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RESUMO

Este artigo busca discutir a araucdria e a sua floresta, a partir da cosmo-ontologia kaingang. Para tanto,
a araucaria € tratada como pessoa fdg (araucaria) e a floresta é compreendida a partir do territorio nen
(floresta). A cosmovisdao kaingang ¢ orientada a partir de relacoes de trocas entre humanos e ndo
humanos, produzindo territérios e corpos multiespécies. Essa simetria kaingang é colocada a prova
com o contato com a cosmovisdo ocidental /moderna produtora de monoculturas, a partir do século
XIX. Contudo, foi justamente a identidade comum entre kaingang e araucdria que permitiu que
houvesse resisténcias ao desflorestamento da araucéaria (de nen e de fdg) na Terra Indigena
Mangueirinha (TIM), que estd localizada no sudoeste paranaense, englobando os municipios de
Chopinzinho, Coronel Vivida e Mangueirinha. Assim, as tentativas do estado brasileiro em sequestrar os
seus territérios e os corpos das araucarias como mercadoria, em certo sentido, reatualizaram as
praticas ancestrais kaingang em diferentes praticas de resisténcia.

Palavras chave: meio ambiente; resisténcia; cosmopolitica; indigenas.

10 artigo ¢ fruto de uma dissertagdo de mestrado, que versa sobre a relagdo humano-araucarias. A pesquisa foi realizada entre os anos de 2019
e 2021, buscando compreender de que modo a cosmo-ontologia kaingang desenvolve relagdes entre humanos, araucarias e outros existentes, co-
criando territorios multiespécies, repletos de diversidades, possibilitando aliangas entre esses diferentes entes, para as resisténcias das florestas e
dos coletivos indigenas no sul do Brasil (BRANCO, 2021).
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coletivo® kaingang habita o Planalto Meridional brasileiro em um vasto
territorio, desde cerca de 2,5 mil anos atras e abrange, atualmente, o sul do
estado de Sao Paulo, os estados do Parana e de Santa Catarina e o noroeste
do Rio Grande do Sul, avanc¢ando, ainda, pela provincia de Missiones, na Argentina.
Quando ocuparam esse territorio, encontraram territorios formados por campos,
muito semelhantes ao bioma dos Pampas, e que ainda existem nas regioes mais altas,
em alguns lugares de Sao Paulo, Parand, Santa Catarina e Rio Grande do Sul, como os
Campos de Palmas e Guarapuava, no centro-sul do Parana. Diferentemente do que o
senso comum pode supor, esse territdrio ndo era formado pelas imensas florestas
com araucarias, que os colonizadores europeus encontraram no século XVIII e XIX,
conhecida pela ciéncia como Floresta Ombrofila Mista, um ecossistema da Floresta da

Mata Atlantica®.

No decorrer dos milénios, principalmente a partir de 1500 AP (antes do
presente), o Planalto Meridional passou por uma transformag¢ao ambiental: o clima
seco se tornou umido e os campos, aos poucos, foram sendo povoados por florestas
com araucarias. Os ancestrais dos atuais Jé meridional, os kaingang e os xokleng,
conhecidos na literatura arqueoldgica, antropologica e histdérica, como Proto-J€,
produziram com as araucarias e outras espécies de vegetais, animais, fungos,
nascentes, rios, cachoeiras, rochas, montanhas e espiritos. As florestas com araucaria
€ 0S campos, aos poucos, geracoes por geracoes, foram cedendo espago para as

florestas, que os colonizadores passaram a conhecé-la e a explora-la.

Quando os europeus chegaram na América, essas florestas com araucaria
estavam em seu maior periodo de expansdao desde a ocupagao Jé, habitando
praticamente toda a regiao dos planaltos meridionais. Porém, a partir do século XIX,
as florestas foram se transformando em campos de pastagem; as araucarias e outras
espécies de vegetais de valor, em madeira para ser comercializada ou foram

queimadas para dar lugar para outras formas de ocupac¢oes modernas, como cidades,

5 Segundo Descola (2015, p. 22), coletivo é ‘[...] uma maneira de agregar humanos e ndo-humanos numa rede de relagdes especificas, em
contraste a tradicional nogdo de sociedade que apenas se aplica, estritamente falando, ao subconjunto de sujeitos humanos, portanto desligados
da malha de relagdes como meio ndo humano’.

6 Estudos arqueoldgicos e ecoldgicos veem demonstrando que as expansdes das florestas com araucarias tiveram seu apice de expansao depois
da invasdo colonial nas américas. A expansao das florestas foi no mesmo periodo do declinio populacional indigena, sendo que esses dois fatos
sugerem que as florestas puderam expandir seus territdrios onde antes eram areas de agricultora e de moradia. Para os estudos sobre a
expanséo das araucarias e a presenga indigena no Planalto Meridional brasileiro, ver Rei, Ladio e Peroni (2014), e sobre a ocupacéo kaingang e
seus ancestrais no Planalto Meridional, ver Saldanha (2015).
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estradas e a agricultura moderna, onde se prioriza a monocultura de espécies.
Estamos vivendo um retorno do ambiente ao periodo pré-Jé, onde os territérios de
campos eram predominantes, sendo que atualmente as florestas perderam territorios

para campos de monoculturas.

As relagcdes cosmo-ontoldgicas J€, ao se relacionarem com esses territorios,
criaram com as araucdrias e outras espécies de plantas, animais, fungos, bactérias e
espiritos, territorios multiespécies. Diferente dos Jé, os colonizadores euro-brasileiros
transformaram esses territorios em monoculturas de bovinos, soja, pinus e eucalipto.
Onde antes havia uma diversidade de espécies, a colonizacdo ocidental/moderna
invadiu, ocupou e transformou esses territérios em monoespécies e de monoculturas,
praticamente exterminando toda a diversidade de coletivos humanos e extra-
humanos existentes nesses territérios. resultado desses empreendimentos coloniais,
tanto para os kaingang e xokleng, como para as florestas com araucdrias, foi a
fragmentacdo e o cercamento de seus territorios. A colonizac¢do, inclusive, explorou
até a exaustao os territorios indigenas reconhecidos pelo estado brasileiro a partir do
inicio do século 20. Esse processo colonial fez com que as Terras Indigenas (TI), no sul
do Brasil, praticamente, nao sejam mais habitadas pelas florestas com araucarias.
Contudo, no contexto pesquisado, a Terra Indigena Mangueirinha (TIM) (Figura 1)7,
vemos uma diferenca: a floresta, aliada com os kaingang e guarani, resistiu e resiste ao

processo de colonizagao e destrui¢ao, ocupando quase 80% dos seus 17 mil hectares.

Este artigo apresenta as relacoes de nen (floresta) e da fdg (araucaria), como
territorio e pessoa, a partir do coletivo kaingang. Essas relacoes, além de permitirem a
criacio da floresta com araucdrias no tempo/espaco kaingang wdsi (antigo),
possibilitam que, no tempo/espacgo uri (presente), haja a resisténcia de nen, fdg e dos

territorios indigenas no sul do Brasil, frente a colonizacao em seus territdrios. Assim,

" A Terra Indigena de Manguerinha (TIM) esta localizada no sudoeste paranaense, englobando os municipios de Chopinzinho (maior area do
territorio), Coronel Vivida e Mangueirinha. A area da TIM é de aproximadamente 17 mil hectares, vivendo nela, aproximadamente 2 mil kaingang
(maior coletivo indigena na TIM) e guarani. A TIM foi criada em 1903, por decreto estadual do Parana. Em 1949, o governador Lupion iniciou
manobras de grilagem na TIM, criando a Coldnia K e dividindo o territério em trés Glebas, sendo que a maior Gleba foi destinada para os
especuladores madeireiros e politicos aliados de Lupion. Na década de 70, a Fundagdo Nacional do indio (FUNAI) instalou uma serraria para a
retirada de araucarias desvitalizadas (mortas), porém na pratica, iniciou-se a retirada indiscriminada de varias espécies de arvores vivas,
espoliando os territdrios kaingang e guarani. Porém, a resisténcia kaingang e guarani permitiu que a maior parte do territério ndo fosse ocupado,
possibilitando a permanéncia da floresta com araucérias e a reverséo das Glebas em um territério continuo, evitando ainda mais a fragmentagéo
da TIM.
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as florestas com araucarias sao concebidas como entidades kaingang e produzidas em

parceria com os indigenas kaingang, xokleng, guarani e seus ancestrais.

Figura 1. Foto de Satélite da Terra Indigena de Mangueirinha (TIM) — Parana.

Terra Indigena de Mangueirinha

Google Earth

Fonte: Google Earth (2021).

Para compreendermos nen e fdg, a partir do coletivo kaingang, sera utilizado,
neste artigo, dois conceitos antropolédgicos fundamentais, a saber: o perspectivismo
amerindio, desenvolvido, principalmente, por Viveiros de Castro (2002) e Lima (1996);
e o conceito de multiespécies, desenvolvido por Tsing (2019). Além desses dois
conceitos, também utilizaremos etnografias e pesquisas desenvolvidas entre os
kaingang, em seus territorios, nos estados do Parana, de Santa Catarina e do Rio
Grande do Sul, que permitiram acessar as relacoes kaingang com a floresta, a

araucaria e outros extra-humanos.

1. FAG, PESSOA NO COLETIVO KAINGANG

A araucaria € compreendida, pelo coletivo kaingang, como pessoa. Ela possui,
como os humanos e demais existentes, o tom, ou seja, um espirito que habita todas as
pessoas kaingang, com caracteristicas singulares para cada corpo. Fag compde uma
constelacdo de experiéncias kaingang e compartilna com outros seres o direito a

existéncia no cosmo. Ela divide com humanos e ndo humanos inumeros territorios,
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como a ga, a terra; o emd, a aldeia principal; o nen, a floresta; o eré, o campo; o numbeé,
a aldeia dos mortos e o fag-kavd, o mundo celestial.

O cosmo kaingang ¢ dividido em duas singularidades opostas e
complementares entre si. Assim, todas as relacdes cosmo-ontoldgicas kaingang sao
atualizadas segundo essa complementaridade. Nao sao apenas os humanos que
recebem a marca clanica, pois os nao humanos também sao considerados
descendentes dos irmaos ancestrais, identificados segundo o parentesco kaingang
kamé e kainru-kré, fazendo com que humanos sejam cunhados e, por vezes, irmaos da
araucaria. O que define esse parentesco cOsmico sdo suas marcas ancestrais, atraves

da relacao humano-araucaria.

Segundo Baptista da Silva (2014, p. 72), o ente kaingang ¢ um “dividuo”,
formado por varios outros e, também, formador de outros, que “pode ser
compreendido ndo como um ‘individuo’ ocidental, pensado como tnico e indivisivel”,
0 que se visualiza como o oposto da nogao ocidental de individuo. Os kaingang
concebem os corpos e as sociabilidades como sendo relagdes multiespécies, envoltos
numa “assembleia multiespécie”, no sentido proposto por Tsing (2019), visto que a
dimensao do corpo ¢ porosa, permitindo que ele seja transformado e fabricado por
varias espécies (BAPTISTA DA SILVA, 2014). As araucarias nao sao excluidas desse
processo, pois, como os humanos, elas também sdo pessoas, uma composicao de

varias relacoes, construidas nas suas trajetorias de vida, enquanto sujeitos ativos.

Nessa perspectiva, as relacoes sociais existem para além dos humanos,
(re)embaralhando as concepg¢oes dualistas e antagonicas ocidentais — que separam as
relagcoes entre a cultura e a natureza. Todos os existentes kaingang compartilham
uma mesma sociabilidade, que percebe o humano como mais um corpo (espécie)
entre muitas outras existéncias. Assim, todos “[...] os animais e demais componentes
do cosmo sao intensamente pessoas, virtualmente pessoas, porque qualquer um deles
pode se revelar (se transformar em uma pessoa)” (VIVEIROS DE CASTRO, 2015a, p. 45-
46). Essa perspectiva relacional permite conceber a araucaria (fdg) como uma pessoa
kaingang, dotada de corpo e experiéncias proprias de sujeito e que se relaciona com
os demais kaingang (humanos e ndo humanos), a partir das relacdes de oposicao e

complementariedade do iambré, reatualizando as aliancas cosmicas originais.
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Ao entendermos a araucdria como pessoa, movimentam-se 0Ss conceitos
kaingang, permitindo-nos sair dos essencialismos ambientais do ocidente moderno,
caracterizados pelo excepcionalismo humano, visto como o unico sujeito de cultura,
em oposicao a natureza. Partilhamos, portanto, da percepc¢ao de que existe uma
multiplicidade de subjetividades no cosmo kaingang que, por sua vez, ¢ repleto de
animais, plantas, espiritos e humanos, que se comunicam entre si e trocam

propriedades, formando redes que permitem a existéncia kaingang.

O cosmo kaingang pode ser percebido, ainda, por dois conceitos: o
multinaturalismo ou perspectivismo amerindio (VIVEIROS DE CASTRO, 2002; LIMA,
1996) e a paisagem multiespécie (TSING, 2019). As florestas kaingang (nen), portanto,
sdo vistas como territorios de biodiversidades, onde vivem muitas plantas, animais e
uma série de outros entes, invisiveis aos olhos dos humanos comuns, sendo vistos por
exemplo, pelos kuja (ROSA, 2005b). Assim, o multinaturalismo € um conceito que
concebe a experiéncia humana a partir da multiplicidade de relagdes transversais
entre subjetividades diferentes. Nele, tudo o que existe tem poténcia em exercer sua
subjetividade ou ponto de vista (perspectiva) sobre o outro e ndo ha, somente, o ponto
de vista humano. Assim, ¢ um dentre os pontos de vista, de muitos existentes, que

habitam o cosmo.

As cosmo-ontologias amerindias concebem o mundo a partir da producao de
multiplicidades de pontos de vistas (multinaturalismo), que se comunicam e trocam
propriedades entre si. Os kaingang, por exemplo, chamam essa relacao de iambré
(cunhado), onde as oposi¢coes coOsmicas kamé e kainru-kré se complementam,
reafirmando as ancestralidades cdésmicas. Segundo Viveiros de Castro (2015a), as
cosmo-ontologias amerindias experimentam realidades diferentes que as dos
ocidentais modernos, pois estes, diferentemente dos amerindios, multiplicam
diferencas e pontos de vista apenas humanos. Por sua vez, o multinaturalismo

amerindio estende a humanidade para todos os existentes do cosmo.

Em outras palavras, todos os existentes sao pessoas, potencialmente pessoas,
sujeitos. A descontinuidade corporal da humanidade em corpos diferentes ¢ o

resultado de cada trajetoria singular que produz um corpo proprio no cosmo. Os
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ocidentais, ao contrario, ndo estendem os direitos (humanos) aos ndo humanos? e,
nessa visao, a unicidade é vista como “natural” das coisas. A natureza ocidental é una e
os humanos sdo multiplos. Essa ideia ocidental da multiplicidade interna aos humanos
e nao extensiva aos nao humanos, Viveiros de Castro (2015a) chama de

multiculturalismo, um produtor de almas e culturas humanas:

[...] a préxis europeia consiste em “fazer almas” (e diferenciar culturas) a partir
de um fundo corporal-material dado (natureza); a praxis indigena, em “fazer
corpos” (e diferenciar espécies) a partir de um continum so6cio-espiritual dado
desde sempre — no mito, precisamente (VIVEIROS DE CASTRO, 2015a, p. 38).

Ja o conceito de multiespécies possibilita o entendimento do cosmo kaingang
como permeado por redes de relagoes entre os diferentes existentes, um espaco
intensamente relacional de trocas, onde os entes tém o direito a existéncia plena,
mantendo-se um equilibrio cosmico. Essas multiplicidades de pontos de vistas fazem
com que os territdrios kaingang sejam um conjunto de proliferacoes de relagoes entre
espécies que sdo, ndo obstante, singulares e que, nas trocas de propriedades entre si,
complementam-se, produzindo territorialidades multiespécies. Conforme a afirmacao
de Tsing (2019, p. 130), sobre as “paisagens multiespécies”, podemos alocar as
florestas, nesse contexto, como “fabricadas” a partir das perturbacoes, intencionais ou
nao, de todas as espécies que fazem parte dela. Assim, “elas comporiam os ritmos
polifonicos das paisagens, isto €, a atuacao de multiplas historias” (TSING, 2019, p.
130).

Descola (2015), ao comentar a relacao humana e ndo humana nas ontologias
entre os coletivos ao redor do mundo, estabelece quatro estruturas ontologicas: o
animismo, o totemismo, o analogismo e o naturalismo. Segundo o autor, os coletivos
podem conter as quatro variantes, mas sempre uma prevalecera sobre as outras. No
seu esquema, por exemplo, o perspectivismo amerindio ¢ um caso particular do

animismo, no qual as relacdes entre humanos e nao humanos atuam:

8 Latour (1994) também critica a cosmovis&o ocidental moderna que estabeleceu a separagdo antagonica e, aparentemente, incomunicavel da
sociedade e da natureza. Para o autor, a modernidade, ao instituir o privilégio humano sobre a natureza, criou uma falsa ideia de pureza humana,
que se liberta do instinto com o uso da racionalidade.
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[...] como uma continuidade de almas e descontinuidade de corpos, é muito
comum no norte e no sul das Américas, na Sibéria e em algumas partes do
sudoeste asiatico, onde pessoas dotam plantas, animais e outros elementos de
seus ambientes fisicos de subjetividade e estabelecem com estas entidades
todo tipo de relacao pessoal, seja de amizade, troca, seducdao ou hostilidade
(DESCOLA, 2015, p. 12).

Descola (2015) observa, a partir de Viveiros de Castro (2002), que as
propriedades pessoais compartilhadas por humanos e nao humanos, no animismo e
no perspectivismo amerindio, como a amizade entre humanos e plantas ou humanos e
animais, inverte a logica naturalista ocidental /moderna. A inversao légica ocorre, pois
as interioridades e exterioridades sao opostas entre os animistas e os naturalistas. A
interioridade (almas, espirito, cultura), entre os coletivos animistas, € compartilhada
por todos os entes. Nas ontologias naturalistas, somente os humanos sao dotados de
subjetividades e intenc¢oes. Assim, segundo o autor, os entes “nao humanos se veem
como humanos, pois € dito que acreditam compartilhar com estes de um mesmo tipo
de alma, ainda que distintos dos humanos por seus corpos diferenciados” (DESCOLA,
2015, p. 13).

O animismo entende os entes a partir das diferenciacoes exteriores, e nao
interiores, ja que a maioria deles compartilham um espirito humano em comum e, por
isso, possuem os mesmos direitos ontologicos que os humanos. No
ocidente/moderno, a partir do século XVI, quando se iniciou a transformacao
ontoldgica para o naturalismo, a principal consequéncia foi a separacao dos humanos
do restante do mundo, tornando-se o unico coletivo com direitos no cosmo,
sobretudo o direito de explorar ao seu prazer os ndo humanos. Como consequéncia

da separacao interior ou espiritual entre humanos e nao humanos, houve

[..] um extraordindrio desenvolvimento das ciéncias e das técnicas, mas
também a exploracdo desenfreada de uma natureza composta, a partir de
entdo, de objetos sem ligacdo com os humanos: plantas, animais, terras, aguas
e rochas convertidos em meros recursos que podemos usar e dos quais
podemos tirar proveito (DESCOLA, 2016, p. 23).
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Diferentemente da excepcionalidade humana, os coletivos animistas
concebem os seres “como pessoas, que tém pensamentos, sentimentos, desejos e
instituicoes em tudo parecidos com os humanos, nao sdo mais seres naturais’
(DESCOLA, 2016, p. 14). Assim, vemos as araucarias enquanto pessoas do coletivo
kaingang, possuidoras de um tom comum a todos os seres, enquanto “[...] pessoas com
quem podemos estabelecer relacdoes de aliangca ou, ao contrario, relagdes de
hostilidade e de competicao” (DESCOLA, 2016, p. 14).

A alianca entre humanos e araucdrias entre os kaingang permite, entao,
desestabilizar os conceitos ocidentais/modernos de que a floresta da araucaria ¢ um
ente natural e ndo humano. E mais do que dizer que as florestas de araucaria, pelo
menos nos territorios kaingang, sao ecossistemas antropicos. O proprio “ecossistema”
¢ humano e, ao mesmo tempo, ndo humano. Protegida pelos kaingang, as araucarias
fornecem os pinhoes, que alimentam esse coletivo indigena e, também, garantem-lhes
renda com sua venda, durante os meses de marco a julho. A madeira obtida,
preferencialmente depois da morte da arvore, ¢ utilizada para a construcdo de casas e
para os mais variados abrigos, como em galpoes, para o armazenamento de sementes.
A araucdria faz parte ndo somente das relagdes entre os vivos, no nivel da terra, mas ¢
essencial para as trocas entre todos os niveis de mundo kaingang: niimbe, terra e céu

(ROSA, 2005b).

O principal ritual kaingang destinado aos mortos possui o nome da bebida
fermentada do mel e do milho, que ¢ produzida no tronco da araucaria: o Kiki ou
Kikikoi. Nesse ritual, os kaingang encaminham os mortos para viverem no dominio do
numbé, suspendendo, por alguns instantes, a separacao coésmica entre o mundo dos
vivos e o dos mortos. Atualmente, os kaingang da TIM, onde se realizou esta pesquisa,
nao praticam mais esse ritual. Porém, o relacionamento humano-araucaria, aprendido
dos antigos kaingang, atualiza-se de maneira muito intensa, resistindo e defendendo a
floresta e os territérios kaingang contra as investidas colonizadoras. Enfatizamos que
essa resisténcia nao ¢ apenas humana, mas sim do mundo kaingang como um todo,
englobando a vida e a participa¢ao de outros entes, bem como a propria floresta. Ela é

para os humanos kaingang um lugar onde habitam animais, vegetais, mortos e
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espiritos e, também, cacadores, guerreiros, artesoes, Ruja, além de outros coletivos.

As aliang¢as cosmopoliticas produzidas com a floresta permitem a existéncia kaingang.

As cosmo-ontologias amerindias nao sao, portanto, constituidas através de
uma unica natureza. Assim, a araucaria deve ser vista como uma multiplicadora,
enquanto um ente fractal (WAGNER, 2011), pois ela se multiplica e ¢ produzida nas
diferentes praticas kaingang, sendo elas humanas ou ndo. Os dominios onde ela habita
nao sao exclusivos aos da terra material, vao além, multiplicando-se, também, entre
os mortos e em relacao com eles, por exemplo. Ela €, ao mesmo tempo, ndo sé o que
os olhos podem ver, pois est4 além das experiéncias visuais/materiais. E através das
multiplas praticas de coexisténcia e de criacao kaingang que a araucaria se multiplica

nos sentidos das pessoas (humanas ou nao humanas).

2. NEN, A FLORESTA KAINGANG

A araucaria vive, principalmente, em nen, na floresta, que €, por sua vez, uma
territorialidade multiespécie por exceléncia. Com as araucdrias vivem indmeros
animais, plantas, mortos, espiritos e humanos. Tal coexisténcia entre os humanos e as
araucarias foi tao bem-sucedida, que os limites das fronteiras dos territorios delas sao
semelhantes as fronteiras kaingang, fazendo da floresta com araucaria uma
importante territorialidade. Isso somente € possivel, porque tanto os humanos como
as araucarias produzem ambientes particulares em alianga, habitando
territorialidades compartilhadas, criando, assim, experiéncias situadas, em comum

(INGOLD; KURTTILA, 2018).

Portanto, os coletivos kaingang compartilham entre si essas experiéncias: a
cada geracdo, os kaingang vao transformando os conhecimentos antigos (waxi),
adaptando-os ao presente (uri). A floresta kaingang, na TIM, € o resultado de geragoes
de pessoas kaingang, relacionando-se entre si, tanto com interesses singulares como
coletivos, permitindo que ela ainda possa existir. Essa habilidade é a capacidade
humana e ndo humana de habitar a terra (ga), envolvendo lugares e pessoas (INGOLD;
KURTTILA, 2018).

Além de compreendermos a araucaria e a floresta no ponto de vista kaingang,

como territorialidades intensamente relacionais multiespécies, elas também podem
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ser vistas enquanto composicdao da cosmopolitica. Os coletivos kaingang resistem aos
projetos colonizadores, criando redes e possibilidades de existéncias, a partir de
logicas proprias, atualizando as territorialidades antigas (wdsi) no tempo presente
(urt). A resisténcia compreende as aliancas kaingang
humana /araucaria/floresta/territério no enfrentamento que empreendem na

manutencao das florestas.

Por isso, entendemos que a floresta multiespécie kaingang nao pressupoe uma
dicotomia natureza versus sociedade, pois a araucaria € percebida na relacdao que ela
tem com outros entes (outras plantas, animais, espiritos, mortos, etc.) e,
eventualmente, com humanos. O ponto de vista da araucdria sempre estard em
constante disputa e, por sua vez, ela compartilha com outros existentes, a experiéncia

terrena.

O perspectivismo amerindio postula que os pontos de vista nunca sao fixos,
principalmente dentro da floresta, onde cacando, guerreando e curando, o humano
nunca sabe exatamente se o que ele vé, realmente, € humano ou ndo. Assim, quando
um indigena se depara com outro humano, na floresta, ele pode se revelar sendo
realmente humano ou um predador de humano, geralmente na forma de espiritos que
causam a morte. Para Viveiros de Castro (2015a), o conceito de equivoco ¢ importante
para a compreensdo das dimensoes do perspectivismo amerindio. Ainda, trata-se de
um conceito importante para compreendermos os processos de colonizacdo, do
contexto pesquisado, pois, foi nos antigos caminhos kaingang, ainda utilizados para
sua sociabilidade, que os colonizadores estabeleceram estradas. Assim, a araucaria,
enquanto ente ocidental/moderno-capitalista, € vista, por exemplo, como
mercadoria, passivel de ser derrubada, morta e comercializada, sem considerar o
ponto de vista kaingang sobre ela, tornando-a um produto, nao percebendo-a como

pessoa.

Precisamente, o que chamamos de ambiente kaingang nao corresponde ao
que percebemos como ambiente na ontologia ocidental /moderna: ele é tomado, aqui,
como um cosmo, no qual ndo ha a distin¢cdao entre o que ¢ humano e o que ¢ nao
humano. Segundo Viveiros de Castro (2015a, p. 53), “[...] o que uns chamam de

‘natureza’ pode bem ser a ‘cultura’ dos outros”. O equivoco € um conceito essencial
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para compreendermos a operacdao que “traduz” e “transforma” para a linguagem de
destino, a perspectiva do outro, possibilitando aliancas. Para “traduzir” as
sociabilidades que perpassam a floresta com araucaria, precisa-se levar em
consideracao as aliancas milenares de parentescos e afinidades, que foram sendo
construidas por humanos e nao humanos kaingang, segundo a concepg¢ao de oposicao

e complementariedade iambré, entre kamé e kainru-kré. Assim, podemos dizer que

[...] o perspectivismo indigena é uma doutrina do equivoco, isto é, da alteridade
referencial entre conceitos homonimos; o equivoco aparece ali como o modo
por exceléncia de comunicagcdo entre diferentes posicdes perspectivas, e,
portanto, como condi¢ao de possibilidade e limite empresa antropolodgica
(VIVEIROS DE CASTRO, 2015a, p. 87).

A floresta é o espaco multiespécie, onde corpos coexistem e trocam
propriedades entre si €, nela, operam-se as relacoes cosmo-ontolodgicas kaingang, que
acontecem, simultaneamente, nos planos cosmicos, nos niveis subterraneo, na terra e
no celestial. A floresta kaingang nao existe apenas atrelada a vida humana, pois os
humanos sdo vistos como uma possibilidade de ser, entre muitos outros. Assim, a
seguinte assertiva de Tsing (2019, p. 99), de que, uma vez “[...] que a floresta surge, ela
forma um habitat para outras espécies”, é pertinente para visualizarmos a relacao
kaingang com a floresta. Ela, em si, € uma singularidade kaingang, possuindo tom,
espirito proprio, abrigando e distribuindo forg¢as, sendo o resultado de diversas
simbioses e cosmo-relacoes, envolvendo ou nao a participacao humana. Portanto, a
“[...] simbiose se desenvolve em uma inesperada conjuntura historica; ela emerge da
situacdo, a medida que as partes nao planejadas estabelecem novas coordenacgoes”
(TSING, 2019, p. 92-93).

Assim, a floresta da TIM e as araucarias sdo experiéncias compostas pelo
relacionamento com varias existéncias, criando uma territorialidade multiespécies,
abrigando diversas sociabilidades humanas e ndo humanas. Portanto, “[a]s
assembleias florestais criam habitabilidade continuamente” (TSING, 2019, p. 100),
permitindo as existéncias, tanto da floresta como da araucaria, enquanto

subjetividades kaingang. E possivel que uma pessoa que nao vive na TIM acredite que
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a floresta nao passa de um amontoado de arvores e animais, vivendo sem relagdo
nenhuma com os humanos. E comum, também, atribuir-se a expansao da araucaria
unicamente aos animais, como a gralha azul. Ou, ainda, existe a percep¢ao de que na
floresta de araucdria, a Unica espécie importante ¢ a araucaria. Mas a floresta é
formada por inumeras outras espécies, que se distribuem e constituem relacoes
antigas e atuais, como a cacga, a pesca, a coleta, a confeccao de utensilios (como os
cestos indigenas), a colheita de pinhao, o corte da erva-mate, além da madeira para
lenha. A cada geracdo, a floresta se transforma e os kaingang continuam convivendo

com ela.

Para a concepc¢ido de natureza ocidental/moderna® a floresta indigena
aparece como um amontoado de plantas, fungos, bactérias, virus e animais que lutam
para sobreviver. A diversidade de alimentos encontrada na floresta ndo € um acaso da
natureza, pois nao se trata de um lugar intocavel aos humanos, e sim, um territorio,
onde se produzem aliancas entre diversas espécies, em intensivas relacoes de
coexisténcia. Aqui, observamos a floresta de araucaria como um grande “jardim”
kaingang, com as araucarias coexistindo com os humanos. E, nesse grande jardim que
¢ a floresta indigena, € importante a gestao e a atuagao cosmopolitica dos xamds para
manté-la saudavel, pois a floresta ndao ¢ um territorio isolado da terra (ga), ela se
comunica intensamente com outros dominios do cosmo. O xama possui a permissao e
o conhecimento para atravessar os dominios humanos e ndo humanos, ao comunicar-
se com animais e plantas, através de seus espiritos, e manipulando plantas, animais e
outros territorios nas suas atividades de cura e de protecdo, apreendidas com seus

espiritos guias, nas viagens cosmicas que realiza.

A partir do exposto, percebe-se que a ideia de uma floresta “virgem”, que seria
intocada pelos humanos, ndo se sustenta, pois as florestas além de serem habitadas
pelos indigenas, foram, ao longo da historia, construidas por eles, como por exemplo,
através do plantio de plantas para uso alimentar e medicinal. Para os amerindios, ela é
uma entidade, um territério, pois estamos diante de entidades dotadas de “alma, o

que lhes confere atributos exatamente idénticos aos humanos, como a consciéncia

9 Sobre as relagdes e cosmovisdes moderna/ocidental e ndo ocidental/moderna, autores como Latour (1994), Viveiros de Castro (2002, 2015a),
Kopenawa e Albert (2015), Descola (2015) e Tsing (2019), tem demonstrado que, diferentemente dos ocidentais/modernos, que possuem uma
perspectiva una da natureza, os ndo modernos/ocidentais possuem perspectivas mdltiplas da natureza, influenciando, consequentemente, em
suas relagdes e em suas experiéncias historicas com o meio ambiente.
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reflexiva, intencionalidade, a vida afetiva ou o cumprimento de preceitos éticos”
(DESCOLA, 1996, p. 243). Os kaingang e a floresta estdo, portanto, em um processo
relacional, onde as praticas humanas formam a floresta que, simultaneamente,
também forma os humanos e outros entes. A existéncia kaingang depende dessa
relacdo com a floresta e nao esta em oposicao a ela. A floresta existe por causas das
praticas desse coletivo, enquanto uma experiéncia ambientalmente situada. A
resisténcia frente a invasao e a exploracdo de seus territorios pelos colonizadores
estabelece o conflito cosmopolitico, tornando a floresta uma aliada, compondo o

coletivo kaingang, no qual sua existéncia ¢ possivel.

Nesse sentido, o chamado equilibrio ecologico, que se atribui as areas de
floresta, nao € fruto do acaso ou de uma natureza aleatdria. Ele é a producdo da
cosmo-ontologia kaingang, ao longo de milénios, junto a uma miriade de entes,
humanos, animais, vegetais, bactérias, espiritos, profetas, guerreiros, caciques,
cacadores, pescadores, criancas, homens, mulheres, kofds, kuja, mortos, mitos e
historias, etc., que produzem e sdo produzidos em relacio com as matas, os campos,
os rios, as serras, as araucdarias, € muitos outros territérios. Assim, o equilibrio
ecologico, que permitiu a existéncia da floresta com araucaria €, na verdade,
composto também pela dindmica dos coletivos kaingang e de seus antepassados J€,

através de suas cosmo-ontologias.

O desenvolvimento econdmico colonizador significou e significa, até os dias
de hoje, morte para os kaingang, humanos e nao humanos. Segundo Helm (1998, p. 45),
o projeto da Usina Hidrelétrica Salto Santiago, em 1977, conduzido em plena ditadura
militar e que acolhia a demanda do desenvolvimento, dos estados do sul e sudeste
brasileiro, “atendeu aos propositos do crescimento economico brasileiro, ndo levando
em conta a melhoria da qualidade de vida das populacdes indigenas e a etnicidade”.
Aproximadamente 300 hectares foram alagados com a constru¢do da Usina e quase 10
hectares foram desmatados para a reconstrucdao da rodovia que corta a TIM, sendo
que, em nenhum momento, kaingang e guaranis foram consultados sobre o destino de

suas vidas.

A exploragao econdmica da floresta é uma politica de Estado, permitindo que

grupos econdmicos destruam os territérios indigenas. O agronegdcio tem sido um
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dos principais responsaveis pelas mortes kaingang na TIM. Animais, plantas, rios e
nascentes tém sido envenenados/assassinados pelas plantacoes de soja, milho,
eucalipto e pinus. Assim, ¢ interessante trazer a tona o que Kopenawa (2015) expressa
em sua praxis xamanica, na qual recebe dos xapiri, os espiritos guias da floresta, o
conhecimento sobre o cosmo e sobre os outros entes. Ele mobiliza, ao mesmo tempo,

a floresta como um existente vivo, espiritual e como uma critica ao Ocidente. Assim,

Do ponto de vista dos povos autoctones, cujas terras o Brasil ‘incorporou’, os
brasileiros ndo indios - tao vaidosos como nos sintamos de nossa singularidade
cultural perante a Europa ou os Estados Unidos, isso quando niao nos
envaidamos justo ao contrdrio - sao apenas ‘Brancos/inimigos’ como os
demais mnapé, sejam portugueses, norte-americanos, franceses. Somos
representantes quaisquer esse povo barbaro e exdtico proveniente de além-
mar, que espante por sua absurda incapacidade de compreender a floresta, de
perceber que “a maquina do mundo” é um ser vivo composto de incontaveis
seres vivos, um superorganismo constantemente renovado pela atividade
vigilante de seus guardides invisiveis, os xapiri, imagens ‘espirituais’ do mundo
que sdo a razao suficiente e a causa eficiente daquilo que chamamos Natureza
- em yanomami, hutukara -, na qual os humanos estamos imersos por natureza
(o pleonasmo se autojustifica). [...] Com efeito, se as profecias justificadamente
pessimistas de Davi se concretizarem, s6 comecaremos a enxergar alguma
coisa quando ndo houver mais nada a ver. Ai entao poderemos, como o poeta,
‘avaliar o que perdemos’ (VIVEIROS DE CASTRO, 2015b, p. 13-14).

Segundo Viveiros de Castro (2015b, p. 15), devemos levar “absolutamente a
sério o que dizem os indigenas”, pois eles “ainda resistem a total dissolucdo pelo

liquidificador modernizante do Ocidente”. Para o autor,

Davi Kopenawa ajuda-nos a por no devido lugar as famosas “ideias fora do
lugar”, porque o seu é um discurso sobre o lugar, e porque o enunciador sabe
qual é, onde €, o que ¢ o seu lugar. Hora entdo, de nos confrontarmos com as
ideias desse lugar que tomamos a ferro e a fogo dos indigenas, e declaramos
“nosso” sem o menor pudor; ideias que constituem, antes de mais nada, uma
teoria global do lugar, gerada localmente pelos povos indigenas, no sentido
concreto e etimologico desta ultima palavra [..] o mundo como floresta
fecunda, transbordante e vida, a terra como um ser que “tem coragio e
respira”, ndo como um depdsito de ‘recursos escassos’ ocultos nas profundezas
de um subsolo toxico [..] mas o mundo também como aquela outra terra,
aquele ‘suprassolo’ celeste que sustenta as numerosas moradas transparentes
dos espiritos, e ndo como esse ‘céu de ninguém’, esse sertao cosmico que os
Brancos sonham - incurdveis que sdo - em conquistar e colonizar. Por isso
Davi Kopenawa diz que a ideia-coisa “ecologia” sempre fez parte de sua teoria-
praxis do lugar (VIVEIROS DE CASTRO, 2015b, p. 15-16).
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O lugar que Kopenawa se refere, assim como o lugar dos kaingang, ¢ o que
estamos enfatizando como o cosmo, ou seja, tudo aquilo que permite a existéncia de
uma diversidade de entes. As sociabilidades que mantém a floresta viva e regenerada,
em uma simbiose milenar realizada entre os indigenas e os outros entes com os quais
foram se relacionando, mostram-nos que a cooperacao humana e nao humana nao
acontece, apenas, no dominio terreno, pois se estende, também, para todo o cosmo.
Portanto, a presenca de uma grande floresta de araucaria, que vem sendo muito bem

protegida, estar localizada no territorio kaingang, ndo € coincidéncia historica.

Do mesmo modo, vemos que € na praxis xamanica dos kRuja que se permite a
continuidade coésmica. Sua intensa relacao com a floresta e com outros mundos nao
humanos produz equilibrio e territorialidades, que mantém saudavel o cosmo. A
floresta € uma das varias territorialidades cosmicas que, a0 mesmo tempo que o kuja
fala pelos humanos, também fala pela floresta. Portanto, o kuja ¢ um agente muito
importante para combater os avancos perpetrados pelo ocidente /moderno, pois € de
responsabilidade dele manter saudavel, ndo apenas os humanos, mas todo o cosmo.
Para podermos conceber a araucdria, fdg, como uma pessoa - imersa em um mundo
intensamente relacional kaingang -, € extremamente importante compreender as
sociabilidades da floresta de araucaria. Como o pari, o kuja € o kiki, nen, a floresta, é
um territério vivo, importante para o equilibrio cosmico e para a manuteng¢iao da

existéncia kaingang.

Reportaremos o que dizem Gavério (2018), Laroque e Silva (2013), sobre as
singularidades das experiéncias kaingang com a floresta, a partir das concepgoes
espaco/temporal wdsi e uri. A saude da floresta e a diversidade de relacdes que a ela
se conectam, com a vida humana, alimentam e curam. A floresta e os demais

territorios kaingang sao essenciais para o modo de vida desses povos.

Gavério (2018) relaciona o aparecimento de doencas cronicas, obesidade e
desnutricdo, na TI de Xapeco, com o consumo, pelos Kaingang, de comidas dos nao
indigenas. A autora aporta o termo kaingang “comida fraca” para designar esse tipo de
alimento, geralmente industrializado /ultraprocessado. Com o desaparecimento das

florestas, com a alteracdo do territério kaingang e com as medidas causadas pelas
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frentes coloniais, as praticas alimentares indigenas foram transformadas, devido
também a alteracgdo territorial. Os alimentos que, no tempo antigo wdsi, eram obtidos
nas matas e nos rios, atualmente, no tempo uri, sdo obtidos da mesma forma que os
nao indigenas. O sal, o 6leo de soja e o agucar transformaram os corpos kaingang,
surgindo, com o consumo desses alimentos, novas doencas. A designacdo €mica
“comida fraca”, portanto, pode estar relacionada com a relacao waxi/uri, do tempo
dos antigos e do tempo presente, sendo a “comida fraca” o alimento nao indigena do

tempo uri. Sobre a alimentagao kaingang nos tempos de uri, a autora diz que o

[...] impedimento da realizagdo de praticas cotidianas do modo de vida dos
povos indigenas, a ocidentalizagdo da dieta de determinadas familias ocorreu
de maneira mais acentuada, o que causou o aumento consideravel de doencas
cronicas desenvolvidas pela populagio (GAVERIO, 2018, p. 38).

Wasi esta relacionado com um tempo antigo, antes da presenca de origem
europeia, um tempo onde havia muita comida de caga, de pesca, de coleta e de
agricultura. Comia-se uma variedade enorme de carnes de mamiferos e de aves,
sempre animais moradores das extensas matas com araucaria. A floresta € um lugar
perigoso, pois a qualquer momento podem surgir indmeros inimigos humanos e nao
humanos. Nunca se sabe a verdadeira intencao das pessoas, pois o simples fato de
pertencer para kamé ou para kairun-kré pode dizer muitas coisas sobre as intengoes

do outro.

O surgimento dos fég na vida kaingang marca a alteracdo de suas muitas
atividades cotidianas, como a alimentacao, o artesanato, o lazer, a educacao, a saude,
as guerras, oS rituais e as festas. Marca, também, o desaparecimento da floresta e,
com ela, o desaparecimento de plantas e animais, alimentos e praticas de cura. Marca
a degradacao dos rios, o desaparecimento de peixes e a resisténcia do pari como
sinonimo de ser kaingang. Marca a transformacao territorial e a luta dos kaingang por
legitimar territorialidades proprias, como os cemitérios, os rios, as matas, as

montanhas e, até mesmo, o centro de uma cidade.
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Porém, o uri ndo &, apenas, um tempo de destruicdao. O caso da TI Linha da
Gléria, localizada no Rio Grande do Sul, apresenta a relacao de transmissdao e de
criacao humana kaingang com a floresta, mesmo que essa relagao exista em pequenas
areas. Laroque e Silva (2013) mostram que os kaingang desta TI conectam o
conhecimento feminino da floresta com o cuidado do corpo, com a luta por politicas
publicas, com a valorizacao do conhecimento oral e, ainda, com a utilizagdo da
educacao formal (n2o indigena) como ferramenta libertadora, o que os permite
efetivar as relacoes ambientais necessarias para manter a floresta e a sociabilidade
kaingang. Para Laroque e Silva (2013), as concepg¢des cosmo-ontologicas kaingang
influenciam diretamente os territérios e, assim, as transmissoes dos conhecimentos

adquiridos, importantes para a manutenc¢ao dos ambientes:

Os Kaingang produzem seus territdrios de acordo com uma concepg¢ao propria
de tempo e espago. O modo de vida Kaingang implica uma relacdo especifica
com a natureza e entre si, de acordo com representacdes simbolicas
historicamente elaboradas, que conferem sentido as suas praticas materiais e
sociais em que, consequentemente, sadde e educacdo estio inseridas. Ser e
tornar-se humano estad relacionado com o viver, de acordo com o modelo
pratico e simbdlico Kaingang (LAROQUE; SILVA, 2013, p. 254).

Um dos interlocutores da referida pesquisa, ao falar sobre a saude kaingang,
relaciona-a com o bem-estar de todos os seres do universo e diz, ainda, que os
kaingang nao concebem as relacoes como os ocidentais, de maneira linear e
fragmentada. Diferentemente, ndo separam “a pessoa, da arvore ou dos animais”
(LAROQUE; SILVA, 2013, p. 255), sendo a saude relacionada com o bem-estar do
corpo, de espacos fisicos ou mesmo territoriais. Assim, nas palavras do kaingang,
entrevistado por Laroque e Silva (2013), ¢ diferente do que ficar “localizando e tratando
a doenca somente a partir de uma parte do corpo, num espaco fisico ou numa
secretaria”. Portanto, “a saude dos Kaingang esta ligada, diretamente, com a saude e a
vida das abelhas, dos passaros e da importante diversidade do capim. Estes seres
estao todos interligados” (LAROQUE; SILVA, 2013, p. 255).

A floresta compoe um territorio importante na sociabilidade kaingang, que

inclui relacoes de trocas nao somente entre humanos. Os kaingang se relacionam com
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uma variedade enorme de espécies de vegetais e de animais na floresta que, por sua
vez, sdo importantes para a manutencao da cosmo-ontologia. Em outras palavras,
para que haja o bem-estar da pessoa kaingang, é necessario que a floresta também
esteja saudavel. Seria ignorancia pensar que os indigenas pararam com suas atividades
de cura, rituais, caca, coleta, pesca, agricultura e demais praticas milenares, e que
estao diretamente relacionadas com a existéncia da floresta com araucaria. O modo
de vida kaingang com a floresta ¢ uma relagdo tao intensa que, independentemente de
onde ela esteja localizada, os kaingang a reconhecem como territério. Existem
inumeras incursoes nas florestas, que sdo realizadas para extrair plantas para a

producdo de remeédios, artesanatos, alimentos, dentre outros.

A floresta é gestada pelos kaingang para o seu bem-estar, ¢ com ela que sdo
produzidos os corpos humanos e nao humanos, nas inumeras atividades relacionadas
com o modo de vida e o bem-estar kaingang. A perspectiva relacional, segundo
Laroque e Silva (2013, p. 256), é da existéncia de um mundo conectado com os seres,
pois os Kaingang tém uma “visdo global, da qual o ser humano ndo esta, de forma
alguma, dissociado do ambiente. A conservacdo da mata virgem, por sua vez, também

¢ fundamental na cosmologia tradicional dessa sociedade”.

O relacionamento que o kuja mantém com a floresta € importante, pois ele
“atua em processos de cura com plantas do mato virgem” (LAROQUE; SILVA, 2013, p.
256). Ele é o cacique da floresta (ROSA, 2005a), responsavel pela diplomacia entre
humanos e ndao humanos, aliado com os espiritos-guias. A pratica de cura esta
atrelada a saude do territdrio e, para a producdo do corpo kaingang, a intermediacao
do kuja € essencial, pois traduz para os humanos as intencionalidades dos nao
humanos. Os indigenas da TI Linha Gloria utilizam inimeras plantas em seu cotidiano,
como vemos no relato a seguir, de uma ancia entrevistada por Laroque e Silva (2013), e
que demonstra a diversidade de espécies na floresta kaingang e o conhecimento

dessas ancias com ela:

Usa planta do mato! Tem muito chi do mato que € bom! Tem a cancorosa, o
cha de boldo também ¢ bom! Aquele outro, a quina, que também ¢ bom! O ipé
roxo! O ipé roxo ¢ bom pra toda coisa! A quina é bom pro estomago. Se a
senhora t4 bem doente faz um ché de quina e toma, fica bom, sard! E que nem
esses dia que eu tava ruim, tomei um cha de quina, foi pra ja que eu sarei de
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novo! Eu sou assim, eu posso t4 nas urtimas, mas eu nao gosto de médico! Eu
nao percuro médico! Primeiro o chd do mato! [...] A folha de laranja também ¢é
bom! Capim-cidreira também ¢ bom! Esse poejo, como ¢ que se diz, ¢ bom pra
crianca. A florzinha do maracuja... Esse maracuja ¢ bom pra bronquite! A flor é
bom! A casca da laranja também é remédio, também é bom! (LAROQUE; SILVA,
2013, p. 257).

Nesse sentido, vemos que a floresta kaingang ¢ importante como mediadora
cosmologica, porque, através dela, as pessoas utilizam as plantas em suas atividades,
aprendendo e guardando conhecimentos, transmitidos, segundo a tradicao xamanica
e pela experiéncia cotidiana e oral, o que faz com que a relacdo com os varios
dominios kaingang se interconectem. O que seria uma experiéncia sobrenatural para
os fdg, isto €, os nao indigenas, €, para os kaingang, uma experiéncia entrelacada junto
ao cosmo, ligada as relacdes com outros entes, permitindo a existéncia da floresta. J&
a alianca humano-araucaria garantiu os dominios kaingang sobre seus territorios, em
confronto com a colonizac¢ao. As tentativas do estado brasileiro em sequestrar os seus
territorios e os corpos das araucarias como mercadoria, em certo sentido,

reatualizaram as praticas ancestrais kaingang em diferentes praticas de resisténcia.

3. CONSIDERACOES FINAIS

A araucaria, para os kaingang, extrapola o entendimento ocidental, em que a
percebe apenas enquanto uma espécie, descrita pelas suas caracteristicas fisicas,
distante da humanidade. No ritual do Kiki, a araucaria ¢ relacionada a partir de varias
percepcoes, tornando-se um ser multiespécie, permeado por inumeras relacoes de
trocas, humanas e extra-humanas. No momento de sua morte, os rezadores kaingang
pedem permissdo para o espirito da araucaria, nao sendo simplesmente cortada como
se fosse um ente sem subjetividade, pois ela compartilha com os humanos o tom, a
forca, onde os entes se reconhecem enquanto kaingang. Como tal, ela precisa ser

respeitada, para que no decorrer do ritual nao se volte contra os humanos vivos.

Mesmo ap0s a morte, a araucaria ¢ tratada enquanto um corpo de pessoa. Se
os humanos sao entendidos tendo cabeca e pés, separados pelo corpo, essas
caracteristicas também pertencem a araucaria. O tom, ao mesmo tempo que reafirma

o espirito como sendo uma forga kaingang, estabelece diferencas entre os entes, pois
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cada espécie possui seus tom proprios, com propriedades cosmo-ontoldgicas

singulares.

O kuja, ao relacionar-se com os seus espiritos guias, oriundos da floresta,
antes, relaciona-se com o tom de cada guia. Do mesmo modo, cada coletivo possui seu
tom proprio, seu kuja proprio, que se comunica com os outros kRujd. A alianca entre
kujd humanos e nao humanos se estabelece, intensivamente, no cotidiano kaingang,
produzindo-se trocas, para a saude e a producdao dos corpos e dos territorios. Ja a
alianca entre humanos e araucdrias assegura a existéncia das florestas em plena

poténcia.
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Fag and Nen: Araucaria and Forest in the Kaingang Collective

ABSTRACT

This article seeks to discuss the araucaria and its forest, based on the kaingang cosmo-ontology. To
this end, the araucaria is treated as a person fdg (araucaria) and the forest is understood from the nen
(forest) territory. The Kaingang cosmovision is guided by exchange relations between humans and non-
humans, producing territories and multispecies bodies. This Kaingang symmetry is put to the test with
the contact with the western/modern cosmovision that produces monocultures, from the 19th century
onwards. However, it was precisely the common identity between kaingang and araucaria that allowed
there to be resistance to the deforestation of the araucaria (de nen and fdg) in the Mangueirinha
Indigenous Land (TIM), which is located in the southwest of Parand, encompassing the municipalities of
Chopinzinho, Coronel Vivida and Mangueirinha. Thus, the Brazilian state's attempts to kidnap its
territories and the bodies of araucaria as a commodity, in a sense, re-updated ancestral Kaingang
practices in different practices of resistance.

Keywords: environment; resistance; cosmopolitics; indigenous.
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