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Resumo:

Este artigo visa explorar aspectos da identidade indigena entre os Arara da Volta
Grande do Xingu, povo de 228 pessoas que habita a margem direita do rio Xingu,
municipio de Senador Jose Porfirio (PA). Partindo da nocdo de “impactados” e
“indigenas”, procuro entender como essas dimensdes organizam a acdo politica
direcionada para o exterior das aldeias e os direitos e deveres de seus co-residentes nos
seus interiores. A dimensdo indigena recebe destaque e esta articulada a concepgdes
particulares sobre genealogia, heranca, sangue, mistura e corpo. A partir delas procuro
esbocar os principios de uma teoria nativa acerca da identidade e sobre a mistura em um

contexto multiétnico.
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Introducéo

Esse € um artigo exploratério sobre aspectos da identidade Arara da Volta Grande
do Xingu, povo que habita uma Terra Indigena (TI) situada na margem direita do rio
Xingu, no municipio de Senador José Porfirio (PA). Essa tematica € parte de uma
pesquisa mais ampla cujo objetivo € compreender os atuais desafios enfrentados pelos

Arara® no esforco de resgate e fortalecimento de sua identidade indigena no contexto

! Trabalho apresentado na 32a Reunido Brasileira de Antropologia, realizada entre os dias 30 de
outubro e 06 de novembro de 2020. O presente trabalho foi realizado com apoio da Coordenacdo de
Aperfeicoamento de Pessoal de Nivel Superior — Brasil (CAPES) — Cddigo de Financiamento 001.

2 Para o0s propositos deste artigo, quando faco mencédo aos Arara refiro-me especificamente aos
Arara da Volta Grande do Xingu. Essa qualificacdo é importante na medida que seus outros parentes das
Tls Arara e Cachoeira Seca, ambas localizadas no rio Iriri, também sdo chamados Arara. Embora se
considerem parentes, o fazem como muito distantes e guardam diferencas significativas entre eles. Além
da lingua materna dos Arara da Volta Grande do Xingu ser o portugués, estes Ultimos acabaram se inserido
no sistema multiétnico da localidade e assumindo novas formas de organizacéo social e costumes diferentes
de seus parentes rio acima.



multiétnico da Volta Grande e do médio Xingu. Nesse processo, destaca-se um esfor¢co
de negociacdo ndo s6 com outros povos, indigenas e nao indigenas, mas também com
grandes empreendimentos, como a Usina Hidrelétrica (UHE) de Belo Monte e a chegada

da mineragdo Belo Sun.

O tema em questdo € um recorte dessa pesquisa. Parto do seguinte
questionamento, quais sao os critérios para identificar quem é Arara e 0 que isso diz sobre
0 que é ser indigena na Volta Grande do Xingu hoje. As elaboragdes de meus
interlocutores sobre sua identidade abordam um conjunto de temas trabalhado pela
etnologia e antropologia amaz6nica. Nela merecem destaque a no¢do de sangue que €
justificada por uma genealogia que se expressa no tempo, a chegada dos Arara na regiao
e 0s casamentos interétnicos que eles estabeleceram, e que ambas ddo a atual

configuracdo do corpo e de sua identidade étnica.

Os motivos pelos quais optei por esse recorte sdo pela importancia atribuida pelos
interlocutores a essa questdo e por ela ser uma das portas de acesso a esse universo em
(re)construcdo. Ademais, acredito que uma investigacdo sobre como a identidade Arara
hoje é construida guarda paralelo com experiéncia de outros povos do médio Xingu, como
0s Xipaya e Kuruaya moradores de Altamira (Arnault, 2016). Assim, uma investigacao
sobre esses critérios pode nos conduzir a alguns principios de identificacdo que indigenas,
que mantém longo contato com n&o indigenas e, por vezes, considerados emergentes, na
regido mobilizam. Também me pareceu oportuno apresentar o caso dos Arara neste grupo
trabalho, pois penso que ele pode ajudar a estabelecer didlogo com temas importantes
para a etnologia sobre os indigenas do nordeste e da Amazo6nia. Espero, com isso, receber

sugestdes e ampliar o campo de dialogo sobre os temas em questéo.

Antes de adentrar ao texto, é importante localizar a partir de qual experiéncia ele
é construido. Ele é baseado em uma experiéncia de 7 meses de trabalho de campo junto
aos Arara, conduzida entre julho de 2019 a marco de 2020. Nesse tempo atuei como
técnico de campo de uma empresa que executa acdes de mitigacdo ambiental junto a
indigenas na rota Volta Grande do Xingu vinculadas ao Programa Basico Ambiental —
Componente Indigena (PBA-CI) da Usina Hidrelétrica de Belo Monte. Minha posicéo
era de servir de intermediario entre os indigenas e a empresa, repassando suas demandas,
trazendo esclarecimentos, mobilizando os indigenas para atividades, assessorando-os e,
eventualmente, acompanhando-os em reunides com érgdos, como Funai, Prefeituras e

Secretarias Municipais, Ibama e outros, quando eles julgavam necessarios. A experiéncia



de campo foi completada pela leitura de uma parte da bibliografia e também de entrevistas
feitas a distancia, pois o ingresso em Tls esté suspenso devido a crise sanitaria decorrente
do Covid-19.

Além dessa introducéo, o texto dispde de outras cinco. Comeco apresentando 0s
Arara e parte de seu historico recente que vai da chegada a regido da Volta Grande, as
uniBes com os Juruna e ndo indigenas, conformando a base da atual mistura. Em seguida,
abordo duas dimensfes da identidade Arara que sdo mobilizadas atualmente, a de
impactados e de indigenas, e mostro como ela expressa uma orientagcdo para o exterior e
outra para o interior e como ela regula direitos e deveres nas aldeias da Volta Grande
hoje. A partir dai, procuro explorar algumas nog¢des nativas do que é ser indigena, dando
destaque para como a genealogia, descendéncia e sangue operam e conformam a mistura.
Na conclusdo, fago um resumo das sessdes anteriores e afirmo que a vigéncia desses
principios garante um leque de possibilidades de identidades étnicas a disposi¢do de uma
pessoa. Por fim, busco estabelecer aproximacdes e distanciamentos do caso dos Arara
com os do Xipaya, Kuruaya moradores de Altamira (Arnault, 2016) e dos Karaja de
Buridina (Nunes, 2010) para reforcar a hipdtese de que, em uma situagdo multiétnica, a
condicdo de mestico e de seu corpo aparecem como condi¢cdes que permitem a eles a
possibilidade de atuar nos mundo indigenas e ndo indigenas. De modo semelhante,
avanco na hipotese de que em sistemas multiétnicos marcados pela mistura, a énfase na
dimensdo hereditaria embora possa reduzir a participacdo de processos construtivos de
parentesco e identidade ele ndo é acompanhado de um engessamento de possibilidades,

mas sim de seu deslocamento da plasticidade para uma orientacdo vertical.

Breve Histoérico

Antes de mais nada, é importante qualificar quem é o povo em questdo. Os Arara
da Volta Grande do Xingu habitam uma Tl hom6nima situada no trecho conhecido como
Volta Grande do Xingu. Eles sdo um dos povos da familia caribe na regido do Médio
Xingu e atualmente sua lingua materna é o portugués. Embora a terra tenha sido
homologada em 2005, sua regularizagcdo aconteceu no ambito das medidas mitigadoras
decorrentes da instalacdo da UHE Belo Monte, ja na década de 2010. Sua area é de
25.524,59 ha, incluindo 10 ilhas a beira do rio Xingu e uma ilha no rio Bacaja (Arara e
Juruna, 2018; Patricio, 2012; Patricio, M. M., 2005). Tanto os Arara, quanto o0s Juruna da



TI Paquicamba, tiveram suas terras impactadas pelo empreendimento energético e estdo
situadas no Trecho de Vazéo Reduzida (TVR) do rio Xingu, no qual parte da vazéo do
rio é desviada para geracao de energia (Arara e Juruna, 2018). Entre os Arara, atualmente
existem trés aldeias, Terra Wangd, Guary-Duan e Itkoum. No inicio de 2019, o nimero
total de habitantes da Tl era de 228 pessoas distribuidas em trés aldeias e em outros
nacleos afastados. Na mais antiga, Terrd Wanga, habitam 105 pessoas, na Guary-Duan
64 e na Itkoum 26 pessoas. Essa populagdo, entretanto, é flutuante. H4 uma grande
circulacdo de seus habitantes por outras localidades da Volta Grande e mesmo na cidade
de Altamira3 (Verthic, 2019).

O histérico acerca dessa populacdo remonta a meados do sec. XIX, mais
precisamente ao ano de 1853, quando se tém as primeiras noticias de um povo
denominado Arara no baixo Xingu. Parte dos registros historicos sobre esse povo sdo
decorrente de ocasides em que eles, vindo do centro da mata para a beira do rio Xingu,
procuram estabelecer contato com os Juruna, que habitavam as margens desse rio, ou néo
indigenas. A despeito das diferencas linguisticas e culturais, pois 0s Juruna € um povo
tupi da varzea do rio Xingu falante de uma lingua da familia Juruna, a relagdo entre os
dois povos eram marcada por aproximagdes e afastamentos, trocas materiais,
matrimoniais e de guerras (Arara et al., 2020; Nascimento, 2017; Patricio, M. M. et al,
2005).

N&o é minha inten¢éo neste trabalho retracgar o historico aprofundado desse povo.
Para os propositos atuais basta reter dessa literatura algumas caracteristicas como a
existéncia de (1) diferentes subgrupos (2) que habitavam o centro da mata, ou seja, de um
povo de terra firme, e (3) dispersos sobre um amplo territorio que ia desde das margens
do rio Bacaja, afluente da margem direita do rio Xingu, até o rio Iriri, afluente da margem
esquerda (Nascimento, 2017; Nimuendaju, 1948; Teixeira-Pinto, 1997; Viveiros de
Castro e Andrade, 1988). O que auxiliava a identificac@o desses diversos subgrupos Arara
como pertencentes ao mesmo povo eram as flechas compridas e os troféus de guerra como
escalpos, cranios, orelhas, colares de dentes e faces humanas destacadas. O “poste
cerimonial” chamado de Jeipari, “pau-amigo” na lingua Arara, utilizado em ritual

homénimo, era um importante elemento, assim como a armagao necessaria para extracao

3 Os censos populacionais realizados desde 2013 na regido ja conseguiram captar um aumento da
populacdo dentro das areas indigenas da regido, estando provavelmente associado a oferta de bens e
beneficios decorrentes das medidas compensatérias de Belo Monte.



de uma das bebidas rituais provenientes da palmeira inaja, a aremko. (Teixeira-Pinto, op.
cit.; Nimuendaju, op. cit.). A partir de relatos de dois principais informantes Arara,
Ananum e Ledncio Arara, Patricio (2005) conseguiu identificar que os atuais Arara da
Volta Grande sdo resultados de dois subgrupos dos antigos Arara da Bacajad. Como
evidéncia dessa ligacdo encontram-se a lembranca de ancides Juruna e Arara na regido
da Volta Grande da existéncia de postes cerimoniais Jeipari e armagdes para confecgédo
do aremko préximo as malocas dos pais e avos de Lebncio e Ananum Arara. Os
antepassados dos atuais Arara em quest&o, se instalaram definitivamente na VVolta Grande
do Xingu regido proximo da virada do séc. XX. Essa migracdo esteve atrelada ao
crescente acirramento de conflitos intertribais na regido do interflivio Xingu-Bacajé,

decorrentes da chegada de grupos Mebéngdkre (Arara et al., 2020, p. 161-162).

A chegada dos Arara na regido da Volta Grande se inscreve em um processo mais
geral de mudancas territoriais e econémicas importantes na Amazdnia, com a expansado
da economia da borracha e mais adiante com a implantacdo de projetos de ocupagéo
territorial pelo governo federal. No nivel local, suas facetas foram o acirramento de
conflitos tribais e entre indigenas e ndo indigenas. Ao que parece, esse deslocamento
Arara pode ser considerada como uma alternativa para sua sobrevivéncia. Assim, a regido
da Volta Grande, que anteriormente era majoritamente ocupada por grupos Juruna, foi
cada vez mais integrada aos ciclos de exploracdo econdémica da regido, como a borracha
e a caca ao gato, recebendo migrantes indigenas e ndo indigenas e criando um espaco,
forcado ou ndo, de convivéncia. Em termos étnicos, € possivel imaginar o cenario do local
em questdo na primeira metade do séc. XX uma situacdo semelhante aquele do Baixo
Urubamba descrito por Gow (1991). Um local limitrofe no qual se instalaram uma
populagdo mestica, convivendo de um lado com os patrdes, baseados na Ilha da Fazenda,
Altamira ou Porto de Moz, unico canal possivel de acesso a mercadorias, de outro com
parte dos indigenas que mantinham contatos intermitentes com ndo indigenas ou ainda

indigenas em isolamento.

Ainda acerca de seu historico, € importante ressaltar que os registros historicos e
a historia oral do grupo, apontam para uma longevidade das unides entre Arara e Juruna,
que remonta meados do séc. XIX. A instalacdo definitiva dos Arara na Volta Grande
consolidou essa tendéncia de unido entre os dois povos e também permitiu casamentos
com ndo indigenas o que trouxe novas transformacfes. Embora os casamentos entre

Juruna e Arara perseverem até hoje eles ocorrem menos do que aqueles com ndo



indigenas, indicando que estes Gltimos parecem ser atualmente os parceiros matrimoniais

preferenciais dos Arara (Patricio, M. M. et al, 2005).

A genealogia do qual Ledncio Arara, importante referéncia para os Arara,
apresentam uma dimenséo desse processo, nela € possivel identificar ancestrais indigenas
Juruna, Arara e ndo indigenas. Lebncio é filho de um migrante nordestino ndo indigena e
de uma mulher filha de um Arara com uma Juruna. No esforco de resgate da identidade
indigena e luta pela demarcacgdo da terra, Ledncio se reconhece como Arara, 0 que gera
discussdes acaloradas entre ele e seus parentes Juruna. Na opinido de Fortunato Juruna®,
a mae de Ledncio era Juruna e ndo Arara, conforme afirmava o segundo. Este ultimo,
munido do conhecimento da trajetoria do igarapé Sucuriju até a Volta Grande, assim
como a longevidade da unido Juruna-Arara, reconhecia a possibilidade de os
descendentes herdarem as duas identidades. Entretanto, em determinado momento de sua
vida ele passou a privilegiar a identidade Arara em detrimento da Juruna. Um dos

objetivos desse artigo é procurar subsidios para entender essa querela.

Questodes de identidade e acesso a recursos

Durante o periodo que passei com eles, pude identificar duas dimensGes da
identidade Arara que sdo mobilizadas de forma recorrente: as de impactado e de indigena.
Ambas facetas sdo critérios importantes para regular direitos e deveres nas Tls da Volta
Grande do Xingu. Embora o foco deste trabalho seja no segundo, é necessario dizer

algumas sobre o primeiro.

A nocgdo de impactado é mobilizada pelos Arara no &mbito das reunifes com
6rgdos de governo, empreendedores e outros parentes indigenas, geralmente para batalhar
pela implementagdo das medidas mitigadoras da UHE Belo Monte, acessar a recursos e
beneficios decorrente do PBA-CI em vigéncia no médio Xingu. Ou seja, nas ocasides em
que lidam com agentes externos a sua Tl e, me parece, como um complemento ou aditivo
ao fato de serem “indigenas”. Atualmente a no¢do de impactado € muito difundida na
regido do médio Xingu e, a rigor, todos os seus moradores, indigenas ou ndo, podem se

considerar afetados em alguma medida pela obra. A diferenca mobilizada pelos Arara

4 Fortunato Juruna é um dos netos de Miratu Juruna, importante chefe Juruna na virada para o séc.
XX no qual Coudreau se encontrou durante sua viagem ao Xingu (Coudreau, 1977).



nesse quesito estd no grau desse impacto, eles, junto com seus parentes Juruna da TI
Paquicamba e demais moradores da Volta Grande do Xingu, se consideram 0s mais
impactados. Essa diferenca esta informada por uma nocéo de localidade, pois onde
moram € a regido proxima de onde a barragem foi construida e que teve o curso de agua
desviado para geracdo de energia elétrica. Essas intervencfes trouxeram impactos
ecoldgicos significativos que ainda estdo em andamento e esse conjunto de modificacdes
afetou seu modo de vida antes baseado na pesca para subsisténcia e comercializacdo. Essa
percepcdo empirica acerca de zonas que sa0 mais ou menos impactadas encontram
também respaldo nos relatdrios e estudos sobre o empreendimento que identificam a
Volta Grande do Xingu como a Area de Influéncia Direta (AID) da obra. Se os Arara se
reconhecem como um dos mais impactados pelo empreendimento, ela também é
acompanhada de uma percepcdo de que eles ndo tém sido priorizados em relacéo as
medidas mitigadoras. Essa compreensdo tem orientando a pratica politica dos Arara e
Juruna em suas reunides e reinvindicagdes, colocando-o0s, por vezes, também em

desacordo com outros povos indigenas rio acima.

Se anogdo de impactado é um importante recurso mobilizado pelos indigenas para
batalhar pela atracdo e implementacdo de projetos e beneficios, ou seja, voltados para o
exterior de suas comunidades, no interior essa nogéo cede seu lugar de importancia para
a de indigena. Isso porque o acesso aos beneficios adquiridos por meio de reivindicacoes
de seus direitos obedece a uma ordem especifica que vai daqueles que tem acesso livre,
aqueles que podem acessa-lo com critérios, e por fim, aqueles que ndo tem esse direito.
Os beneficios que aqui coloco em evidéncia sdo de ordem variada, parte atrelado ao fato
de os Arara terem o seu estatuto de povo indigena devidamente reconhecido pelo Estado
e parte ao fato de estarem incluidos em um programa de mitigacdo de impactos de um
grande empreendimento. No primeiro quesito inclui-se a demarcacdo de um territdrio
indigena, direito a educacdo diferenciada por parte da prefeitura, serem contemplados
pela Distrito Sanitario Indigena (DSEI), com acesso a medicamentos, remogdo em casos
graves, diagndsticos e tratamentos. No segundo, incluem a participacdo no PBA-CI de

Belo Monte que encobre um enorme conjunto de atividades®. E importante ressaltar que,

5 As atividades assistidas pelo PBA-CI da UHE Belo Monte englobam um conjunto tematico
expressos pelos programas hora vigentes que sdo: Programa de Patriménio Cultural Material e Imaterial;
Programa de Fortalecimento Institucional, voltado para formacdo e apoio na gestdo das associacdes



na atual conjuntura do médio Xingu, o apoio decorrente do PBA-CI pode vir a suprir
demandas que 6rgdos do Estado venham a deixar a desejar. Por fim, mas ndo menos
importante, acesso privilegiado a parceiros como o MPF-PA, Ongs e jornalistas para

catalisar suas causas e demandas como forma de pressionar governo e entidades privadas.

Como pode ser visto acima, ser indigena nessas condi¢des pode trazer algumas
vantagens, especialmente em uma regido em que acesso a servicos &, em geral, precario.
E o primeiro critério que franqueia sua obtencdo é ser considerado indigena. Mas ndo
basta ser indigena. Um Arara provavelmente ndo tera acesso a beneficios do PBA-CIl em
uma aldeia da Tl Paquicamba, assim como um Juruna da Tl Paquicamba ndo teriam
acesso a beneficios garantidos para T1 Arara da VVolta Grande Xingu. A forma encontrada
pelos indigenas de regularem os direitos a beneficios dirigidos para cada aldeia é por meio
da elaboracdo de censos. Uma vez que os 6rgdos do estado tomam como unidade da
organizacdo social indigena a aldeia, os censos seguem esse principio®. Neles séo listados
todos os moradores de uma aldeia, indigenas e ndo indigenas. Os censos ficam sob a
guarda dos técnicos de enfermagem indigena a frente da farmacia. Assim, além de ser
indigena, os servigos ofertados pelas aldeias séo prioritariamente garantidos para aqueles
gue constam como moradores em seus censos. Dessa forma, um Arara de uma aldeia que
reivindique uma parcela da cota de combustivel de outra aldeia da TI Arara
provavelmente ndo tera sucesso. E a justificativa para isso é categdrica, “fulano ndo esta
no censo”. Porém, esses beneficios ndo sdo exclusivamente distribuidos para os Arara.
Na&o indigenas ou outros povos indigenas podem ter acesso a eles por meio da relacdo

com um Arara, geralmente enquanto conjuge.

Conforme foi visto acima, 0 acesso a recursos e beneficios a disposicéo das aldeias
Arara é regulado pela identificacdo de um indigena e, em seguida, por extensdo a seus

cdnjuges. Mas ndo é qualquer indigena, entre os Arara a prioridade é distribuir recursos

indigenas; Programa de Educacéo Escolar Indigena; Programa de Gestdo Territorial Indigena; Programa
de Supervisdo Ambiental do Meio Fisico e Bidtico; Programa de Atividades Produtivas; Programa de
Infraestrutura nas Aldeias; Programa Integrado de Salde Indigena; Programa de Comunicagdo Indigena e
Programa de Comunicagdo para Nao Indigenas (Norte Energia, 2016). Como agfes desses programas
incluem atividades de apoio de formac&o, capacitacdo e monitoramento de indigenas nas diversas frentes e
assim como auxilio com fornecimento de insumos como combustiveis para locomog¢do e alimentacdo
elétrica (mensal), ferramentas para trabalho em rocas e para atividades de pesca.

® Ha um descompasso entre a forma com que os beneficios exteriores sdo cedidos e gerenciados e
a organizacdo social dos Arara. Enquanto a primeira é centrada em aldeias como suas unidades, a segunda
é orientada por lacos de parentesco, afinidade e compadrio. Essa discrepancia traz consequéncias diversas,
infletindo nos padrBes de habitacdo com inchagco de algumas localidades, incremento na percepcao de
apropriaces desiguais de beneficios, potencializagdo de situagdes conflitivas, etc. (Xavier Ferreira, 2020).



e beneficios para os Arara em sua propria aldeia, seus conjuges e parentes proximos. Essa
qualificacdo é necessaria pois, a caracteristica multiétnica da VVolta Grande faz com que
existam diversos povos indigenas nas proximidades e mesmo dentro das TIs’. Essa
diversidade ndo representa grandes dificuldades para os moradores da Volta Grande do
Xingu que sabem facilmente identificar quem é indigena daqueles que ndo o sdo. Nesse
contexto particular, a dificuldade é colocada em outro nivel, naquele em que se demanda
a qual povo determinada pessoa pertence. Esse tema que serd abordado na sessdo

seguinte.

Principios de identidade étnica entre os Arara

Nesta sessdo abordarei os desafios para identificacdo da identidade étnica entre
Arara. Assumindo que é relativamente facil identificar se alguém é indigena ou néo, o
padrdo de casamento interétnico coloca uma dificuldade para a identificacdo da etnia dos
filhos resultantes dessa unido. Conforme ressaltado no historico da regido, o sistema
multiétnico da Volta Grande do Xingu é baseado em uma grande miscigenacdo, se
aproximando mais do baixo Urubamba descrito por Gow (1991) do que de exemplos mais

conhecidos como o Alto Xingu e o Alto Rio Negro.

No inicio deste seculo o reconhecimento das unibes entre Juruna e Arara e de sua
condicdo de misturados trouxeram alguns problemas. Quando os Arara passaram a se
autodesignar como tal e reivindicar a demarcacgdo de sua terra, alguns ancifes Juruna
olhavam com descrédito para essa iniciativa. Conforme dito anteriormente, da
perspectiva Juruna, eles seriam todos Juruna. Da perspectiva Arara, eles sdo parte Juruna
e Arara, sendo, portanto, misturados (Patricio, M. M. et al, 2005). Para entender melhor
essa querela, é preciso resgatar os elementos e justificativas mobilizadas no esforco de
autodesignacao dos Arara. A ideia que defendo é que o descrédito manifestado por uma
parcela de seus parentes pode ser interpretado como um dos resultados dos principios de
parentesco e da identidade étnica na regido. Nesse debate se destacam os temas da

genealogia, descendéncia e de sangue, que esta atrelada a no¢Ges nativas sobre mistura e

"Em uma lista de presenca de uma reunido realizada em uma aldeia foi possivel encontrar
representantes dos seguintes povos: Arara, Juruna, Kuruaya, Xipaya e Kayapd.



corpo. Por fim, ndo é demais lembrar que a discussdo aqui feita privilegia a perspectiva

Arara.

Quando um Arara é questionado do porqué ele é Arara, a resposta mais comum é
o0 inquirido buscar se ligar a Ledncio Arara, Pird e Tintim Arara, respectivamente avo e
mée do ancido. Me parece que Lebncio foi e continua a ser o paradigma de indigena
Arara. E recorrente quando alguém fala sobre “as coisas dos Arara” se referir aos
ensinamentos que ele repassava. Nas palavras de uma de suas sobrinhas “Meu tio era
como indio brabo. Ele sabia das histérias antigas”. Guardido das histdrias do passado,
bastante conhecido na Volta Grande, seus conhecimentos foram essenciais para a
demarcacdo da TI Arara da Volta Grande do Xingu e da emergéncia do povo Arara na
regido. Como reconhecimento de sua importancia, estd em construgdo um museu indigena

em sua homenagem na sua aldeia natal (Arara et al., 2020).

A ligagdo com Ledncio Arara, seu avd ou mae, pode ser feita tanto pelo lado
materno, quanto paterno. Disso € possivel entrever alguns principios a partir dos quais
identidade desse povo € elaborada. A primeira dela é que o parentesco Arara observa um
principio cognatico. Segundo, ao recorrer a genealogia como forma de fundamentar sua
identidade, tém-se uma énfase na dimensdo hereditaria, geralmente expressa pela nogado
de “sangue”. Por Gltimo, a condic¢do de misturados afeta de maneira diferente esse calculo
quando se aborda unifes entre povos indigenas ou entre indigenas e ndo indigenas.

Abaixo explorarei esses principios.

Comecemos pelas maneiras nos quais a mistura influencia o calculo da genealogia
e da identidade indigena. Como dito, atualmente os casamentos com ndo indigenas
representam a maioria das unides matrimoniais. Porém, quando se busca saber se alguém
é indigena ou ndo, utiliza-se como referéncia apenas os antepassados indigenas da pessoa
em questdo, desconsiderando os ndo indigenas. Da mesma forma, potencialmente todos
aqueles que sao filhos de um indigena, independente se € de mée ou de pai, herdam a
identidade indigena. Esse principio da transmissdo da identidade de forma cognética a
revelia dos ancestrais ndo indigenas se estendeu até mesmo as geragdes acima de Ledncio,
que ¢ filho de uma méae indigena, esta por sua vez filha de Arara e Juruna, e de um pai

ndo indigena.

Essa caracteristica da identidade foi também descrita por Arnault (2016) entre os

Xipaya e Kuruaya moradores de Altamira. Em relacdo a seu historico recente, os Xipaya,

10



povo tupi de lingua Juruna, e Kuruaya, povo tupi da familia Munduruku, eram moradores
da regido do alto curso do rio Iriri e Curud, que vieram a estabelecer alianca entre si e
posteriormente com ndo indigenas como uma estratégia para fazer frente ao avanco dos
Mebéngokre na regido. Com isso, se juntaram a empresa seringueira no final de séc. XIX
e foram imprescindiveis para que ela tivesse sucesso. O fim do tltimo ciclo de exploracao
da borracha levou parte de seus moradores, que j& mantinham relacdes perenes com nédo
indigenas, inclusive matrimoniais, a se mudarem para a cidade de Altamira, dando origem
aos antigos bairros indigenas de Missdo e Muquico. A chegada de Belo Monte catalisou
processos de valorizacdo cultural indigenas no qual os Xipaya e Kuruaya também
tomaram parte. Esse movimento foi acompanhado por uma vocalizacdo de uma teoria
nativa acerca da mistura e de sua prépria identidade, formuladas em torno da nocdo de

indigenas citadinos.

A unido entre esses dois povos e os dilemas por eles enfrentados guardam
semelhangas significativas com os dos Arara e Juruna na Volta Grande do Xingu. Para 0s
propdsitos deste trabalho, € importante reter que houve um crescimento de unides
interétnicas em etapas, primeiro entre Xipaya e Kuruaya, e, em seguida, entre eles e ndo
indigenas. Entre eles uma parcela importante da identidade indigena é transmitida de
modo hereditario e reconhece contribui¢des de ambos os pais. No processo de valorizagao
das herancas indigenas pelos quais passaram, houve uma transformacéo na contribuicéo
dos ndo indigenas, que deixaram de ser um importante aliado para fazer frente aos
Mebéngokre e garantir a reproducéo fisica do proprio grupo, para um néo lugar, um nao

legado.

Se a énfase na dimensdo hereditaria da identidade indigena e na transmissao
cognética sdo elementos que aproximam os Xipaya e Kuruaya dos Arara, 0 que 0S
distanciam é na forma como enxergam a mistura. Entre os dois primeiros seu resultado €
concebido de modo ambivalente: se por um lado ela foi a condicdo que garantiu a
perpetuacdo fisica do grupo e criou condigdes para que seus filhos mesticos fossem
capazes de se inserir no mundo ndo indigena como bons trabalhadores, elas também os
tornaram vulneraveis aos problemas dos brancos como o alcoolismo e também sdo vistas
como causas da “perdas da tradicdo”. Nos Arara, até o presente momento, ndo encontrei
formulacbes de que a condicdo indigena herdada possa ser colocada em risco pela

mesticagem.
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A énfase que os Arara ddo na hereditariedade ocorre em detrimento a
possibilidade de uma pessoa se transformar em indigena. Segundo uma interlocutora,
caso uma pessoa se case com um Arara, com o passar do tempo ele passa a ser
considerado membro da familia, a ser tratado como parente. O cdnjuge, entdo, dispde dos
mesmos direitos de um Arara enquanto o casamento durar, passando a constar no censo
da aldeia e podendo acessar beneficios, recursos, participar das assembleias da associagdo
entre outras coisas. Essa possibilidade é extensivel para conjuges ndo indigenas e
indigenas de outras etnias. Cessando o casamento, cessam-se seus direitos também. Isso
porque, segundo a informante, um ndo indigena “ndo tem sangue” (isto é, sangue
indigena) e, por isso, ndo pode dispor de um nome indigena nos seus documentos. Tanto
é que, uma vez findo o casamento, dificilmente os cdnjuges nédo indigenas ou indigenas

de outras etnias conseguem se manter nas aldeias.

Foi visto que entre os Arara a mistura com nao indigenas ndo parece colocar em
risco a transmissdo da identidade indigena. Porém, quando se trata da mistura entre dois
povos indigenas, Juruna e Arara, por exemplo, essa transmissdo é afetada de modo
diferente. Para se compreender melhor como se da é preciso abordar aqui a nogao do
“sangue”. Inicialmente € importante ter em mente que esse termo, pela maneira com que
é mobilizado, ndo se refere a substancia como n6s conhecemos. Enquanto uma imagem
da hereditariedade, ele serve para ligar uma pessoa a seus ancestrais, Como na ocasido em
que uma pessoa busca se ligar a Ledncio pela genealogia. Porém, ao perguntar a uma
informante sobre as diferencas entre os Juruna e Arara, ela me explicava que os primeiros
eram mais “esquentados”, “brabos”. J& 0s Arara eram mais “tranquilos”, “calmos”. Mas
caso os Ultimos fossem aticados, ficavam tdo “brabos” quanto, pois, “na verdade” eles,
0s Juruna e Arara, teriam 0 mesmo “sangue”. 1sso porque assim que comegam os calculos
para identificar os ancestrais indigenas dos quais aquela pessoa é hereditaria rapidamente
se esharram nos casamentos entre Juruna e Arara. Dessa forma, o sangue também serve

como elemento que o liga, por intermedio dos ancestrais, a outros viventes.

Segundo minha interlocutora, o fato dos Arara e Juruna compartilharem do
mesmo sangue, embora remetesse a nocdo de que eles sdo relacionados, isto €, parentes,
ndo quer dizer que eles sejam iguais. Isso porque os principios da cognacdo, heranca
sanguinea e a mistura acabam gerando configuracGes muito variadas. Se saber quem €
indigena € relativamente facil para os Arara, Xipaya e Kuruaya, basta desconsiderar 0s

ancestrais ndo indigenas, essa facilidade ndo é encontrada quando se trata de determinar
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se alguém é Arara, Juruna, Xipaya, Kuruaya ou Kayapd. Certa vez uma interlocutora ao
ser indagada se era Juruna ou Arara respondeu-me, “Meu avé (MF) é sobrinho de Seu
Nego [Lebncio Arara]. Minha mae se casou com um Juruna. Eu sou os dois, porque eu
tenho sangue Juruna e Arara”. As falas das interlocutoras aqui reunidas sugerem a
possibilidade de, na ocasido do casamento de dois indigenas, seu filho herdar as

identidades indigenas de ambos o0s pais por meio da nocao de sangue.

Porém, a reunido das contribui¢fes dos pais e ancestrais em um so corpo, de seus
filhos, gera uma situacdo diferente daquela de seus pais. Isso porque a mistura de sangue
sO pode acontecer por meio de casamentos e no nivel dos filhos da relacdo. Meus
interlocutores rechacaram a possibilidade de que o convivio entre homem e mulher
possam favorecer a mistura de sangue. Ela s6 pode acontecer no nivel dos filhos. Por
outro lado, esse resultado ndo é também uma simples conjunc¢éo de duas unidades em um
corpo. Ao ser perguntada se os filhos dessa unido teriam, pois, dois sangues dentro deles,
um Juruna e outro Arara, minha informante discordou dessa possibilidade em favor da
ideia de que cada pessoa fruto de um casamento interétnico é dotada de apenas um sangue,
sendo este um resultado a partir da mistura do dos pais. Um sangue mesti¢o no qual novos
casamentos adicionam propriedades a eles, esse parece ser o resultado da mistura na Volta

Grande.

Para mim ainda ndo esta claro como as contribui¢cdes do sangue dos pais pode
atuar nos filhos. Sei que os Arara, como muitos povos amazonicos, observam regras de
couvade como forma de proteger os pais e 0s recém-nascidos dos riscos inerentes a essa
fase da vida, o que é um indicio que os pais e filhos representam algum grau de
comunidade de substancia. Porém, para entender o corpo Arara, assim como a
importancia do sangue para ele, ainda sdo necessarias mais pesquisas nesse quesito. Nao
obstante, retno aqui algumas associa¢des que pude perceber. Como ja mencionado, 0
sangue pode ser um veiculo de temperamentos, como a facilidade para ser “brabo” ou
“tranquilos”. Da mesma forma, a heranca sanguinea carrega um potencial de poder se
ligar a uma heranga indigena e reivindicar esse titulo para si. No nivel do povo, essa
possibilidade é tanto maior quanto a quantidade de misturas ocorridas no nivel
ascendentes. As possibilidades identitarias a disposicdo dos filhos misturados sdo
mobilizadas mediante a genealogia e longe de serem definitivas, podem ser

intercambidveis, varidveis e abertas a construgdes. Diferente dos Mura, onde o sangue
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assimila-se a um principio vital presente em diversas cosmologias amerindias, por hora

ndo registrei a associacdo entre sangue e capacidade agentiva entre os Arara®.

Se, por outro lado, a heran¢a sanguinea garante certa plasticidade no quesito da
escolha da identidade, essas possibilidades séo limitadas por alguns fatores. No nivel
ascendente, uma limitacdo possivel é aquela do conhecimento genealdgico das pessoas
em questdo. Poucas pessoas parecem conhecer profundamente as geracdes acima de
Lebncio. Portanto, o repertorio de identidades oriundas da mistura se restringiria as
geracOes ascendentes mais proximas (estimo que até G+2). No nivel dos descendentes
essa questdo me parece mais aberta, dando espaco para a pessoa decidir sua filiagdo. Um
exemplo de como essas possibilidades se dao, inclusive para permitir novas construcoes
a partir delas, foi a resposta que tive ao perguntar de qual povo seria o filho de um casal
Juruna e Arara. Os filhos dessa unido seriam “Juruara” ou “Araruna”. A0S Meus
interlocutores ndo pareceu ser uma preocupacédo definir se os filhos seriam de um povo
em especifico, mas reiteraram a énfase na mistura entre os dois®. Quando certas
caracteristicas, seja aparéncia fisica, comportamento ou outras qualidades, de um filho
lembram as dos pais, diz-se que ele “puxou” o respectivo lado. A possibilidade de puxar
um lado em detrimento de outro nao é definitivo e pode ser alternado ao longo da vida,

como veremos mais adiante.

A caracteristica de “puxar” apresenta também uma versdo nos documentos de
orgdos do Estado. Durante o processo de demarcacdo da terra, aqueles que eram jovens
tiveram a oportunidade de realizar seus registros oficiais, ocasido em que incorporaram
como sobrenome etnénimos Arara, Juruna ou Kayapo. Citando um exemplo hipotético,

minha interlocutora disse “Fulana é filho de Beltrano que tem o nome [no documento]

8 Segundo Fileno, entre os Mura o sangue é um articulador de corpos, em seu estado fechado ou
aberto, e carrega um potencial transformacional. Ele é dotado de memadria e experiéncias e além de sua
capacidade de mobilizar os corpos de carne e 0sso, apresenta capacidade onirica e de estabelecer relagfes
com os “caboclos do fundo” (espiritos auxiliares). Fora de um constrangimento corporal, ele pode ser
alimentado pelo sangue e transformar-se em poténcia predatéria, como aquela representada pelo jaguar. Na
dieta, ele é pensado como uma substancia passivel de ser incorporada de forma controlada por técnicas
culinarias (Fileno, 2019).

9 Essa postura contrasta com uma situacdo que observei em uma das aldeias Arara. Nessa
localidade morava um casal composto de uma mulher Asurini do Xingu, povo de familia tupi-guarani, e
seu marido Kuruaya. Prestes a dar a luz a seu filho, a esposa deixou a Tl Arara da Volta Grande para se
dirigir a aldeia dos pais na T1 Koatinemo, para garantir que seu recém-nascido recebesse 0s nomes de seu
povo. A preocupagdo da méae em garantir nomes Asurini para o seu recém-nascido, que era fruto de unido
interétnica, embora respeitado, foi visto como sem sentido pelos Arara. Arrisco a dizer que, para esses
altimos, o fato da mae Asurini ter dado luz a crianca ja garantia ao recém-nascido a identificacdo como
Asurini.
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Beltrano Arara Juruna. Ele se casou com um Kayapd e o nome dos filhos dela ficaram
Cicrano Juruna Kayapd. No tipo de registro, decidiram puxar para o lado Juruna” e 0
Arara entrou em desuso. Porém, nesse exemplo, ela admitiu que a pessoa continua sendo
também Arara, reiterando a ideia de que sangue parece ser um indice de identificacdo
anterior ao do documento. Como o leitor pode ver, a identificacdo étnica numa situacao

de mistura se apresenta como um campo de possibilidades.

Gostaria de acrescentar aqui mais alguns desdobramentos dessa nocéo de “puxar”
um lado. Se a mistura esta dada nos corpos dos filhos de unides entre povos diferentes,
parece que o ato de “puxar” manifesta uma escolha, voluntaria ou involuntéria, em um
determinado campo. Muitos dos casamentos com néo indigena trouxeram fenétipos que
se aproximam de populagdes negras e que ndo correspondem com aqueles de seus outros
parentes rio acima. Essa variacdo na aparéncia geralmente vem associado a apelidos que

0s tomam como base, como caboco, nego e suas variagdes.

Embora néo tenha feito um estudo sobre o sistema de nominacao Arara, arrisco a
dizer que o que chamo aqui de apelidos pode ser considerado seus nomes propriamente.
Isso porque, embora todos os Arara tenham um nome registrado em seus documentos
oficiais, sdo os apelidos que sdo utilizados no dia a dia. Muitos, inclusive, s6 se conhecem
por eles e revelam ignorancia dos nomes que constam nos documentos de seus co-
residentes. Eles s&o utilizados em contextos formais como reunides com empreendedores,
Orgdos publicos, reunides da associacdo indigena, no ambito familiar e de contatos
interétnicos. Como caracteristicas desse sistema de nominacao é possivel reconhecer que:
ele apresenta um amplo grau de variedade; eles ndo sdo escolhidos por si préprio, mas
atribuidos por outros, incluindo ai seus familiares; um amplo nimero de pessoas pode

atribuir apelidos a uma pessoa; e uma mesma pessoa pode conter varios apelidos.

Para os propoésitos deste trabalho, abordarei apenas os apelidos nego e caboco®.
Trés motivos me conduzem a isso: esses apelidos sdo 0s mais recorrentes; eles ocorrem
em quase todas as aldeias; e apresentarem uma faceta da mistura na Volta Grande. No
caso do apelido nego ele ocorre em versdes masculinas e femininas. No masculino

existem versdes no aumentativo, negdo. Para o feminino, apenas foi registrado a

10 A partir desse momento usarei os nomes caboco ['kebo:ku] e nego ['ne:go] em italico para
designar a o termo utilizado especificamente pelos meus interlocutores com intuito de diferenciar dos usos
corrente na bibliografia.
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ocorréncia de nega, desconhecendo versées no aumentativo ou diminutivo. Em relacéo
ao apelido caboco atualmente s6 é possivel encontrar sua ocorréncia no masculino e em

sua versao no diminutivo, caboquinho.

Na literatura antropologica, 0 “debate sobre caboclos” inicia com um esforco de
identificacdo dessa populagdo, se ela seria um grupo social ou étnico e quais sdo suas
especificidades para recentemente desembocar no reconhecimento de que esse rétulo
seria uma atribuicdo forgada de uma identidade a populagdes outras. Em uma perspectiva
historica, o termo caboclo parece ter sido aplicado primeiramente a populagdes indigenas
aldeadas durante o periodo colonial amazoénico. Com o tempo foi sucessivamente
ressignificada para designar a populacdo mestica, proveniente da unido indigena e nao
indigena na Amazonia, e, em seguida, para designar um segmento do campesinato da
regido em oposicao a populacdes tribais, indigenas ou migrantes atraidos para regido em
decorréncia de projetos de colonizacdo ocorridos a partir da década de 1960 (Pace, 2006).
Enquanto categoria do senso comum, ela foi alvo de investidas cientificistas no fim do
séc. X1IX e até meados do séc. XX. Castro (2013) ao resgatar parte desse debate, indica
que essa categorizacdo esteve atrelada a um esforgo de uma elite intelectual urbana
amazoénica de construcdo de um tipo a servi¢o de uma versdo nation building amazonico

em contraposi¢do ao sertanejo, ao europeu, etc.

Em Lima (1999) encontramos a discriminacdo de duas formas principais de
emprego dessa categoria: um objetivo, que tenderia sua reificacdo enquanto um grupo
social distinto, e outro coloquial, enfatizando suas multiplas dimensfes e o contexto
relacional de seu uso. A antropologia acabou incorporando essa categoria corrente na
Amazonia e procurou relaciona-la a um grupo social. Nesse esforco, o que os trabalhos
etnograficos mostraram, entretanto, é que ndo existe um grupo social ou étnico na
Amazonia que a adote o termo caboclo enquanto uma autodesignagéo, como uma nogao
de identidade coletiva e suficientemente abrangente para as populagdes amazoénicas a qual
supostamente designaria. Seu uso ocorre enquanto um dos tipos de categorias identitarias,
mobilizadas em contextos de heteroidentificacdo, mais especificamente entre pessoas de
classes sociais diferentes. Nessa relacdo, o termo caboclo seria carregado de uma

dimenséo pejorativa, remetendo aquele que sempre ocupa a posi¢éo inferior na estrutura
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social do meio rural amazonico!!. Essas caracteristicas acabam hierarquizando as relagoes
a partir dos nacleos urbanos em direcdo ao interior em um movimento de identificagdo
sempre de terceiros: habitantes de Manaus e Belém referem-se aqueles do interior como
caboclos; ja os habitantes de cidades do interior referem-se a populacdo rural de seu
municipio como caboclos; e estes rejeitam esse rétulo e o atribui aos indigenas. As
pesquisas conduzidas junto as populagdes caboclas indicam que, no quesito da
identificacdo, enquanto esse rotulo é rejeitado, outros critérios identitarios sdo adotados.
Geralmente eles sdo orientados para: ecologia dos assentamentos, como moradores da
varzea ou da terra firme; atividades econémicas, nos quais se destacam a categoria de
agricultor e também a de fregueses ligados ao sistema de aviamento; comunitarios, nos
quais influem fatores como co-residéncia, parentesco, local de nascimento, religido e

nomes pessoais.

As consideracgdes sobre a produc¢éo antropoldgica sobre populacées caboclas, leva
Pace (2006) a inverter o questionamento, de quem sdo essas populagdes para o que a
procura e identificacdo dos caboclos revela sobre o interesse de antrop6logos.
Concordando com Lima, ele reconhece que o emprego do termo ndo encontra respaldo
em nenhum grupo social especifico e auto organizado que o utiliza como autodesignacao.
Simultaneamente, ndo se poderia dissocia-lo de sua carga pejorativa que é amplamente
reconhecida e confirmada por informantes de diversas pesquisas. Uma vez que 0 termo
ndo encontraria respaldo na experiéncia de grupos sociais amazonicos, a persisténcia de
seu uso na literatura das ciéncias sociais seria decorrente de uma falta de compressao das
populagdes camponesas amazonicas e de estudos aprofundados sobre elas, um
empréstimo do termo das classes médias urbanas amazénicas que 0 usa como meio de 0s
diferenciarem da populacdo rural e, por fim, um desejo de reificar populacgdes rurais sob
o0 selo de exdtico para valorizar pesquisas etnograficas. Assim, ele advoga, em acordo
com Lima, por seu abandono enquanto uma categoria de identidade étnica e de grupo

social e aponta como alternativas o uso de termos de nivel locais, sejam aqueles

1 Segundo Pace, as imagens pejorativas que o termo esta atrelado sdo de “preguicoso, passivo,
indolente, menos que humano, manhoso, corrupto, de mé aparéncia, um mongoldide pardo, uma sub-raca,
astuto, traicoeiro, desprezivel, ndo confidvel, um individuo pobre e infeliz, pérfido e imbecil” (2006, p. 82).
No contexto de seu uso entre pessoas de classes sociais diferentes ele remete as oposi¢des entre
superioridade e inferioridade: civilizado/selvagem, cidade/floresta, rico/pobre (Ibid.).

17



relacionados a atividades econémicas, locais ecoldgicos de assentamento entre outros,

aos quais os proprios interlocutores recorrem.

Para melhor dialogar com essa bibliografia é necessario contextualizar as
situacdes em que o termo caboco aparece entre os Arara. Uma delas é sua ocorréncia
enquanto apelido bastante difundido na Volta Grande. Outra ocasido em que pude
observar seu uso foi durante uma entrevista que Ledncio Arara concedeu sobre a historia
da Volta Grande do Xingu (Nascimento e Passos, 2017). Nela, Ledncio se refere aos
indigenas, Asurini e Kayapd, que até meados de 1970 estavam isolados, como
“indigenas”, “indio brabo”, “indio legitimo”, “caboco”, “cunha” (mulher), “curumim”
(crianca). Na mesma entrevista, seus companheiros de cacada, tambem indigenas
mesticos, sdo nomeados como caboco. Em outra ocasido, ele também se refere a seu avo,
Pira Arara, como um “caboco velho trabalhador”*? (Patricio, M. M. et al, 2005, p. 33—
34). Quando perguntei a minha interlocutora se o termo caboco teria algum significado
especifico, ela me respondeu que “caboco € indio”, podendo ser empregado para indigena
“puros”, como 0s Kayapd, ou “misturado”, como o0s Arara. Sobre esse tema, gostaria de
trazer outros dois pontos feitos por ela. Quando questionada, ela admitiu a possibilidade
de um ndo indigena ser chamado de caboco, mas completou dizendo que muitos
“brancos” ndo gostam de serem chamados assim, porque teriam preconceito com
indigenas e ndo gostariam de serem comparados a eles. Por fim, ela descartou que esse

termo tenha uma carga pejorativa.

As informacdes até aqui reunidas sugerem que o termo caboco na regido seria 0
sindnimo de indigena. Essa hipdtese encontra respaldo na literatura ndo indigena da
regido (Nunes, 2003) e também na experiéncia dos Xipaya e Kuruaya moradores de
Altamira. Nos relatos reunidos por Arnault (2016) o termo “caboco”!® aparece com
frequéncia. Seus interlocutores o utilizam para se referir a uma gama de situagdes, como:
para descrever a pregnancia indigena nos bairros (cf. p. 46); apontar costumes e praticas

culturais amerindias, “coisas de caboco” (cf. p. 47); referir-se aos antepassados indigenas

12¢(_.) Eu s6 conto o que eu sou, de que familia eu sou, tenho testemunhas. Maria Firma Arara
era minha mae. Bernardo Pereira do Nascimento, era meu pai, que veio do maranhdo mexer com a seringa,
era negro do beico virado. O pai de minha mée era Pira casado com Pipina, que era arara misturada com
Juruna. Conheci ela e o velho Pir4, que era irmdo da Teodora mde do Ananu. Pira era caboco velho
trabalhador (...) (Ibid.)

13 Como o autor ndo oferece uma descrigéo fonética, ndo é possivel saber se a prondncia feita pelos
Xipaya e Kuruaya apresenta diferencas da forma como os Arara utilizam o termo. Por isso, optei por
transpor o termo usado por ele e destaca-lo por meio de aspas.
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(cf. p. 77); e inclusive como autodesignacdo (ibid.). Na avaliacdo do autor, o termo
“caboco” pode ser aplicado a indigenas misturados ou puros e atualmente ndo se
apresentaria como pejorativo, sendo mais utilizados em ocasides para lembrar os idosos
e historias antigas. Nao obstante, frisou que esse termo pode ter sofrido um processo de
ressignificacdo recente, acompanhando o processo de valorizacao das herancas indigenas

desse povo (Arnault, comunicagdo Pessoal).

Voltando aos Arara, a sua ocorréncia como apelidos se inscreve dentro das
possibilidades resultantes da mistura da Volta Grande. Em uma familia é possivel
encontrar como apelidos dos filhos do mesmo casal caboco e nego. Ora, se caboco €
sindnimo de indigena, todos os filhos de indigenas ndo seriam cabocos? Por que apenas
alguns sdo nomeados como tal? Ao colocar essa questéo, a justificativa que me foi dada
é que aqueles que “puxam” mais o lado indigena, como no caso da aparéncia, recebem
esse apelido. De forma semelhante, aqueles que “puxam o lado nego” acabam sendo
apelidados como tal. Embora os apelidos possam indicar as possibilidades de os filhos
mesticos serem tanto negos ou cabocos, essas categorias ndo sao estanques. O que me

chamou atencgéo para isso foi o0 seguinte trecho de uma entrevista de Lebncio Arara

“(...) Minha méae me entregou essa localidade [atual aldeia Terrda Wangd] antes
de morrer, ela me chamava de “négo”. Mas antes de morrer me chamou de
caboco: 'quando eu morrer vocé tome conta do lugar, tome conta do que
era de nosso pessoal’. Ai fiquei cumprindo a palavra dela toda a vida, nunca
deixei o lugar, a v Tintim fez 0 mesmo com minha mée. (...)” (énfase minha)
(Ledncio Arara In Patricio, M. M. et al, 2005, p. 33-34).

Segundo minha informante, Lebncio havia “puxado” o lado de sua mée, indigena,
e por isso seus pais 0 chamavam como caboco, apelido do qual ndo gostava. Sua mae
sabia falar a lingua indigena, sabia de historias, festas e costumes indigenas e o chamava
para aprender, mas Lebncio recusava. Chateada ela dizia, “Parece que vocé nem é
caboco”. Mais velho, Lebncio passou a gostar desse nome, das coisas de indio, a ponto
de chamar seus filhos e netos de cabocos e também a atribuir esse nome como apelidos a
eles. Esse caso chama atencdo, pois, para o fato de que processos sociais e culturais

contribuam para a opgéo de uma determinada heranca, expressa pelo termo “puxar”.

Os dados aqui reunidos acerca do uso do termo caboco remetem a algumas nocoes
do contexto etnografico especifico. Na regido multiétnica da Volta Grande, ele seria

sinbnimo de indigena, misturado ou ndo, ndo parece estar associado a uma carga
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pejorativa e é extensivel para ndo indigenas. Esses usos se aproximam da hipotese de
Lima (1999, p. 8) de que 0 “caboclo” é uma categoria relacional, em detrimento de uma
identidade étnica atrelada a um grupo social especifico. Enquanto uma categoria
relacional, o termo caboco para designar indigenas é uma das possibilidades do sistema
de representacdo compartilhada entre os moradores da Volta Grande e da cidade de
Altamira. Ela parece compor um repertorio em conjunto com outras categorias que visam
aderecar diferencas entre pessoas. Da mesma forma, sua ocorréncia como apelido indica
a escolha voluntaria ou ndo de uma pessoa por uma das possibilidades identitarias da qual
é hereditaria. Essa escolha é expressa pelo termo “puxar” e pode ocorrer no plano
fenotipico e no simbdlico, pela valorizacdo de suas tradi¢Bes culturais, como o caso de

Ledncio sugere.

Conclusao

Nesta etapa é importante resgatar o percurso aqui feito. No esforco de mapear
principios da identidade Arara comecei identificando duas dimensdes principais: a de
impactados e de indigenas. Essas facetas oferecem balizas importantes com os quais 0s
Arara orientam sua agdo politica, assim como organizam os direitos e deveres de seus co-
residentes, desempenhando, portanto, um importante papel no seu dia a dia. Em especial,
eles ajudam a classificar e organizar o universo de pessoas e moradores na regido
multiétnica no qual vivem. Foi dito que um critério importante de regulacdo para acesso
a beneficios € ser considerado indigena. A partir dai procuro apresentar os principios que

orientam essa identificacdo étnica.

Para identificar um Arara, basta saber se determinada pessoa se liga por lagos
genealdgicos aos indigenas mais antigos e de referéncia. Esse formato reconhece um tipo
de transmissdo cognatica e também uma heranca sanguinea especifica. Porém, esses
principios afetam de modo diferente as unides interétnicas, seja entre etnias diferentes ou
entre indigenas e ndo indigenas. Quando se trata da identificagdo étnica, casamentos com
0s ultimos ndo colocam em risco essa transmissdo e eles acabam sendo ignorados nos
célculos geneal6gicos. Ja na unido internétnica entre indigenas ele apresenta
configuragbes especificas, pois, se por um lado ndo ameaca a transmissdo da identidade
indigena, por outro dificultam o céalculo para identificar a qual etnia os filhos daquela

unido sdo vinculados. O principio heranca do sangue e do corpo mestico apresenta aos
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filhos da unido multiétnica um campo de possibilidades identitarias que ele vai escolher
ao longo da vida. Parte deles sdo dadas no quesito fenotipico, outros dependem de uma
elaboracdo a nivel cultural e social. Essa escolha é expressa pelo termo “puxar” um lado
dessa heranga. Esse foi 0 movimento que o proprio Ledncio Arara fez durante o processo

de resgate da identidade Arara e pela demanda de demarcacao de seu territorio.

Tendo esse quadro como referéncia é possivel compreender melhor a
desconfianca expressa por ancides Juruna durante o processo de resgate e fortalecimento
da identidade Arara. De parte desses ancides, 0s principios de cognacéo, hereditariedade
e do sangue garantiam que Ledncio era Juruna. Porém, a prépria condi¢do de misturado
de Ledncio, associado a seu conhecimento da genealogia de seu povo, costumes e historia,
permitiu a ele em determinado momento de sua vida escolher “puxar” o lado Arara em
detrimento do Juruna. Considerando as duas perspectivas, ambas a reivindicacfes sdo

legitimas.

Consideracdes Finais

Acredito que o caso Arara permite iluminar alguns aspectos do que é ser indigena
na regido da Volta Grande do Xingu e mesmo no médio Xingu. Nesse ponto, a etnografia
de Arnault se apresenta como um interlocutor importante. Explorando as dimensdes da
mistura entre os Xipaya e Kuruaya em contexto urbano, o autor defende que seria um erro
considerar suas identidades indigenas como duplas, pois se partiria do pressuposto que
elas existiriam antes de sua producdo. Na sua opinido, uma postura mais proveitosa seria
explorar 0s usos que os interlocutores fazem dessa identidade, que parecem oscilar entre
polos de pureza e mistura (Arnault, 2016, p. 25). Entre os Xipaya e Kuruaya, essas
elaboracdes também partem dos casamentos interétnicos que, embora tenham se
apresentando como uma alternativa interessante, também colocam questdes no que diz

respeito a identidade. Isso porque

“Q casamento interétnico ndo nos oferece nem uma solugdo de equilibrio entre
influéncias, quando apostamos no equacionamento da dupla heranca paterna e
materna, resolvida em categorias como mestico, caboclo e tantas outras, e nem
um caminho sem volta do contato, em que a faceta da destruicdo, tdo pesada
sobre esses grupos, conduziu-os ao esvaziamento completo ou aniquilagéo
(....). (...) Contudo se acompanharmos essa disputa - porque se trata de um

modo de valorizar herancas ou reivindicar mudangas — observamos sua
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caracteristica essencialmente mutével, que ora obriga certos aspectos a serem
escondidos com vergonha, e ora permite que eles sejam expostos com orgulho,
por exemplo.” (Arnault, 2016, p. 176-177).

Portanto, as categorias de pureza e mistura mobilizadas pelos Xipaya e Kuruaya
ndo seriam estanques, mas relacionais. Representando polos, a experiéncia indigena
Xipaya e Kuruaya oscilaria nesse intervalo segundo circunstancias que privilegiam uma
ou outra dimensdo de sua heranca. Enquanto principios orientadores dessa experiéncia
indigena de povos misturados, “pureza” e “mistura”, integram um repertorio de
classificagfes do sistema multiétnico no qual os Xipaya, Kuruaya, Arara e outros povos

indigenas e ndo indigenas integram na regido do Médio Xingu.

Conforme notado por Arnault, o carater ambiguo da identidade em casamentos
interétnicos esta justamente no desafio de se equacionar suas diversas contribuigdes.
Curiosamente, embora os Xipaya e Kuruaya deem énfase na hereditariedade e na
cognagdo, ndo aparece entre eles uma formulacdo de uma substancia como a que o sangue
representa para oS Arara e que expressa essa ligagdo com os antepassados. O autor
identifica como fator de ligacdo os sentidos, lembrancas e memdrias associados a
culinéria indigena e historias dos antepassados. Entre os Arara, a mistura nao gera
também uma condicdo estavel e acabada, e vimos que algumas dificuldades atreladas a
isso. Mas ela apresenta uma importante contraparte corporal. Penso que o que o Arnault
notou como uma contradicdo e desafios da condicdo de mistura, pode ser mais bem

compreendido quando se adiciona a condigao corporal.

Nunes (2010) em um artigo que procura explorar as dimensdes discursivas sobre
a mistura e o corpo entre os Karaja de Buridina, povo da familia Karaja, tronco linguistico
Macro-Jé, e habitantes do municipio de Aruanad (GO), chega a uma conclusdo que parece
proveitosa para o contexto da Volta Grande do Xingu. A partir das categorias de gente
que tem por base indigenas puros, frutos de casamento entre dois indigenas Karaja, e tori,
ndo indigenas, os mesticos Karaja carregam consigo um corpo especifico. Eles contém
dois sangues, de tori e de Karaja. Diferente do que parece acontecer entre os Arara, aquele
povo acredita que 0s sucessivos casamentos entre eles e ndo indigenas acabam diluindo
0 sangue Karaja ao longo de geracdes. Porém, esse trajeto ndo € um caminho sem volta e
a poténcia do sangue puro sempre pode ser resgatada com um casamento entre um
mestico e um indio puro, revertendo essa diluicdo e resultando em filhos indigenas puros

novamente. Uma das conclusGes apontadas pelo autor é que, ao levar em conta a teoria
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do perspectivismo amerindio que sugere que toda mudanca amerindia manifesta um
correlato corporal, 0 mestico Karaja é uma pessoa de corpo composito, dotado de dois
sangues. Essa duplicidade do corpo mestico Karaja dota essa pessoa de condi¢Oes para

que possa desfrutar de dois mundos, indigena e ndo indigena.

Retomar a nocdo de sangue mobilizada pelos Arara e informado pelo artigo de
Nunes me leva a uma hipdtese sobre a mesticagem na Volta Grande do Xingu. Também
mobilizando a categoria de sangue, os Arara indicam dispor de um tipo de corpo
particular. Diferente dos Karaja de Buridina que concebem a existéncia de dois sangues
em seus corpos, um Karaja e outro tori, o corpo Arara é dotado de apenas um sangue,
este, por sua vez, resultado da mistura do sangue de seus pais. Essa mistura contém as
contribui¢des de seus pais e ancestrais e é entendida como uma ampliacdo de suas
possibilidades indicadas pelas capacidades de desenvoltura simultanea no mundo
indigena e ndo indigena e poder herdar e mobilizar mdltiplas identidades segundo o

contexto no qual estéo inseridos.

A condicdo de mestico permite aos Arara ser, a0 menos em poténcia,
simultaneamente Arara e Juruna, Arara e Kuruaya, nego, “branco” (isto é, ndo indigena)
e indigena e por ai vai. Enquanto podem sé-lo em poténcia, certas circunstancias podem
favorecer uma em detrimento da outra. Mas isso ndo significa uma renincia completa
dessas possibilidades herdadas. Tanto é que, dependendo de onde estejam, eles podem
mobilizar identidades diferentes. Quando junto com parentes Juruna, podem puxar um
lado, quando entre Arara, puxam o outro. E essa possibilidade que Ledncio parece ter
exprimido quando afirmou, “somos como Somos e ndo negamos, tem preto e tem branco
(...) mas também somos parente de todo esse povo que lhe falei que andou com minha
mé&e Firma, meu avod Pira e minha avo Tintim e que viveram aqui” (Patricio, M. M. et al,
2005, p. 13-14). Como bem notou Arnault para os Xipaya e Kuruaya, a mistura permite
aos indigenas mobilizar um conjunto de estratégias utilizadas durante diferentes periodos
da historia nacional e regional, sendo por vezes mais “integrados” ora reivindicando o

status de “indigenas puros” (Arnault, 2016, p. 82).

FormulacGes amerindias acerca da “mistura” e “pureza” oferecem um recurso
importante a partir do qual as relacBes de parentesco, heranca, corpo e acdo politica
podem ser organizados em um contexto multiétnico. Dependendo da conjuntura em que
ela se encontra a énfase e os elementos que ora serdo denegados ou valorizados podem

variar, assim como sua capacidade pléstica. Diferente dos Arara, no qual a posi¢do do
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negro pode ser intercambidvel com a de indigena, transformacdo de nego para caboco
possivel pela heranga sanguinea, entre os Pankarar(, que também se concebem como
resultado de uma mistura ancestral, a posi¢do do negro € ambigua. Isso porque a mistura
parece estar colocada em um evento passado, o da reunido das antigas familias “Pancaru
Canabrava Geritacd Cacalancdé Uma Tatuxi de Ful6” no aldeamento de Brejo dos Padres.
A fixacdo desse evento no passado parece ndo parece abrir espaco para que Novos
elementos, como os negros libertos, fossem inseridos nessa formula. De outra forma, os
casamentos entre indigenas e negros que se sucederam dificultam a demarcacdo de uma
fronteira clara entre eles sem que se coloque em risco a identidade indigena, gerando uma
tensdo interna aos proprios Pankararu que sdo expressas pelas acusagdes de certas pessoas
serem “negos”. Assim a posicdo ambigua do negro entre os Pankararu seria decorrente
de sua ndo possibilidade de ser assimilado a mistura ancestral legitima, nem pode ser

apresentando como estrangeiro, figura reservada aos posseiros (Arruti, 2001).

As nocdes de mistura e os desdobramentos dela nos trabalhos de Arruti também
se apresentam como campo fortuito de dialogo que ainda esta para ser feito. No artigo
aqui em debate, o autor declina da alternativa de analise etnoldgica stricto sensu suscitada
por Roger Bastide, que privilegia a analise de estrutura rituais e de sincretismo baseados
em tragos culturais, por acreditar que a “mistura” ndo seria algo que populagdes sofrem
ou herdam, em suma, sdo passiveis, mas que ela seria “(...) objeto de intervencao direta
daqueles que a principio poderiam ser vistos apenas como objetos dela.” (Arruti, 2001, p.
248). As formulacdes que fiz sobre a mistura Arara e suas consequéncias sobre sua
identidade étnica se aproximam em parte da abordagem de Arruti. 1sso porque concordo
com o autor no quesito de que as classificagdes étnicas ndo apresentam uma fronteira
Unica e clara e que sua “intervengdo direta” ndo seria um resultado de “‘um célculo pessoal
racional, mas um complexo de linhas mdveis que se combinam de forma variada de
situacdo para situagdo.” (op. cit., p. 249). Porém, discordo na medida em que ele associa
esse “complexo de linhas mdveis” as “fronteiras geografica, fronteiras étnicas e fronteiras
juridicas”. 1sso porque a nocdo de fronteiras, ainda que possam ser combinadas, parece
acarretar a busca por identidades que ja estdo dadas, que existem. A abordagem que
procuro adotar visa tomar as nogdes de mistura e como elas sdo mobilizadas pelos meus
interlocutores. Ela apresenta como vantagem o entendimento dos principios que orientam
as classificacOes nativas, indicando as bases e 0s processos atuais pelos quais a identidade

étnica é construida, assim como os dilemas que delas resultam. Em uma dimensdo mais
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abrangente, permite perceber 0s “agenciamentos politicos” como um conjunto de
possibilidades reais e estratégicas a partir do qual meus interlocutores, informados por

esses principios, orientam suas acgoes.

Por fim, os casos aqui reunidos vém sugerir que a énfase na hereditariedade em
contexto de mistura parece reduzir a possibilidade construtiva do parentesco. 1sso nédo
quer dizer esses processos de producdo de parentesco (como a comensalidade, co-
residéncia e rituais de assimilagdo) ndo ocorram, mas que eles desempenham um papel
menor na producdo de identidade. Por outro lado, a énfase na dimensédo hereditaria nos
casos Xipaya, Kuruaya e Arara ndo é acompanhada de uma restricdo no campo de
possibilidades da identidade e do parentesco. Na verdade, 0 “colapso da historia e
parentesco”, como colocado por Gow, que ocorreu na Volta Grande e entre os Xipaya e
Kuruaya abre um campo maior de possibilidades. Potencialmente é possivel recuperar o
sangue e a heranca de qualquer ascendente, o que em contexto multiétnico marcado pela

“mistura”, aumenta possibilidades de mobilizacao e reformulacdo de identidades étnicas.
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