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Sem que soubéssemos, forasteiros decidiram subir os rios e entraram em
nossa floresta. Nao sabiamos nada a seu respeito. Nem sequer sabiamos por
que queriam se aproximar de nos. Certo dia, chegaram até nossa casa grande
de Marakana, no alto Toototobi. Eu era bem pequeno. Quiseram me dar um
nome, “Yosi".! Mas achei-o muito feio e nio aceitei. Soava como o nome de
Yoasi, o irmao mau de Omama. Pensei que tal nome levaria os meus a zomba-
rem de mim. Omama tinha muita sabedoria. Ele soube criar a floresta, as mon-
tanhas e os rios, o céu e 0 sol, a noite, a lua e as estrelas. Foi ele que, no primei-
ro tempo, nos deu a existéncia e estabeleceu nossos costumes. Ele também era
muito bonito. Seu irmao Yoasi, ao contrdrio, tinha a pele coberta de manchas
esbranquicadas e so6 fazia coisas ruins.” Por isso eu fiquei bravo. Mas esses
primeiros forasteiros logo foram embora e seu nome ruim foi junto.

Depois de algum tempo, outros brancos chegaram. Esses ficaram. Cons-
truiram casas para viver perto de nds. Repetiam sem parar o nome daquele que
os criou. Por isso, para nos, tornaram-se a gente de Teosi. Foram eles que me
nomearam “Davi”, antes mesmo de os meus familiares me darem um apelido,
conforme o costume dos nossos antigos. Os brancos me disseram que esse
nome vinha de peles de imagens em que estdo desenhadas as palavras de Teo-
si. E um nome claro, que nio se pode maltratar.* Figuei com ele desde entio.

Antes de os brancos aparecerem na floresta, distribuindo seus nomes a
esmo, tinhamos os apelidos que nos davam nossos familiares. Porém, entre nos,
ndo sio nem as mies nem os pais que dio nome as criangas. Estes 50 se dirigem
a seus filhos pequenos com o termo “ase!” [filho/filha], os quais chamam ambos
de “napa!” [mie]. Mais tarde, quando crescerem, chamario ao pai de outro
modo: “h*apa!” [pai!].” Sd0 os membros da familia,® tios, tias ou avés, que atri-
buem o apelido a crianca. Em seguida, as outras pessoas da casa que o escuta-
ram come¢am a usd-lo. Depois, a crianga cresce com esse apelido e aos poucos
ele se espalha de casa em casa. Quando se torna adulta, o nome acaba ficando
associado a ela.” Assim, chamaram a um dos irméos de minha mulher de Wari,
porque quando era pequeno resolveu plantar de brincadeira uma arvore wari
mahi atras de sua casa. Minha mulher foi apelidada Radsi, “Doentiad’, pois fica-
va enferma a maior parte do tempo. Outros de nds se chamam Mioti, “Dormi-
nhoco”, Mamoki prei, “Olhos grandes”, ou Nakitao, “Fala alto”™*
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Contudo, na idade adulta, gente de longe, por maldade, as vezes acrescenta
outros apelidos aos da infincia.” Mas essas sio palavras muito feias. Fazem isso
s0 para maltratar as pessoas que designam, pois entre nés € um insulto pronun-
ciar o nome de alguém em sua presenca ou diante dos seus." Assim €. Nao
gostamos de ouvir nosso nome, nem mesmo nosso apelido de crianca. Isso nos
deixa furiosos de verdade. E se alguém o pronunciar em voz alta, vingamo-nos
em seguida, fazendo o mesmo. E assim que trocamos insultos, expondo nossos
nomes aos ouvidos de todos. De modo que aceitamos ter nomes, contanto que
fiqguem longe de nos. Sio os outros que os usam, sem que saibamos. Mas acon-
tece as vezes de apelidos de infincia serem pronunciados na presenca das crian-
¢as. Porém, assim que elas comegam a crescer, isso deve acabar. Na adolescéncia,
ninguém quer mais ouvir esses apelidos. A pessoa fica furiosa de ouvir seu nome
ser pronunciado; tem vontade de se vingar e fica muito brava.

Quando me tornei homem, outros brancos resolveram me dar um nome
mais uma vez. Dessa vez, era o pessoal da Funai. Comegaram a me chamar de
Davi “Xiriana”. Mas esse novo nome nio me agradou. “Xiriana” é como sao
chamados os Yanomami que vivem no rio Uraricad, muito distante de onde eu
nasci.'' Eu ndo sou um “Xiriana”. Minha lingua é diferente da dos que vivem
naquele rio. Apesar disso, tive de manté-lo. Tive inclusive de aprender a dese-
nhi-lo quando fui trabalhar para os brancos, porque ja o tinham desenhado
numa pele de papel.”

Meu iltimo nome, Kopenawa, veio a mim muito mais tarde, quando me
tornei mesmo um homem. Esse € um verdadeiro nome yanomami. Nao € nem
nome de crianga nem um apelido que outros me deram. E um nome que ganhei
por conta propria.” Na época, os garimpeiros tinham comecado a invadir nos-
sa floresta. Tinham acabado de matar quatro grandes homens yanomami, la
onde comecam as terras altas, a montante do rio Hero u."* A Funai me enviou
para la para encontrar seus corpos na mata, no meio de todos aqueles garim-
peiros, que bem teriam gostado de me matar também. Nio havia ninguém
para me ajudar. Tive medo, mas minha raiva foi mais forte. Foi a partir de
entdo que passei a ter esse novo nome.

S6 os espiritos xapiri estavam do meu lado naquele momento. Foram eles
que quiseram me nomear. Deram-me esse nome, Kopenawa, em razio da faria

Fl

12868 - A queda do chu.indd 71 BAOAS 1230 PM




gue havia em mim para enfrentar os brancos. O pai de minha esposa, o grande
homem de nossa casa de Watorikt, ao pé da montanha do vento, tinha me feito
beber o p6 que os xamas tiram da arvore yiakoana hi.” Sob efeito do seu poder
vi descer em mim os espiritos das vespas kopena. Disseram-me: “Estamos com
vocé e iremos protegé-lo. Por isso vocé passari a ter esse nome: Kopenawa!”.
Esse nome vem dos espiritos vespa que beberam o sangue derramado por Aro-
wé, um grande guerreiro do primeiro tempo. Meu sogro fez suas imagens des-
cerem e as deu a mim com seu sopro de vida." Foi entdo que eu pude ver esses
espiritos vespa dancarem pela primeira vez.” E quando contemplei também a
imagem de Arowé, de quem so tinha ouvido o nome até entio, disse a mim
mesmo: “Haixopé! Entao foi esse antepassado que pds em nods a coragem guer-
reira! Esse € o verdadeiro rastro daquele que nos ensinou a bravura!™."

Arowé nasceu nas terras altas, na floresta daqueles a quem chamamos Gen-
te da Guerra."” Era muito agressivo e destemido.” Atacava sem trégua as casas
praximas a sua. A cada vez, os parentes de suas vitimas cercavam-no e, por vin-
ganca, flechavam-no, um apés o outro. Depois, quando seu sopro parecia ter
parado e ele aparentava estar mesmo morto, abandonavam seu cadaver coberto
de sangue no chio da floresta. Entio, os guerreiros matadores® diziam a si mes-
mos: “Esta bom, ele vai apodrecer aqui e nosso rancor serd apaziguado!”, e iam
embora, satisfeitos com a vinganga. A uma dada altura, exaustos, faziam uma
parada na mata e, despreocupados, tomavam banho num igarapé. Contudo, o
caddver de Arowé sempre voltava a vida depois de ter sido abandonado. Era tio
resistente que ninguém podia acabar com ele. Voltava a si e saia no encalgo de seus
agressores, alcangava-os e flechava-os, até o altimo. Acontecia sempre do mesmo
modo. Ninguém conseguia matar Arowé. Ele era mesmo muito tenaz e belicoso.

Com o passar do tempo, seus inimigos, perplexos, perguntavam-se: “0O
que faremos? Como conseguiremos fazer com que morra para sempre?”. Al-
guém propds: “Vamos decapita-lo!”. Todos concordaram e se puseram logo a
caminho para tentar acabar com ele. Crivaram de novo o corpo de Arowé de
flechas e, dessa vez, ndo se contentaram em deixd-lo por morto no chao da
floresta. Cortaram-lhe a cabeca e, assim, apesar de todos os seus esforgos, Aro-
wé nao foi mais capaz de escapar da vinganca de seus inimigos. Recobrou um
sopro de vida e tentou recolocar a propria cabeca no pescogo virias vezes, mas

Tx

12868 - A queda do cbu.indd 72 aMafs 1230 PM




em vio. Acabou morrendo mesmo. Entdo, seu fantasma se dividiu e se propa-
gou para longe, em todas as direcoes. Foi assim que ele nos ensinou a coragem
guerreira. Que os brancos ndo pensem que os Yanomami sio valentes a toa.
Devemos nossa valentia a Arowé.”

O cadiver decapitado de Arowé jazia sobre as folhas secas que cobriam o
solo. Todo o seu sangue tinha se esparramado pelo chio, aos poucos. Entio, as
vespas da floresta se reuniram com as formigas xiho e kaxi nas folhas ensan-
guentadas para se fartarem. Foi assim, sorvendo o sangue de Arowg, que elas
ficaram agressivas, e sua picada, tio dolorosa. Quando vemos um ninho de
vespas numa arvore, niao ousamos chegar perto. Sdo muitas as vespas na mata,
e outras tantas suas imagens. Por isso também as fazemos descer como espiri-
tos xapiri, para atacar os seres maléficos™ ou flechar os xapiri guerreiros dos
xamds distantes. Passei a ter o nome de Kopenawa porque se parece com o dos
espiritos vespa cujas imagens vi beber o sangue do grande guerreiro Arowé
quando tomei o p6 de yakoana. Assim recebi esse nome para defender os meus
e proteger nossa terra, pois foi Arowé, no primeiro tempo, que ensinou a bra-
vura a nossos antepassados.

Se os brancos nio tivessem entrado em nossa floresta quando eu era crian-
¢a, com certeza eu teria me tornado um guerreiro e, tomado pela raiva, teria
flechado outros Yanomami por vinganca. Cheguei a pensar nisso. Mas nunca
matei ninguém. Sempre contive meus maus pensamentos acima de mim e fiquei
quieto, lembrando-me dos brancos. Dizia a mim mesmo: “Se eu flechar um dos
nossos, esses forasteiros que cobicam a floresta dirdo que sou mau e ndo tenho
nenhuma sabedoria. Nao farei isso, porque sio eles que nos matam com suas
doencas e suas espingardas. Hoje, € contra eles que devo dirigir meu rancor”.

Assim, pouco a pouco, meu nome foi ficando mais longo. Primeiro foi Da-
vi, 0 nome que os brancos me atribuiram na infancia, depois foi Kopenawa, o
que me deram mais tarde os espiritos vespa. E por fim acrescentei Yanomami,
que € palavra sdlida que nio pode desaparecer, pois € 0 nome do meu povo. Eu
ndo nasci numa terra sem arvores. Minha carne nio vem do esperma de um
branco.* Sou filho dos habitantes das terras altas da floresta e cai no solo da va-
gina de uma mulher yanomami. Sou filho da gente a qual Omama deu a existén-
cia no primeiro tempo. Nasci nesta floresta e sempre vivi nela. Hoje, meus filhos
e netos, por sua vez, nela crescem. Por isso meus dizeres sio os de um verdadei-
ro yanomami. Sdo palavras que me ficaram na soliddo, depois da morte de meus
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antigos. Sdo palavras que os espiritos me deram em sonho e também palavras
que vieram a mim escutando as maledicéncias dos brancos a nosso respeito.
Estdo enraizadas com firmeza no fundo de meu peito. Sdo essas as palavras que
eu gostaria de fazer ouvir, agora, com a ajuda de um branco que pode fazer com
que sejam escutadas por aqueles que ndo conhecem nossa lingua.

Vocés ndo me conhecem e nunca me viram. Vivem numa terra distante.
Por isso quero que conhegam o que os nossos antigos me ensinaram. Quando
eu era mais jovem, nio sabia nada. Depois, pouco a pouco, comecei a pensar
por conta propria. Hoje, todas as palavras que os antigos possuiam antes de mim
sdo claras em minha mente. Sao palavras desconhecidas pelos brancos, que
guardamos desde sempre. Desejo, portanto, falar-lhes do tempo muito remoto
em que 0s ancestrais animais se metamorfosearam e do tempo em que Omama
nos criou, quando os brancos ainda estavam muito longe de nés. No primeiro
tempo, o dia ndo acabava nunca. A noite nio existia. Para copular sem serem
vistos, nossos ancestrais tinham de se esconder na fumaca de suas fogueiras.
Afinal flecharam os grandes pdssaros da noite, os Titi kikf, que choravam no-
meando os rios, para que a escuridio descesse sobre eles.® Além disso, eles se
transformavam em caga sem parar. Assim, foi depois de todos terem virado ani-
mais, depois de o céu ter caido, que Omama nos criou tais como somos hoje.™

MNossa lingua € aquela com a qual ele nos ensinou a nomear as coisas. Foi
ele que nos deu a conhecer as bananas, a mandioca e todo o alimento de nossas
rogas,” bem como todos os frutos das arvores da floresta. Por isso queremos
proteger a terra em que vivemos. Omama a criou e deu a nos para que vivés-
semos nela. Mas os brancos se empenham em devasta-la, €, se nao a defender-
mos, morreremos com ela.

Nossos antepassados foram criados nesta floresta ha muito tempo. Ainda
ndo sei muito a respeito desse primeiro tempo. Por isso penso muito nele. As-
sim meus pensamentos, quando estou so, nunca sio calmos. Busco no fundo
de mim as palavras desse tempo distante em que os meus vieram a existir.
Pergunto-me como seria a floresta quando era ainda jovem e como viviam
nossos ancestrais antes da chegada das fumacas de epidemia® dos brancos.
Tudo o que sei é que, quando essas doencas ainda ndo existiam, o pensamento
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de nossos maiores era muito forte. Viviam na amizade entre os seus e guerrea-
vam para se vingar de inimigos. Eram como Omama os havia criado.

Hoje, os brancos acham que deveriamos imitd-los em tudo. Mas ndo é o
que queremos. Eu aprendi a conhecer seus costumes desde a minha infancia e
falo um pouco a sua lingua. Mas nio quero de modo algum ser um deles. A
meu ver, 50 poderemos nos tornar brancos no dia em que eles mesmos se
transformarem em Yanomami. Sei também que se formos viver em suas cida-
des, seremos infelizes. Entio, eles acabardo com a floresta e nunca mais deixa-
riao nenhum lugar onde possamos viver longe deles. Nao poderemos mais ca-
¢ar, nem plantar nada. Nossos filhos vao passar fome. Quando penso em tudo
iss0, fico tomado de tristeza e de raiva.

Os brancos se dizem inteligentes. Ndo o somos menos. Nossos pensamen-
tos se expandem em todas as diregoes e nossas palavras sio antigas e muitas.
Elas vém de nossos antepassados. Porém, nio precisamos, como os brancos,
de peles de imagens para impedi-las de fugir da nossa mente. Nao temos de
desenha-las, como eles fazem com as suas. Nem por isso elas irdo desaparecer,
pois ficam gravadas dentro de noés. Por isso nossa memoria € longa e forte. O
mesmo ocorre com as palavras dos espiritos xapiri, que também sdo muito
antigas. Mas voltam a ser novas sempre que eles vém de novo dangar para um
jovem xamd, e assim tem sido ha muito tempo, sem fim. Nossos xamas mais
antigos nos dizem: “Agora € sua vez de responder ao chamado dos espiritos.
Se pararem de fazé-lo, ficardo ignorantes. Perderdo seu pensamento e por mais
que tentem chamar a imagem de Teosi para arrancar seus filhos dos seres ma-
léficos, ndo conseguirdo”.

As palavras de Omama e as dos xapiri sao as que prefiro. Essas sdo minhas
de verdade. Nunca irei rejeiti-las. O pensamento dos brancos é outro. Sua
memoria € engenhosa, mas estd enredada em palavras esfumacadas e obscuras.
O caminho de sua mente costuma ser tortuoso e espinhoso. Eles nio conhecem
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de fato as coisas da floresta. S6 contemplam sem descanso as peles de papel em
que desenharam suas proprias palavras. Se ndo seguirem seu tragado, seu pen-
samento perde o rumo. Enche-se de esquecimento e eles ficam muito ignoran-
tes. Seus dizeres sdo diferentes dos nossos. Nossos antepassados nio possuiam
peles de imagens e nelas ndo inscreveram leis. Suas tnicas palavras eram as que
pronunciavam suas bocas e eles ndo as desenhavam, de modo que elas jamais
se distanciavam deles. Por isso os brancos as desconhecem desde sempre.

Eu ndo aprendi a pensar as coisas da floresta fixando os olhos em peles de
papel. Vi-as de verdade, bebendo o sopro de vida de meus antigos com o pé de
yakoana que me deram. Foi desse modo que me transmitiram também o sopro
dos espiritos que agora multiplicam minhas palavras e estendem meu pensa-
mento em todas as diregdes. Ndo sou um ancido e ainda sei pouco. Entretanto,
para que minhas palavras sejam ouvidas longe da floresta, fiz com que fossem
desenhadas na lingua dos brancos. Talvez assim eles afinal as entendam, e
depois deles seus filhos, e mais tarde ainda, os filhos de seus filhos. Desse mo-
do, suas ideias a nosso respeito deixardo de ser tio sombrias e distorcidas e
talvez até percam a vontade de nos destruir. Se isso ocorrer, 0s nossos ndo mais
morrerio em siléncio, ignorados por todos, como jabutis escondidos no chao
da floresta.

A imagem de Omama disse a nossos antepassados: “Vocés viverdo nesta
floresta que criei. Comam os frutos de suas arvores e cacem seus animais.
Abram rogas para plantar bananeiras, mandioca e cana-de-agtcar. Deem gran-
des festas reahu!”® Convidem uns aos outros, de diferentes casas, cantem e
oferecam muito alimento aos seus convidados!”. Nio disse a eles: “Abandonem
a floresta e entreguem-na aos brancos para que a desmatem, escavem seu solo
e sujem seus rios!”. Por isso quero mandar minhas palavras para longe. Elas
vém dos espiritos que me acompanham, ndo sio imitagoes de peles de imagens
que olhei. Estio bem fundo em mim. Faz muito tempo que Omama e nossos
ancestrais as depositaram em nosso pensamento e desde entao nds as temos
guardado. Elas ndo podem acabar. 5e as escutarem com atengio, talvez os bran-
cos parem de achar que somos estipidos. Talvez compreendam que € seu pro-
prio pensamento que € confuso e obscuro, pois na cidade ouvem apenas o ruido
de seus avides, carros, radios, televisores e maquinas. Por isso suas ideias cos-
tumam ser obstruidas e enfumacadas. Eles dormem sem sonhos, como macha-
dos largados no chio de uma casa. Enquanto isso, no siléncio da floresta, nos,
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xamas, bebemos o p6 das drvores yikoana hi, que € o alimento dos xapiri.
Estes entio levam nossa imagem para o tempo do sonho. Por isso somos capa-
zes de ouvir seus cantos e contemplar suas dangas de apresentagio enquanto
dormimos. Essa € a nossa escola, onde aprendemos as coisas de verdade.

Omama nio nos deu nenhum livro mostrando os desenhos das palavras
de Teosi, como os dos brancos. Fixou suas palavras dentro de nos. Mas, para que
os brancos as possam escutar, € preciso que sejam desenhadas como as suas. Se
ndo for assim, seu pensamento permanece oco. Quando essas antigas palavras
apenas saem de nossas bocas, eles nao as entendem direito e as esquecem logo.
Uma vez coladas no papel, permanecerio tio presentes para eles quanto os
desenhos das palavras de Teosi, que ndo param de olhar.™ Isso talvez os faca
dizer: “E verdade, os Yanomami nio existem a toa. Nio cairam do céu. Foi
Omama que os criou para viverem na floresta”. Por enquanto, os brancos con-
tinuam mentindo a nosso respeito, dizendo: “Os Yanomami sio ferozes. S0 pen-
sam em fazer guerra e roubar mulheres. Sao perigosos!”. Tais palavras sio nos-
sas inimigas e nos as odiamos. Se fossemos ferozes de verdade, forasteiro algum
jamais teria vivido entre nds.” Ao contrdrio, tratamos com amizade os que
vieram a nossa terra para nos visitar. Moraram em nossas casas e comeram
nossa comida. Essas palavras torcidas sdo mentiras de maus convidados. Ao
retornarem a suas casas, poderiam ter dito a todos, ao contrério: “Os Yanomami
amarraram minha rede em sua casa e com generosidade me ofereceram sua
comida. Que vivam na floresta como seus antepassados antes deles! Que seus
filhos sejam muitos e sempre sauddveis! Que continuem cagando, dando festas
reahu e fazendo dangar seus espiritos xapiri!”.

Em vez disso, nossas palavras foram enredadas numa lingua de fantasma,
cujos desenhos tortos se espalharam entre os brancos, por toda parte. E acaba-
ram voltando para nos. Foi doloroso e revoltante para nos, pois tornaram-se
palavras de ignorancia. Nio queremos mais ouvir essas velhas palavras a nosso
respeito. Pertencem aos maus pensamentos dos brancos. Tampouco quero
ouvi-los repetir: “As palavras dos Yanomami para defender a floresta sio men-
tira. Ela logo estara vazia. Eles sdo poucos e vio todos virar brancos!”. Por isso
quero fazer com que essas palavras ruins sejam esquecidas e substituidas pelas
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minhas, que sdo novas e direitas. Ao escutd-las, os brancos nao poderao mais
pensar que somos como seres maléficos ou caca na floresta.

Quando seus olhares acompanharem o tragado de minhas palavras, vocés
saberio que estamos ainda vivos, pois a imagem de Omama nos protege. En-
tao, poderdo pensar: “Eis ai belas palavras! Os Yanomami continuam vivendo
na floresta como seus antepassados. Residem em grandes malocas, onde dor-
mem em suas redes, perto de suas fogueiras. Comem banana e mandioca de
suas rocas. Flecham os animais na floresta e pescam peixes em seus rios. Pre-
ferem sua comida aos alimentos mofados dos brancos, fechados em caixinhas
de ferro ou estojos de plastico. Convidam uns aos outros, de casas diferentes,
para dancar durante suas grandes festas reahu. Fazem descer seus espiritos
xapiri. Falam sua propria lingua. Seus cabelos e olhos continuam semelhantes
aos de Omama. Ndo viraram brancos. Continuam vivendo nas mesmas terras
que, do alto de nossos avides, parecem vazias e silenciosas. Nossos pais ja
causaram a morte de muitos de seus maiores. Ndo devemos continuar nesse
mau caminho”.*

Longe de nossa floresta, hda muitos outros povos além de nés. Contudo,
nenhum deles tem um nome semelhante ao nosso. Por isso devemos continuar
vivendo na terra em que Omama nos deixou no primeiro tempo. Somos seus
filhos e genros. Mantemos o nome que nos deu. Desde que nos encontraram,
os brancos nao param de nos perguntar: “Quem sdo vocés? De onde vém? Co-
mo se chamam?”. Querem saber o que nosso nome, Yanomami, significa. Por
que tamanha insisténcia? Alegam que € para pensar direito. Achamos que, ao
contrario, isso € ruim para nés. Que resposta lhes daremos?™ Queremos prote-
ger nosso nome. Nio nos agrada repeti-lo a torto e a direito. Seria maltratar a
imagem de Omama. Ndo € assim que falamos. Por isso, ninguém quer respon-
der as suas perguntas.

Somos habitantes da floresta. Nossos ancestrais habitavam as nascentes
dos rios muito antes de os meus pais nascerem, e muito antes do nascimento
dos antepassados dos brancos. Antigamente, éramos realmente muitos e nossas
casas eram muito grandes. Depois, muitos dos nossos morreram quando che-
garam esses forasteiros com suas fumacas de epidemia e suas espingardas. Fi-
camos tristes, e sentimos a raiva do luto demasiadas vezes no passado. As vezes
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até tememos que os brancos queiram acabar conosco. Porém, a despeito de
tudo isso, depois de chorar muito e de por as cinzas de nossos mortos em es-
quecimento,” podemos ainda viver felizes. Sabemos que os mortos vao se jun-
tar aos fantasmas de nossos antepassados nas costas do céu, onde a caga ¢é
abundante e as festas nao acabam. Por isso, apesar de todos esses lutos e pran-
tos, nossos pensamentos acabam se acalmando. Somos capazes de cagar e de
trabalhar de novo em nossas rogas. Podemos recomegar a viajar pela floresta e
a fazer amizade com as pessoas de outras casas. Recome¢amos a rir com nossos
filhos, a cantar em nossas festas reahu e a fazer dangar os nossos espiritos xa-
piri. Sabemos que eles permanecem ao nosso lado na floresta e continuam
mantendo o céu no lugar.
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