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RESUMO

Este trabalho intitulado “Porahéi Marangatu tee” é uma pesquisa sobre os cantos
verdadeiros sagrados kaiowa, transmitidos pelos mestres tradicionais da Terra Indigena
Panambizinho, Municipio de Dourados, estado de Mato Grosso do Sul. Constitui-se em
um estudo etnografico do canto, por meio da interpretacdo de cantos sagrados que se
inserem na estrutura social da sociedade kaiowa de Panambizinho. O trabalho sobre o
porahéi favorece a cultura kaiowd, principalmente por trazer descrigdes dos aspectos
culturais, socioculturais e econdémicos. A motivacdo principal para realizar o
desenvolvimento desta pesquisa € a situacdo critica em que se encontram alguns dos
rituais, tendo em vista a realidade de contato cada vez mais intenso com as praticas
culturais dos ndo indigenas e também por conta da dificuldade que os rezadores tém
encontrado em produzir os cantos e transmiti-los para as proximas geracdes. O objetivo,
portanto, é escrever os cantos e detalhar suas relacbes de acordo com as experiéncias dos
rezadores. Quais cantos poderiam ser cantados nas enfermidades, no batismo e outro tipo
de canto nos rituais. Primeiramente priorizar o canto relativo ao marangatu tee, o canto
que é mais sagrado. Dessa maneira, espera-se contribuir com a ampliacdo do
conhecimento ja descrito sobre os cantos tradicionais kaiowa realizados por outros
pesquisadores, sobretudo, ndo indigenas. Atualmente, observo muito na minha
comunidade que poucas pessoas e rezadores usam 0s cantos que sdo da cultura, devido as
influéncias dos ndo indigenas que nos afastaram de muitas coisas nossas, 0 que era proprio
do ze’yi. Entdo, estou me propondo a escrever sobre os cantos, aproveitando o fato de ser
falante e de vivenciar a cultura prépria dos Kaiowa no meu dia a dia. Para isso, busco
mais conhecimento e informacBes por meio de entrevistas com as pessoas mais velhas,
principalmente com meus pais. Dessa maneira, pretendo sistematizar todo o
conhecimento adquirido durante esse periodo de pesquisa e de vivéncia. A ideia € buscar
mais informacgdes sobre mborahéi marangatu, realizar transcricdes do porahéi e, na
medida do possivel, apresentar uma descricdo do seu contexto de uso.

Palavras-chave: Porahéi Marangatu; Panambizinho; Kaiowa.



KWATIA JAPOPYRE MOMBE’U

Ko tembiapopy oxukatava “porahéi marangatu tee” rehegwa, nhanderu ha nhandesy
kwéry remimombe’u pyre jehai Panambizinho Municipio de Dourados Mato Grosso do
Sulpy. Ko nhembo’e ojejapo petei porahéi reko rupi, mborahéi marangatu kwaaha oikova
te’yi mbyte kaiowd rekoha Panambizinhopy. Ha ko tembiapo mborahéi rehegwa
omboyvate kaiowa reko Panambizinhopy, oxukava mba’ckwaa jehaipyre aspectos
culturais(tekojoaju), sécio-culturais (teko joaju rehe gwava) ha econdmicos (pira pire
nhemboatyva rehegwa). Ha Ikatuve hagwa ko tembiapo kwatia nhe’€& rupi oxuka hagwa
mba’easy ojehUva nhande reko teépy. Koa’anga jahexa ramo nhande rekohapy, karai reko
ojeporuve te’yi rekOgwi, ha nhanderu kwéry ndoikwaavéima mba’épa ojapoOta pe
ojehlvare ohekombo’e jevy hagwa mitdyngwé pe. Upévagwi ahai mborahéi ha
amombe’uve hagwa porahéi temimombohasare, mba’éixagwa porahéipa ipora ojeporahéi
mba’asype, nhembongaraipe ha ambue porahéi. Haupéi ojeporavota ojehexavy mborahéi
papaha, upéva onhemotenonde ranheta “mborahéi marangatu tee”, porahéi ikatuvéva.
Upévare ikatita amboyvate avei ojehaima akwe ambue kaiowéa porahéi, karai ohai akwe.
Ha &y rupi ndahetavéima oime ugwi nhanderu kwéry oiporava porahéi marangatu, oike
etereigwi colonizador arandu ha omboykéma ore reko, kaiowa reko tee omboyke.
Upévagwi amotenondéta ahaivy porahéi nhe’€my oikdva ha aiporuva kaiowa reko tee
tekoha rupi. Upe hagwa, aruvéta arandu ha nhemombe’u mbohasapyre ituja vévagwi, xe
ru ha xe sy kwéry ndive nhemongeta. Upe haixa ete tekotevé ajapo amohenda pord arandu
aru akwe ajeporeka jave. lkatu ramo aruve hagwa mborahéi marangatu rehegwa, ajapo
ha ojexuka hagwa mba’eixa etépa mborahéi ojeporu.

Palavras-Chave: Porahéi Marangatu; Panambizinho; Kaiowa.
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INTRODUCAO

Este trabalho intitulado “Porahéi Marangatu tee: os cantos sagrados verdadeiros
kaiowa de Panambizinho, Municipio de Dourados, estado de Mato Grosso do Sul” se
caracteriza como um estudo etnografico do canto, por meio da descricdo e interpretacdo
de cantos sagrados que se inserem na estrutura social do povo kaiowé da Terra Indigena
Panambizinho. A énfase é dada no mborahéi — canto/reza, no sentido genérico do termo,
de dominio de todos os rezadores, ja que faz parte dos préprios rezadores. Evidencia-se,
dessa forma, que se trata de uma realidade de experiéncias vividas da etnia kaiowa, como
uma das praticas culturais da comunidade.

Para a ideia de canto/reza em especifico, utilizado para um determinado fim,
utiliza-se o termo porahéi. Essa palavra €, inclusive, usada como verbo, indicando o
evento de realizagdo do canto. Isso significa que o rezador ou outra pessoa vai cantar, por
exemplo, para chuva, “oporah€i”, ou seja, ‘Nhaméi oporahéi amame’ - ‘avd canta/reza
para chuva’. Dentro dessa perspectiva, cada porahéi tem seus sentidos e sdo relativos, de
acordo com sua funcionalidade, ocorrendo em diversas situacdes: nkhembo e (canto/reza
para cura), kotyhu (danca/canto em circulo de ritmo mais acelerado), gwahu (danca/canto
em circulo com alteracdo gradativa do ritmo), mba e reonde (canto/reza para pescar ou
cacar), ohendi (canto/reza para chamar algo ou convite), hovaiti (canto/reza que produz
barreiras/obstaculos aos fenbmenos naturais, de modo a impedir que tais eventos atinjam
aos Kaiowa), jehovasa (ritual de agradecimento e fazer algo do mal voltar ou desviar)
mitd hero (nominacdo de criangas), menda (casamento), mita sy, mitd ru ha mita jehu
(rituais relativos a maternidade, a paternidade e ao nascimento) e omano akwe pegwa
(finebres). Dessa maneira, a rezadora Rozalina Aquino, nossa principal interlocutora,
contribuiu fortemente para a compreensao de cada situacdo, conforme pode ser verificado
nos paragrafos seguintes.

Nhembo’e ha Nhevanga s@o expressdes que estao relacionadas aos cantos/rezas,
ou seja, ritual com canto, sobretudo, uma cancdo para iniciar o ritual. Nesse caso, para a
festa especial, o rezador expressa na lingua materna: aporahéita ‘vou cantar’; quando é
batismo: anhembo’eta ‘vou cantar/rezar’; para 0S enfermos: anhevangata ‘vou
rezar/cantar’. Dessa forma, o rezador inicia a cancdo e os seus ajudantes acompanham
juntos junto com voz alta.

Nhembo’e e nhevanga sdo expressdes espirituais muito sagradas na estrutura

social da sociedade do kaiowa. Nelas existem a vida, a béncdo, o agradecimento, o
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aperfeicoamento, o fortalecimento etc. Além disso, quando ha outros grupos de rezadores
na manifestacao, surge uma formagéo de um unico grupo em fileira na horizontal, o que
significa que vai iniciar nhembo e ‘vao cantar/rezar’. Segundo Melia (2008) “siembo e €S
siempre hacerse palavra divina” (MELIA. 2008. p, 102.). Nesse contexto, Chamorro

(2017) trouxe também uma interpretacdo sobre nhembo e:

Significa ‘tornar-se palavra’. exemplo mais conhecidos: ‘nhembo’e
itymby rehegua, ‘reza da festa do milho’; jerosy puku, ‘canto-danca-
longo’ e o nhembo’e kunumi mboro’yha, ‘reza para esfriar/acalmar a

vida dos meninos’. Salmodicos, timbre gutural e vibrado, os nhembo e
séo exclusivamente religiosos (CHAMORRO 2017. p, 133).

Kotyhu é um tipo de porahéi que envolve canto e danca, e esta segue uma
configuracdo semelhante ao do gwahu, porém ja se inicia de mdos dadas e em um ritmo
mais acelerado. O movimento do corpo € feito em duas direcGes: move-se para frente, e,
ao mover-se para tras, movimenta-se de lado, de modo a produzir um movimento
oscilatério e circular, no sentido anti-horéario. Pode ser realizado individual ou
coletivamente em um ritual. Ao ser cantado, durante a sua realizagdo, mais pessoas vao
sendo atraidas e passam a fazer parte do circulo. E nas festas especiais de suco de milho
(kagwi je 'u) 0 kotyhu é iniciado por um individuo ou vocalista na roda, em seguida, todos
cantam na mesma melodia e dangam no mesmo ritmo. Trata-se de uma danga mais
movimentada, com gargalhada e algazarra pelos cantores ou rezadores, porque o canto
traz alegria de acordo com os versos criados pelos cantores. Para Chamorro, kotyhu sédo
cantos de divertimento e brincadeira, por meio do kotyhu cumprimenta-se, envia-se
mensagem, para a qual pode responder com outra (CHAMORRO, 2017, p. 131). O kotyhu
é apresentado no capitulo 3 desta dissertagéo.

Gwahu é um dos tipos especificos de porahéi, concebido como canto/danca e
pode ser compreendido também como uma espécie de ritual. Trata-se da movimentacao
do corpo fisico, 0 movimento € dancar. Nos versos das cangdes conta-se a trajetoria dos
seres humanos e dos animais. Ao ser utilizado no batismo, 0 movimento de danca é feito
inicialmente em um ritmo lento e, gradativamente vai se tornando mais rapido. O rezador
canta lentamente com o0s passos em ritmo normal em sentido anti-horario, abengoando os
alimentos. Na sequéncia, o ritmo vai sendo acelerado, as pessoas envolvidas dao as maos
e passam a fazer a movimentacdo em duas direcGes: para frente e para tras, a medida que
permanecem se movimentando em sentido anti-horario. Trata-se, portanto, de um

movimento oscilatorio e circular, simultaneamente.
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O gwahu tem um significado sagrado no ritual, pois os ritos eram utilizados por
Tupd (Deus) desde a criacdo do mundo. Esse tipo de porahéi é apresentado com mais
detalhes no capitulo 3 desta dissertagdo. Cabe observar que, na descri¢do desenvolvida
por Chamorro, os cantos gwahu sdo solenes, conforme sua pesquisa em 1991 com um
mestre tradicional na época (CHAMORRO 2017, p, 132).

Porahéi heonde hagwa piky ha ipiau é um ritual relacionado aos cantos para
pescar peixes, sobretudo, pescar lambari e piau. A expressdo na lingua kaiowa ‘heonde’
é utilizada pelo rezador para iniciar o processo da pescaria através do ritual no cérrego.
O pescador tradicional organiza o local em que sera realizada a pescaria, de tal modo que
0 espaco venha a ser ocupado por uma quantidade significativa de peixes, 0s quais passam
a ser de propriedade do pescador, o que favorece a pesca. E importante destacar que o
lugar ndo pode ser revelado, ou seja, o pescador deve realizar todo o procedimento
sozinho e escondido.

O pescador analisa a sujeira da dgua. Se for o lugar ideal para criar seu “proprio
cardume”, logo inicia o ritual com a can¢do relativa a chamar lambari e piau. No dia
seguinte, o pescador tradicional vai verificar a agua, para analisar a possibilidade de
pesca, se houver peixe suficiente, “festejando” no local, o pescador faz sua pescaria. O
canto desse ritual também é apresentado no capitulo 3 desta dissertacéo.

Ohenoita ou amomaranddta é uma expressdo utilizada pelo rezador quando vai
chamar deuses para os enfermos ou para o tempo/clima. Se for para os enfermos, o
rezador canta chamando espiritos de bem para ir curar o paciente. No caso do tempo,
‘omondo marandu’ é para 0s deuses ouvir suas solicitacdes, para trazer a chuva e regar
as plantacGes. Outra expressdo utilizada pelos mestres tradicionais de Panambizinho é
‘oambakwai’, que tem o mesmo sentido de ohendi ‘chama/chamou’. O canto foi
apresentado no capitulo 3 desta dissertacao.

Hovaiti ¢ uma expressdo do rezador relacionado ao canto para fazer uma espécie
de barreira. Na lingua kaiowa ‘ahovaitita’ praticamente ¢ falado antes de iniciar o canto.
Em seguida o rezador se levanta com mbaraka e xiru para cantar o canto de
impedimento/barreira como, por exemplo, para impedir que os ventos fortes atinjam os
tekoha dos Kaiowda, mas essa barreira pode ser feita para impedir quaisquer fenbmenos
naturais, de modo que eles possam se desviar da direcdo do caminho dos kaiowa.

Jehovasa ou ahovasata faz referéncia ao ritual realizado de forma individual ou
coletiva. E uma espécie de protecdo, béncdo. Praticamente o jehovasa €é utilizado em

qualquer circunstancia, seja na abertura da ceriménia do batismo ou nas festas especiais



13

tradicionais, as vezes, é utilizado em viagens ou nas cacadas. A raiz da palavra também
é utilizada como verbo. Dessa maneira existe o significado de jahovasa (nés
abengcoamos), a pronlncia serve para todos os seres. Essa pratica € desenvolvida para
evitar chuva com temporal, por exemplo, ou expulsar o espirito da maldade das pessoas
ou de animais. A expressdo jehovasa também é utilizada no batismo, quando um grupo
de rezadores espirituais se levanta para fazer o ritual.

Em outro momento, utiliza-se também, na qualidade de verbo, a expressao
ohovasa (ele abencoa). Nesse caso, o rezador utiliza-se do corpo fisico, precisamente de
seus bracos. Estes sdo erguidos e movimentam-se como se estivessem empurrando as
energias negativas para longe do corpo em todas as direcGes. Destaca-se que a realizacdo
dos gestos é sagrada, ndo pode ser considerada uma movimentagdo qualquer, esta é para
salvar a vida de muita gente.

Mitd hero é um ritual de batismo de crianca. O rezador faz o ritual com o
propdsito de nomear o recém-nascido. E através da reza que o nome a ser atribuido é
revelado. Esse ritual é feito tanto para 0 menino quanto para a menina. Chamorro registra
esse ritual designado como mita mbo’éry (CHAMARRO, 2017, p, 126). Este ritual €
descrito com maiores detalhes em Chamorro (2015, 2017) e ndo serd abordado nesta
dissertacdo.

Omenda ou onhomomenda é um ritual que faz parte da tradicdo kaiowad,
relacionado ao casamento dentro da cultura. Omenda € o verbo casar (-menda) flexionado
na terceira pessoa (0-). Ja a expressdo onhomomenda € constituida por quatro morfemas:
-menda ‘casar’, mo- ‘fazer’, nho- ‘um ao outro’ e 0- que ¢ a ‘“terceira pessoa”.
Literalmente significa: alguém faz casar um ao outro. E um ritual muito raro de
presenciar na atualidade. O casamento tradicional entrou em desuso, principalmente em
Panambizinho, porque a maioria dos jovens ndo tém mais nocao de fazer casamento como
era antigamente, mas é possivel resgatar esse ritual na leitura de Chamorro (2017).

Atualmente, a tecnologia ocidental tem influenciado bastante a area indigena. A
juventude da comunidade usa a tecnologia para entrar nas redes sociais, para conhecer
pessoas diferentes ou reconhecer pessoas com quem ja teve contato no passado. Dessa
forma, muitos relacionamentos resultam desse contato pelas redes sociais, seja pelo
Facebook, WhatsApp, Instagram entre outros. A partir dai, o casamento ficou por conta
propria, principalmente do homem, ou seja, quando se conhece, namora ou casa. NoO
entanto, existe outra possibilidade de casamento dentro do ritual. Caso o relacionamento

ndo dé certo, o rezador faz um ritual no casal para ndo se separar mais. Na lingua kaiowa
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¢ onhomomenda ete, em que a particula ete carrega o traco semantico de verdadeiro.
Nesse sentido, 0 casamento verdadeiro ndo admite separagéo. Apenas a morte separa.

Mit& ojehdvy € uma expressao relativa a maternidade. Esse sintagma é formado
por duas palavras: mitd (crianca) e ojehuvy (para acontecer). Nesse caso, o verbo jehu
recebe o sufixo de gerandio com o proposito de indicar finalidade (para). A expressao é
usada com um sentido preventivo, antes de acontecer algo de ruim com o casal, como
nascer uma crianga com deficiéncia, por exemplo. Porém, existe um ritual que se pode
fazer para ndo gerar crianca nessa condicdo. O ritual devera ser feito com antecedéncia
no local da casa, em volta dos quintais, na estrada, na roca etc. Por meio da reza,
espiritualmente expulsam-se criangas com defeito do local, que iria descer para o futuro
pai ou a mée. A reza afugenta o espirito mau que estava aguardando a oportunidade de
ter um corpo gerado para si mesmo.

Mita ojehu/oiko refere-se ao nascimento de uma crianca recém-nascida. Esta é
uma expressao utilizada por rezador no ritual durante o parto, quando canta para a recém-
nascida nascer rapido, com seguranca e saudavel, ou seja, o ritual é feito na hora do parto
para ndo haver incidentes com a mde ou com a crianga durante o acontecimento.
Atualmente é um ritual em desuso, pois 0s partos estdo sendo feitos nos hospitais e ndo
mais nas casas, com o auxilio de uma parteira tradicional. Nesta dissertacdo ndo sera
abordado esse ritual.

Porahéi angweéry pegwa é uma expressao utilizada pelo rezador quando vai cantar
no velorio. Basicamente € o culto dos mortos, porque a maioria vai cantar para ayngwe
(fantasmas) sair do meio dos vivos, por isso o ritual finebre é importante apenas no local
do veldrio. Depois da ceriménia do veldrio, o ritual ndo pode ser feito mais, ja que 0s
cantos fanebres ndo servem para a vida cotidiana dos seres humanos. Os kaiowa de
Panambizinho utilizam apenas quando houver velorio e sepultamento, para as almas ruins
ndo trazer consequéncias negativas para 0 mundo. Almas ruins sdo descritas na lingua
Kaiowa como “omano akwe ayngwe” (0 espirito que morreu). Os cantos apenas serdo
mantidos em vel6rio, no sepultamento ou no sétimo dia da missa. Nesse aspecto,
Chamorro descreveu “ex-palavra, 7ie ‘éngue, ayngue, seres sobremaneira temidos pelos
kaiowa” (CHAMORRO. 2017. p, 129).

Nesse aspecto cultural, alguns cantos sagrados kaiowa e seus significados foram
coletados durante o trabalho de campo. Havia muito mais do que os relatados na estrutura
social de Panambizinho. Além disso, existem varios tipos de cantos que muitas pessoas

ndo chegaram a gravar, ouvir e praticar, devido aos rezadores terem morrido, por isso,



15

muitos jovens ndo ouviram esses outros cantos, que se tornaram sem aprendiz: “nohendui
mborahéi”.

De acordo com Chamorro (2017), porahéi ou mborahéi sdo cantos mais
melodicos dos kaiowa. Tem narrativas e apresentam-se como textos poeéticos ligados as
grandes convicg¢des cosmoldgicas e antropoldgicas do grupo. Quando é dos homens é
avakue mborahéi, quando é das mulheres é kunhangue mborahéi, quando é de ambos é
jopara (CHAMORRO, 2017, p. 133.).

Para a realizacdo de um porahéi, quando é cantado num determinado local, seja
no batismo ou para curar enfermo, o rezador sempre fica em pe, em direcao ao leste, que
é onde o sol surge - ‘onhembo’y kwarahy resékoty’. No caso de estiverem mais pessoas
acompanhando o ritual, ficam perto do rezador, um ao lado do outro, em uma espécie de
fileira, na mesma posicao do rezador (onhesyrivy).

O mbaraka (chocalho) na mdo direita ou esquerda. Se for mulher, takwapu
(bambu) nas duas méaos. Se for um canto da roda de danca - porahéi nhesi, o ritual é em
forma de circulo, depois a roda comeca a ficar em forma aleatéria ou espiral através dos
movimentos das dancas. E chamado também kotyhu em kaiowa, como ja foi dito.

Este trabalho sobre porahéi favorece a cultura tradicional kaiowa de
Panambizinho, principalmente por trazer descri¢fes dos aspectos culturais, socioculturais
e econbmicos. Sabe-se que 0 porahéi tee esta visando a realidade na vida do ser humano
e surgiu desde a criacdo do mundo, e esta sendo transmitido de geracdo para geracao,
permanecendo até os dias de hoje na nossa comunidade, para ser utilizado no nosso
cotidiano, em um lugar especifico para o ritual.

A motivacdo principal para realizar o desenvolvimento desta pesquisa € a situagdo
critica em que se encontram alguns dos rituais, tendo em vista a realidade de contato cada
vez mais intenso com as praticas culturais dos ndo indigenas e também por conta da
dificuldade que os rezadores tém encontrado em produzir os cantos e transmiti-los para
as proximas geracoes. No meu modo de ver, os trabalhos dos caciques, dos rezadores e
das demais pessoas experientes em relagdo aos cantos sao muito importantes nas familias,
nas cerimonias, nas festas e no batismo. Nessa situacdo, os cantos sempre foram usados
somente no dia certo, principalmente a questdo do batismo.

O objetivo, portanto, é escrever os cantos e detalhar suas relagdes de acordo com
as experiéncias dos rezadores. Quais cantos poderiam ser cantados nas enfermidades, no
batismo e em outro tipo de porahéi. O proposito € analisar todos 0s cantos, primeiramente

priorizar porahéi marangatu, o canto que é mais sagrado. Dessa maneira, espera-se
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contribuir com a ampliacdo do conhecimento ja descrito sobre os cantos tradicionais
kaiowa realizados por outros pesquisadores, sobretudo, ndo indigenas.

Atualmente, observo muito na minha comunidade que poucas pessoas e rezadores
usam os cantos, devido as influéncias dos ndo indigenas que nos afastaram de muitas
coisas nossas, 0 que era proprio do feyi. Entdo, estou me propondo a escrever sobre 0s
cantos, aproveitando o fato de ser falante e de vivenciar a cultura propria dos Kaiowa no
meu dia a dia. Para isso, busco mais conhecimento e informagdes por meio de entrevistas
com as pessoas mais velhas, principalmente com meus pais. Dessa maneira, pretendo
sistematizar todo o conhecimento adquirido durante esse periodo de pesquisa e de
vivéncia. A ideia € buscar mais informacgdes sobre porahéi marangatu kaiowé pygwa
nheha’d (canto kaiowa), realizar transcricbes dos porahéi especificos e, na medida do
possivel, apresentar uma descricdo do contexto de uso e suas funcionalidades.

A Terra Indigena Panambizinho é um lugar em que sempre se esta existindo e
resistindo cantos, dancas, rezas e rituais, como ja citado nas primeiras paginas desta
introdugdo. Temos a obra emblemética de Chamorro (2017), a qual fundamenta parte
deste estudo. Além dele, lanco mao do trabalho da mesma pesquisadora que apresenta a
historia kaiowd, considerando as origens e 0s desafios da contemporaneidade
(CHAMORRO, 2015). Sao obras importantes, mas que ndo encerram o conhecimento
kaiowa.

Dessa forma, enquanto indigena, venho por este trabalho me posicionar e escrever
acerca do porahéi. Primeiramente comecar a escrever porahéi, ou seja, enfatizar os cantos
existentes na comunidade, utilizado pelas vocalistas tradicionais, sobretudo, expressadas
pelo nhanderu ha nhandesy kwéry (mestres tradicionais). Dessa maneira, tentando
responder por que porahéi é importante? Por que tem nhengary (espirito) e avajary
(parceiros ou guias)? Através disso, buscar mais informacgdes sobre o significado de
porahéi.

Nessa perspectiva, alguns trabalhos importantes relacionados a Terra Indigena
Panambizinho, escritos por ndo indigena, foram revisitados. Inclusive o de Lorena Irene
Bridgeman, sobre a questao da lingua kaiow4, intitulado: “O paragrafo na fala dos kaiwa-
Guarani; além dos estudos de Candida Graciela Chamorro: “Lugar de canto, dangas, rezas
e rituais kaiowa” (2017), “Historia kaiowa: das origens aos desafios contemporaneos”
(2015). Sobre Panambizinho, também levei em consideragdo o trabalho da professora
Nely Aparecida Maciel, intitulado “A historia do kaiowa de Panambizinho”, publicado
em 2005.
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Levei em consideracdo também estudos realizados por professores indigenas de
Panambizinho, como ¢ o caso de “Kunumi Pepy”, de autoria de Misael Concianza,
Natanael Vilharva Céceres e Valdelice Veron (2011); e o trabalho “Pa’i Chiquito Ou Ypy
Ramo Gware, de 2019, cujos autores sdo professores indigena da Escola Pa’i Chiquito-
Chiquito Pedro, de Panambizinho.

Enfim, por meio desses autores que fazem parte da vida da comunidade e de sua
historia, pretendo deixar aqui minha contribuicdo, na certeza de que pude me beneficiar
de todo referencial disponivel pelos pesquisadores citados. Como sou indigena kaiowa,
pretendo escrever da forma que me foram dadas as informacbes pelos mestres
tradicionais, por isso, escrevo com a intencao de dar um passo a mais sobre a compreenséo
dos cantos tradicionais kaiowa.

Sou da etnia kaiowd, nascido e crescido na Terra Indigena Panambizinho,
popularmente conhecida apenas como aldeia Panambizinho. Convivi muito com Nhamdi
kwéry no ritual de batismo, Paulito Aquino (em memoria), vové Balbina (em memoria),
nhamdi Lauro Concianza (em memoria), Alice Pedro (Jari Doricia era nome popular na
aldeia Panambizinho, em memdria). Atualmente, permaneco vivendo na aldeia,
compartilhando meus conhecimentos pessoais, a trajetdria dos meus estudos ou a vida
profissional, com a minha familia. Compartilho principalmente na area de educacdo
familiar, tradicional e educacgdo escolar indigena.

A minha comunidade é uma realidade diferente das demais, ou seja, a tradicdo €
diferente, principalmente na questdo da lingua materna kaiowa. A comunidade utiliza
ainda as linguagens dos ancestrais - myamyri nhe’é (BRIDIGEMAN. 2007. p, 10.). Esta
utilizacdo da lingua permanece no &mbito do ritual, na familia, na reunido escolar, nas
praticas culturais, entre cantos e dancas, organizacao social (evento) ou até mesmo na
cidade, entre kaiowa de Panambizinho.

Desenvolvi o trabalho por meio da minha experiéncia como educador kaiow4,
académico e colaborador na aldeia, com os primos, tios, cunhados, irméos, amigos,
rezadores, lideres religiosos, lideranca politica, entre professores da escola e servidores
da area da Saude. Colaboro também com a universidade (FAIND/UFGD) e com outros
parceiros de projetos desenvolvidos na aldeia Jaguapiru, Boror6 e Panambizinho.

Sou a pessoa que sempre acompanha os rituais de batismo na aldeia
Panambizinho, no Acampamentos Laranjeira Nhanderu de Rio Brilhante, Itay e Gwyra

Kambiy, municipio de Douradina-MS, pois sempre me disponibilizei para vivenciar junto
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com as demais pessoas nos rituais. Por isso, considero importante contar um pouco da
trajetoria da minha vida.

Sou filho de um lider religioso, conhecedor dos aspectos culturais, sociais e
econémicos, guardido de instrumentos sagrados na aldeia. Sou bisneto do Pai Chiquito
(em memodria), neto da Alice Pedro. O meu pai é neto do Pai Chiquito Pedro, portanto,
sou bisneto dos mestres tradicionais de parentesco Concianza e Pedro, além disso, da
parte da minha mée, sou bisneto do Antonio (atonho) Aquino, neto de Paulito Aquino,
portanto, sou também bisneto dos mestres tradicionais de outro parentesco: Aquino.

Iniciei os meus estudos na escola da minha aldeia mesmo. A escola era sediada
pela Escola Municipal Tengatui Marangatu, pélo Dourados. Estudei de 1° a 42 série, €
depois de terminar fiquei parado durante 4 anos sem estudar, porque nao havia condic¢des
para ir estudar fora da aldeia. Naquela época, a Unica opcao para dar continuidade aos
estudos seria estudar na escola da cidade. Meus pais sempre procuravam encontrar uma
escola para eu estudar, mas ndo tinha outra escola perto da aldeia, apenas a escola do
distrito Panambi, mas, naquele periodo, existia muito preconceito naquela escola, o que
causava medo de entrar la. A escola era ndo-indigena, mas 0s meus pais ndo tiveram
condi¢cdes de me colocar na cidade, por conta dessa discriminacdo e por causa dos
materiais didaticos, tudo era comprado.

O tempo foi passando, chegou o ano de 2001. Nesse ano minha mae foi procurar
um missionario indigena, Izaque de Souza, e sua esposa, Vania Ferreira, para ir a missdo
procurar vaga para eu estudar, pois finalmente encontraram as vagas para o0s estudantes
de Panambizinho. Na época fomos 3 pessoas, eu, Abrisio Silva Pedro e Voninho da Silva
Concianza. Quando n6s chegamos, encontramos um senhor, chamado Gilson Ferreira da
Silva, que era o responsavel pelo acampamento da missdo. Encontramos também um
professor chamado Pedro Ferreira da Silva, e um estudante, chamado de Edson
Escalantes, da aldeia Pirakua, municipio de Bela Vista-MS. Gilson nos recebeu no
acampamento e explicou sobre o esquema do funcionamento da casa. E no dia seguinte o
professor Pedro levou nosso registro para realizar a matricula na escola Francisco
Meireles, na Porta da Esperanca Missdo Evangélica Caiug, e fez a matricula. Assim,
iniciamos nossa aula.

Entdo, retornei aos estudos em fevereiro de 2001. Fiquei hospedado no
acampamento, que se tratava de um lugar em que um grupo de estudantes morava, de
diferentes povos e etnias, Xavante, Kadiwéu, Guarani e Kaiowa. Durante o periodo da

manhd, havia aula na escola; e na parte da tarde, trabalhdvamos. Alguns na roca da
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missao, outros na limpeza do espaco do hospital da misséo e outros também auxiliavam
no servigo da cozinha. O trabalho era uma forma de pagamento da nossa estadia e
alimentacdo. E quando chegavam as férias, iamos para as nossas casas. Voltavamos
somente no retorno das aulas.

Estudei durante 4 anos na Missdo e, assim, quando terminei a 8% série, em
dezembro de 2004, voltei a morar na aldeia Panambizinho novamente. Depois de retornar
para a minha aldeia, no inicio do ano de 2005, a comunidade local, juntamente com a
Gestao de Educacdo Escolar Indigena de Dourados e SEMED, indicou-me para trabalhar
na assisténcia educacional, como secretario na unidade escolar. Assumi a funcdo para
atender os alunos e comunidade escolar, com 8 horas de trabalho, totalizando 40h
semanais. Trabalhei na parte administrativa durante um ano, e depois, no ano seguinte,
em 2006, iniciei o curso de formagao magistério indigena Ara Vera. Essa formac&o é um
curso especifico e diferenciado para Educacdo Escolar Indigena. Participei dessa
formacdo durante 3 anos, e durante esse periodo ja atuei como professor na escola da
aldeia, colocando em prética o que estava aprendendo na formacéo especifica.

Durante esse tempo, passei por muitas dificuldades para trabalhar com as criancgas.
A realidade era muito diferente. Naquele periodo, dei aula em salas multisseriadas, em
dois periodos, manha e tarde. Mesmo assim, me esforcei bastante. Busquei ajuda do
coordenador e dos outros professores. Nos anos seguintes foram chegando mais
professores (em 2007 e 2008), o que possibilitou uma redistribuicdo dos alunos,
colocando cada um na série em que se encontrava. Com isso, continuei dando aula para
alunos que se encontravam no 5° ano.

Em 2009 continuei a dar aula para o 5° ano. Em 2010, conclui o curso Ara Vera.
Fui habilitado como professor alfabetizador, 0 que assegurou a minha permanéncia como
professor. Dai em diante sempre pensei em fazer um curso de nivel superior, ou até
mesmo alguma formagdo continuada. Pensei muito em entrar na faculdade ou qualquer
Curso que seja na area de educacgéo. E no ano de 2011 tentei fazer inscri¢do para o Teko
Arandu. Minha inscricdo foi indeferida e ndo cheguei a tempo para resolver as
documentacBes que faltavam. Por conta desse episodio, senti-me um pouco desanimado
e fiquei aguardando sair um préximo processo seletivo.

Em 2012 saiu o novo PSLIN (Processo Seletivo de Licenciatura Intercultural
Indigena). Fiz ainscrigéo, realizei as provas. Fui classificado em 67° lugar, e depois saiu
a convocacdo para realizar as matriculas. Nossa primeira etapa de aula iniciou em 05 de

novembro de 2012.



20

Naquele momento de estudo, surgiram varios conhecimentos e de diferentes
realidades. Busquei uma nova sabedoria de formas diferentes. Comecei também a me
envolver mais com todos os movimentos de liderancas e professores indigenas que fazem
parte da luta pela Educacédo Escolar Indigena e Territorial dos povos Guarani e Kaiowa.
Acompanhei a luta pelo territorio, participei dos movimentos dos apoiadores indigenas,
articulei para fazer uma Associacdo Cultural de Realizadores Indigena ASCURI e do
Férum de Inclusdo Digital Audiovisual - FIDA. Nesse movimento eu era membro da
Associacdo. Inserimos cada membro de uma comunidade diferente, inclusive da regido
dos etnoterritorios Povos do Pantanal e do Cone Sul de MS.

O objetivo da Associagéo era realizar as reunides de cada aldeia, para fortalecer a
culturaindigena, utilizar as ferramentas, maquinas fotogréficas e filmadoras para registrar
as dificuldades, as realizac@es envolvidas dentro da aldeia ou comunidade. Fiz parte dessa
Associacdo para que pudesse trabalhar dentro da minha aldeia, e procurar mais parceiros.
Buscar melhorias para minha comunidade, principalmente fortalecer o futuro dos
adolescentes, jovens e da cultura tradicional kaiowa, que foi justamente fortalecida junto
com uso da tecnologia, camera digital, celular, fotografia e dos demais projetos que
estavam sendo desenvolvidos juntamente com a Associacdo, dentro da comunidade. Isso
era para fazer as outras reivindicagdes em prol do povo Kaiowa.

No ano de 2013, quando cursava a graduacdo, na area de Linguagens, fui bolsista
do PIBID DIVERSIDADE. Nesse programa pude desenvolver atividades de ensino
complementares na minha comunidade, no periodo do tempo universidade e
intermediaria. O objetivo era buscar os significados sobre as palavras kaiowa de
Panambizinho, resultando na elaboracdo de um dicionario tematico, com a coleta de
palavras antigas. Logo, fui fazer entrevista com as pessoas mais velhas. Ao mesmo tempo
também ingressei na formacdo continuada, no Programa Ac¢do Saberes Indigenas na
Escola. Fui cadastrado e participei da formacgéo, que tinha como objetivo capacitar o
professor alfabetizador.

No Teko Arandu aprendi muitas coisas, como a elaboracéo de materiais didaticos
e praticas de letramento. A formacdo era muito importante para trabalhar na alfabetizacao.
Em 2014 entrei como orientador na Acdo Saberes Indigenas. Orientei minha turma de
cursistas nas dificuldades e nas duvidas que tiveram durante a formagdo ou até nas
aplicacdes dos contetidos na sala de aula. Orientei também a elaboragéo do planejamento,
das producdes de outros materiais e de outras praticas pedagogicas. Nesse ponto trabalhei

com varias produgdes, primeiramente priorizei a leitura e a producgéo de textos.
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Durante a graduacdo também fui representante no Centro Académico Teko
Arandu (CATA). Na ocasido, articulei os académicos para fazer sua prépria mobilizacéo
sobre as dificuldades enfrentadas na universidade, e nds do CATA sempre faziamos
reunides na etapa presencial, para solucionar algumas coisas que queriamos resolver em
nome dos académicos.

Na universidade estudei durante 4 anos e meio. Esforcei-me bastante, para que eu
tivesse melhor condigdo de ajudar minha comunidade, a escola e 0 meu povo Guarani
Kaiowa. Mesmo assim a luta ndo parou, sempre continuei batalhando. NOs académicos
ndo queriamos que os recursos destinados ao financiamento do curso acabassem, por isso
acompanhei o0s grupos de professores e guerreiros até a ida a Brasilia. Essas viagens foram
marcadas pela luta do povo Guarani e Kaiowa. As pautas eram discutidas sobre a
importancia do curso e da faculdade indigena no MS. Levamos demandas para o MEC,
para que 0s recursos continuem vindo para a nossa universidade, e todos ndés Guarani e
Kaiowa batalhamos juntos.

Logo chegou a hora de concluir o curso. Tive que escrever meu pré-projeto e fazer
pesquisa de campo na minha aldeia. Comecei pelo meu estagio de observacao e regéncia,
e a0 mesmo tempo escrevi meu TCC. Ao concluir meu trabalho, apresentei-o no 1°
semestre de 2017. Colei grau e me habilitei na area de Linguagens.

No ano de 2018 continuei dando aula para os anos iniciais. Na metade do ano fui
assumir uma disciplina na area de Educacdo Fisica. Dei aula para o Pré-Escolar até o 9°
Ano. Nesse periodo, fiz parte do Comité Editorial do Cone Sul de Guarani e Kaiowa. Esse
grupo tinha como objetivo elaborar um estudo sobre editoracéo, porque na formagéo dos
Saberes Indigenas sairam muitas producBes na escola, e tinha que ser publicada, mas
infelizmente ndo foram publicados naquele ano. Apenas em 2019 é que comecaram a sair
as publicacdes.

Entdo, fui fazer parte desse grupo, para concluir o trabalho e publicar. Nds de
Panambizinho produzimos 5 historias e uma gravacao de CD, e cada representante da sua
aldeia fez correcdo do texto e auxiliou nas demais atividades pertinentes a organizacéo,
assim era o funcionamento do Comité Editorial. Naquele momento pensei ainda em
estudar mais, fazer outro curso, para continuar a buscar mais conhecimento, novo saber e
outra experiéncia. Por isso, procurei um jeito de entrar no mestrado, para que 0 meu
conhecimento fosse aprofundado, de acordo com o ensino na Pos-Graduagdo. O meu
objetivo é estudar mais sobre Educacao Escolar Indigena e como fortalecer o meu povo.

Com isso, a minha entrada para o mestrado seria muito interessante para conhecer mais o
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estudo sobre a Educacéo e Territorialidade, conhecer as novidades sobre a minha lingua,
0s aspectos culturais e os diferentes saberes ocidentais e tradicionais. 1sso vai possibilitar
muito o ensinamento da lingua na minha escola indigena, principalmente para criangas
kaiowa.

Como ha uma necessidade de recorte de pesquisa, passei entdo a me ocupar do
tema anteriormente apresentado, que é o porahéi. Para dar conta desse assunto, a presente
dissertacdo esta organizada em trés capitulos. No capitulo 1, apresento uma breve
contextualizacdo etnohistdrica sobre Panambizinho. No capitulo 2 é apresentado um
pouco das préaticas culturais tradicionais em atividade em Panambizinho e, no capitulo 3,
séo apresentados o0s cantos entoados pelos mestres tradicionais da aldeia Panambizinho.
Em seguida sdo apresentadas as considerac@es finais, as referéncias bibliograficas, o

anexo e um apéndice fotogréafico, registro visual do trabalho de campo realizado.
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CAPITULO 1 - SOBRE A TERRA INDIGENA PANAMBIZINHO

Este capitulo € uma breve contextualizacdo da trajetoria dos mestres tradicionais
no periodo Ka’agwyrusu (mato grosso), quando os antepassados, sobretudo, 0s nhamdi
kwéry faziam gwata puku, uma grande jornada dos mestres tradicionais aos destinos no

Yvy Kandire!. Atualmente corresponde a Panambizinho, no municipio de Dourados, MS.

1.2 A Historia da aldeia Panambizinho - Yvy Kandire

Panambizinho possui uma histéria longa, de acordo com as informac6es dadas
pela rezadora e moradora da aldeia, de 71 anos. Seu nome civil é Rozalina Aquino. Ela
trouxe relatos muito importantes e interessantes sobre as trajetérias dos mestres
tradicionais. Seu conhecimento é o resultado da transmissdo de conhecimentos dos que
vieram antes dela. Trata-se das jornadas dos rezadores nas regides, entre sul e norte, que
correspondem ao rio Dourados e ao rio Brilhante, a partir do inicio do século XX, na
regido atual que corresponde a Terra Indigena Panambizinho, que aqui nesta dissertacao
seré referenciada da forma como a conhecemos, aldeia Panambizinho.

Conforme a histéria contada por Rozalina Aquino, quando tinha
aproximadamente 09 anos de idade, presenciou a vida da sua familia, por isso, recontou
a histdria que o seu pai Paulito Aquino repassou para ela, quando convivia no meio das
florestas, na regido atual de Douradina. Ela priorizou contar a parte da histéria de Paulito
Aquino, porgue seu grupo familiar pertenceu a grande parte da regido ka ‘agwy rusu, antes
de ser confinado pelo homem branco (colonizadores). Conforme a histéria contada e
deixada por Paulito Aquino, um trabalhador, cacador e pescador, que se tornou um grande
rezador na aldeia Panambizinho, disse Rozalina Aquino.

Mas antes disso, a rezadora Rozalina enfatizou a histdria de vida e trajetoria de
te’yi kwéry (grupo de pessoas, atualmente denomina-se kaiowa.), inclusive a histéria de
vida de Aquino kwéry (ascendentes da rezadora Rozalina Aquino). Contou sobre o
acontecimento da movimentagdo durante a saida do interior de lugar muito violento,
procurando por um lugar que pudesse manter a vida digna. Vieram para o territdrio

ka’agwy rusu (grandes matas).

1 yvy kandire: Yvy € terra, Kandire os seres muitos sagrados, seres da terra, apesar de que também s&o
deuses, estdo vivendo como kaiowd, mas s6 que vivem no mundo invisivel, onde existe espa¢o sem
violéncia, ou terra sem mal. No glossario de Chamorro, kandire significa o lugar onde moram os seres
plenificados, que alcancaram a perfeicdo (CHAMORRO. 2017, p, 269.)
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A rezadora também destacou sobre a jornada inesperada ocorrida em relacdo ao
povo indigena que era do Paraguai, quando sairam do conflito e atravessaram os rios e
matas, para chegar a regido de Dourados e Douradina, atualmente s&o municipios de Mato
Grosso do Sul. Para tanto, dessa forma, Bittencourt trouxe informacao sobre o Guarani,
porque vieram ao Leste, “segundo a lenda, nesta terra nao haveria doengas € muito menos
guerras” (BITTENCOURT. 2009. p, 63.). Schaden também menciona a busca do lugar
sem males, ou “esperanca de alcangar o paraiso, antes que seja tarde” (SCHADEN, 1974.

p, 161.) e acrescenta:

Sob a direcdo de chefes religiosos, que, apoiados em sonhos e visdes, diziam
estar préxima a destruicdo do mundo anunciada pelo mito, muitas hordas dessa
tribo se puseram a caminhar, por volta de 1820, de suas aldeias do Sul de Mato
Grosso em direcdo ao Sol nascente, a fim de alcancarem a Terra sem Males,
que devia existir além do Oceano Atlantico (SCHADEN, 1974. p, 162.).

A rezadora contou que, apesar do grupo de pessoas gque viviam no Paraguai, havia
outro grupo familiar do Xiru Aquino. Ele foi avo de Paulito Aquino. Dessa maneira, gerou
descendente de Aquino na aldeia Panambizinho. No entanto, quando os Aquinos fugiram
da tragédia, a rezadora expressou: “ha’e kwéry ou raka’e géragwi okanhyvy”, “eles
vieram da guerra”. A rezadora contou que, naquele periodo, havia muitos parentes
indigenas habitando no interior do Paraguai, pois eles sofreram muitas consequéncias
durante o confronto, por isso, teyi jusu (grupdo) decidiu sair do meio da tragédia, devido
aos guerrilheiros paraguaios levarem os indigenas na guerra para lutar, no entanto,
aqueles que foram na guerra ndo retornaram mais?.

Rozalina destacou novamente que, em pouco tempo de confronto, te'’yi kwéry
perceberam a reducdo dos parentes no local, diminuiu bastante o nimero de pessoa,
principalmente diminuiu a quantidade de homens, por isso, quando perceberam o
exterminio dos colegas, dos parentes e amigos, decidiram fugir mais rapido possivel para
a direcdo de yvy kandire. Sairam para encontrar lugar sem conflito, terra sem guerra ou
males, para encontrar paz, luz e amor. A saida dos conflitos significou muito para a vida
sagrada de fe ’yi tee. Atualmente, o nome ficou conhecido como ava, sobretudo, kaiowa
de Panambizinho.

Rozalina contou acerca da memoria do seu antepassado. O seu pai, Paulito,
quando falava do momento em que 0s exercitos paraguaios levaram 0s homens para a

guerra. Contou que teve um homem casado que tinha 3 filhos e que foi levado para a

2 Esse periodo corresponde & Guerra do Paraguai, entre 1864 e 1867.
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guerra, mas conseguiu escapar. Ele contou sobre os acontecimentos, quando voltou para
sua familia novamente. Contou que durante o confronto, a luta era entre a vida e a morte.
A rezadora disse ainda que na guerra ninguém reconhecia ninguém, havia somente sangue
espalhado no chao, havia cadaveres, fumaca de municdes e somente barulho de tiroteio.
No entanto, 0 homem fugiu através do sangue espalhado. Fingiu de morto. Deitava no
meio dos cadaveres. O exército paraguaio achava que estava morto, ndo prestando
atencdo nele, depois os exercitos foram embora e ele acabou fugindo.

Segundo a rezadora, o rapaz fugiu porque sabia que seu grupo familiar sairia em
breve para outro lugar, por isso, teve intuicdo para seguir seu parente, atravessar 0S
conflitos e seguir o rastro até alcancar a sua familia. Rozalina contou como eles sairam
do meio do conflito, pois o grupo de te’yi fez reunido antecedente, e se organizou para
formar um plano antes de fugir da guerra. Conversaram juntamente com 0s mais sabios,
pois havia juntamente o lider religioso, entdo, através do dialogo se juntaram e decidiram
0 que fazer e como fazer. Pensaram em criar ideias de como sair e atravessar o confronto,
sem que ninguém os avistasse.

Naquele periodo ja existiam os mestres tradicionais e lideres espirituais,
praticamente utilizava seus objetos, mbaraka, xiru e outros materiais que eram do proprio
te’yi. Foi assim, na época ja tinha hexakary®. Segundo Bittencourt (2009), os pajés foram
predominantemente os divulgadores e articuladores do movimento para alcangar a Terra
Sem Males (BITTENCOURT. 2009. p, 63.). Para tanto, os sabios orientavam 0 grupo
antes de sair pelo caminho. Todo mundo tinha que se pintar na cor preta para possibilitar
a fuga. Segundo a rezadora, essa foi a ideia que os sabios deram para fazer antes de sair.
O plano era fugir com acompanhante, Tupd, tekojary kwéry (Deus), nessa perspectiva,
pelo caminho mal, até chegar a terra sem males no Yvy Kandire, atualmente regido do rio
Dourados e rio Brilhante, sobretudo, no tempo do ka ‘agwy rusu.

Os grupos sairam do local, se pintaram usando carvéao. Todos eles cobriam o corpo
da cor preta, ndo somente pele, mas também, pintavam seus objetos pessoais que iriam
levar, carregando nas costas, como utensilios e outros. De 14 que trouxeram objeto
sagrado chamado xiru (cruz), trouxeram com muita seguranga. E quando chegou na hora
da partida, sairam pela lateral da guerra, para facilitar a fuga, mas na ida viram tanta coisa

terrivel pela frente, como fumaca de municdo, sangue esparramado, entre outros

3 Hexakary: Paje, curandeiro espiritual sagrado, revelador, tem dom. No ritual faz parte do conhecimento
de ver “ohexa ou ojoehdva”. V& as almas ou corpo dos outros, faz conexao com a natureza através do seu
dom, e faz milagre. Pois ele ndo vive sozinho, hexakary vive com Deus.



26

obstaculos horrorosos pelo chdo. O grupo de Aquino passava na fileira, carregava seus
objetos, levaram criancas no colo, todos passavam em siléncio, sem tocar em nada, para
que ndo houvesse nenhum problema ao passar.

Foi assim que foram orientados pelos trés hexakary Xiru Mige, Xiru Yvay e Xiru
Aquino. Eles eram chefes espirituais mais poderosos, possuiam uma técnica especial
sagrada, por isso eram considerados hexakarete por habitantes do ka ‘agwy rusu. Por meio
da forma inteligente do hexakary, a turma seguiu o caminho certo. Os trés poderosos
acompanharam durante o refugio, afirmou Rozalina. Finalmente atravessaram a area de
conflito de guerra para chegar a regido muito distante entre o rio Dourados.

A rezadora também destacou que, quando os grupos de Aquino vieram na dire¢do
leste, sequiu todo mundo junto. Ninguém se separava pelo caminho. Quando chegaram a
regido da aldeia Pirakua, onde atualmente corresponde ao municipio de Bela Vista,
comecaram a se dividir. Se separaram em grupos para se expandir pelo territorio,
principalmente na cabeceira do rio Apa. Um grupo de pessoas saiu na dire¢do norte, outro
grupo desceu na dire¢éo sul. O grupo que fora para o lado sul se deslocou na diregcéo do
rio Dourados, 0s outros grupos que foram para cima, no lado norte, partiram em direcdo
a Serra de Maracaju.

Quando o grupo de baixadas chegou na regido do rio Dourados, naquele periodo
ja iniciava grande parte da migracao dos antepassados as regides ka 'agwy rusu, porém,
sofreram bastante dificuldades para atravessar as grandes matas, para chegar
principalmente na regido da grande Dourados. Atualmente, 0s netos e os bisnetos dos
antepassados daquele periodo estdo morando em grande parte nas aldeias da regido de
Dourados e Douradina. Daquela época em diante te’yi kwéry sempre continuaram
seguindo caminho bom, levaram seus pertences para a direcdo leste no rumo a terra
sagrada.

A Rezadora Rozalina contou sobre esta movimentacdo. Expressou na lingua
kaiowa “ha’e kwéry oho jave, oho ka’agwy mbyte rupi, tape po’i rupi”, portanto, nesse
sentido a rezadora falou sobre o deslocamento dos indigenas. Disse que se deslocavam
pelas matas, nas trilhas e assim encontraram muitos animais desconhecidos pelo caminho,
como mamiferos e aves.

Durante o percurso, cada um carregava seus pertences, juntamente com a familia.
Por causa disso, yma gware (antepassado) estendia seu territorio cada vez mais para

morar, causando uma impressao de nao ter territdrio fixo:
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Desde os primoérdios da humanidade, os indios se deslocam de um lugar
ao outro, firmando, entre os brancos, uma imagem de némades e,
conforme j& mencionado, para o indio essa maxima é falsa, porque ndo
ha fronteiras para eles. Esta infinita movimentacéo indigena tem por
objetivo a busca pelo paraiso terrestre (Terra dos sem Males)
(BITTENCOURT. 2009. p, 63.).

Por isso existiu historia de vida sobre a luta pela sobrevivéncia. Se tivessem sido
exterminados durante a guerra, ndo chegariam ao ka ‘agwy rusu, OU Seja, Se Nao existisse
hexakary para guiar pelo caminho, nés kaiowa atual ndo existiria. Ndo existiria nossa
resisténcia no mundo. Através da trajetoria do antepassado surgiram varios nomes do
tekoha (aldeia), mas o territdrio que foi encontrado pelos lideres espirituais deu nome de
Yvy Kandire. Atualmente corresponde a aldeia Panambizinho, disse a rezadora Rozalina,
mas o territorio Kaiowa é muito maior, como afirma a historiadora Maciel:

O territdrio tradicional Kaiowa estendia-se ao Norte até aos Rios Apa e
Dourados e, ao sul, até a Serra de Maracaju e os afluentes do Rio Jejui,
chegando a uma extensdo de terra aproximada de 40 mil km, dividida
pela fronteira Brasil e Paraguai (MACIEL. 2005, p, 15.).

Rozalina informou que o deslocamento ocorreu com um grupo maior e um menor,
mas com 0S outros grupos menores pousaram, pois alguns ja construiram casas para
morar, jA& nomearam lugar de aguara ruguai (cauda de raposa). Atualmente esse lugar
corresponde ao municipio de Ita Pord. Como havia dito anteriormente, havia outro grupo
familiar, liderado por outros rezadores, que estavam pousando na regido do rio Dourados.
Por isso, daquele periodo aconteceu o novo sarambi (espalhamento). Aquino e seu grupo
passaram por diversas transformacoes akoty (para ca corresponde a regido de Dourados),
tendo em vista o0s grandes acontecimentos das ultimas décadas do século XI1X.

Essas informacOes também se encontram em Chamorro (2015), que relata os
acontecimentos daquela época:

Embora os grandes acontecimentos das ultimas décadas dos séculos XIX — a
guerra entre Brasil e Paraguai, a exploracdo da erva — mate e com isso o fim
do isolamento indigena — tenham afetado a vida de muitos grupos Guarani
falantes, isso ndo ocorreu em todos os lugares da mesma forma e ac mesmo
tempo. Algumas comunidades indigenas mais embrenhadas nas matas podem
ter sido afetadas apenas indiretamente por esses eventos, sem serem
influenciadas de forma significativa por eles em seu modo de vida. Porém, o
avanco da colonizacao ndo indigena sobre as regifes habitadas por esses povos
se deu de forma definitiva no século XX, de forma que o grande tema da
histéria dos kaiowa e Guarani neste século e no século em curso é a terra
(CHAMORRO, 2015, p. 153).
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Rozalina contou que deveria acontecer outro enfrentamento com fe’yi kwéry,
durante a ocupagdo por parte do territorio no ka’agwy rusu, se ndo fizessem desvio para
chegar a terra adquirida. Aquino foi morar, atualmente, na regido que corresponde ao
municipio de Douradina/MS. Na época nao existia nome para aquele lugar, sé depois foi
chamado por katerokwe (ex lugar do Kétero). O individuo era um rapaz que trabalhava
no triturador da folha de laranja naquela regido, seu nome civil foi reconhecido por
Kéncio, pelo indigena foi chamado por Katero, atualmente o lugar onde fica perto de
Douradina, chamado de Katerokwe, porque, havia habitantes indigenas na época no
Kéterokwe, cacavam e pescavam nesse local.

Rozalina disse que Nhamdi Paulito Aquino havia Ihe contado que nasceu no
katerokwe, cresceu e acompanhava seu pai Aquino, praticava atividade religiosa, foi
assim que, quando cresceu, colocaram para participar e presenciar kunumi pepy (a festa
do tembeta). Além dele, teve outros meninos no batismo com ele. Por isso, depois de ter
perfurado o labio, Nhamdi Paulito casou em katerokwe, mas ndo durou muito tempo seu
casamento e logo se separou, porque teve desentendimento com a esposa, por causa de
ciame.

Rozalina disse que Nhamdi Paulito Ihe contou que sua esposa era muito ciumenta
e brava, quase o queimou na banha quente fervida - nhandy aku. Segundo ela, o fato
ocorreu em volta do fogo antes da refeicdo, quando sua esposa cozinhou na banha de
vaca. Ela desconfiava muito de Nhamdi Paulito. A rezadora conta ainda que, na época, ja
existia criacdo de rebanho nos arredores por karai rembypy (chegada de ndo indio), por
iSSO na época ja existia banha de vaca. A mulher brava desconfiava muito de Nhamdi
Paulito, achava que ele teve relacionamento com outra mulher, por causa disso jogou
banha quente nas pernas dele sem piedade, entdo ele correu para muito longe da casa,
para se proteger, logo, chegou na cada de outra familia, para perguntar ao pai de outra
mulher para casar de novo. Perguntou para o pai da menina se poderia casar com a filha
dele, o pai aceitou o pedido, foi assim que Nhamdi Paulito casou novamente.

Quando moraram na regido do Katero em ka’agwy rusu, surgiram muitas coisas
boas, mas surgiu também coisa ruim. A rezadora Rozalina Aquino destacou que, naquela
época, a maioria do territério ainda ndo tinha sido explorado pelo homem branco, por
iSS0, te yi kwéry tiveram muita facilidade de cagar, pescar, caminhar pelo vasto caminho
longo - tape puku. N&o havia ninguém para influencia-los e explora-los, muito menos
intervencgdo dos ndo indigenas - karai kwéry. Apenas havia um contingente populacional

indigena e com grande quantidade de animais selvagens. Por isso existiam muitas festas
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tradicionais no tempo certo, como batismo ou ritual sagrado, de acordo com a realidade
local, independente se era perto ou longe.

Quanto as festas relacionadas a cultura do povo tradicional, a rezadora Rozalina
Aquino afirmou que, antigamente, te’yi kwéry realizavam muito kunumi pepy, porahéi
gwasu (grande reza) na casa tradicional, de acordo com sua realidade local. Conforme a
rezadora destacou, essa cerimonia era realizada pelo responsavel, além disso, as vezes o
responsavel era o dono da casa de reza. Ele se encarregava de mandar convites pelos
yvyraija kwéry (jovens aprendizes) até as outras comunidades. Havia também uma outra
forma de enviar o convite. Os convites se davam por meio dos poderes sobrenaturais do
hexakary, que se conectava com outro hexakary da comunidade, avisando do evento.

Dessa forma, o hexakary que recebia a noticia de modo sobrenatural tinha a funcdo
de comunicar aos outros de sua comunidade. Com base nas informac6es de Rozalina
Aquino, na época quem facilitava mais 0s meios de comunicacdo era o0 hexakary. Nesse
ponto, os rezadores, 0s companheiros ou familiares recebiam o convite para participar de
festas tradicionais.

Ao chegar a hora da partida para a festa, os lideres religiosos e hexakary
informaram que tinha aceitado o convite e que chegariam em breve. Logo, 0s grupos de
rezadores posicionavam-se e se disponibilizavam a caminhar longe, mas antes, a primeira
coisa a ser feita, era uma reza e o jehovasa para a grande viagem. A reza era para grande
bencdo, agradecimento e protecdo, para garantir gwata puku, para ndo encontrar coisas
ruins no meio do caminho, até chegar ao destino.

Nas viagens, ia uma grande familia, porque era comum aproveitar essas idas as
cerimdnias para realizar outras atividades como, por exemplo, alguns pais levavam seus
filhos para batizar, colocar seu nome ka’agwy. Nas festas também acontecem muitas
coisas boas e ruins. As vezes acontece até casamento no “mborahéi gwasu”. As
cerimdnias eram habitualmente realizadas no inicio da noite e terminavam no dia
seguinte, assim 0s movimentos das ceriménias se encerravam.

A rezadora afirmou que aconteciam muitos casamentos durante o ritual dos
homens (kuimba’e kwéry ka’u). Havia dangas do gwaxire ou kotyhu, e esse ritual era
somente de participagdo masculina. Na lingua kaiowa se fala kuimba’e kwéry ka’u (as
festas dos homens), no entanto, nas rodas do ritual dos homens, a mulher servia kagwi
(bebida & base de milho com batata) no 4y ’a (copo tradicional).

A mulher levava ao centro do movimento da roda e colocava na boca dos homens

para beber, enquanto os homens cantavam todos de maos dadas na roda em movimento
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rapido. Se houvesse alguma recusa na hora da servida, a menina jogava kagwi no rosto
dos homens, e assim, voltava a pegar kagwi outra vez do cocho. Mas na hora da servida
também as meninas sdo muitos persistentes, ndo descansavam de carregar para servir, aos
poucos, elas se revezavam em um instante para entrar no meio da roda, sabiam que as
festas iam muito bem naquela noite, e o0 grupo dos meninos também sdo os mesmos,
continuavam dangando em movimento.

Quando o ritual estava sendo muito bom, os homens comegavam a cortejar
alguma das mulheres, ou seja, a encantadora atrai homens no centro da roda, logo, inicia
a interacdo, a conversa (0 bate papo) e, no dia seguinte, os pais dialogavam com a familia
da menina e do menino. Se houver algum relacionamento sério, realizava-se o casamento.
Assim era a vida do te ’yi kwéry, quando participavam do batismo antigamente.

Nesse tempo, Rozalina destacou que as festas eram muito divertidas para e 'yi
kweéry. Ela contou que, de acordo com Paulito e sua esposa Marina Balbina, havia jerosy
puku (batismo do milho branco) na regido distante, perto do distrito que atualmente
corresponde a Indapolis, no municipio de Dourados. Naquela época, quem morava longe
ia prestigiar o batismo, cantava, rezava, se divertia e dancava até amanhecer na festa do
milho, pois, havia casamento também depois da festa. Foi num desses batismos que Lauro
casou com a filha do rezador Chiquito, seu nome era Alice.

Mas, depois de haver diversas préaticas culturais na regido ka’agwy rusu, havia
noticia do karai que iria chegar em toda regido habitada pelo povo indigena, e comegaram
a mudar outra vez de lugar, para se proteger de algo ruim. Naquela época, ndo éramos
conhecidos por Kaiow4, ou pelo menos, ndo era essa a forma como que nos reconhecemos
enquanto povo. Segundo Rozalina Aquino, n6s denomindvamos simplesmente como
avatee, somos te'’yi, tupa gwejykwe (homens e mulheres verdadeiros). Entretanto,

atualmente, segundo Chamorro (2015):

“Sou Kaiowa" e “Sou Kaiowa legitimo” sdo expressdes usuais de auto
referéncia no Sul de Mato Grosso do Sul. Nas comunidades Kaiowa de
Panambizinho, Panambi e Sucuru’y e acampamentos vizinhos, as pessoas mais
velhas se autodenominam kaiowa ete e zeyi (CHAMORRO, 2015, p. 33).

Um outro esclarecimento importante feito por Rozalina Aquino é sobre o nome
da aldeia hoje conhecida como “Panambizinho”. A rezadora conta que essa expressao nao
existia e que passou a ser usada, ouvida e entendida apds a chegada dos karai no nosso
territorio. Essa expressao surge a partir de um fato especifico, quando ocorre a passagem
de muitas borboletas no local. Borboleta para te’yi kwéry € tanambi, mas karai kwery

chamaram de panambi, trocando t pelo p. Esta palavra designa hoje o distrito de Panambi,
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localizado no municipio de Dourados, ¢ também a forma usada para designar a aldeia
Lagoa Rica e, por fim, 0 nome da aldeia Panambizinho, localizada também no municipio
de Dourados.

Conforme relata Rozalina Aquino, antes de surgir o nome Panambi através da fala
do karai, o territorio era chamado de yvy kandire, porque antigamente era percebido como
terra sem violéncia, onde viviam muitos lideres religiosos que praticavam somente ritual
com mborahéi marangatu (canto sagrado) e dominavam conhecimento universal.

Rozalina também deu outra informacdo em relacdo a Yvy Kandire: é uma palavra
divina e representa coisa sagrada ou pertence a Deus. Ela estava sendo utilizada como
fonte de vida, principalmente a terra, fazendo modificagfes na cultivagdo do solo, que as
sementes fardo a vida para a proxima geracdo. Encontramos também no glossario de
Chamorro o termo kandire, descrito como um lugar onde moram os seres plenificados,
que alcancaram a perfeicdo (CHAMORRO, 2017, p, 219).

Além de conhecimento sobre kandire deixado na terra, o conhecimento dos
cantos, das crencas, da lingua materna dos ancestrais, sobretudo, atualmente lingua
kaiowd, ficou também para demonstrar identidade, territério para o povo tradicional. Se
o0 kaiowa atual utilizar esta movimentacdo em boa condicdo, yvategwa ficaria satisfeito,
ao ver que o lider tinha ciéncia para conduzir seu povo e cuidar da natureza junto com as
rezas. Nessa perspectiva, o objetivo dos lideres religiosos € viver bem, viver em harmonia,
tranquilizar a natureza no ka 'agwy rusu. Por isso, quando chegaram no interior da regido
do rio Dourados e rio Brilhante, praticamente procuraram lugar adequado e especifico
para morar, ter boa condigédo para fazer reza com consciéncia tranquila, espaco que daria
grande sustento para a familia, que a terra sagrada seria mais importante para 0s
rezadores, manter a terra sem violéncia (sem males).

As memorias contadas por Nhamdi Paulito hoje sdo contadas por Rozalina
Aquino. E ela diz que nasceu em Douradina e morou la por pouco tempo. Ficou na
lembranca quando era uma menina. E no passar do tempo, se mudaram para outro lugar,
devido as noticias dos karai, chegaram a regido onde habitavam e fizeram exploracao.
Por medo, os indigenas foram morar em outro lugar, onde atualmente é o acampamento
Itay na Lagoa Rica, Panambi. Segundo Rozalina, antigamente aquele lugar era coberto
pelo ka agwy, e Nhamoi Paulito construiu uma casa para morar. Mas depois que passaram
a morar no lugar, chegou o pastor estrangeiro da Alemanha, entdo os indigenas se

retiraram, foram morar onde corresponde atualmente a aldeia Lagoa Rica.
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Rozalina conta que viveram muito tempo em Lagoa Rica, por ter uma boa
condigdo de moradia, pois Nhamdi Paulito construiu casa de reza (ongusu), e depois
realizou kunumi pepy. Nhamdi Paulito e Balbina viveram no seu ongusu por muito tempo,
entoava cantico no &mbito da casa.

Rozalina se casou em Panambizinho, quando aconteceu o ritual. Segundo ela,
aconteceu o casamento depois do kunumi pepy, onde se festejava “jopara” (ambos).
Naquela época conheceu o futuro marido, logo, se casou com Nelson, filho de Lauro
Concianza. Foi assim que ela ficou com o marido na aldeia Panambizinho, posteriormente
criou uma familia.

Passado algum tempo, tiveram filhos, mas naquela época criancas sofriam
epidemia maligna. Toda vez que tinha filho, o filho morria, por causa de doenga. Naquela
época nao havia condicGes para salvar criancas das doencas, era horrivel. A epidemia
afetava mais recém-nascidos de 0 a 3 anos, e quando pegava ndo resistia. Naquele periodo
a mortalidade infantil era muito grande, assim ela conta, e também perdeu seus filhos
recém-nascidos, total de 5 criancas. Foi assim que ocorreram as dificuldades na aldeia
Panambizinho, no antigo 60 ha., atualmente corresponde a aldeia Panambizinho.

Rozalina conta que ia visitar seus pais em Lagoa Rica, junto com o marido. Por
isso presenciou batismo no ongusu. Na época existia muita tortura na aldeia Lagoa Rica.
Nhamdi Paulito sofreu tortura, foi vitima de violéncia. Naquele tempo, existia 0 posto da
FUNAI, comandado por um chefe de posto, seu nome era Marco Veron, colocava
policiais indigenas para cuidar daquela comunidade. O proprio chefe ndo gostava do
batismo Kunumi Pepy, entendia que a perfuracdo do labio do menino era crime, por isso,
quando Paulito realizou batismo, o chefe de posto mandou policial pegar brutalmente, os
policiais estavam armados com revélveres e espingardas.

Os policiais prenderam Paulito e o levaram para a cadeia de Douradina. Ficou
preso durante 3 dias. No entanto, o lider Lauro Concianza, da aldeia Panambizinho, foi
retirar Paulito da cadeia junto com a dona Loca, que era chefe de posto de Dourados. Eles
foram justificar o papel de lider religioso. Paulito era um realizador do Kunumi Pepy.
Detalharam a vida dele para demonstrar que ele é importante no batismo. O delegado
concordou com o depoimento do lider Lauro, foi assim que Paulito foi solto e liberado.
Depois voltou para sua casa e continuou fazendo seu trabalho como rezador, continuava
realizando seu ritual.

A rezadora disse que na aldeia Lagoa Rica os policiais indigenas comandavam

muito mal. Eles prendiam as pessoas, amarravam e batiam. Foi assim que Paulito sofreu
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outro ataque, quando seus filhos tiveram outros problemas. Os policiais buscavam atacar
Paulito de novo, mas felizmente ndo encontraram. Por causa disso, apenas queimaram a
casa de reza. Os homens juntamente com Paulito foram se esconder no mato para néo
confrontar os policiais.

Depois que Paulito voltou novamente para sua casa, decidiu se mudar. Paulito fez
suas mudancas para outro lugar, ja que ndo tinha mais condi¢do de morar no mesmo lugar,
devido ao ataque dos policiais. Sua casa de reza foi incendiada e destruida totalmente por
fogo. Nhamdi Paulito decidiu morar muito longe. la mudar para outra aldeia, ficou de
morar no Paraguai, pensou de novo em fazer Kunumi Pepy por 14, mas felizmente ndo foi.
Ele se mudou para Panambizinho. Quando Lauro soube da noticia de Paulito sobre a
mudanca, tomou sua deciséo e chamou Paulito para morar na aldeia Panambizinho. Disse
que Paulito era um rezador destacado no batismo, por isso, teve esperanca de levar ritual
sagrado adiante na aldeia. Nhamdi Paulito aceitou o pedido do nhamdi Lauro e morou
onde deram terreno para ele.

Entdo, depois de mudar para Panambizinho, Paulito comegou a construir outra
casa de reza. Iniciou novamente a pratica do ritual de batismo e os cantos sagrados, dentro
e fora da aldeia, ou seja, Paulito Aquino e a esposa Marina Balbina participavam também
de eventos quando aconteciam em outra aldeia, sobretudo, encontro dos rezadores.
Apesar de Paulito ser um grande mestre tradicional, plantava roca, cuidava dos arredores
das casas junto com seu objeto sagrado, abencoava e rezava dia e noite.

Foi assim que Paulito Aquino tranquilizou sua casa de reza, através do ritual de
batismo, avati ranga, jerosy puku, jerosy mbyky, gwahu, kotyhu, mit& hero, mitéd kunha
rovasa, kunumi pepy e com outros rituais, como barreira sanitaria. Esta foi a funcéo de
Paulito na aldeia, quando era 60 hectares, atualmente a aldeia foi ampliada.

Ha um livro que traz informacg6es sobre o kunumi pepy, escrito pelos seguintes
autores: Valdelice Veron, Natanael Vilharva Caceres e Misael Concianza Jorge (2011):

Kunumi significa ‘menino’ e pepy quer dizer ‘convite’ ou
‘comemora¢do’, em varias linguas da familia tupi-guarani. Kunumi
pepy é a festa de iniciacdo dos meninos. Para sua realizacéo, as familias
interessadas se relinem para comb[nar como deve ser a festa, definir o
local e distribuir as tarefas (VERON, CACERES e JORGE, 2011, p.
09).

kunumi pepy foi uma pratica religiosa muito importante na aldeia, porém, o ritual

ndo esta sendo mais realizado pelos mestres tradicionais desde 1993, porque ja ndo existe
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mais rezador especial para kunumi, apenas foram realizados alguns rituais que eram feitos

no batismo do milho branco.

1.2 - Nhamdi Chiquito reko ramogware - como era a vida do Nhamdi Chiquito

“NHAMOI XIKITO OGWAHE YPY RAMOGWARE,

HA’E OU AKWE GWE’YI KWERY REHEVE

TEKOHA GWAVIRAYGWI, MBAIRY KWERY

OGWAHE RIRE UPEPY.

HA’E KWERY OGWAHEMBA RIRE KO TEKOHA
YVYAKANDIRERAMY IJAGWYJE IXUPE. HA

TYKE’Y KWERY OXUKA Y RENDA HA OKARA

OMOPUA HAGWA ONGUSU OJAPO HAGWA”

KUMUNI PEPY ... (ACAO SABERES INDIGENAS, 2019. p, 03).

Os trechos na lingua kaiowa acima eram expressoes dos professores indigenas da
aldeia Panambizinho, quando elaboraram historias em quadrinho sobre “Nhamdi Chiquito
ou ypy ramo gware”, publicado em 2019.

Dando continuidade acerca dos mestres tradicionais, aqui iniciou a histéria de
outro antepassado, nhamdi Chiquito Pedro amyri rehegwa, pois ele era conhecido pelos
kaiowa de Panambizinho desde ka’agwy rusu, até o seu falecimento na década de 1980.
Em 1949 foi conhecido pelo Egon Schaden pelo nome de Pai Chiquinho, quando
trabalhou em Panambi entre os anos de 1949 a 1951 (SCHADEN. 1974, p. 09), também
conhecido por Pai Chiquinho Domingues, por Lorena Bridgemam (2007. p, 83).
Portanto, Chiquito é ascendente dos moradores kaiowa de Panambizinho. Como nhamdi
Chiquito morava longe antes da chegada do karai, juntamente com a sua familia no
periodo ka’agwy rusu (mato grosso), sua histdria é transmitida atualmente pelos mestres
tradicionais, Nelson e Rozalina.

Essa historia ficou na memaria dos mestres tradicionais e moradores mais antigos
da aldeia Panambizinho, além de hist6ria narrada pelo outro antepassado que falava sobre
“te’yi” a0 mesmo tempo fala avatee, pois atualmente o rezador sempre estd mantendo
expressdo te'yi kwéry na oralidade, no &mbito da familia, principalmente na lingua
materna. Dessa maneira, os descendentes do nhamdi Chiquito estdo morando ainda na
regido entre Dourados e Douradina, e alguns estdo morando no acampamento vizinho a
aldeia.

No periodo ka agwy rusu, existiam os habitantes tradicionais na regido entre rio
Dourados e rio Brilhantes, antes da chegada dos colonos, sobretudo, na implantacdo da

CAND - Colonia Agricola Nacional de Dourados, em 1943. Por este fato, antes de chegar
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0 projeto Marcha para o Oeste por Getulio Vargas, Chiquito Pedro conduzia seu grupo
familiar na sua morada com ritual, fazia batismo e outra atividade cultural, pescava,
cacava, cultivava roga e servia como subsisténcia familiar. Sua esposa ficou conhecida
como maxu Ramonita (avo).

Segundo o rezador Nelson, 0 nome nédo era Chiquito, no periodo ka’agwy rusu,
foi chamado por “Pai Chiquinho”, como foi informado por Schaden anteriormente. Foi
colocado por duas pessoas ndo indigenas, quando chegaram na casa do Nhamdi Chiquito
perto do rio Brilhante, mas moravam em uma semana junto com os indigenas, comeram
as comidas dos kaiowa4, tatu assado e outros alimentos tipicos. Portanto, essas pessoas sdo
pesquisadores, disse o rezador. Quando foram embora do local, ninguém memorizou 0s
nomes daquela pessoa, pois apenas Chiquito os batizou, deu nomes de Karai Hehé e Ava
Nhemongija, na lingua nativa.

Infelizmente, ninguém lembra desses dois individuos que chegaram a casa de
Chiquito, porque naquela ocasido Nelson Concianza era menino, sua idade era de
aproximadamente de 9 anos, por isso, ficou um pouco na memdria, quando presenciou o
batismo feito por nhamdi Chiquito ao nomear karai hehée e ava nhemongija.

De acordo com a rezadora Rozalina, o histérico do parentesco de Chiquito
também se tratava de refugiados da guerra do Paraguai, no entanto, essa transmissao foi
feita pelo rezador Nelson Concianza, porque ele era yvyraija (ajudante) do rezador na
época, por isso, histéria narrada dos pais e pelo seu avé Chiquito, que guardou na
memoria. Por essa afirmacdo, a rezadora Rozalina disse que Chiquito foi um grande lider
hexakary, perante a sua trajetoria. Era religioso, bondoso, passivo, paciente, pessoa muito
dedicada e humilde, por isso se transformou em pessoa sabia e curandeira.

Rozalina contou que, yma araka’e (ha muito tempo), por volta do inicio do século
XX, Chiquito morava perto do distrito de Indapolis, atualmente corresponde ao municipio
de Dourados-MS. Além disso, havia outra familia que habitou na regido guaviray (lugar
de guavira), esse nome foi dado pelo habitante daquele lugar, atualmente corresponde
ao municipio de Gléria de Dourados-MS. Chiquito estava convivendo e praticando o
ritual, onde permaneceu na casa de reza, perto da regido do Distrito de Indapolis, Kaiowa
expressa idapuru Ypypy.

A neta do Pai Chiquito, Ana Meélia Concianza, confirmou e destacou a
transformacéo do avo dela: - Para Nhamdi se tornar hexakary, rezou na regido perto de
Indéapolis. Nesse aspecto cultural, transformacdo espiritual, a rezadora Ana Mélia conta

que Chiquito foi no céu carne e 0sso, juntamente com os seres divinos, yvategwa (Deus).
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A rezadora expressou na lingua kaiowa tyke’y kwéry. Portanto, quando chegou no céu,
levaram ele para o lugar chamado kurusunhe’éngatu, para fazer transformacdo,
aperfeicoar e consagrar seu corpo para tornar hexakary, logo, voltou para a terra, desceu
como homem poderoso.

A partir da sua transformacdo na terra, agilizava somente coisa sagrada, sua
funcdo era para se conectar com yvategwa, e yvypygwa (Deus celestial ou Deus debaixo
daterra). Quando iniciou sua funcao de pajé naquele periodo, mobilizou a espiritualidade
no territdrio sagrado, cantava contra 0 mal e o bem, foi assim a resisténcia humana, nao
corria perigo, mas atualmente mudou, é completamente diferente com a auséncia do
haxakary, a aldeia esta toda modificada.

A rezadora Ana Mélia também informou o porqué e como o irmdo de Chiquito foi
levado para o céu. Nhamdi Chiquito rezava muito em casa, cantava todo dia, andava e
convivia somente no mborahéi, por isso, seus irméos do céu chegaram para leva-lo para
0 céu, para arruma-lo, para viver como pajé e depois voltar na terra transformado, com
corpo limpo e aperfeicoado, na lingua kaiowa ¢ ‘omoatyrd paete chupe oiko hagua
hexakaryrad’.

A rezadora Ana Mélia expressou: - “tyke’y kwéry yvategwa . Essa expressdo dada
pela rezadora refere-se aos irmaos da parte de outra familia do céu, ou seja, quando a
alma do ser humano é transferida para a terra, tornar a outra vida, deixa a familia no céu,
foi assim aqui na terra, “nos temos” quando nascemos, temos outra familia da parte da
terra, na lingua kaiowa € yvypygwa. Por isso, quando nds rezamos, temos facilidade de ir
no céu carne e 0sso, como aconteceu com Nhamdi Chiquito. Quando a pessoa ou rezador
vai para o céu fica eternamente, mas Chiquito quando foi para o céu, decidiu voltar para
a terra para se tornar um hexakary, foi por isso que seu irméo levou no altar do kurusu
nhe’éngatu para transformar e se tornar poderoso.

Chiquito praticamente teve revelacdo para curar as pessoas do mal-estar, doencas
malignas, tirar pessoas do caminho mal e de outros ferimentos, por isso escolheu o destino
para adquirir todo processo de funcionamento sagrado na terra. Praticar ritual é uma
forma de fortalecimento e valorizagéo da divindade, de demonstrar para os deuses que
sdo capazes de realizar batismo. No passar do tempo, Chiquito tomou outra decisao, se
mudou para outro lugar chamado de Gwaviray koty, numa regido distante, entre o rio
Brilhante e o rio Dourados.

Rozalina Aquino confirmou a saida de Chiquito de perto do rio Dourados.

Chiquito saiu da regido onde reside, ele soube da noticia do karai, decidiu mudar logo,
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para ndo complicar a vida dos habitantes daquele lugar. Ana Mélia confirmou que Nhamdi
Chiquito saiu daquele lugar para encontrar seus parentes em Gwaviray Ygwasukoty.

Rozalina disse que, quando Nhamdi Chiquito chegou ao territério ygwasu, huma
regido perto do rio Brilhante, Nelson Concianza era menino, mas ja sabia conviver e
exercitar os rituais com os pais. Na época ele foi o primeiro filho de Lauro Concianza,
portanto, sua memdria e vivéncia ficou bem viva durante aquele periodo.

Naquele tempo, Nelson comecou a participar da festa do seu avd Chiquito.
Acompanhou todo processo de formacdo tradicional, moraram juntos e caminhavam todo
mundo junto. Faziam diversas vezes rituais naquela regido, mas, infelizmente, chegou
outro momento de tomar deciséo, os habitantes do gwaviray decidiram mudar para outro
lugar. Com essa situacdo, Nhamoi Chiquito e Nhamdi Lauro decidiram sair para outro
lugar, procuraram um jeito de encontrar um lugar para morar juntamente com as suas
familias.

Segundo Rozalina, quando os karai chegaram ao gwaviray, disseram para o
povoado assim: existe um espago mais proximo para morar. Disseram também que em
breve iria chegar mais gente branca. Quando ouviu essa noticia do karai, Nhamdi kwéry
retornaram para o lugar que moravam anteriormente, mas, durante O percurso,
perceberam que existia um lugar chamado yakaju e Laranja Lima (era um cérrego com
agua amarelada). Entdo, nhamdi kwéry acamparam e ficaram naquele espaco perto do
corrego. Viram que o lugar era muito essencial para morar. Nhamdi Chiquito decidiu ficar
para construir casa, para manter sua moradia com seguranca, logo, construiram uma casa
de reza. Quando terminaram a construgao, realizaram kunumi pepy. Foi assim que Nhamai
Chiquito conviveu, levou adiante ritual no seu espago em ka ‘agwy rusu. Atualmente esse
lugar corresponde a regido do Distrito de Vila Vargas, municipio de Dourados.

A rezadora contou que Nhamdi Chiquito morou nesse lugar por mais ou menos
dois anos, porque realizou kunumi pepy apenas uma vez. Em seguida se mudou para outro
lugar. N&o foi muito distante, mudaram para mais proximo, na mesma regido de Vila
Vargas. Atualmente esse lugar é conhecido pelos kaiowa e pelos ndo indigena de antigo
corrego Laranja Doce. Na lingua kaiowa o rezador expressou como Nardka Hai (Laranja
Azeda). Quando mudaram para perto de Nardka Hai, moraram muito tempo, realizou
kunumi pepy por anos, além disso, havia muito ritual realizado por Chiquito.

Depois Chiquito tomou outra decisdo, porque no lugar que eles habitavam néo

havia mais agua para consumir, por isso, Chiquito saiu a procura de um lugar mais
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adequado, para encontrar agua e depois construir novo lar, conquistar novo sagrado para
realizar batismo.

De acordo com o relato da rezadora, na época ndo existia dgua no corrego Laranja
Doce. Estava completamente seco, por isso, nhamdi Chiquito saiu de casa para encontrar
agua para beber. Mas antes disso ja estava conversando com os deuses sobre a agua, onde
poderia encontrar. Tekojary kwéry indicaram o local da 4gua por perto. Para isso, nhamdi
Chiquito tinha que ir ao local, para cavar, furar a terra, foi assim que encontraram um
local indicado para cavar.

Rozalina expressou na lingua: - Upéramo gware papai rd opyahu reheve oiko. O
significado dessa expressdo é que Nelson era muito jovem quando presenciou a busca de
agua juntamente com seu av0 Chiquito. Ele memorizou muito bem o acontecimento do
dia da perfuracdo. Rozalina afirmou que Nhamdi Chiquito teve muita facilidade para
encontrar agua, porque fez muito ritual junto com os deuses, foi assim que a 4gua saiu
com mais forca e teve sucesso. Nhamdi kwéry continuavam rezando no local da mina,
para consolidar a permanéncia da agua.

Enquanto isso, Nhamdi Chiquito foi buscar sua familia e seus pertences para
mudar para perto da agua perfurada (poco). Foi ai que Chiquito iniciou a morar
juntamente com sua familia no lugar onde a agua saiu, antes de chamar Panambizinho,
pois a agua ficou como usufruto para a familia de Chiquito naquela época. No passar do
tempo, a nascente ficou conhecida pela populacdo de maxu ygwa (bebedouro da vovo).
Atualmente, na aldeia velha de Panambizinho, corresponde a maxu ygwakwe, (ex -
bebedouro da vovo), portanto, a nascente ficou homenageada pelo nome da maxu, ela foi
esposa de Chiquito Pedro. Seu nome como maxu foi dado por habitantes no ka ‘agwy rusu.

Segundo o relato da rezadora, através do antncio de Nhamdi Chiquito, o poco
perfurado nunca secara, pois tekojary kwéry colocaram tatu gwasu (tatu gigante)
assentado na superficie terrestre. Isso significa que o animal esta carregando agua no
corpo e sai pela traseira, ou seja, a correnteza sai pela nadega, distribuindo &gua para
natureza, por isso, o bicho foi colocado e amarrado pelo seu dono com seguranca.

Tatu gwasu é um rebanho dos deuses, por isso Chiquito pediu para colocar esses
animais aquaticos invisiveis naquele local chamado maxu ygwa (bebedouro), que
atualmente é ygwa kwe. A rezadora disse que a nossa vista estd muito fraca, por conta
disso ndo enxergamos tatu gwasu, apenas estamos vendo agua saindo atraves do solo, ou
seja, 0 ser humano viu a agua sair pela terra, para os deuses a agua sai pela bunda do tatu

gigante.



39

Essa foi a solicitacdo de Chiquito, para que os kaiowd de Panambizinho
futuramente ndo fiquem sem agua. No entanto, a rezadora destacou que, como nhamdi
Chiquito abriu a mina, nunca vai secar, vai permanecer até o fim do mundo, mesmo que
toda dgua seque aos arredores do nosso territdrio, a mina perfurada por ele vai permanecer
infinitamente. Assim, Nhamdi omoembypy (originou) o processo de funcionalidade das
aguas para o povo dele, porque fundou o espaco para que seus descendentes fizessem sua
parte, levar adiante o trabalho que ele fez anteriormente.

Apobs a realizacdo da perfuracdo da agua, Nhamdi Chiquito fez outra preparacao,
se prontificou para construir ongusu (casa de reza). No entanto, fez ritual e se comunicou
com varios deuses. Isso significa que vai abencoar todos os lugares, imunizar o espago
que vai ocupar no batismo, na agua, nas matas, nascentes, alimentacdes e os animais. Fez
ritual para os seres malignos ndo danificarem a natureza da aldeia Panambizinho.

Existe a palavra na expressdo kaiowa omboro’y, acalma todas as maldades que
iriam acontecer nos arredores do seu territdrio. Pois Nhamdi Chiquito sempre cantou para
eliminar as maldades que iriam chegar nos arredores, além disso, deu recado para todo
tekojary, que futuramente seus filhos, netos, bisnetos irdo crescer no territorio, depois
contribuir e retribuir com/para a natureza.

Além da versdo dos rezadores, existe outra historia coletada pelos professores
indigenas de Panambizinho, sobretudo Mbo ehary (professor) da escola Pa’i Chiquito.
De acordo com as informagdes, Nham®i Chiquito abencoou o territdrio para nao acontecer
coisas ruins no espaco sagrado, por isso, antes de iniciar seu trabalho, se comunicou com
varios deuses, para que todos os tekojary fizessem animais perigosos acalmar e
tranquilizar o espago. Aqui as expressdes faladas por um professor kaiowa na lingua
materna: “Xikito onhomongeta mymba ka'agwy jary ndive, ombojegwakatupa hagwa
mymba ka'agwy inhardva” (A¢ao Saberes Indigenas, 2019, p. 07).

Chiquito fez promessas para gwyke'y kwéry (seus irmédos da plenitude). Por isso,
quando finalizou a imunizagdo, comegou a construir ongusu, para iniciar kunumi pepy.
Para tanto, Chiquito comegou seguir para outro passo, ou seja, buscar materiais, sapé e
outro monumento para servir na construgéo, juntamente com os seus filhos. Foi assim que
levantou casa de reza sem esfor¢o e com muita sabedoria para sua familia.

Sobre a construgéo da casa de reza, Rozalina expressou na lingua materna kaiowa

0 sequinte: Nhamoi Chiquito pe oipytyvo va ekwe, Mati he’i, Mati Kapilé, pe omanoara
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ta’yrusu, péa ojapo nhamoi Lauro oipytyvo ave had’e, nhamoi Lauro oipytyvo ave oi,
upépy raka’e ixupe, pexa voiko oipytyvo®.
Schaden (1974) trouxe a descri¢do da estrutura da casa, 6ga-djekutd, no kaiowa
atual é ongusu. Portanto, descreveu casa do Chiquito:
Comprimento: cerca de 18 m; largura: 8 m. Frontdes e oitdes cobertos
de sapé. A casa consiste, pois, em quatro faces de cobertura, que fecha
todos os lados, estendendo-se a cumeeira em sentido norte-sul. Trés
entradas: uma a leste, outra ao norte e a terceira ao sul. Em frente, isto
é, para leste, estende-se grande patio, como terreiro de danga, de talvez
500 metros quadrados. No interior: quatro grandes vigas transversais,
duas a direita e duas a esquerda da entrada principal, repousando sobre
as vigas longitudinais, contra as quais se apOiam as ripas da parede-
cobertura fincadas no solo. Do lado oposto a entrada principal, um

"altar”, armacao de madeira, diante do qual se realiza parte das dancas
religiosas (SCHADEN. 1974. p, 26).

A casa foi construida para realizar ritual e funcionamento de espiritualidade, pois,
nhamdi Chiquito fez muita coisa boa no local, principalmente pela medicina tradicional,
educacdo tradicional e da economia de sustentabilidade (agricultura), portanto, hexakary
ndo parava de rezar na sua casa, cantava dia e noite. O ritual de canto feito para o ser
humano, para ndo acontecer tragédia durante o seu trabalho espiritual. De acordo com
Schaden, "Pai Chiquinho orgulhava-se de sua casa, que era, de fato, construcdo de rara
beleza” (SCHADEN. 1974. p, 28).

A rezadora Rozalina Aquino contou que, no decorrer do tempo, o tekoha teve
noticia do homem branco na regido ao seu redor, que descobriram que havia moradores
karai (ndo indio) perto de Dourados. Ou seja, os indigenas foram até o local e viram a
familia dos ndo indigenas construindo mais casas. A partir daquele periodo, a populacao
indigena comecou a se expandir no interior do tekoha. A familia de Chiquito aumentou e
cada um morava no canto do seu kokwe (roca tradicional), que ficava na volta da casa de
reza.

A partir daquele momento, karai kwéry ja& comegavam a fazer desmatamento,
marcaram e fizeram rinhagwy (linha telegréafica). A chegada dos ndo indigenas cada vez
foi assustadora, porque, na época, chegaram mais gente desconhecida, ou seja, muito

branco veio para a regido, para trabalhar no desmatamento. Fizeram destrui¢ao, entraram

4 Quem ajudou Nham@i Chiquito, Martins disse, Martins Capilé, seu filho principal que morreu, esse
Nhamdi Lauro fez, Nhamdi Lauro também ajudou, 14 ele ajudou na época, assim ajudou.
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e destruiram, derrubaram todas as matas nativas, colonos kwéry derrubaram cada vez mais
ka’agwy, disse rezadora.

Rozalina afirma que, naquela época, quem iniciou a derrubada das matas nativas
iniciou a plantacdo de monocultura, era Mericano (karai rembypy). Atualmente, ainda é
conhecido pelo kaiowa de Panambizinho por este nome. Naquela vez derrubaram muitas
arvores e ja plantavam soja, pois as forcas deles pelos lados dos desmatamentos eram
insuportaveis na regido de tekohard (futura aldeia). Quando karai kweéry oike jave (a
influéncia da colonialidade) cada vez foi mais impactada no territério tradicional. Porque,
os brancos dividiram a terra, dividiram o conhecimento tradicional, o territério sagrado
foi completamente destruido, a exploracdo afetou toda aldeia tradicional kaiowa de
Panambizinho.

A partir daquele exato momento, teyi kwéry comecgaram a se desenvolver a partir
da realidade que os karai trouxeram junto com os desmatamentos. Os fe 'yi ja tinham um
olhar diferente, a cultura do préprio teyi ja ficava em desuso na aldeia. A partir daquele
periodo também a cultura ocidental ja& era articulada junto com a realidade da cultura
tradicional. Naquele periodo, quando os matos foram desmatados, as areas de ka ‘agwy
rusu foram reduzidas. A terra sagrada completamente descontrolada e reduzida, somente
ficaram dois lotes de 60 ha, mais ou menos 80 % de terra dura, com 20 % de terra Umida
como brejo, em consequéncia do avanco cada vez mais rapido da Coldnia Federal de
Dourados, cuja diretoria mandou lotear quase integralmente as terras dos indios, a fim de
distribui-las a colonos vindos de fora (SCHADEN, 1974, p. 09). Esse episddio foi
sintetizado e inserido no livro Pa'i Chiquito ou ypy Raméogwaré” (2019):

Panambizinho é uma aldeia do povo kaiowa, na regido do ka'aguy rusu
(mata grande), na grande Dourados, que, em meados do século XX, foi
desalojada de seus territérios pela colénia agricola nacional de
Dourados (CAND) e esparramados pela regido, num processo chamado
“sarambipa”. Um grupo resistiu e ficou confinado em apenas 60
hectares até 2004, quando foi demarcada e homologada uma area de
1.272 hectares. Hoje, a comunidade conta com, aproximadamente, 500
pessoas, falantes da lingua kaiowa, do tronco linguistico tupi-guarani.
A aldeia conta com a  escola municipal indigena Pa’i Chiquito-
Chiquito Pedro, onde funcionam a educacdo infantil, o ensino
fundamental e uma extensdo do ensino médio, com maioria de
professores indigenas”. (Kaiowa da Terra Indigena Panambizinho,
Professores, Alunos e Mestres Tradicionais. Pa'i Chiquito Ou Ypy

Ramdgwaré. Dourados/MS: Agdo Saberes Indigenas na Escola,
MEC/UFGD, 2019, p, 44.)
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Na década de 1970, na aldeia velha, segundo Rozalina, houve muita necessidade,
principalmente em relagdo a sustentabilidade. Em alguns momentos, necessitava-se de
salde publica e de educacgdo escolar de boa qualidade para a comunidade. Apesar de a
aldeia ser pequena, ndo tinha terra suficiente para atender toda familia, porém, ja havia
alguns pais que comecaram a trabalhar fora da aldeia. Alguns trabalhavam na sua roca,
plantavam sua propria roga, mesmo assim a dificuldade era muito grande.

Diante disso, os colonos ja comegcavam a discriminar o indigena. Ndo gostavam
do indigena no ambito do “territorio deles”. No entanto, os indigenas insistiam em
conviver no territério dos colonos constantemente. Para ir pescar, buscar lenha ou fazer
outra passagem pela roga. Quando os indigenas trabalhavam para os colonos, os préprios
patrdes davam cachaca para consumir, dai 0s indigenas se encarregaram mais em beber
bebida alcodlica. Essa situacdo de precariedade foi muito dificil de solucionar na
comunidade, cada ano se passava desse jeito. Parecia ndo haver solugdo, somente havia
dificuldade.
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CAPITULO 2 - ASPECTOS CULTURAIS E SOCIAIS KAIOWA DE
PANAMBIZINHO

O significado das palavras, ou seja, expressOes utilizadas pelos mestres
tradicionais, tais como nhande ypy, ore rembypy, kaiowd tee, te ’yi tee 0u ava tee na lingua
kaiowa sdo as mais sagradas na estrutura social da sociedade kaiowa de Panambizinho.
Essas expressdes aparecem muito no ritual de batismo. Dessa maneira, as palavras
sagradas sempre sdo mantidas nas ceriménias ou nas atividades culturais do kaiowa. Séo
expressdes citadas na lingua materna que surgiram junto com Teko Jary rembypy, disse a
rezadora Rozalina Aquino. Por isso, veremos neste capitulo, entre outras coisas, como

Nhande ypy surgiu.

2.1- Nhande ypy — ancestralidade

Te’yi kwéry rembypy tee, sobretudo Kaiowa, disse a rezadora Rozalina Aquino,
originou pelo tekojary kwéry, - te’yi € Tupa gwejykwe (Deus). A historia do ze’yi € uma
versdo muito significativa para os kaiowd, principalmente, aqueles que residem na aldeia
Panambizinho, ou seja, o conhecimento da crenca, o mito, era transmitido pelo Pai
Chiquito, quando viveu até o ano de 1980.

As experiéncias e a sustentabilidade desenvolvidas, atualmente, ja estdo quase
ficando em desuso na estrutura social da sociedade kaiowd. Pois existem 0s aspectos
culturais deixados pelos lideres espirituais, sobretudo, Tupa (Deus), quando criou teko
pora e teko vy’a na terra. Este originou 0 mundo inteiro, inclusive as origens das praticas
de cultura, reza, canto e crenca para ficar de geracdo em geracdo para a qual a cultura é
para ser utilizada no ambito do espaco tradicional ou ndo tradicional.

Os mestres tradicionais valorizavam a cultura do préoprio antepassado. Era
fortalecida para ndo perder o jeito de viver no tekoha (aldeia). Foi por isso que a histéria
existiu. Hexakary deixou a historia verdadeira para as geracdes seguintes. EXiste coisa
mais importante no antepassado, mas que atualmente esta se praticando muito pouco pelo
kaiowa. Algumas coisas da cultura cada vez mais vdo se perdendo. Os kaiowa estdo
valorizando mais o que ndo sao deles. Nesse aspecto, surgiu desentendimento da cultura
tradicional e ocidental na comunidade, pois a cultura kaiowa se misturou com a cultura

karai.
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Segundo a rezadora, essa mistura de cultura ndo é culpa do kaiowa de
Panambizinho. A culpa da mentalidade capitalista € dos proprios karai kwéry. Quando
ndo indigenas entraram na aldeia, trouxeram varios elementos que ndo eram da cultura
kaiowa. Através dessa influéncia, surgiu outro problema na aldeia. Essa juncéo de cultura
na comunidade influenciou bastante a vida da juventude. A transformacao avangou cada
vez mais dentro e fora da comunidade, por isso, nosso jeito de ser teko marangatu, teko
katu ou tekojoja ja ndo estamos vendo mais frequente no tekoha. A partir dai surgiu a
“aculturacdo” do kaiowa, conforme a rezadora informou. N&o foi a toa que surgiu a perda
da cultura, foi Deus que originou para nos, tudo para nos fazer hoje.

Historicamente, na versdo kaiowd, existiu conhecimento transmitido pelo
hexakary, quando vivenciou no céu (celestial), quando tomava kagwi no templo dos
deuses. Porém, quando terminou o ritual, voltou a terra de novo, recontou sua participacdo
no consumo da bebida para 0s outros integrantes da casa. Essa ida ao céu aconteceu com
Pai Chiquito, quando era jovem, como vimos no capitulo anterior. Por isso, hexakary teve
o conhecimento sobre nhande ypy tee. Além disso, fazia parte da intermediacdo, conexao
e solicitacbes para se comunicar, através da técnica especial sagrada, ou com
conhecimento sobrenatural, na lingua kaiowa chamado de mba 'ejary, expressa por nao
indigena como “dono”.

Hexakary transmitiu o surgimento de te’yira, sobretudo, a origem do Kaiowa.
Segundo a rezadora, nhande ypy tee surgiu entre a escuridao. Nao havia iluminacéo, vento
(ar), som, fogo, frio. Ndo existia nada no espaco quando tudo comecou, apenas a
escuridao. De repente, aconteceu um grande ritual na escuriddo. Esta expressdo em
kaiowd é jeroky gwasu. Através deste ritual e danca surgiu outra danca de ritual
passageiro no céu, Tupa (Deus do trovao) passou com grande fenémeno, movendo tdo
rapido, fazendo com que o ar ao seu redor movimenta com as dancas e deixou material
no nivel espacial, uma espécie sagrada alojada no ar, no rastro do Deus. Nesta expressao
arezadora disse: - “tupa Xiru hyapugwasiva ojeroky jova ary-re ha oheja gwenda gwépy
jasuka®”.

No entanto, 0 nome citado acima pela rezadora era um material formado de uma
cesta, um material especializado feito por Deus, Jasuka. Atualmente, igual a esse material
esta sendo cuidado pelo rezador kaiowéd de Panambizinho, ha muito tempo Nhamdi
Chiquito trouxe de |4 do céu, para realizar kunumi pepy. Dentro do objeto estdo os

> Jasuka: As origens do céu, os seres humanos, sobretudo, nascimentos de toda humanidade.
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materiais especializados para perfuracdo do labio, completamente lacrado, que ndo pode
ser revelado por qualquer pessoa.

No nascimento de Tekojéry, no interior de jasuka, havia bebés com uma forma
minudscula, logo nasceram e se amamentavam pelo liquido de jasuka, objeto que
amamentou, serviu como leite materno. Eram Kurusu Nhe'engatu; Nhanderu Gwasu;
Xiru Yryvera; Tani e Xiru Paireju. Essas criangas ndo tém pai e nem a mée, apenas
surgiram dentro de um objeto e depois nasceram, por isso, quando as criangas nasceram
ja sabiam tudo o que fazer a sua volta no mundo, porque elas foram feitas (ombojehu) por
Deus do trovéo e enviado no objeto para sair no mundo, isso em kaiowa é Xiru Hyapu
gwasuva.

Os bebés crescem muito rapido. Cresceram atraves da forma de poderes especiais.
No mesmo tempo comecgaram a engatinhar, pois a terra ja havia surgido e se expandido
através do seu movimento. Quando crescem cada vez mais, fazem a terra crescer cada
vez mais também, junto com os seres vivos da terra, como animais e plantas. Além disso,
quando eram adultos, criou-se uma mulher e nasceu através de Jasuka. Logo, se casaram
e, a partir do casamento, criaram o filho. A origem do ser humano comegou e comegou
a se multiplicar sobre a terra, em kaiowa € Tekojary rembypy ha yvypdryra jeroeta.

De acordo com a rezadora: Tekojary rembypy, Nhande ypy kwéry, ojehu paete Yvy
Pyte py®. Essa fala recorda a fala dos seus antepassados (myamyri), onde tudo comegou
no lugar chamado de Yvy Pyte. Essa versdo narrada, alguns jovens aprendiz de
Panambizinho estdo mantendo na memoria, pois é o surgimento dos ancestrais. Ficou
apenas na oralidade, sobre Nhandejary pyru hagwe ha ojeupi hagwe (onde os deuses
pisavam e subiam).

Os deuses Kaiowa sdo 0s seguintes:

(a) Kurusu nhe’éngatu: (Deus). Esse € 0 Deus supremo. Nasceu primeiro do Jasuka,
logo, escolheu outro lugar para ficar, sua funcdo foi aperfeicoar e reconstituir corpo e
alma da pessoa, sobretudo, a fonte da vida do ser vivo. Foi morar muito longe da terra,
para se tornar o guardido de Jasuka no outro mundo, no entanto, sua funcdo era
transformar a alma velha para nova, fazendo também renascer as almas de quem estava
morto, depois, enviar na terra para gerar outro ser vivo. Chamorro (1993) registrou

informacoes relativas a Kurusu Nhe engatu. A informacéo se deu a partir do depoimento

® Yvy Pyte: yvy é terra, Pyte é centro, portanto, onde Deus criou terra ficou no centro da terra, no Paraguai,
segundo rezadora.
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do rezador da aldeia Panambizinho, em 1993: “Ore kurusu Ne’éngatu ra’y, kurusu

Ne’éngatu rajy, ore dra jeguaka ra’y”, “nds somos filhos e filhas da cruz da boa palavra,

somos do enfeite do universo” (CHAMORRO, 1993, p. 27);

(b) Nhanderu Guasu: (Deus). Nhanderu se tornou o pai de todos, foi o primeiro Deus
que criou kwarahy (Sol) no mundo. Na primeira criacdo havia somente escuridao,
portanto surgiu Sol do Nhanderu para iluminar a Terra, pois esse sistema solar era a
grande estrela (jasy tatagwasu). Serviu como Sol atual e iluminou todo o universo.
Atualmente o rezador kaiowa e seus aprendizes no Panambizinho sdo observados e
compreendidos no céu como ruséro (uma grande estrela que aparece na madrugada).
Nhanderu fez o sol do proprio corpo. Alem disso colocaram mais camada de terra para
ficar mais plana e dura, esta era para segurancga e resisténcia aos seres vivos. Foi casado
com duas mulheres e foi pai de gémeos. Na mitologia kaiowa conhecida atualmente como
Jasy e Kwarahy. Nhanderu Gwasu, o proprio prontificou seu nome para se identificar
com todo o universo. Depois que Nhanderu terminou sua criacdo na terra - yvy pype, ja

subiu no céu para morar, e 0s restantes ficaram na terra para fazer outra geragao;

(c) Xiru Yryvera (Deus): O seu nome foi dado por ele. Apesar de a expressao y na lingua
kaiowa no portugués ser agua, ryvera é brilho, portanto, agua brilhante. Yryvera tornou-
se dono da agua. Como foi vitima da catastrofe, escolheu outro mundo para morar no ceu,

chamado de Aranoe’:

(d) Nhane Ramdi Tani (Deus). Esse Deus foi muito conhecido na historia pelos mestres
tradicionais kaiowa como Nhane Ramdi Tani - avo de todos. Na sua geracao é um protetor

da natureza. Sua realidade nasceu desde sua criagdo. Ele foi um pai que teve mais familia®,;

(e) Xiru Paireju (Deus). Esse Deus é um guardido do subsolo. Na histéria ele é conhecido
como guardido de outro jasuka embaixo da terra. Os habitantes de cima, sobretudo, nds
kaiowa kwéry, tornamos Deus para Xiru Paireju quando cantamos e rezamos na superficie
da terra. Mandamos chuva para eles para baixo da terra. Pois embaixo da terra existe
outro mundo, Xiru Paireju assumiu a responsabilidade para cuidar do seu mundo,

principalmente do terremoto. Por isso, escolheu ficar no centro da terra, foi assim que a

7 Este detalhe do dilGvio vai ser assunto das proximas paginas quando Xiru Yryvera casou com a filha do
Nhanderu Gwasu.

& Mais detalhes serdo dados nas proximas paginas, sobretudo no que diz respeito ao comportamento dos
filhos.
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terra ficou firme, com seguranca para toda a humanidade, o proprio jasuka esta mantendo
terra firme e forte, quando pisamos no chéo.

Esses séo os principais deuses criados pelo préprio Deus do trovao, em kaiowa é
Tupa Xiru Hyapu Gwasuva. Atraves do surgimento deles geraram muita gente. Logo, o
povoamento no Yvy Pyte aumentou, porém, comegaram gerar coisas erradas e coisas
certas, sendo que o préprio Tekojary criou problema internos, porque jé sabia de tudo o
que surgiu, o que impactou o futuro da humanidade, ou seja, fez gerar os problemas para
ficar de geracdo em geracdo. Rozalina destaca que, na época, Tekojary rembypy causou
problemas com outro Tupd. Portanto, a partir do surgimento dos problemas, atualmente,
acontece muito no dia a dia do kaiowé na aldeia e, as vezes, trazem consequéncias muito
Impactante para a comunidade.

Tupa originou e declarou a situacdo para deixar no mundo inteiro, sobretudo, para
seus filhos da terra, nhande kaiowa “nds”, utilizar no nosso dia a dia. Por isso, entre a
criacdo surgiu a maldade, o desentendimento, a perturbacdo, a ansiedade, a caréncia, a
violéncia, a tragédia, o suicidio, o casamento, o batismo, além de outra criacdo que a
humanidade vai utilizar no mundo. Portanto, a mitologia kaiowa é reversivel, porque,
existia destruicdo na humanidade duas vezes, primeiro aconteceu yvu (diltvio), segundo
kwarahy oje’o, onhemboty (eclipse solar), estas foram as catastrofes de destruicdo que
exterminaram com a humanidade.

Toda essa narrativa foi deixada por hexakary, quando a filha do nhanderu Gwasu
casou com karai rembypy (origem do ndo indigena) e paraguaio rembypy (origem do
paraguaio). Essa narrativa veio a tona quando aconteceu com as duas mulheres jovens e
solteiras no Yvy Pyte. Essa historia foi contada por hexakary em Panambizinho, o
conhecimento foi transmitido para seus descendentes.

Além da destruicdo, houve outro surgimento, o casamento de duas filhas do Nhane
Ramdi Tani. No outro acontecimento, a irma da mesma familia namorava com um animal.
E outro acontecimento foi o da irmd que casou com o proprio irmdo. Esse detalhe da
historia veremos nos textos abaixo que foram contados por Rozalina.

De acordo com Rozalina, no Yvy Pyte, o acontecimento ocorreu quando dangaram
e cantaram no ritual para subir de volta para o céu. Naquele momento, as filhas do Nhane
Ramdi Tani decidiram casar, ja que passou o0 tempo de se casar, por isso, foram procurar
um lugar para encontrar homem, pois, elas chegaram no corrego chamado y akaju (um
riacho amarelado). O nome da moga é Tup& Sy (mae de Deus), a outra € Nhane Reindy

(nossa irma de Deus). Elas foram no lugar preferido onde poderiam encontrar um
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romance com um homem, assim, elas cruzaram uma trilha estreita e encontraram um
caminho que atravessava outro caminho que faz cruzamento (tape joaju).

Na ida, a sua irmézinha acompanhou as irmas. Por serem filhas de Deus, a mais
velha ja ficou sabendo que a geracdo do casamento iria se espalhar pelo mundo inteiro.
Por isso, de propdsito sairam do ritual e foram atrds dos homens. Quando chegaram ao
cruzamento, pararam um pouco e retiraram seus trajes, se trocaram imediatamente -
“oipe’a opoty kwe”. A rezadora Rozalina explicou a situagdo, tiraram os trajes porque ja
viraram branco, por isso, seus trajes deixam pendurados no galho da arvore, ficando para
sempre no tape joaju. Isso era para identificar que ndo pertenciam mais te’yi, pois ja
estavam completamente comprometidas ¢ convertidas, originou a “aculturagdo”.

Ap0s trocarem de roupa, Tupa Sy j& esperava um homem que ela mesmo construiu
através de um metal fino, em kaiowa é kwarepoti. Apareceram dois homens que foram
na direcdo delas. Tupa Sy disse a sua irma@ Nhane Reindy: - Eu vou com aquele rapaz que
veio na frente e vocé vai com o rapaz de trés. No instante, a irmdzinha que o acompanhou
foi correndo avisar os pais, mas o pai, infelizmente, ja sabia de tudo, inclusive da
transformacéo das filhas, por isso, disse para si mesmo: - Que um dia, os filhos das filhas
se aumentardo no mundo inteiro. No entanto, Nhane Ramdi Tani nem ligava mais para as
filhas, deixou ir embora junto com os homens brancos.

Karai Rembypy foi casado com Tupad Sy. O paraguaio casou-se com Nhane
Reindyre e foram embora pelo caminho. Os casais escolheram um lugar que nao era muito
distante, mas escolheram um local diferente para residir. De acordo com Rozalina, Karai
foi para a direcdo Leste para ficar no lado Parand, e o paraguaio Rembypy foi na direcdo
Oeste, para ficar no lado do poente do Sol, que atualmente é o Paraguai. Rozalina
destacou que karai rembypy escolheu um lugar distante por causa do sogro. Nao queria
gue ninguém os visitasse. E o paraguaio rembypy foi morar na direcdo do poente do Sol,
em kaiowa é ka 'aru koty. Tudo indica que no mundo eles sdo deuses celestiais, em kaiowa
é yvategwa. Assim eles obtiveram um mundo diferente.

De acordo com a rezadora, dessa maneira, na terra surgiu a transformagao, com
homem ou com mulher. Na cultura kaiowa atualmente muitos se converteram para ir a
igreja e muitos ndo se convertem, mas, estes apenas utilizaram o jeito de ser branco -
karai reko. Nessa ocasido, quando aceitaram a tradicdo de igreja ou outra religido e
casamento, Schaden trouxe exemplos de dois grupos de Guarani na ‘“aculturag¢do”

religiosa, Mbya e Nandéva:
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Compreende-se que tais explicagdes surjam de preferéncia nos grupos de
Nandéva ou Mbiia do litoral paulista, que, em virtude dos freqiientes contactos
e mesmo do convivio com gente estranha, sentem cada vez mais em todos 0s
aspectos de sua vida os desastrosos efeitos da desorganizacdo social
(SCHADEN, 1974, p. 136).

Aconteceu ainda outro casamento, entre irmao e irm& de Nhane Ramdi Tani. Esse
casamento aconteceu na rede, pois a menina queria muito casar, infelizmente ndo existia
homem para ela, mas a idade j& era avancada. Esse fato, quando comecou, foi no intervalo
de um ritual. A moga foi se deitar na rede, falou sozinha, piakatu, piakatu, piakatu...!
estava chorando, somente repetia esta expressdo piakatu, piakatu. De acordo com
Rozalina, essa ¢ uma linguagem criada por ela para trazer homem, ou seja, estava
chamado homem para casar.

Quando ouviram o choro da moga, o0 irmao pegou seu traje, uma roupa tipica feita
para 0 homem, que fica na parte do membro superior, tipo colete - poxito. Com esse traje
foi bater nela sem piedade. A moca percebeu que apanhou, levantou rapido da rede,
agarrou seu irmdo. Os dois acabaram se deitando na rede, com rapidez o irméo se
levantou, no seu lugar apareceu outro corpo de homem que ndo era mais o do irméo,
surgiu um homem estranho. Foi assim que a moca se deitou na rede com seu marido. O
casamento foi realizado. O irmado se transformou em outro homem para fazer existir
marido para sua irma. Foi assim, e o casamento foi realizado com sucesso.

Aconteceu ainda outro casamento. A filha do Nhane ramdi Tani teve o
encantamento depois da primeira menstruacdo, logo, namorou com a anta. O animal
apareceu para a moga como se fosse gente. Nessa versdo, na cultura kaiowa é ojepota®.
O resguardo acontece no tempo de crise (CHAMORRO, 2017, p. 182), portanto, ojepota,
ocorre nas situacoes de crise” (SCHADEN, 1974. p, 79.). A menina sempre ia na roca
para buscar batata todo dia. Ela buscava muito e gostava muito de carregar alimento da
roca. No outro dia de manha continuava a buscar, pois ninguém desconfiava dela, dessa
maneira, ir a roga todo dia era comum, mas com a mocga aconteceu diferente.

Quando estava na roca levava comida cozida, batata assada. Entdo, aos poucos,
seus irmaos passaram a desconfiar dela. Como o pai dela era Deus, ja ficou sabendo o
relacionamento da filha com a anta na ro¢a. Mas mesmo assim a moga continuava indo a
roca, trazia batata para assar. Logo, levou de volta para a roca dentro de uma cesta.

Enquanto isso, seus irm&dos foram espiar na roga e viram sua irma que estava com a anta,

® Ojepota: o encantamento de mulher, homem, pode ser até os animais fazerem encanamento.
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alimentava e conversava. Assim que se depararam com a anta voltaram imediatamente
para casa e decidiram fazer algo para pega-la.

Depois, enquanto a irma estava na roga, seus irmaos prepararam um plano em
casa: no dia seguinte iriam a roca para esperar a anta, que se encontrava frequentemente
com a irmd. Quando chegou no outro dia, os irmdos foram até a roca, levaram alimento
pronto para atrair o animal, levaram junto um pedaco de pau, para bater o cocho, que sua
irm& sempre levava para sinalizar chamando a anta, por isso, 0s irmao levaram também.
Quando chegaram a roga, bateram um cocho e, de repente, apareceu uma anta, logo,
flecharam e mataram, depois carregaram até a casa, carnearam escondido atras da casa
(oku pépy).

Entdo, quando a moca foi para a roca para namorar, seu namorado ndo compareceu
mais. Batia cocho, insistindo em chamar, mas infelizmente ndo apareceu. Voltou para
casa. Enquanto isso seus irmdos cortaram o testiculo da anta, levaram para pendurar em
cima da rede da sua irma para, quando entrar dentro de casa, saber que seu namorado
estava morto. No entanto, em um instante, ela entrou e se deitou na rede. O sangue gotejou
em cima dela e reparou no teto. Viu um pénis pendurado em cima da rede, percebeu que
era do seu namorado. Pois ela disse para seus irmaos: “vocés o comeram!”, na expressao
da rezadora kaiowa é “Pejo 'u reimako ”.

Ela achou ruim que seu namorado estivesse morto, pegou um copo tradicional
chamado de 4y ’a (copo feita de cabaca) e saiu para tomar banho junto com a irmazinha,
onde sempre todo mundo toma banho, em kaiowa é jahu koty. Quando chegou na agua,
se sentou, segurou 0 COpPO € COMegou jogar agua para cima. Sua irmazinha foi correndo
para avisar a mée e o pai Nhane Ramoi Tani, pois seus pais ja ficaram sabendo e disseram:
- os filhos da filha se aumentardo no mundo, cuide-se bem, pois um dia a humanidade vai
aumentar. Esse era o pedido do pai, que um dia sua filha ndo soltasse seus animais
perigosos na estrutura social do kaiowa.

O pai da moca declarou, fez juramento para a futura humanidade, inclusive para
0 kaiowa atual, pois ja sabia que o destino da filha era que um dia ficaria protetora da
agua e dos animais aquéaticos do mundo inteiro, em kaiowé é kaja’a ruvixa ramo oiko
hagwd (rainha da &gua). Foi assim que a moga foi morar dentro da &4gua. Kaja’a esta
cuidando e protegendo os animais perigosos dentro da agua, porque esse € o mundo dela
e de todos habitantes das aguas, vivendo até hoje como Kaja'a jeroeta, uma sereia na

visdo ndo indigena, pode-se dizer.
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No Yvy Pyte continuaram a cantar para subir ao céu, mas dessa vez muita gente
ndo quis subir. Decidiram ficar na terra para se tornarem pessoas normais, fazer outra
atividade cultural, sobretudo. Ficar na terra para construir outra vida. O rezador kaiowa
de Panambizinho chamou de kandirera (futuro seres de plenitude), por isso praticavam
outras manifestaces para se transformarem em seres da terra ou ficar como ser humano
normal.

Havia outros grupos que decidiram ficar como animais de selva e o préprio
tekojary escolheu seu destino para se transformar. Dois grupos foram nos matagais se
vestir, enfeitaram seus trajes com cores diferentes (amarelo, vermelho, azul, preto e
branco). Com essas mesmas cores pintavam o rosto e cabelo. Passaram por um processo
de transformacgdo. Um dos grupos se transformou em forma de mamiferos: karaja, ka’i,
akuti, kwati, tajasu, mborevi, jaixa, tatu, rai; e o outro grupo pintou seu corpo e trajes na
cor preta, fez cauda e barulho igual ao de animais selvagens, imitaram a fala do macaco.

Um outro grupo de pessoas enfeitou seu corpo e seus trajes com cores diferentes,
para se transformar em espécies de ave como arara, tuiuid, tucano e urubu. Para se
apresentar como arara e aragari, pintaram o rosto e os trajes nas cores amarela, preta,
vermelha e azul. Enquanto isso, outro grupo que se apresenta como tucano pintou seu
corpo e traje nas cores preta, amarela, branca e vermelha e colocou um bico no rosto.
Outro grupo que se apresentou como tuiuill pintou seu corpo e trajes na cor branca e
colocou um bico no rosto, imitando a danca e o gesto do tuiuil. E 0 grupo que se
apresentou como urubu se pintou na cor preta e colocou um bico no rosto. Foi dessa forma
que as transformagdes tiveram inicio nos matagais, pois imitaram todos os gestos dos
animais que representavam.

Quando ouviram os barulhos nos bosques, os responsaveis dos rituais (chamados
de yvyraija/ajudante) foram impedir a transformacéo e trazer de volta no meio do ritual.
Quando chegaram para as rezas voltaram para 0 matagal novamente, logo, um yvyraija
foi impedir e trazer de volta para o ritual novamente. Na terceira vez ndo conseguiram
impedir mais, o proprio Deus (Ke’y mba’e jary) os transformou. Ele chacoalhou um
objeto especializado chamado mbaraka yvarasa (chocalho especializado pelo Deus) na
direcdo dos tumultos de gente. Foram transformados e subiram no alto dos matagais.
Fizeram barulho. Subiram muito longe nos galhos e outros foram para dentro do mato.
Tupd comecou a falar que um dia eles iriam se multiplicar e seus descendentes se

espalhariam pelo mundo inteiro, para fazer parte da natureza. Por causa dessa
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transformacéo, atualmente vemos os animais nos arredores, principalmente nas matas
atlanticas ou cerrado, disse a rezadora.

No Yvy Pyte aconteceu um outro evento para Tupa. Houve uma catéstrofe e uma
destruicdo da humanidade, depois da criacdo do mundo. De acordo com Egon Schaden
(1974), na mitologia Guarani héa relatos que o0 mundo foi exterminado anteriormente, ou
seja, “na mitologia de todos os grupos Guarani hoje existentes no Brasil ocorre um
Incéndio Universal e um Dilavio Universal, que teriam destruido uma Terra anterior.
Provavelmente essas representacdes fazem parte da antiga tradicdo mitica da tribo
(SCHADEN, 1974. p, 162.).

O kaiowé de Panambizinho tem essa narrativa sobre a catastrofe, como ja foi dito
anteriormente, dilivio e eclipse do fim do mundo. De acordo com o rezador, aconteceu a
tragédia quando teve um ritual, em kaiowa oporahéi jova hapy. Mas antes de acontecer a
catastrofe, Xiru Yryvyra casou com a filha do Nhanderu Gwasu. A histéria comecou
quando 0 sogro comegou a nao gostar do genro, por isso, aconteceu o dillvio na terra,
cometido pelo proprio sogro (Nhanderu). De acordo com a rezadora Rozalina, Nhanderu
Gwasu testou seu genro, enquanto estava no céu e mandou agua na terra.

Como ja foi dito anteriormente Nhanderu Gwasu ja tinha ido para o céu (yvate).
De 14 de cima visitava o ritual no Yvy Pyte para tomar kagwi. Os Tupd kwéry se
comunicavam através de técnica especial. Com o passar do tempo, Nhanderu se
incomodou com a atitude do genro no Yvy Pyte, porque quando Nhanderu subiu ao céu,
ninguém foi com ele. Por isso achou ruim quando seu genro estava articulando bem o
povo antes de subir ao céu. Dessa maneira, Nhanderu Gwasu experimentou 0 genro
enquanto esteve na terra.

De acordo com a rezadora Rozalina, Nhanderu Gwasu ndo gostou da atitude boa
que o genro fez, comegou, entdo, a criar a ideia de mandar dgua para 0 genro, por isso
testou sé para ver se realmente é poderoso. Xiru Yryvera ficou sabendo, e disse para seus
netos: - Seu av0 vai mandar dgua para nos! E ele comegou a se preparar e construir um
barco, em kaiowa € kanoa. Xiru Yryvera construiu o barco através do seu ritual, enquanto
ISS0, as outras pessoas do grupo ndo acreditavam no desastre que ia acontecer em pouco
tempo. Apenas 0s netos acreditaram. Xiru Yryvera se apressou na construcdo, fez sua
canoa com muita rapidez e com poder sobrenatural.

Nhanderu soltou &gua pelos quatro cantos da terra, atualmente conhecido
geograficamente, Leste, Norte, Oeste e Sul, e a &gua saiu com muita rapidez e escorrendo

para a direcdo de Yvy Pyte. O objetivo da &gua era encontrar o centro da terra, onde estava
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o0 Xiru Yryvera. No entanto, quando sentiu o barulho das aguas, Xiru Yryvera apressou-
se mais rapido no seu poder, para terminar seu barco. Os outros grupos perguntaram: “por
que fez o barco com tanta pressa? O dilivio ndo vai acontecer”, pois ndo acreditaram
nele.

Quando o barco ficou pronto, Xiru Yryvera chamou a propria agua dos seus
arredores, ou seja, fez um ritual de chamamento da agua, chamou de cada nascente e de
cada corrego. Isso era para facilitar a subida da dgua e o barco boiar rapido junto com a
agua das nascentes. Porém, antes de embarcar, sua filha menstruou a primeira
menstruacdo, por isso decidiu deixar no resguardo, em kaiowa ¢ ombokoty. Criou um
abrigo para ficar. Construiu uma casa a partir de uma panela feita de argila, em kaiowa é
nha’é. O objeto foi transformado numa casa tradicional, dentro deixaram o que serviria
de alimentacdo. A casa era complemente poderosa para que ninguém avistasse de fora ou
de dentro.

De acordo com a rezadora, enquanto isso, 0s pais ja subiram com a agua, flutuando
de forma rapida para mais alto no céu, com alta velocidade. Atras do barco estava indo
um outro barco, era o grupo de gwyrati rembypy (sdo os tuiuils). Os gwyrati nem
precisavam de esforco para construir canoa, construiram com uma casca de coqueiro.
Sendo também deus, transformou o barco rapido e foi seguindo Xiru Yvyvera com alta
velocidade. Foi assim que chegaram a um topo bem alto, viram as aguas pelos quatro
lados junto com a onda gigante. As ondas batendo umas contra as outras, muito rapido no
alto do céu.

O barco do Xiru Yryvera foi mais rapido quando reparou nas ondas, para que a
agua ndo o encontrasse e batesse na canoa dele. Segundo a rezadora, a altura que o barco
estava era semelhante a altura em que os urubus sobrevoam. Foi por la que os dois barcos
chegaram, onde existem a porta de entrada e a porta de saida para o céu, chamada pelo
rezador de yvakwa. Foi assim que escaparam do dildvio, apenas uma gota da onda batida
no alto atingiu dentro do barco de Xiru Yryvera. Eles entraram pela yvakwa para abrigar
no céu. Ficaram por 3 anos, s6 depois desceram de novo para a terra, quando a agua secou.
A filha que havia deixado no resguardo se casou e se transformou em protetora dos
animais aquaticos, e as aguas viraram o mundo dela. Foi decidido que a filha iria morar
na laguna Pyta, segunda a rezadora, atualmente esse lago fica na regido do municipio de
Laguna Carapad/MS.

Quando desceram novamente depois do dildvio, muitos deuses desceram para

fazer parte dos habitantes da terra, portanto, fazer outra criacéo, formar grande populacao,
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na lingua kaiowa € ojeroeta jevy te’yi jusu. E a menina que se transformou em protetora
das aguas e dos animais aquaticos ja tinha ido morar dentro da 4gua. No entanto, Xiru
Yryvera pretendia subir ao céu e s depois ficar novamente por mais tempo em Yvy Pyte.
Segundo a rezadora, Xiru Yryvera subiu por conta propria para escolher um lugar no céu
muito distante do sogro, no lugar chamado de Aranoe (Cruzeiro Sul).

Atualmente, a noite, avistamos o Cruzeiro do Sul. E um espago muito sagrado e é
de chamado por rezador kaiowéa de Panambizinho de Aranoe rupa (casa do Aranoe). Essa
versdo foi transmitida pelos lideres religiosos e mestres tradicionais, alguns deles apenas
ficaram em memoria:  Nhamdi Chiquito, Nhamdi Lauro, Nhamdi Paulito. Eles
transmitiram para seus descendentes durante a roda de conversa na casa. Portanto, o
conhecimento mitoldgico do kaiowd é narrado a partir da historia de Nhande ypy, isso

trouxe uma memoria significativa para nossa geracao.

2.2- Hi’upy ha hi’upyra - O criador dos produtos agricolas

A historia do Ai 'upy (alimentos ou comidas) e hi ‘upyra (alimento preparado para
ser consumido), cosmologicamente, também foram narrados pelos nossos ancestrais.
Este também foi um conhecimento milenar conhecido dentro da histéria durante a criacao
do mundo. Esse conhecimento esta na aldeia Panambizinho. Através dele surgiu uma
historia sobre os produtos agricola criado pelo Deus. Principalmente os produtos que
circulam nos meios culturais, socioculturais e econdémicos kaiowa. O surgimento dos
alimentos tradicionais no mundo foi uma versdo que traz a memoria viva dentro da cultura
kaiowa. A énfase é dada no batismo do milho branco, ou seja, em kaiowa avati ohanga
(quando o rezador reza no milho verde).

Essas praticas culturais foram criadas e praticadas em casa e na roca por Tekojary.
Atualmente o rezador kaiowa de Panambizinho chama o criador de Pa’i Tambeju.
Segundo a rezadora Rozalina Aquino, historicamente surgiram alimentos tradicionais
através da criacdo dos esforgos milagrosos do Xiru Pa’i Tambeju (Deus Criador das
Sementes). Dessa maneira, 0 surgimento da producéo agricola foi uma grande satisfagcdo
para descendentes dos antepassados. Muitos kaiowa se alimentardo pelos alimentos
sagrados no territorio tradicional. O jakaira criou espécies de graos tradicionais (JOAO,
2011, p, 29).

Rozalina Aquino contou que o filho do Nhanderu é Pa’i Tambeju, € o filho do
Pa’i Tambeju é Xiru Jakaira. Os trés sdo os principais criadores das sementes. Para a

criacdo do produto agricola ficou o nome do Jakaira. No ritual de batismo do milho,
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sempre foi chamado avati jakaira. Durante a criacdo, o criador fez tambem crianga,
nasceu jakaira. Por isso, Xiru Pa’i Tambeju foi para a roca criar variedade de semente,
no meio surgiu o milho branco. Quando surgiram os produtos agricolas ninguém ficou
sabendo, apenas o Unico filho ficou sabendo que seu pai vai chegar no ritual.

Quando Pa’i Tambeju chegou na roca, rezou seis vezes. Fez nascer alimentos.
Depois rezou outra vez para ndo trazer consequéncia negativa para a futura geracdo. Apos
finalizar sua construcéo, voltou para casa de reza com uma aparéncia diferente, como a
de um mendigo. Seu corpo era coberto por varios piques, em kaiowa chama-se ¢z, mas a
sua pele estava cheia de verrugas. Quando o criador apareceu na direcdo da casa, era
discriminado por todos os integrantes da casa, até sua esposa tinha nojo dele, somente o
filho o reconheceu. Ninguém mais sabia, somente um Unico filho j& estava esperando por
muito tempo na porta da casa de reza para receber seu pai.

Pa’i Tambeju planejou deixar seu filho na roupa das mulheres, e o seu pai, Nhande
Ru, ja estava sabendo. As mdes das meninas disseram para se cuidarem durante o banho,
pois chegaria alguém para deixar uma flor nas roupas de cada uma das mulheres, mas néo
acreditaram nisso. Quando passou da hora, as mulheres voltaram do banho e nédo
perceberam que algumas delas levavam uma flor no vestido. A mulher pegou cria e
formou-se bebé, logo nasceu a crianga. Mas ninguém sabia quem era o pai. Somente
Nhande Ru sabia que o pai era Pa’i Tambeju, por isso Nhande Ru fez um mutirdo longe
da casa para confeccionar arco. Esse artefato é para a crianga reconhecer seu pai
verdadeiro, o arco serviria como presente de pai para o filho.

Varios rapazes fizeram arco para entregar. Quando terminaram de confeccionar
0 arco, cada um trouxe para entregar ao menino, pois ele ndo aceitou o arco que ndo fosse
do seu pai. O arco na lingua kaiowa é chamado de gwyrapa. O menino continuava
esperando, mas infelizmente ndo compareceu. No passar da hora, numa parte da tarde,
surgiu um barulho na estrada, alguma pessoa veio rezando na direcdo da casa, de repente
apareceu no inicio do caminho onde o ritual estava sendo realizado, chama-se yvyra'’i
gwasu.

Havia um senhor que vinha rezando, fez jehovasa, abengoando e alegrando o
ritual. Todo mundo reparou nele, com rosto nojento. Viram o corpo do senhor, era todo
coberto pelo pique e verruga, no entanto continuava rezando, caminhando naturalmente
até a porta. Nas suas méaos estava segurando um arco bem brilhante, limpo e bonito.

Quando o0 menino viu o arco, foi correndo pegar. A crianga ficou muito feliz quando viu
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um arco bonito que seu pai trouxe. Todo mundo reparou nele e ninguém acreditou na sua
presenca, sobre o arco e sua aparéncia.

O criador entrou na casa, seu filho Jakaira o acompanhou ao passar pela porta. A
mulher ndo o aceitou de volta porque estava muito feio e sujo. Seu filho o levou até a rede
para deitar. Quando se deitou, de repente, se transformou de novo, passou a ter novamente
uma aparéncia normal. Seu corpo ficou bonito, tornou-se jovem e saudavel, foi assim que
a sua mulher o reconheceu. Por isso que, durante o ritual gwahu, os rezadores da aldeia
Panambizinho fazem a entrega do gwyrapa para o rezador e apresentam como era feito
no inicio da criacdo do arco e entrega para o dono verdadeiro. Para iniciar o ritual, o
yvyraija procura o rezador principal para cantar gwahu. Normalmente em Panambizinho
quem canta é o Senhor Nailton Aquino da Silva.

Entdo, quando o criador descansou na rede, comegou contar tudo o que aconteceu
durante a sua criacdo sobre os alimentos tradicionais, o alimento que vai permanecer no
mundo inteiro. A rezadora citou algumas criagdes que foi transmitido durante o ritual
jakaira, avati rei (milho saboro), xa 7 (feijdo de corda), kwarapepé (abébora moranga),
jety (batata), takware’é (cana), pakova (banana), karati (inhame) e os outros alimentos
que irdo comparecer futuramente para os seus descendentes. Assim, a esposa e outras
pessoas que estdo na casa acreditaram na sua auséncia, porque na parte da manha nao
compareceu durante o ritual.

Pa’i Tambeju disse para sua sogra para ir buscar milho verde a roca: - V& para a
roca buscar milho verde, ja estd pronto para colher e trazer! A sogra respondeu: - Néo,
ndo vou, ndo deve estar pronto ainda. Segundo a rezadora Rozalina, através da fala da
sogra a colheita foi prorrogada. Quando viu que a pessoa se recusou € ndo acreditou na
criacdo, Jakaira ficou triste, deixou a colheita das plantas por muito tempo. Por isso
prorrogou o prazo da colheita por longo prazo, se ndo fosse recusado por trazer alimento
da roca, atualmente se colheria semente mais cedo, ndo se sofreria a espera por quatro
meses para colher. Devido a esse fato, 0 Kaiowa sofreu a consequéncia no periodo de
plantacdo, ou seja, o rezador fica esperando colher suas plantacfes ap0s 4 meses, seja
avati rei, xa’i, jety, kwardapepé e outros cultivos que se espera por mais longo prazo,
takware ¢, pakova, karati, entre outros, como mandioca. Nesse aspecto cultural, portanto,
para fazer uma boa plantacdo, atualmente o rezador kaiowa inicia seu cultivo a partir do
més de setembro. Nesse periodo ndo existe mais geada, somente chuva. Quando colhe
realiza o batismo em janeiro. Nos restantes dos meses em diante, o rezador guarda

sementes para a proxima época de plantagéo, esperando passar outro inverno.
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O rezador Nelson Concianza contou como eram as praticas culturais tradicionais
antigamente no Ka’agwy rusu para fortalecer as plantacdes. Disse que, através da
producdo agricola tradicional, surge a movimentagdo dos rezadores no ritual. Geralmente
aconteciam jerosy, kunumi pepy, outro ritual de batismo como mita hero, kunha koty, para
fortalecer semente tradicional, juntamente com canto sagrado e cantico natural, ou seja,
0 canto que o rezador vai cantar para chamar a atencdo dos deuses.

Essas séo as cerimdnias da realidade ymagware (de antigamente). Praticavam-se
rituais de canto para que as praticas da cultura tradicional fossem transmitidas de geragéo
em geracao, por isso que os kaiowa utilizam a pratica de cantos em Panambizinho. Para
continuar a fortalecer essa pratica, € preciso plantar sementes para acontecer batismo
naturalmente, porque as plantas fazem parte da vida, as sementes significam criangas, se
ndo plantar ndo vai nascer mais, no entanto, para acontecer esta movimentacéo, os kaiowa
tem que praticar muitos rituais, principalmente canto e danca, se envolver com os valores
tradicionais da vida.

Nessa perspectiva, o cultivo dentro da cultura kaiowa sempre € incentivado pelo
rezador agricultor, ou seja, prepara-se para plantar a cada ano, guardam-se as sementes
para depois plantar na época certa. Portanto, seguir o processo de plantio, principalmente,
seguir o passo a passo do cultivo juntamente com as fases da Lua. E assim que a plantag&o
da certo. Em seguida se faz a colheita e o rezador realiza o batismo, festeja as sementes,
pratica canto de consagracao da festa para os deuses. Essa € a realidade dos kaiowa depois
da cultivo, da colheita, do batismo e das movimentagdes da cultura na festa tradicional.
Atualmente, nessas praticas culturais, até ndo indigenas participam do ritual na

comunidade, assim, a tradi¢cdo do milho é celebrada a cada ano.

2.3 - Nhamdi Chiquito oporahéi gwekordmy - Chiquito cantou para tranquilizar o espaco

Quando os rezadores comecaram a chegar no espaco tradicional, antes da
fundacdo de Panambizinho, Nhamdi Chiquito encontrou um lugar especial para a vida
tradicional e ndo tradicional. Havia um lugar deserto na regido de Laranja doce. Naquela
ocasido Chiquito descobriu o futuro, o que iria acontecer com a sociedade Guarani
Kaiowa. Chiquito se comunicou com o0s deuses do céu e com os deuses da terra,
evidenciando sua permanéncia, fez ritual de canto no espaco que ainda esta em andamento
para utilizar, na lingua kaiowa é omboro’y.

Chiquito acalmou e imunizou o lugar no qual seria construida a casa de reza,

principalmente as dguas, as matas, as nascentes, as alimentacdes e os animais. Cantou
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também para os seres vivos malignos, para ndo haver modificagdes sobre a natureza, esse
termo utilizado em kaiowa é ijava jary ndive omboro’y any hagwa ojehu mba’e vai.
Nhamdi Chiquito cantou onde vai ser construida a casa de reza, que em kaiowé é ongusu.

O rezador Nivaldo Severino conta que a realidade kaiowa surgiu atraves dos
nossos antepassados, desde a criacdo do mundo. O mau comportamento do ser humano
foi gerado por meio das declaragbes dos deuses, onde estava somente o grupo de teko
jary. Falaram que um dia a humanidade iria aumentar, por isso, durante a criagdo, 0s
deuses fez essa declaracdo de mal estar, conflito interno, tragedia na familia, violéncia
domeéstica ou conflito entre animais com os seres humanos. Os deuses ja sabiam que
haveria muito conflito na sociedade, conflitos de ordem sociocultural, linguistica, politica
e socioecondmica.

O rezador Nivaldo destacou que, para ndo acontecer coisa ruim na sociedade
kaiowa, Nhamdi Chiquito fez 0 omboro’y em todo o espago que seria utilizado de geragdo
a geracao, para deixar o lugar preparado e batizado, isto é, para ndo causar problemas
para a comunidade da aldeia Panambizinho. Portanto, rezou muito, depois rezou de novo,
pois conquistou as nascentes, perfurou até encontrar agua no local em que ia morar,
enguanto entoava o ritmo porahéi.

Segundo Rozalina Aquino, o poco perfurado através da cancéo de Chiquito nunca
secard no lugar onde foi gerado, porque existe o animal que solta dgua pelo corpo. Quem
estd parado fazendo esse efeito sdo os tatus, animais aquaticos. O termo gue a rezadora
utilizou é tatu gwasu, tatu ypéry. Estes animais estdo em formato gigante, estdo
amarrados no canto para sair agua pela traseira do corpo, escorrendo sem parar, pois
existem outros seres que cuidam desses animais misteriosos: sdo 0s donos, em kaiowa é
ijary.

A rezadora destacou que, depois da perfuracdo da agua, Chiquito confirmou para
todos que o acompanhavam que a 4gua da mina nunca secard, vai permanecer até o fim
do mundo, mesmo que toda agua secar aos redores do nosso territorio, a mina vai
permanecer. Por isso, Chiquito pediu para seus irmdos do céu para deixar quatro tatus
gigantes em forma invisivel na superficie da terra, para fornecer agua a populacéo de
Panambizinho. Assim era o depoimento de Chiquito quando passava informagéao sobre a
fundacao.

Os professores indigenas da comunidade de Panambizinho também confirmaram
gue Nhamdi Chiquito cantou no territério para ndo acontecer coisas ruins: maldades entre

0s animais perigosos e conflitos internos na aldeia. Além disso, cantou para todo o
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universo, principalmente para todos os deuses. Enviou solicitacdes para ndo acontecer
nada desagradavel na terra. Com a vinda da tragédia, Chiquito ja sabia da chegada dos
homens brancos, com uma mentalidade diferente na regido da aldeia, por isso resfriou o
tempo ardente, construiu casa de reza para fazer ritual de batismo Kunumi Pepy.

Além da construcdo, criou a permanéncia da coletividade, da felicidade e da
religiosidade. Os termos utilizados pela rezadora séo teko joja, teko vy’a e teko
marangatu, respectivamente. Outros aspectos culturais estimulados foram a pesca, a caga,
0 cultivo na roca, reunifes e manifestacbes sobre cultura tradicional. Entretanto, essa
realidade esta cada vez mais dividida em Panambizinho, esta enfraquecendo a criagdo do
Nhamdi Chiquito dentro da comunidade.

Nhamdi Chiquito foi muito solidario. Rezava muito em nome da familia. Rezava
para subir ao céu com todo mundo. O sonho dele era levar seu filho principal junto,
infelizmente aconteceu um imprevisto. Mesmo assim insistiu em subir com o filho.
Continuava cantando, buscava uma forma de convencer seu filho a cantar com ele, de o
levar junto até o céu, por isso, ndo parava de cantar na sua casa com toda familia.

Naquela época, 0 objetivo era o fortalecimento das praticas culturais e da
movimentacdo social na comunidade. Nhamdi Chiquito queria que seu povo vivesse em
paz, na coletividade. Ficava muito feliz quando todo mundo rezava com ele, os homens
tocavam mbaraka e as mulheres tocavam seu takwapu. Sua béncéo era completamente
encantada no coracao de todo mundo. Todas as vezes acalmava o espaco ruim, mandava
a tristeza embora, vivia e vivenciava os cantos sagrados.

A partir daquele periodo, o jeito de ser branco, que em kaiowa € karai reko, ja
ficou intenso na aldeia e comegavam a influenciar a realidade tradicional nos rituais, pois
alguns comecaram a consumir o0 que os karai trouxeram, inclusive alimentos
industrializados. Outros consumos eram a bebida alcoodlica e o tabaco. A partir disso, 0s
indigenas partiram para outro caminho, muitas familias se tornaram dependentes, em
kaiowa é tape vai.

Na perspectiva da religiosidade, segundo rezador Nivaldo Severino mborahéi é
um caminho do bem, por isso, o canto tradicional sempre foi cantado na aldeia por
Nhamdi Chiquito, muitas pessoas prestigiaram essa reza. Porém, a partir da década de
1970, as praticas culturais, como canto, danca diaria ou noturno foram reduzidas pelo
rezador, porque aconteceu uma tragédia no ritual, o préprio filho do Chiquito comecou a

se envolver com a bebida alcodlica, exageradamente — oka 'u vai.
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A rezadora Rozalina Aquino também confirmou sobre o consumo de bebida
alcodlica. Durante aquele periodo surgiu cachaca na aldeia. Havia uma cachacaria na
primeira vila da cidade de Dourados, uma pequena industria, uma producdo de pinga. Os
Kaiowa de Panambizinho saiam da aldeia para comprar ou trocar. Compravam arroz,
carne, muitas vezes roupas e pinga — kanha. Nessa época 0s homens kaiowa comecaram
a trabalhar na roga do branco para ganhar dinheiro como diarista. As vezes trabalhavam
em troca de comida, dessa forma conseguiam algo de alimento ou bebida para levar para
casa.

A rezadora destacou a existéncia de celebracdes espirituais nas décadas de 1970,
1980 e 1990. Os rituais ainda aconteciam fortemente com os grupos de liderancga religiosa.
Lauro Concianza e Paulito Aquino celebravam muitos Kunumi Pepy, Jerosy Puku e
Jerosy Mbyky na aldeia Panambizinho. Os rezadores e 0s aprendizes organizavam as
cerimdnias para realizar na época certa, pois, o rezador Paulito plantava sua roca
antecipadamente para servir alimento no ritual. E quando chegava a época de colheita,
iniciavam o ritual de batismo, celebravam e alegravam os frutos das sementes.

A cultura havia sido focada na sabedoria sagrada. Os visitantes de outras
comunidades (aldeia Lagoa Rica, Jaguapiru e Borord) participavam da ceriménia de
Kunumi Pepy. Alguns pais chegaram a levar seus filhos para o ritual, para realizar a
perfuracdo de labio. Muita parentela acompanhava durante a celebragdo. Quando
iniciavan as dancas de kotyhu dangavam juntos, alegravam-se e bebiam kagwi juntos
(bebida a base de milho com batata). E assim a comunidade ficava muito alegre e
festejava junto.

Os mestres tradicionais, como lideres religiosos, Chiquito Pedro, Lauro Concianza
e Paulito Aquino eram anfitriGes na casa de reza. Formavam o teko marangatu, estavam
la para abencoar pessoas durante o ritual. A organizacdo espiritual e social foi encantada
durante o batismo. Além disso, eram lideres de bons exemplos para a comunidade e bons
realizadores, educadores e guerreiros sagrados durante a luta, no periodo do contato com
0 ndo indigena. O Chiquito era mais destacado na histéria, foi poderoso e intelectual,
curandeiro, curava as pessoas das enfermidades, sua funcdo de hexakary era prioridade
na aldeia.

Através do trabalho maravilhoso que fez, o grupo de outra aldeia participou de
festas tradicionais e prestigiou Teko Joja. Perceberam que a cultura kaiowa demonstrava
uma pratica forte na identidade kaiowd, simbolizava a vida sagrada coletivamente,

sobretudo o nhande reko (0 nosso jeito de viver). Além dessa formacdo de ritual, os
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rezadores deixaram uma experiéncia muito grande na aldeia para os seus descendentes,
que pudessem levar adiante o ritual que eles adquiriram no batismo, no canto e na reza.

A terra batizada e abengoada ficou para o povo kaiowa da aldeia, que utilizasse
porahéi marangatu e teko marangatu no seu espaco, nas casas, nas manifestacdes ou no
ritual de batismo. Essas praticas culturais dos mestres tradicionais sdo muito sagradas,
por isso, 0s jovens aprendizes da comunidade deveriam praticar muito e levar adiante o
trabalho do rezador. No futuro ninguém sabe o que tem para vir dentro da aldeia, por isso
Nhamdi deixou os recados para seus netos antes de partir, para se cuidarem durante a
convivéncia dentro e fora da aldeia.

O ritual do Kunumi Pepy foi realizado por Paulito pela ultima vez no ano de 1993
(VERON. 2011. p, 12.). Depois daquela vez, ndo foi mais realizado, devido a auséncia
do rezador. Ninguém se levantou mais para fazer batismo. Rozalina destacou que Paulito
Aquino ficou doente, estava com problemas de satde, ndo teve mais condi¢do de “vé 0
menino” por isso, kunumi taita - pai do menino néo se disponibilizou mais para colocar
seu filho no ritual, ou seja, o kunumi ndo convidou mais para fazer ritual, por falta de um
rezador adequado para ver menino, mas o batismo do milho branco — Jerosy Puku e
Jerosy Mbyky é sempre realizado todos os anos na aldeia, confirmou Rozalina.

Essas cerimonias na aldeia dependem das colheitas das plantagdes. Se os cultivos
das sementes foram concluidos na roca, a festa especial é realizada. O rezador chama de
itymbyry pegwa. Esse ritual faz parte do cultivo das sementes do milho branco, que

poderia dar certo na colheita e depois realizar ritual de batismo na época certa.

2.4 - Avati ranga e avatiky — batismo do milho verde

Na realidade kaiowa da aldeia Panambizinho temo o batismo do milho verde:
avatiky ranga, ohanga avati ou avatiky ohovasa. Quando é cural feito de milho verde
chama-se de kagwi ohovasa. Quando é suco feito de milho duro, kagwi ou xixa ohovasa.
Esses termos séo utilizados pelo rezador kaiowa. Schaden (1974) anotou outra expressao:
“fiemongarai ou, como preferem dizer os Kayova avati-fiemongarai, "batismo do milho”
(SCHADEN 1974, p, 40.). Trata-se, na verdade, de palavras sagradas utilizadas por Deus
e € reconhecido o batismo na sociedade, uma reza espiritualmente muito sagrada.

O batismo é do rezador. O plano para acontecer o ritual é do agricultor kaiowa ou,
talvez, a colheita seja do mesmo rezador. A festa do milho ocorre com uma coletividade.
Para iniciar o batismo, € preciso colher o milho plantado ha 4 meses. Enquanto isso, 0

rezador da colheita conversa com o rezador que vai fazer o batismo. Assim que chega o
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prazo para colher e batizar, se comunica antes com o rezador para realizar a cerimdnia no
dia seguinte.

Quando chega a hora de colher, 0 dono se junta com a esposa ou outro ajudante
para pegar milho na roca, e depois socializar o evento. Enquanto colhem o milho, o
rezador espera no altar, na frente do xiru (cruz). Ao trazerem o milho, a rezadora faz reza
até chegar no rezador no altar, em kaiowa é xiru renondepy. Logo, o rezador reza nas
espigas de milho. Em seguida as mulheres fazem kagwijy miri ha avati mbixy (cural e
milho assado). Depois, quando fica pronto e cozido, a rezadora leva para a frente do
rezador para fazer outro batismo, em kaiowa é ohovasa. Terminada a reza, consome-se 0
alimento de forma a ndo passar mal depois de ficar satisfeito.

Segundo a rezadora Rozalina Aquino, o ritual avati ranga é muito importante para
realizar antes de consumir o alimento, porque o milho branco é sagrado. Ele foi feito por
um criador sagrado. Se ndo houvesse batismo, haveria um grande problema para o
consumidor, ou seja, aquela pessoa que come milho sem ser batizado poderia ter algum
problema de saude, pode acontecer o efeito de mal estar.

O agricultor tradicional valoriza o planejamento oral antes de cultivar semente
crioula, principalmente semente de milho branco. Quando inicia o plantio, segue o
regulamento de ritual. Essa valorizacdo da producdo agricola, o rezador Nelson citou no
capitulo 2, no item 2.2, ou seja, como era praticada esta producdo no antepassado para
realizar batismo. O agricultor tradicional costuma cultivar suas plantas depois da geada,
no més de setembro, e a colheita ocorre no més de janeiro.

Portanto, ha esta¢des tradicionalmente utilizadas pelos mestres tradicionais: ary
haku e ary roysa (verdo e inverno, respectivamente). Essas sdo as estacfes que estdo
presentes na versdo kaiowa e seguidas anualmente no cultivo da roca. E preciso tomar
cuidado antes de plantar, para ndo causar problemas futuramente no ritual, porque muita
gente vai consumir os alimentos depois de colher. E necessario seguir a regra de plantio
e da colheita. Aléem de consumo, existe outra regra durante o plantio, respeitar o processo
do ritual, ndo ter excesso de comportamento na roga e nos arredores do milharal. Se
houver algum dano em relacdo ao milho, pegar espiga de milho sem permissao, por
exemplo, poderia causar outro problema para a mesma pessoa, até pegaria furanculo, que
em kaiowa é atii.

Esse tipo de comportamento na aldeia Panambizinho era muito praticado como
forma de seguranga, ou seja, 0 comportamento em relacdo ao assunto do milho sagrado,

foi muito fortalecido no ambito do cultivo e da colheita. Os rituais eram protegidos pelos
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yvyraija. Atualmente os rituals sagrados (jerosy puku, jerosy mbyky, gwahu) ndo estéo
mais protegidos como antes pela seguranga tradicional. Por isso, no ritual sagrado quando
acontece na aldeia Panambizinho, as pessoas entram com comportamentos diferentes,
alguns ndo trazem mais roupas tipicas, ndo pintam rosto com urucu, alguns fumam e
bebem, ndo se alegram mais no teko marangatu.

O rezador Nivaldo Severino nos contou sobre o ritual em Panambizinho. Quando
Chiquito construiu a casa de reza, era para o fortalecimento da riqueza da cultura entre
movimentacao social dentro do batismo, Jerosy Puku e Jerosy Mbyky. Essas celebractes
sdo para toda a comunidade participar, até Tekojary desce no batismo para festejar. Por
isso, o ritual tem sua regra, para que ninguém passe mal. Se houver coisa ruim os deuses
ndo descem mais.

Segundo o mestre tradicional, o Jerosy acontece uma vez por ano porque a colheita
de milho saboré acontece também uma vez por ano. Em todo o processo do festival, para
ndo haver coisa ruim futuramente, o préprio milho tem que ouvir o canto que conta a vida
sagrada do jakaira, ou seja, 0 milho tem que ouvir o nome do seu criador. Por isso, tem
que levar adiante o conhecimento tradicional para ndo acabar com a cultura que os deuses
deixaram na terra. E sem batismo ndo ha vida para a futura geracdo, confirmou o rezador
Jairo Barbosa.

O rezador Jairo Barbosa € um cantor, ouviu e aprendeu o ritual quando era jovem.
Seu professor foi Paulito Aquino. Passou pelo Jerosy Puku e Jerosy Mbyky, e depois
levou o conhecimento adiante. Conduziu o ritual Jerosy para tupa (para Deus) e itymbyry
(para a semente). Jairo Barbosa foi considerado o “dono”, no ritual os rezadores
chamavam de Jerosy Jary.

Existe, portanto, o processo para a realizacdo do Jerosy. Primeiramente tem que
encontrar o dono do canto, inclusive aquela pessoa que tem reza para Jerosy. Nesse caso,
quando deu noticia do Jerosy na aldeia Panambizinho, ja procuraram cantor para cantar
Jerosy no ritual. Foi assim que Jairo Barbosa foi chamado no local. Existe outra cancéo
que se pode cantar no Jerosy: nhembo e, para isso deve-se encontrar outro cantor para
fazer nhembo’e. Além disso, encontrar outro cantor que faga canto e danga, sobretudo,
Gwahu.

Para acontecer toda essa movimentacdo no ritual, tem que convocar 0s cantores
para comparecerem no Jerosy. Sempre tem que ter mais cantores: um cantor que faz
nhembo’e € heroata, segue bastdo duplo para chegar até em frente da porta grande e

passar para outro cantor, Jairo Barbosa, para cantar jerosy. Se for canto longo vai até
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amanhecer. Quando é canto curto termina em torno de duas horas, girando. Em kaiowa é
ojere. Depois prossegue com o cantor do Gwahu. Esse ritual faz parte da danca para
alegrar o batismo, pois é o mesmo riutal Jerosy. Por isso, Jairo Barbosa é um grande dono
do jerosy na aldeia Panambizinho, na Retomada, assim como na Laranjeira Nhanderu
(Rio Brilante) e Gwyra Kambiy (Douradina). Outros detalhes sobre a movimentacao do

evento, sobre Jerosy Puku, veremos na se¢do 2.6 deste capitulo.

2.5 - Aldeia pyahu ha aldeia tuja — uma perspectiva da aldeia Panambizinho na atualidade

Nesta secdo sdo apresentadas outras informacdes acerca da aldeia atual, a partir
dos relatos dos ancidos. Busca-se destacar como se desenvolveu a realidade kaiowéa de
Panambizinho. Historicamente foi tradicional na aldeia velha (tuja), quando a populacgao
ocupava apenas dois lotes de 60 hectares. Nesse periodo a comunidade praticava os rituais
de canto, dancas, desenvolveram na producdo agricola e outras atividades relativas a festa
do ndo indigena, como baile, atividade esportiva (futebol, futsal e voleibol). Essa préatica
intercultural ja foi iniciada na aldeia velha, o jeito de viver da cultura ndo indigena, que
em kaiow4 ¢ karai reko.

A rezadora Rozalina destacou que, através dos aspectos da cultura ocidental,
interagindo dentro da comunidade, os rezadores comecaram a reduzir a cultura tradicional
no ambito da casa de reza, porque, a cidade de Dourados, Vila Panambi, Vila Sdo Pedro,
Vila Vargas e 0s colonos ficaram muito proximos da aldeia, e os indigenas foram buscar
algumas alternativas de sobrevivéncia. Tornaram-se dependentes do consumo do néo
indigena, por causa disso, limitaram as praticas de rituais de cantos. Comecaram a utilizar
canto, reza e instrumentos apenas quando fosse necessario no ritual.

Isso levou a uma limitacdo do ritual no &mbito do espaco tradicional para fazer
uma protecdo em volta dos objetos sagrados (mbaraka, takwapu, xiru e os trajes, tudo faz
parte do patriménio cultural da familia). Além disso, para ndo haver desentendimento
entre a cultura kaiowa e de outra realidade que ndo seja do kaiowa, pois a pratica de
conhecimento ocidental era muito frequente na comunidade, por isso, algumas familias
kaiowa perderam a propria cultura, porque frequentaram mais a cultura dos néo indigenas.

Na aldeia Panambizinho, existem diferentes grupos familiares: Aquino,
Concianza, Pedro, Jorge, Lima, Capilé, Gongalves e Severino. Essas familias compdem
0s moradores mais antigos da aldeia Panambizinho. Na aldeia nova entraram outros

grupos familiares: Vilhalva, Veron, Cabrera, Vera e Benites. Recentemente entraram
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familias das etnias Terena e Guarani Nandeva. As familias dos mais antigos sio da etnia
kaiowa, mas os moradores mais recentes ja misturam as etnias.

Com relagdo aos grupos familiares mais antigos, a rezadora disse que na aldeia
velha os Kaiowa eram muito unidos para ganhar terra. Lauro Concianza era capitdo. Foi
uma lideranca tradicional por muito tempo. Trabalhou bem e atenciosamente e orientava
seu povo com muito carinho e cuidado. No comando dele a aldeia Panambizinho era uma
aldeia muito bem representada culturalmente. Compartilnava a reza com Nhamdi
Chiquito Pedro e Paulito Aquino. Com o passar do tempo, passou Seu cargo para 0 seu
filho Nelson Concianza. Lauro ja estava muito cansado e velho. Nelson levou o trabalho
adiante para atender a comunidade constantemente, a0 mesmo tempo liderou como
lideranca religiosa, compartilhava a reza durante o batismo.

A aldeia velha de 60 hectares comecou a passar por grande dificuldade. N&o tinha
beneficio governamental para auxiliar a populacdo. A comunidade ficou cada vez mais
apertada no seu entorno e ja se pensava em uma forma diferente, buscava algumas
estratégia para resolver o problema, principalmente para sustentabilidade. Algumas
pessoas da familia pensavam em plantar na sua roga, outra saiam para trabalhar como
diarista na lavoura e outras praticavam a bebedeira. Na época apenas a FUNAI de
Douradina/MS dava assisténcia a aldeia, beneficiava com um pouco de cesta bésica.

A rezadora destacou que, como ja havia aldeia pequena, Chiquito e Lauro iam
para Campo Grande a pé para buscar informacdes sobre a demarcacao da terra. Naquele
periodo a comunidade comecou a se manifestar e a reivindicar demarcacdo, uma nova
conquista. Essa era a primeira reivindicagdo dos mestres tradicionais a favor de
reconquistar a terra tradicional do povo kaiowa de Panambizinho, mas os rezadores,
juntamente com a comunidade, ndo paravam de se manifestar na aldeia, até que
conseguiram apoio. As autoridades ouviram a demanda dos lideres kaiowa. Os
antropologos vieram a aldeia velha pesquisar, disse a rezadora.

No ano de 1995 houve a visita do Ministro da Justica na casa de reza de Paulito
Aquino. A expressdo da rezadora foi: ogweru kwatia. O papel era para protocolar a
afirmacdo sobre a terra indigena de Panambizinho. Depois da assinatura confirmada pelo
Ministro da Justica, a comunidade ja estava com a expectativa de ter a terra demarcada —
yvy pyahu. Naquele periodo, a comunidade j& comegou a preparar 0S guerreiros para
combater o conflito e retomar suas terras. Enquanto isso, os rezadores e liderancas
organizavam estratégias de como retomar a terra sem violéncia entre indigena e nédo

indigenas (colonos).



66

As liderancas e 0s guerreiros comecgaram a fazer movimentos nos arredores da
aldeia. Participavam de reunides com autoridades em Dourados. Nas manifestagdes
pressionavam as autoridades para homologarem a terra 0 mais rapido possivel. Os
colonos, por sua vez, ja sabiam da demarcacdo de Panambizinho. Naquele periodo os
kaiowa se uniram mais para fazer protecdo na aldeia. Os rezadores faziam rituais contra
violéncia, por isso sempre tiveram expectativa sobre a demarcagdo. Os guerreiros
alertaram para retomar as terras, enquanto o0 processo estava nas maos da justica.

Em 2001, a populacdo se reuniu para retomar a terra, adquirir as novas terras.
Entdo os guerreiros foram fazer acampamento perto da aldeia, para garantir o
requerimento da demarcac&o, juntamente com todas as familias da comunidade, inclusive
adultos e os guerreiros. Permaneceram no local da retomada e ficaram acampados
enguanto continuavam fazendo pressdo em busca do resultado da homologacéo.

No acampamento os kaiowa permaneceram por trés anos. Nesse periodo os
acampados sofreram bastante dificuldades no local, principalmente com respeito a
alimentacdo diaria. Por ser uma area de retomada, teve dificuldade de ir buscar alimento
fora do acampamento. Além disso, sofreram os ataques dos colonos, que pressionavam
os indigenas e os discriminavam e 0s ameacavam ao redor do acampamento. Enquanto
isso a autoridade fazia uma seguranca durante o periodo do conflito entre indigena e ndo
indigena.

Durante o acampamento, as liderancas foram cobrar o Presidente da Republica em
Brasilia. Na época Lula era o presidente. Foram pressionar para sair logo a homologacao
das terras indigena de Panambizinho. Ap6s muita pressao surgiu a noticia sobre a
homologagdo em nome da aldeia Panambizinho. Depois de longo prazo, em 2004 saiu 0
decreto que consolidada a terra indigena. Foi assim que os kaiowa conseguiram a terra
adquirida, logo, no final de ano de 2004.

Logo saiu a autorizacdo para fazer mudanca para a aldeia nova. Os colonos se
retiraram para outro lugar no assentamento. Alguns dos colonos comegaram a mudar,
outros ainda ndo, enquanto isso, 0s kaiowé comecaram a se mudar para garantir o terreno
escolhido, ou seja, o pai de uma familia ja escolheu o lugar que iria morar, foi 0 que
aconteceu com Nelson Concianza e sua esposa, Rozalina.

Antes da mudanca em geral da retomada, o Sr. Nelson ja tinha escolhido
anteriormente roca e casa, que era do Ivo (colono), para ir morar naquele lugar, por isso
Nelson fez uma barraca proxima a casa do colono. Assim também aconteceu com outra

familia, foi fazer outra barraca perto da terra pretendida, onde ganhou terreno e casa.
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Algumas das familias ganharam terrenos com casa, mas algumas familias ficaram apenas
com os terrenos (roca). Outras familias ndo ganharam terreno, pois continuou a morar na
aldeia velha, que era 60 hectares e ficaram morando nessa area antiga que também
pertence a aldeia Panambizinho.

Todas as mudancas de cada familia terminaram no final do ano de 2004. Apés a
conquista da terra, os kaiowa festejaram e ocuparam seus espacos como terra indigena, e
assim chegaram no ano de 2005. A partir daquele periodo, os kaiowa utilizaram o termo
aldeia pyahu (para se referir a aldeia nova), e aldeia tuja (para se referir a aldeia velha).
Esse foi o olhar da comunidade quando a terra foi homologada depois da luta, a terra
retomada ficou apelidada de aldeia pyahu, terra nova.

Destaca-se que tanto na aldeia nova quanto na aldeia velha, a comunidade
comecava a praticar diferentes atividades. As familias comecavam a se distanciar muito.
Cada familia morando longe uma da outra comecava a ter outra organizacdo. Cada uma
teve um olhar diferente. A partir daquele momento, os kaiowa ja obtiveram outra vis&o.

A aldeia se divide atualmente em dois travessdes. O primeiro travessao é a estrada
que sai da vila do Distrito de Panambi, passando perto da escola Pa’i Chiquito. Mais ou
menos 100 m depois passa pelo lago y hovy, e vai até ao corrego Laranja Doce, atualmente
chama-se pelo travessdo da Lagoa. O outro travessdo que fica dentro da aldeia, a
comunidade chama de Travessdo do Valdomiro. Esse nome ficou conhecido apenas pela
aldeia nova, pois o antigo nome registrado ja existia por colonos, como Travessdo
Eusébio, mais conhecido em Dourados, principalmente pela empresa. Esse travessao sai
da rodovia MS 379, entra e passa pelo centro da aldeia, chega até a casa do Valdomiro.

No periodo quando comecou a aldeia pyahu, o batismo continuava, mas ndo
existia casa de reza nova, ou seja, a casa tradicional especial para o evento ndo havia sido
construida ainda, apenas havia um galpdo que era dos colonos. A festa tradicional era
realizada de baixo da garagem. Além disso, na Aldeia Nova ndo havia projeto de melhoria
voltada para a comunidade, apenas obteve construcdo de um posto de sadude indigena, a
ampliacdo do saneamento basico, porém, existia apenas a demanda da comunidade para
conseguir um projeto habitacional, mas infelizmente ndo conseguiram realizar.

Voltando ao assunto da aldeia velha, no ano 2000 ja havia uma escola de alvenaria
e uma casa de reza cujo proprietario era o Sr. Paulito. A casa existiu até 2002, ano em que
Paulito Aquino faleceu. Com o falecimento, a casa foi desativada e desmontada.
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Em 2002 a escola foi ampliada, a partir de um convénio com a Missdo Caiua. Foi
assim que durante o conflito entre indigena e ndo indigena os alunos frequentaram a
escola.

Somente ap6s a homologacéo da terra que a quadra esportiva foi construida na
aldeia velha para escola. O objetivo da existéncia da quadra era para que os alunos
praticassem esportes nas aulas de Educacdo Fisica, mas também era possivel desenvolver
outras atividades, envolvendo escola e comunidade, inclusive no final de semana, como
atividade esportiva: torneio de futsal ou campeonato. Nesse mesmo periodo, na aldeia
nova, foi ampliado o saneamento bésico para melhor distribuicdo de agua para toda a
populacéo de Panambizinho.

A comunidade precisava ainda de um projeto que visasse as condi¢Ges de vida. As
familias tém recebido cesta basica do governo e alguns pais saem para trabalhar fora da
aldeia, no canavial e em outros servigos gerais, como queima de lata. Alguns trabalham
como empregados, funcionarios da escola, professores e administrativos da escola Pai
Chiquito. Outros sdo funcionérios da SESAI, trabalham como agente de salde,
tecnicamente visitam as familias na comunidade e verificam se houve alguma vitima de
doenca dentro de casa.

Na aldeia nova foi construida a casa de reza do Jairo Barbosa — ongusu. Nela se
fazia batismo de milho branco todos os anos. Atualmente a casa estd desativada, ndo
existe mais, pois 0 dono se mudou para outra aldeia. Como ninguém ficou responsavel
pela casa, ficou sozinha e o teto comecou a cair. O mato cresceu no quintal e, infelizmente,
alguém ateou fogo e queimou tudo. Segundo testemunhas, a casa foi queimada por um
dos filhos do dono da casa, ninguém se machucou.

A casa de reza do Jairo ficou durante muito tempo como um centro de ritual ou
batismo, além disso, aconteceu outra manifestacdo, reunido da comunidade. Quando
aconteceu Jerosy Puku e Jerosy Mbyky, muitas pessoas de fora, indigenas e ndo indigenas,
vieram prestigiar o evento tradicional. Houve a participacdo da comunidade Lagoa
Rica/Douradina-MS, de Jaguapiru/Dourados-MS, de jornalistas e indigenistas. A casa de
reza se tornou uma referéncia também para a escola. Os alunos iam fazer suas pesquisas
com o rezador, depois retornavam para a escola a fim de discutir os assuntos das
pesquisas.

Havia também outra casa de reza na aldeia. Na casa do Sr. Laudelino. Ela foi
construida no outro travessdo de Panambizinho. Nela mora a familia do Laudelino e de

dona Iracema. A ongusu foi construida para o fortalecimento da cultura kaiowa de
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Panambizinho, destacou a rezadora Rozalina. Por isso, 0s eventos da aldeia aconteciam
também na casa de reza de Laudelino. Porém, a casa ndo durou muito tempo, pegou fogo
acidentalmente durante uma trovoada.

Outra casa foi construida em 2015, para resguardar os objetos sagrados,
conhecida de xiru roga, na residéncia do rezador Nelson Concianza. Essa serviu somente
para guardar o xiru (cruz). O guardido cuida dos objetos, porque é uma resisténcia do
Guarani Kaiowé. Os anfitrides sdo Nelson e Rozalina. A casa ndo serviu para eventos
grandes. Na parte interna cabia aproximadamente de 15 a 20 pessoas, por isso 0 Jerosy
ndo foi realizado nesta casa, mas, provisoriamente, o rezador colocou o Jerosy embaixo
da garagem (galpdo de alvenaria). Atualmente esta acontecendo Jerosy nessa garagem,
priorizando as comemorag0es da colheita do milho branco e de outros eventos, isso para
representar a identidade do povo kaiowa de Panambizinho.

Na aldeia nova os kaiowa estdo mantendo a historia dos seus antepassados,
utilizando a realidade dos cantos, na lingua, crenca e reza. Além disso, 0s kaiowa kwery
kwimba e ou kunha, utilizam seu modo de vida nas convivéncias da familia, ou seja, 0s
jovens utilizam sua lingua materna como myamyri nhe’é - nhe’é ymagware, fala ou
prondncia antiga.

Na aldeia nova também se pratica o canto — porahéi. Quando ha alguns rituais de
dancas — gwaxire, todos dancam na festa tradicional. Portanto, o conhecimento tradicional
tem sido mantido nas familias, busca-se valorizar a histéria e respeitar todo o ritual. Essa
¢ uma cultura que Panambizinho ainda esta praticando, embora atualmente tenham
surgido outros conhecimentos e vivenciemos novas experiéncias.

O Kaiowa de Panambizinho realiza dancas tipicas através do suco de milho.
Atualmente é muito comum que o suco de milho também seja feito de fuba — ojapo xixa
ou ojapo kagui. Além de dangas tipicas do kaiowd, existem as festas do karai mba’e — a
festa do branco ou festa ndo indigena. Com essa pratica surge o baile, o forrd, o funk, o
pop etc. Todos os kaiowa dangam no baile. Isso virou moda na aldeia Panambizinho

Nesse aspecto a cultura tradicional se reduziu bastante. O kaiowa incorporou
muito da cultura ocidental. Atualmente se realizam pouco as festas tradicionais. O
conhecimento ocidental se espalhou dentro da aldeia. Os kaiowa adotaram uma realidade
diferente, surgiu uma mentalidade e uma inteligéncia da monocultura, alterando o
comportamento completamente, rumo ao capitalismo.

Quando o conhecimento ocidental se espalhou, surgiram ideias diferentes dentro

da comunidade. Os influenciadores sdo o proprio kaiowa. Esse comportamento afeta a
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area de educacdo na escola e na satde. Por causa disso, perderam a vontade de se envolver
com Varios outros projetos que poderiam muito ajudar a comunidade. Adolescentes e
jovens comecaram a seguir outro caminho. Como atualmente a tecnologia dos néo
indigenas esta dentro da familia, comecgou-se a utilizar conforme a reacdo da familia na
aldeia, e a cultura verdadeira reduziu-se bastante no local.

Em Panambizinho, tanto na aldeia pyahu quanto na aldeia tuja, por falta de
projetos, muitas pessoas se tornaram dependentes do alcool. A partir de 2012 iniciou-se
0 projeto Yvyakdndire no Xiru Kkarai, coordenado por Anastacio Peralta. O
desenvolvimento da acéo era a sustentabilidade em parceria com o CIMI de Dourados e
outros parceiros, como o embaixador de outro pais da Europa. Entretanto, esse projeto
ndo foi suficiente para atender toda a comunidade e se desenvolveu apenas no xiru karai.

Atualmente também na aldeia Panambizinho existe igreja pentecostal. Nela
frequentam kaiowa kwéry. Nessa igreja vieram fazer culto pessoas de outras aldeias
(Te’yikue, Jaguapiru e Borord) e algumas familias de Panambizinho aceitaram se
converter como crente, tornando-se irmao e irmd. Passou a haver também casamento
interétnico. Kaiowéa casado com Nhandeva e com Terena. Por causa disso existe conflito
interno na aldeia, afetando muito os rituais sagrados.

Agora, quando ocorre festa na aldeia, o evento fica a critério de cada familia, mas
se for na igreja participa somente quem é da igreja. Quando é ritual de batismo, gwaxire
ou kotyhu, somente comparece aquele ou aquela que é da cultura kaiowa. Além disso,
quando ha festa de aniversario ou outras comemoracdes, ritual de danga “omoi kagwi
okotyhu hagwa” (faz suco de milho para dancar), os karai participam também, as vezes,
surge bebedeira, isso se chama ka 'upe upe (0 jeito de kaiowa dancar quando fica bébado).

Essa realidade é muito comum dentro da aldeia. Quando o kaiowa vai a vila,
compra kanha (cachaca) para se divertir junto com a familia, de repente, quando fica
bébado, comeca a cantar sozinho. Outro grupo ouve musica de forré boy. Atualmente na
aldeia Panambizinho € muito famoso um cantor e compositor TJ — Thiago Jhonatan. Se a
festa for na casa de uma familia, a dona de casa comeca a tocar som automotivo, assim
se divertem com duas musicas, porahéi kotyhu (canto através do ritmo da danca de méo
dada) e forrd boy.

Segundo o rezador, no batismo do milho branco, no ritual gwahu e no itymbyry,
canto que chama as sementes, ndo se pode entrar com cachacga e cigarro. Se entrar com
consumo diferente ou com a bebedeira, os deuses ndo descem mais para abencoar a festa.

Infelizamente, tem acontecido muito isso no Jerosy, alguns levam caixa de cerveja ou
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outro tipo de bebida: camelinho, jamel, além de tabaco do boteco. Essa realidade do
consumo de bebida alcodlica no Jerosy acontece desde o tempo de Paulito Aquino. A
Rezadora Rozalina disse que, quando Paulito fazia Jerosy, muitos kaiowa bebiam pinga
na estrada, depois ia para o Jerosy. Atualmente, essa realidade se tornou comum no
batismo, ninguém se incomoda, 0 importante é a festa sair bem. Esse registro foi feito
quando teve Jerosy trés vezes seguidas na garagem de Nelson Concianza.

Depois que aconteceu o0 incéndio da casa de reza, ndo foi mais construida na
aldeia, pois houve dificuldade de conseguir recursos para a nova casa. A partir de 2016
ndo havia condicéo de ir buscar novo material especifico para a construcao. N&o teve mais
também o movimento e a estratégia de ir buscar recurso, atraves dos parceiros de outras
instituigbes. A aldeia velha e aldeia nova de Panambizinho entraram numa grande
dificuldade. Por conta das dificuldades financeiras, a comunidade tem buscado solugdes.
Recentemente entrou a questao do arrendamento.

O arrendamento passou a existir na comunidade a partir de 2017. Os arrendatarios
sdo moradores da aldeia Jaguapiru, Dourados/MS. O objetivo do arrendamento na aldeia
velha e na aldeia nova € plantar apenas soja e milho. A plantacdo ocorre a cada safra.
Inclusive o arrendatario negociou o acordo com o dono da terra para desenvolver
monocultura na sua roga. O acordo existe somente entre o arrendatario e o dono da terra,
para ter ciente durante a colheita o pagamento.

Dentro dessa nova realidade, a aldeia fica completamente coberta por
monocultura. Somente quem cuida do processo de plantacdo da roc¢a sao os arrendatarios.
O dono da roca apenas fica esperando chegar a época da colheita para receber o dinheiro.
Enquanto isso, se o dono da roga tiver plantacdo (mandioca, batata ou outro tipo de
planta), em volta da sua casa, eles cuidam também enquanto ndo chega a época de
colheita. No pagamento o arrendatario acerta o dinheiro com o dono da roca. Trata-se de
uma porcentagem, tanto para os sacos de soja quanto para o0 milho. Na primeira plantagéo
era 25% de sacos de soja por hectares, agora aumentou 1%, total, 26% de sacos por
hectares.

A rezadora Rozalina e o Sr. Nelson tém arrendamento na roga. Eles fecharam
acordo com o arrendatério para plantar monocultura na sua roga. O arrendatario é um
morador da aldeia Jaguapiru de Dourados. A rezadora Rozalina disse que o acordo do
arrendamento ficou na nossa roga por um motivo de necessidade. Portanto, o
arrendamento esta permanecendo na aldeia Panambizinho, arrenda a roca aquela familia

que quer.
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Nesse aspecto, a comunidade se dividiu. Cada familia tem expectativa de receber
dinheiro depois de seis meses, depois da colheita. A familia que arrenda, quando recebe
o0 dinheiro, pode ter algum tipo desentendimento por causa do pagamento, isso porque
ndo quer dividir todo dinheiro recebido. Algumas familias ndo tém esse tipo de problema,
como € o caso da rezadora Rozalina. Ela e o filho Abréo sdo responsaveis pela roca, entao,
no pagamento se divide o dinheiro pela metade, 50% para cada.

Durante o periodo de plantagdo de monocultura, os rituais de batismo — Jerosy —
realizam-se na sua época. Para fazer a cerimdnia de batismo, o rezador comeca a plantar
milho branco a partir de setembro. Cuida da roga por 4 meses e so depois realiza 0 Jerosy
Puku. Contudo, o ritual normal, com danca tradicional — Gwaxire, Kotyhu e Gwahu —
acontece no ano todo, seja nas comemoracdes ou em outra festa especial tradicional.

Destaca-se que, para a realizacdo do batismo, € preciso um lugar adequado, com
espaco suficiente para caber varias pessoas durante o ritual, porque o Jerosy nao € ritual
que se pode fazer de qualquer jeito. A cerimbnia é muito sagrada, por isso tem que ser
bem organizado. Primeiramente tem que procurar 0s parceiros, que podem ajudar com
0S recursos, procurar também onde poderia realizar todos os processos de preparacéo, e
assim sucessivamente. Seguem informacgdes mais detalhadas do ritual na proxima se¢édo

desta dissertagéo.

2.6 - Jerosy puku omoi Nhanderu Nelson ha Rozalina — Relato sobre o batismo do
milho branco em Panambizinho
Quando comegou 0 ano novo, logo em janeiro de 2020, Rozalina comecou a se

planejar para fazer o Jerosy no més seguinte. Inicialmente j& havia sido plantado bastante
milho branco. Ao chegar a hora de batizar a colheita de milho verde, realizou-se o ritual
na propria casa com o rezador Nelson Concianza. A parte inicial do batismo foi abencoar
a cerimbnia — ohanga avati. Na ocasido o rezador contou sobre o chamamento do
itymbyry — o criador da semente.

Rozalina, ao decidir realizar o batismo, pediu ajuda aos filhos. Perguntou quem
poderia ajudar a realizar o Jerosy. Todos aceitaram. Eu, como filho, ajudei a orientar
como buscar apoio através dos parceiros. Fizemos algumas sugestfes e elaboramos
solicitacBes por escrito para enviar 8 FUNAI de Dourados e a outras instituicbes como
universidade, escola, pessoas da vizinhanga e amigos. O recurso era para a compra de
alimentos pereciveis e ndo pereciveis, que serdo preparados e servidos durante o evento,

porgue no batismo virdo muitas pessoas da aldeia e de fora da aldeia.
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Figura 1: Carta de solicitacdo de auxilio para a realizacdo do Jerosy

Pedido de alimentos

Viemos, por meio desta, solicitar algumas contribuicbes de alimentos
pereciveis e ndo pereciveis em nome do Jerosy Puku (batismo de milho branco,
jakaira). O ritual de grande cerimonia kaiowa de Panambizinho sera realizado nos dias
21 e 22 de fevereiro de 2020, na casa do cacique Nelson Concianza e Nhande Sy
Rozalina Aquino.

Lista de alimentos:
1 fardo de arroz de 5kg
1 fardo de agUcar de 5kg
4 pacotes de sal
1 fardo de macarrdo de 5009
1 fardo de ervas
6 potes de tomate de 340g
3 caixas de cha mate ledo
4 pacotes de café
1 pacote de sabéo
2 pacotes de papel higiénico
3 potes de margarina
100 pées

Carnes:
2 fardos de dorso
20 kg de puxeiro bovino

Telefones para contato
Fabio Concianza — (67) 99321-4002
Luciana Concianza — (67) 99811-9147

Dona Rozalina procurou um jeito de ir se encontrar com os rezadores que vao
cantar no batismo. Dialogou com o dono do Jerosy, Jairo Barbosa, e com o dono do
Gwahu, Nailton Aquino da Silva, para cantar no Jerosy. Apds a conversa no primeiro
contato por telefone, nos organizamos para se deslocar até a aldeia onde moral atualmente
Jairo Barbosa. Nos preparamos com uma semana de antecedéncia antes da viagem. Jairo
Barbosa vive no acampamento Laranjeira Nhanderu, localizado no municipio de Rio
Brilhante, cerca de 60 km de Dourados, na rodovia BR163.

Durante o percurso, para facilitar a nossa ida ao rezador, usamos redes sociais e
enviamos mensagem para moradores do local. Dissemos que chegariamos em breve e
bem cedo. Por isso, no dia seguinte saimos cedo de carro, aproximadamente 5 horas da

manhd. Fui de motorista, juntamente com a minha mée, Rozalina, meu cunhado, Nivaldo,
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minha irmd, Fineida e o Kiki (Ademilson Concianza), este foi para registrar nossa visita
ao rezador Jairo Barbosa.

Chegamos por volta das seis horas da manh& no acampamento. Fomos recebidos
na casa do rezador, com muito carinho e com ansiedade. Sua esposa fez o café, ofereceu
para nos, depois tomamos mate quente. Conversamos um pouco e ele nos contou a
situacdo da moradia e as dificuldades que passavam na retomada. Enquanto isso, o tempo
comecou a fechar para chover. Ficou escuro e logo comegou a chover. Nds nos sentamos
préximo ao fogo, a dgua da chuva entrou na casa. Como a casa de reza estava em
construcdo, entrou chuva pela parte de cima.

Segundo Jairo, a casa pegou fogo durante a festa do réveillon. Contou que, de
repente, o fogo se levantou. Ja estava em chama quando os homens se reuniram e subiram
em cima para apagar, por isso a casa ficou um pouco destruida e ficou aberta na parte de
cima.

Jairo também contou um pouco da necessidade no acampamento, disse que
pretende se mudar para outro acampamento. Destaca-se que ndo fomos apenas visitar,
fomos resolver outros assuntos, tratar do Jerosy, por isso ndo pedimos que detalhasse o
problema pessoal que estava passando. A minha mée foi diretamente no assunto, disse
para ele que em breve realizaria Jerosy na aldeia Panambizinho. Ele respondeu que era
muito bom e muito importante, pois o kaiowa tem que valorizar essa préatica de batismo.

A minha mée Rozalina Aquino foi até o Jairo a pedido de Nelson Concianza. O
plano era a realizacdo do Jerosy no dia 21 de fevereiro de 2020. Jairo aceitou o convite e
se colocou a disposicdo. Ele relembrou um termo que Paulito falava: “quando alguém
vem no seu aposento para te levar para cantar no batismo, vocé tem que ir
obrigatoriamente”, e finalizou dizendo: “quem ouviu reza e canto, a obrigagdo é ir fazer
canto”.

O combinado, entdo, era de o carro passar bem cedo no dia 21 para levar Jairo
Barbosa para Panambizinho. Ficamos muito agradecidos, agradecemos o rezador por
aceitar o convite, falamos também sobre a alimentacéo, que ja havia sido solicitada e que
seria servida durante o Jerosy.

Ressaltamos algo que poderia ser feito no inicio do batismo, uma reunido de
informacao. Jairo relembrou um caso de violéncia que aconteceu no Jerosy passado, que
havia ocorrido na retomada. Entramos em consenso que, no dia do ritual, reuniriamos 0s
participantes para repassar o regulamento do Jerosy, para ndo acontecer algo de ruim

durante o ritual. Assim gque terminamos nossa conversa com o rezador nos despedimos
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com areza. Sr. Jairo fez jehovasa antes da nossa saida. Assim gue terminou, entramos no
carro e voltamos para a aldeia Panambizinho.

Houve uma falha. No meio do caminho nos lembramos de que teriamos que
avisar do Jerosy também ao senhor Alcides Pedro. Ele mora nos fundos da retomada.
Como havia chovido, ndo sabiamos se o carro passaria sem problemas. Decidimos avisa-
lo depois. Prosseguimos com nossa viagem de volta a Panambizinho. Ao chegarmos,
contamos ao Nelson Concianza sobre o convite e sobre a resposta de Jairo Barbosa.

No final de tanta organizacao para a festa especial do Jerosy, o rezador Alcides
Pedro finalmente foi convidado para fazer o canto no ritual. Ele € um mestre tradicional
que faz nhembo e do inicio do yvyra’i até o final do yvyra’i e, a0 mesmo tempo, finaliza
com o canto heroata. Destaca-se que nkhembo’e € uma parte da reza que o rezador canta
na iniciacdo do batismo, contando o nome do seu criador - itymbyry. Ogueroata € uma
parte da reza que finaliza o canto, no Gltimo bastdo dupla — yvyra’i. Nessa parte da
historia, o rezador Alcides é importante durante o batismo do milho branco.

Além do rezador Alcides, se ndo estivesse a pessoa que soubesse cantar a reza
especial - ogweroatava, o ritual ndo se realizaria no dia. Por isso a preocupacdo de ndo
avisar ao ogweroatava, ficamos na posicao de entrar em contato com a familia do Alcides,
para ficar disponivel e estar presente no dia da cerimonia e fazer nhembo’e. Além disso,
o0 canto Gwahu também é contemplado no Jerosy. O rezador deve estar presente durante
o ritual, somente gwahu jary pode cantar gwahu no ritual, ou seja, o rezador inicia seu
canto no dia seguinte, quando anoitece. para entrar nas dancas do kotyhu.

Na aldeia Panambizinho existe uma pessoa que faz Gwahu, a canc¢do que faz parte
das sementes - itymbyry. O rezador que sempre entoa esse canto é o Nailton Aquino Da
Silva, por isso tem que avisa-lo com antecedéncia e convoca-lo para rezar no Jerosy.
Portanto, essa foi a maior parte da organizacdo para realizar festas tradicionais, se ndo
utilizar didlogo com rezador, o batismo ndo acontece na época, porque atualmente na
aldeia é muito dificil se comunicar, principalmente com os rezadores que estdo na outra
aldeia.

A organizacdo foi concluida para o batismo. Divulgamos a data definida por meio
das redes sociais, Facebook e no grupo do WhatsApp. A partir dai, muito parente de outra
comunidade recebia noticia do batismo. A maioria ficou de vir participar do evento. O
pessoal da aldeia Te’yikue ficou de vir prestigiar o batismo, os rezadores de Caarap0,
grupo de pessoas da aldeia Jaguapiru, pessoal da aldeia Lagoa Rica, das retomadas,

Gwyra Kambiy, Itay e Laranjeira Nhanderu. Essas pessoas se preparavam para vir alegrar
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sementes sagradas, cantar e louvar os alimentos, que possam produzir bem na proxima
geracao.

Quando chegou a semana da festa, havia outra organizacdo no local do batismo. No
primeiro dia de manha, quarta-feira, as mulheres preparavam milho para triturar - ojyky
avati ha 0joso. Na quinta-feira 0 grupo de rezadeiras socava e cozinhava milho com
batata, enquanto isso, 0 grupo de meninas mais jovens cozinhava kagwi nas outras
vasilhas, depois levava para despejar no balde, onde vai ser o Jerosy. Outro grupo de
meninas fazia lanche e almoco para servir, enquanto preparava a bebida — omondo kagwi.
As preparagdes do consumo duraram, mais ou menos, um dia, somente trabalho coletivo.
Terminaram de cozinhar tudo em um dia — ombojypa. Depois de terminar de fazer kagw,
deixou-o guardado durante uma noite. No dia seguinte iniciou o ritual.

Sexta-feira iniciou o dia do Jerosy. As pessoas de fora da aldeia comecaram a
chegar, inclusive o rezador Jairo Barbosa e sua esposa. Chegou também o pessoal dos
acampamentos Kambiy e Laranjeira Nhanderu. Durante todo o dia a recepgéo ficou
aberta. Os rezadores receberam as pessoas na chegada, através dos seus cantos, utilizando
o nome do jakaira. A recep¢do do canto finalizou com jehovasa. Todos rezadores
compareceram no Jerosy. Até o rezador da aldeia Te’yikue de Caarap6/MS foi prestigiar
0 batismo.

Na parte da tarde, o rezador Alcides iniciou 0 nhembo’e yvyra’i. Mas antes, 0s
lideres religiosos fizeram falas, desejaram boas-vindas aos participantes e passaram
informacBes a todos que acerca dos cerimoniais. Deixaram um recado importante e
conselho para ndo haver nenhum tipo de brigas ou algo semelhante durante as rezas.
Especificaram que a festa tradicional era para todos, s6 assim o batismo vai permanecer
e continuar no pernoite. Encerrada a reunido, o rezador se posicionou perto do yvyra'’i
para fazer nhembo e € heroata. Todos 0s homens acompanharam o rezador para fazer o
canto nhembo e, posicionando-se em fileira horizontal. O canto iniciou com o rezador
Alcides.

O rezador seguiu cada yvyra’i, cantando itymbyry, assim sucessivamente,
caminhando normalmente no final do yvyra’i. Comegou cantar o canto que vai finalizar
nhembo e no Ultimo yvyra i heroata. Quando terminou, passou para o outro rezador, Jairo
Barbosa que, primeiramente, se preparou antes de cantar. Molhou sua garganta com
liquido de milho. Logo, ele comecou a cantar na porta de entrada, juntamente com outros

rezadores, acompanhando Jairo na entrada, assim comecou a entoar o ritmo Jerosy.
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O Jerosy iniciou a noite e terminou no amanhecer. Por isso chama-se Jerosy Puku,
um canto longo. Durante a reza, o rezador tem que fazer intervalos para descanso, com
aproximadamente 15 ou 20 minutos, depois continua a cantar. Enquanto isso, as
cozinheiras preparam lanche para servir a partir da meia noite, esse era o horario para
servir alguma coisa para comer durante os intervalos. Quando terminou de lanchar, o
rezador continuou a fazer a reza, e assim seguiu até o amanhecer.

O canto do Jerosy finaliza somente ao amanhecer, quando finaliza a entoagéo
sobre o milho branco. Ao finalizar o canto, o rezador imita a dan¢a do Xiru Pai Kwara —
danca com movimento répido, juntamente com o som do mbaraka e com outros
acompanhantes, por aproximadamente 2 minutos. Depois de terminarem a danca, 0s
rezadores descansaram, comeram lanche e logo foram para 0s Seus aposentos.
Descansaram na parte da tarde. Na hora do almoco as cozinheiras serviram almoco: peixe
assado, mandioca, arroz, feijao e suco natural de fruta.

Na parte da tarde do sdbado, prosseguiu-se o processo de chegada ao ritual: chegar
cantando no yvyra’i até dentro da casa. N&o pode entrar sem cantar, enquanto yvyra'’i
estd em pé ainda. Essa recepcao vai até antes do Gwahu. Entoa-se o canto até na recepcao.
Faz parte da regra para o avati. Quando chega a hora da danca do Gwahu, 0 yvyra ’ija leva
0 arco na sua méo para oferecer a cada homem, oferecendo para quem pode estar apto
para rezar o Gwahu. Se ndo estiver, passa para outra pessoa. A oferta do arco serve
somente para 0 homem. A movimentagdo do yvyraija encerra quando ha mais homens
no ao derredor do ritual. Nesse caso, 0 arco ja é entregue ao rezador principal — Gwahu
Jary. Na aldeia Panambizinho, quem canta € o senhor Nailton, logo ele foi se posicionar
no centro da casa. Colocou-se o balde de xixa no centro da roda, 0s homens entravam na
roda, se posicionavam juntos para iniciar o Gwahu. Foi assim que o rezador Nailton
comecou a rezar Gwahu juntamente com todos os rezadores.

Na posicgdo da roda, primeiramente, 0s homens ficam sem segurar as maos um do
outro. Essa regra € uma regra sagrada. Enquanto o arco esta encostado no solo, a roda
apenas gira sem encostar as mdos no outro. Assim, o canto do Gwahu fica até finalizar a
primeira parte. Na segunda parte do canto, o rezador ergue o0 Gwyrapa do chéo e entrega
ao yvyra’ija para guardar. Na sequéncia, seguram-se as mdos um do outro na roda, € 0
rezador canta outro Gwahu que faz a movimentagdo mais rapida. Quando chega a danca
mais rapida, os seus ajudantes tiram yvyra’i que esta no patio. A retirada do bastéo é para

iniciar o Kotyhu. Os animadores fazem uma maior roda para dangar o Kotyhu. Entra
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mulheres, criangas, jovens e adultos. E assim que os rituais dancantes continuam sem
parar.

O Kotyhu também faz parte da diversdo kaiowd, por isso, quando se faz a danca,
anoitece e amanhece dancando. No momento em que se envolviam nas dancas, entrava
muita gente no ritual, até os ndo indigenas entraram nas rodas, tanto no Jerosy quanto no
Kotyhu. Alguns participantes registraram as a¢des, gravaram audio, fizeram self e depois
postavam e divulgavam nas redes sociais. Alguns ndo dangavam, mas assistiam aos outros
quando dancavam Kotyhu.

No Kotyhu, o rezador puxava o canto, parava mais cedo para descansar e depois
continuava a dancar, enquanto isso, 0s mais jovens se divertiam nas dancgas, por isso
conseguiam fazer o Kotyhu até o amanhecer. Enquanto a xixa ndo acabava, o Kotyhu
continuava sem parar. No final da reza, no dia seguinte, domingo, o ritual foi finalizado.
Assim os rezadores retornaram para as suas casas, inclusive quem veio de longe, aldeia e
acampamento. O rezador Jairo Barbosa e sua familia também retornaram para sua casa.

Essa realidade tradicional do kaiowa de Panambizinho esté quase se perdendo na
atualidade. Os mestres tradicionais estdo indo embora e 0s cantos e as experiéncias estdo
em um estado de vulnerabilidade na comunidade. Futuramente o kaiowa vai perder os
mestres tradicionais, aos poucos, pois existe conflito acerca da cultura tradicional. Além
disso, quando algumas pessoas buscam fazer parte do papel de mestre tradicional, outros
rezadores comecam a criar inveja em cima do aprendiz. Isso tem resultado em outros
problemas no ritual.

J& houve conflitos sobre os cantos, durante o ritual ou nas apresenta¢des culturais
dentro da aldeia. Como na Panambizinho existe pouco rezador, ndo sdo todos convidados
para o evento, apenas foi convidado um rezador para cantar na abertura. Por isso, aquele
rezador que queria ser chamado para se mostrar criou conversas paralelas em cima de
outro rezador. Comecou a criticar, misturou o canto com a vida pessoal ou vida alheia de
outra pessoa. Esse conflito interno foi gerado a partir do convite para o rezador no ritual
de apresentacéo, inclusive na escola.

Esse ato de demonstracdo dos rezadores foi no dia da manifestagdo contra o Marco
Temporal, no més de agosto de 2021 na rodovia MS - 379. Quando ocorreu o protesto,
havia poucos rezadores, apenas as mulheres rezadoras cantaram na manifestacdo. Os
homens ndo entraram para fazer o ritual, ou seja, ndo cantaram igual as mulheres fizeram

no meio da rodovia.
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Houve outras participaces de mestres tradicionais kaiowa de Panambizinho em
eventos, como manifestagdes ou batismo. Alguns rezadores foram participar do ritual fora
da aldeia. Existe a participacdo dos mestres tradicionais normalmente quando acontece
eventos gerais, inclusive Aty Guasu (assembleia/grande reunido) ou de outras
organizagOes, como Retomada Aty Jovem - RAJ e Aty Kunha (reunido das mulheres).

Infelizmente, na aldeia Panambizinho muitas pessoas (jovens e adolescentes) ndo
estdo mais dispostas a levar o conhecimento dos seus ancestrais adiante. Atualmente,
estdo ocorrendo brigas internas entre as familias. Devido a existéncia da inteligéncia
monocultural dentro da familia, a aldeia se tornou como se nédo existisse lideranca politica
para buscar solucdo para a futura geracdo. Ao mesmo tempo, a aldeia ficou sem saida e
sem politica. Apenas existe escola para solucionar o ensinamento das criancas,
dependendo dos professores, pois, quando saem da escola, ficam do mesmo jeito, sem
saida. Aos poucos a escola tem demonstrado algumas novidades durante a aula, como

pode ser visto na se¢ao a seguir.

2.7 - Vy’apa joa - As diversdes e as comemoragdes na escola de Panambizinho
Nesta parte busco apresentar a realidade escolar da aldeia Panambizinho, como

ela lida com a participacdo da comunidade. Trata-se de uma escola indigena, fica na aldeia
velha. O nome que recebeu foi em homenagem ao Nhamdi Chiquito, um intelectual da
aldeia Panambizinho, por isso a escola se chama Pa’i Chiquito-Chiquito Pedro.

A escola é um espaco em que a comunidade tem atuado. Algumas comemoracdes,
reunibes e outras discussdes com os professores indigenas e ndo indigenas acontecem
com frequéncia. Essa é uma forma de manter o dialogo para dar forca aos professores na
realizacdo do trabalho, de acordo com a realidade kaiowa. Para tanto, os gestores da
escola sempre ficaram de bracgos abertos para atender a comunidade, juntamente com 0s
6rgdos publicos: SEMED, SESAI, FUNAI e outras institui¢cfes, como as universidades.

A escola tem buscado obedecer a decisdo da comunidade, principalmente a
decisdo dos pais. Por isso, o corpo docente da escola elaborou e acrescentou a um
calendario escolar anual, que ja vem pronto da secretaria municipal de educacédo, datas
que refletem a organizacdo da comunidade. A seguir, sdo apresentadas algumas datas
consideradas importantes no contexto escolar numa perspectiva intercultural:

- Reunido dos pais: ha uma reunido bimestral referente ao desempenho dos alunos;
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- Semana dos Povos Indigenas: evento ocorre na terceira semana do més de abril,
coincidindo com o dia 19 de abril. A escola promove 0 evento geral na aldeia
Panambizinho e realiza 0 JOINPA - Jogos Indigenas de Panambizinho;

- Dia das mées: no segundo domingo do més de maio os professores promovem eventos
para homenagear as mées junto com os alunos;

- Dia dos pais: segundo domingo de agosto os professores promovem eventos para
homenagear os pais junto com os alunos;

- Jogos Escolares Indigenas de Dourados: o evento inclui todas as escolas indigenas de
Dourados e ocorre na Vila Olimpica da aldeia Boror6, no municipio de Dourados/MS. O
evento é oferecido pela Secretaria Municipal de Educacéo de Dourados, coordenado pela
CEAID (Coordenadoria Especial de Assuntos Indigenas de Dourados). Os jogos
acontecem apenas em um local. Nele relnem-se os atletas das escolas indigenas por
categoria, para realizar as competicdes. Normalmente ocorre no segundo semestre de
cada ano;

- Dia das criancgas: a festa das criancas ocorre no més de outubro. Os professores
promovem eventos com brincadeiras para comemorar os dias das criancas na escola;

- Formatura do 9° ano: a formatura dos alunos do nono ano e do ensino médio ficou a
critério dos pais dos alunos de como sera realizada, mas cabe aos professores fazerem a
arrecadacdo do dinheiro através da promocdo de vendas. No terceiro ano do ensino médio
se faz também formatura para pegar certificado, por isso a formatura sempre acontece no
encerramento das aulas no fim do ano.

Infelizmente, durante o ano de 2020 houve a pandemia do COVID-19. A aldeia
ficou em isolamento e ndo pdde mais desenvolver evento coletivo. Nesse periodo a escola
foi fechada e as aulas foram suspensas. Enquanto isso, o grupo da barreira sanitaria fez o
controle na entrada da aldeia. Durante todo o ano de 2020 ndo ocorreu aglomeracdo na
comunidade. Apenas a familia circulava dentro da aldeia e utilizava méascara no rosto e
alcool em gel nas méos quando saiam da aldeia.

Quando chegou a primeira dose da vacina na aldeia Panambizinho, em janeiro de
2021, comecou a retomar o ritual. Aconteceu Jerosy mais uma vez na casa do Nelson
Concianza. Dessa vez foi comandado pelo rezador Nailton Aquino. O batismo aconteceu
somente para a comunidade local, mesmo assim, algumas pessoas de fora vieram
participar. Quando comecou a voltar tudo ao normal na aldeia, apds a pandemia, 0
batismo ndo aconteceu em Panambizinho, ja que o rezador ndo plantou as sementes,

apenas guardou para a proxima plantacéo.



81

2.8 - Ava ary — Dia do Indio

Quando chega no més de abril a comunidade de Panambizinho comemora o Ava
Ary, que é conhecido como Semana dos Povos Indigenas do Brasil. A comemoracéo do
dia do indio faz parte da histéria do povo originario, por isso a escola promove
comemoracdo juntamente com a comunidade para privilegiar o evento, j& que faz parte
da identidade do povo kaiowé da aldeia Panambizinho. A populagdo faz suas festas
durante a semana. Além disso, existem jogos que fazem parte da comemoracéo.

Dos Jogos Indigenas de Panambizinho (JOINPA) apenas participam atletas da
comunidade local, para isso o evento foi criado em 2012 na Cémara Municipal de
Dourados/MS.

No ano de 2019 acompanhei o processo de organizacdo dos jogos indigenas
durante a semana. Como fui o professor de Educacao Fisica, elaborei o plano, formalizei
a tabela de jogos e o horario em que ocorreria. Na tabela foi apresentado o cronograma
semanal dos jogos e todos os seguimentos do dia. Quando chegou o dia do evento, a
comunidade se reuniu para participar dos jogos.

Além das préticas esportivas, os professores também realizaram concurso de
beleza indigena na escola, desfile do garoto e da garota kaiowd. A apresentacdo foi
organizada por categoria: infantil, mirim e jovem. O objetivo do desfile era que os alunos
da escola Pa’i Chiquito desfilassem com roupas tipicas tradicionais. Os jurados foram
pessoas de fora, ndo indigenas. Assim, a festa comemorativa da semana do povo indigena

chegou ao final, encerrou com a entrega das premiagdes e com um almoco.



82

CAPITULO 3-0S CANTOS TRADICIONAIS KAIOWA DA ALDEIA
PANAMBIZINHO

Abertura

Kandire ramako nhande nhande
Kandire ramako nhande nhande
Kandire ramako nhande nhande
Kandire ramako nhande nhande

He’tko kandire, he’iko kandire
He'iko kandire, he’iko kandire

Tape rendy arenonde
Tape rendy arenonde

He’tko kandire, he’iko kandire
He’tko kandire, he’iko kandire

(Nhande Sy Rozalina, Porahéi, o canto para Kandire)

3.1 Porahéi Mitd Gwyra Mbovy’aha: canto kaiowé de Panambizinho

No primeiro momento o canto a ser apresentado foi produzido pela “Acéo Saberes
Indigenas na Escola”, coordenado pelo professor Neimar Machado de Souza durante a
gravacdo. Os cantos foram realizados na casa de reza de Nelson Concianza e Rozalina
Aquino (anfitrides), inclusive, os cantores e vocalistas sdo mestres tradicionais da
comunidade, acompanhados pelos professores indigenas da Escola Indigena Pa’i
Chiquito — Chiquito Pedro.

A gravacao foi registrada em CD e depois publicada. O primeiro canto que é
apresentado (1) trata do Mborahéi Nhemboagwyje (canto a perfeicdo) e o segundo canto
€ (2) Nhembo e (reza que faz curar os enfermos).

Mborahéi Nhemboagwyje ou Tape Aragwyje. O canto é uma palavra divina, que
pode ser cantada por varias vezes nos rituais para alcancar a sua perfeicéo, depois fazer
descer o caminho do céu. Por este caminho se alcanga o celestial. O canto faz chamamento

do caminho pronto e iluminado:

Tape aragwyje

Tapea aragwyje nhendu Katu................ccoenee. Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje......ccovevieeieeiieeie e esee e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu................ccoeee. Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje.....cccvveveeiiieeiie e see e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu................ccceee. Som do caminho enfeitado
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Tape aragWyJe....ccueveerreeieseesieeeeseeseeseesieeeas Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu................cc.eeee. Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje......coververereririeneeeeee e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu................ccce.ee. Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje......coerverereririesieeere e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu............ccceevenene Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje....cccevverreeieseeieeieeseesie e e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu katu............c..cceevenee Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje....cceveerreeieseeieeieeseesie e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu................ccceee. Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje......ccververerieririeseeeeie e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu................ccceeee. Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje......coeevererenirieseeeeie e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu............c..ceevveneee Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje.....ccccvevreeieeiiesieeieseesee e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu katu............c..cccevenee Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje.....ccecvevreeiieieeieeeeseesie e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu............c..cccevveneee Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje......coervererieririeseeeeie e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu................ccoeeee. Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje......coervererieririeseeeeie e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu................ccceeee. Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje.....ccecvevreeiieieeieeeeseesie e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu katu..............cccccuenee. Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje.....ccocvevreeeeiieiie e s esie e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu katu..............ccccuenee Som do caminho enfeitado
Tape aragWyJe.....ccoververerierierienieeeeie e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu Katu................ccceee. Som do caminho enfeitado
Tape aragWyJe.....ccoververerieririeneeeeie e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu katu................cceeee. Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje.....ccccvevreeieiieie e eere e Caminho enfeitado

Tapea aragwyje nhendu katu...............cccueenee Som do caminho enfeitado
Tape aragWyje.....ccccvevreeeeieeie e esre e Caminho enfeitado

TaAl Taa!

Na versdo seguinte € apresentado o Niembo 'e. Melodicamente, a reza serve para
trazer a alma do paciente que estava muito longe do corpo. E para a cura dos enfermos,
por isso 0 canto entoa para a alma que saiu da pessoa, que é um passaro, disse Rozalina
Aquino. Por isso, quando a crianca fica doente, seu passaro foi parar em outro lugar,
enquanto isso, esta ficando mal. Somente a propria reza pode trazé-la de voltar e fazé-la

sentar no ombro da vitima, assim ela recupera a sua vida.
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Nhembo’e, entoa-se

Heijegwaka poty ara-pype.......ccccceeevereerveseennns a alma enfeite da flor do dia
Ogwapy, OGWAPY Fl.....ccveeeieieienieniesiesiesiesieeieenes sentou, sentou de novo
Ogwapy, OGWAPY Fl.....ccveeeeeieieriesiesie e sentou, sentou de novo
Heijegwaka poty ara-pype.......cccceeeevververvesennnns a alma enfeite da flor do dia
Ogwapy, OGWAPY I ..c.eevereirieiiriieieieeeseesiesenieas sentou, sentou de novo
Ogwapy, OGWAPY F...c.eervereirieniiniesieeeeie e sentou, sentou de novo
Heijegwaka poty ara-pype.................. cocar enfeite da flor do dia
Ogwapy, 0OgWaPY M ....ccervererenienenn sentou, sentou de novo

Ogwapy, 0gWaPY FM.....coverveerrerreinnenns sentou, sentou de novo
Tku’akwaha poty ara-pype................ o enfeite da flor do dia

Ogwapy, 0gWapy FM......cccceeereeveearnane sentou, sentou de novo

Ogwapy, 0gWaPY FM......cccrervervrerennas sentou, sentou de novo
Tku’akwaha poty &ra-pype................. o enfeite da flor do dia

Ogwapy, 0gWapy F.......ccccevvereereernenns sentou, sentou de novo

Ogwapy, 0gWapY FM.......ccccvrreereereernens sentou, sentou de novo

Inhe’€ poty ara-pype.........ccecvrcenvrnens a flor da alma do dia

Ogwapy, 0gWapy FM......ccccccevervrnennns sentou, sentou de novo

Ogwapy, 0gWapYy FM.....cccceecercerernnnens sentou, sentou de novo

Inhe’€ poty ara-pype.......ccecvrcenvrnens a flor da alma do dia

Ogwapy, 0gWapy FM......cccceevveiveeenns sentou, sentou de novo

Ogwapy, 0gWapYy FM......ccceccerereneanens sentou, sentou de novo
Inhe’éngatu poty ara-pype................ a flor da boa palavra do dia
Ogwapy, 0gWapy FM......ccccccevervrnanns sentou, sentou de novo

Ogwapy, 0gWapYy FM.....cccceccererenennnns sentou, sentou de novo
Inhe’éngatu poty ara-pype................ a flor da boa palavra do dia
Ogwapy, 0gWapy F.......ccccvevverierrennn. sentou, sentou de novo

Ogwapy, 0gWapy F......cccecererereenne. sentou, sentou de novo

ljeropapa poty ara-pype................. a flor da histéria do dia

Ogwapy, 0gWapy M........ccccererernnnnn. sentou, sentou de novo

Ogwapy, 0gWapy FM......cccecerereanns sentou, sentou de novo

ljeropapa poty ara-pype.................. a flor da histéria do dia

Ogwapy, 0gWapYy I ......cccceeveereeruennes sentou, sentou de novo

Ogwapy, 0gWapy FM......ccccccvrevreannnn. sentou, sentou de novo

Taaal. ..o Taaal

(O canto dos mestres tradicionais kaiowé de Panambizinho)



Nhembo’e, entoa-se

Ipoty Ara-pype.......cccovvevveervereerieannnn, um lindo dia

Jajevy ranhe papara’y..................... que nos voltemos principe

Jajevy ranhe papara'y...................... que nds voltemos principe

Jajevy papa ra'y.......cceeeienenennn, voltamos filho

Jajevy papa ra'y NY.......cccceeveveervesnennnns voltamos filho

Ipoty ara-pype ... .ccccoeeveevvevneienn, um lindo dia

Jajevy ranhe papara’y.................... que nos voltemos principe

Jajevy ranhe papara’y..................... que noés voltemos principe

Jajevy papara’y...............ccccccoeenne. voltamos filho

Jajevy papara’y ny..............cccceun... voltamos filho

He'ijegwaka poty ara-pype............... cocar enfeite do dia

Jajevy ranhe papara’y...................... que nos voltemos principe

Jajevy ranhe papara'y....................... gue noés voltemos principe

Jajevy papara’y.............cccoveennne, voltamos filho

Jajevy papara’y ny............iinenn. voltamos filho

He'ijegwaka poty ara-pype................. cocar enfeite da flor do dia
Jajevy ranhe papara’y........................ que nés voltemos principe
Jajevy ranhe papara’y........................ que nds voltemos principe
Jajevy papara’y...........ccccoeiiinnnn. Voltamos filho

Jajevy papara’y ny...........eieenen, Voltamos filho

Tku’akwaha poty ara-pype.......cccceceecvrcvnncnn. o enfeite da flor do dia
Jajevy ranhe papara’y ..., que nés voltemos principe
Jajevy ranhe papara’y ................cccoenn. que nos voltemos principe
Jajevy papara’y.............ccciiiiiiiinennen, Voltamos filho

Jajevy papara’y ny..........eveiienieniesienenns Voltamos filho
Tku’akwaha poty ara-pype.......cccccevvevevennene. o enfeite da flor do dia
Jajevy ranhe papara’y...............ccoeuenen. que nos voltemos principe
Jajevy ranhe papara’y..............c.c.cocueennn. que nos voltemos principe
Jajevy papara’y.............cccciiiiiiiiininnen, voltamos filho

JaAJevy papara’y ny........ceceisisienenenennns voltamos filho

Inhe’€ poty Ara-PYPe......cccccevererereresennenn. a flor da alma do dia

Jajevy ranhe papara’y..............cccoceeenenn. Que nos voltemos principe
Jajevy ranhe papara’y............c.ccccueennn. Que nds voltemos principe
Jajevy papara’y............cciiiiiiiinennen, Voltamos filho

Jajevy papara’y ny...........ccciiiiiiiiiiininns Voltamos filho
Inhe’éngatu poty ara-pype.......cccoceeeeeeninerinnenn. a flor da boa palavra do dia
Jajevy ranhe papara’y...............ccccoevveiieennnn, Que nds voltemos principe
Jajevy ranhe papara’y..........cccccocvveiciinnnin, Que nos voltemos principe
Jajevy papara’y............cciiiiiiiinneen, voltamos filho

Jajevy papara’y ny..........c.cccciiiiiiiiiniiie, voltamos filho
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Inhe’éngatu poty Ara-pPyPe.......cccevveeveeriveveesieeruenns a flor da boa palavra do dia
Jajevy ranhe papara’y.............c.cciiiiienn, que nés voltemos principe
Jajevy ranhe papara’y.............ccoccvevceiieiineninnnn. que nds voltemos principe
JAJEVY PaAPATA’Y ..ot Voltamos filho

JAJevy papara’y Ny.........cccccuceiieevcesieesiesiesieesn e Voltamos filho
ljeropapa poty ara-pype.......ccccccvevvereereeeeeseennenns historia do enfeite do dia
Jajevy ranhe papara’y.............ccocieiiiiiiinennenn. que nos voltemos principe
Jajevy ranhe papara’y.................cccccoeeeeeeenenn. que nds voltemos principe
JAJEVY PAPATAY.........ocoeieiaieeieieeeeee e Voltamos filho

JAjevy papara’y Ny.........cccccevceiieniesiesisaie e Voltamos filho
ljeropapa poty ara-pype........cccevvereervereesieereeneens historia do enfeite do dia
Jajevy ranhe papara’y..............cciiiiiienn, que nés voltemos principe
Jajevy ranhe papara’y..............oveiiiiininenn Que nos voltemos principe
Jajevy papara’y...........c.cccceiiiiiiieiii Voltamos filho

JAJeVy PaAPAra’y NY......cccccuviiiiiiiiieinenene s Voltamos filho

Taaalll. taaal!!

(O canto dos mestres tradicionais kaiowa de Panambizinho)

A seguir apresento o canto coletado em 2017, por Chamorro. O canto Niembo e,
porém, é apenas utilizado no ritual de batismo do milho branco — Jerosy. Pois o canto
favorece o ritual sagrado para Jakaira (Deus), entoado para as sementes. Somente assim
o criador fica contente, disse 0 rezador Jairo Barboza. Dessa maneira, apresenta-se

Nhembo’e para Yvyra'i.

Nhembo’e, entoa-se

Intymbyra jasuka..........cc.ccceeennene. Origem feminina das plantas cultivadas
Che mbojegua, che rojeroky............. Me enfeita, me faz dancar contigo

Itymbyra jasuka..........ccccoovvevrenennnn Principio vital do milho

Che mbojegua, che mbojegua.......... Me enfeita, me enfeita.

Itymbyra ryapu.........ccccoecevvinnnnnnne Estrépito/Eclosdo da semente plantada de Milho
Che mbojegua, che rojeroky............ Me enfeita, me faz dancar contigo.
Itymbyra ryapu..........cccceveeeevinennenne. Estrépito/Estampido da semente que brota
Che mbojegua, che mbojegua......... Me enfeita, me enfeita

Itymby refilombyra..............ccceveenee. futuro broto das primeiras plantas cultivadas
Che mbojegua, cherojeroky............ Me enfeita, me faz dancar contigo

Itymby refilombyra..............cccevennee. futuro broto da primeira semente do Milho
Che mbojegua, che mbojegua........... Me enfeita, me enfeita

Itymbyra KUrusu..........ccc.coevevveennennenn, Esteio/estrutura da semente plantada de Milho
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Che mbojegua, che mbojegua............. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra KUrusU.........ccccevvrviennannenns Esteio/estrutura da semente plantada de Milho
Che mbojegua, che mbojegua.............. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra Aandua..............cccceevevernnnen. veiculo enfeitado semente plantada de Milho
Che mbojegua, che mbojegua.............. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra Aandua...........cccecevereinennnne. Veiculo enfeitado semente plantada de Milho
Che mbojegua, che mbojegua.............. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra kurundaju...........cccceevveveennenn, Aura da cruz das primeiras plantas cultivadas
Che mbojegua, che mbojegua.............. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra kurundaju............cccceoveenene. Aura da cruz das primeiras plantas cultivadas

Essa € a continuidade de canto para o bastdozinho, Nhembo e yvyra i, entoa-se,

Itymby ryjli ryjUi......ccccooevviiieienne Espuma’/alegria das primeiras plantas Cultivadas
Che mbojegua, che mbojegua................. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra jasuka..........cccccvevieivenreiennnn, Principio Feminino da semente plantada de milho
Che mbojegua, che mbojegua................ Me enfeita, me enfeita

Itymbyra jasuka ryjui ryjli...........cc...... Alegria da Substancia vital da semente plantada
Che mbojegua, che mbojegua................. Me enfeita, me enfeita

Itymby mba’'ekuaa.................c.ccouunn. Sabedoria das primeiras plantas Cultivadas

Che mbojegua, che mbojegua...................... Me enfeita, me enfeita

Itymby mba’ekuaa ryjui ryjui............. Espuma da Sabedoria da semente plantada de milho
Che mbojegua, che mbojegua................. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra jeguaka............cccccvevevverieennene. Cocar/fecundidade dos cultivares

Che mbojegua, che mbojegua................. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra jeguaka ryjui ryjdi.................... enfeite da cabeca da semente plantada de milho
Che mbojegua, che mbojegua................ Me enfeita, me enfeita

Itymbyra ryapu........ccccoeevveieiecienennn Estrépito/Estampido da semente que brota

Che mbojegua, che mbojegua.................. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra ryapu ryjdi ryjli........cccccevenee. Espumas do Estrépito da semente de milho

Che mbojegua, che mbojegua................. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra Aandua..............ccccceeveeiinennenne. Veiculo enfeitado dos cultivares

Che mbojegua, che mbojegua................. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra fiandua ryjui ryjdi................... Veiculo enfeitado da semente plantada de milho
Che mbojegua, che mbojegua................. Me enfeita, me enfeita

Itymbyra KUrusu..........ccccoeeevenenvnnninnne. Esteio/Estrurura dos cultivares

Che mbojegua, che mbojegua................ Me enfeita, me enfeita

Itymbyra kurusu ryjui ryjli............c....... Espumas do esteio/ Estrutura da semente de milho

Che mbojegua, che mbojegua.................. Me enfeita, me enfeita
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Itymbyra kurundaju..........cccovevveiveivennnnn Aura da cruz dos cultivares
Che mbojegua, che mbojegua................. Me enfeita, me enfeita
Itymbyra kurundaju ryjadi ryjui........... Alegria da Aura da Cruz da semente de Milho

(CHAMORRO.2017. p, 144)

Outro canto apresentado aqui é o da mestra tradicional Rozalina Aquino. Trata-se
do kurusu e do fape va’y, seu significado € “os guardides do caminho”. Esse canto é uma
divindade. Segundo Rozalina, tape € caminho, ou seja, uma estrada que todos passam
para a ida ao céu, mas tambem existe um caminho que vai para o templo sagrado. Por
isso existem seres chamados va’y, 0s guardides que caminham em fileira na frente do
templo e que cuidam daquele ambiente. Ao mesmo tempo cantam e dangam, por isso 0

canto chama-se “va’y”.

Kurusu va’y — Os guardides do caminho sagrado

Kurusu va’yma niko ovahé............................... Protetor da cruz chegou

Kurusu va'yma niko ovahé............................... Protetor da cruz chegou
Matape va'yma niko ovahé............................. O protetor do caminho chegou
Matape va’yma niko ovahé.............................. O protetor do caminho chegou
Kurusu va’yma niko ovahé................c.ccccoe...... Protetor da cruz chegou

Kurusu va’yma niko ovahé..................ccccuoun.. Protetor da cruz chegou

Kurusu va’yma niko ovahé................c.ccc.c.c..... Protetor da cruz chegou
Matape va’yma niko ovahé.............................. O protetor do caminho chegou
Matape va'yma niko ovahe.............................. O protetor do caminho chegou
Erehexdama niko ovahé.................ccccovvveinnnn. Olhe, chegou

Erehexdma niko ovahé...........ccccveecceneeaieaaen. Olhe, chegou

Matape va’yma niko ovahé.................c.ccccoo.... O protetor do caminho chegou
Matape va’yma niko ovahé......................c......... O protetor do caminho chegou
Erehexdama niko ovahe...............ccccouvvenivnnnnnn. Olhe, chegou

Erehexdma niko aovahé..........cccoeeeeeeeeeeeeeeeennnn. Olhe, chegou

Kurusu va’yma niko ovahé..................ccccooue... Protetor da cruz chegou
Kurusu va’yma niko ovahé.................c.ccccooouene. Protetor da cruz chegou
Matape va'yma niko ovahé................................. O protetor do caminho chegou
Matape va’yma niko ovahe............................... O protetor do caminho chegou
Erehexdama niko ovahe.................cccccooovvveniinncns Olhe, chegou

Erehexama niko ovahé..........ccccceevvviiiiiiiiiiiiiinnnns Olhe, chegou

TAAA! ..o taaal

(Nhandesy Rozalina Aquino porahei)

Outro canto é sobre Jasuka. O canto era entoado por Nhamdi Chiquito para subir

ao céu no tempo Ka 'agwy rusu:
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Jasuka rendy pype........cccoovrvriennnn Junto com a acesa do Jasuka
Tavahé ixupe he............cc.couvueeunen.. Vou chegar para ele

Jasuka rendy pype........c.cceeveiveiiennenn Junto com a acesa do Jasuka
Tavahé ixupe he............ccceeeveveicnennnnn Vou chegar para ele

Kurusu aramby rendy pype............... Junto com a acesa da Cruz

Tavahe ixupe Ne.........cccccovviiiiiinnnn. Vou chegar para ele

Kurusu aramby rendy pype................. Junto com a acesa da Cruz
Tavahe ixupe Ne........cccoovovvviiieicnn, Vou chegar para ele

Xe ae tavahé ixupe he...............c.c.c....... Eu mesmo vou chegar para ele
Xe ae tavahé ixupe he...............cc........ Eu mesmo vou chegar para ele
Kurusu rendy pype.......cccovevvevveireavennnn, Junto com a acesa da Cruz
tavahé ixupe he..........c..ccccovvveniviiinnnnn. Vou chegar para ele

Xe ae tavahé ixupe he............c..ccccoevvannen. Eu mesmo vou chegar para ele
Xe ae tavahé ixupe he............cccccoovevnnnns Eu mesmo vou chegar para ele
Hehehehehehe ..o He he he he he he
Hehehehehehe.....ccocovvveennnnn, He he he he he he

(Nhandesy Ana Mélia Concianza, Porahéi)

A seguir temos o Porahéi Pira Reonde — Piky ha Ipiau Pegwa. Sobre esse canto,

especificamente, trouxemos informacdes na introducdo desta dissertacao.

Porahéi 1
Ipiau reonde — 0 canto para pescar o piau

Taikaru moeondene Xe..........cccccvevueenee. come, come, vem para mim
Yrypy @JEroKy......cccovvereiiniiiieien Piau

Taikaru moeondene Xe .........ccccceeueenee. come, come, vem para mim
Yrypy @JEroky......cccovvvienineninineennn piau

TaherenOing Xe......coccveevvvcveeeeeviiieeeeee, chamei, chamei

YrYPY @JEroKY....ccvvviieiieiiie e piau

TaherenoiNe X€......covvvvevveeviieesiiiieeeens chamei, chamei

YrYPY @JEroKY....cccveevieeiieciieeiie e piau

Taikaru moeondene Xe ...........ccccve..e. come, come, vem para mim
Yrypy @JEroKY.....ccoeveierieiiiieieieien, piau

Taikaru moeondene Xe ...........ccceevee come, come, vem para mi,

Yrypy @Jeroky......cccoeverenineniiininne piau
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Taherenoine Xe.......cccccevvvevverveennne chamei, chamei

Yrypy @Jeroky.......ccocevenvivniieinennenn. piau

Taherenoing Xe........cccevvevvervvennene. chamei, chamei

Yrypy @Jeroky........ccovvrvveienciennnnn piau

Taijuru karu moeondene Xe..........ccoovevereerienennenns come, boca faminta, vem para mim
YIYPY QJEFOKY..c.vveiieeieciee e piau

Ta xe pindava repenhane Xe.........ccccceevvevvereeernnn. vem até ao meu anzol

YIYPY @JEIOKY ... piau

Ta xe pindava repenhane Xe..........ccocevvvverveennenn. vem até ao meu anzol

YIYPY QJEIOKY ... piau

Taijuru karu moeondéne Xe.........c.covvevveververnenn. Come, boca faminta, vem para mim
YIYPY QJEIOKY.....veivieieeeie et piau

(Nhanderu Nelson Concianza, Porahéi)

Porahéi 2
Piky reonde — o canto para pescar lambari

Taherenoi Xe.....cccoevvvvvevveeiieeenen, chamei, chamei

Yrypotyti ajeroky......................... lambari

Taherendi Xe........ccoovvvvveveninnnnnns chamei, chamei

Yrypotyti ajeroky.......................... lambari

Taikaru moeondéne Xe.........cccocevevvseeeeeereennn, come, come, aparega

Yrypotyti ajeroky..........c.cceeeeeeiviiiiiaiaini lambari

Ta xe pindava repenhane xe..........c.cccevvevveernenne. vem até no meu anzol

Yrypotyti ajeroky.........coovvciiiiiiiiiiiiieiiien lambari

Papa marangatu..........ccccceeevereieseeeeeeriesnens gracas, gracas

Papa marangatu NY.........ccccceveveienenenenennens gracas, gragas.

Ta xe jasukdva repenhane Xe...........cccccceveenenn. vem até na minha farofa de milho
YIYPY @JEIOKY. ... piau

Ta xe jasukava repenhane xe...........cccceevvvenens vem até na minha farofa de milho
YIYPY @JEFOKY...ccvieivieiiee e lambari

(Nhanderu Nelson Concianza, Porahéi)

O rezador Nelson Concianza destacou o termo citado acima “ta xe jasukava
repenhane xe". O canto fala da farofa de milho. Por meio dela, quando falar “jasuka”, os
peixes virdo na direcdo para comer avati ku’i — farinha de milho. Pois assim 0s peixes

comecgam a se juntar para comer e festejar.
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Canto — Nhemboro’y

Aqui apresento o canto que serve para esfriar o tempo e o espaco ardente. O canto
é cantado antes de acontecer tragédia nas manifestagdes (mba'e vai) ou antes de acontecer
o0 batismo. Para isso, 0 rezador entoa reza por si mesmo naturalmente na ida para o evento,
esfria-se e acalma-se na sua chegada no local. O primeiro canto vai cantar para acalmar
0 espirito maligno das pessoas mas — hete amboro’y. No segundo canto vai cantar para

tirar os ruidos dos meios do caminho desconhecido.

Hete amboro’y — resfriar 0 corpo e a alma da pessoa para se tornar do bem.

Ta hete AMbOro’y......ccccuveeicivceiciiieniiniannns esfrio o corpo

Hete amboro’y ngypy ny...........c.cccoou... esfriei a alma

Hete poty amboro’y..............c.cccceveeuen.n. esfrio o corpo flor

Hete poty amboro’y ngypy ny................... esfriei corpo flor

Ljuru tatava amboro’y..................c..c.......... esfrio sua boca ardente

Ljuru tatava amboro’y ngypy ny................ esfriei sua boca ardente

ljuru tata MOroyS&.........ccoevvvreririenininnns Esfrio sua boca ardente

ljuru tata moroysa ngypy Ny........cccceeveee. esfriei sua boca ardente

Ljuru apiragwdi amboro'y................c..c......... refresco a boca maligna

ljuru apiragwdi amboro’y ngypy ny............. refresquei a boca maligna aqui
ljuru apiragwai moroysa............ccocevveervennn. refresco a boca maligna

ljuru apiragwai moroysa............cccceeevvereennann refresquei a boca maligna aqui

(Nhanderu Nelson concianza porahei)

O rezador Nelson Concianza reforga o canto que apresentou a cima. N&o pode
finalizar quando cantar, ndo pode chegar no “papa” (determinacdo do canto), disse: -
“papa nderei ard, papa ererd erejojukareiard, renhomodi ruru, reha’a hagwépy, hova
ruru kuri, ajeve nerembo papairy, pepy rei kuri regwahé rejeovasa’ | “néo fala papa, se
falar papa é capaz de matar, se faz inchar os dentes de alguém, rosto inchado, por isso,
ndo se determina, pois, antes de encerrar, SO Se aproxima e encerra.”

Segue o canto Che reko avaete: tirar os ruidos do caminho desconhecido:

Amondo xe reko avaete............cccceveiiiennnn mandei minha alma, guardides
Xe renonderad rupi NY.......ccooevenenenenenennnnns na minha frente que irei passar
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Amondo xe reko avaete...........ccccevverirrnnnne mandei minha alma, guardides

Xe renondera rupi NY.......ccceevereneneneneeneens na minha frente que irei passar
Amondo xe nhe’é avaete............................. mandei minha porta voz, guardides
Xe renondera rupi NY.......cooveeerenenieneneneens Na minha frente que irei passar
Amondo xe kupéra avaete.............c.ccoueunee. mandei meus guardides da natureza
Xe renondera rupi NY.......cccceeevveveceeseesnenns na minha frente que irei passar
Amondo xe kupéra avaete.............ccccceeuene Mandei meus guardides da natureza
Xe renondera rupi NY.......ceeeeenenenvnennenn Na minha frente que irai passar
Amondo xe nhe’é avaete.......................... Mandei minha porta voz, guardifes
Xe renondera rupi NY.......ccocceeevevvereeseennnn, Na minha frente que irei passar

(Nhanderu Nelson Concianza porahei)

Nharopyrii jakaira

Esse canto ocorre ao chegar no ritual do Jerosy. O rezador entoa a cangédo
melodicamente chamando Jakaira. Na primeira parte, vai apresentar apenas uma estrofe,
quando o rezador caminha cantando repetidamente “nhardpyrii jakaira” até o inicio da

primeira entrada no patio, até chegar no yvyra’i “bastdo duplo”.

Nharéopyrii jakaira — 0 canto de celebracéo para o criador do milho branco

Nharopyrii jakaira......................... celebramos Jakaira
Nharopyrii jakaira........................ celebramos Jakaira
Jakairava rovake.............c.ccoeeue..e. no altar do Jakaira

(Nhanderu Nelson Concianza porahei)

Depois de cantar o canto apresentado acima, o rezador segue a sequéncia de
caminhar até a chegada para iniciar outro canto do itymbyry, ou seja, o canto de

chamamento das sementes. Dessa maneira, 0 canto apresenta:

Nhembo’e yvyra’ipe — 0 canto que faz cantar para alegrar as sementes

TEYMDBY..ooe e, oh, milho

Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny.................. me enfeita, me enfeita
Itymby ajasuka..........ccceovrerineniiniien a origem da vida do milho
Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny................. Me enfeita, me enfeita
Itymby mba’ekwaa......................c............ oh, milho sabio sagrado

Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny.................. me enfeita, me enfeita

Nguarovake, nguarovake ny................... apresento, entrego a ti
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Itymby mba’ekwaa............................... oh, milho sabio sagrado

Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny............... me enfeita, me enfeita
Nguarovake, nguarovake ny.................. apresento, entrego a ti

Itymby ajegwaka............ccccevvevirriennnnnn. 6h, milho cocar

Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny.............. me enfeita, me enfeita
Nguarovake, nguarovake ny................ Apresento, entrego a ti

Itymby aryapu........cccoeeevvenveieeneesnenn, 6h, som do milho

Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny............. me enfeita, me enfeita
Nguarovake, nguarovake ny................ apresento, entrego a ti

Itymby anhandua.............ccccceevueivvennenn, a fonte da semente de milho

Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny.............. me enfeita, me enfeita
Nguarovake, nguarovake ny................ apresento, entrego a ti

Itymby akurusu..........ccccevveeeivieinerieennn, 6h, milho da cruz

Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny................ me enfeita, me enfeita
Nguarovake, nguarovake ny.................. apresento, entrego a ti

Itymby kurundaju..........cccoeevvevveiieennenne. A fonte de milho

Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny................ me enfeita, enfeita
Nguarovake, nguarovake ny.................. apresento, entrego a ti

Itymby rapotyti.............ccccevveveeeaneann. 0 fio de cabelo do milho branco
Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny............... me enfeita, me enfeita

He'i jakaira ny..............cccccoevevevennnnin. disse Jakaira

Papa marangatu ny..........cccccceeeervenennen. gracas ao pai do céu

Itymby ryju-ryjli......ccccoovveneinnenne, espuma de milho, espuma de milho
Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny............. me enfeita, me enfeita

Itymby ryju-ryjui .....ccoooeveviiiiiees Espuma de milho, espuma de milho
Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny.............. me enfeita, me enfeita

Itymby ajasuka ryju-ryjui.................... a fonte de milho espumada

Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny............. me enfeita, me enfeita

(Nhanderu Nelson Concianza porahei)

O canto é cantado para acompanhar o ritmo da caminhada naturalmente,
acompanhando cada passo do yvyra’i, em seguida, entrar dentro da casa — kotypy. E o

canto segue na melodia:

Itymby ryjUi.....c.cooveieiieiieieece e milho espumado
Itymby Mba’e kwaa................cccoevuenne.n. milho sabio
Itymby Mba ’ekwaa ruju-ryjli................. 6h, milho sabio espumado

Itymby Jegwaka ryjUi.........cccccvevrvenennen, oh, milho de cocar espumado
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Itymby aryapu........cccceeeveveeieiiennerinenn, oh, som de milho

Continua cantando para as sementes — itymbyry:

Itymby anhandua ryju-ryjli........c..ccccccevvevnennnnne a origem de milho espumado, espumado
Xe mbojegwa, xe mbojegwa Ny..........ccceevevenenne, me enfeita, me enfeita
Itymby akurusU.........cccoevveieniinieniee e oh, milho da cruz

Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny............cccevennenne. me enfeita, me enfeita
Itymby akurusU.........cccoeverieiiiiiie e, oh, milho da cruz

Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny............cccevevueenen. me enfeita, me enfeita
Itymby Kurundaju.........ccccooevvevviicnneie e, a fonte de milho plantado
Xe mbojegwa, xe mbojegwa Ny..........cccceeervenee, me enfeita, me enfeita
Itymby kurundaju..........c.ccoevvevieiieineiecnee a fonte de milho plantado
Xe mbojegwa, xe mbojegwa ny............c.eeeee. me enfeita, me enfeita
Papa marangatu Ny...........cccceevverveviereennene gracas ao pai do céu

(Nhanderu Nelson Concianza porahei)

Heroata

O titulo apresenta o canto que faz parte para iniciar o Jerosy. O rezador canta no
ultimo bastdo duplo. Esse canto melodicamente representa o corpo do criador, mapeia a
vida do criador de milho branco, conta o principal dos efeitos do milho para chegar ao

Jerosy. Dessa maneira o cantor vai apresentar:

Heroata — 0 canto que determina a reza para entrar no Jerosy

Xe ru retégwi JEroSY......covvevvevveeveseesieeieenn, do corpo do meu pai rezando (jerosy)
Xe ru retégwi Jerosy......cooevevereecerereennnenn do corpo do meu pai cantando (jerosy)
Itymby reko katigwi jerosy...........c.......... a vida sagrada do milho (jerosy)

Xe ru retégwi Jerosy......coceevvereeereneeneennnn. do corpo do meu pai rezando (jerosy)
Xe ru rendy katUgwi Jerosy.........c.ccecvrvreenne. da vida do meu pai iluminado (jerosy)
Xe ru reko rendy katlgwi jerosy.................. da vida do meu pai iluminado (jerosy)
Xe ru vera katlgwi Jerosy..........ccoceeereenne. do jeito brilhante do meu pai (jerosy)
Xe ru vera katlgwi Jerosy..........cccevenenne. do jeito brilhante do meu pai (jerosy)

Xe ru mba’ekwaa reko katugwi jerosy........ da inteligéncia da vida do meu pai (jerosy)
Xe ru mba’ekwaa reko katugwi jerosy......... da inteligéncia da vida do meu pai (jerosy)

Mba’ekwaa reko katugwi jerosy.................. do jeito da vida do sébio (jerosy)
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Itymby ajasuka reko katugwi jerosy............ a origem da vida do milho (jerosy)
Itymby ajasuk&gwi Jerosy.........ccccevvevveriennn. a origem da vida do milho (jerosy)
Xe ru reko katugwi JEerosy........ccccevvverueennenn. da vida do meu pai (jerosy)

Karavie reko katugwi jerosy..........c.ccceeue.... da vida do dono da cruz (jerosy)
Karavie reko katlgwi Jerosy..........c.ccueee. da vida do dono da cruz (jerosy)
Karavie rendy katigwi jerosy.............c....... da iluminagdo do dono da cruz
Karavie rendy katlgwi Jerosy............c........ da iluminacgéo do dono da cruz
Karavie rendy vera katugwi jerosy................. a brilha iluminada do dono da cruz (jerosy)
Karavie rendy vera katugwi jerosy................. A brilha iluminada do dono da cruz (jerosy)
Tanimbu reko katlgwi jerosy...........ccccevvenee. a vida sagrada do tanimbu (jerosy)
Tanimbu reko katlgwi Jerosy..........c.ccoceeveunne a vida sagrada do tanimbu (jerosy)
Tanimbu rendy katigwi jerosy.............c........ acesa do tanimbu (jerosy)

Tanimbu rendy katugwi jerosy.............c....... acesa do tanimbu (jerosy)

Tanimbu vera katlgwi Jerosy...........ccceeeeunene o0 brilho do tanimbu (jerosy)
Tanimbu vera katigwi jerosy..........c.cc.ceee.. 0 brilho do tanimbu (jerosy)

Yvyra’i ambavari......................cc.cc.ccoeeeun. bastdo duplo, bastédo duplo

Yvyra’i ambavari ................ccccoeveeeveeannnn bastdo duplo, bastdo duplo

Yvyra’i reko katugwi jerosy........................ da vida do bastéo (jerosy)

Aangatu Orereko.........cccvevvevveveeiveeieernennn, Nosso jeito

Aangatu Orereko.........ccooveveveneneneneneenns Nosso jeito

Aangatu orereko.........ccccveveeeeveenieeeennnen, nosso jeito

Aangatu Orereko...........ocveverenerenenennnas Nosso jeito
Orekwaiharamo...........ccocovevvreicninnnen. assim o jeito de viver

Ngatu orereko..........ccovevveevveceieeveecnee nosso jeito

Aangatu Orereko..........coccoeveeeieeeenieniennn. Nosso jeito de viver

He’i xe ramojusu ete ........................... disse o superior

ArQKQ ... tempo, tempo

He’i xe ramo jusu ete ........................... disse o superior

ArQKQ ... tempo, tempo

Papa maramgatu...........cccccerererereennnn gragas ao nosso pai

Papa marangatu.............cccevevvevveriernenne, gragas ao nosso pai

Gwahu ou Kotyhu
No ritual do kagwi je'u, Gwahu e Kotyhu sdo celebrados por meio da
movimentacdo das dancas — xixa hapy. Geralmente é dancado a noite e alguns é durante

o dia. Gwahu se apresenta dessa maneira:
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Gwairaka gwahu — o canto de lontra

Moroti pira pekwe..............c..cccccoevevueennnn.. escama de peixe branca
Moroti pira pekwe ...........cccoovveiiiiiiinennn. escama de peixe branca
Moroti pira pekwe ...........cccoeevevcveveiinannenn, escama de peixe branca
Xe rakykKwere rupi.........ccccoeveneninieiennenne. no meu rastro

Moroti pira pekwe ............c.ccecveviiiieiinannnns escama de peixe branca
Xe rakykKwere rupi.........ccccoeveneiinincicnnenn, no meu rastro

Moroti pira pekwe..............c..cccoevvevuvanenn.. escama de peixe branca
Xe rakyKwere rupi.........ccceevereereiieesieenenn, no meu rastro

Moroti pira pekwe............c.cceeveviiiieiinannnns escama de peixe branca
Xe rakyKwWere rupi........ccceeevenenenenennnnn. no meu rastro

Ita gwasu ygwa FUPi.......cccceveveevieieerieennnn, na cachoeira

Moroti pira pekwe............ccccceceuvveinannnnn. escama de peixe branca
Xe rakykKwere rupi.......ccccoeveevevneeicneenen, no meu rastro

Ita gwasu yta rupi........ccccceeveveeieceesnnenne. na cachoeira

(Nhandesy Rozalina Aquino, Porahéi)

Ke’yrusu gwahu — canto do nosso irméo principal chamado Sol

Ajete ramipo X€ SY ...ooeveerereeenienieenen, por pouco minha mée
Nda Xe JUKAIL.........ccovevreiiiiiec e, ndo me matou

Ajete ramipo X€ SY.....coeveerereecrieneneneenns por pouco minha mée
Nda Xe JUKAIL........ccovevreeiieieee e, ndo me matou

Ajete ramipo Xe MU......cccccvveveevveseesieenene por pouco meu pai
Nda X JUKAL.......coooerieiiiieeccee ndo me matou

Ajete ramipo Xe MU......cccceveveeveeseeseenene por pouco meu pai
Nda Xe JUKAL.......coeoerirriiiiece e, ndo me matou

Ajete ramipo X€ MU.......cceevrereeenerinenieens por pouco meu pai
Nda Xe JUKAL.......ccccovevreieiiecrece e, ndo me matou

Ajete ramipo X€ SY.....ccveeveeveerieeieireennn por pouco minha mae
Nda X€ JUKAL.......oovirviiiiiiieieieieeie e ndo me matou

Ajete ramipo X& SY....coveveevererenenieseeeeneas por pouco minha mée
Nda Xe JUKAIL.........ccoveviiiiiiec e, ndo me matou

Ajete ramipo XerU........ccceveeveevreseesieenene por pouco meu pai
Nda Xe JUKAL.......ccerereiiiinerireceeeenes ndo me matou

Ajete ramipo XerU.......ccoverenerenennnnnns por pouco meu pai

Nda Xe JUKAIL..........coevieiieeiie e ndo me matou
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Ajete ramipo Xeru.......ccevvevververeennnenn por pouco meu pai
Nda Xe JUKAL.......ccovririiiiieeee ndo me matou

Ajete ramipo X€ SY.....cocevvevrerennrieiennenns por pouco minha mée
Nda Xe JUKAL.......cccovereiiecieie e, ndo me matou

(Nhandesy Rozalina Aquino, Porahéi)

Tatu poju gwahu'® — canto do tatu peba

Gwasi-gwasire
Gwasire-gwasi rehe
Gwasi-gwasire
Gwasire-gwasi rehe

Gwasi-gwasire
Gwasire-gwasi rehe
Gwasi-gwasire
Gwasire-gwasi rehe

Gwasi-gwasire
Gwasire-gwasi rehe
Gwasi-gwasire
Gwasire-gwasi rehe

Gwasi-gwasire
Gwasire-gwasi rehe
Gwasi-gwasire
Gwasire-gwasi rehe

Gwasi-gwasire

Gwasire-gwasi rehe
(Nhandesy Rozalina Aquino, Porahéi)

Mburukuku gwahu — o canto da coruja noturno

Onhe’é mburukukia..................ccccovvvveiveiveiieiineinnann, coruja pia
Onhe’é mburukukus ..................cc.cccooeveeveveeeaciann. coruja pia
Onhe’€ mburukukus.....................cccoooovvevveveeceaeennn. coruja pia
Onhe’é mburukuku.................cccocovviiioiiniiiiiiniiiinns coruja pia
Onhe’é mburukuku.................ccoocevviiveiiniiinneen, coruja pia
Onhe’e mburukukus...............cccoocouveveivenciiianiiiennnans coruja pia
Onhe’é mburukuku..................cccccoeveiiiiiiiiniiiiiennns coruja pia
Onhe’e mburukukus...............ccccccoveveeveniiieniieennenns coruja pia

10 Esse canto ndo tem traducéo para o portugués.
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(Nhandesy Rozalina Aquino porahei)

Rozalina disse: - ojepapa yrukure 'apy, mburukukupe onhe’é [ - se conta na versao

do som da coruja, quando a coruja pia”.

Onhe’é mburukuku..................cccooeveveveeniiaineenn, Coruja pia

Onhe’é nhe’€ mburukuku...............c...ccccocovvvvevenennnn.. coruja pia, coruja pia.
Onhe’é nhe’é mburukuku..............c.cccccooviniiininnnn. coruja pia, coruja pia.
Onhe’e mburukukus................cc..ccoveveevevciianiinannnn. coruja pia

Onhe’é mburukuku..................cccooeveievieeniiainaennn. coruja pia

Onhe’é nhe’é mburukuku..................ccccovvvvinnennnnn. coruja pia, coruja pia.
Taaal.....coooviiiii taaa!l

(Nhandesy Rozalina Aquino, Porahéi)

Esta é a expressdo que Nhande Sy Rozalina Aquino utilizou para falar da mée do
Sol: - péama ha’e nhande sy, nhande sy, ohendu ‘uka raka’e gwahu mburukuku onhe’e,
ogwenogwahéma herahavy osype, ogwahé jave ha’e, ojeporiahu vereko nhandesy raka’e
omembype, pe xiru, Xiru Paikwarape, pejave ha’e ojepapa poa, pe gwahu oheja, ko yvy-
pe ave ogwahu ha’e oheja, podko Nhande Sy gwahu kwe voi pea./ - essa é nossa mae,
nossa mde, fez ouvir o canto da coruja, quando Paikwara chegou, a sua mae se
emocionou, o canto gwahu criado representou a trajetéria do filho e da mée (Nhande Sy
— Mée de todos).

Apresento aqui outro gwahu, este coletado por Chamorro em 1991

Ambope che rembeta.............cccccveeueenenn Quebrei meu tembeta
EVOKGITUPI.....coveeieieeice e Pelos lugares que andei

Ambope che rembeta..........c..cccccveeveennne Quebrei meu tembeta

Juguy’y gwasu mbytérupi...................... No meio do varjéo

Ambope che rembeta.............cccceevennen, Quebrei meu tembeta

Ambopu che (re)mimby...........c.ccocevenene Execulto minha flauta

Ko kuarara(a) jerovarupi...................... Antes de sair o sol

Embope embope........cccooviiiiiiiiin, Balanga, balanga

Ko kuarara jerovarupi............cccceeeveennenn. Antes de sair o sol

Ambopu che(re)mimby...........ccccoevrennne Executo minha flauta

Ambogwa monde Miri..........ccocevererennnns Burlo a pequena armadilha
Guakekehe guakekehe..............ccevveinnens Guakekehe guakekehe

ambogua monde Miri..........ccocovvvrvninnne. Burlo a pequena armadilha
Monde mboguarire..........ccoceverenvnnnnns Depois de burlar a armadilha
Guakekehe guakekehe..............ccceveennenn. Guakekehe guakekehe
ambogua monde Miri.......ccccoocevereiennninne Burlo a pequena armadilha

Ejo torombo’e che ryvyryi..........ccccccvvnn. Vem vou te ensinar meu irmao
Itaypava kangata pei.........cccccvevveiiveennnnnn, A enxurrada é muito forte

Ejo torombo’e che ryvyryi.........cccccocvvnn. Vem vou te ensinar meu irmao

Hakuapa che ru’yra..........cocoveveeciiieniennn, Esté toda com ponta minha flecha
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Itaypava kangata pei..........cccccevvvervenennens A enxurrada é muito forte
Pira yvo rari che ryvyryi.......c.cccocevvennee. O peixe é destro meu irmao
Ejotorombo’e che ryvyryi........ccocoeevicuennn, Vem vou te ensinar meu irmao

(Gwahu do Paulito em, 02.02.1991, coletado por Graciela Chamorro)

Kotyhu

Aqui se canta sobre um sinal de alerta do que vai acontecer:

Ndopoko onhe’e..................ccccoeevecieeaiiaeaann olha que esta falando
Ani remboasy ka’aruhu..................c..cc..ccoeeveerennn.. ndo se emociona a tarde
Ani remboasy ka’aruhu...................cccccoevevennnnn.. ndo se emociona a tarde
NAopoko onhe’..............ccccoevviveiieiiniieiiee i, olha que esta falando
Ani remboasy ka’aruhu ....................cccccoeeveeunnnnn. ndo se emociona a tarde
Ani remboasy ka’aruhu...................c.ccccoeeevenennn.. ndo se emociona a tarde
Ndopoko onhe’é ............cccccoeevevviiiiiieiieiieiieeieen olha que esta falando
Ani remboasy ka’aruhu.....................cc..cceeveeunnnn. ndo se emociona a tarde
Ani remboasy ka’ aruhu.................ccccooveviininnnnn. N&o se emociona a tarde
NAopOko onhe’..............cccoevcviveiieiiiiieiieeieee, olha que esta falando
Ani remboasy ka’aruhu.....................ccccoceevven... N&o se emociona a tarde
Ani remboasy ka’aruhu......................c.cc..cocuveneen. N&o se emociona a tarde
NAopoko onhe’e.............cooeveveiceicenciiieiiieeannn, olha que esté falando
Ani remboasy ka’'aruhi....................ccccoccveeueennnn.. ndo se emociona a tarde
Ani remboasy ka’ aruhu................ccccoeeieeiiiiinninannns ndo se emociona a tarde
Ndopoko onhe’e................cccccevcevoicneneiinen, Olha que esta falando
Ani remboasy ka’ aruhu..................cccovoiniiiinnnns ndo se emociona a tarde
Ani remboasy ka’ aruhu.................ccccooeeeienainanne. N&o se emociona a tarde
Ndopoko onhe’e............ccoceveveiceiieiiiieiiiiaennn, olha que esté falando
Ani remboasy ka’'aruhi....................ccccoccveeueennnn.. ndo se emociona a tarde
Ani remboasy ka’aruhu...................ccccocoveeeenin. ndo se emociona a tarde
Ndopoko onhe’e.............ccccooeoiiiiiiiiiiiiiiiii, olha que esté falando
Ani remboasy ka’aruhu.....................c..cc.ccoeuen.... ndo se emociona a tarde
Ani remboasy ka’aruhu.................cccccooevievenannn. ndo se emociona a tarde
EEEEEEN! . ... EEEEEE!

(Nhande Sy Rozalina Aquino, Porahéi)
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Kotyhu — a chegada

Nhandéko nhagwahé............... € nos estamos chegando
Jegwaka rendy rupi................. pela luz do cocar

Xe ajunU.....c.ccoeevveiiiicieeee, eu venho

Jegwaka rendy rupi.................. pela luz do cocar

Xe aJunU.....c.cccveveiieieecceee eu venho

Nhandéko nhagwahe................. é nos estamos chegando
Jegwaka rendy rupi.................. pela luz do cocar

Xe aJunU.....cccvevviiiiiecce, eu venho

Jegwaka rendy rupi................. pela luz do cocar

Xe aJuNU.....c.ccveiieiiieceee eu venho.

Nhandéko nhagwahé ................. é nds estamos chegando
Jegwaka rendy rupi.........ccce.e.... pela luz do cocar

Xe ajunU.....ccccovvvieiicciece, eu venho

Jegwaka rendy rupi.........ccce.e..e. pela luz do cocar

Xe ajunU.....ccccovvveeiicieciecee, eu venho

Nhandéko nhagwahe................. é nds estamos chegando
Jegwaka rendy rupi................... pela luz do cocar

Xe aJunU.....c.ccvevieiiiicieces eu venho

Jegwaka rendy rupi.........c.c...... pela luz do cocar

Xe aJunU......c.ccveiieiiiieieces eu venho

Nhandéko nhagwahé................. é nds estamos chegando
Jegwaka rendy rupi.................. pela luz do cocar

Xe ajunU.....c.cccveveiieieeiecene eu venho

Jegwaka rendy rupi.........c........ pela luz do cocar

Xe ajunU.....ccccvevviiiieeecie eu venho.

Nhandéko nhagwahe............... é nds estamos chegando
Jegwaka rendy rupi.................. pela luz do cocar

Xe ajunU......cccooevvviieieiicc, eu venho

Jegwaka rendy rupi................. pela luz do cocar

Xe ajunU.....c.ccovevieiiiiciiecie, eu venho

Nhandéko nhagwahé ................... é nds estamos chegando
Jegwaka rendy rupi.........ccccceeeene pela luz do cocar
Xeajuhu ....ccoovvviiiiicce, eu venho

Jegwaka rendy rupi ..........ccceuene. pela luz do cocar

Xe aJuhU.....ccccovviiieiieiie e, eu venho

Nhandéko nhagwahe................... é nds estamos chegando
Jegwaka rendy rupi.........c.cceeeeneee pela luz do cocar

Xe aJuhU.....ccccoovvviiiiieie e, eu venho

Jegwaka rendy rupi.........c.cceeeeneee pela luz do cocar

Xe aJuhU.....c.ccoovviiiiiccic e, eu venho



101

Nhandéko nhagwdahe................... € nos estamos chegando
Jegwaka rendy rupi ........c.ceeveeee pela luz do cocar

Xe aJunU......c.cccvevvciiieecce e, eu venho

Jegwaka rendy rupi.........ccce.e.... pela luz do cocar

Xe aJunU.....c.ccovevvciiiiec e, eu venho
EEEEEE!......cooiiiin, EEEEE!

(Nhandesy Rozalina Aquino, Porahéi)



102

CONSIDERACOES FINAIS

A pesquisa realiza foram com pessoas de diversas idades, mas algumas ja eram
idosas. A maioria € moradora da aldeia Panambizinho. A partir das informacdes que me
passaram, busquei compreender, interpretar e registrar, por se tratarem da realidade
transmitida pelos antepassados dos colaboradores deste estudo. No entanto, foi especial
a memoria dos meus ancestrais, inclusive meus avos, em memoria, Chiquito Pedro e sua
esposa Maxu Ramonita; meu avé Paulito Aquino e minha avé Marina Balbina Francisco;
meu avd Lauro Concianza e minha avé Jari Alice Pedro (Jari Doricia).

Essas pessoas foram mestres tradicionais ao longo do tempo na aldeia
Panambizinho. Foram pessoas sabias e religiosas. A histdria dos myamyri foi transmitida
pelos meus pais, Nelson Concianza e Rozalina Aquino, descendentes dos mestres
tradicionais, que repassaram 0s conhecimentos que, por sua vez, eram dos Seus

antepassados.

A fala da rezadora € nhande rysyi (descendentes). Dessa informacao descobri que
meus ascendentes sdo todos lideres espirituais desde Ka 'agwy rusu. Da parte da minha
mée, Paulito Aquino era filho de Anténio Aquino (Atonho) e sua esposa Carmelita. A
Rozalina Aquino é filha de Paulito e Mariana Balbina. Eu sou filho de Rozalina Aquino.
Da parte do meu pai, Pai Chiquito, o pai de Alice Pedro, seu esposo é Lauro Concianza,
os pais de Nelson Concianza. Sou filho de Nelson Concianza. Nessa linha de
descendentes da parte dos meus bisavés citados, sou bisneto do Hexakary de

Panambizinho.

A partir da pesquisa, descobri mais coisas que eram utilizadas pelos meus
antepassados, porque meus pais acompanhavam as experiéncias praticadas durante o
ritual de batismo. Portanto, toda a histéria contada na oralidade, pela Rezadora Rozalina
e Rezador Nelson Concianza, foi também contada com as demais pessoas, Fineida,

Nivaldo, Ana Mélia, lvanuza e Elza, que contribuiram com o canto e a reza oralmente.

Existem outros pontos referenciais contados nos livros sobre a aldeia
Panambizinho ja publicados anteriormente, principalmente pelos ndo indigenas,
sobretudo, Lorena Irene Bridgeman sobre a questdo da lingua kaiowa, “O paragrafo na
fala dos kaiowa-guarani” (1981), Candida Graciela Chamorro, “Lugar de canto, dancas,
rezas e rituais kaiowa” (2017), “Histéria kaiowa. Das Origens aos Desafios

Contemporaneos” (2015), entre outros.
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Os professores indigenas da aldeia Panambizinho também vém contribuindo com
0 registro da nossa hitoria e da nossa cultura, como é o caso de Misael Concianza,
Natanael Vilharva Caceres e Valdelice Veron, autores de “Kunumi Pepy”, publicado em
2011. Destaca-se ainda o trabalho de Nely Aparecida Maciel, “a historia do kaiowa de
Panambizinho” (2005).

Essas referéncias me ajudaram bastante durante a minha pesquisa, principalmente
na questdo da leitura e da interpretacdo de texto, pois alguns pontos me ajudaram na
forma de realizar a coleta, sobretudo dos cantos, das rezas, do batismo e das informacdes
coletadas pelos autores. O livro de Graciela Chamorro (2017) apresentou muita
informac&o para mim, demonstrou a estrutura das informacdes coletadas, a partir dai fui
fazer o trabalho de acordo com a orientacdo do livro dela, principalmente a forma de
escrever e descrever canto em kaiow4, e depois traduzir na lingua ndo indigena.

Dessa forma, os livros de Chamorro foram muito importantes para mim, porque
os cantos foram coletados e transcritos a partir dos rezadores da aldeia Panambizinho,
inclusive, os cantos eram do meu avo, Paulito Aquino. Nos livros apresentaram-se 0s
costumes, rituais e lingua expressada quando era cantada por cantor, sobretudo, rezadores
e mestres tradicionais kaiowa. O que mais me incentivou no livro foi sobre a coleta do
ritual Avatikyry, Jerosy Puku (canto longo) e Jerosy Mbyky (canto curto) no ano de 1990
e 1991. Cheguei a me animar a escrever o canto de acordo com os cantos da Chamorro
apresentados nos livros. Dessa maneira, fui buscar informacéo sobre a vida dos mestres
tradicionais antes de Panambizinho, ancestralidade e atualidade juntamente com porahéi
(como foi dito no capitulo 2, aldeia tuja/aldeia pyahu e jerosy puku). Através dessa
pesquisa, beneficiei minha comunidade, conforme a histéria narrada pelos rezadores da
atualidade de Panambizinho.

O livro da Nely Aparecida Maciel (em memdria) me ajudou muito durante o
trabalho, por isso resolvi pesquisar sobre Ka’agwyrusu. Fiz uma breve historia de
Panambizinho, Yvy Kandire, considerando a trajetoria dos rezadores (Nhamdi Chiquito)
e Nhande Ypy (Ancestralidade). O livro de Levi Marques Pereira (2004) me fez refletir
mais sobre a organizagdo social, por isso pesquisei a forma como a comunidade se
organizava em Panambizinho e enfatizei a pesquisa sobre hi'upy ha hi'upyra,
principalmente, para a realizagdo do batismo do milho branco, Jerosy Puku , Gwahu e
Kotyhu.

A partir das pesquisas ja publicadas, pude refletir sobre a importancia do canto,

da reza e do ritual de batismo. Acompanhei toda a organizacdo do batismo do milho
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branco em 2020, sobretudo, Jerosy Puku realizada pelos Nhande ru e nhande sy da aldeia
Panambizinho. Naquele ano ingressei no curso de mestrado no Programa de POs-
Graduagdo em Educacdo e Territorialidade, na Faculdade Intercultural Indigena
FAIND/UFGD. Foi durante o trabalho de campo que coletei os cantos e entrevistei
porahéi jary (dono e cantor). E também pesquisei sobre a presenca desse conhecimento
tradicional na escola indigena.

Além do referencial citado acima, descobri que tinha outro referencial que tratava
da cultura kaiowa por outros pesquisadores que passaram pela aldeia Panambizinho,
como Egon Schaden (1949 - 1951), Bartomeu Melia (1976) e Lorena Irene Bridgeman
(1958). Quando vi a informagdo que a dona Lorena trouxe, me recordei que a vi na
Missdo Caiua pela ultima vez entre 2001 e 2004. Nés fomos vizinhos, pois quando eu
morava no acampamento da Missdo, estudei na escola Francisco Meireles, colaborei na
traducdo de alguns capitulos da Biblia em Kaiowa, ao mesmo tempo dialogamos em
Laiowa, percebi que ela usava a etnolinguagem do myamyri. E hoje descobri que ela foi
amiga do Pai Chiquito, Lauro e da Alicia e outros membros da familia da comunidade
no ano 1958 a 1968. Algumas regras de escrita utilizadas por Lorena no tempo do Pai
Chiquito foram utilizadas aqui, esclarecimentos acerca do uso se encontra no anexo 1.

Esta € uma pesquisa de carater inicial, contada primeiramente por mim,
resgatando mais historias que ja foram pesquisadas por outros pesquisadores nao
indigenas. Apesar de que a histdria da aldeia Panambizinho j& tenha sido escrita e
narrada por pessoas que ja morreram, dos mais velhos, o caminho que eles caminharam
para chegar até aqui foi muito importante para mim e também sera para a minha
comunidade.

O trabalho ainda esta em andamento, mas as memdarias de Pa’i Chiquito Pedro,
Nhamdi Lauro Concianza e Nhamdi Paulito Aquino, contadas pelos meus pais, sdo um
resgate da minha histéria, da historia do meu povo. O mborahéi veio do céu e eu sinto
que tenho o dever de registrar isso para as proximas geracoes. Levar esse conhecimento
para a escola. Como falei aqui no trabalho, a cultura do karai estd muito presente na
nossa comunidade, e a escola precisa ajudar na manutencédo da cultura.

Sobre os rezadores, quando mborahéi oguerekdva cantar, tem que ser ouvido e
respeitado, para que nao haja algum problemas apds o canto. Por isso, chamamos
mborahéi marangatu, o canto sagrado, e na outra explicagdo, quando a pessoa se torna

de bem, porque ela tem a visdo compreensivel sobre o canto e para o bem viver. Através
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do marangatu rupi se leva a conduzir a pessoa no caminho certo, por isso é capaz de
salvar o mundo, mborahéi tém seus sentidos e seus ritmos.

Segundo o rezador de Laranjeira Nhanderu, quando cantamos ndo podemos errar,
‘reporahéi ramo’, ‘nderejavyi ard’, tem que cantar certinho no comeco e no fim, se ndo
nunca vai dar certo o seu canto. O canto ndo pode ser cantado de qualquer jeito, tem que
seguir em linha reta constantemente, assim tera um bom resultado depois de concluir
porahéi.

A minha expectativa em diante é pensar no futuro dos mais jovens, apesar de
serem familias tradicionais, porque a idade dos mestres tradicionais € muito mais
avancada. Ninguém sabe o destino de cada um. Por isso tenho esperanca quen no futuro,
a minha pesquisa seja um bom exemplo para toda comunidade, pois tenho outra
preocupacdo, sobre a salde dos meus pais, como meu pai foi vitima de AVC, ele ficou
com sequelas. Ndo consegue mais falar muito como era antes, muito menos cantar,
segurar seu mbaraka, seu xiru, seu mimby, caminhar no altar para fazer ritual de danga.

Dessa forma, espero que a transformacgéo de aprendiz, como rezador e cantor,
levar adiante seus cantos com além, j& que atualmente tem muito parceiro que poderia
ajudar na valorizacdo da cultura kaiowa, principalmente na questdo da utilizacdo da
lingua, isso é uma das coisas mais importante na comunidade. Se ndo mobilizar ritual de
danca, reza e canto no dia a dia, a lingua ndo indigena cada vez avancara na cultura
kaiowa. Dessa forma, o canto que escrevi com certeza ajudara a escola a desenvolver

teoricamente e fazer préaticas de rituais na sala de aula ou na comunidade.
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A ORTOGRAFIA USADA EM PANAMBIZINHO SEGUE REGRAS
SISTEMATIZADAS PELA LINGUISTA AMERICANA LORENA BRIDGEMAN,
DA MISSAO CAIUA DE DOURADOS. PARA MELHOR ENTENDIMENTO,
USAREMOS UMA QUADRO COMPARATIVO COM A ORTOGRAFIA
GUARANI USADA OFICIALMENTE NO PARAGUAI E NA MAIORIA DAS

ALDEIAS DA FRONTEIRA SUL-MATO GROSSENSE.

KAIOWA GUARANI
NH N
NHANDE NANDE
X CH

XIXA CHICHA
GWA/GWA | GUA/GUA
GWARA GUARA
HAGWA HAGUA
GWE GUE
GWERU GUERU
GWI GUI
XUGWI CHUGUI
GWY GUY
XUGWY
KWA KUA
KWARAHY | KUARAHY
KWE KUE
KOKWE KOKUE

ALGUMAS TERMINACOES DAS PALAVRAS

KAIOWA GUARANI
KWERY KUERA
TERY TERA
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APENDICE - Registro fotografico do trabalho de campo na aldeia Panambizinho

B

Figura 1: Nhandesy Rozalina Aquino socando miIhono pildo, com as professoras
kaiowa de Panambizinho.

Imagem 2: Nhandesy Rozalina e sua neta Blenda, sentam no altar para contar historia
dos antepassados.
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Figura 3: Nhandesy Rozalina canta junto com o seu instrumento takwary.

Figura 4: Nhandesy Rozalina coloca milho no piléo e a professora lvanuza peneirando
farinha de milho branco.
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Figura 5: Nhandesy Rozalina com os seus trajes kaiowa.
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Figura 6: Mbo ehary kwéry (professora kaiowa) ajudando nhandesy fazer socar milho
no pildo.
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Figura 7: Os jovens aprendizes enfeitaram yvyra i (bastdo). Nivaldo Severino,
Anastécio Peralta, Silvinho Jorge e Fabio.

Figura 8: Os jovens e professores kaiowa, peneiraram milho cozido na vasilha.
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Figura 10: na hora do intervalo, a professora Ivanuza serviu lanche para o grupo de
trabalho.
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Figura 11: Nivaldo, Anastacio e Silvinho, seguraram yvyra i gwasu rd — bastéo para ser
um centro de recepgao.

| 4 |

Figura 12: O rezador Alcides Pedro (no meio) iniciou nhembo’e (rza para 0s bastdes),
juntamente com os aprendizes.



117

Figura 13: o rezador Valdomiro passou informe para todos participantes sobre
regulamento do ritual.

Figura 14: Os mestres e as mestras tradicionais se posicionaram para iniciar o ritual.



Figura 16: Nhandesy socaram milho no pilédo.
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Figura 17: Nhandesy Roseli chega no local da preparacdo da xixa.
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Figura 19: Yvyra'i nhesyrii Os bastdes em fileira.
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Figura 22: Nhandesy Rozalina canta.
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Figa 23: Nhandsy Fineida ner Nivaldo na casa de reza.
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Figura 25: Eu(Fébio) com a imagem da roga tradicional.



Figura 26: kwarapepé - abdbora moranga.

[ \f‘i_\ re
— v 4 ‘
Figura 27: Andaiaky — abdbora paulistinha.
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