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INTRODUCAO

A ETNO-HISTORIA E 0 METODO UTILIZADO

No primeiro capitulo de seu livro “Antropologia Estrutural”
(1967), Lévi-Strauss discute largamente as relacoes entre “Historia e
Etnologia”. Em certa altura cita Boas (apud. Lévi-Strauss, 1967 : 19)
que, ja muito antes, constatou : “Com respeito a histéria dos po-
vos primitivos, tudo o que os etndlogos elaboram, se reduz a recons-
trucoes e nio poderia ser de outra maneira”. De fato, ndo é facil
querer reconstruir a histéria de um grupo primitivo, nfo letrado.
Steward & Faron, referindo-se especialmente aos indios sul-america-
nos das florestas virgens, focaliza esta dificuldade, dizendo :

The prehistory of the tropical-forest peoples can be reconstructed only in the
most inferential and incertain manner. Native legends are almost entirely mythological
in character... The Indians lacked a sense of history and took no interest in genealo-
gies. Even those societies whose principal religious activity centered in a cult of the
dead were concerned with ancestors in a general sense and not as identifiable individuals.

Ihere is no group whose oral history extended back more than one hundred years.
11959 :287).

A esta constatacao um tanto negativa, junta mais adiante,
uma formulacao positiva :

The culture history of the tropical-forest people can be inferred only from the
distribution of linguistic groups and of cultural features. The linguistic evidence,
together with some oral history, permits the reconstruction of certain migrations but
does not necessarily reveal which groups invented or spread the more important cultural
features (ibid, 1959 : 288).

Os Kaxuyana (1), dos quais trataremos neste trabalho, sao
uma tribo karib da floresta tropical amazdnica do rio Kaxuru (1),
afluente do Trombetas, onde encontramos, igualmente, os aspectos
citados por Steward & Faron. Para uma compreensio do passado da
tribo, a comparacio de tracos culturais é necessaria; pois “...para
o etnologo, os estudos comparados podem suprir, numa certa medi-

(1) — A respeito da transcrigio de térmos Kaxidyana, ver Apéndice IV. Breves no-
tas sdbre denominagdes geograficas e étnicas encontram-se no Apéndice IIL.
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da, a auséncia de documentos escritos” (Lévi-Strauss, 1967 : 31).
Estudos lingiiisticos comparativos, sem duvida, poderiam ajudar. Mas
héa irdicios que uma das componentes basicas da tribo, antigamente,
nao falava o karib e sim, uma lingua diferente ou, pelo menos, um
dialeto karib mais distanciado, nao compreensivel para os outros.
No estudo dos fendmenos culturais nota-se que, a cultura atual en-
quadra-se bastante bem no complexo dos tipos culturais das Guia-
nas. Mas, por outro lado, depara-se com uma vasta tradigdao sbbre
elementos culturais ja nao mais existentes e ndo mais usados que
indicam um nivel cultural bem diferente do atual. A tradicdo tri-
bal, até certo ponto, pretende explicar tais divergéncias entre
os niveis de cultura antiga e atual, & .ma@o de certos “mitos-
documentos”, quer dizer, mitos que, para o indio, possuem valor his-
torico e documentario. Com esta atitude, os pajés da tribo, deten-
tores da tradicdo, colocam o assunto numa base aplicavel & etno-
historia.

Levi-Strauss (se o interpretamos bem) reconhece a importan-
cia da etno-histdria e da-lhe um papel intermediario entre a historia
e a etnologia. Onde a etnologia e a histéria ja ndo alcancam mais
0 seu objetivo, a etno-histéria (dadas as circunstancias) pode suprir
as falhas. O critério aplicado para distinguir historia e etnologia
é, quase sempre, a existéncia ou auséncia de documentagao escrita
nas sociedades estudadas (ou a serem estudadas). Entretanto, a
maioria dos grupos comumente chamados primitivos, ndo desenvol-
veu nenhuma documentac¢do escrita. Surge, portanto, uma certa
limitacdo nestes estudos. Por conseguinte, a etnologia viu-se for-
cada a procurar a elaborar técnicas e métodos proprios, adequados,
para superar as barreiras desta limitacdo, fazendo isto, em parte,
pela inclusao da tradicdo oral. Foi éste um dos pontos de partida
para o surgimento da etno-historia, a qual, portanto, nac estuda
somente os povos que possuiam uma escrita, mas especialmente os
grupos primitivos nao letrados (cf. Leévi-Strauss, 1967 :.41).

O que se destaca nesta contingéncia, recorrendo-se a uma
documentacdo a base da meméria tribal, é que, estruturalistamente
falando, o tema ou o objetivo s6 pode ser abordado e atingido indire-
tamente por causa da consciéncia imperfeita ou mesmo falta de
consciéncia dos informantes. Dai também a “auséncia de nomen-
clatura e padroes, representacao imprecisa de tempo, caracteres co-
muns a varias técnicas, etc.” (cf. L. Febvre, apud Lévi-Strauss,
1967.: 40) .



De certa maneira, Lévy-Strauss incentiva éste fipo de estudos,
onde o etndlogo e o historiador se completam. Opina (ibid.: 33) :

Em todos os casos, 0 etndgrafo estabelece documentos que podem servir ao
historiador. E se jd existem documentos, e o etnégrafo escolhe integrar sua substancia
em seu conteddo, o historiador ndo deve inveja-lo... pelo privilégio de fazer a historia
de uma sociedade da qual possue uma experiéncia vivida ?

E mesmo se a histéria de um grupo assim estudado nao for

perfeita, ainda assim deixamos valer a palavra do grande estru-
turalista :

E muita pouca histéria (ja que tal é, infelizmente, o quinhio do etnélogo) vale
mais do que nenhuma histéria. (ibid. : 26)

Os métodos da etno-historia, embora pouco usados no Brasil,
todavia sdo bastante conhecidos e reconhecidos para serem discuti-
dos aqui. Visto de se tratar, no presente estudo, de um grupo sem
tradigao literaria propria, temos que basear-nos em notas dos tempos
recentes, em dados dos cronistas dos tempos da conquista, na tradi-
cao tribal, incluindo-se os tais mitos de fundo histérico. Dai a con-
clusao do presente ensaio de reconstituicio etno-histérica se tornar,
em alguns setores, um tanto especulativo. Uma abordagem desta
natureza pode, especialmente nos pontos que atingem o proto-histo-
ria déste povo, ser discutivel quanto ao seu grau de validade e, por-
tanto, de antemao estara sujeita a critica que numa tentativa des-
sas nos parece natural. Finalizamos estas notas introdutérias s6bre
o método aplicado com uma critica particular do mestre Galvao di-
zendo que “‘a reconstituicio através do mito e da memoria tribal po-
dera parecer ousada, mas pode abrir caminho”.
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OS KAXUYANA

Como ponto de partida para éste estudo etno-histéorico pode-
mos tomar uma constatacao dos pajés KaxUyana, nossos principais
informantes. Perguntados s6bre a origem da sua tribo, responde-
ram claramente : “No6s somos um povo ‘“misturado”. Alguns (gru-
pos) subiram o Amazonas e Trombetas; outros baixaram, vindo das
cabeceiras dos rios Cachorro, Cachorrinho e Trombetas e das altas
serras de mais além. Encontraram-se aqui no Cachorro. Primei-
ro brigaram; depois se ajeitaram; e po: fim se misturaram...” Com
estas palavras definiram, praticamente, téda a situacio das mes-
clagens interindigenas de seu grupo e o fundo histérico de seu povo.

Segundo os relatos da tradicdo que explicam essas e outras
assercoes semelhantes dos pajés, o atual grupo Kaxtyana descende
de uma mesclagem de dois elementos étnicos, imigrados na area do
Trombetas,/Kaxuru. Um déles foi constituido por imigrantes do
ocste que se tornaram os Kaxuyana em sentido préprio; o outro eram
os Arikyana ou Warikyana, oriundos do leste, das regioes da foz do
Amazonas. Entre ambos os grupos havia diferencas nos varios ni-
veiz culturais que, em parte, até hoje sao perceptiveis. A tradicdo
néo recorda a autodenominacio dos antigos Kaxuyana ou s de ma-
neira muito vaga e incerta (2), enquanto a dos Warikyana é relata-
da como sendo Ingartine. Mesmo os Pawixi (Pauxis), grupo afim
que fol habitar nos afluentes do rio Erepecuru, foram indicados como
Ingaruine. O fato de que os Pawixi entraram nas terras do Trom-
betas juntamente com os Warikyana, porém sem se misturarem com
antigos Kaxuyana, mas sendo indicados com o nome tribal de In-
garune, parece confirmar que a autodenominacao dos Warikyana te-
nha sido Ingariine.

Diferencas entre éstes dois elementos imigrados no Trombe-
tas /Kaxuru encontram-se também no campo linglistico e biologi-
co. Por um lado contam com que o atual dialeto Faxuyana é a
lingua dos Warikyana, enquanto a dos antigos Kaxuyana era uma

(2) — Uma sé vez foi dado como (auto-?) denominagdo dos antigos KaxUyana o
nome Woka.



lingua (dialeto ?) diferente, nao inteligivel para os outros. Outros-
sim notam-se diferencas fenotipicas. Existcrn entre os atuais Ka-
xuyana dois fendtipos étnicos, dos quais um é moreno claro, o outro
porém, escuro. Afirmam que os ‘“brancos”, quer dizer os malis cla-
ros, mostram melhor o tipo dos antigos KaxlUiyana que possuiam uma
téz quase branca, cabeios castanhos e levemente ondulados, existén-
cia fraca ou mesmo auséncia de fragos mongoldides. Os Ingarine,
10 contrario representam para éles melhor o tipo Warikyana : téz
rnais escura, cabelos pretos e lisos, tragos mongoldides frequentemen-
temenle acentuados, incluindo a existéncia do epicanto.

A estas diferencas citadas juntam-se outras de nivel cultural,
ideologico e socio-cultural que, entretanto, niao podem ser tratadas
aqui e que serao abordadas s6 ocasionalmente, quando necessarias
para a compreensao do total do assunto. O estudo comparativo das
diferencas déstes niveis e de suas fontes foge um pouco dos limites
do nosso tema. Hste se restringe a notas etno-histéricas sbébrz a ori-
gem, migracao e mesclagem dos indios Kaxlyana, com base na tra-
dicdo tribal, nos mitos de fundo historico, nos dados dos cronistas
da era da conquista e emn dados recentes.

£i IMIGRAGAD LO OESTE

Falando da sua descendéncia, os Kaxuyana fazem, freqlen-
tcmente, uma distingdo gradativa, referindo-se a seus ancestrais
como aos “antigos” e aos ‘“‘bem antigos”. Geralmente, os “‘antigos”
sao os antepassados enquanto ocupavam e moravam no atual “ha-
bitat” da tribo; os “bem antigos”, ao contrario, moravam quase sem-
pre em outras paragens e sao o grupo antes de imigrar no territorio,
atualmente considerado seu. Esta distingio é freqliente, mas nem
sempre aplicada com rigor.

Para o conhecimento da histéria de um grupo, os relatos sd-
bre os “bem antigos” sdo, naturalmente de alta importancia. Infe-
lizmente, estas noticias sio quase sempre poucas e restritas e, ade-
mais, -envoltas numa penumbra quase misteriosa. Dao indicacdes
veladas, mas nao apontam com exatidao os fatos concretos ou ou-
tros pontos de referéncia e comparacao de forma que, sempre fica
certa margem para outra interpretagao. Assim também no casc
dos ancestrais dos Kaxtiyana. Donde éles vieram ? Os pajés Ka-
xuyana respondem : “A terra2 dos nossos antigos, mas dos ‘‘bem
antigos”, ficava la para o poente, onde existem as serras altas;

10 —



nao as das cabeceiras do Cachorrinho e Cachorro, mas aque-
las enormes, bem altas. A terra de “panano” (3) ficava perto
de uma montanha chamada Piadzmana. No alto dela existia um
buraco grande e fundo, donde saia fumaca e, de vez em quando, tam-
bém fogo e pedras.” Piddzmana, portanto, continua na ftradicéo
como um vulcdo em atividade, com ocasionais eiupcbes e de cuja
cratera sai fumaca (4). A explicacdo que os Kaxuyana deram para
as erupcdes vulcinicas indica conexbes mito-xamanistas. Dizem
éles : “Os nossos antigos contaram que dentro da serra morava
um pajé (piadze) muito forte. (Dai o nome : Piddzmana -- lugar,
morada do pajé). Quando a serra jogava fogo e pedras, diziam =n-
tao que “piadze estd mudando de casa”. Tle queimava a casa velha
e jogava tudo fora. E o pessoal viu o fogo de casa velha saindo do
buraco em cima da serra. E o “trogo velho” que éle jogava fora,
caiu na terra feito pedras...”

Na época da nossa estadia entre os Kaxuyana percebeu-se no
horizonte ocidental, durante varias noites seguidas, um clarido cor
de rosa intenso e fora do comum, fendbmeno gue atribuiram ao
Piadzmana. Alguns até repetiram a frase dos antigos, j4 citada .
“Piadze estda mudando de casa”, e outros comentoram : “txunuri
wehoto yarimarko — a serra grande esta jogando fogo”. Nesta
ocasido percebemos que conheciam ainda uma série de outros fe-
noémenos inclusive a terminologia respectiva, por exemplo o terre-
moto. Mul concretamente demonstraram como é, quando “rond
tégarko — a terra treme”. Outrossim, contaram ainda que, naque-
las serras dos ancestrais, fazia tanto frio que “a agua virava pedra”
(gélo, geleiras), mas que havia lugares, de onde saia agua quente da
serra, formando pocos (5) e pequenos lagos: fontes térmicas,
portanto.

£ mister anotar que os Kaxuyana do Trombetas-Cachorro di-
ficilmente podem fer conhecimentos tao concretos de fendmenos
como sao o vulcanismo, fontes térmicas, gélo (geleiras) e terremo-

(3) — “panano”, termo muito usado, é a expressio Kaxiyana para designar os an-
tepassados, ancestrais.

(4) — A serra da cabeceira do Kahyédhd (Ig. Damiana) é uma serra alta e “piroca”,
isto é, quase sem vegetagdo. Também é chamada Pidadzmana, ndo tendo, toda-
via, nada a ver com o vulcio de nome idéntico. Provavelmente éste nome lhe
foi dado como recorda¢do a terra antiga ou por analogia; porque (dizem os
indios) “as vézes parece sair muita fumaga dela; mas é s a neblina que sobe
da mata ao redor, ao esquentar do dia ou depois de chuvas”.

2

(5) — Um pogo de 4agua quente é mencionado em outro mito sObre o rejuvenesci-
mento de animais e gente.

— 11 —



tos (6). A estratigrafia e o ambiente geologico da area trombetana
nao é vulcanica, e portanto nao ¢ favoravel a tais fendmenos. Um
conhecimento tdo explicito déstes s6 pode ter-lhes sobrevindo por
ume tradicdo de geracdes. Outrossim, ndo existindo tais fenémenos
na bacia da Amazobnia Brasileira e visto que os indios sempre indi-
cam a dire¢do oeste-noroeste como rumo da existéncia das altas ser-
ras e do ponto da emigracao dos ancestrais, os indicios da tradicac
parecem apontar para regides andinas (7).

Por qualquer motivo desconhecido ou, pelo menos, naoc men-
cionado, aquéle grupo humano abandonou as suas terras e aldeias.
Teria sido motivado ésse éxodo pela atividade dos vulcoes e a inse-
guranca da vida? A tradicdo nao se estende sbbre éste assunto.
Estabelece, porém, um segundo ponto de referéncia migratoria, ja
muito mais perto do atual “habitat” Kaxiuiyana, situado nas regioes
das cabeceiras dos rios Cachorrinho, Cachorro e Trombetas. Tam-
bém sObre os acontecimentos na época entre a saida das altas serras
e a chegada na regidao das cabeceiras do Trombetas e afluentes, nada
se diz a ndo ser que seguiram sempre “para o nascente” e que encon-
traram nesta caminhada um rio muito grande (Rio Negro?
Orinoco ?) .

Neste ponto de parada na area das cabeceiras mencionadas,
entra um mito sO6bre a origem dos primeiros Kaxlyana e sua imi-
gracdo no baixo rio Cachorro, um mito que, segundo interpretacao
indigena, ao mesmo tempo é um relato histérico, embora sem datas
fixas. Foi-nos referido varias vézes. As versdes eram essencial-
mente iguais. A presente é a que primeiro anotamos e que, a0 mes-
mo tempo, é a mais explicita. As pequenas variacdes que nas ou-
tras versbes aparecem, sao indicadas em notas & margem. O mito
conta o seguinte :

“Purd e Mu?ra (8) muitas vézes fizeram gente, mas em outra
parte do mundo. Estas deram origem as outras tribos que vivem
por ai. Quando Puré esteve nas cabeceiras do (rio) Kaxuru, éle
fez a nossa gente.

{6) — Citamos &ste Ultimo fendmeno com certa reserva, pois também nas costas do
Brasil e na Amazdnia tém-se registrado, ocasionalmente, sacudidelas de terre-
moto, embora muito leves.

(7) — Vér Apéndice 1.

(8) — Purd e Mu?a sdo os dois herois culturais dos Kaxayana. Purd é chefe,
Mu?rd seu ajudante ou servente. Uma unica vez foram mencionados como
sendo dois irmaos.

O conceito de Purd, para a nossa mentalidade ocidental, é multivalente;
para o indio, porém, € a expressio da origem do mundo e das coisas em sua

19 —



Panano morava la para as serras das cabeceiras do Kaxuru e
Tx6réwahd (rios Cachorro e Cachorrinho). E 1& fabricavam gente
de pau d’arco. Pura fez ali uma casa bem cercada. Depois foi ti-
rar pau d’arco daquéle bonito, pintado (9), fez os arcos e quando es-
tavam bons, encostou-os num canto da casa para ali virarem gente.
Depois de dois dias (10) Pura foi ver. Os arcos ja tinham virado
gente. Fez, entdo, uma canoa grande (kanawaimé) e mandou os
homens baixar o rio para morar aqui embaixo (11). Ainda avisou
0s homens que tivessem cuidado com Marmaru-imé, a Cobra Gran-
de que morava na Cachoeira Grande do Tx6réwahdé e que engulia
tudo que por 14 aparecia. Assim os homens se foram.

Marmaru-imo estava deitado no rio, esticado, dormindo, quan-
do o japu gritou; pois éle tinha um japu que vigiava por €le e avisava
quando alguma coisa ia passando pelo rio. O japu morava no alto de
uma sucuubeira (worhu-yahé ktuhé), na beira do rio. Quando en-
xergou a canoa grande com os homens, gritou : “mkdé miare, mar-
maru-imé!... La vém éles, Marmaru-im6...” A Cobra Grande,
entao, fez um rebujo enorme que era como o de uma cachoeira, abriu
a bbca que era como um pordo, alagou a canog e enguliu os homens.
E Puré, o pai déles, nao o sabia.

Passou-se muito tempo e os homens nunca mais mandaram
noticias. Puréd disse: “Foli Marmaru-imé que os enguliu. Vou
fazer outros homens.” E fez outra quantidade de gente. Foi pro-
curar pau d’arco, do pintado, mas nao encontrou mais. Ja se tinha
acabado com os primeiros que fez. Cortou, entdo, pau d’arco liso
(do comum) (12), e fez déle arcos bem feitos, encostou-os num canto

personificacdo. Por isso, Purd é o Ser Supremo (origem cdsmica, principal-

mente), é heroi cultural (origem das coisas), é pai dos homens (origem dos

grupos), etc. Neste udltimo sentido, Purd € o equivalente a antepassados ou

ancestrais, ndo s6 individualmente, como também na sua totalidade; razio por-

que os Kaxiiyana, falando portugués, traduzem “os Purd” (:- os ancestrais).
(9 ) — Trata-se de muirapinima esp. (Brosimum guianense ?) .

(10) — E notdvel que muitos acontecimentos dos mitos sdo anotados como realizados
no terceiro dia: *...depois de dois dias...” Nio nos é conhecido que o nii-
mero trés tenha entre os indios um significado especial como numero “sagrado”-
ou coisa semelhante. Nunca ouvimos alusio a tal sentido. A razdo parece es-
tar simplesmente na expressio limitada dos numerais. Hoje os Kaxdyana con-
tam até cinco em sua lingua (usando o portugués para nimeros mais altos) .
Antigamente, porém, contavam sOmente até trés. O que era além de trés, era
“muito””. Trés era, portanto, o ultimo nimero seguramente determinavel.
Parece-nos que daf vem a aplicagio freqiiente do terceiro dia na contagem do
tempo, expressa, muitas vézes, por sinénimos como : depois de dois dias. .. etc.

(11) — O baixo e médio rio Cachorro é a séde tradicional dos Kaxiiyana, onde os restos
desta tribo estavam morando até 1968.

(12) — pau darco “comum”: parece tratar-se de Tecoma heptaphylla Mart.
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da casa e quando, depois de dois dias, voltou, j& tinham virado gen-
te. Pura, entao, mandou-os morar aqui embaixo e fez canoas para
éles. Nao mais uma s6 canoa grande, mas muitas canoas pequenas,
uma para cada um. Pois, disse éle, se Marmaru-imé os quer comer,
ficando éles espalhados, sempre escapam alguns. Mas os homens
baixavam em monte e quando chegaram 14 perto, onde a Cobra Gran-
de morava, o japu gritou : “mkdé miare, marmaru-imé!... La vem
éles, Marmaru-imé6!...” De repente, Marmaru-imé fez rebujo,
abriu a boca e os homens, descuidados, viram-se no meio de rebujo
de cachoeira, enfiados num pordo... e acabou-se tudo. Maimaru-
Imo6 ja os tinha engulido a todos. E assim também éles se acabaram.

Mas Purg tinha ido atras déles para vér onde iam morar. E
viu tudo que se passou (13). Pura se aborreceu e disse : “Eles sao
fortes e por isso se descuidam. Todavia vou fazer outros homens”...

Panano voltou para casa para fazer outra vez arcos. Mas nao
encontrou mais pau d’arco, que ja tinha acabado com & segunda leva
de gente que fez. Ele, entdo, escolheu outra madeira boa, fez arcos
e encostou-os num canto da casa para ali virarem gente. Depois de
dois dias voltou. Mas, os arcos nédo tinham virado gente; tinham
permanecido arcos. Purd disse: “Este pau néo presta!...” E
foi tirar oufro. Quando, mais tarde, foi olhar, também éste nao ti-
nha virado gente. Experimentou mais outras qualidades de ma-
deira, mas nenhuma deu certo. Purd ji estava cansado de tanto
fazer arcos e se aborreceu.

Pura tinha um companheiro, Mu?ra, que em tudo lhe ajuda-
va. Comecaram a preparar caroco do mato, caroco de miriti, pa-
taua, babassu e outros. Mas néo saiu mais gente; virava era bicho.
Caroco de miriti (kua-ihérere) virou porco queixada; piard (caranai)
virou caetetu; tinaté (um cip6) virou cobra, okoéi. E assim por
diante.

Quando Puréd se aborreceu de fazer tanto bicho, €le disse .
“Hoje vou tentar mais uma vez fazer gente. Se nao der certo, nao
fagco mais gente”.

Pura foi tirar madeira do taxizeiro, mas daquéle grande da
mata (warahari; waraha-yaho) que é um pau fraco e mole e apo-
drece facilmente (14) . Purd fez os arcos, encostou-os no canto da

(13) — Em outra versdo se diz que escapou sdomente um menino que voltou e contou
tudo a Pura. E em outra ainda, é&ste menino € identificado com Mu?ra.
(14) — Taxi da mata: A4arvore alta das matas da terra firme; Sclerolobium Panicu-

latum Vog. ?
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casa e quando, depois de dois dias, foi ver, j& de longe viu movimen-
to no terreiro, a zoada alegre do pessoal e a casa cheia de gente.

Pura olhou para éles e disse.: “E gente boa, mas fraca, essa de
pau mole.!...”
Depols Pura disse : “Vou colocars essa gente 14 em baixo.

Mas primeiro vou matar Marmuru-imo6. Pois, se aquéles fortes de
pau d’arco se acabaram tao ligeiro, quanto mais éstes fracos e moles
de taxi”. Pura chamou Mu?ra ¢ disse : ‘“Agora vamos matar o bi-
chao para mandar depois a tropa”. E fizeram seus planos.

Os dois embarcaram numa canoa e levaram um jamaruzinho
(korohi) e suas “navalhas” (yard) (15). Quando chegaram perto

do lugar de Marmaru-imo, o japu gritou da sucuubeira: “mko
miare, marmaru-imé!... La vem é&les, Marmaru-imé!...” Pura
disse : ‘“Ja estamos perto. O japu ja gritou. Vamos prepa-
rar-nos !”.

Eles amarraram a canoa na beira e foram primeiro experimen-
tar as “navalhas” numa grossa sumaumeira, que partiram com um
86 golpe. Disseram : “Esta bem, vamos embora !” Entraram com
as navalhas no jemaruzinho e cairam n’agua. O baldinho ia de
bubuia. Marmaru-imé os esperava, fez rebujo, abriu a boca e os
enguliu com todo o jamaru. Uma vez dentro da Cobra Grande, éles
sairam do korohi. A barriga de Marmaru-imé era alta e comprida
como uma grande casa. ‘‘Vamos partir o bicho !”, disse Pura. E
comecaram a trabalhar. Xle cortou pela esquerda. Mu?ra pela
direita e assim partiram a cobra da cabega ao rabo. Quando se en-
contraram no anus, entraram novamente no jamaruzinho, boiaram
a flor d’agua e ganharam a terra firme (16) .

(15) — Korohi e yaré6. —

O Jamaru (cucurbita esp.), geralmente é usado entre os indios comao bal-
de d’dgua. Uma espécie pequena, da mata, chama-se korobi. ¥ desta que
aqui se faz mencéo. Em outra versdo, o korohi é substituido por uma pe-
quena bola de borracha.

O yaré foi traduzido com o térmo portugués de “navalba”. Estranhando
um tanto a expressdo, pedimos, mais tarde, esclarecimentos, das quais resultou
que o yard era uma espécie de espada de dois gumes, de perto de 1 m de com-
primento e feito de metal. Donde lhes vem o conhecimento de espadas de
metal 7 “E dos antigos”, disseram. De fato, ndo usam mais éste tipo de
espadas, nem imitagOes de madeira. Talvez um elemento cultural dos antigos
que aponta para uma procedéncia de mais além da bacia do Trombetas. Em
outra versdo, o yar6é € substituido por “faca e facio” e “faca e tergado”.

(16) — Em outra versio se diz que os dois entraram no ventre de Marmaru-imé ‘“cos-
ta com costa” para assim se defenderem melhor contra outras cobrinhas que
existiam no interior de Marmaru-imé.
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Na salda encontraram ainda muitas cobrinhas que eram os
filhos e a gente de Marmaru-imoé (marmaru-imé imrere). Pura ma-
tou um bocado déles com o yard, como também a mulher de Mar-
maru-imé de nome Kordhiidze. Afinal, quando ja eram poucos,
Psbu e Arahua que também eram filhos de Marmaru-imo, pediram
que lhes poupassem a vida. Prometeram nunca incomodar a gen-
te déle (de Purd) e de nao fazer mal aos homens. Pura nio acredi-
tou. Desconfiou de Pséu e Arahua, mas deixou-os vivos.

Dois dias depois, Pura foi ver Marmaru-imé6é. L4 estava a Co-
bra Grande esticada, morta. Quando Marmaru-imé boiou morto,
Pura disse a Mu?rd : “Vamos tirar o couro de Marmaru-imoé; va-
mos ver para que presta !” Eles tiraram o couro. Purd o abriu,
colocou-o nas costas, entrou bem néle e comegou a dancar e cantar :
........ (17) . Depois despiu a pele e €éles comecaram a olhar.
O couro de Marmaru-imé estava todo pintado com desenhos: mamd-
jari wakuru, rétxko ihutpo, kdimare hota e todos os outros (siste-
mas de pintura) (18). Dali aprenderam todos os desenhos. Pura
tirou as pintas do couro e enfeitou com elas tudo quanto a gente
tem, empregando-as em peneiras, tipitis, balaios e cestinhas. Assim
fizeram peneira pintada, tipiti pintado e tudo. Ptumbané (o dese-
nho especifico do tipiti) era a pinta da costela de Marmaru-imo.

Depois s6 restava ainda um perigo para a gente dos Purj,
um inimigo muito forte :. Yuhuru-manéo, pois Marmaru-imd tinha
casa grande com muita gente (pré?nd) (19). Morto Marmaru-imao,
Pura e Mu?rda foram a casa de Yuhuru-mando para avisa-lo de
que tinham morto seu tio (sbgro) (20). Yuhuru-mando era sc-
brinho (genro) de Marmaru-imo e era muito valente. Morava logo
acima do Varadouro Grande do rio Cachorro (na Cachoeira de Sao
Pedro). Pura lhe disse para nio fazer mal a gente déle (de Pura)
e ameacou-o que, se éle ndo atendesse, vinha mata-lo tamhbém.

(17) — Ainda cantam esta cantiga de Puri guando éste vestiu o couro de Marmaru-imé.
Na ocasido, o informante ndo quis repeti-la para anotagdo.
(18) — S&do nomes de alguns desenhos que os Kaxidyana aplicam em sistemas de tran-

cados de tala, em peneiras, etc.: mamdjari wakiru-bucho de jacamim, rétxko
ihitpo-cabe¢a de piraiba, kdimara héta-bdca, beico de curimata, etc.

(19) — Casa e gente (kwama e pré”nd) : Dependendo do contexto, “casa” pode
também significar linhagem, sipe, familia extensa, enquanto “gente” € a paren-
tela, filhos, irmaos, primos, etc. No texto foram mencionados a mulher, alguns
filhos e mais outra “gente” de Marimaru-imé que sdo, justamente, sua ‘“casa’
(sipe) e “parentela” (kwama e pré?nd).

(20) — As indicagBes a respeito do grau de parentesco existente entre Marmaru-imé e
Yuhuru-mando divergem um pouco. Segundo algumas era o de tio e sobrinho,
segundo outras o de sbgro e genro.
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Yuhuru-mando prometeu tudo, disse que nao ia se incomodar com
os outros e que éles podiam baixar.

Purg disse : “Agora vamos voltar para mandar a tropa”.
Chegando em casa, fizeram canoas, uma para cada um déles e man-
daram os filhos morar ca embaixo, onde ainda estamos morando.

Mas Yuhuru-mandao era traicoeiro. Quando Pura tinha ido
embora, para mandar a gente déle, Yuhuru-mando foi esperar na
boca do Cachorrinho para matar o pessoal de Pura. Mas Pura des-
confiou déle e viu tudo. Pulou, foi por cima e escapou (21). E o
pesscal baixou sempre para o Kaxuru e Kahu (os rios Cachorro €
Trombetas) .

Mas é por causa do taxi, que é pau mole, ndo aguenta nada
e logo apodréce e do qual foram feitos os nossos avos, que somos fra-
cos, nao aguentamos mais nada e morremos logo”.

Quem 1€ éste texto despreocupadamente nota que, ao lado de
querer explicar a origem dos Kaxuyana, o mito quer também indi-
car fatos a respeito da ocupacdo do baixo Kaxuru pelos ancestrais,
a qual ndo se deu sem lutas. Também as referéncias em relagio a
Marmaru-imé (que tinha casa grande, mulher, filhos e muita gente,
parentela) deixa surgir a idéia de se tratar, no fundo, de um relato
histéorico. Embora tais fatores possam ser percebidos por enftre as
palavras dos informantes, poder-se-ia dizer ainda que se trata de
uma transferéncia de idéias nossas, sem corresponderem as do in-
digena. Mas nao é assim; pois o sentido histérico do mito foi-nos
explicado expressamente. Por um mero acaso, por uma observacao
de nossa parte, surgiu a interpretacao historica do mito pelo indio.
Num comentario a seguir (que sempre costumamos fazer para obter
pormenores e explicacdes complementares) dissemos ao nosso in-
formante que éstes primeiros homens, embora fortes, pareciam ter
tido pouca inteligéncia; pois era facil rodear, por terra, o lugar da
cobra e embarcar mais embaixo, para continuar viagem. O pajé
informante nos olhou por uns instantes como que “abismado” de
tanta “sabedoria” e percebendo a nossa incompreensdo, desabafou :
“Mas vocé nao entende que Marmaru-imoé nio era uma simples co-
bra, mas era gente ? ! Era um povo grande e forte. Marmaru-imoé
era pai e chefe déles. E éle tinha muito pessoal.:. filhos, irmaos,
genros, cunhados que todos, com a gente déles, moravam 14 perto.

(21) — Sem duvida, o grupo evitou o contato com o adversario; desviou-se, tomando
outro caminho (“pulou, por cima”). Ainda voltaremos a falar sdbre e&ste
pormenor.
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Um pouco mais rio acima existia outro povo, amigo da gente de
Marmaru-imé. Era o “japu-gente” que sempre avisava quando ti-
nha algumg novidade ou quando alguém baixava o rio de forma
que, Marmaru-imo6 podia preparar-se para atacar e matar. Assim
aconteceu com as duas levas dos primeiros homens, que ali se per-

deram. Nao tiveram cuidado. “Os japu” trairam os homens €
Marmaru-imé os matou. Depois, Purd e Mu?rd baixaram e mata-
ram Marmaru-imé e quase todo o povo déle, os filhos, genros... a

todos. S poucos escaparam. Mas mesmo assim, os “homens de
taxi” preferiram ‘“pular por cima” para, mais tarde, morar no baixo
rio...” Assim a explicacao do pajé informante. Cremos que a in-
terpretacao historica do mito pelo indio tornou-se bastante patente.

A expressao : “Pulou, foi por cima e escapou...”, sba um
pouco estranha, mas é significativa. Evidentemente quer indicar
que éste ultimo grupo evitou os contatos com os remanescentes do
povo de Marmaru-imé. Sabendo-os de emboscada na foz do rio Ca-
chorrinho com Yuhuru-manao na frente, os imigrantes desviaram-se,
de qualquer maneira, da sua rota natural que era o curso do rio em
que baixaram, para alcancar mais tarde, a foz e o baixo rio Kaxtru.
Como relata o mito, éste desvio foi feito “pulando” ou seja desviando-
s¢ “por cima”. O indio Kaxuyana, em seus conceitos geograficos,
deixa-se guiar pela idéia do rumo do rio em que mora ou do sistema
fluvial a que seu rio pertence. No caso, tanto o alto rio Cachor-
ro como também os afluentes mais setentrionais do Trombetas
(rios Yaskuri, Kuha) ficam ‘“acima” do seu “habitat”, enquanto o
Toronori, a f6z do Mapuera, a Porteira, etc., ficam “abaixo” déle.
Abandonando o rio Cachorrinho, o rumo do desvio deve ter sido pelo
curso superior do rio Kaxuru, e Pokurkuru, o alto Yaskuri e o rio
Kuha, de onde, aos poucos, desceram para ocupar o baixo e médic
rio Kaxturu. Esta suposicdo sébre a rota do desvio combina com
oufra informacao a saber que até os tempos atuais existia uma es-
trada de ligacao pelos centros, entre o Kaxuru e o Turunu e que os
rios Yaskuri e Kuha foram habitados por muito tempo pelos antigos
Kaxuyana, especialmente pelos grupos que mais tarde foram deno-
minados Kahyana. Estes, por sua vez, indicaram contatos e mes-
clagens com o0s seus vizinhos no rio Turtnu, os indios Tunayana,/Xa-
ruma e outros, indicios que se enquadram perfeitamente, pois, se-
gundo informacao indigena, o lago grande, do qual se origina o rio
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Kuha, fica separado do Turunu somente por uma serra divisoria (22).
Aplicando ao mito, acima relatado, uma explicacdo como a que de-
ram os proprios Kaxuyana, de fato, éste torna-se um documento his-
torico de valor, embora sem datacdes e & simples base da memoria
tribal.

A historicidade dos fatos é assunto que o indio gosta tam-
bém de comprovar de maneira mais concreta. Viajando, certa vez,
pelo rio Cachorro e passando pela Cachoeira do Varadouro Grande,
que é uma elevada e larga queda d’agua e onde, segundo a tradicao,
Yuhuru-manao tinha morado, os Kaxliyana nos mostiaram o lugar
da aldeia e da roca déle. Era uma enorme e alta capoeira, de 4r-
vores ja muito grossas, iguais as da mata virgem ao redor. Nao
conseguimos distinguir a capoeira da floresta natural; mas o olhar
perspicaz do indio reconhece imediatamente a mata que ja foi roca,
mesmo ha varias geracdes atras. A mesma coisa se deu também
mais rio abaixo, num segundo lugar que, conforme a mesma tradicdo
indigena, era outra aldeia da gente de Marmaru-imoé.

Como complemento do mito sdbre os primeiros Kaxuyana foi-
nos indicado ainda a origem de Marmaru-imé. Deixando-se valer,
dentro de certa limitacio, o critério indigena do mito como documen-
to historico, ao nosso vér, éste pode ser aplicado também as referén-
cias sbbre a origem de Marmaru-imé. Os pajés Kaxuyana contaram
0 seguinte :

“Marmaru-imé morava no Cachorro e Cachorrinho ja muito
antes de ‘“panano” chegar ali. Existia, antigamente, um grande
chefe e pajé, de nome Peuwariknomana. Este, trouxe filho de cobra
grande de 14 de baixo, do rio Arikuru (rio Amazonas) que era Mar-
maru-imé. Peuwariknomana (23) preparou um lugar para Marma-
ru-imé e cavou um po¢o, para ali morar e crescer. Malis tarde,
para a cobra poder andar e subir, cavou um canal comprido que ¢
o rio Tx6ré6wahé (Cachorrinho)...”

Dando a éste relato um sentido historico & maneira da expli-
cagdo dos pajés Kaxuyana, poder-se-ia dizer o seguinte : Um per-
sonagem de nome Peuwariknomaéna, aqui designado como grande
chefe e pajé, trouxe um grupo ou subgrupo de outra tribo maior
(talvez fracionada por cisCes ?) das paragens amazodnicas (@ “trou-

(22) — Ainda até 1948, os Kéhyana do KaxpakGru mantiveram relagles amistosas
com os Tunayana e na sua cultura material notaram-se também influéncia
dos Tunayana. Cfr. Frikel, 1966 : 14, 15.

(23) — O préprio nome de Peuwariknomana parece apontar ligagdo com o Amazona:,
pois contém a denominagdo déstes : ariku (ru), wariku (ru) : Amazonas.
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xe filho de cobra grande... do Arikuru”), colocando-o na regiao dos
rios Cachorro/Cachorrinho, onde lhe preparou um lugar para ali
viver. O grupo cresceu e, tornando-se uma tribo bastante grande,
espalhou-se entre as duas cachoeiras principais dos rios Cachorro e
Cachorrinho. Relacionando éste trecho complementar sdbre Mar-
maru-imé, com o mito sObre a imigracdo dos antigos Kaxayana, tor-
na-se patente que houve uma imigracio de grupos amazdnicos nas
terras do rio Kaxuru, ja antes da baixada dos ‘“homens feitos de ar-
cos”. Seria esta a primeira invas@o de tribos vindo do Amazonas
Esta constatagido é importante e pode ser esclarecedora para uma
futura coordenacio histoérica.

Outrossim, deve-se reconhecer que, Marmaru-imé € seu povo
se sentiam em seu direito em querer rechassar os invasores vindos
do alto rio. Peuwariknomana tinha-thes dado éste rio e as terras
que, portanto, consideravam propriedade sua, territorio, onde vi-
viam, pescavam, cacavam e coletavam. Nao se menciona, todavia,
se o povo de Marmaru-imé na sua imigracao ja encontrou uma po-
pulagido autoctone no Kaxtiru. Mas isto ndo interessa muito ao
indigena, pois o mito que éle conta quer relatar a historia da sua
tribo, os Kaxuyana, mencionando a origem de Marmaru-imo somen-
te & margem.

A IMIGRAGAO DO LESTE

O segundo componente étnico dos atuails Kaxuyana é consti-
tuido por um grupo que veio do Amazonas. Sua Imigracao na re-
giao do Trombetas deve se ter dado no tempo da conquista, como
se pode verificar pelo proprio relato da fradicdo a seguir e como,
em alguns pontos, a histoéria do Baixo-Amazonas o confirma. Cita-
remos aqui o texto portugués como foi anotado na ocasifo, em 1945.

De varias alusoes feitas concluimos que, os KaxlUyana-Ingaru-
ne tinham vindo do alto Trombetas e imigrado na regiao dos rios
Cachorro-Cachorrinho, somente ha uma ou duas geracdes atras.
Isto estavae certo apenas em parte. O pajé informante a uma per-
gunta respectiva, declarou : “Os nossos pais vieram de 14, do alto
Kaht (Trombetas), das cabeceiras. Os “bem antigos”, porém, nao
moravam ali. “Panano” veio de 14, de baixo, e subiu para ca”. E
continuou :

“Antes que ‘“branco” veio descobrir a terra, “panano”, raas
os “bem antigos” moravam no Arikuru que é o “Armandzona” (Ama-
zonas), la embaixo. Foi Purd quem deu o nome assim : Arikuru.
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Panano tinha muitas casas ali, gente e maloca grande. Morava na
béca de um grande rio que vem do outro lado, do Arikuru. O lu-
gar chamava-se Txuruta-humu, ou também Irikaméana/Arikamana;
é o lugar, onde depois portugués fez ‘“Santaréne” (Santarém). Ali
morava também o grande chefe que mandava em todos.

Quando portugués descobriu a terra, “pré?né” (o grupo) fu-
giu. Portugués vinha de Kampixi. Fica no nascente, onde depois
fizeram “Beré” (Belém). Perto de Kampixi morava outro povo, os
Méréwéa ou Marawa que noés também chamamos Marawana. Ou-
tros os chamam Méréy6o ou Maray6é. REles eram do mesmo sangue
de panano. Portugués perseguiu nossa gente que fugiu. Depois
Méréwa fugiu também. Vinham subindo o Arikuru e ficavam mo-
rando em Txuruta-humu.

Mais para cima (no Amazonas) morava outro pré?né: os
Pawixi, Pawitxi. Estes também tinham um “ptaiténo”, um che-
fe. Mas em Txuruta-himu morava o grande chefe que mandava
em todos, também nos Pawixi. O ultimo grande chefe chamava-se
Tawirikema. Ele mandava também nos Pawixi que moravam na
boca do Kahu (Trombetas), la onde portugués, mais tarde, fez
“Obidu” e “Oridji-mana” (Obidos e Oriximina) .

“Quando Marawana chegou, ficou primeiro eom panano em
Txurutd-humu. Mas depois portugués veio também perseguir
Pré?noé ali e matou muita gente. Tawirikema resolveu ir embora e
partiu com toéda a gente déle. Mudou-se para a terra dos Pawixi
e ricou morando na regiao da boca do Trombetas. Primeiro, todos
ficaram junto. Depois, Pawixi foi embora. Subiu o Parikuru
(Cumina) e féz maloca grande no Ponékuru (Penecura). Panano
também foi embora, com og outros. Subiu o Rio Grande, o Kahu.
Ali, pré?no se espalthou. Alguns ficaram no rio morto (24). Outros
entraram no rio Kaxtru e Txordwaho e ai viraram Kaxuyana. Ou-
tros ainda ficaram no Yaskuri : s@o os Warikyana. Panano subiu
mais ainda e foi morar nas cabeceiras dos bracos (=afluentes) do
Kahu; tornaram-se Kdhyana. Méréwa foi também, mas entrou
muito mais para dentro, para o centro. E 14 ainda estd. Assim
ficou por muito tempo. Ainda tem Ingarine nas cabeceiras do
Trombetas. Sao amigos dos Méréwa, se visitam mutuamente e vao
ver as aldeias déles. Todos éles sao do mesmo sangue e falam a
mesma lingua.

(24) — “Rio morto” ou “rio manso” é designagiio para o rio ou grandes trechos do
rio abaixo das cachoeiras.
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“Mais tarde, no tempo quando meu pai era névo ainda, os
Ingariine se separaram (cisao ?) e parte déles baixou. Ficaram com
os Warikyana que ja eram poucos. Casaram e ficaram ali. Se
misturaram com os Warikyana, porque eram do mesmo sangue.
Moravam no Yaskuri. Depois veio muita doenca, febre e sarampo
que os mocambeiros do Trombetas trouxeram das suas viagens &
zona, civilizada. Estes moravam, naquéle tempo, no mocambo cha-
mado Campichi (25).. Morreu muita gente e os Warikyana des-
gostaram-se do lugar. Nao queriam mais ficar e baixaram para o
igarapé Ambroésio. Encontraram os Kaxuyana que também ja eram
poucos e se misturaram com éles, casando, porque eram do mesmo
sangue. Depois, uma turma se separou e voltou para o Kahu : séio
os Kahuyana. Mas o0 nosso nome mesmo ¢ Ingariune. Os do
Itxitxwaho6 também sio Kaxuyana, mas sio Warikyana. Sao os nos-
sos parentes. Mas os Kaxuyana, €les mesmos (quer dizer : os le-
gitimos, puros) nao existem mais. Morreram todos. Hoje somos
Kaxuyana, porque moramos no rio Kaxuru...”

A narracgio apresentada da como inicio da migracao Kampixi,
situado na regido da foz do Amazonas. Mas ainda existe outra re-
feréncia, mais distante em seus primordios, fornecida pelo mesmo
informante. Diz éle: “Ninguém sabe a razao, porque os antigos,
de repente, abandonaram os seus lugares”. Como local de mais re-
mota origem menciona Pta-humu ou Patd-humu que ficava “longe,
muito longe, fora da béca do Arikuru, mas muito para cima”, isto é,
ao norte do Amazonas. Indica-se, portanto, uma imigracao no Ama-
zonas de areas nao diretamente ligadas a éle. Nessa migracio, fora
do Amazonas, saindo de Patd-humu, os grupos estacionaram primei-
ro numa regido chamada Kampixi. De la baixaram sempre mais.
O informante mencionou ainda dois nomes de paradas maiores e, fi-
nalmente, um estacionamento nas terras de Parikuru, “acima” da
embocadura do Arikuru, para depois chegar & foz do Amazonas pro-
priamente dita. Ficaram morando em Yawakiri, também denomi-
nado Kampixi.

Se esta tradicao, em suas linhas gerais, f6r maiz ou menos
correta, temos que procurar a origem déstes grupos além da Ama-
zonia, acima de Parikuru que é provavelmente, a costa atlantica do

(25) — Este Campichi (Kampixi), mocambo dos negros no alto Trombetas nao deve
ser confundido com os outros Kdmpixi na foz do Amazonas e mais além, da
tradi¢fo indigena.
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atual Territorio do Amapa (26). Talvez deve-se procurar a terra de
origem déstes indios nas proximidades das areas circunkarib (27).

Outrossim, nota-se que éstes indios repetiam com frequéncia
a nomenclatura dos lugares de suas antigas moradias, talvez como
recordacdo da sua patria. Encontramos, p.ex., citacao de dois
Kampixi : um, fora do Amazonas, outro na foz do mesmo; € mais
tarde aparece ainda um terceiro no alto Trombetas ,local que os ne-
gros fugitivos aproveitaram para fazer ali seu mocambo. Idem, dois
Parikuru : um, fora do Amazonas, outro que é o atual rio Cumina,
afluente do Trombetas. Existe uma serra Piadzmana que é um
vulcao nas ‘“altas serras” e outras nas cabeceiras do Kahyaho, etc.
Trata-se, pois, da transferéncia de um antigo ambiente a um mais
recente ou, quiga, no fundo, da tentativa de transferéncia do proéprio
ambiente anterior a um ndvo ou atual, de forma que o “ambiente-
fundo” sempre fica o mesmo, embora as circunstancias externas ou
acidentais mudem.

_ Uma versio Kaxuyana diz que, depois de Marmaru-imo ter
engulido as primeiras turmas de homens feitos de arcos, Pura (isto
€, um dos grupos ancestrais) foi ao nascente, até a boéca do Arikuru,
morando ali por muito tempo (28) . Dali, panano subiu e se mis-
turou com éstes que desceram o rio Kaxuru, os “homens de taxi”.
Esta versdo, provavelmente, quer ressaltar que os imigrantes do Ama-
zonas (Warikyana) também eram ‘“panano”, ou seja gente “do mes-
mo sangue e da mesma lingua”. A frase é uma afirmacio constan-
te dos pajés Kaxuyana para provar que nao se misturaram com ele-
mentos de grupos alheios que néo eram do mesmo sangue ou da mes-
ma lingua déles (Indicios de acentuada endogamia grupal ?). Des-
conhecemos, todavia, 0 motivo real para esta insisténcia.

O pajé Enti, em certa ocasido, deu-nos uma lista de malis de
380 nomes de espiritos (wordkiema) e lugares de suas moradias em
sequéncia geografica, comecando na foz do Amazonas até a regiao
do aito Trombetas. Xstes lugares sao, ao mesmo tempo, os lugares
onde os Warikyana em sua migracéo fizeram paradas, acampamen-
tos ou aldeias. A maior parte déstes nomes, hoje nio é mais detes-

(26) — Sobre Paricura, etc., vér Arnaud, 1968 : i; Nimuendaju, 1926 : 7 seg. 17.
Vér também, neste trabalho, as notas sdbre Parikuru. (pig. 26-9).

(27) — Vér: Apéndice I.

(28) — A arqueologia provou que a maior parte das culturas ceramistas amazdnicas
imigrou de 4reas pré-andinas, descendo pelos caminhos naturais que eram, es-
pecialmente, os rios Napo-Amazonas. Seria a presente observagio do infor-
mante uma recordagdo desta migragdo do ocidente até a foz do grande rio ?.
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minavel a nao ser a bodca de um rio “Yar{” que bem poderia ser o
atual Jari. As duas paradas maiores, antes déles se embrenha-
rem nas matas do Trombetas, segundo a sua propria identificacao,
eram perto da f6z do Tapajos, em Txuruta-hiimu ou Arikaména e na
regiao da f6z do Trombetas, entre os atuais Obidos e Oriximina,
(nas imediacoes do lago e da serra Curumu ?) .

A tradicdo acima mencionada diz que, inicialmente, no rio
Trombetas, os grupos ficaram mais ou menos unidos, e se espalha-
ram somente mais tarde. Entdo “panano subiu o Rio Grande, o
Kahu”, etc. Pode ser incluida, aqui, uma informacao complemen-
tar sobre as paradas principais ao longo do curso do Trombetas.
Citam os Kaxuyana como lugares de antigas aldeias suas : Obidos (o
antigo Pauxis), por éles denominado Pawidzetpd ou seja “‘Pawidze
(Pauxis) velho” em oposicdo ao Pawidze, Pawixi, também deno-
minado Oridji-mana e que é a atual Oriximinad. Seguem-se sitios
como a Bbdca do Parikuru, provavelmente nas “terras pretas” da
“Serrinha”, ao lado direito da toz do Cumind; o igarapé ao lago do
Jamari; Kurété, o atual Jacaré, na ponta da entrada do lago do
mesmo nome (sendo ‘“‘Jacaré” somente tradugdo do Kaxuyana Kuré-
t6 :: Jacaré-acu) e Colénia, lugar abaixo da cachoeira da Porteira,
onde se acham os restos de uma capela, nao se sabe de que época.
Interessante é que em todos éstes lugares mencionados, ha sitios ar-
queolégicos com terras pretas e ceramicas, quase sempre fragmenta-
das. Alguns grupos menores ficaram nestas imediacoes, mesclan-
do-se, aos poucos, com os vizinhos Abui (Wabui ou Babui). Os ou-
tros subiram mais, passando as cachoeiras do Trombetas e, segundo
a tradicdo, ocuparam o Kaxuru e Txo6rdéwaho, tornando-se Kaxuya-
na. Outros ficaram no Yaskuri : sao os Warikyana. Outros ain-
da ocuparam o Trombetas e seus afluentes, ficando conhecidos como
Kahyana. Os Méréwd, finalmente, colocaram-se mais para o cen-
tro das matas. Mais tarde, também é&les se misturaram ali. Foi
a época da penetracdo do Trombetas por éstes indios e da grande
mesclagem entre Warikyana e Kaxuyana, como também da consti-
tuicao de grupos independentes, auténomos, globalmente conhecidos
por Kaxuyana.
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TENDENCIAS DE MITOLOGUIZACAO DA HISTORIA

O relato sbbre a imigracao de leste ou seja, dos grupos que
vieram subindo os rios Amazonas e Trombetas, indica datar de épo-
cas relativamente recentes, no tempo da expansao da colonizagio
portuguésa no Amazonas, e aponta ainda personagens e nomes de
lugares bem conhecidos (Santarém, Obidos, etc.). O relato da imi-
gracao do oeste, ao contrario, apresenta os fatos em forma de um
mito, escondendo os dados histéricos sob o véu misterioso ou mistifi-
cante de figuras, as mais das vézes zoomorfas, tratando-se de grupos
alheios; ou antropomorfas, quando se trata do grupo préprio. No
conjunto, constatam-se, portanto, duas maneiras de apresentacao
historica que poderiamos denominar, uma, de mitica, outra de rea-
lista. Entretanto, ao que parece, existia ainda entre os pajés Ka-
xUyana uma corrente “mitologuizante” que pretendia ligar, fazer de-
pender ou até substituir fatos histéricos por tracos mitologicos. Isto
especialmente, quanto & motivacdo de acontecimentos reais. Tra-
ta-se, pois, de um tipo de relato em transicdo do historico para o
mitico.

Um pajé com tais tendéncias era Amékpuru. Ele narrou
também o mito da criacao dos Kaxuyana pelo heréi cultural e pai
do grupo, Pur4, da maneira ji4 anteriormente referida, embora com
ligeiras variacoes. Mas para éle, esta historia de Pura fazer gente
de arcos, é somente o ultimo ato de um conjunto de outros aconte-
cimentos mais importantes; pois tenta ligar os fatos historicos re-
lativamente recentes, aos fendmenos catastroficos ou cataclismati-
cos que, no passado, assolaram o mundo e a humanidade.

Um dia, falando com éle sobre a tradicdo tribal e mencionan-
do que os ancestrais se tinham refugiado nestas matas, perseguido
e com médo dos portuguéses, éle exclamou : - “Sim, sairam do Ari-
kuru, mas nao por causa do portugués. Portugués se mata e aca-

bou. Foi por causa do grande fogo que veio e comeu tudo...” K
depois fez a ligacdo entre os mitos tradicionais e a historia, dizendo:
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“Quando Tuna-im6 (“diluvio”) acabou (29), o resto dos ho-
mens desceu do Toronori (30) e se espalhou. Mais tarde, Purd foi
para o nascente, onde fez outra gente que também era panano.
Eram Ingariine e moravam no Arikuru (Amazonas). Mas éles se
acabaram por causa do Wehdto-imd, o Grande Fogo (o “Incéndio
Mundial”) que veio. Ninguém sabe como foi. Eles moravam em
Kampitxi. Veio o fogo e comeu todo: os homens, os bichos, a
mata... Fugiram para rio acima, para Txuruta-hiumu. Mas o
fogo veio também. Fugiram para a boca do Kaha e o fogo vinha
atras. Fugiram para c&, para o rio Kaxuru. Mas o fogo também
velo até ca e queimou tudo (31). Os que escaparam, fugiram para
cima da serra grande, o Toronori. O fogo chegou até bem perto dé-
les. Ainda se vé a marca até onde o fogo chegou. Esta tudo quei-
mado 14 no paredio do Toronori (32).

Pura viu que os homens se tinham acabado outra vez e que
tudo estava destruido. Pura fez tudo de noévo. A mata de agora

(29) — Amékpuru pressupde aqui o conhecimento do mito sbbre a grande enchente,
o “dildvio” que destruiu os ancestrais mais remotos dos Kaxiyana. O tedr do
mito é o geralmente conhecido: Veio uma grande enchente que alagou e
afogou tudo. Um resto da populagio fugiu para o alto de uma serra, onde
se salvou. Evitamos transcrever o total do texto, porque néle nio hi ligacio
direta com o nosso assunto a ndo ser de se tratar de ancestrais dos atuais
Kaxiyana. Colocamos a palavra “dilivio” entre aspas, para ndao lhe dar, de
antemfo, o sentido do dildvio biblico; pois trata-se aqui, exclusivamente do
“dildvio Kaxliyana” que, como conta o mito, atingiu os grupos ¢ o ‘“habitat”
dos ancestrais déstes indios.

(30) — O Toronori é conhecido pela populagio do rio Trombetas sob o nome de
“Morro do Cachorro”, a saber do rio Cachorro. Fica sitnado no &ngulo di-
reito, formado pela confluéncia do rio Cachorro com o rio Trombetas, e
distante 4 km, aproximadamente, da margem do rio Cachorro.

(31) — Talvez se estranhe a alegacio de que o “Grande Fogo” tenha vindo de leste,
do lado do mar; subindo (contra o rumo dos rios) para oeste € nao ao con-
trario, de oeste, onde as altas serras com seus vulcOes poderiam ser consideradas
como causadores. Por um lado seria possivel, refletirem-se nessa indicacao
de rumo, crengas antiquissimas relativas ao sol nascente (o qual, em certa
fase do desenvolvimento ideoldgico dos Kaxilyana, era aceso, didriamente, no
leste) . Por outro lado, numa aplicacdo ao ambiente atual (dentro da idéia
da “transferéncia ambiental”), talvez se ache uma explica¢io do pensamento
indigena no fato de que, o vento na Amazdnia corre de leste para oeste, fa-
vorecendo, portanto, o alastramento de um incéndio de tais proporg¢des, redun-
dando, conforme os relatos, na destrui¢do total das terras, matas e gentes. Se ¢
fogo tivesse vindo do oeste, teria que avancar contra o vento e teria, prova-
velmente, se extinguido sem destruir dreas tdo extensas. (Esta interpretagio
¢ nossa, a base de um fator natural que, porém, o indio muito bem conhece,
observa (p. ex., na queima de suas rogas) e aplica em suas narragdes) .

(32) — No alto do pareddo do Toronori, ja perto de seu cume, véem-se nas camadas
geologicas algumas faixas e manchas extensas, pretas e, em parte, ligeiramente
avermelhadas. Sao interpretadas, pelos indios, como vestigios de tuna-imé
e wehoto-imé : sinais de agua, de fogo e de fumaga, pois as pedras do pare-
ddo, naquela altura e vistas de longe, tdm um aspecto de chamuscadas.
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ja é outra. Nao é aquela dos antigos. A primeira mata era dife-
rente. Purd, entio, foi para a cabeceira do Tx6ré6wahod (rio Cachor-
rinho) para fazer outros homens...”.

E aqui entra novamente o mito ja referido, como Pura fez os
Kaxuyana de arcos e a histéria do Marmaru-imo.

A tendéncia de colocar fatos historicos dentro de um am-
biente, sentido como mitico pelo espagco de tempo percorrido, ten-
déncia aqui representada por Amékpuru, é bastante interessante,
porque, se bem entendemos e interpretamos, constitui, por fim, um
tipc de reformulagdo ideoldgica de fatos historicos para o ambiente
mitico (ou mito-histérico). O éxodo dos indios amazbnicos para

as regioes do Trombetas é um fato, comprovado por outros relatos
(ver supra) e indicado por cronistas setecentistas, como ainda ve-

remos. Mas, a reformulacao indigena diz : ‘“Nao, nio foi por cau-
sa do portugués. Portugués se mata e acabou!... TFoi por causa
do grande fogo!...” Transfere-se o fato historico para o campo

mitolégico, troca-se o portugués pelo incéndio mundial. Com isso
recua-se no tempo e faz da histéria um mito.

O motivo da criagdo dos homens feitos de arcos, é o incéndio
mundial que destruiu os grupos ancestrais e que eram restos ou
descendentes pela mesticagem com aquéles que, por sua vez, pere-
ceram na éra do “diluvio”, a grande enchente. N&o cremos que
o indio queira indicar a criacdo de trés racas ou até trés humanida-
des, mas sim o aparecimento sucessivo de trés tipos de ancestrais e
uma descendéncia triplice. E notavel que justamente estas cria-
coes de gente se movimentam em ciclos de triplicidades. TUm esque-
ma esclarece, talvez, melhor o assunto :

Epoca dos
cataclismas
1. Homens do “diluvio” : pereceram,;
Homens do “incéndio” : pereceram;
3. Homens, feitos de arcos : sobreviveram parcial-
mente, a saber :

[\

Epoca apoOs 0s

cataclismas
a. — Homens feitos de arcos de muirapinima : pe-
receram,;
b. — Homens feitos de arcos de pau d’arco : pere-
ceram,;
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¢. — Homens feitos de arcos de taxi: sobrevi-
veram.

Este e semelhantes relatos possuem ainda outro valor, pois
revelam algo sObre as mesclagens dos ancestrais, dos antigos grupos
Kaxuyana, acontecimentos que pertencem & proto-historia, alcan-
cando talvez até a pré-historia déste povo. Contam os mitos que,
cada vez que um tipo de antepassado perecia vitimado por um dos
cataclismas, um resto de gente se salvava e, depois de passado o pe-
rigo, espalhava-se, aumentava e misturava-se com outros sobrevi-
ventes ou com outros grupos imigrantes como p. ex., 0s sobreviven-
tes do “diluvio” que foram absorvidos pelos que fugiram, geracoes
mais tarde, do Amazonas e do ‘“grande fogo”, de forma que os Ka-
Xuyana se dizem descendentes (33) daquéles homens do “incéndio”
e do “diluvio”, considerando-os a todos ‘“panano”, isto é, ancestrais.

Da apreciacao do assunto e, especialmente, do movimento mi-
gratério, segundo estas indicacdes de Amékpuru, pode-se deduzir
ainda, em aplicagao local (34) :

a. — que os homens perecidos no “diluvio” podem ser con-

siderados os habitantes autoctones da regido; antes
déstes nao sao mencionados outros na tradicao tribal;

b. — que os homens fugidos do incéndio eram imigrantes do
leste que vieram (da regido da foz) do Amazonas;
c. — que os homens feitos de arcos, em ultima andlise eram

(descendentes dos) imigrantes das altas serras do oeste.

Assim, pelo menos, apresentam-se os acontecimentos segundo
os conceitos de Amékpuru, onde o papel do portugués foi eliminado
da historia do grupo.

(33) — Este conceito de descendéncia de grupos sobreviventes em épocas catastréficas
(especialmente do “dilivio”) é geral entre os karib da Guiana Paraense, en-
quanto os conhecemos.

(34) — De forma alguma queremos afirmar que as referidas catastrofes se tenham
dado no Amazonas, Trombetas ou rio Cachorro. Ao contrario cremos que
se trata de uma aplicacio local de fatos acontecidos alhures, na terra de ori-
gem dos ancestrais déstes grupos. Trata-se, pois, de uma transferéncia am-
biental de fatos reais da proto-histéria indigena para o ndvo habitat.
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DADOS DOS TEMPOS HISTORICOS

As notas histéricas colhidas sao de trés tipos :

1. — Dados de crdnicas dos tempos coloniais, que permitem compa-
racoes com a tradicido tribal Kaxuyana acima apresentada.
Trata-se, pois, de concordincias historicas entre os relatos da
memoéria tribal e as anotacdes dos historiadores dos séculos
XVII e XVIIT.

2. — Dados tradicionais, quer dizer, dados que se apoiam somente
na tradigdo tribal, mas que, todavia, preenchem perfeitamen-
te o espaco de dois séculos, ligando apontamentos historicos
sem conexao direta, explicando a imigragao, mesclagem e si-
tuacdo dos grupos Kaxuyana,/Warikyana.

3. — Dados dos tempos recentes, que se baseiam em informacoes
de pessoas que tiveram contatos com os Kaxuyana decénios
atras, ou fatos por nés mesmos observados durante um espaco
de 25 anos.

1. — CONCORDANCIAS HISTORICAS

a) KAXUYANA E ARIKvANA

Quanto nos consta, o primeiro a citar o nome Kaxuyana na
forma Caxorenad, é Frei Francisco de Sao de Marcos ¢m sua relagio de
viagem sObre o descobrimento do rio Trombetas, em 1725 a 1728.
(Francisco de Sio Marcos, 1955, 2 : 122) . Em mapas posteriores, o
rio Cachorro ou Kaxuru ¢ assinalado com o nome de Kasuiru. Talvez
possa derivar desta forma arcaica o sentido da denominacao. Em al-
guns dialetos karib, p. ex. no dos indios Aparai, a palavra “kasuru”
significa micanga, conta, pendente tipo conta e, em sentido mais
amplo, colar tipo pendente. A expressao, todavia, refere-se em pri-
meiro lugar a contas ou pendentes feitos de pedra e foi, malis tarde,
aplicada as micangas de origem portuguésa ou holandésa. O rio
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Kasuru era para 0 indigena o rio, onde se adquiriam ou se faziam
contas de pedra. De fato, os informantes Kaxtiyana dizem que
principalmente neste rio como também no vizinho Yaskuri, eram
frequentes taic contas e outros artefatos de pedra como, p. ex., os
chamados “idolos” de esteatita, muiraquitas, etc.

O que, porém, mais interessa, ¢ o fato de que, na época do
descobrimento do rio Trombetas, os indios “Caxorend” (Kaxuyana)
ja existiam com esta mesma denominacido no rio Kaxuru. A desig-
nacao do grupo pelo nome do rio é, pois, original. Os Kaxuyana
mencionados por Frei Francisco de Sao Marcos, julgando pela cone-
x30 dos relatos dos nossos informantes, devem ter sido os descen-
dentes dos imigrantes das serras das cabeceiras, em mesclagem com
os restos do povo de Marmaru-imoé, mas ainda sem mesticagem com
os Warikyana, visto que naqueles tempos (1727) ainda nio tinham
subido o rio. Realmente, Frei Francisco também nio os menciona..
Sua imigracao se deu pelos meados do mesmo século, provavelmente
depois do massacre em Obidos, como veremos nas notas sobre os
Pauxis. Nimuendaju assinala os “Arikéna” (Arikyana) na area do
rio Cachorro somente para o ano de 1775. As notas combinadas, de
Frei Francisco com a de Nimuendaju, indicam, portanto, o periodo
de 1725 g 1775 como época da imigracio dos Warikyana no Trombe-
tas, com que os dados um pouco mais vagos da tradicdo indigena
estdao em concordéncia.

b) PARIKURU

A etimologia de Arikuru/Warikuru e Arikyana/Warikyana,
fornecida pelos Kaxuyana, explica os nomes como “Rio Beiju”, desig-
nacdo dada ao Amazonas e “Gente do rio Beiju” ou “Gente do
Amazonas”, respectivamente (35). Destarte, aquéles indios ficaram
marcados de vez como imigrantes na area trombetana, em oposicao
aos ocupantes mais antigos da regido, os Kaxaiyana ou habitantes do
rio Kaxuru. Vieram éles do Amazonas a saber, segundo a fradigio,

(35) — Ariha = beiju. O sufixo nominal (— bh4) é supresso numa série de composi-
¢bes com outros radicais, como p. ex. — kiru, rio e — yana, gente, povo. Em
lugar da silaba supressa (— ha) aparece, freqiientemente, o glottal stop que, no
falar ligeiro, na maioria das vézes se perde, de maneira que ambas as formas :
Arikuru, Ari?kuru e Arikyana, Ari?kyana parecem justificaveis. Qutrossim, tra-
ta-se nas variantes nominais de Warikyana/Arikyana ou Warikuru/Arikuru de
uma labiagio inicial da palavra, sem mudar-lhe o sentido. Tais labiacGes sdo
relativamente freqiientes, também em outros dialetos, p. ex.: Abui/Wabui/Babui
(nome de um grupo indigena karib, antigamente no Trombetas, depois transferido
para o Nhamundd). E mesmo no tupi aparece éste fenémeno : — assu/-uas-
su/-wassu (grande) .
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da foz do Amazonas e terras anexas. E ali, como ja vimos, “fora do
Arikuru” e nas terras ‘“acima do Arikuru”, os Kaxuyana situam uma
das grandes paradas na migracao de seus ancestrais : Parikuru (36).
De fato encontramos, para a regido do norte do Amazonas e tédas as
terras da costa do atual Territorio do Amapa, até o Oyapoque, a mes-
ma designacao nas formas de Paricura, Paricora, Paricores, Paricuria.
Costa (ou Provincia) de Paricoria (Nimuendaju, 1926 : 7 seg.) ou
“‘provincia que se chama Paricura” (Berredo, 1017 : 23), formas que
segundo Nimuendaju (1926 : 7) sao comprovadas pelos cronistas em
1511 (Anghiera), 1513 (Pinzon), 1515 (Vesconto Maiollo), 1598 (Dio-
go Ribeiro) e 1625 (Jesse des Forests) . Nimuendaju (ibid.) constata
expressamente que mais tarde éste nome “...desaparece como desig-
nacao da terra firme no lado setentrional... do Amazonas”, sendo
substituido por nomes como provincia “Marownia” (Provincia dos Ma-
rawa), etc. (Nimuendaju, 1926 : 8).

Além déstes testemunhos que se referem, exclusivamente, as
terras ou a provincia de Paricura, possuimos ainda um que diz respei-
to ao proéprio rio Amazonas; pois “Manoel de Valdevino, no testemu-
nho prestado em 19 de setembro de 1515, deu a ésse mar de agua
doce a denominacdo de Rio Paricura...” (apud Berredo, 1917, 1:23).

Encontramos, entao, o fato de que tanto o rio Amazonas como
as terras ao norte déle, no tempo do descobrimento, eram conhecidos
sob 0 nome de Paricura (ou variantes de transcricao) .

Da comparacao déstes dados podemos concluir que nos lugares
indicados pela tradicao Kaxtiyana com a denominacdo de Parikuru,
de fato existia uma vasta regido com éste nome. O confronto das
tribos indicadas como habitantes de Parikuru, confirmara a conclu-
sao acima.

C) O0S ARfKYANA E MEREWA (MARAWA)

De Parikuru emigraram, segundo o relato Kaxdyana, dois gru-
pos vizinhos, nominalmente citados : Os Arikyana/Warikyana, seus
ancestrais e os Méréwa,/Marawana. Ambas as tribos sao mencionadas,
da mesma forma, pelos cronistas como moradores entre o Amazonas
e o Oyapoque, seja com nomes iguais aos fornecidos pelos Kaxiyana
seja com variantes de transcricio ou audicdo que, porém, peia com-
paracgao se identificam.

(36) — Também Viana (1900 : 50), falando da viagem de Pinzon no Amazonas, diz :
“...na margem esquerda ficavam as terras de Paricura...”.
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Os Arikyana

O mesmo nome (Arikyana, Arikuyina) aparece também na
regido designada como Parikuru. Ali possui, todavia, em Iugar da
determinante sufixal-yana (gente, povo), uma particula sufixal afir-
mativa — re, -ri, correspondente esta, na maioria dos casos, a0 nosso
verbo auxiliar : ser, estar (é, sdo, etc.). As transcricoes mais usa-
das pelos cronistas sa0: Aricoré, Arracori, Arracoories, Aricari (Ni-
muendaju, 1926 : 8, 9, 12) ou em transcricao francesa: Aricarets,
Aracarets, Racaletz, etc. (Ibid.: 9, 11). Separando as particulas sufi-
xais (-yana ou-re, -ri) aparecem os radicais da denominacio tribal
que, nas referéncias. tanto dos Kaxuyana como dos cronistas, sao os
mesmos: ariku, arik (ariku-yana, ariku-ré). Esta comparacac baseia-
se em elementos gramaticais karib a respeito do uso ou da elimina-
cao de sufixos. Ignoramos, porém, se as formas dos nomes citados
possuem o mesmo sentido, de maneira que uma comparacio semanti-
ca nido é bem possivel.

A estas consideracdes sObre a identidade dos térmos Aricari,
Aricoré e Arikyana, junta-se uma prova malis concreta, no nome de
Santarém. O pajé Enti, frequentemente, referiu-se a um segundo
nome para o lugar da atual Santarém, nas variantes de Irikamaéane,
Arikdmana. Nesta segunda modalidade, o térmo Arikamaéna, literal-
mente quer dizer : lugar (-ména) dos Aricari (Arika com eliminacio
do sufixo -ri) .

Mas existem outros elementos que corroboram para a sSuposi-
¢ao de que os Arikyana dos Kaxuyana sejam idénticos aos antigos
Aricuré/Aricari dos cronistas.

Os mencionados indios viviam espalhados em varios grupos soé-
bre as terras de Parikuru e habitavam ao lado dos Marawana, uma
tribo amiga. Segundo J. de Laet (apud Nimuendaju, 1926 : 8-9), a
provincia “Arricary” compreendia as terras dos atuais rios Araguari,
Amapa e Calcoene. Os seus centros habitacionais, todavia, parecem
ter sido entre os rios Arucaua e Oyapoque (ibid., 1926 : 9). O mapa
de R. Dudleus coloca os Aricari entre dois grupos Marawa daque-
la mesma regido (ibid.). E também Harcourt (1603) indica-os
como moradores da mesma area, ao lado dos Marawa. Mais tarde
(1613), éle os anota também no Cassiporé (ibid. : 8).

Os Aricari parecem ter habitado por muito tempo aquela re-
gido, pois pelos grupos atuais, afirma Nimuendaju (1926 : 18), so-
mente os Palikur, Arui e Galibi foram considerados imigrantes no
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Oyapoque. Levando em consideragao a tradicao Kaxuyana, os Ari-
kyana nao eram autdctones de Parikuru. Para éles, Parikuru era
somente um estagio mais demorado na rota da migragao. A ultima
noticia sébre os Aricoré/Aricari em terras de Parikuru data da época
de 1720, aproximadamente. Diz Nimuendaju (1926 : 13) que ‘“na-
quele tempo ainda moravam restos dos Aricurares (—Aricari) no Iga-
rapé Maraipé (=Goiabal ?)...”. Os Aricari, tinham, portanto, saido
aos poucos. A tradicio Kaxuyana deixa-os morar, depois déste éxo-
do, na boca (setentrional) do Amazonas, em Yawakiri e mais 65 ou-
tros lugares mencionados, mas na sua maior parte nao mais identi-
caveis. Baena cita ainda o nome de Arikuru em relaciao a Melgaco :
“Esta Villa antes de o ser, era uma Aldea chamada de Aricuru, mis-
sionada pelos Jesuitas”. (Baena, 1839 : 308). Em carta particular,
Nimuendaju chamou-nos a atencéao que os indios de Aricuru ou Gua-
ricuru eram Ingaiba (ou Nheengaiba ?) que nao falavam a lingua
geral (37) . Ora, naquéle tempo, todos os indios que ndo falavam o
tupi ou a lingua geral, foram desighados como Nheengaiba (= de lin-
gua ruim). Assim também os indios do Marajé e os outros mais para
o norte. Marajé mesmo tinha o nome de Ilha dos Nheengaiba (38).
Outrossim, era o costume dos missionarios introduzir o tupi na for-
ma da lingua geral em suas Missoes, quando elas eram constituidas
por populagdes que ndo falavam o tupi. Talvez se explique desta
maneira, porque no dialeto Kaxiyana/Warikyana se encontram al-
guns poucos vocédbulos que podem indicar influéncias da lingua geral,
como p. ex. aware — cachorro, tupana — medalha, imagem de san-
to e mais alguns outros. Os Ingaiba (Nheengaiba) de Aricuru (Mel-
gaco) seriam entdo Ariku-yana ou Arikyana, e neste caso se-
ria possivel tratar-se de um grupo Aricoré/Aricari que se desmem-
brou mais para o lado sul do Amazonas. Isto nio é de admirar, pois
também Souzel, no Xingu, era antiga ‘“Aldeia de Aricari” (Baena,
1839 : 308) . Outros grupos de emigrantes Arikyana entretanto, se-
guiram o curso do Amazonas e pelo fim do século XVII os encon-
tramos, segundo a tradicdo Kaxuyana, na foz do Tapajos e no baixo

(37) — Nessa carta de 7.12.45, Nimuendaju sugere, indiretamente, a possibilidade da
interdependéncia dos nomes Ingaiba e Ingariine. Isto ndo nos parece provavel.
pois derivando Ingaiba do tupi, significando ingazeiro, dificilmente seria denomi-
nagdo tribal. Antes cremos numa deturpa¢io de Nheengaiba para Ingaiba, nio
constando &ste ultimo nome em outras fontes, a ndo ser na “Chronica” de Be-
tendorf. Maior possibilidade existe em conexar Ingariine com o térmo karib :
Karina, kalina = homem, gente, indio.

2

(38) — Maraj6 “...em tempos mais remotos chamava-se geralmente Ilhas dos Nheengai-
bas por serem de linguas diferentes e difficultosas as muitas Cabildas Gentilicas,
que nella tinhdo habitaculo...” (Baena, 1839 : 353).
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Trombetas, de onde mais tarde subiram, ocupando seus afluentes e as
cabeceiras, entre os anos de 1725 e 1775, como ja anotamos.

Resumindo : Embora haja lacunas, certo é que, em Parikuru,
existiam os grupos Aricuré, Aricoré, Arikari, vivendo sempre em har-
monia com outra tribo vizinha, os Marawana. No correr do século
XVIII, ambas as tribos sumiram daquelas paragens. Parte déles emi-
grou no rumo norte (segundo Nimuendaju, 1926 : 11), parte subiu
6 Amazonas e o Trombetas, onde os dois grupos se fixaram (segundo
a tradicido Kaxtyana). A concordincia das circunstiancias alegadas
pela tradicdo indigena e pelos cronistas, deixa supor a identidade
tribal dos Arikyana de Parikuru com os Aricoré/Aricari de Paricura.

Os Méréwd,/Marawd

A tradicao Kaxuyana menciona éstes indios, com nomes que
variam um pouco entre si : Marawana, Marawa, Méréwa, Méréyo e
Marayo. Imigraram éles igualmente da regiao da foz do Amazonas,
de Parikuru, tendo sido ali vizinhos dos Aricari/Arikyana. No novo
“habitat”, segundo os informantes, ficaram seus vizinhos, embora te-
nham ido alojar-se mais para o interior. Todavia ignoramos, se éste
grupo ainda existe, a nao ser que ésses indios sejam idénticos aos
Marayo-Maraxd, antigos Pianakoto, hoje grupo Tiriyo.

Entretanto, no século XVI e XVII encontramos, com 0 mesmo
nome, um povo espalhado ‘“sobre enorme area, de Soure, na costa
oriental de Marajé até o Marowijne (Maroni)”, (Nimuendaju,
1926 : 1) . Mais adiante, o0 mesmo autor reuniu as mais freqiientes
variantes déste nome, usadas pelos cronistas, entre as quais se desta-
cam formas que, embora aportuguesadas, podem ser consideradas
idénticas : Marowannas, Marauanazes, Maraona, Maraon, Marao,
Maroni e outras mais (ibid. : 18 seg.).

O que, entretanto, nao encontramos entre os cronistas sao as
variantes da nomenclatura com a mudanca vocalica de /a/ para /e/,
p. ex.: Marawa — Méréwé, Maray6 — Meréyd. Visto que ambas as
formas, segundo os informantes Kaxuyana, se referem ao mesmo gru-
po indigena, talvez se possa dizer que nas formas Méréwa e Méréyo
se trate de uma pronuncia, particular aos Warikyana/Kaxuyana .

Os Marawana, como também os Aricari, cujos nomes quase
sempre aparecem juntos nos escritos dos cronistas, podem ser consi-
derados grupos muito antigos na regido de Parikuru. A respeito dos
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“Marawan” anota Gillin, 1948, 3 : 803) . “Apparently they preceded
the Palikur, Galibi, and Aruak on the Oyapock River”. Nimuenda-
ju (1926 : 24) diz que os Maraén sao considerados pelos Palikur, o
povo autoctone da area do Curipy. Outrossim, afirmaram-lhe os
informantes que os Mara6 nao tinham imigrado nessa area & seme-
lhanca dos Palikur, Arua e Galibi, mas que foram desde sempre
habitantes da regifo (Nimuendaju, 1926 : 18).

Historicamente consta que os Marawa,/Marawana abandona- .
ram, como seus vizinhos Aricari, suas terras e, aos poucos, emigra-
ram, provavelmente devido certa pressao feita pelos portuguéses do
Para (Nimuendaju, 1926 : 11) . fiste movimento migratorio deve ter
tomado mais impulso no ultimo térgco do século XVIII, quando os
“Marauanizes” se envolveram, juntamente com os Aricari, Oivanaca
e Aguaracd, num levante contra os portuguéses e contra as Missoes.
Em consequéncia das expedicOes punitivas, despachadas pelo go-
vérno do Pard, houve mortes, prisioneiros e transferéncias de grupos
inteiros para Marajo (ibid. : 12). Sem duvida, muitos silvicolas se
evadiram e, um século mais tarde, ja4 nio se encontraram mais indios
naquelas terras, havendo uma zona morta, criada de proposito pelos
portuguéses, entre o Amazonas e Cayena (ibid.: 15).

Achamos, todavia, notavel a coincidéncia da época dos distur-
bios e levantes dos Marawané e Aricari (1687) com o aparecimento de
grupos déstes indios na 4rea da foz do Tapajoés/Trombetas, pelos fins
do mesmo século, segundo o relato tribal Kaxuyana. Parece-nos que
os fatos, mais ou menos, se enquadram, visto que também os Kaxuya-
na dao como motivo da emigracado, tanto dos Warikyana como dos
Méréwa/Marawana, a perseguicao por parte dos portuguéses.

A tradicdo Kaxuyana fala da migracio de um s6 grupo Méréwa
ou Marawa, subindo o Amazonas. Nimuendaju, todavia, demonstra
a retirada de outros grupos para o norte (ibid. : 11), de forma
que, provavelmente, houve dois grandes caminhos de migragio Ma-
rawa . um pelo Amazonas e outro pelo interior e, ao que parece, para
muito além do Marowijne. De fato, existem indicagoes para isso, es-.
pecialmente na nomenclatura, até a regido do alto Trombetas e Xipa-
riwéni. Aparecem nesta dire¢io os nomes: Meéréyd, usado para
designar os Emerillon (39); outro Méréyo6 ou mais exatamente Méréyo-

(39) — Emerillon parece ser forma deturpada de Méréyd, com que os Tiriyéd e outros
designam aquéles indios. Nunca soubemos de uma explicagfo, porque se deu a
um grupo tupi tal nome. Os Tiriyé os consideram grupo afim. Serdo éles um
grupo tupinizado, de fundo karib, possivelmente Maraw3 ?
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tuna, isto é, “Rio (dos) Méréyd”, como formador do rio Iriki, afluente
esquerdo do Paru de QOeste; Marawini, Marawéni ou seja, “Rio dos
Marawa”, afluente direito do rio Xipariwéni; Maraxé (Mara?xd)
como nome de um subgrupo Tiriy6-Pianokoto, situado até 1960
(aprox.) no rio Panama, formador esquerdo do Trombetas; Marayo,
derignacdo Kaxuyana para os Pianakoto do Kaxpakuru que, por sua
vez, sdo idénticos aos Marax6é do Panama. Surge assim um noévo
problema a saber, se os Marayo-Pianakoté dos Kaxuyana e os Ma-
raxo-Pianokot6 dos Tiriy6 sdo antigos grupos Marawé, entretanto in-
tegrados no complexo grupal dos Tiriyo-Pianokoté (40) . Por enquan-
to, v material a respeito é deficiente e nada se podera dizer de de-
tinitivo. Mas, a tradi¢io indigena indica éste rumo. De fato, ainda
na época da nossa viagem ao alto Panama (em 1953), encontramos
os Kaxuyana/Ingariine morando em estreitas relacoes sociais e cul-
vurais ao lado dos Marax6/Marayo.

d) O “GRANDE CHEFE”

A tradicao indigena refere-se a uma estrutura tribal que, hoje
em dia, ja se extinguiu entre os Kaxtuiyana (talvez por falta de ele-
mentos humanos ou o desfacelamento exagerado da tribo). Dos ul-
timos tempos da migracao amazdnica, contam que haviam varios gru-
pos, cada um com seu chefe e que s6bre todos “mandava” um chefe
geral, “o Grande Chefe”. Esta organizacdo tribal, alcancava tanto
os nucleos dos ancestrais da regiao da foz do Tapajos (Txuruta-humu,
Arikamana), como também os Pawixi ou Pauxis, da futura Obidos;
pois, segundo a mesma tradigdo, eram aparentados, de forma que o
poder do “Grande Chefe” se estendia também sObrse éles. Segundo
Heriarte, tal estrutura tribal de fato existia ali, embora nao cite no-
mes de grupos ou subgrupos, dando mais énfase a situacgao local, como
também nio indica diretamente a conexado interna, entre os Pawixi
e certos grupos do Tapajos, nem a dependéncia daquéles ao “‘Grande
Chefe”. Mesmo assim, Heriarte confirma o quadro geral. Refere-se
primeiro aos Tapajés : “Governamse estes Indios por principais, em
cada rancho hii com 20 ou 30 casais; e todos governa hi principal
grande sobre todos e quem he muy obedecido. . .” (Heriarte, 1964: (47)

(40) — Ja em outro trabalho (Frikel, 1964 : 100-102) falamos sobre a identidade dos
Maray6/Marajé — Pianakoté do rio Kaxpakiru com os Maraxé/Marahtxé do
Panama por um Jlado, e dos Pianakoté com os Tiriyd por outro lado. Todavia
seria desejavel obter mais comprovantes a respeito da real identidade dos Maray6/
Maraxé com os Marawi/Méréwdi da tradi¢io Kaxiyana.
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45). Um pouco mais adiante, falando dos indios do Trombetas, re-
pete basicamente a mesma informacdo de maneira mais abreviada :
“...e todos tem os proéprios idolos, cerimonial e governo que tem os
Tapajos (ibid. : (48) 46). Concordam, pois, essencialmente a tra-
dicdo Kaxuyana e a informacio de Heriarte no que diz respeito a es-
trutura basica désses grupos, deixando, todavia, incertos alguns por-
menores que, por outro lado, um viajante apressado dificilmente po-
deria perceber em tao poucos dias de demora.

Entretanto, ja na primeira metade do século XVII, entre 1603
€ 1643, a mesma estrutura social é relatada na “Costa de Paricura”.
Cita Nimuendaju (1926 : 8) que Harcourt, J. de Laet, Jesse des Fo-
rests e Pierre d’Avity falam de um ‘““Grande Chefe”, supremo senhor
de todos 0s Yao, cujo poder se estendia desde o Amazonas até o Esse-
quibo. Chamava-se Anakiary (Anacaioury, Anaky-v-ry). Sua ter-
ra de origem era o Orinoco. Expulso de la pelos espanhois, éle e
seus suditos emigraram, seguindo a costa do Mar Carib. Este mes-
mo cacique tornou-se também dono e senhor da provincia dos Arricary
ou Arricory (Aricari) e dos Marounias (Marawana), como também de
mais algumas outras (Nimuendaju, 1926 : 8, 17). Concretamente,
isto quer dizer que o “Grande Chefe” reinava nas terras e na “Provin-
cia de Paricura”, desde o Amazonas até o Oyapoque, regido cujos
habitantes principais, naquela época, eram, além dos imigrados Yao,
os Aricari e Marawana.

Resumindo, poderiamos focalizar :

1. — que, de fato, existia uma organizacao (tipo federativo ?) de va-
rios grupos com uma estrutura politica homogénea ,tendo como
expoente do supremo poder o “Grande Chefe”. Parece, pois,
tratar-se de um tipo de cacicado, amplo e livre, onde os varios
grupos possuiam bastante aufonomia, como se vé no exem-
plo das relag¢boes entre os Arikyana, Méréwa/Marawana e
Pawixi. (41).

2. — que o dominio do “Grande Chefe” abrangia, principalmente,
a regiao de Paricura e os grupos Marawana e Aricuri, justa-
mente onde a tradicio Kaxuyana coloca as terras de Parikuru

e os grupos ancestrais e afins dos Arikyana e Méréwa/
Marawand.

(41) — Também Figueiredo (1963 : 152) opina que o sistema politico dos Tapajé con-
sistia num cacica“~ do tipo circun-karib.
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3. — que Heriartfe refere idéntica estrutura social entre os habitan-
tes da foz do Tapajés (Santarém), e da do Trombetas (Pawixi,
Pauxis) .

4. — (ue, afinal, a propria tradicdo Kaxuyana relata as mesmas es-
truturas socio-politicas entre os seus ancestrais e grupos apa-
rentados, quando éstes ainda moravam em Txuruta-humu/Ari-
kamaéana (Santarém), Pawixi (Obidos) e no baixo Trombetas.
A tradicao cita ainda o nome do ultimo dos “Grandes Chefes”
que emigrou da regiao de Santarém para a do Trombetas :
Tawirekema. Em outras circunstancias, éste ainda traz o ti-
tulo de “Piddzpore”’; isto é, “Pajé-Chefe”. Depois déle, ao que
parece, esta organizacio politica decaiu; pelo menos, nunca
malis foi mencionada (42) .

e) o0s “pauxis”

No correr destas exposigoes, varias vézes foram mencionados
os Pawidze, Pawixi, Pawiyana, etc., que pelos portuguéses foram de-
nominados Pauxis ou Pauxys. O Capitio Manoel da Mota e Siquei-
ra edificou, em 1697, por ordem do capitdo general e governador do
Grao-Para, uma fortaleza na garganta do Amazonas, na atual Obidos.
Todavia, “os missionarios da Piedade (43) ja trabalhavam, naquela
época, em varias aldeias dessa regiao, unindo uma parte delas, por
pressdo de Mota e Siqueira, & nova fortaleza... Os indios pertenciam 2
tribo dos Pauxis (ou Pauichis), dos quais a fortaleza e o ndvo lugar
tomaram seu nome.” (Andnimo, 1953 : 70). A fortaleza, por sua
vez, precisou sempre do braco indigena para sua construcio, conser-
vacao e manutencao. Muitos 'dos indios se evadiram devido os maus
tratos que recebiam. Por isso, “a populacio, de vez em quando, foi re-
forcada por descimentos de silvicolas do Rio Trombetas (ibid.: 70) .

Entretanto, ésses indios descidos nido podiam ter vindo de
muito longe, porque em 1725, somente uns 30 anos apds a constru-
cao da fortaleza de Pauxis, Frei Francisco de Sdo Marcos, primeiro
a subir o Trombetas, alcangou os Abui (Wabui) no lago de nome
idéntico, confronte o atual Jacaré ou seja o Kuréto da tradicio in-

(42) — O relato sObre Marmarii-imé menciona outro déstes grandes chefes e pajés de
nome Peuwariknoméana que levou Marmardimé e seu povo do Amazonas as pa-
ragens do rio Kaxiru (cf. pag. 20).

(43) — Os missionédrios da Piedade, também chamados Capuchos da Piedade, eram os
antigos Franciscanos da Provincia da Piedade, em Portugal. Nio eram os atuais.
“Capuchinhos”, que naquéles tempos foram denominados “Barbadinhos”.
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digena. Antes, nenhum portugués, que se saiba, tinha subido o rio
até essas alturas que, afinal de contas, nao ficam tao longe da sua
foz. Nota-se neste pormenor também certo desinterésse dos portu-
guéses (ou teria sido médo dos indios ?) de explorar a regido ribeiri-
nha do Trombetas; pois dentro do espaco de tempo indicado (30
anos) nio se deram ao trabalho de fazer reconhecimento num tre-
cho de “rio manso” de menos de 200 km. Conclusao : A fortaleza
sempre foi reabastecida com indios de 4reas relativamente préximas.
Mas “um destes descimentos, em 1747, praticou enormidades e de-
lictos, a cujo castigo se evadio transfugindo para a espessura do
Trombetas” (Baena, 1839 : 324) . Houve um massacre por parte
dos indios revoltados que serviram ao forte e aos colonos. Esta ma-
tanga, provavelmenteé, foi a razdo da grande ‘“‘arribac¢do” dos indios
do baixo Trombetas, dos Pawixi (Pauxis) e de outros grupos (Meé-
réwa, etc.), dos quais a tradigcio Kaxuyana fala. Primeiro separa-
ram-se os Pawixi que se refugiaram nas matas do rio Cumina/Ere-
pecuru (44). Nimuendaju (1948, 3 : 211) mencioca como novo
“habitat” désses indios as cabeceiras dos afluentes direitos do Cumina,
mais exatamente do baixo Erepecuru: Acapu, Agua Fria e Pene-
cura. A frase conclusiva : “The Pauxi no longer exist” (ibid.),
parece-nos precipitada. Até 1946, os Kaxuyana ainda tiveram con-
tatos ocasionais com os Pawiyana do alto Kiiate/Ponékuru que é o
nome correto do igarapé Penecura, no dialeto Kaxuyana (45). E
mesmo no decénio de 1950 a 1960, os PAwiyana ou Pawixi tiveram
contatos esporadicos com os castanheiros que subiram o rio Erepe-
curu. Serviu como ponto de encontros a Cachoeira do Mel. Os
indios sempre se mostravam pacificos, mas por precaugio ou movi-
dos pelo médo (tradicional ?) do civilizado, nunca levaram forastei-
ros as suas aldeias, as quais devem ficar umas trés horas distantes
da beira do rio (46) . A tradicao Kaxuyana é, portanto, correta nos
seus pontos principais, em relacdo aos Pawixi.

Quanto aos outros grupos Warikyana, as cronicas se calam,
indicando sOmente que se evadiram ‘‘transfugindo para a espessura,

(44) — Uma informac¢do Kaxiyana diz: “Arapkiru é denominac¢do Ingariine (Ka-
xdyana) para o Erepecuru; Kumina (Cumind) é a dos Pianakoté. Mas o rio
é o0 mesmo.

{45) — Referem os Kaxidyana que, antigamente, existiam relagdes mais estreitas entre
os dois grupos, que se visitaram mutuamente e fizeram festas em comum.

(46) — Para entrar em contato com os indios, os castanheiros costumavam dar trés
tiros pelas 7 horas da manha, no alto de um dos morros da Cachoeira do Mel.
Os indios apareciam, geralmente, pelas 10 horas.
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do Trombetas”. Soébre essa “fuga’”, a migracdo rio acima, é a tra-
dicido Kaxuyana que nos da alguns poucos apontamentos.

2. — DADOS DA TRADICAO TRIBAL

Proximo ao fim da narracao sébre a imigracao das tribos vin-
das do Amazonas, indica-se também a origem dos principais gru-
pos Kaxuyana, que surgiram pela mesclagem com 0S grupos desci-
dos das cabeceiras dos afluentes direitos do Trombetas. Os Wari-
kyana que entraram no rio Kaxuru e Txdrowah6 tornaram-se Ka-
xUyana; os que foram morar no Yaskuri (primeiramente sem mes-
clagem ?) permaneceram Warikyana; os que subiram mais ainda
para o alto Trombetas € as cabeceiras de seus afluentes tornaram-se
Kahyana. E “ainda tem Ingariine no alto rio”. Tal era a distri-
buicdo étnica, resultante do choque das duas ondas migratorias, do
oeste e do leste. Esta situagdo persistiu, aproximadamente, até o
fim do século passado.

Na primeira metade do século XVIII, mais ou menos, cessam
quase todas as informactes sobre os indios do rio Trombetas. No
mapa de Nimuendaju (apud Gillin, 1948, 3 : 800) enconframos ainda,
para a regido do rio Cachorro a anotacao do nome dos Ariguéna (Ari-
kyana) com a data de 1775. Desconhecemos, entretanto, a fonte de
que se utilizou para esta nota. Durante dois séculos, os Kaxuyana
¢ seus sub-grupos estavam como que desaparecidos. E durante éste
tempo diminuiram consideravelmente, em numero.

No ultimo trecho, o relato sébre a imigracio de leste deixa en-
frever algumas das razoes que contribuiram para o definhamento
dos grupos. Apontam-se como causas : o surgimento dos mocam-
beiros do rio Trombetas e as doencas (gripes, sarampo, gonorrhéa)
por éles importadas; outrossim a animosidade guerreira dos Ka-
Xtyana em geral e dos Kahyana em particular (¥rikel, 1955) .

Informa a tradigdo Kaxuyana, que houve contatos prolonga-
dos com os negros mocambeiros. Estes se estabeleceram, depois do
fracasso da cabanagem em 1836, principalmente na regido dos Xa-
hyana. Eram escravos fugidos das fazendas do Baixo Amazonas e
Trombetas. Em parte tiveram boa convivéncia com os Kahyana e
outros indios da regiao, com os quais entraram em relagdes comer-
ciais. Derby (1897/98 : 370) cita néste sentido os “Ariquinas, Cha-
rumans, Tumaianas e Piamicotds” que devem corresponder aos Ari-
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kiena ou Arikyana, Xarumd, Tunayana e Pianakoté; excetua, toda-
via, os Karina.

Mas houve também lutas bem sangrentas entre indios e mo-
cambeiros (47) . No correr dos tempos, os mocambeiros tornaram-
se uma certa poténcia no alto Trombetas. Sua forca foi quebrada
(embora por motivos bem diferentes) com a destruigdc do seu mo-
cambo central que era o “Maravilha”, pelos soldados da. Guarda Na-
cional, em 1855 (Derby, 1897/98 : 369).

Um contato mais estreito entre os mocambeiros e os Kaxuya-
na do rio Kaxuru, parece ter surgido somente depois da Lei Aurea,
em consequéncia. da qual os negros abandonaram o alto rio, ocupan-
do como novo “habitat” a regido da foz dos rios Cachorro e Ma-
puera, da Porteira e das terras vizinhas no “rio manso”. Resultou
déstes contatos certa mesclagem. Ha entre varias families negras
do Trombetas, como também na prépria tribo Kaxuyana, uma série
de elementos cafuzos, oriundos dessa mesticagem. Parece que o ne-
gro deixou uma boa estria de sangue entre éstes indios. Os atuais
negros do Trombetas s&o, com poucas excecgdes, descendentes daqué-
les mocambeiros, habitando agora o “rio morto”, abaixo das ca-
choeiras (48).

O relato Kaxuyana fala também de doencas introduzidas pe-
los mocambeiros, apanhadas, sem duvida, no baixo rio, onde éles ti-
nham seus pontos de contato comercial clandestinos, para o recebi-
mento de panos, municdo e ferramentas que ali trocavam contra sal-
sa, breus, couros e outros artigos da mata. Houve surtos epidémi-
cos que levaram muitos indios para a cova. Todavia parecem ter
sido menos terriveis que os de sarampo da década do 1920 a 1930.
Em todo o caso, essas doencas contribuiram da mesma maneira para
a diminui¢io demografica da regiao.

Como se pode deduzir das “Tradigdes Histérico-Lendarias’
{Frikel, 1955) éstes grupos eram bastante belicosos e exterminaram-
se em grande parte, em lutas internas. Os Kaxtyana do rio Ca-
chorro, colocando-se em contraposicio aos Kéhyana, declararam .
“Eram terriveis, o horror dos outros! Brigaram com todos e briga-
ram também muito entre si. Nao foi por doenca que éles se aca-
baram como 0s nossos (os Kaxuyana). Foi por briga!...” (Fri-
kel, 1955 : 203 seg.). A extincdo mutua de aldeias e seus habitan-

(47) — Algumas notas mais extensas sdbre essas lutas entre os mocambeiros e os in-
dios Kahyana, encontram-se em Frikel, 1955 : 226.
(48) — Confrontar : Derby, 1897/98 : 369 seg.. — Aguiar, 1943 : 89; 116.
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tes nao s6 diminuiu a populacdo numeéricamente, dificultou também
os casamentos, pondo em perigo a sobrevivénvia dos nucleos popula-
cionais restantes, na maioria das vézes também ja enfraquecidos.
Por esta razdo procuraram ligacdo com outras sipes ou ntcleos apa-
rentados da tribo, nao excluindo a aceitag¢ido de elementos de tribos
vizinhas (49) . Em consequéncia de téda essa situacdo, comecou a
formar-se um processo de lenta fusdo intergrupal (entre os sub-gru-
pos mais isolados e auténomos da mesma tribo), o que resultou
num tipo de mesclagem unificadora, onde a descendéncia possuiu
somente ainda um valor individual, particular, mas nao social; pois
todos tornaram-se Kaxuiyana, embora descendendo de Ingariine, Wa-
rikyana ou outros. Para excluir qualquer diferencia¢ao interna so-
bre o assunto, os Kaxiyana acharam uma férmula, dizendo : “Hoje
somos todos Kaxuyana, porque moramos no rio Kaxuru”.

O processo de mesclagem e absor¢ao intergrupal, naturalmen-
te, ndo comecgou de um dia para outro e sim, desenvolveu-se segun-
do as necessidades e dificuldades sociais e genéticas dos grupos.
Nas ultimas décadas do século passado, éle parece ter recebido seu
malior impulso pelos Ingariine do alto Trombetas/Panama. Estes
ja n3o eram mais Ingariine puros, e sim mesclados com Kahyana
e, talvez, outros mais. Mesmo assim enxertados, éles sentiam a fal-
ta de elementos humanos para a sobrevivéncia do grupo. O rela-
tério mencionado, cita, principalmente, a descida de grupos Inga-
riine do alto Trombetas que, encontrando os Warikyana do Yaskuri
em condicdes semelhantes, misturaram-se com éles. Devido nova
dizimacao por doencas, o grupo enxertado do Yaskuri, em seguida,
foi morar no igarapé do Ambrosio e rio Cachorro, mesclando-se tam-
bém com os indios déste rio. Mesmo assim procuraram manter-se,
nominalmente, Warikyana e guardaram sempre a tendéncia de
manter sua autonomia grupal. Por isso, embora em contato inti-
mo e permanente com os Kaxuyana, conservaram suas aldeias num
dos dois rios : Ifxitxwdhdé (Ambroésio) ou Yaskuri, até a sua extin-
cao pelos anos de 1950, mais ou menos.

Pelo que os Kaxuyana informam, o caso dos Warikyana aqui
relatddo, era tipico para todos os grupos, onde ésse desenvolvimen-
to se processou com mais ou menos desenvoltura, em moldes seme-
lhantes. Temos, pois, aqui um exemplo interessante que grupos
indigenas, por tradicao se reconhecem como sendo de origem co-

(49) — Mencionam os Kaxuyana que, principalmente, entre os Kéhyana houve pre-
perencial mesclagem com os Parukotd, quando ainda moradores do rio Kuha.
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mum, se dispersaram na area de um grande rio (o rio Trombetas),
se dividiram em varios sub-grupos, os quais se tornaram autdénomos,
social e politicamente independentes, com vida propria, chegando
até a freqiientes hostilidades entre si e, em consequéncia das con-
juncoes, a um certo isolamento. Quando os grupos, devido os fa-
tores anteriormente mencionados (lutas internas, mocambeiros,
doencas importadas) tornaram-se fracos e sujeitos a desaparecer,
procuraram novamente ligacio mais estreita com éstes mesmos gru-
pos aparentados, e igualmente enfraquecidos. Pela mesticagem in-
tergrupal surgiu, por assim dizer, uma nova entidade populacional,
atualmente conhecida sob dois nomes regionais. Na regido do mé-
dio Trombetas e afluentes, éstes indios se chamam e sio chamados
Kaxuyana; na regiao dos formadores do mesmo rio sio mais conhe-
cidos pelo nome de Ingariine (ou Ingariiyana). Mas, na realida-
de consideram-se um grupo s6. N&o é raro ouvir expressoes como :
“NoOs somos todos Kaxuyana; mas propriamente somos Ingariine...”
Ou ainda : “Os Warikyana sdo Kaxuyana, mas sdo também Inga-
rilne...” Porém, é mais raro ouvir-se alguém dizer, p. ex.: “Meu
avo ainda era Warikyana puro, Warikyana de pai e mae” Estas
questoes de descendéncia que sempre incluiram um certo brio para
quem pudesse acusar uma “linhagem pura”, hoje tornaram-se teo-
ricas, nao s6 pelo avanco da mesclagem ainda em continuacéo, mas
também pelo fato de que nestes ultimos 20 anos quase todos éstes
grupos se extinguiram, sobrevivendo, por enquanto os Xaxuyana do
rio Kaxuru.

Embora esta mesclagem intergru'pal se tenha desenvolvido em
ampla escala, conservou-se por muito tempo um pequeno nticleo tra-
dicional do -grupo original no seu respectivo ferritério quase como
que num papel de “ultimo representante”, p. ex., alguns Ingariine
no Panaméa, uns Kahyana no Kaxpakuru e Warikyana no Ambré-
sio. Eles deixaram de existir somente nos ultimos anos passados,
como daqui hi pouco temos que explicar.

Quase no fim do relatorio, o nosso informante inclui uma ob-
servacao que esclarece algo sdbre a época, quando a mesclagem che-
gou a tomar vulto. Diz €le que a descida dos Ingariine se deu, quan-
do seu pai era mogo ainda. Ora, o “Velho Konori”, como era conhe-
cido, morreu em idade bem uvancada, pelo menos octogenario, em
1943, tendo nascido, provavelmente, na década de 1860 a 1870. Tal-
vez se possa datar a descida dos Ingariine para o penultimo decénio
do século passado ou pouco antes.
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3. — DADOS RECENTES

Desde a descida dos Ingariine. passou-se meio século sem que
se fizesse mencao, em parte alguma, déstes indios. Entretanto co-
lhemos, em fontes particulares, algumas notulas, confirmadas pe-
los Kaxuyana, principalmente a respeito da grande epidemia de sa-
rampo. Os informantes (hoje quase todos ja falecidos) eram mo-
radores de Obidos e Oriximin&, que outrora tinham ligagbes comer-
ciais de castanha com os negros e indios do Trombetas. Referem-se
aos KaxUyana como ‘“indios do Trombetas”, sem fagzer distin¢do in-
tergrupal. Consideraram o grupo muito grande e forte. As indi-
cacoes variam de 300 a 500 individuos, no total. Estes dados refe-
rem-se para os anos de 1920 a 1925.

Néstes anos, aproximadamente, (deve ter sido entre 1923 e
1925, pois as indica¢bes dos informantes variam entre éstes dois da-
dos), surgiu o sarampo nas aldeias indigenas, introduzido pelos cas-
tanheiros, episoédio que os Kaxuyana confirmam. Os indios enfer-
mos, com febre alta, procuraram “refrescar o sangue”, tomando ba-
nho na agua fria. Em consequéncia disso pegaram, as mais das vé-
Zes, pneumonia e com isso a morte certa. A mortandade foi enor-
me. Os indios entraram em panico. Foi uma tragédia! Duran-
te a nossa estadia no Kaxaiu, os indios mais velhos contaram que
aquéles que ainda estavam bons, jA nio tinham mais tempo, nem
vontade de enterrar os mortos; abandonando os cadaveres juntamen-
te com os doentes, fugiram para & mata. Quando, passada a epi-
demia, de novo se reuniram, restavam apenas 80 a 90 pessoas entre
homens, mulheres e as poucas criancas que escaparam. O saram-
pe arrasou, praticamente, todas as faixas da populagio de idade
madura (dos 30 anos para cima), da qual somente 6 a 8 sobrevive-
ram. De fato, quandoc 20 anos mais tarde conhecemos os Kaxiyyana
pessoalmente, os trés grupos (dos rios Kaxuru, Trombetas e Ambro-
sio) nfo contavam muito mais do que 60 pessoas, no total. Como,
em certa ocasido, o chefe Kexiiyana nos explicou, o sarampo, cau-
sando a morte de quase todos os velhos, foi responsavel também pela
tdo grande falta de conhecimentos de plantas medicinais e remédios
nativos entre éles. Nao houve mais tempo de transmitir éstes co-
nhecimenos pelas vias tradicionais e funcionais da fribo.

Nos anos seguintes a grande epidemia de sarampo, quando 0s
sobreviventes comecaram a reconstituir-se em grupos, deu-se entre
os Kaxuyana do rio Xaxiru uma cisdo. As indicacdes sdbre os mo-
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tivos ndo sao muito claras. Mas parece ter-se tratado de questoes
de chefia, de prestigio entre os lideres, que eram dois irméos e ou-
tros assuntos, entre os quais o de mulheres. Todavia, os dois ir-
maos eram ainda bastante sensatos de nfo deixar o caso resultar em
lutas abertas e sangrentas. Preferiram separar-se amigavelmente e
o grupo secionista foi habitar o rio Trombetas. Originaram-se as-
sim os ja& mencionados Kahuyana. Foram morar nos trechos do
Trombetas, abaixo da cachoeira do Franco, até acima da foz do Kax-
pakuru, tanto nas margens do rio principal, como também, nas dos
afluentes daquela regido, o Kahyahé (Ig. Damiana), Kuha (Rio do
Velho) e Onomto-humu (Ig. do Pereua), ocupando assim parte do
antigo territéorio Kahyana. Esta separacdo deu-se pelo ano de
1930. Nao conhecemos datas exatas, como também o numero dos
secionistas. Mas 20 anos mais tarde, em 1948, o grupo dos Kahuya-
na constava de 15 pessoas : 11 adultos (6 homens, 5 mulheres) e 4
criancas (2 meninos, 2 meninas). Este grupo dos Kahuyana ex-
tinguiu-se dentro dos 20 anos seguintes.

Os Kaxuyana do rio Kaxuru foram sempre o grupo mais forte
entre seus afins. Mesmo assim, unindo o seu nimero ao dos Wari-
kyana do Ambroésio, ndo passavam muito além de 40 individuos.
Suas aldeias encontravam-se entre as duas grandes cachoeiras : a
“Cachoeira Grande do (rio) Cachorro”, também denominada “Ca-
choeira de Sao Pedro” e a “Cachoeira Grande do (rio) Cachorrinho”,
alguns dias de viagem em canoa acima da foz do Tx6réwahé. Na
época da nossa visita, a regido de habitacao preferida, era a foz do rio
Cachorrinho, entre o Ig. Felisberto e o Ig. Bussu. Mais tarde, na
década de 1950-1960 fizeram suas aldeias mais rio abaixo, nas ime-
diacbes da Cachoeira Grande do Rio Cachorro.

Os Warikyana do Ambroésio, bastante unidos ao pessoal do rio
Kaxuru, até 1950, queriam sempre voltar ao rio que consideravam
seu, o Yaskuri. Mas a sorte nao lhes foi favoravel e éles se extin-
guiram antes de poderem realizar os seus planos. Foi outra tra-
gédia. Contam os Kaxuyana que todos os habitantes da aldeia,
sem excecdo, adoeceram : ataques de malaria e continuas febres,
acompanhadas de vOmitos negros (febre amarela ?). Chegaram ao
ponto de completa inanigdo. N&o houve mais quem pudesse ir ca-
car, pescar ou buscar qualquer alimento na rogca. Os que morriam,
ficaram decompondo-se nas rédes, pois ninguém tinha for¢ca, nem
para ficar em pé, menos ainda para fazer entérros ou outros servi-
cos. Uma mulher, num ultimo esfér¢co de vontade, pegou um ca-
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nico e arrastou-se até o porto da casa para pegar algumas piabas.
Morreu ali mesmo, em cima de uma pedra, agarrada ao canico. As-
sim alguns Kaxuyana a encontraram, quando um pouco depois che-
garam para ver seus parentes, por falta de noticias. Constataram
ainda que um rapaz que tentou cacar por perto, foi estracalhado €
comido por uma onga que, sem duvida, foi atraida pelo mau cheiro
dos cadaveres. De todo o grupo Warikyana do Ambrosio/Yaskuri so-
breviveram somente2 ou 3 pessoas, entretanto também ja falecidas.

Os Kahyana, no correr dos tempos (talvez por causa da vizi-
nhanca dos grupos indigenas do Turunu), tinham abandonado a re-
gido do rio Kuhé e as margens do rio Trombetas. Tinham-se reti-
rado para as terras do rio Kaxpakuru, onde viviam bastante isola-
dos, divididos em dois bandos. Também éstes grupos extinguiram-
se pela mesma época, em 1949, por lutas internas. Visto que os por-
menores sébre seu exterminio ja foram descritos em outro lugar
(Frikel, 1966 : 32 seg.), basta aqui a simples mencdo do fato. Do
grupo de baixo, sobreviveram somente 3 pessoas. Agregaram-se aos
Kahuyana que, naquela época, moravam perto da foz do Kaxpaku-
ru. Do grupo de cima sobraram aproximadamente 10 individuos
que entretanto, ficaram morando nas matas do Igarapé Imno-humu.

Os Ingariine, finalmente, em 1953, (ano da nossa visita a
éles), viviam em boa harmonia com os Tiriyé-Maraxé no rio Panama
ou Uanamu. Mas também ja eram muito poucos e a maior parte
déles ou tinha casado com indios Maraxd ou ja eram descendentes
de tais mesclagens. Praticamente, os Ingarune do Panami se ex-
tinguiram também, absorvidos pelos Maraxé. Juntamente com éles,
0s poucos restantes abandonaram o Panaméa em comegos da década
de 1960, emigrando a maior parte para Ararapart, a Missdo Ame-
ricana em Suriname, alguns poucos também para o Paru de Oeste.

Além déstes grupos, os Kaxdyana mencionam ainda um grupo
Ingariine/Kahyana no alto Trombetas. Todavia nao possuimos ou-
tras informacdes sObre €les. Outrossim, citam grupos mais afasta-
dos como os Réréyana no Kuratari, os Ewarhoyana nos campos e os
Pré?noma, moradores entre o Trombetas e o Erepecuru; sio tido
como “gente” ou “parentes”, com 0s quais, entretanto, os proprios
Kaxuyana tem relacdes somente esporadicas. Também sobre éles
nao possuimos outras informacdes pormenorizadas. Devem ser gru-
pos bastante isolados, caso ainda existam.
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Por fim, referem-se ainda a sub-grupos provavelmente extin-
tos, entre os quais se destacam os Urumamanyana, antigos morado-
res do igarapé Urumamana ou Wordhtxa-yaukuru, afluente esquer-
do do beixo rio Kaxuru, confronte o Toronori. %Eles se extinguiram,
segundo a tradigdo, pelas lutas com os Kahyana. (Frikel, 1955 : 213
seg.). Mas creem os Kaxuyana que ainda haja sobreviventes da-
queles grupos no Ig. Wordhtxa-yaukuru e o vizinho Trava (Ta-
rawa). Dizem ter encontrado vestigios de gente em véarias excur-
soes de caga que fizeram para aquéles lados. Certa vez ouviram a
fala déles e a entenderam, pois era Kaxuyana. Faltou-lhes, porém,
a coragem de aproximar-se déles. Entretanto, de la para ca ja se
passaram mais de 30 anos e ninguém sabe, se os restos dos “Uru-
mamanyana” ainda 14 existem.

Chegamos assim a época atual. Como acabamos de mostrar,
até meados da nossa década (1965, aproximadamente) tinham dei-
xado de existir os Warikyana, Kédhyana e Ingariine do Panamai, so-
brevivendo além do grupo principal dos Kaxuyana no rio Kaxuru,
somente o nucleo Kahuyana no Trombetas. Todavia, naqueles
anos, grande parte déstes Ultimos morreu. Os restantes, por ne-
cessidade, ligaram-se novamente aos indios do rio Kaxuru que, ou-
trossim, também foram dizimados por doencas. Em relacdo aos
adultos, o nimero dos jovens estava em certa desproporcao de exce-
dentes, mas — e al comeca novamente o grande problema para 0s
Kaxuyana — todos estavam téo aparentados entre si que, para a
maioria dos jovens nao havia mais possibilidade de casamento den-
tro das leis tribais de parentesco, etc. E, pois, natural que surgia a
idéia de ligar-se, novamente, a algum grupo para assegurar a sobre-
vivéncia. Sob o ponto de vista Kaxuyana havia somente duas pos-
sibilidades : uma era descer o rio Trombetas para a regido da Portei-
ra, morar no meio da populacdo negra e mesclar-se com ela. Mas
isto nao lhes agradava. Tinham ainda bastante consciéncia tribal
de querer ser e continuar “gente”, isto é, indio. Outra era a de se
agregar a um dos grupos dos altos rios. Visto que os Ingariine,
seus parentes, tinham abandonado o Panamad, como bem sabiam, s6
lhes restava escolher um dos grupos mais afastados. Excluiram de
antemao os Tunayana/Xaruma, portanto a regido do Turinu. BEx-
periéncias antigas tinham mostrado que nio se davam muito bem
com éles, embora nao houvesse inimizade. As opinides variavam
entre os Hixkaruyana do Nhamund4 e os Tiriyé do alto Paru de Oes-
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te. Realmente, uns poucos (duas familias, se estamos bem infor-
mados, num total de 6 ou 7 pessoas) foram ao Nhamund4 e agre-
garam-se la a Missdo do Summer Instifut of Linguistics. A maio-
ria, porém, simpatizava mais com os Tiriy6 pelo seguinte : havia
uma simpatia tradicional para com os Pianakoté (- : Tiriy6) (50).
Ademais, os Tiriy6 eram mais populosos, oferecendo, portanto, mais
possibilidades de casamento. E finalmente, foi aberta, em 1959, en-
tre os Tiriyd a Missdo Franciscana no alto Paru de Oeste. Os fra-
des que ali trabalhavam (e ainda trabalham) eram velhos conheci-
dos dos Kaxuyana, quando aquéles ainda funcionavam como vigarios -
de Oriximina e Obidos, em anos anteriores. Esta nota pessoal in-
fluiu, sem duvida alguma, sObre a decisdo dos Kaxiyana. Mesmo
assim, achamos a tatica e o procedimento dos Kaxuyana bastante
ponderados, para ndo dizer “diplomaticos”. Primeiramente vieram
duas familias via Panama3, averiguar a situacdo, para ver como era
o ambiente, as condicoes de roca e de caca, o génio dos Tiriyo, etc.
De fato, um belo dia (salvo engano, em 1966) apareceram éstes ‘“‘em-
baixadores” na Missao do Paru de Oeste e ficaram ai e nas vizinhan-
cas por mais de um ano. E s6 quando tencionavam voltar ao Trom-
betas, ¢ que falaram ao chefe da aldeia e aos missionarios, sébre o
plano de uma mudanca dos Kaxuyana. Pediram opinido e consen-
timento; e nem o grupo Tiriyd, nem a Missao fizeram objecoes.

Tendo voltado os “embaixadores”, os Kaxuyana resolveram
mudar-se para o Paru de Oeste. Entretanto, para um grupo intei-
ro, com mulheres e criancas, a viagem por terra ou, respectivamen-
te, pelo rio tornar-se-ia dificil. A distdncia via Panamé era grande
{cérca de 500 km) e as margens dos rios tinham-se tornado inteira-
mente desabitadas, de forma que ndo havia possibilidade de veno-
var as reservas de mandioca e beiju.

Mas encontraram outro meio para contornar a situacido. Sa-
biam que a Foérca Aérea Brasileira (FAB) visitava com bastante re-
gularidade a Missdo do Paru de Oszste. Lembraram-se de que a FAB
por intermédio dos Padres e especialmente do Bispo de Obidos (tam-
bém velho conhecido dos Kaxuyana) talvez pudesse leva-los até
“Tiriés” (51) . Foram ter com o Brelado de Obidos, expondo o pro-

(50) — Lendas Kahyana indicam freqilentemente que grupos dissidentes se dirigiram
ou refugiaram a éstes grupos, tornando-se Pianakotd, isto é, sendo absorvidos
por éles (p. ex. Frikel, 1955 :207, 221).

(51) — “Tiriés” : Nome oficializado pela FAB para o Pouso da FAB e a Missio.
Ali, as duas entidades trabalham em mutua colaboragio.
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blema. HRste se interessou por éles. A FAB consentiu também.
Marcou-se a época da viagem. Os homens subiram o Trombetas
afim de ir buscar as mulheres, os filhos e seus haveres. No prazo
marcado estavam em Obidos e em 20 e 21 de fevereiro de 1968, o
avido levou-os até “Tiridés”. Assim realizou-se sua transferéncia dc
rio Cachorro para o.alto Paru de Oeste, nas fraldas do Tumucu-
maque.

A mudanca, naturalmente, teve e tem os seus lados positivos
e negativos para todos os atingidos : os Kaxuyana, os Tiriyé e a
Missdo. Todavia, ndo é aqui o lugar de discutir éstes problemas
que pertencem a esfera adaptativa e aculturativa. O que nos inte-
ressa no momento, é a sobrevivéncia dos Kaxuysna. Cremos que
s0b o ponto de vista sanitario, a mudanca foi a sua salvagao. Che-
garam em ‘“Tiri6s” cheios de sarnas, piras, impingens, doencas vené-
reas e uma, série de casos de tuberculose, doencgas todas apanhadas
pelo contato com os caboclos € negros castanheiros do Trombetas.
A Missao Franciscana e a FAB operaram ai em conjunto, de uma ma-
neira extraordinaria. Os casos de tuberculose foram encaminhados
para o Hospital “Barros Barreto” em Belém, onde os indios foram
muito bem recebidos e devidamente tratados. Os outros casos, con-
forme a gravidade, foram medicamentados, ou no Hospital da Aero-
nautica, em Belém, ou no local, pelo enfermeiro da Missdo, sob a
orientacao de um dos médicos da FAB. Mesmo assim demorou
mais de um ano para o grupo se recuperar, sanitariamente.

Num segundo ponto, a respeito da sobrevivéncia como grupo,
os Kaxuyana talvez ndo tenham tanta sorte. Mas é cédo ainda
para querer fazer prognosticos; pois o desenvolvimento da situacao
est4 nos comecgos ainda. Certo é que éles poderdo sobreviver bio-
logicamente, devido a mais ampla liberdade de casamentos. Como
grupo proéprio, étnico, possivelmente desaparecerio dentro de uma
ou duas geracoes ou até antes. Em ano e meio de convivéncia com
os Tiriyd, deram-se 6 casamentos de rapazes Kaxuyana com mulhe-
res Tiriyo : E os intercasamentos estdo continuando a efetuarem-se
na mesma escala. Existe, pois, para os Kaxuyana o perigo da ab-
sorcao pelos Tiriy6.

Mas ha ainda outra alternativa e, ao que parece, os Kaxuyana
querem tentar enfrenta-la para se manterem auténomos e indepen-
dentes em relacédo aos Tiriy6. Ja querem afastar-se dessa convivén-
cia promiscua na mesma aldeia da Missdo. Pretendem fazer sua
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prépria aldeia, a parte, embora nao longe daquela. Se assim fize-
rem, levando suas mulheres Tiriyd para 1a, possivelmente poderio
chegar, novamente, a um nivel aproximado de sua vida antiga.
(Seria éste um ponto que os missionarios nao deveriam perder de
vista.). A sobrevivéncia Kaxuyana, entao, seria possivel, embora
em mesclagem genética e sob certa influéncia cultural dos Tiriyd,
e dos fatores civilizatorios da Missao.



COORDENACAO DOS DADOS

Deixando de lado os pormenores ja anteriormente expostos,
tentaremos agora uma coordenacdo resumida dos varios pontos que,
talvez, possam ser considerados como marcos na histéria dos Ka-
xuyana. Embora parte déstes marcos se baseie em material cha-
mado “mitico” e, portanto, por muitos etnélogos considerado inapto,
para qualquer reconstrucao histérica no rigor da palavra, dar-lhe-
emos, dentro de certos limites, naturalmente, o seu justo valor; pois,
como ja alegamos, o mito é para o indio uma das maneiras de apre-
sentar a sua historia. Incluimos, porisso, também os relatos li-
gados aos cataclismas, o “dilavio” e o “incéndio mundial”; néo por-
que estas catastrofes tenham se dado realmente na regiao do rio Ca-
chorro, mas porque aquéles acontecimentos constituem marcos na
proto-histéria déste povo, embora nhao mais controlaveis por nés.
Provavelmente as catastrofes tenham acontecido alhures, a um ou
varios povos da mesma area, mais tarde fracionados : pois os mes-
mos dados “miticos” (diluvio e incéndio) sdo mencionados também
na tradi¢do de outros grupos indigenas. Sem duvida sofreram és-
tes mitos, especialmente no sentido de documentacao historica, al-
guma adaptacao em relagao a um ambiente posterior ou mesmo atual
do grupo. No decorrer dos séculos, mudaram-se na tradi¢do as cir-
cunsténcias acidentais, mas permaneceu o fato principal em relacao
a0 grupo.

Seja como fOor ou 0 que se pensar sébre o assunto, tentare-
mos aqui coordenar, esquematicamente, dentro do pensamento in-
digena e com o auxilio de aponfamentos histéricos, antigos e recen-
tes, os dados concernentes a origem, migracio e mesclagem da tribo
até os dias atuais :

1. — Existe um grupo original, talvez autéctone da area, extermi-
nado por um cataclisma, o “tuna-imé6”, a “Grande Enchente” (vul-
go : Diltvio). Sobreviveu uma parte déstes homens que repovoa
(além de outras regides ?) as terras do Kaxuru.

2. — Imigra na regido um grupo amazdnico, mescla-se com o0s
(descendentes dos) sobreviventes da ‘“Grande Enchente”. O povo
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assim originado extingue-se, mais tarde, por outra -catastrofe .
“wehoto-im6”, o “Grande Fogo” ou seja o “Incéndio Mundial”. Os
sobreviventes repovoam a area do rio Kaxuru. Desta primeira mes-
clagem de imigrantes amazonicos, descendem possivelmente, Mar-
maru-imé e seu povo.

3. — Aparece nas cabeceiras dos rios Kaxuru e Tx6réwahé um povo,
descido das altas serras do oeste que tenta imigrar e ocupar as fer-
ras do rio Kaxuru, em varias ondas. A primeira e segunda ten-
tativa fracassam, porque os grupos sdo destruidos pelos habitantes
do rio, Marmaru-im6 e seu povo. Na terceira tentativa, depois da
morte de Marmaru-imo6 (por um ataque concentrado dos “Purd”, isto
é, dos ancestrais ?), evitando todavia a férga restante do adversario
e fazendo rodeio, o grupo consegue ocupar primeiramente os rios vi-
zinhos, ao norte do Kaxuru, e mais tarde também o baixo rio
Kaxuru.

4. — No século XVII e XVIII sobem o Amazonas e o Trombetas
grupos denominados Arikyana ou Warikyana. Espalham-se pelo
baixo Erepecuru e pelo alto Trombetas, mesclando-se ali com os Ka-
Xuyana, descendentes dos grupos descidos das altas serras do oeste.
Originam-se, pela mesclagem, fracdes regionais : Kaxlyana, Wari-
kyana, Kahyana, Ingariine e mais alguns, mais tarde em situacio
bastante isolada .

5. — No século XIX (por doencas e lutas internas) definham os
grupos regionais. No ultimo térco do século passado, descem gru
pos Ingarune, mesclam-se com os Warikyana e Kaxuyana.

6. — Entre os anos de 1920 e 1965, os grupos sao fortemente dizima-
dos. Deu-se uma cisdo entre os Kaxuyana que se dividem em
Kaxuyana do rio Kaxuru e Kahuyana do rio Trombetas. Extin-
guem-se como grupos os Warikyana do Yaskruri/Ambrosio, os
Kahyana do Kaxpakuru, os Ingariine do Panam4 e os Kahuiyana do
Trombetas. Os poucos sobreviventes sdo absorvidos pelos Kaxuya-
na do rio Kaxuaru ou outros, como os Maraxo, etc.

7. — Emigram, em 1968, os Kaxttyana e mudam-se do rio Cachor-
ro (via Obidos e de 14 por via aérea) para o Paru de Oeste, havendo
inicio de nova mesclagem, desta vez com os indios Tiriy6, conside-
rados grupo alheio pelos Kaxuyana.
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APENDICE 1.

REMINISCENCIAS ANDINAS E CIRCUN-KARIB ?

Nao ¢ a finalidade destas notas, estabelecer afirmativas s0-
bra emigracao dos grupos ancestrais Kaxuyana de areas andinas ou
circun-karib. Embora existam indicios que apontam num e nou-
tro rumo, éstes, em seu conjunto, nao passam de elementos corrobo-
rantes para formar, quando muito, uma hipétese. Mesmo assim,
cremos que vale a pena olhar mais de perto éstes indicios.

Incluimos, paginas atras, um trecho da tradicao Kaxuyaha
sobre os fendmenos do vulcanismo e outros afins (terremotos, fon-
tes térmicas, gélo ou geleiras, etc.) que existiam nas terras de ori-
gem dos ancestrais. Considerando que esta “terra de origem’ sao
as “altas serras”, sempre indicadas no rumo oeste ou noroeste do seu
“habitat” no rio Kaxuru, com certa probabilidade pode dizer-se que,
essas ‘“altas serras”, onde os tais fendmenos podiam existir seriam
os Andes. Mas a cordilheira dos Andes possui enorme extensao e
nao sera facil querer determinar a regiao, donde os ancestrais dos
Kaxuyana descendiam. Se f0sse possivel localizar, ali, uma serra
ou um vulcao com o nome de “Piddzmana” ou denominacdo pareci-
da, seria um passo a frente na solucd do problema. Todavia, exis-
tem alguns elementos que restringem um pouco a area. O proprio
mito sébre a luta de Purd contra Marmaru-imoé os oferece. O pri-
meiro ¢ a mengdo do “yard”. Este, como ja referimos (52), era uma
espécie de espada de metal. Um elemento cultural, portanto, que
pertence a uma area de povos bastante evoluidos e que trabalhavam
com metais. Na bacia amazbnica nio existiam tais povos. Nos
Andes, porém, especialmente nas regioes centrais e do noroeste, éles
existiam. Destas areas sao conhecidas espadas de bronze ou cobre
ou, pelo menos, com laminacoes déstes metais (53).

(52) — Veér nota a margem n® 15.

(53) — Steward & Faron (1959 :112) anota a respeito do uso de bronze: “The
common people benefited by it only in being able to make digging-stick tips,
knives and ntedles of bronze. Probably a greator quantity of bronze went to
the army, which used it for club heads and daggers.”

_ 53 —



Ao “yard” liga-se outro elemento, duplamente indicador. E
um achado que se fez nas escavacoes no Vale Viru (Strong, 1947 : 464
seg.). No tumulo de um alto personagem, talvez sacerdote, que os
descobridores americanos da Columbia University denominaram de
“warrior god”, encontrou-se um bastdo cerimonial com a extremi-
dade superior artisticamente elaborada. Representa um homem
forte de estatura elevada, segurando entre as maos uma arma tipo
borduna ou espada (yard ?), vestido, ao que parece, em trajes de
guerreiro, tendo ao seu lado outra figura humana, menor, um
menino. Ambos estdo colocados em cima de um pedestal, formado
por uma cobra enrolada. Olhando esta pega sem preconceito, quem
nao se lembraria do mito referido de Pura com seu yar6, de Mu?ra
e Marmaru-imo, a “Cobra Grande”, morta pelos dois ? Mera coin-
cidéncia ? Ou aplicagio escultural de um antiquissimo tema mitico,
para a qual a versio Kaxuyana possa fornecer a chave, por terem
talvez ambos 0s grupos, em ultima andlise, um fundo cultural ou
ideologico semelhante ou comum ? (54) .

Também nos detalhes existem algumas ‘“coincidéncias”. A
figura principal traz na cabeca um grande ornato (corba de penas ?)
e sObre a testa a escultura de uma cabega de ong¢a, indicando pro-
vavelmente o “segundo ego” do representado e, com isso, a sua ver-
dadeira natureza : a de guerreiro-onca. Por sua vez, os Kaxuyana
em seu cerimonial de guerra, usaram grandes cocares ou cordas du-
plas. Chegando, por meio de cantigas, dancas e outras ceriménias
(do rapé p. ex.), a um alto grau de autosugestao ou alucinagao, éles
manifestavam néste estado a sua verdadeira natureza, o seu ‘“segun-
do ego”, p. ex., o da onca. O guerreiro identifica-se e torna-se
guerreiro-on¢ga. Como expressao material desta transformacdo e
identificacdo, éstes guerreiros-onga dos Kaxuyana traziam sObre a
sua fronte nio uma escultura de onca, mas sim uma faixa, trancada
de fios de algoddao em forma de renda, com tdédas as unhas de um
jaguar, morto pelo homem : simbolo da sua fér¢a indémita e ani-

(54) — Nio pretendemos contestar a opiniio de Strong (1947 : 480) que da a esta
escultura uma interpretagio diferente, tomando a figura principal como deus
da fertilidade e o instrumento em suas mios como pau de cavar (digging stic) .
Todavia, parte da sua argumentagdo se baseia em comparagdes com elementos
de outras culturas, alheias e ndo definidas (p. ex. na pag. 480 : “The serpent,
in many times and places has been symbolic of fertility and life-giving water.
That is probably the case here. . .”), referindo-se até aos imperadores da China
e aos farads do antigo Egito. (Ibid.). Em vista destas incertezas ¢ probabili-
dades, sem duvida, serd permitido alegar outros motivos, para colocar a pega.
em novas conexdes, especialmente dentro de um ambiente mais indigena.

(Nota: O grifo no texto inglés é nosso).
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quiladora. E, portanto, por meio desta identificacdo ideologica e
psicoldgica que o guerreiro manifestara o seu verdadeiro carater, o
seu “segundo ego” : a onca matadora (ou outro animal, dependendo
isso individualmente) (cf. Frikel, 1955 : 223-224) .

N

O bastao mencionado pertence a chamada cultura de Chavin,
fase Mochica a qual é datada em 400-600 D.C., aproximadamente
(Bennet, 1946, 2 : 80) . Entretanto, mesmo aceitando qualquer anti-
ga interrelacao entre a peca Mochica e o mito Kaxtyana, isto nao
quer dizer ainda, que se deva considerar os Kaxtyana como ultimos
remanescentes dos homens de Chavin, emigrados ou como descen-
dentes diretos dos Mochica. Certamente houve, nessas migracoes,
muita mesclagem de fenotipos raciais e de tipos culturais. E pode
muito bem ser que aquéle tema mitico tenha sido espalhado também
sObre outras areas aqui nao consideradas de forma que a tradigao
Kaxuyana s0 indiretamente se liga aquéle complexo cultural andino.
Mas seja como for, talvez se tenha encontrado, aqui, um “elo de
amarracao” com aquelas culturas das “altas serras” do oeste.

Dissemos acima que aquéle bastdo é um elemento duplamente
indicador, pois o bastao da fase Mochica é um objeto cerimonial. Os
pajés Kaxuyana ainda usam em suas cerimdnias xamanistas bastoes
désse tipo, chamados “tomémo”, nos quais varia somente a escultura
na extremidade superior, representando, com mais freqiiéncia, as ca-
becas do urubu-rei bicéfalo, a cabeca da cobra grande ou ainda uma
cabeca (antropomorfa ?) estilizada, com 4 olhos, distribuidos por
igual ao redor do cabo. Naquele timulo Mochica referido encontrou-
se outro bastdo com a escultura de uma coruja (Strong, 1947 : 490,
481) . Os Kaxuyana conhecem também éste tipo de bastdo, aplicando
a escultura também em cabos de bordunas cerimoniais. Ndo o vimos,
mas falaram-nos déle e deram o nome : Kanugno wéaihane, isto §é,
“Bastao, borduna (waiha-ne) de Corujao (kanugno)”. Também na
funcdo déstes bastoes ha fatoéres comuns : em ambos os casos trata-
se de pecas cerimoniais. O pajé Kaxuyana, em suas funcoes, sem-
pre tem o “tomdému” ao seu lado e mesmo na vida diaria, raras vé-
zes déle se separa; pois o bastdo é a sua defesa (espiritual) contra os
poderes dos ‘“‘wordkiema’, ou os espiritos malignos. Durante as ceri-
moénias, dentro da choupana de funcio xamanista, o bastao ‘“vira
cobra” em defesa do pajé, especialmente nas suas viagens pelos lu-
gares fora do mundo. Talvez os bastoes do timulo Mochicg tenham
tido finalidades semelhantes e tenham sido colocados na sepultura
para a defesa contra as forcas adversas do além ?
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Para finalizar, ainda uma ultima “coincidéncia” : pois mes-
mo a ave bicéfala (Strong julga-a um gavido) aparece como adorno
de cabega um vaso antropomorfo (Ibid., 1947, prancha VII), que foi
encontrado num timulo vizinho.

Mas abandonemos, por enquanto, éste setor.

Temos ainda outro grupo imigrado no Trombetas, os Ari-
kyana ou Warikyana que vieram subindo o Amazonas, emigrando de
Parikuru. A tradicdo Kaxuyana alega que a origem déste grupo
vem de mais longe ainda, tendo iniciado seu movimento migratorio
em Pata-humu e Kampixi. Onde teriam existido éstes Iugares ?.
O nome de Kampixi sugeriria, sem duvida, uma compara¢io com o0
Campeche de Yukatan, lugar de “muitas cidades antigas (pata-
humu). Faltam, porém, elementos suficientes em que se possa
apoiar, razoavelmente, tal comparacao.

Entretanto, varios outros indicios apontam para as areas de-
nominadas sub-andinas e circun-karib. Encontraram-se, p. ex., na
beira de igarapés, ao lado de sitios de habita¢ao antiga, nos afluentes
do Trombetas (especialmente no Yaskuri e Itxitxwahd) bolas de pe-
dra polida, como s3o conhecidas da cultura de La Venta. Vimos
duas dessas bolas, com 40 a 50 cm de didmetfro, cujo polimento, em
parte, estava corroido pelas aguas e o tempo (55).

Encontraram-se também, exclusivamente no Trombetas e la-
gos anexos, os famosos “idolos” de esteatite que, provavelmente, nao
eram idolos, embora sua finalidade seja discutida. O estilo dessas
pecas mostra afinidades com esculturas da area circun-karib.

Temos ainda o fendmeno da estrutura social désses grupos, re-
conhecendo além dos'lideres locais a predominancia de um chefe su-
premo, num tipo de cacicado como esteve em uso nas culturas um
pouco mais desenvolvidas da area circun-karib e sub-andina. Gos-
tariamos de destacar éste ponto, pois, pode trazer novas luzes sébre
a situagao dos indios norte-amazdnicos naquela época.

Citamos ja o exemplo do cacique Anacayari que governava sd-
bre os Yao e as “Provincias” dos Marounias (Marawand), dos Arri-

(55) — Uma delas, recolhida pelo sr. Manoel Guerreiro, de Oriximin, serviu por
muito tempo no palco do teatro local, para produzir o “trovdo”, quando certas
pecas o exigiam. Deixando-se rolar a pesada bola de pedra sdbre as t4buas.
do palco, produzia um barulho semelhante ao trovio. Ela tinha, aproxima-
damente, 40 cm de didmetro. Outra que conhecemos, era um .pouco maior,
de 50 cm, mais ou menos.
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cary (Aricari) e mais algumas outras (Nimuendaju, 1926 : 8, 17) ou
seja, praticamente, sébre a regido chamada Parikuru pelos Kaxuyana
ou Paricora, Paricoria, etc., pelos cronistas; citamos também o caso de
Tawirikema, senhor dos Aricari/Arikyana, em Arikamana, na foz
do rio Tapajés (Santarém) e dos “Pauxys” ou Pawixi de Obidos e da
foz do Trombetas e, provavelmente, senhor também dos Méréwé ou
Marawa. Podemos ainda ampliar o contexto, pois Frei Francisco de
Sao Marcos, em seu relatério de viagem, informa também sobre a
existéncia de véarios cacicados na regido trombetana. O mais im-
portante parece ter sido o dos (atuais) grupos Parukoté ou Paru-
kuaté. O missionario indica que o nome do ‘“Mayoral” (chefe su- '
premo )era Teumigé ou Teumigé e que a éle estavam sujeitos uma
série de “principais” ou chefes locais enumerando 13 nomes de tais
sub-chefes, dizendo que além déstes, ainda havia muitos outros.
(Frei ¥rancisco de Sao Marcos, 1955, 1: 45; 131). Menciona outro
cacicado entre os “Cereu”, cujo “Mayoral”, na época se chamava
Amagos; e outro entre os Carabona (Carabana), com seu ‘“Principal
Mayoral” a quem todos também obedecem. Seu nome é “Clixa”
(Ibic. pag. 45-46). Ambos habitavam regides vizinhas as dos Paru-
kot6/Parukuato, nos rios Goayhini e Kichamau, respectivamente, que,
Frei Francisco de S8o Marcos, da como afluentes do rio Trombetas. A
tradigdo Tiriy6, embora menos bem conservada neste ponto, fala da
mesma, forma, da existéncia de um grande chefe que, em tempos an-
tigos, reinava sObre todos os grupos déles. E, por fim, ndo seria im-
possivel que no mito de Pura ou seja da invasdo dos antigos Kaxuyana,
se tratasse também da destruicdo de um cacicado, cujo chefe era Mar-
maru-imo e a quem pertenciam também os subgrupos de Yuhuru-
manao e dos ‘“Japu-gente”. Seja como for: o que é importante é
perceber que o cacicado dos Arikyana néo constitue, de forma alguma,
um fendémeno isolado ou excepcional daquela area. Ao contrario, jus-
tamente a bacia do Trombetas parece ter sido uma area de pequenos
cacicados que, em sua estrutura, se conexaram com os de Parikuru por
um lado e com os-das areas circun-karib e sub-andinas por outro
lado (56), de forma que os cacicados do Trombetas e afluentes seriam
somente elos de uma cadeia que se estendeu, quica, da Venezuela
até a costa atlantica do Amapa.

(56) — Nio é o nosso fito explorar, aqui, o tema sdbre os cacicados na bacia do Trom-
N 12 . 3
betas. Queremos fornecer, somente, uma idéia geral como “pano de fundo”.

em relagdo ao estudo sObre os Kaxiyana/Warikyana, anteriormente feito.
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Pelo que se pode deduzir das informacoes obtidas, o cacicado
dos Arikyana/Warikyana nao era diretamente teocratico, mas tam-
bém nao de todo militarista, e sim de um tipo onde o xaman elimi-
nou e substituiu o sacerdote e onde o poder civil e militar absorveu
o religioso (57) . Referem os KaxuUyana que tanto Tawirikema como
Peuwariknomana foram grandes chefes e pajés simultdneamente,
embora em épocas diferentes (cf. pag. 19 e 37). Esta estrutura so-
cial, como organizacido de uma entidade maior, o cacicado, decaiu.
Como sobrevivéncia déstes cacicados pode ser considerado o fend-
meno de que ainda hoje os chefes das aldeias Kaxuyana (como tam-
bém dos Parukoté e de outros grupos da area) séo quase sempre,
embora nao necessariamente, também pajés : isto para o melhor
equilibrio politico interno do grupo. Do que concluimos, de uma
maneira geral, que os tipos dos cacicados na Guiana Brasileira sdo
variantes daqueles do norte da Venezuela € da area circun-karib.

Para influéncias ou dependéncias de culturas mais elevadas
(sejam andinas, sub-andinas ou circun-karib) aponta ainda a exten
sa e bem definida doutrina solar, cujo expoente, Pura, possue tragos
de uma divindade monoteista e, ao mesmo tempo, panteista, dentro
de um sistema de um pan-dinamismo universal.

Outrossim existem ainda recordacbes sObre festas e cerimd-
nias, hoje em desuso, indicando, de igual maneira, niveis ideologicos
que, geralmente, nio se encontram entre os indios da planicie ama-
zbnica, como p. ex., a valorizacio da virgindade feminina pelos gru-
pos ancestrais, as cerimoénias do defloramento artificial das mocgas
ao se tornarem puberes, antes de se entregarem a um homem ou ao
marido escolhido. As informagdes indigenas sugerem que se tra:
ta de uma espécie de sacrificio primicial, ao qual somente a divinda-
de tinha direito, mas nao o homem. E ha muitas outras coisas
{p. ex., o parricidio como suprema honra, a antropofagia cerime-
nial, a matrilinearidade, etc.), que parecem reflexos de um nivel
cultural e ideoldgico passado superior, hoje ja inexistente nas matas
do Trombetas. Comparando éstes niveis antigos (indicados pela
memoéria tribal) com os atuais, pode-se falar, certamente, de uma
decadéncia cultural que chega as raias de uma deculturacao, pela per-
da de tracos culturais, tipicos & antiga cultura.

Steward (1959; 1963) fala, em varios lugares sdbre os fendme-
nos da perda de cultura em grupos indigenas da area circun-karib,

(57) — Sobre os varios tipos de cacicados nas areas circun-karib e sub-andinas, ver :
Steward & Faron, 1959.
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sem que éstes tenham tido possibilidade de se adaptarem ou integra-
rem no noévo ambiente criado pelo conquistador; fenémenos, portan-
to, que, por fim, resultaram numa completa deculturacdo tribal e
num recuo cultural de um nivel mais desenvolvido e de uma so-
ciedade mais estratificada para o de primitivos horticultores das flo-
restas tropicais, vivendo em simples comunidades regidas pelas leis
de parentesco, etc. (cf. Steward, 1963 : 61) .

Coisa semelhante parece ter-se dado nas areas trombetanas.
De tudo, que nos foi dado a entrever (pelos dados colhidos em pes-
quisas de campo ou anotacdes dos cronistas), resulta que, as atuais
culturas daquela area podem ser consideradas como culturas indige-
nas em estado de decadéncia, com um nivel cultural e uma organi-
zagdo estrutural mais aperfeicoados no passado; e que, portanto,
também no Trombetas houve uma espécie de deculturagcio em escala
maijor. Todavia, na area do Trombetas, os motivos para éste fend-
meno nao sao bem claros e a deculturacao encontrada parece-nos
de um tipo um pouco diferente. Steward alega principalmente in-
fluéncias ou agdo diretas da conquista sbbre tais grupos. Para os
Warikyana consta certa pressdo exercida pela conquista lusa no sé-
culo XVII a qual, sem duvida, contribuiu para o declinio e a desor-
ganizacao daquele cacicado; pois, como ja anotamos, a tradicao Ka-
xuyana refere que os Warikyana ancestrais foram perseguidos pelos
portuguéses e fugiram do “caboOclo portugués”, embrenhando-se nas
matas do Trombetas. Entretanto, para os outros cacicados (Paru-
kuatd, Ceren, Caraband) nao consta tal pressao por parte dos con-
quistadores. Estamos, por isso, inclinados a considerar os fatores
deculturativos como provenientes de fontes internas ou s6 indireta-
mente ligadas & conquista (p. ex., contatos interindigenas pelas
migracoes que, por sua vez, podem ser reflexos da conquista). O
tipo dessa deculturacio seria, portanto, intertribal, ou interindigena
por se processar entre todos os grupos ou cacicados mencionados,
sem intervencédo da civilizacdo. Esta sé hoje estd chegando aquelas
regides por meio da aviagio e das missOes religiosas. Pois, como
existem, pelos contatos mutuos, fenémenos de aculturacio intertri-
bal, podem existir também, na mesma base, fendmenos e influéncias
de deculturacao intertribal.

Concluindo, talvez possamos estabelecer e ressaltar o seguinte:
a) — Ha, de fato, em todos os niveis culturais (ideolégicos, associa-
tivos e adaptativos) indicios que parecem confirmar a tradi-
cao Kaxuyana sobre a imigracao de dois grupos humanos di-
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b) —

c) —

d) —

e) —

ferentes no Trombetas. Estes, no correr dos tempos torna-
ram-se os componentes étnicos dos atuais Kaxuyana.

Um déstes grupos parece ter vindo de uma regido de ‘altas
serras”, situadas ao oeste (os elementos de comparacao exis-
tentes sugerem areas centro-andinas); e outro, proveniente de
regides ao norte da foz do Amazonas e de além de Parikuru
(néste rumo, os elementos disponiveis, sugerem Aareas sub-
andinas ou/e circun-karib) .

Embora haja algumas indicacOes para regidoes mais determi-
nadas (especialmente para o suposto grupo andino: Andes
centrais e do noroeste), seria, por enquanto, falha a tentati-
va de querer fixar procedéncias territoriais ou datacao de mi-
gracoes proto-histéricas (p. ex., a base da cultura de Chavin
e da fase Mochica). Os dados, deficientes e vagos como sao.
nao o permitem. Nao se pode, portanto, falar em fatos com-
provados, mas, quando muito, numa hipdtese & base de uma
tradicdo tribal, em parte apoiada por achados arqueologicos
ou por anotacdes dos cronistas, quando a proto-histéria tribal
entra na fase da histéria.

Os karib norte-amazonicos da regiao trombetana, segundo as in-
dicacgdes de Frei Frencisco de Sao Marcos. ainda no decénio de
1730, formavam cacicados, hoje extintos, mas cuja existéncia,
extensdo e importancia s6 vagamente podemos calcular, devi-
do a escassez de indicagbes da tradicido tribal e dos cronistas.

O quadro cultural com que hoje se depara na mencionada, area
da bacia do Trombetas, é o de grupos deculturados num tipo
de deculturacao interindigena. A perda de sua antiga cul-
tura deixou éstes grupos decair ao nivel de simples horticul-
tores da Floresta Tropical, em que os niveis e tracos da antiga
cultura sobrevivem somente na memoria tribal, com bastante
consciéneia, do que o grupo atualmente ¢é, € o que foi outrora.
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APENDICE 11

O PROBLEMA DOS WARIKYANA E DAS MIGRACOES INDIGENAS
DO SECULO XVII.

No presente trabalho referimo-nos aos Arikyana/Warikyana
em relagdo aos Kaxuyana. Mas, ao que parece, 0 problema dos
Warikyana e de suas migracdes é muito mais amplo; pois encontra-
mos designacoes semelhantes, como Arikiéna, Arikéna, Ariquéna, Ua-
riquena, Uerequena, ete., até dentro do rio Negro, Icana e Ixié (Fer-
reira, 1885,1 : 191; 196). Constatam os etnélogos que os Ariquéna,
Arikiena do Trombetas (os Arikyana déste trabalho) nada tém que
vér, p. ex., com os Ariquéna do Rio Negro/Icana. Etnologicamente,
isso estd certo (58). Nem por isso, ha um fator comum entre éles,
a saber que ambos os grupos sio ou eram emigrantes do Amazonas
(= Arikuru) e que, portanto, éles sdo “gente do Amazonas” ( - Ari-
kyana, Arikiena, etc.) (59). Os térmos Arikuru, Arikyana e suas
variantes (Aricari, Aricoré, Arikena, Arikyana, Arikuyana, Uru-
kuyana, Ariquéna, Uariquéna, Uerequena, Warikyana) aparecem es-
palhados por toda a calha do Amazonas, aplicadas mesmo para gru-
pos culturalmente diferentes. Isto quer dizer, que os térmos Ari-
kyana e variantes tornaram-se térmos gerais ou generalizantes para
todo e qualquer grupo que veio do Amazonas, independentemente das
diferencas de lingua e cultura. Por sua vez, isto ndo quer dizer que
tédas as tribos com esta denominacio tenham provindo da foz do
Amazonas, como p. ex., os Warikyana do Trombetas. Exercia-se,
sem duvida, pelos grupos em migracio, bastante pressdo sobre outros,
existentes em seu caminho, empurrando-os, por assim dizer, para
frente, provocando uma espécie de “reacdo em cadeia”. Entretanto.

(58) — Os Ariquéna do Trombetas sfo karib; os do Rio Negro/Igana/Ixié sdo aruak
Goldman, 1948, 3 : 767 (802).
(59) — Para a suposi¢do de serem os Uariquéna, Uerequéna, etc., do Rio Ne-

gro/I¢ana/Ixié também “Gente do Amazonas”, corrobora o fator tempo.
Rodrigues Ferreira escreveu seus relatorios de viagem em 1786, numa época,
portanto, préxima da migragio dos Arikyana/Warikyana do Trombetas. Visto
a distdncia entre os dois rios, uma migragao Uerequéna se enquadraria bem
na época.
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¢ interessante observar que as denominagdes Arikuru/Arikyana e va-
riantes, aparecem lado a lado com os térmos Aricari, etc., e isto em
lugares mais ou menos proximos; p. ex., Arikuru (Melgaco) (Bae-
na, 1839 : 307) e Aricari (Souzel) (Ibid. : 331); Ariquéna, Uereque-
na (Igana) (Ibid.: 523) e Aricari (Carvoeiro, na foz do Caburi)
(Ibid.: 409).

Pelo que se pode divisar da leitura dos cronistas, houve um
éxodo geral dos indios das terras da foz do Amazonas : do Marajo
e da antiga “Provincia de Paricura”, das terras entre o Amazonas e
0 Oyapoque. Isto se deu no século XVII e na primeira metade do
século XVIII. Na medida que os portuguéses, apoiando-se em gru-
pos tupi aliados, se firmaram, os Nheengaiba ou nao-tupi, depois das
primeiras experiéncias de contato com aquéles, recuaram e, finalmen-
te, emigraram, dando, pela generalizacao do deslocamento, inicio a
um movimento migratério do longo alcance. E ndo foram somentc
aquéles grupos considerados nas paginas anteriores (Aricari, Marawa-
na, Pawixi), mas também muitos outros que nédo se adaptaram ao
regime portuguds, como os Jurung, Sacica, etc. Segundo Penna
(1885 : 109), os Juruna eram ocupantes da costa sudoeste de Marajo,
estendendo-se até o centro da ilha. Sua migragio até o alto Xingu,
seu atual “habitat”, pode ser seguido através das anotagdes dos via-
jantes e exploradores do século passado (60). Os Sacaca, antigos
moradores de Salvaterra, Marajé (Baena, 1839 : 367) findaram sua
migracao no rio Nhamund4, onde se extinguiram, sendo absorvidos
pelos Hixkaruyana e Xawiyana. O ultimo Sacaca “puro”, segundc
informacoes locais, morreu pelos anos de 194'7/48 (Frikel, 1957 : 556;
1958 : 173). Outros grupos entraram nas matas do Paru de Leste.
Os primeiros eram os atuais Wayana ou Urucuyana. Xste térmo é
uma variante de Arikuyana, significando a mesma coisa. “Uru”
também quer dizer “beiju”, correspondente ao ‘“ari (ha)” dos Ka-
XUyana, significando, pois, da mesma forma : ‘“Gente do Rio” (do)
Beiju (= Amazonas) (Frikel, 1957 : 327; 1958 : 130). De fato, os
Wayana atuais sdo considerados pelos Tiriyé e Aparai um grupo mes-
clado, constituido por elementos autéctones e imigrantes do Amazo-
nas. Em conexdo com o movimento total das migracoes do século
XVII, nao seria impossivel serem os Wayana (em outras formas de
transcricdo : Ayana, Oyana, Oyana, etc.) emigrantes e descendentes
dos ‘“Goianazes” (= Goiana, Oyana, Wayana), antigos moradores da

(60) — Em Oliveira (1969) encontramos uma boa compilagio sdbre os dados a respei-
to das migragdes Juruna.
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tigos moradores da costa meridional de Marajd, na regido de Villar/
Ponta de Pedras (Cf. Baena, 1839 : 369) .

Os Aparai possuem ainda uma bkoa tradicao sbbre a sua imi-
gracdo. Contam que vieram do Amazonas, morando primeiro na
foz do Paru de Leste. O motivo da sua migrac¢do era o mesmo :
Perseguicao pelos portuguéses que, segundo a sua tradigao, chega-
ram ao ponto de amarrar e pregar nos esteios das casas indigenas
os homens e as mulheres que lhes ousavam resistir, servindo por fim,
de tiro ao alvo (61). Os Aparai subiram o rio, mas ndo se sentiram
bastante seguros. Houve uma cisdo no grupo. Uma parte se em-
brenhou nas matas dos afluentes do Paru de Leste : Seus remanes-
centes sdo os atuais Aparai. Outra parte voltou a foz do rio sob a
chefia de Mopd, chefe ja lendario, feito her6i cultural. Os Aparai
do rio Paru ainda foram atras daquéle grupo dissidente, mas nio o
alcancaram mais. Contam que uma vez ainda tiveram noticia dé-
les e que estavam num grande rio do mesmo lado do Amazonas, mais
para cima (pela descricdo poderia ser o Trombetas) . De fato, encon-
tramos entre os Hixkaruyana e Xawiyana do Nhamunda tradigOes
correspondentes, especialmente a respeito do heréi cultural, ali cha-
mado Moho.

Parece-nos que resulta destas ligeiras anotacoes um segundo
fator : que os grupos emigrados do Amazonas, em sua maior parte
dirigiram-se para as matas e rios setentrionais do Amazonas, haven-
do, todavia, exceg¢des como parecem ser os casos de Arikuru (Melga-
¢o) e Aricari (Souzel).

Outrossim, se considerarmos os resultados da arqueologia
amazdnica que mostra as evidéncias da imigracio da maioria das cul-
turas arcaicas de regides pré-andinas (como ponto mais proximo
de referéncia da emigracdo) até a foz do Amazonas, deve-se dizer que
as migracOes indigenas do século XVII, Amazonas acima, consti-
tuem uma re-migracdo. Mesmo dentro do movimento migratorio
geral, o Amazonas foi, sem duvida, um dos caminhos principais, em-
bora nao o unico. Houve também re-migracoes para o oeste pelos
centros do planalto guianense, ao longo da serra Tumucumadque,
Acarai, etc., ou pelo norte, pela costa do mar karib. J& menciona-
mos, embora sé a margem, a migracao provavel de grupos Marawana

(61) — Betendorf (1909 : 298 seg.) registra para Urubuquara, regido vizinha do Paru
de Leste, semelhantes atrocidades da soldadesca lusa, queimando os indios vi-
vos, dentro de suas casas.
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por caminhos centrais (cf. pag. 35) e a indicacao de Nimuendaju
{1926 : 11) de emigracoes pelo norte.

As poucas noticias reunidas néste Apéndice s6bre o problema
dos Warikyana e as migracoes do século XVII podem servir, por um
lado, para a meihor compreensao dos acontecimentos naquela época;
e por outro lado, querem ser também uma sugestao, porque pelo es-
tudo dos Warikyana/Kaxuyana surgiram essas perspectivas aqui in-
dicadas. Valeria a pena estudar mais detalhadamente éste assunto,
pois seria uma grande contribuicdo para a compreensdo da distribui-
¢ao e situacao indigenas atuais, como também nos tempos coloniais.
O material ao alcance ¢ escasso, mas, pelo que nos consta, nos ar-
quivos de Lisbda existem muitos documentos a respeito, que nin-
guém ainda tocou.

Ficam al as sugestdes, tanto no que foi dito sébre as migra-
cOes indigenas do século XVII, inclusive dos Warikyana, como sbbre
o estudo documentario dos cronistas, nos arquivos de Portugal.



APENDICE 1l

DENOMINACOES GEOGRAFICAS E ETNOGRAFICAS DOS KAXUYANA (62)

Abreviacoes :
afk. — afluente dir. — direito
ig. — igarapé esq. — esquerdo
cach. — cachoeira
Acapu, rio c¢f. Kaipuru
Agua Branca, ig. cf. Kotonuru
Agua Fria, ig. cf. Kuate, Kwate
Amazonas, rio Arikuru
Ambrésio, ig. Itxitxwaho
Arahud Nome proprio. Filho de (cf.) Marmaru-
imé; irmao de (cf.) Psbu.
Arapkuru Denominacdo Kaxuyana do rio Erepecu-

ru, afl. esq. do rio Trombetas. As vézes
também o chamado Kumina (cf. Cumi-
na), designando com éste nome especial-
mente os trechos da dgua mansa entre a
cach. do Tronco e a foz. Possui dois
formadores, o Marapi no lado dir. e o Paru
de Oeste, do lado esq.. Tem aproxima-
damente 700 km, de extenséo.

Arikaméana Variante : Trikamana. Nome que ddo ao
lugar de moradia de seus ancestrais perto
da atual Santarém. Etim : Arikaméana
pode significar : moradia dos Aricari sendo
Arika (-ri) o nome do grupo; mana —
lugar de, moradia de .

(62) — Para o melhor conhecimento geogrifico da bacia do Trombetas, ver Aguiar,

1943 : 85 seg.: 110-116. *(cf.)” significa : confrontar com o térmo seguinte,
incluido na lista.
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Arikuru

Arfkyaria

Armandzona

Cach. do (rio) Cachorro
Cach. do Varadouro do
(rio) Cachorro
Cach. do Varadouro do
Trombetas. . .

Cach. Gr. do (rio) Ca-
chorrinho

Cach. Sao Pedro
Cachorrinho, rio
Cachorro, rio
Campichi
Cuminj, rio
Damiana, ig.

Nome que os Kaxuyana dao ao rio Amazo-
nas. Etim: Rio (do) Beiju, sendo ari
(ha)-beiju; kiru — rio.

A foz (setentrional) do Amazonas traz o
nome de (cf.) Yawakiri.

Variantes : Warikyana, Ariquéna, Arikie-
na ete.

Nome de um dos grupos imigrados do
Amazonas que constituiram, étnicamente,
os atuais Kaxuyana. Etim: Gente do
Amazonas : ariku (ru) — nome proprio,
dado ao rio Amazonas, significando ‘“Rio
(do) Beiju”; yana — gente, povo, etc.
Expressao usada entre os Kaxuyana para
designar o Amazonas ou (cf.) Arikuru.
(cf.) Maharawan etaunu

cf. Maharawan etdunu

Nesta cach. o Trombetas se divide em va-
rios bracos, formando também varias que-
das d’agua. A maior parte delas desigua
no canal Yaskuri-Encruzilhgda, no cha-
mado (cf.) Tuhéme. A malis passavel ¢
a do lado esq. do rio, por onde também
passa o varadouro. O nome indigena da
queda principal é (cf.) Hektohu,

Cach. bastante alta, em distancia de 5 a 6
dias de viagem (& cano) da foz do rio
Cachorrinho ou Tx6ré6wahd. X o limite da
ocupacao KaxUyana neste rio e, antiga-
mente, do povo de Marmaru-imo.

¢f. Maharawan etaunu

cf. Txo0rowaho

cf. Kaxuru

cf. Kampixi

cf. Arapkuru

cf. Kahyaho
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Erepecuru
Ewarhé (tuna)

Ewarhoyéana

Felisberto, ig.
Franco, cach.
Fumaca, cach.
Hektéhu

Igarapé Grande
Imno-humu

Ingariine

Irapikyana

Irika-méana
Itxitxwaho

Itxitxwayana

cf. Arapkuru

Ig., afl. esq. do (cf.) Kuratari. O Ewar-
hé (tuna) vem dos campos gerais que fi-
cam entre o Kuratari e o Marapi. Os
Kaxtyana falam muito dos campos dos
Erwarhoyana, grupo que ali mora. Etim :
Ig. da Anta, a saber: ewarh6 — ants;
tuna — rio, igarapé.

Grupo, considerado parente dos Kaxuya-
na. Segundo informagio indigena mo-
ram no Igarapé da Anta (cf. Ewarho-
tina )e nos campos entre o Erepecuru,
Kaxpakuru e Kuratari. Etim : ewarhdé —
anta (deve-se subentender : funa-ig.) ya-
na gente, moradores.

cf. Tski-mana

cf. Kuyayemukpa

cf. Motoéhono

Nome da queda principal da Cach. Gr. do
Varadouro do Trombetas.

c¢f. Imno-humu

ig., atl. esq. do Trombetas equatorial. De-
semboca logo acima da Cach. da Fumaca.
Etim : Lugar, morada da lua, sendo imno-
lua; humu — lugar, moradia. Existe na
sua foz um poc¢o em que a lua, no tempo
da sua cheia, se reflete. Dai o nome.
Grupo que participa da tribo Kaxtyana.
Até 1960 (aprox.), habitantes do rio
(cf.) Panama.

Jamari : sitio, igarapé e lago no médio
Trombetas, no rio manso, onde 0s ances-
trais (Warikyana) tiveram aldeia, por al-
gum tempo.

cf. Arika-mana

Rio, afl. esq. do Kaxuru ou rio Cachorro.
A designacao portuguésa é: Ig. do Am-
brésio. Etim : desconhecida.

Grupo Warikyana que morava ho (cf.)
Itxitxwadhé ou Igarapé do Ambrésio.
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Kaxtiru

Kaxuyana

Korohtlidze
Kotonuru

Kuate, Kwate

Kuha

cabeceiras existem campos gerais. Seu
maior afl. é o (cf.) Kuratari.

Rio, afl. dir. do Trombetas, desembocan-
do logo acima da Cach. Quebra-Pote. Va-
riantes do nome : Ktxuru, Kaxéro, Kat-
x6ru. Antiga denominacdo: Kasturu.
Possui varias cachoeiras e quedas d’agua,
algumas delas altas e majestosas. Seus
afluentes maiores sio o (cf.) Itxitxwaho,
o (cf.) Txoréwahdé e o (cf.) Pokurku-
ru. O nome em uso entre a populagdo
brasileira, rio “Cachorro” nio passa de
uma deturpacao ou forma acaboclada do
térmo indigena “Kaxaru”.

Grupo principal que deu o nome ao total
das fracoes de grupos considerados por
éles “da mesma lingua e do mesmo san-
gue”. Etim : Gente, moradores do (rio)
Kaxuru, sendo Kaxd (ru) o nome proé-
prio do rio, yana — gente, habitantes.
Mulher de (cf.) Marmaru-imé.

Afl. dir. do Kuha ou Rio do Velho. Di-
zem ser um ig. estreito, mas muito mais
comprido que o proprio Kuhad em que de-
semboca. Etim : quer dizer ‘“Tipitinga”
por causa da cor esbranquigada, leitosa da
agua. Dai o nome brasileiro de “Agua
Branca”.

Ig., afl. dir. do Erepecuru. ¥ o Ig. da
Agua Fria. Desemboca na agua mansa,
um tanto abaixo da Cach. do Mel.

Afl. dir. do Trombetas : Desemboca néle
na altura da Cach. do Franco, confronte
o Ig. Kahyaho. Origina-se, segundo in-
formacao indigena, de um grande e pan-
tanoso lago, o (cf.) Kutp6-imé. Seu maior
afluente é o (cf.) Kotonturo. Emim : Kuha
quer dizer “Paxiuba”. Entre os civiliza-
dos é conhecido como “Rio do Velho”.
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Kuratari

Kuréto

Kuridja-méana

Kutp6-imé

Kuyayemukpa

Kuyuwiarane

Maharawane

Rio, afluente dir. do (cf.) Kaxpakuru.
Seu maior tributario é o (cf.) Ewarhé
(tuna) . Segundo informacdo Kaxuyana,
o Kuratari é o “habitat” dos (cf.) Reé-
réyana.

Nome de uma antiga aldeia Warikyana no
atual lugar “Jacaré”, no Trombetas. O
lago e uma peq. serra ali existentes tra-
zem o mesmo nome : Jacaré ou, em lin-
gua Kaxuyana : Kurété. Existe all uma
“terra preta” com fragmentos de cerami-
cas, talvez o sitio da antiga aldeia. O
nome atual, Jacaré, é a traducao literal
de Kuréto, isto é: Jacaré-agu.

Variante : Kuridjamena. Rio, afl. diyr.
do Trombetas, desembocando néle na
Cach. Porteira. O nome atual é Mapuera,
antigamente, até o século passado, era
“Rio de Faro” (sendo Faro deturpacao do
indigena Paru). Em sua foz existiam, ou-
trora, mocambos.

Lago grande e pantanoso do qual se
origina o rio (cf.) Kuha, separado do (cf.)
Turunu somente por uma serra diviséria.
Etim : kutpdé-imé quer dizer Lago Gran-
de, sendo kutpé — lago; im6 — grande.
E, especialmente, o lado dir. da Cach. doe
Franco que possui dois bons canais de pas-
sagem. Estd situada a cach. entre as em-
bocaduras dos rios (cf.) Kahyaho e (cf.)
Kuh4.

E a Porteira do Trombetas, antigamente
Cach. de Sao Miguel, no lugar da con-
fluéncia do rio Mapuera com o Trombetas.
Existia ali, até h& poucos anos atras, um
nucleo populacional de pretos, descenden-
tes dos antigos mocambeiros do Alto
Trombetas.

Varadouro Grande do Trombetas, isto é,
a estrada que evita as quedas d’adgua in-



Maharawan etaunu

Mapuera
Marawa

Marawana
Marayo

Maraxd, Mara?xo

Marmaru-imé

Mel, cach.

Méréwa
- Méréyo

transitaveis. Situado no lado direito da
Cach. do Varadouro Grande, no fim do
canal entre as cachs. Defunto e Parani
de Pedras.

Talvez a maior e mais bela cach. do rio
Cachorro. Outras denominacgdes 530 :
Cach. S. Pedro, Cach. do (rio) Cachor-
ro, Cach. do Varadouro Grande. Existe
ai um varadouro de uns 500 m de exten-
sao, pois a cach. é intransitavel. E uma
queda d’agua de uns 15 a 20 metros de
altura.

cf. Kuridja-méana

Segundo a Tradicao KaxUyana, um gru-
po indigena emigrado de (cf. Pariku-
ru. Eram amigos dos Warikyana e mo-
ravam sempre perto déles, mesmo depois
de sua imigracao em terras do rio Trom-
betas. Variantes do nome, indicados pe-
los KaxUyana, sao: Marawana, Marayo.
Méréwa, MéEréyo.

cf. Marawa.

cf. Marawa.

Grupo Tiriy6, existente até comecos desta
década, no rio Kaxpakuru e Panama. Os
Kaxuyana pronunciam Maray6, Méréyo,
(cf.) Marawa e Marawani.

Personagem mitico, representante de um
povo que ocupava o meédio rio Kaxtru an-
tes da invasdo dos Kaxuyana. No mito, é
apresentado como Cobra Grande.

E a primeira de uma série continua de ca- .
choeiras que se estende até a Cach. do
Breu. Serviu como ponto de contato en-
tre os castanheiros e os indios Pawixi
(Pauxis) ou Pawiyana.

cf. Marawa.

cf. Mdrawa.
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Morro Gr. do (rio)
Cachorro

Motohono

Mu?ra

Obidos
Onomto-humu

Oridji-mana, Woridji-
mana

Oriximing

Panamé

Parikuru

cf. Toronori,

Denominacdo da queda principal, ao lado
esq., da Cach. Fumaca. Esta é uma
cach. grande e alta do Trombetas equato-
rial. Divide-se em varias quedas d’agua
que desaguam num Unico e estreito canal.
Existem varadouros por terra, pois a cach.
nao é transitavel por canoa.

Acompanhante e servente de (cf.) Pura,
ra, o heréi cultural dos Kaxuyana. Sem-
pre exerce papéis secundarios em relacio
a Pura. Em alguns mitos é considerado
irméo mais n6évo de Pura e apresentado
como menino.

cf. Pawixi.

Ig., afl. esq. do rio Trombetas. A desig-
nac¢ao da populagdo cabocla é Ig. do Pe-
reua. Em 1945-1947 achava-se neste iga-
rapé a maloca prineipal dos Kahuyana,
com nome idéntico : Onomtohum-pata ou
seja Aldeia do Onomto-humu. Etim : Lu-
gar de urucu, sendo onomto — urucu;
hiimu — lugar de. ..

Nome Kaxuyana para a atual cidade de
Oriximina. Etim: Lugar, moradia de
mulheres, sendo oridji, orixi — mulheres
(plural) e mana — lugar, moradia.

cf. Oridji-ména, cf. Pawixi.

Rio, formador esq. do rio Trombetas. Os
Tiriyé o chamam Pénama; os Kaxilyana o
denominam Uanamu. Entre os civiliza-
dos é conhecido como Panama.

a) Segundo a tradigdo Kaxuyana, é uma
terra, onde seus ancestrais moravam por
certo tempo. Parece idéntico com o Pa-
ricura dos cronistas, isto é, com as terras
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