trabalhei nessa secretaria de cultura, fazendo a ponte com
os dois secretarios. Primeiro o Paulo Freire - dai ele fez a passagem - depois
assumiu o Mario Sérgio Cortella. Gragas a atuagao do Cortela - inclusive tem muito
a ver com a participacdo da PUC - nds conseguimos construir o Centro de Cultura
AMBA ARANDU, que era o projeto dos Guarani. Mas o que a PUC tem a ver com
essa historia? Na época nds construimos a associacdo Guarani e houve apoio para
recursos financeiros da Universidade de Berlin. S6 que nés nao podiamos receber,
porque nds nao tinhamos essa coisa que todo cidadao tem: conta bancaria, R.G.,
CIC, CNPJ. A PUC foi a intermediadora e nos repassava os recursos. Foi assim que
nds construimos o Centro de Cultura AMBA ARANDU.

JOSE LUIZ GOLDFARB - Gustavo?!

GUSTAVO - Oi.

JOSE LUIZ GOLDFARB - Eu queria fazer um paréntese, Kaka. E uma pequena
intervencgao, para voltar para o tema da escrita. Acho que o proprio Gustavo também
quer aprofundar um pouquinho mais. Na verdade, também acho que a escrita foi o
elo no qual eu conheci vocé muito cedo. Porque a gente teve um amigo comum, o
Airton Montov, que esta em lIsrael. Ele trabalhava comigo divulgando a Livraria
Belas Artes e ele me aproximou de vocé, dizendo: "Olha, tem uma lideranga
indigena, que eu quero te apresentar. Ele tem um livro...". Entdo, o que queria te
dizer é que o livro também foi uma alavanca para vocé expandir o teu ciclo de
relacionamentos. A propria livraria na Avenida Paulista virou um ponto de vendas do
teu livro. Nada mais, nada menos, do que o coracido de Sao Paulo.

KAKA WERA - Nada mais, nada menos (Sorrindo).

JOSE LUIZ GOLDFARB - Como um livreiro, editor-livreiro, sempre tive uma relagéo
muito forte com o livro. Por isso gostaria que vocé aprofundasse um pouquinho
mais. Como fica essa questdo, por exemplo, da tradi¢do oral indigena? Nao sé a

Tupi Guarani, mas em geral? Quer dizer: ha uma atividade muito forte de contar
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histérias - histérias miticas; historias das familias; das geragdes - através da fala. A
tribo se reune e as pessoas falam. De repente, vocé comecga a escrever. O que eu
acho 6timo, nao estou criticando. Eu s6 quero que vocé explique para nés como fica
pra vocé a questao desse confronto, dessa mudanga de linguagem. Vocé vem de
uma tradigdo oral e de repente inicia um trabalho que vai ser seguido por muitos
descendentes indigenas que também comegam a escrever. Vocé se lembra que a
gente se reencontrou na vida, quando eu estava na prefeitura do Rio de Janeiro em
um evento de literatura infanto-juvenil e vocés participaram. E interessante, porque
a Bete Serra, da Fundacdo Nacional da Literatura Infanto Juvenil, tinha uma
resisténcia muito grande a oralidade. Ela sempre falava pra mim: "Vocé quer trazer
alguém pra patticipar do evento, lembra que a pessoa precisa do texto escrito."
Mesmo um indigena que fosse contar uma histéria no evento dela, tinha que ter o
texto escrito. Porque ela tinha essa coisa da escrita, do livro; da literatura registrada
em livro. Entdo eu queria aproveitar esse momento, antes de avancar, pra vocé dar
uma pequena aprofundada. Como vocé - uma pessoa da tradicdo, da cultura
indigena - mergulhou na escrita, se tornou um escritor, além de um palestrante, de
uma pessoa que tem dominio da cultura, da cura, da terapéutica, de tantas coisas?
Vocé também se tornou uma referéncia como escritor. Como € que fica isso? Isso &
uma mudancga, uma transformacao da sua cultura para poder expandir no mundo do
branco, das sociedades, das livrarias?

KAKA WERA - Legal José Luiz! Agradeco essa pergunta, ela é realmente crucial.
Pelo menos pra mim, acho que pro Gustavo também. Ndo da para falar da
oralidade, da dimensao da oralidade, sem antes falar da dimensao do sistema de
crengas em relagdo a cultura indigena. Acho que as duas coisas tem que ser
combinadas. O qué que eu quero dizer com isso? Sou de uma época dos anos 80
em que estudiosos, principalmente antropdlogos e socidlogos, chegavam na aldeia
com o sistema de crengas dessas ciéncias dizendo - e ainda dizem - que a tradigao
da cultura indigena, € uma tradicdo de ndo escrita. E a medida que alguém, ou uma
cultura indigena adquire elementos e ferramentas de outra cultura, esse individuo,
ou essa cultura, deixava de ser indigena. Isso mexia terrivelmente comigo, porque
nao acontece em nenhuma outra cultura na América Latina se um sujeito de uma
origem domina uma outra linguagem, um outro cédigo de referéncias. Ele ndo deixa
de ser nativo da origem dele. Entdo, tem uma questdo ai de um sistema de crengas

para engessar a cultura indigena somente na oralidade. Esse € um ponto. O outro
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ponto € a questdo da propria oralidade. A cultura Guarani, Tupi Guarani, na
verdade, ela ndo é so6 oral, como também acredito que nenhuma outra cultura
indigena seja. Porque muito das coisas que eu aprendi na cultura indigena vieram
de informagbes baseadas em desenhos, grafismos e pinturas que guardam
determinados conceitos. Isso é uma linguagem. Para a cultura indigena, dancgar e
cantar ndo é entretenimento, € uma transmissao de ensinamentos, ou seja, € uma
linguagem focada na transmissdo de saberes. Na época tinha uma percepgdo um
pouco mais limitada, que depois foi evoluindo. Eu achava, de uma maneira intuitiva,
que nao haveria nenhum problema em tornar escrita pelos proprios parentes, essa
oralidade, ou vivencialidade da cultura. Porque como eu lia muito e comecei a
colecionar todos os tipos de livros que sairam sobre a cultura Guarani, livros de
socibdlogos, de antropologos, de romancistas, os mais diversos especialistas e ao
mesmo tempo me perguntava: quem escreveu sobre os Guarani? Os jesuitas la
atras? Os escrivaes? Mais especificamente o escrivao francés Jean de Léry; alguns
grandes antropdlogos, um francés chamado Pierre Clastres? Vi aquilo e absorvi.
Mas também escutava informacgdes dentro da casa de saberes, dentro do opy.
Recebia ensinamentos e dizia: isso também pode ser escrito. Isso vai facilitar a
manutencdo do saber. Mas ndo sO0 a manutencdo, uma difusdao do saber!
Resumindo, o fato de uma cultura ser originariamente oral, ndo quer dizer que ela
tem que ser eternamente oral! Eu me aventurei a fazer essa transicao. Considerava
naquela época, na minha limitagao, que aquilo que os antropdlogos escreviam sobre
nos, tinha determinados vieses, por mais cientifico que fosse. E ndo sdo vieses
negativos ou positivos; ndo é por mal, ou por bem; é naturall E a maneira como
falam, como estudam os povos indigenas, baseados em determinadas estruturas,
que procuram ser neutras, no sentido de absorver e passar. Mas ao mesmo tempo,
essa estrutura tem os seus vieses. Nao tem como. E eu sentia e intuia que, se nés
tivéssemos pessoas, sabios que escrevessem e falassem por si mesmos, isso
poderia ser uma grande contribuigdo. Pensava em dois tipos de contribuigdes: uma
para a sociedade, pelo fato de possibilitar o conhecimento de uma fala escrita
dentro de uma loégica que vem de dentro da prépria cultura, mas a principal
contribuicdo estava na propria comunidade. Porque, aquele que escreve sobre sua
cultura, sobre si (de uma certa maneira serviu pra mim e vejo que serve pros meus
parentes) fortalece uma certa auto-estima cultural, que € um dos grandes problemas

socio-politicos e psico-sociais que envolvem as comunidades e as pessoas. Entéo,
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via na escrita uma estratégia e uma ferramenta para resgatar a auto-estima perdida
ao longo dos séculos. Esses dois pontos me mobilizaram para escrever e de alguma
maneira estimular outros parentes. Eu me lembro que quando lancei o livro - foi
langado na livraria Belas Artes (sorrindo) - comegou a se noticiar - e nao saiu de
mim, saiu do programa Fantastico - que "aquele era o primeiro livro escrito por um
indigena". Mas na livraria vizinha, a Livraria Cultura, me falaram assim: "N&o! Nos
langamos aqui o primeiro livro escrito por um indigena, que foi 'Antes o Tempo néo

Existia'" dos irmaos Desana. Ai eu disse: "Tudo bem! Mas esse livro nao foi escrito
pelos Desana, foi narrado pelos Desana. Foi oralizado." Tem uma diferencga entre a
oralidade e a escrita, que as vezes entra em conflitos, independente de ser positivo
ou negativo, mas entra em conflitos. Porque quando vocé escreve ha uma
laboragdo do que vocé vai dizer, diferente de quando voceé fala. E essa a diferencgal!
Tanto os Desana é literatura, quanto o que eu escrevo ¢ literatura. Hoje, o grande
escritor brasileiro indigena, € o Ailton Krenak, mas ele ndo escreveu nenhum livro
(risos). E resultado da oralidade, do poder, da qualidade da oralidade dele. Enfim...
essa questao entre a oralidade e a escrita, pra mim, € uma questdo que quando
apontada para os povos indigenas, a oralidade € usada no sentido de diminuir o
valor cultural do povo. Quando a gente escreve, escrever eleva a autoridade
daquela cultura. Nao sei se isso acontece com outras culturas. Nao sei por exemplo
se a cultura oral da Australia é subvalorizada. Nao sei se a cultura oral da Sibéria é
subvalorizada. O que sei € que no Brasil, a cultura oral indigena é subvalorizada.
Mas ela é literatura! Eu ndo sei se eu estou falando demais, mas so6 pra encerrar
aqui...

GUSTAVO - Nao, nao, pode falar. Fique a vontade.

KAKA WERA - Agora, nesse segundo semestre, vai sair uma coletdnea em que
reuni autores indigenas. Fiz a organizacdo e saira pela editora Moderna. E uma
antologia de autores indigenas chamada Apitama, que foi uma palavra que
encontrei para representar antologia. E quando estava fazendo, reunindo esses
parentes, percebi que ndo existe a palavra antologia em tupi. Ai fui pesquisar, fui
ver. Nessa pesquisa, fui buscar também, qual a raiz de literatura; onde comega a
literatura. A literatura comega em volta de uma fogueira, com pessoas contando
historias! E eminentemente oral! A escrita € s6 uma ferramenta para memorizar,

para trazer essa oralidade. E o que esta acontecendo com a cultura indigena, € que
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ela também esta se permitindo usar essa ferramenta da escrital Isso tem
incomodado muita gente.

JOSE LUIZ GOLDFARB - Muito bom Kaka! Eu agradeco a tua resposta. To
satisfeito porque eu acho que vocé desenvolveu muito profundamente, com
aspectos existenciais, filoséficos em todas as dimensdes. Entdo eu vou passar de
volta a bola pro Gustavo, porque ele tem bastante questdes mais focadas na
tematica dele. Mas muito obrigado Kaka. Acho que vocé deu conta da boa resposta.
KAKA WERA - Obrigado.

GUSTAVO - Por que vocé se dedicou ao trabalho terapéutico?

KAKA WERA - O trabalho terapéutico tem a ver primeiro com minha acgéo dentro da
comunidade e na relacdo com a cultura. Seria uma agao mais social e cultural. Mas,
na minha pratica de vida e pelo fato de ter conhecido, vivenciado e sido assistente
de um xama, de um pajé, eu acabei passando por processos (tanto processos
terapéuticos, de cura, como também de aprendizado dessa arte - através desse e
de outros pajés). Como, vamos dizer assim: vivo entre dois mundos e como também
me abominava a ideia do pajé na sociedade n&o indigena ser visto como uma coisa
muito exdtica e as vezes folclorica, me dediquei também ao estudo da terapia; do
terapeuta; do trabalho e do papel do terapeuta. Quando entrei na UNIPAZ, entrei
para levar a abordagem de uma tradicdo de sabedoria e ao mesmo tempo a
UNIPAZ me propiciou aprender. Tive toda uma formacado dentro de disciplinas
ligadas a terapias naturais e tradicionais. Com o passar do tempo, trouxe o
aprendizado vivenciado na cultura indigena, para a dindmica terapéutica. Isso
significou tanto trazer a oralidade para a escrita, como também um pouco da pratica
terapéutica da sabedoria indigena para a pratica terapéutica na sociedade como um
todo. Principalmente pelo fato de que as praticas terapéuticas na cultura indigena
envolvem uma relagcdo contemplativa com a natureza e de absor¢ao das energias;
das aguas; do fogo; da floresta e no meu aprendizado, de uma maneira preventiva e
saudavel. Entdo eu fui incorporando e trazendo fundamentos e elementos da
sabedoria indigena, para uma pratica terapéutica. O fato de trabalhar na UNIPAZ
me propiciou fazer isso: trazer para uma organizagao, dentro de uma metodologia
de estudos. Isso também é um trabalho que desenvolvi.

GUSTAVO - No livro Tupa Tenondé, vocé descreve a linhagem das palavras

almas de Tupa Ru Ete, encontradas em outro livro: "Aspectos Fundamentais
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da Cultura Guarani " de Egon Schaden e nos trechos escritos por Leén
Cadogan, atribuidas a Pablo Wera. Quem foi Pablo Wera?

KAKA WERA - Na minha época de aldeia, eu era encarregado de reunir o acervo
para o centro de cultura e foi ali que consegui os livros. Conheci a familia do Egon
Schaden, um dos maiores estudiosos e antropologos da filosofia e da cultura
Guarani em seu tempo. Em seguida conheci o trabalho do Leén Cadogan, um
sociélogo paraguaio que viveu com os Guarani. Eu me identifiquei muito com a
histéria de vida do Cadogan, porque ele € um nao indigena. E por se envolver com
a comunidade, ele também foi batizado na cultura indigena. O nome dele é Tupa
Kutchuvi. Guarani, ele passou por um processo similar ao que passei. Ele recebeu a
permissao de um pajé, Pablo Wera, do povo Guarani Apapokuva, la do Paraguai,
que pediu para ele escrever aqueles ensinamentos que eram transmitidos oralmente
no opy. Eu me identifiquei com aquilo, mas sobretudo por ele ter transcrito (Ledn
Cadogan taquigrafava os ensinamentos). Entdo ele chegava na comunidade e
quando Pablo Wera, o Pajé daquela comunidade falava, ele taquigrafava. Ele foi um
tradutor fiel aos ensinamentos Guarani. Quando acessei esses ensinamentos
escritos originalmente em Guarani e em espanhol, vi que tinha elementos ali, que
depois fui confrontar com meu padrinho, Uirapepo e foi muito rico, porque tinham
coisas que eles nao sabiam e tinham coisas que nao estavam escritas e adicionei.
Ali, sem saber, me tornei uma espécie de pesquisador e isso me estimulou a
escrever o Tupa Tenondé. O livro é o resultado dessa relagdo com as aldeias
Guarani de Séo Paulo e do Paraguai, onde conheci um casal de paraguaios que me
abriu todo o acervo oral dos Guarani. Oral, porque esse acervo, naquela época, era
gravado naquelas fitas cassete e tinham mais de setenta fitas - aquelas fitas
pequenininhas. Esse casal, que eram companheiros e amigos, que tinham a
permissao da aldeia de gravar, também me deram a permissao de transcrever parte
daquele acervo. Absorvi aqueles ensinamentos e grande parte deles eram
terapéuticos, eram sobre cura. E o Pablo Wera foi o pajé que permitiu passar da
oralidade para a escrita. O Cadogan ia na aldeia, mas em nenhum momento partiu
dele a ideia de escrever os ensinamentos. Partiu dos pajés. Partiu do Pablo Wera!
Entao, Pablo Wera foi o pajé que pediu para ser escrito, a sabedoria oral. Ele é
muito significativo. Primeiro porque possibilita a abertura de fazer essa passagem
da oralidade para a escrita, mas principalmente pela qualidade e a profundidade dos

ensinamentos que ele transmite. O Tupa Tenondé € um livro que tem essa
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densidade da qualidade do ensinamento do Pablo Wera, que originalmente eram
orais. O que nos fizemos, eu e o Cadogan, foi uma traducédo e uma leve tentativa de
interpretacao para dar sentido aquelas palavras, aqueles ensinamentos.

GUSTAVO - E qual é a relagao entre palavras e alma?

KAKA WERA - Esse é o ponto chave da cultura e da sabedoria Guarani. Porque
para a cultura Guarani, ndo existe diferenca entre alma e palavra. Inclusive, nés
somos uma palavra de pé. Nés somos uma palavra. E que na cultura Guarani e na
lingua Guarani, a mesma palavra usada para alma, € usada para palavra, que é
"nheng". O que significa palavra ser alma? Significa dizer que toda palavra tem uma
vida propria; € carregada de uma vida propria. E nos inclusive, seres humanos,
somos, palavra densificada. N6os somos uma palavra. A diferenca € que somos uma
palavra do criador e a palavra que nos falamos, ela também ¢é portadora de vida; ela
também tem alma, mas s6 que em um grau proporcionalmente infimo ao grau do
criador. Quando o criador fala, nasce um universo. E nés seres humanos também!
Quando eu falo, quando vocé fala, tem um universo aqui sendo criado, através de
cada palavra que a gente fala. Entdo essa é, pra mim, a beleza, a profundidade
maior de toda a cultura Guarani. Veja sé: eu, que ja gostava de ler e escrever e 0s
Guarani, que sao os mestres reconhecedores do poder, do sentido e do significado
que € uma palavra, quando juntei com eles veio essa conexao tao grande. Entao,
tentando explicar novamente, tentando sintetizar a palavra-alma, € exatamente isso:
toda palavra € uma alma, toda alma é uma palavra. Nao € uma metafora! Para nés
€ uma verdade.

GUSTAVO - Por isso € que mudaram o nome do Leén Cadogan?

KAKA WERA - E! Para Tupa Kutchuvi por entender que toda palavra tem uma
alma, uma energia viva. Se vocé tem um nome que carrega uma qualidade, ou uma
alma de baixa qualidade, entdo convém vocé ressignificar esse nome, para elevar o
padrdo dessa alma que vocé carrega. E um negdcio talvez meio complicado de
dizer isso aqui (sorriso). Mas é isso: entdo ele teve que mudar de nome. O que os
Guarani dizem é que o nome que a gente recebe, o nome ocidental, ele ndo tem
nada a ver com a nossa alma. Quando a gente tem uma alma numa vibragao e o
nome numa outra, isso causa muito conflito de desconexdo consigo mesmo. Por
isso convém que vocé tenha um nome de alma. Convém que vocé descubra qual
que € a reverberacdo, o nome da tua alma. Por isso também que os Guarani tém

dois nomes: um nome que o ocidental da e o seu nome de alma.
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JOSE LUIZ GOLDFARB - Qual que é o seu nome de alma Kaka?

KAKA WERA - E Wera Jecupé! Wera Jecupé.

JOSE LUIZ GOLDFARB - O que quer dizer?

KAKA WERA - Wera Jecupé significa Raio Guardido. A palavra Wer4, significa raio
- de relampago. Jecupé € aquele que guarda. Aquele que é um guardido, um
protetor. Entdo meu nome é algo assim como um Relédampago que Guarda, que
protege, que protege a alma (sorriso).

GUSTAVO - (Sorriso).

JOSE LUIZ GOLDFARB - E o teu nome Kaka Werd seria o teu nome
ocidentalizado?

KAKA WERA - O nome Kaka é um apelido de Carlos. E um nome ocidental. Kaka
Wera é o meu lado ocidental (sorriso), meu lado americano ancestral se juntando:
Kaka Wera. Foi ficando Kaka Wera pelo apelido, porque Kaka ja era um apelido. Na
minha época de criancga eu tinha dois apelidos: um era indio e o outro era Kaka. E
esses dois apelidos nasceram na época da infancia e continuaram. Eles foram
criados na época em que eu comecei a jogar bola na escola, no futebol. O Kaka nao
me deixou mais e o Wera Jecupé foi adquirido quando eu entrei na aldeia Guarani.
GUSTAVO - Como é que vocé compreende a doenga? O que é a doenga e o
qué que é a cura?

KAKA WERA - A doenca é uma desconexdo com a alma. A alma para estar
equilibrada, precisa estar sintonizada com as forgas da natureza. Essa é a base da
minha terapia que vem dessa filosofia. Na minha terapia, a doenga é a desconexao
da alma. E a alma para estar curada, equilibrada, ela precisa estar em sintonia com
a natureza. E o que é estar em sintonia com a natureza? Ela precisa estar fluindo,
recebendo e doando energias da natureza. Entdo, que energias sdo essas? Ela
precisa estar fluindo com a energia da terra e das coisas da terra, por exemplo: o
alimento que vem da terra; da agua e das coisas da agua; do ar e do fogo - o fogo
do sol, o fogo da lua, o fogo das estrelas. Entdo, a alma, ela se nutre... a alma que é
uma palavra, ela se nutre dessas forgas da natureza. Quando por algum motivo uma
pessoa se desvitaliza, para mim e para nds, desvitalizar pode provocar doencgas
fisicas e nao fisicas. A doenca fisica e a doenga psiquica acontecem a partir de uma
desvitalizacdo. A cura é proporcionar uma revitalizacdo e essa revitalizacéo (na
minha metodologia de cura) eu ofereco através de uma conexdao com a natureza

num primeiro momento e num segundo momento, € ver de onde vem esse
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desequilibrio, na sua consciéncia, ou no seu corpo - onde esta sendo gerado. Se for
uma doenca de corpo, por exemplo, esta sendo gerado de um problema no meu
figado, entdo vou buscar elementos naturais que proporcionem uma purificagéo e
revitalizagéo desse figado. Normalmente sao folhas, sdo coisas da natureza. A cura
€ proporcionar uma revitalizacdo da energia da alma e proporcionar uma corre¢ao
do ponto especifico que ta gerando a doencga.

GUSTAVO - Se o ritual xamanico reabilita o individuo, se ele traz de volta o
sujeito ao contexto familiar, social e natural em que vive, como é que vocé
enxerga essa relacao entre cultura e cura?

KAKA WERA - Preciso entender melhor... se o ritual reorienta... reorganiza...
GUSTAVO - O ritual de cura reabilita o sujeito. Entdo vamos supor que o
individuo precisa de um ritual de cura e um xama realiza a cura.

KAKA WERA - Sim...

GUSTAVO - Ai seria diferente por exemplo de um médico fazer uma cirurgia.
De repente um procedimento cura um, nao cura o outro e o inverso também.
KAKA WERA - Mas ai eu vou te dizer uma coisa pra tentar elucidar essa pergunta,
no sentido do ritual, da cura e também além da cura. O ritual, ele € um sistema que
proporciona uma interagdo para o seu proposito. Quando se diz que o xama cura
através do ritual, o qué que é esse ritual? E uma reunido de espacos; elementos;
ferramentas para proporcionar uma cura. Quando o médico vai fazer uma cirurgia, €
um ritual. Porque quando ele vai fazer uma cirurgia, ele prepara o espaco, ele
prepara o ambiente, ele chama auxiliares, ele reune ferramentas e ele reune
elementos que precisa e ali realiza a cirurgia. E um ritual! Nesse sentido, todo rito &
eficiente porque ele é legitimado pela cultura a qual pertence. Quando os médicos
da escola paulista de medicina nos anos 80 foram ao Xingu para curar, o conflito
gue existia nao é porque os xinguanos preferiam o pajé. O conflito que existia era
porque os xinguanos ndo conheciam o rito do médico. E quando os médicos viram
que, para determinadas situacdes, o rito da medicina ocidental era aceitavel e para
outras situagdes ndo, houve um acordo entre pajés e médicos. Porque o rito € uma
linguagem que envolve corpo, espaco, gestos, ferramentas e elementos. E uma
linguagem cultural.

GUSTAVO - Sim. Estou te perguntando isso porque li um relato certa vez,
sobre indios Navajos, dos Estados Unidos e eles tinham um ritual de cura em

que faziam tatuagens, mas nao eram tatuagens de fixar, eram tatuagens que
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se apagavam do corpo a medida que o tempo passava. Os desenhos das
tatuagens eram feitos para agradar os espiritos. E quando eles descobriram
que esses desenhos foram parar em museus, eles se sentiram ofendidos.
Porque nao era para estarem ali. Esses desenhos eram para apagar e junto
levarem a doenga embora.

KAKA WERA - Essa histéria é bem importante porque ela mostra aquela
linguagem, o rito. Ele obedecia a uma linguagem a qual aquela cultura reconhecia.
E quando sai de uma cultura e vai para outra, para uma outra logica, isso da uma
bagunga na percepgao, chegando a ser uma afronta. Vamos inverter a légica. Um
grupo de indigenas vai no hospital e leva do hospital ali um estetoscépio, umas
ferramentas usadas para verificagdo de doengas, aparelho de pressao (ferramentas
basicas). Eles levam para a aldeia e penduram na parede, como noés aqui
penduramos quadros na parede. Num determinado momento chega um médico e
olha aquilo. Ele vai ficar surpreso! Pode ficar chateado, mas vai ficar surpreso:
"Vocés estdo usando isso aqui fora do contexto! Isso aqui é um estetoscopio! Por
que esta pendurado na parede?! Isso aqui é um aparelho de pressao!". Vocé
consegue visualizar a cena?

GUSTAVO - Sim.

KAKA WERA - Entendeu? Entdo isso & um cdédigo cultural. Essa pergunta é
importante porque as vezes, nos todos interferimos com um viés na cultura do outro
e isso causa um problema, uma bagunga na cognigao.

GUSTAVO - No livro O Poder do Sonho, o relato atribuido ao pajé kamayura
Takuma, é a expressdao de um momento filosofico que ele afirma que o ser
humano nao esta acabado. Ainda é um sonho do Grande Espirito. O que é este
sonho do Grande Espirito?

KAKA WERA - Ai a gente vai voltar na palavra (riso). Ai a gente vai voltar na
palavra alma. De acordo com a cosmovisdo Tupi Guarani, tudo que existe €&
resultado de um canto. O Criador, num certo momento, cantou. E as estrelas
surgiram; os planetas... A natureza do Criador é criar e o elemento com que o
Criador cria, para a cultura Tupi Guarani € através da alma-palavra. Quando Ele cria
o ser humano - tentando simplificar aqui - ele da ao ser humano o atributo também
de co-criar, porque ele da ao ser humano o atributo de falar... e falar é co-criar. Esse
€ o0 sonho do criador. No nosso caso € a prépria manifestagao da terra, da natureza

e das diversas comunidades de seres. Esse € o0 sonho. Mas o propdsito do criado,
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no caso do ser humano, € honrar o criador co-criando, porque ele tem essa
habilidade que Ihe foi dada. O que os Kamaiura falam é que ndés ndo somos
totalmente humanos porque ndés nao sabemos lidar com isso. Como antes de
sermos humanos nds éramos bicho, e antes de sermos bicho nés éramos planta, e
antes de sermos planta nés éramos pedra, essas memoarias anteriores sdo muito
mais fortes em cada um de nds, do que a memodria do humano. A memodria do
humano esta se fazendo. O que esta instalado em nés é a meméria do animal que
nos somos, a memoria da planta que nés somos, € a memoéria da pedra que nds
somos, dos minerais que ndés somos. Entdo essas coisas estdo muito mais
presentes em noés, porque ja estdo instaladas. O humano ndao, o humano esta se
fazendo agora. Por isso que os Kamaiura falam: "No6s somos mais bicho do que
gente!", n6és ndo somos gente ainda, totalmente. Um dia nés seremos! O que é
necessario fazer pra ser gente? E dominar a habilidade da criacdo. E ai que é a
beleza e a dor (Riso). Porque, como é que a gente exercita? Pode ser através da
dancga, através do canto, através da escrita, através da oralidade, mas dominar
isso... O qué que é dominar? Como cada coisa que a gente fala, vai ter um
endereco certo, é aprender a lidar com esse dom.

GUSTAVO - O dom de falar.

KAKA WERA - O dom de falar, de pensar e de sentir.

GUSTAVO - Quando vocé diz AKAN-KUARACY: atencao solar; AKAN-JACY:
atencgao lunar; AKAN-GUATA: atengio integrada, por que estes fendmenos da
consciéncia sao associados aos astros celestiais?

KAKA WERA - A palavra AKAN, significa cabeca. Mas também significa
consciéncia. AKAN-JACY, AKAN-KUARACY. Jacy se refere a lua, Kuaracy ao sol.
Os astros tém uma presenga poderosa na nossa alma, no nosso ser, na nossa
consciéncia. No caso do sol, sua influéncia em ndés nos permite a exteriorizagao. O
sol exterioriza. A presencga da lua em nés, permite a internalizac&o. A lua, ela € uma
emanacdo que esta ligada a noite. Ela permite o recolhimento, a interiorizagao.
Entdo nossa consciéncia navega entre esses dois estados: solar e lunar; exterior e
interior; dia e noite. A nossa consciéncia esta associada a esses dois astros, néo é
por uma questao de metafora, € por uma questao realmente de influéncia! O sol, a
lua, as estrelas, a terra, nos influenciam. Mas entre esses astros, os trés mais
préximos que nos influenciam é o sol, a lua e a terra. A terra influencia nos nossos

temperamentos, o sol na nossa exteriorizacdo - na exteriorizacdo da nossa
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consciéncia e a lua na interiorizagdo. O Guata € aprender a integrar; equilibrar
esses dois pontos.

GUSTAVO - O AKAN-GUTA que é o cocar?

KAKA WERA - E.

GUSTAVO - Vocé falou que o cocar é um termo que vem dos mexicanos, hao é
isso?

KAKA WERA - Cocar é um termo guatemalteca.

GUSTAVO - Isso...

KAKA WERA - E AKAN-GUTA é um termo Tupi.

GUSTAVO - Ele simboliza os raios do sol?

KAKA WERA - Isso. O cocar representa justamente a nossa consciéncia (maos e
os dedos bem abertos sobre a cabega, com gestos em diregdo ao alto) contactada
com o alto. Representa os raios solares; representa essa emanacao.

GUSTAVO - E qual é a diferenga entre pajé e xama?

KAKA WERA - Tem uma diferenca na linguagem. O termo pajé é o mesmo para
xama, na lingua Tupi. Xama é um termo mais globalizado, porque vem de culturas
da Sibéria. Culturas originarias de la. Essas culturas foram estudadas por algumas
pessoas na década de vinte e de trinta, entre elas um cara chamado Mircea Eliad.
Esse cara e um outro, chamado Joseph Campbell, eles estudaram essas culturas
de perspectivas diferentes. O Campbell estudando as simbologias e as histdrias.
Mircea estudando justamente os métodos de cura, as maneiras de cura. Ai ele
escreveu um livro pra expor os seus estudos, chamado "O Xamanismo: a arte do
éxtase". O termo xama, a partir daquele momento e com a vinda de outros
estudiosos, acabou se globalizando para designar os curadores tradicionais de
culturas autoéctones, como se fala. No Brasil, essa palavra equivale ao pajé da
lingua Tupi. A diferenca é mais ligada a questao da linguagem mesmo. E claro que
€ um pouco mais complexo porque no Brasil e no mundo de hoje, quando se fala de
xama, se refere tanto a pessoas de origem de culturas tradicionais, como também
pessoas que através da psicologia, através de estudos e de pesquisas, se
expressam como xamas. Existe o xamanismo urbano. Mas em esséncia o xama e o

pajé partem do mesmo lugar, como expressao de cura.

* % %
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ANEXO I

PALESTRAS FLIPUC UBIRATAN D’AMBROSIO E KAKA WERA
JECUPE

ESTA TRANSCRIGAO E PARTE INTEGRANTE DAS TRANSMISSOES FEITAS
PELO CANAL DTI DA PUC-SP NO YOUTUBE, SOBRE A PRIMEIRA FESTA
LITERARIA DA PUC-SP (FLIPUC), REALIZADA PELA EDITORA DA PUC -
EDUC. A MESA, MEDIADA PELO PROFESSOR JOSE LUIZ GOLDFARB,
ESTAVA COMPOSTA PELO ESCRITOR INDIGENA KAKA WERA JECUPE, O
PROFESSOR UBIRATAN D'AMBROSIO E FOI TRANSMITIDA AO VIVO, EM 23
DE OUTUBRO DE 2017, NA SEGAO DE PALESTRAS OCORRIDAS DURANTE O
PERIODO DA TARDE, COM INIiCIO AS 16HS. %2

JOSE LUIZ GOLDFARB - Boa tarde. Eu queria agradecer a presenca de todos e
todas. E com muita alegria que nés estamos ja na terceira mesa, da nossa FLIPUC,
no seu primeiro dia de vida. A FLIPUC é uma iniciativa da editora da PUC, que eu
agradeco muito. Também agradegco ao pessoal da DTI, que esta fazendo
transmissao (entdo ndés estamos ao vivo, online) e também ao patrocinio da
Faculdade Santa Maria de Cajazeiras da Paraiba. O apoio da Carta Capital e da
escola de musica Judaica Brasil, a outra curadora, Lucia Santaella, com quem me
reuni para abordarmos juntos os varios aspectos da literatura - dai o nome Literatura
Transversal.

E hoje nés temos uma mesa muito boa - tenho certeza que vocés vao
apreciar - com duas personalidades da nossa cultura de Sao Paulo / Brasil / do
mundo, duas personalidades internacionais: o Kaka Wera Jecupé, escritor,
ambientalista, conferencista de origem indigena Kaipd, do grupo Tchucarramée e
que nasceu no ano de 64, em Sao Paulo. Além disso, € fundador do Instituto
Arapoti, empreendedor social da rede Ashoka de empreendedores sociais e
conselheiro da BOVESPA social e ambiental. Leciona desde 1998 na Universidade
da Paz (UNIPAZ) e Fundagao Peirépolis. Ja fez conferéncias a respeito da

diversidade cultural no Reino Unido, Estados Unidos, Israel, india, México e Franca.

202 \fide video: https://www.youtube.com/watch?v=2kBvEzxhbrk
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Foi candidato pelo Partido Verde ao Senado - eu votei nele - pelo Estado de Sao
Paulo nas eleicbes gerais do Brasil de 2014. Mas, antes de apresentar o professor
Ubiratan D'Ambrosio, queria dizer que conheci o Kaka bem no inicio do meu
envolvimento com o mundo do livro, na Livraria Belas Artes. O Kaka foi apresentado
pelo Airton Montov, quando Kaka estava iniciando a carreira de escritor, nos anos
80... comego dos anos 90, quando tive a honra, a sorte, o prazer de recebé-lo na
livraria, colocar o livro dele a venda (e nao foi o unico, depois foram multiplicando, e
até organizei - nunca vou esquecer - um 7 de setembro, em que nds fizemos uma
palestra sobre o outro lado do Brasil, o lado indigena, exatamente no dia da
Independéncia do Brasil. Foi muito forte! Depois que fechei a livraria, segui pelo
mundo da leitura e encontrei o Kaka no Rio de Janeiro, algumas décadas depois,
num evento de literatura infanto-juvenil, organizado pela Fundagédo Nacional do
Livro Infanto-Juvenil, que é uma fundacdo muito importante, porque ela é
extremamente rigorosa do ponto de vista da literatura.

Junto conosco esta o professor Ubiratan D'Ambrésio, meu amigo
também, a mais tempo ainda (fico até emocionado) - acho que antes até da livraria.
Eu ainda era editor (agora voltei a ser aqui com a EDUC) mas, entrevistei o
Ubiratan, quando estava organizando um livro sobre Mario Schenberg. Cheguei na
casa dele ali no Jardins, uma paralela da Peixoto Gomide e quando ele me abre a
porta, vejo uma parede de mascaras africanas: - Esse cara é especial! E de fato! Ele
foi aluno do Mario Schenberg. Foi um bate-papo muito bacana. Ele nasceu em Sao
Paulo, 1932, € matematico e professor de matematica. Dentre as suas formacgdes,
que sao multiplas, destaca-se bacharel em matematica pela Faculdade de Ciéncias
e Letras da USP, onde teve a oportunidade de conhecer e estudar com Mario
Schenberg. E licenciado em matematica também pela USP; bolsista do Governo
Italiano do Instituto Matematica da Universidade de Génova - Italia; doutor em
matematica pela Escola de Engenharia de Sao Carlos da USP; pds-doutoramento
no departamento de matematica da Brown University - Estados Unidos; laureado em
2001 pela Comissao Internacional de Histéria da Matematica com o prémio Kenth O.
May por contribuicdo a Histéria da Matematica e em 2005, (me lembro desse
momento, ele estava com a gente la na Marqués de Paranagua) ganhou da
Comissao Internacional de Instrucdo Matematica, a medalha Felix Klein, de valor
muito grande e reconhecimento pelas suas contribuicbes no campo da educagao

matematica. E professor emérito da UNICAMP, (eu visitei ele la, almogamos juntos
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com o Mario Schenberg na UNICAMP - faz um tempinho) é pro-reitor também no
Instituto de Matematica, Estatistica e Ciéncia da Computacdo da UNICAMP;
professor visitante da UNESCO do programa de pos-graduagdo na Republica de
Mali; diretor do programa de mestrado, ensino de ciéncias e matematicas na
UNICAMP; participou do convénio da OEA, no Ministério da Educacao do Brasil; foi
presidente do comité interamericano de educagdo matematica e entre outras
distingdes: professor da PUC, dos programas de estudos pés-graduados de Historia
da Ciéncia e ensino da matematica; orientou varios doutores e mestres que estao ai
pelo mundo ensinando jovens; membro de varias sociedades cientificas. Atuamos
juntos na Histéria da Ciéncia - ele ajudou a fundar (na verdade fundador de muitas
sociedades). Destaca-se pela sua vasta colaboragdo nos conselhos editoriais de
orgaos destinados a publicagbes cientificas e educacionais; autor de varios livros
(alguns estao la fora) e também podemos aproveitar, conferencista. Entao, estamos
aqui na nossa mesa de cultura indigena e eu queria comecgar provocando 0O
Ubiratan, pela vasta experiéncia que o Ubi tem - eu nao citei ainda, vou citar agora:
o Ubiratan também trabalhou muito, foi nessa época que nos conhecemos, com a
Etnociéncia.

Entao, Ubi, muito bem-vindo. Agora, conta pra n6s um pouco sobre esta
festa literaria: Como vocé vé essa importancia, essa aproximacgao, essa metodologia
gue vocé nos ensinou; de dialogar com culturas, como a cultura indigena do Kaka?

Muito bem-vindo!

UBIRATAN D'AMBROSIO - Boa tarde. Eu agradeco muito, muito o convite para
participar deste evento que eu considero uma iniciativa louvavel. Muito importante
que a gente dé atencao para a literatura até certo ponto esquecida, ou
marginalizada. Isso tem sido um dos grandes motivadores de toda a minha carreira.
Agradeco muito as palavras do José Luiz, sempre muito carinhosas e fico muito feliz
e muito honrado em compartilhar essa mesa com o amigo Kaka Wera. Ha muito
tempo nds temos estado juntos em eventos parecidos com estes. Bom, o convite
veio como uma surpresa... 0 que que eu... eu ndo sou da area! Se vocé esta
falando em literatura indigena, eu... ndo escrevi nada! Mas eu acho que eu sou de
todas as areas. Estou envolvido com todos! E nessa situagcédo, eu gosto muito de
citar uma... uma frase que eu aprendi; me acompanha e me impressiona - e até
certo ponto guia muito das minhas ag¢des - que € uma frase... a quem eu devo? Ao

José Luiz! Cada vez que o José Luiz manda uma mensagem, a assinatura dele vem
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logo acompanhada de um provérbio do Talmud, onde diz: "Ndo vemos o mundo
como ele é, mas como nés somos." Isso ai se aplica muito bem a essa... essa
minha participagdo. Como € o mundo indigena? Como € o mundo que aqueles
indigenas tentam retratar? N&o sei como ele é, eu sei como eu o vejo... como eu
vejo esse mundo. Entdo a minha fala, de certo modo é (conforme esse provérbio) é
o de um observador atento, de um observador interessado, sobretudo de um
observador respeitoso. Respeitoso... que procura cada vez conhecer um pouco
mais, daquilo que nao é parte da minha vida. Mas, muita gente deve ficar curioso:
"Mas vocé nao é Ubiratan?", "Vocé néao é Ubiratan?". A pouco tempo eu tive uma
turma de alunos indigenas e quando eu dei aula, um dos alunos veio e falou: "Olha,
eu sou Ubiratan! Sou cacique...", nao sei de que grupo, aqui do litoral de Sao Paulo
e € o cacique Ubiratan - até me explicou como que € a pronuncia correta. Nao é
bem Ubiratan. Ai ele me explicou um pouco e... bom, ele € um nome indigena e eu
como é que pode um Ubiratan, um nome indigena-brasileiro € um D'Ambrésio, um
nome indigena-italiano? Claro, os indigenas, os que estdo na ltalia, nas falas do
Vesuvio, como eram 0Ss meus avos quando vieram criangas pro Brasil, sao
indigenas daquela regido - sdo os indigenas do Vesuvio. E como € que pode o
nome de um indigena do Vesuvio, D'Ambrésio, junto com o nome de um indigena
brasileiro Ubiratan? Isso é fruto daquilo que eu digo: a visdo romantica do imigrante
europeu, que encontrou uma outra cultura. E sobre essa cultura, o que que houve -
€ iSso aconteceu com meu pai, com meus pais, mas principalmente meu pai que lia
muito, gostava muito de ler o José de Alencar e ficou fascinado com os romances
do José de Alencar sobre os indigenas e em particular o Guarani e varios outros o...
Ubirajara... e resolveu por nos filhos, nomes indigenas e por isso eu passei a me
chamar Ubiratan (em indigena) D'Ambrésio. O meu irmao € Ubirajara... D'Ambrdésio!
A minha irma é lara... D'Ambrésio! Claro, nao foi tdo facil. Na hora do batismo, o
padre nao queria nos batizar! "Ndo! Ndo posso batizar com esse nome pagéo! Tem
que ter o nome de algum cristdo. Algum santo! " Ai, para efeito de batismo, bom,
acabaram me chamando de Ubiratan Thomas D'Ambrdsio. Ai o padre: "Ah,
menininho Thomas, ta batizado e etc." (fazendo o sinal da cruz com a mao); s6
serviu pra isso! Porque o meu nome € Ubiratan D'Ambrésio. E essa combinagao
reflete uma visdo romantica do inicio do século, durante os primeiros anos do século
XX, que os imigrantes encontraram. E vé, quer dizer, um pais novo, com coisa; e 0

que que eles sabiam de indigena? Provavelmente, meu pai acho que nunca viu
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indigena, mas viu o José de Alencar. E 0 qué que nds de tradigao - familia italiana
tradicdo; gostava muito de oOpera. E a Opera que nos fascinou e fascinou toda
Europa foi o Guarani, do Carlos Gomes, que também mostra um indigena. E quem
é esse indigena? E um indigena nobre, é um indigena valoroso, etc. Entéo, 6, toda
essa visdo romantica; que nés sabemos que os indigenas sdao como ndés: tem os
bons e tem os ruins; tem os decentes e tem os vigaristas; a mesma coisa! Todos os
povos sdo assim! Mas essa visdo romantica é a que perdurou durante muito tempo.
Durante muito tempo, essa foi a visdo romantica. E eu estudei em colégio salesiano,
dos padres de seu Coracao de Jesus e quase toda semana, vinha um salesiano, um
padre, que estava em missao la, entre os indigenas da Amazoénia. E eles estavam
muito interessados em catequizar... botar na cabeca deles o que €& o deus
verdadeiro! O deus deles - esse ai nado, isso € coisa de herege, pagéo, néo
interessa. O deus é este! Deus ¢ este! E eles faziam a catequizacdo, como continua
até hoje; transformando; tirando uma das coisas fundamentais de todas as culturas,
que sao os mitos que deram origem as religides. Isso tudo nao! Isso tudo é
bobagem, aqui... e eles... Bom! Ao mesmo tempo, que eles faziam isso, tentavam:
"A lingua de vocés ndo serve pra nada! Aprendam a lingua que permite se
comunicar." Ainda tentavam fazer uma lingua e escrever a biblia, o testamento, uma
lingua acessivel, uma lingua indigena transformada em linguagem escrita. Essas
coisas... mas ao mesmo tempo eles chegavam e praticamente toda semana tinha
visita de um deles, contando coisas dos indigenas, quase sempre coisas de
natureza exotica... curiosa, etc. E essa, eu acho que é a formagao, muito geral, da
minha geragdo. Hoje as coisas estdo mudando! Mas na minha geracdo foi essa
formagdo. E eu tive, obviamente, influéncia disso. A partir dai eu comecei a ter
minhas experiéncias como educador, mas principalmente como... comecei como
historiador, muito mais... como matematico, mas logo - matematica néo era
realmente... fiz uma carreira de matematica, tudo que até onde vocé pode chegar,
mas nao era aquilo mesmo que me fascinava. O que eu gostava muito era de
historia!l Entender Historia de todos os povos! O qué que se passa em outras
culturas? Qual é a histéria, quais sao as tradigbes dessas outras culturas? E ai
comecei a ler muito. E as leituras que chegam a mao da gente sao leituras que
também reflete uma visdo do exodtico, do estranho e um dos livros que me
impressionou muito e acho que impressionou muita gente foi os do Hans Staden, as

visitas do Hans Staden enquanto ele passou aqui, prisioneiro, se preparando pra ser
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comido e volta pra Europa e escreve um livro que se tornou um best-seller
conhecidissimo e deu a imagem do indigena canibal. Quer dizer, um descaramento
total a condenagdo do canibal indigena - uma coisa nobre o conceito do
canibalismo, se vocé refletir bem sobre isso, comparado com o conceito de botar
alguém na fogueira e deixar. Por que? Porque & herege. Entdo sdo coisas desse
tipo, mas que criam, fizeram o imaginario sobre o que é ser indigena. Logo depois
teve um livro que também me impressionou muito, do frei Vicente Salvador, que foi
a primeira historia do Brasil - o primeiro livro de histéria do Brasil - em que ele se
dedica uma boa parte a falar sobre os indigenas e ele fala sobre os indigenas de
uma forma, no meu entender - talvez seja a primeira vez que ele vai mais
profundamente pra entender o que é essa cultura dos povos que foram
conquistados e... despojados... dos bens materiais e culturais, terra e tudo isso, e
ele diz - eu achei muito boas as observagdes dele, até hoje - ele diz que uma cultura
com uma linguagem copiosa, que optou por nao ter linguagem escrita, linguagem
oral. Mas é uma linguagem muito sofisticada e... um sistema de contagem - conto,
1, 2, 3, 4, 5, quando acabou o0 5, comega a outra mao e se precisar poe pé, mas sb
isso. Nao tem aritmética de outro modo. E ai ele tem a conclusédo dele: "Mas, por
que teria desenvolvido uma aritmética? " e ai ele entra no sistema econémico. Isso
mostra como todos estes componentes culturais estdo amarrados. Uma coisa tem a
ver com outra. E as visdes romanticas que a gente sempre tem, sdo destacando
aqueles fatos, sem pensar nas relagdes intimas entre eles. E ai eu tive uma grande
experiéncia, que foi, eu fui convidado pra ser professor na Africa, na Republica do
Mali. E nao fiquei morando la. Eu ia, passava um tempo |a, voltava pros Estados
Unidos - eu era professor nos Estados Unidos esse tempo - ia passava umas
semanas na Africa, voltava pros Estados Unidos, depois voltava pra la. Entdo ficava
nesse - por isso que eu ganhei o apelido de "Ubiratour" - estava sempre em tour da
Africa pros Estado Unidos e vice-versa. Entdo, essa experiéncia foi notavel, porque
eu entrei em contato com uma cultura - também, uma cultura super sofisticada -
com toda uma mitologia, um sistema religioso tremendamente elaborado que é o
que se vé na Africa e que tinha uma particularidade: néo tinha lingua escrita, tudo
oral, as tradicbes todas orais. E dessa tradicao oral, havia uma profunda literatura
contando desde as origens; desde as origens... e essa literatura, desde as origens

era transmitida por sabios que entravam, quase num estado de transe e nesse
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estado eles falavam sobre a histdria - chamados (Grill).?* Isso ai me fascinou e eu
comecei a perceber o quao rico € a tradigao oral. E ao mesmo tempo que eu tava la
na Republica do Mali, outro colega - era o linguista - que tava tentando construir
uma linguagem escrita, para poder difundir essas tradiges orais. Isso foi feito e eu
acompanhei a elaboragdo do que é uma tradigdo oral passar para uma tradigao
escrita; o quanto se perde - quao pobre se torna a narrativa escrita comparada com
a narrativa oral. Isso depois aqui, eu tive é... minha experiéncia com indigenas aqui
foi relativamente pequena. Visitei varias aldeias, varias comunidades, aqui em toda
América Latina também e ai eu comecei a perceber a riqueza das narrativas que
nds ndo conseguimos capturar na tradigdo escrita e geralmente a escrita é feita por
individuos de outra cultura. E raro a gente ter uma pessoa como o Kaka Wera, que
nos coloca dentro da tradigdo escrita, o mais auténtico possivel, do que seria a
tradicdo oral da sua cultura. Isso sdo raros. Alguns tém tentado fazer isso... eu
tenho... fiquei muito impressionado com o livro do linguista chamado Daniel Everett,
sobre os Pirah& na... na... Amazonia - ele também é um povo com uma linguagem
sofisticada, elaborada, sem nenhuma possibilidade de organizar essa linguagem
com uma escrita. E um livro fascinante do Everett, que eu conheci, foi meu colega
na UNICAMP, quando eu fazia essa pesquisa. Também gostei muito, muito, do
trabalho feito pela... minha... um livro que eu li - também me impressionou, mais ou
menos desse estilo - um livro sobre os Dessana, que fala, que chama, Antes o
mundo nédo existia. E € um livro muito interessante porque da toda a mitologia, toda
a Criacao. A Criacado, como é que €? De repente Deus faz-se luz e ai, Criou tudo...
Primeira coisa que vem das nossas tradi¢des, né - judaica; cristd; maometana - é
essa ail Faz-se luz e pronto. Depois veio a tradigédo cientifica, o Big-bang; energia
concentrada - nao tinha nada, s6 energia concentrada e de repente vira matéria - €
muito misterioso! Nada menos misterioso que as tradigdes que vocé encontra entre
os Dessanas e outras culturas. Tudo acaba comegando de algum jeito. Que jeito?
Ninguém sabe como! E ai vale aquela frase do José Luiz: € como a gente vé e n&o
como de fato foi. Porque como é que a gente vai saber como de fato foi? E ai é todo
um sistema de evolugéo, darwinismo - que parece uma coisa bem, bem razoavel,

bem... E assim estive em contato, acompanhei muito bem o trabalho da Mariana

203 \/ide video: entrevista do compositor brasileiro Nana Vasconcelos para o programa ensaio da TV
Cultura, disponivel na Internet: https://www.youtube.com/watch?v=3z6vR6j3HIA. Nesta entrevista,
Nana Vasconcelos chama os Grill de Griotos.
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Leal Ferreira, sobre também o que se passa com o conceito de cor - como é
importante a cor em todas essas culturas indigenas e... os meus alunos, alguns
alunos fizeram doutorado comigo, o Waldir; o Walmir Cardoso foi fazer sobre o
conceito de... claro que se vocé; vocé sabe o0 que se passa com o tempo. As
constelagdes, vocé olha pro céu - se a gente olha pro céu e encontra |la Escorpido,
Aries, Gémeos, etc. outras culturas olham pro céu e encontram outras coisas e tudo
isso muito bem estudado no doutoramento do Walmir. Também orientei uma tese
que me - todas as minhas, as teses dos meus doutorandos me fascinam, eu
aprendo com eles. Uma delas do Joao Severino Filho, que escreveu sobre a... o
respeito, a organizagéo... que eles tém, com relagao as relagbes da natureza, com
a natureza e quando a gente fala em ecologia, etc. ta ali'! como vocé vé! Como vocé
se relaciona com a natureza de uma forma diferente daquilo que a gente tenta fazer:
cortar, pra plantar outra coisa - "Agro ¢é tudo!" - Que Agro é tudo?! O que é tudo é a
natureza como ela é. E isso ai tudo. Um outro que recentemente fez da mesma tese
- ele trabalha é professor na Universidade Guarani do Grande Dourados, onde claro,
a lingua dominante e a cultura dominante € Guarani, que € - ele é professor de
matematica. Como vocé vai levar, tentar traduzir o que € matematica, os nomes de
matematica, os conceitos de algebra, etc. - que é fruto de uma cultura que se
desenvolve a... milhares de anos em torno do mediterrdneo - como € que voceé vai
transplantar isso e plantar isso em outra cultura? Entdo, todas essas coisas
merecem uma reflexdo mais profunda e eu acredito que a literatura indigena, agora
(n&o os romanticos como o José de Alencar e outros que eu mencionei), mas ela
trazida por indigenas que comegam a dominar duas culturas e sdo capazes de ir, de
certo modo, traduzir as tradigbes orais em escrita - eu acho que a partir dai, toda
uma outra perspectiva se abre, no nosso entendimento, que s6 pode prosseguir se
tiver respeito pela cultura do diferente. E é isso que... eu acho que... de certo modo
faz com que eu me sinta muito - de certo modo n&o, de todos modos - que eu me
sinta muito privilegiado de ta compartilhando esta mesa com o Kaka Wera. Muito
obrigado.

JOSE LUIZ GOLDFARB - Obrigado Ubi.

PLATEIA - (Aplausos).

JOSE LUIZ GOLDFARB - Como é comum nas festas literarias, vou ler um trechinho
do "Trovédo e o Vento". Escolhi este trecho, porque a duas semanas atras foi o ano

novo judaico, que é quando recomecamos a leitura do texto da Tora. E interessante
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porque na Hebraica temos uma tradicdo muito "puquiana" de ler a tradugcdo do
Haroldo de Campos, que era professor emérito aqui da PUC e que quando vivo, lia
pessoalmente na sinagoga. Ele punha o manto, se sentia o rabino convidado e lia
sua traducao. O interessante é que depois de muito estudo linguistico do verbo,
concluiu: "N&o era no principio que o criou Deus." Nao era. Mas ele ndo foi o unico
gue chegou a essa conclusdo. Outros estudiosos na Franga, na Alemanha - ele cita,
ele estuda - também pensavam assim: "Quando criando...". Nao € "no principio
criou". Agora veja o que acontece quando passamos para a cultura Tupi Guarani,

que também fala do principio:

"Em continuagéo,

da sabedoria contida em sua propria divindade
e em virtude de sua sabedoria criadora,

os Seres-Trovbes desdobraram-se:

Karai Ru Ete, pai dos futuros Karai;

Jakaira Ru Ete, pai dos futuros Jakaira;

Tupé Ru Ete, pai dos futuros Tupas;

Nande Ru Ete, pai da futura Nande cy,

para que fossem pais verdadeiros

dos seus futuros numerosos filhos,

para que fossem pais verdadeiros das
palavras-almas de seus futuros numerosos filhos,

foram desdobrados em sua consciéncia divina." %%

KAKA WERA - Boa tarde a todos e a todas. Quero agradecer a presenga e a
oportunidade de estar com vocés, com o professor Ubiratan (ndés somos colegas a
bastante tempo, desde 97, na Fundacdo Peirépolis de Educacdo e Valores
Humanos) e dizer que foi uma honra conviver com suas partilhas naquelas
ocasioes. Também € uma honra estar com o José Luiz, que nos convida a essa
partilha. Quero comegar no século XVI, pelas primeiras ideias trazidas para o

mundo ocidental sobre o que nos estamos chamando aqui de indios, de povos

24 Jecupé, O Trovgo e o Venti, 101.
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indigenas. Aconteceu através de algumas pessoas e uma delas foi citada pelo
professor Ubiratan com o episddio do alem&o Hans Staden.

Hans Staden foi um naufrago acolhido pelos Tupinamba que moravam na
regido das praias conhecidas hoje como Ubatuba, onde ficou por algum tempo - se
ndo me engano, entre seis meses a um ano. O momento que Hans Staden sofreu
esse naufragio foi uma época muito conturbada e critica para os Tupinamba. Os
Tupinamba tinham uma boa relagdo com os franceses e uma péssima relagao com
os portugueses. Os Tupinambas chamavam os franceses de Maire e chamavam os
portugueses de Perd. Nas pesquisas - chamavam de Peré porque todos os
portugueses que conheciam, que perguntavam, eram Pero-alguma coisa - Pero
Alvares Cabral e etc. Entdo chamavam os portugueses de Peré. Eles ndo gostavam
dos portugueses por um motivo muito simples: os portugueses tinham mania de
prender os seus parentes e forga-los ao trabalho escravo. Mas gostavam dos
franceses por um outro motivo: os franceses tinham o habito de respeitar o modo de
vida dos Tupinamba. E claro que os franceses tinham interesses em trocar
machados e facdes por pau-brasil. Entdo os franceses descobriram que a pratica da
troca, do escambo, era mais promissora na relagcdo com os Tupinamba, do que uma
relagcdo de escravizacio. Esse era o motivo do conflito.

Naquela ocasido aparece um sujeito naufragado, os Tupinamba acolhem
e o0 mantém preso. Por que os Tupinamba o mantiveram preso? Porque eles
precisavam saber se aquele cara era portugués, ou era francés. Foi esse o motivo.
Os Tupinamba n&o tinham nenhum problema com o sujeito - com o Hans Staden,
que foi ficando. Possivelmente se fosse um Perd, o destino seria diferente do que se
fosse um Maire. E |4 pelas tantas, alguns meses depois, aparece um francés da
Baia de Guanabara - os franceses naquela época haviam se alocado na Baia de
Guanabara - com um grupo liderado por um corsario. E ai, aquele francés disse:
"N&o. Esse sujeito ai ndo é Perd. Ele ndo é inimigo. Também ndo é um dos nossos.
N&o é um francés, mas também ndo € um portugués." Entdo Hans Staden foi
liberado, aproveitou uma carona num navio francés, que tava transportando o
pau-brasil e voltou para Europa.

Quando chega na Europa ele conta uma incrivel estéria, de como ele foi
capturado por terriveis canibais e como conseguiu resistir e sobreviver. Ele se
coloca nessa hora como um grande herdi que conseguiu escapar a sanha

canibalesca daquele povo: os Tupinamba! Entdo, essa € uma das versdes que se
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conhece sobre quem eram os Tupinamba, no Brasil. S que tem alguns detalhes:
ele fala da estéria dos Tupinamba, mas ele nao foi comido. A outra questao é que
quando publicou o livro, publicou com algumas ilustragbes, algumas xilogravuras.
Até hoje, nos livros didaticos das escolas, esses desenhos do livro de Hans Staden
s&o usados como referéncia aos Tupinamba. Numa das xilogravuras tem um circulo
de Tupinambas dancando em volta de um sujeito no meio da roda com um caldeirdo
e algumas pegas sendo cozinhadas - bragos, méos, pés e cabega sendo
cozinhadas. Observem nos livros de Historia, vocés vao ver essa gravura, ela é
recorrente desde a época que eu estudava; desde quando eu tinha sete anos, que
entrei na escola e até hoje ela é recorrente. Tem essa figura, depois tem uma outra
figura de uma caldeirada de pés, maos e cabecgas de pessoas. SO que tem um
pequeno detalhe: até hoje, séculos se passaram, e nenhum povo da tradigdo Tupi -
Tupinamba, vem da tradicdo Tupi - tem o habito de cozinhar a carne. Ndo existe
caldeirdao na cultura Tupi. Nao existe pér agua no caldeirdo e cozinhar. Até hoje!
Vocé chega no Xingu, tem varias etnias Tupi que seguem mais tradicionalmente o
modo de vida desde aquelas épocas muito antigas. Entdo tem uma incoeréncia
nessas figuras. Como também n&o fazem parte o abate de pessoas que séo
capturadas. Isso nao quer dizer que nao exista, ou nao tenha existido a
antropofagia. Realmente a antropofagia existiu. Mas o que € a antropofagia na
tradicao Tupinamba daquela época?

Como bem conta Florestan Fernandes no livro "A Organizagédo Social dos
Tupinambas" - um livro da década de 50 - quando em guerra, fazia parte da crenca
Tupinamba, se houvesse uma captura de guerreiros de uma outra tribo, de um outro
povo e se esses guerreiros fossem valorosos, fossem fortes, eles entdo poderiam
ser comidos. Porque fazia parte da crenca absorver a forga, ou a habilidade - se era
um bom flecheiro, se era um bom corredor, se era uma pessoa forte - fazia parte da
crenga, absorver. Acreditava-se que absorvia a forga daquele fulano; daquele
ciclano. Mas isso era uma coisa muito eventual. O apetite dos Tupinambas era
direcionado para outras coisas: carne de tatu; cateto; capivara, bichos da floresta e
principalmente peixes. Mas, o que eu quero dizer € que uma das ideias mais fortes
qgue se cristalizou no imaginario do povo brasileiro, foi essa ideia do indio como um
sujeito descendente de canibais - irracionais; primitivos.

O outro livro da época que se fala sobre os indios, "entre aspas"”, € de um

cara chamado Pero Magalhdes Gandavo, que hoje € nome de rua na Vila Mariana.
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Nesse livro ele falava coisas horriveis sobre os povos da época. S6 que tem um
pequeno detalhe: esse cara nunca esteve no Brasil. O livro foi escrito na década de
60, em Goa, apés o ano de 1500. Ele morava em Goa, na india e recebeu a
encomenda do governo, do rei de Portugal, pra falar sobre o Brasil. Mas também
estava embutido na encomenda, categorizar os povos que aqui habitavam como
incapazes; como homens das cavernas. E isso que ele descreve no livro. Naquela
época tinha um conflito politico que era a questdo da escravizacido dos povos da
América. Havia acabado de baixar uma bula papal, da proibicao da escravizagao de
povos, a nao ser que fossem coisas. Entdo os povos aqui dessa terra foram
chamados de coisas! A palavra usada no século XVI para descrever os povos era
"gentios". A palavra "gentio" - com "6", "gentio da terra" significa coisa - que ndo tem
alma; que nao tem cultura; que € como um animal. Assim também como a palavra
"bugre". E uma coisificacdo daquele ser. A literatura dessa época foi uma estratégia
para justificar a escravizacdo dos povos indigenas no século XVI. Talvez, muitos de
vocés nao saibam, mas os povos indigenas foram os primeiros escravizados no
século XVI e permaneceram por mais de um seéculo, até a substituicdo, pela
escravizacao dos povos africanos. Essa literatura inicial, da colonizacéo do Brasil, €
uma literatura que serve a um determinado interesse, para coisificar as civilizagdes
locais e mais do que isso, ela estrangeirizou as civilizagbes locais. N6s somos os
unicos povos - nds povos indigenas - que somos estrangeiros em nosso proprio
pais! N6s ndo somos considerados daqui! N6s ndo somos considerados cidadaos
até hoje. Até hoje! Inclusive por forga de lei.

Depois, na sequéncia, vem o padre Anchieta, que comecgou a escrever
pecas de teatro (inspirado no grande escritor, dramaturgo, Gil Vicente). Ele adapta
as estoérias do Gil Vicente, mas ele coloca nos personagens, nas estorias do Gil
Vicente, os lideres indigenas do Brasil da época como deménios: o Aimberé (que foi
um grande lider Aimoré); o Cunhambebe (que foi um grande lider Tupinamba). Tem
o Cunhambebe pai e o Cunhambebe filho, que depois segue a luta da emancipagéao
dos Guaiana; dos Tupinamba. Todos esses caciques, esses lideres - o Cabubucu -
todos eles sdao demonizados! Sao colocados nessas pecas de teatro como
sinbnimos do diabo; de sata!

Houve toda uma literatura construida no século XVI para coisificar as
nossas culturas ancestrais e demoniza-las. E logo na sequéncia dessa coisificagao

e demonizagao, gragas a luta desses lideres e de inumeros povos pela libertagdo de
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varios outros que foram escravizados, no decorrer desse primeiro século de colénia
no Brasil, logo depois que esses povos deixaram de ter um valor - que era o valor
determinado pela mao de obra servida - surgiu um outro tipo de literatura no século
XVII, que é a literatura que foi veiculo de divulgagao desses povos como estorvo ao
progresso. Comegaram a surgir autores que se inspiraram em Hans Staden,
Gandavo e se inspiraram nessas referéncias que também ndo tinham bases
profundas de estudos.

Uma pessoa que questionou isso nos séculos seguintes e que provocou
uma polémica grande dentro do meio religioso, foi um sujeito chamado Padre
Anténio Vieira. Quando escreve os sermdes, comecga a questionar essa coisificagao,
essa demonizacédo dos povos; das civilizagdes. Ele considera que os povos daqui,
ancestrais das Ameéricas, da América Latina, da América Central, devem ser
respeitados como culturas que tem sua visdo de mundo propria e que deveria existir
um conflito nessa época. O tempo passou e essa literatura serviu para formar no
imaginario das geragdes posteriores - até nds que estamos aqui - uma ideia do indio
que perdura até hoje (infelizmente) na maioria da sociedade brasileira: o indio como
um estorvo; o indio como um idiota; o indio como uma coisa; o indio demonizado!
Isso € uma coisa que nao terminou por essa época. Ela foi reforcada século apos
século.

Quando chega o periodo das migragdes, que vem os italianos e os
alemées para o Brasil (muitos deles por forga de toda uma situagdo de doenga, de
guerra na Europa e ao mesmo tempo ludibriados por uma falsa promessa de
paraiso), essas pessoas vao se defrontar, encontrar com os povos nativos e
acontece uma coisa interessante nesse periodo. Elas ndao vém para ca com a ideia
de dominar nenhuma cultura, nenhum povo. Aqueles que se tornam mais sensiveis
e interagem com as comunidades tradicionais, se tornam amigos e até filiados a
essas comunidades porque alguns dos colonos, que vieram ja no século XVIII e
XIX, tém confrontos com os povos das regides onde eles estdo instalados, mas
outros ndo. Acabam sendo acolhidos, ou acabam tendo uma interacdo diferente.
Sem a necessidade de dominar nenhuma cultura, eles passam a escrever coisas
diferentes sobre esses mesmos povos. De certa forma, nés devemos a alguns
desses filhos de colonos, o fato de passar a ter uma visao diferente dessa visao
primeira dos povos indigenas. Eu cito, por exemplo, um alemdo chamado Kurt

Henkel, que é acolhido pelos Guarani e ele € batizado, passa a viver com os
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Guarani - aprende, inclusive, a falar Guarani, antes de falar portugués aqui - e se
torna Nimuendaju. Nimuendaju ouve as historias da tradi¢do oral - to rica e tdo
complexa da tradigdo Tupi-Guarani - e passa a divulgar, a escrever sobre isso. De
certa forma colaborou para sensibilizar um grupo muito relativo de pessoas que
passaram a ver entdo as culturas indigenas como algo néo tao bestial e demoniaco
assim. E nem como um estorvo! Um outro sujeito que eu cito € um italiano de
sobrenome Bertoni, que vai parar entre o Paraguai e aquela regido de Foz do
Iguagcu que o fascina tanto. Ele ouve as histérias dos Guarani e escreve dez
volumes complexos de toda uma colegcao chamada "La civilizacién Guarani”. Depois
vao surgindo outras pessoas que passam a ver a cultura indigena de uma outra
maneira. Nas décadas posteriores surgem a Etnologia e a Antropologia, que
passam a ver esses povos Nd0 mais como coisas.

Foi a partir de ver, estudar e observar, que nos anos 80, em volta de uma
fogueira, na aldeia Guarani aqui na zona sul de Sdo Paulo onde morei durante doze
anos - de 80 até 92 - que nds nos reuniamos e tinhamos algumas preocupagdes em
relacdo a defesa das questdes de territdrio e cultura. Nos anos 80 me reunia com
alguns parentes - ndo sé Guarani - mas também como: Daniel Munduruku e Ailton
Krenak, alguns parentes Xavantes que nos visitavam, para discutir sobre essas
questoes. Nos percebemos que tudo que se sabe, ou que se fala sobre os nossos
antepassados, aqueles que nos antecederam, vem da boca do outro; vem de fora;
com determinadas intengdes que se tornaram crencas no Brasil. Discutiamos isso
no pé do fogo. N6s, o Daniel Munduruku, do povo Munduruku - de tradi¢do Tupi -
que ja era professor de Filosofia na época - o Karai Mirim, que € um Guarani,
historiador, lider da aldeia, pensavamos: "Por que entdo nds nao escrevemos? Ja
que a sociedade néo indigena valoriza tanto, aquilo que esta no papel, aquilo que
esta escrito?" A literatura € uma coisa que existe, independente de ser escrita ou
nao. Todos os povos, todas as culturas tém uma literatura, no sentido de uma
narrativa que os constitui. Como o professor Ubiratan bem disse, quando ele ouve
as narrativas indigenas, quando ele ouve as narrativas africanas, o qué que sao
essas narrativas, senao, também, literatura no sentido de estdrias que constroem,
qgue elaboram, que expande as visdes de mundo, os valores, o imaginario? Todas as
culturas t&ém uma literatura! E claro que sabiamos que era um exercicio complexo e
dificil. Mas resolvemos iniciar todo um processo de colocar no papel, o que

chamamos da Filosofia Ancestral: o Pensamento Ancestral; a Visdo de Mundo
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Ancestral, as nossas narrativas, com o objetivo de descatequizar o pensamento da
sociedade contemporénea. Porque é um pensamento catequizado de ideias
distorcidas sobre nossas raizes. Uma das propostas era essa. A outra vinha a partir
da ideia de que um dos grandes motivos que fortalece o preconceito, € 0 néo
conhecimento do outro; a ignorancia em relagdo ao outro. Nos acreditamos que o
preconceito nasce da ignorancia. Se eu nao te conhego e crio um julgamento sobre
vocé, pronto! Ja esta instalado ali um preconceito. Mas se conheco a sua visao de
mundo, se conheco seu pensamento, de repente isso pode ser uma porta para abrir
um dialogo e haver um respeito verdadeiro. Nao preciso concordar com a sua viséo

de mundo, mas eu vou reconhecer vocé.

(CORTE NO VIDEO)

E foi assim que surgiu essa ideia. Em 93 sai o meu primeiro livro: "Todas
as vezes que dissemos adeus" e na sequéncia o livro do Daniel Munduruku, "Coisas
de indio." Ao mesmo tempo, nds comecamos a estimular que nossos proprios
parentes escrevessem seus pensamentos, suas experiéncias, suas trajetérias, suas
narrativas. Assim foi que se nasceu uma, entre aspas, uma "Literatura Escrita
Indigena". Para fazer toda essa contraposig¢ao; para oferecer para a sociedade uma
maneira de ver como sao complexas as visdes de mundo, o imaginario, as crengas
dessa diversidade de povos e civilizagbes anteriores ao pais chamado Brasil. Foi
com esse intuito!

Alguns anos depois, para fortalecer, estimular mais parentes a escrever,
nds recebemos o apoio da Fundagdo Nacional do Livro Infanto-Juvenil. E uma
parceria que existe até hoje e gragas a ela, hoje sao cerca de cinquenta escritores
indigenas, de mais de vinte etnias, que ja publicaram quase duzentas obras ao
longo desses quinze, quase vinte anos, divulgando o pensamento das culturas
ancestrais. Acreditamos que isso tem contribuido muito para modificar uma
distorcdo em relagcdo as nossas raizes, mas nao acho que a literatura tem esse
papel de engajamento. Ela também pode servir como engajamento.

Foi isso que nos motivou.

Para terminar cito uma frase de um livro do Monteiro Lobato, que diz

assim:
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"Os livros ndo mudam o mundo, os livros modificam as pessoas e as pessoas

mudam o mundo".

Obrigado a todos.

PLATEIA - (Aplausos).
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ANEXO lll

LIVE INSTAGRAM: ESPIRITUALIDADE, RELIGIOSIDADE E A
CULTURA INDIGENA

LIVE REALIZADA DIA 05 DE FEVEREIRO DE 2025 PELO APLICATIVO DO
INSTAGRAM, NO PERFIL PESSOAL DE KAKA WERA JECUPE: @kaka_wera.?®

TEMA:
ESPIRITUALIDADE, RELIGIOSIDADE E A CULTURA INDIGENA

KAKA WERA: Boa noite a todas e todos presentes. Estamos fazendo um encontro
pelo Instagram ao vivo, sejam bem-vindos e bem-vindas. O tema do nosso encontro
de hoje é: Espiritualidade, Religiosidade e a Cultura Indigena.

Gostaria de iniciar pelo comecgo historico. O que é esse comeco histérico?
Quando a gente fala em Brasil, pensa em Brasil, ou estuda o Brasil, qual é a
imagem que representa o nascimento do Brasil? A fundagdo do Brasil? Qual é a
imagem oficial que todos n6s estudamos na escola? Qual é a imagem que vem a
nossa mente? Qual é a imagem que esta presente nos livros didaticos? Qual é a
imagem que referencia o nascimento do Brasil?

A imagem oficial, a imagem histérica, é a imagem de uma missa! E uma
pintura. Tem uma pintura oficial que esta no nosso inconsciente, esta nos livros
didaticos como o nascimento do Brasil. E a imagem de uma missa! Vocé tem ali
uma imagem de uma missa sendo rezada pelo Frei Henrique de Coimbra (um
franciscano), em Porto Seguro - na regido dos nossos queridos parentes do povo
Pataxd - sob uma cruz e na cruz tem uma missa com os povos indigenas afastados,
se aproximando com cautela daquela cena, daquele rito. Essa € a imagem histérica,
a imagem oficial. Agora, o que essa imagem significa para cada um de nos, € um
outro assunto.

Mas por que eu comego por essa imagem? Essa imagem representa
também uma época em que o colonizador, os portugueses que chegaram aqui nesta

terra, vieram ja com a missao politica de impor uma tradigao religiosa - uma religido.

205 hitps://www.instagram.com/p/DFtYBrzRIsf/
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E por que isso era muito importante, dentro do contexto daquela época? Primeiro
porque Portugal era um pais extremamente religioso, conectado com a fé catolica.
Era religioso por uma questao de fé, mas também haviam as questdes politicas que
envolviam a relagao entre a religiao catdlica e a monarquia portuguesa. Questdes
inclusive que passavam por empréstimos, subsidios e apoios financeiros. Quem
financiava as embarcag¢des de Portugal, era a igreja. Se vocés pesquisarem outras
imagens referentes a esta época, vocés verao que as velas das caravelas, tem a
representacdo de uma das linhagens do universo catélico que patrocinavam essas
navegacoes. Enfim, essa era a imagem.

O segundo ponto, em relagdo a essa questao, a esse tema, é que num
determinado momento, depois de algumas décadas da colonizagdo do Brasil,
difundiu-se uma ideia de que no Brasil ndo havia uma religido - e realmente nao
havia. Vocés se lembram da carta do Caminha? Pero Vaz de Caminha era o
escrivao, a pessoa encarregada de registrar tudo que acontecia naquela jornada
maritima, quando Cabral chega aqui no Brasil. Na carta dele se diz o seguinte: “Aqui
habita um povo desavergonhado.” E uma das expressées. Ele dizia isso porque os
povos que eles conectaram, eram povos que andavam praticamente nus, ou
seminus com suas pinturas corporais e isso fez com que ele chamasse esse povo
de sem vergonha; desavergonhado. Em outro trecho ele diz o seguinte: “Aqui
habitava um povo sem rei.” Nao tinha uma estrutura politica baseada em uma
hierarquia monarquica. “Sem lei.” Nao tinha um Estado dentro da concepgéo de
visdo de mundo que eles entendiam - eles que eu digo, os portugueses. Os
europeus de um modo geral entendiam de Estado. Sem rei, sem lei e sem fé - no
sentido de religiosidade. Essas foram as primeiras impressées que a relagcdo com
toda diversidade de uma cultura ancestral aqui conectou. Conectaram com uma
certa realidade de que aqui nao era um lugar como aquele do além mar.

O terceiro ponto que quero trazer pra gente continuar essa conversa, é
uma questado de definigdo sobre religiosidade e espiritualidade. Uma religido, uma
religiosidade, ela vai tratar de questdes fundantes do ponto de vista de construgéo
de uma moral; de uma ética ligadas com determinada ideia do que € o melhor e do
que € o caminho para que essa construgao possa conduzir o ser humano. Entéo a
religiosidade esta ocupada no aprimoramento do ser humano enquanto ética, moral
e valores. E achavam que os povos indigenas, pelo fato de nao ter um templo, pelo

fato de ndo ter uma religiosidade na maneira como o catolicismo era constituido,
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achavam que aqui nao existiam povos, pessoas, culturas religiosas. Como de fato,
neste sentido, ndo existia. Mas sera que pelo fato de nao existir templos e uma
religiosidade constituida nao existia espiritualidade? Sera que nao existiam
determinados contextos éticos e morais dentro dessas culturas? Mas uma coisa € a
espiritualidade, outra coisa € a religiosidade.

No Brasil, hoje nés temos pouco mais de trezentas etnias, pouco mais de
trezentos povos, trezentas e tantas culturas diferenciadas e ha quinhentos e vinte e
cinco anos atras, com certeza, eram numeros muito maiores de etnias presentes
aqui. Essas etnias, embora sejam costumes diferentes, linguas diferentes, modos
de vida e de expresséo diferentes, na minha experiéncia, cada uma delas tém sua
espiritualidade. A espiritualidade esta presente nelas. Todas elas. Pelo menos as
que eu conheci e as que nao conheci, aquelas das quais escutei parentes,
representantes, estudiosos falarem, todas essas culturas, embora diversas, tém a
sua dimensdo de espiritualidade. Mas qual é a diferenga entdo? O que é uma
espiritualidade? Quais sao as bases, os fundamentos de uma espiritualidade? Entao
vamos la...

O primeiro principio: a ideia de espirito. A ideia de que somos seres
espirituais, de que somos espirito e ndo matéria. Entdo, as culturas indigenas, de
um modo geral, reconhecem esse principio: de que somos espirito e nao matéria.
Somos uma manifestagcdo de algo além do que a materialidade proviséria nos
impde. Esse é o primeiro ponto, que faz com que eu reconheca e diga que os povos
indigenas possuem uma espiritualidade. Ou seja: possuem uma ideia de que nos
todos somos espirito e ndo matéria. E importante frisar isso.

O segundo ponto, o segundo principio, que indica que a espiritualidade &
parte das realidades dessa diversidade de culturas e povos, é que, em todos os
povos indigenas, ou pelo menos a grande maioria dos povos indigenas, existem
estratégias e - eu vou colocar aqui - pedagogias para se tomar contato, para se
integrar, inteirar, a esse reconhecimento, a este principio de que nés somos seres
espirituais. Estas estratégias, estas pedagogias, elas estdo presentes nos ritos, nos
ensinamentos, nos modos, nas maneiras diversas de expressar estes ensinamentos
qgue cada povo tem. Ou seja, cada povo encontrou uma maneira de dizer, de passar
as geragdes, que nos somos seres espirituais. E ai eu vou adicionar um terceiro
ponto que é bem especifico da cultura indigena, em relagdo a esta questdo da

espiritualidade.
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Para a cultura indigena, a espiritualidade parte de um principio de que
todos nos - quando digo todos nos, digo ndo s6 os seres humanos, mas todos nos
seres viventes, seres sencientes, os humanos, os animais, as florestas e mesmo os
minerais, as montanhas, as pedras - todos nds seres sencientes descendemos de
uma origem em comum, que é um grande mistério para nds. Mas este Grande
Mistério é reconhecido como uma origem em comum. Ou seja, todos nds viemos de
uma fonte, de uma origem, de uma ancestralidade espiritual comum. Para os povos
indigenas esta ancestralidade comum, esta origem comum, de um lado é um
mistério; um mistério a ser compreendido, a ser sentido, a ser reconhecido a partir
de determinados esforgos e dentro de determinadas estratégias. A outra questao, o
outro ponto, € que embora essa origem seja um mistério, existe uma contraparte
desta origem que ndo € mistério, que € presenga. E qual € a contraparte desta
origem que ndo € mistério, que € presenga? A Natureza! A Mae Terra. A
espiritualidade dos povos indigenas direciona sua atencao para a Natureza, para a
Mae Terra, como aquele aspecto deste Mistério que nos acolhe e que nos sustenta
enquanto uma emanacéo de vida. Entdo, vocé tem ai a Mae Terra como o grande
templo espiritual que as culturas indigenas reconhecem. E vocé tem a Natureza
como a casa vivente, a casa viva, onde esta espiritualidade se manifesta. Mas como
conectar com o Grande Mistério? Como conectar com esta origem espiritual em
cada um de né6s? Justamente através da natureza. Justamente através da Mae
Terra. Ou seja: o exercicio da espiritualidade para os povos indigenas, passa por
buscar estabelecer uma conexao pela vivéncia, pela experiéncia. Isto € o que, por
sua vez, nos torna diferentes da religiosidade. A religiosidade vai buscar a conexao
com o Grande Mistério, pelos estudos, pela dedicacao, pelo aperfeicoamento ético,
moral, pelo aperfeicoamento dos padrdes de conduta e pela confianca - na verdade,
mais pela fé (fé e confianga), uma crenca - neste Grande Mistério. Para nos
tornarmos entdo, proximos a este Grande Mistério, devemos seguir determinados
preceitos, fundamentos, sistemas. Entdo, podemos dizer que ha uma
complementaridade neste sentido. A complementaridade se da no fato de que, tanto
a espiritualidade dos povos indigenas, quanto a religiosidade, buscam o encontro
com o Grande Mistério. Mas um - no caso as culturas indigenas - busca este
encontro por uma experiéncia vivencial que se da através de uma relagado de
cuidado e de integracdo com a natureza e as forgas da natureza. Na religiosidade,

do ponto de vista ocidental, este encontro com o Mistério, este encontro com Deus
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se da na medida que o ser humano se aperfeicoa moralmente e eticamente. Entao
ai nés temos uma diferenga que nao é diferenca e ao mesmo tempo nos temos uma
complementaridade entre estes dois aspectos: religiosidade e espiritualidade. A
cultura indigena, entre estes dois pontos, elegeu - vamos dizer assim - a experiéncia
vivencial, o sentir, o buscar um sentimento do mistério. A religiosidade elegeu
buscar o entendimento do mistério. E neste ponto que os dois principios vdo na
mesma dire¢cdo, mas por portas diferentes.

Muito bem. Agora, o que estou dizendo aqui € um principio ideal. Por
que ideal? Porque nés sabemos que existem as distor¢cdes de praticas religiosas e
existem também as distor¢coes de praticas espirituais, ou ditas espirituais. O que nés
temos que estar atentos, tanto de um lado, quanto de outro, € em relagdo as
distorgdbes. E como nos atentamos as distorcdes? Como identificamos uma
distorcdo? Por exemplo: existem alguns indicadores, existem alguns pontos de
reflexdo que podem nos ajudar a identificar uma distorcdo. Uma fé que é cega
demais, dogmatica demais e que diz que € a Unica verdade, € um ponto que pode
levar a uma distorgdo de uma jornada em diregao ao divino, em diregdo ao Grande
Mistério. Percebem? Nao é tao dificil de considerar esta reflexdo, este apontamento
como um indicador importante. Nao € verdade? Porque se uma fé religiosa diz que
ela é a unica verdade, o unico caminho para se chegar a um ponto, pode ser - eu
digo pode ser! - que a partir deste ponto existe alguma coisa errada.

O outro apontamento que fago: ndés vamos perceber, que na
religiosidade, existe toda uma diversidade de linhas religiosas que se dao pelos
mais variados aspectos que os fundadores destas diversas tradicdes identificaram
como meios de se conectar com este Mistério Sagrado. No entanto, o que as
religiosidades saudaveis tém em comum ¢é o respeito a diversidade e o foco no amor
ao proximo - seguindo aquele preceito que fundamenta o bom cristdo. Preceito
deixado pela grande referéncia da cristandade que é, nada mais nada menos, que
Jesus, o Cristo: “Ama ao proximo como a ti mesmo.” Entdo, vocé vai reconhecer
uma religiosidade saudavel, quando este preceito, este principio, esta posto na
pratica e ndo s na teoria. Uma espiritualidade saudavel - porque no caminho
espiritual também tem as distorcbes - vocé vai reconhecer quando uma tradicao
cultural busca esta experiéncia que ndo causa nenhum tipo de ferimento, distor¢ao,
ou desequilibrio, seja psiquico, fisico, moral, ou ético. Parece simples, mas sei que

nao é. Toda espiritualidade que causa um desequilibrio psiquico, ou que causa um
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desequilibrio até mesmo fisico, tem alguma coisa errada. Mas a espiritualidade que
promove o cuidado, o amor € o respeito a toda a diversidade de seres sencientes, ai
sim, vocé sabe que € uma espiritualidade saudavel.

O que quero dizer com isto € que nao existe oposicao aparente entre
religiosidade e espiritualidade. Existe complementaridade. Agora, n6s ndo podemos
cair nas armadilhas que as distorcbes causam. Temos que permanecer atentos as
questdes das distorgdes.

Um terceiro ponto que coloco aqui € o ponto da imposigao e subjugacao.
Nenhum caminho espiritual, assim como nenhum caminho religioso que se baseia
na imposicao das suas regras, na subjugacédo de pessoas é um caminho saudavel.
O que é subjugar? Quando amarra, prende, limita um grupo de pessoas, um
contingente pequeno, grande ou médio de pessoas sob a sua unica e exclusiva
atencgao. Isso é uma subjugacgado. Onde n&o ha liberdade (veja bem, liberdade nao é
libertinagem) ndo ha espaco para a espiritualizacdo, como também nao ha espaco
para a religiosidade saudavel. E as culturas indigenas se caracterizam pela
qualidade de terem nos seus diversos modos de ser, modos de expressao, uma
preferéncia por buscar experiéncias que sejam vivenciais. A cultura indigena tem
esta caracteristica. Por isso que € muito dificil para alguém, ou para toda uma
cultura indigena exigir dos seus proprios cidadaos uma religiosidade, uma estrutura
baseada em estudos, leituras e determinadas regras. No entanto, no Brasil de
quinhentos e vinte e cinco anos atras, como vocés bem sabem, os primeiros
religiosos que chegaram para colonizar - notadamente os jesuitas - encontraram
povos e foram com esses povos que eles se conectaram e que também aceitaram
as propostas religiosas que eram baseadas em uma educagao para o estudo, a
leitura, o entendimento de determinados preceitos. Infelizmente, grande parte dessa
experiéncia foi desastrosa. Nos tivemos no Brasil seiscentista, quer dizer, no Brasil
do século XVI, um triangulo de conflitos entre invasores - aventureiros em que uma
razoavel parte eram pessoas sem moral e sem ética; e nés tivemos a chegada dos
jesuitas que tinham a clara missdo de corrigir moralmente e eticamente um certo
grupo de aventureiros, mas também tinham a missao de catequizar, ou seja, de
direcionar os povos indigenas para uma experiéncia religiosa. Entdo nos tivemos no
século XVI esse conflito entre essas trés partes. E realmente, nos primeiros
sessenta anos, mais de meio século, entre 1500 e 1560, as primeiras invasdes, as

primeiras experiéncias aqui, foram desastrosas. Aventureiros sem moral e sem ética
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que desestruturaram povos e culturas, que dizimaram florestas - esta historia de
dizimar florestas € uma histéria antiga no Brasil - e na década de 40, mais
exatamente em 1537, nos tivemos uma tentativa da monarquia portuguesa, quando
ela manda para ca, para o Brasil, os jesuitas, como uma tentativa de corrigir essa
desestrutura. De um lado na area da moral e da ética e do outro lado uma
necessidade de direcionar a cultura indigena para uma experiéncia religiosa. Foi
iISSO que aconteceu no inicio da nossa relagdo. Digo a nossa relagao, a relagao dos
povos ancestrais, das culturas ancestrais com a cultura que infelizmente veio de
modo desordenado, desestruturante - um bando de aventureiros que aqui deixaram
uma ideia, uma pratica de extorsao das nossas riquezas, literalmente, de
aproveitamento do fato de as culturas locais ndo saberem com que estavam
lidando, com o aproveitamento dessa ignorancia, de nao saber. Nossos
antepassados nao sabiam com que estavam lidando e foram pegos de surpresa. De
la para ca, houveram muitas reviravoltas, mas infelizmente, com o passar dos
séculos uma coisa que ficou marcada na sociedade brasileira foi essa ideia de que
os povos indigenas sdo seres sem uma religiosidade. Em parte esta certo, mas nao
esta correto dizer que nado ha espiritualidade, que ndo ha um reconhecimento de
que nos somos um desdobramento de um mistério divino e sagrado.

Hoje, em 2025, mais de quinhentos anos depois, a sociedade - ndo so
brasileira, mas a sociedade humana como um todo - enfrenta sérios problemas de
distorcbes em relacgao as religides, as expressoes religiosas. Infelizmente nés temos
estruturas que se colocam como religiosas mas que sédo verdadeiros comércios de
pessoas, da boa indole de pessoas que desejam o entendimento maior do mistério
da vida e sao, literalmente, conduzidas a experiéncias terriveis. Enfim, mas nao é
exatamente isto o que venho aqui falar. O que queria esclarecer mesmo é este
conceito. Era isto que queria partilhar com vocés: o conceito de espiritualidade, o
conceito de religiosidade.

Outra coisa importante de dizer com relacéo a este tema, é a questao do
paganismo; do pagdo. O que € o paganismo? O paganismo € uma expressao dita
por parte, principalmente da religiao catdlica, sobre culturas que acreditam em
muitos deuses, ndo acreditam em um s6 deus. Basicamente esta é a ideia do
paganismo. Entdo, o que se costuma dizer? Por exemplo: os gregos sdo uma
cultura paga, porque eles acreditam em muitos deuses. Os antigos romanos eram

uma cultura paga, porque acreditavam em muitos deuses. As culturas indigenas das
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Américas sao culturas pagas, porque acreditam em muitos deuses. A cultura hindu
€ uma cultura paga, porque acredita em muitos deuses. Mas vamos la... falando
pela cultura indigena, eu posso dizer que esta ideia de cultuar muitos deuses néao é
também uma realidade na cultura indigena. Nao € que a cultura indigena cultua
muitos deuses. A cultura indigena cultua, cultiva o reconhecimento de inumeros
seres materiais e imateriais que expressam suas vidas de diferentes maneiras e
formas. Por exemplo: quando nds acreditamos nos seres encantados da natureza,
nao quer dizer que acreditamos em muitos deuses. Acreditamos em vidas
imateriais. Nao existe vida s6 na matéria, nem sé a vida humana € a unica vida que
se possa dizer que é uma vida dotada de inteligéncia, de senciéncia e de
consciéncia. Nao. Os animais sdo dotados de senciéncia. As pedras também tém
sua senciéncia - para nos! As arvores, as plantas, os animais... existem seres que
nao tém um corpo fisico material, mas tem um corpo etérico, ndo fisico e que
também ¢é vida. Nao € que acreditamos que sao deuses, no sentido de que sao
melhores, ou maiores. Eles sdo simplesmente seres sencientes e conscientes que
atuam em planos de existéncia diferentes do nosso - daquilo que nés percebemos.
N&s aqui na nossa dimensao, no nosso plano, nés preferimos reconhecer como vida
aquilo que nossos cinco sentidos captam, capturam. Mas existe vida além dos cinco
sentidos. Isto ndo quer dizer que acreditamos em muitos deuses. Quer dizer que
acreditamos em inumeras expressdes de vidas, de ordens, de existéncias,
diferentes da nossa. Isto € muito diferente de paganismo.

Tive a oportunidade de conviver com experiéncias religiosas, sagradas,
da india. Participei de congressos, conhego mestres e religiosos espiritualistas da
india. E importante atentarmos que, quando falamos “deus” e “deuses”, o que
entendemos por estas palavras? Na india se diz que existem muitos deuses e
realmente se reverenciam muitas divindades e acho isso extremamente natural. Nao
acho que seja uma crencga, mas uma realidade. Existem realmente inumeros seres -
como mencionei - de ordens, de realidades diferentes da nossa e alguns destes
seres vivem em determinadas ordens de realidade e cuidam de determinadas
tarefas e missées que do ponto de vista do ser humano, é mais grandioso. Vou dar
alguns exemplos que existem na cultura indigena e também na cultura hindd. Na
cultura indigena nos dizemos que determinados seres “landejaras”, cuidam de toda
uma floresta, de um ecossistema. Isso pode ser visto como um deus, uma

divindade. Na india existe uma terminologia para isto que s&o os “Devas”’, que s&o
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seres que cuidam de todo um ecossistema, uma paisagem, uma coisa maior do que
nos temos capacidade de cuidar, de termos atenc&o. Do ponto de vista do ser
humano, para nds, estes seres que trabalham nestas dimensdes maiores, sao
deuses. Isto ndo esta se opondo ao Grande Mistério. Sdo extensdes do Grande
Mistério.

Agora em relacdo a questdo trina de Deus, existem algumas
semelhancas entre a visao indigena, por exemplo na tradigdo Tupi-Guarani, a hindu
e mesmo a ocidental, sobre este aspecto trino. Para a tradicdo tupi, o mistério se
expressa originalmente de trés modos e ai € que esta a trindade também presente
na filosofia indigena. Na tradicdo indigena, nés temos uma expresséo para o
Grande Mistério chamada “Nhamandud’, que significa a dimens&o imensuravel. O
aspecto imensuravel da origem que se desdobra em “Kuaracy” e em “Tupd’.
Kuaracy representa a dimensao luminosa e numinosa deste mistério, como se fosse
o copo do imensuravel e esse corpo € luz - € a pura luz! Esta pura luz, esta Kuaracy,
por sua vez se desdobra em uma dimensao criadora do mistério. E a dimens&o que
faz com que todas as formas de vida sejam manifestadas, que nés chamamos de
Tupa. Entdo o aspecto trino da origem para nés é isto: é Tupa, que representa a
dimenséao criadora; Kuaracy, que representa a dimensdo emanadora, luminosa, a
que jorra a grande vida e Nhamandu, que € o imensuravel, o infinito do infinito.
Entao temos ai, a nossa trindade. E sei que na cultura indiana vao falar de Vishnu,
Brahma e Shiva, enquanto que na catdlica o Pai, o Filho e o Espirito Santo. Sdo os
aspectos que nos aproximam e nos complementam. Mas ndo quer dizer que estes
trés na cultura Tupi-Guarani e na cultura hindu sdo a mesma coisa. Nao sei dizer
isso. Mas o que sei dizer € que nos temos Nhamandu, Kuaracy e Tupa, que € o
nosso ponto de referéncia. Na cultura catélica tem o aspecto trino: Pai, Filho e
Espirito Santo. Nao ¢é isso? Agora, nao vou aqui colocar nenhuma tese. Nao tenho
nada definido para dizer sobre como que estas maneiras de ver se encontram ou se
desencontram. Por enquanto isto ndo é importante. O importante é dizer que nos

estamos, na verdade, no mesmo barco, no mesmo oceano.
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ANEXO IV

DOIS GRAFISMOS INDIGENAS YAWALAPITI

DOIS GRAFISMOS DESENVOLVIDOS SOB A ORIENTAGAO DE WATATAKALU
YAWALAPITI, REPRESENTANTE DA ETNIA YAWALAPITI DO ALTO XINGU,
DURANTE A OFICINA DE GRAFISMO INDIGENA OFERECIDA EM 2018 PELO
CENTRO CULTURAL MUNDO PENSANTE, INSTALADO NO BAIRRO DO
BEXIGA, NA CIDADE DE SAO PAULO. OS DESENHOS REPRESENTAM OS
GRAFISMOS DE AGUA E COBRA, RESPECTIVAMENTE.
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