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RESUMO

Este ensaio tem por objetivo apresentar uma leitura antropoldgica das urnas mortudrias
¢ dos rituais funerdrios dos indios Tupi-Guarani, com vistas a associd-las ao universo do
xamanismo, da guerra ¢ da antropofagia. Com base numa aproximagao etnoldgica com
dados arqueoldgicos ¢ historicos acerca do uso da cerdmica como urnas mortudrias, ¢
por meio de projegoes etnogrificas, pretende-se discutir a configuragio histérico-reli-
giosa na qual as tais urnas estao inseridas. Exploradas no seu contexto, as cerdmicas ri-
camente entalhadas ¢ usadas como mortalhas permitem identificar nos rituais funerdrios
desses povos uma série de trocas simbdlicas entre os diferentes dominios que povoam
o universo real e imagindrio. Entre o mundo interior —o nds- ¢ o mundo exterior -0s
outros-; entre natureza e cultura, entre homens e deuses, hd relagoes e fluxos constantes
na forma de trocas, ¢ cujo veiculo de transigao ¢ a sua religidao ¢ o simbolismo a cla ine-
rente, do qual as urnas fazem parte.

PALAVRAS-CHAVE: Indios Tupi-Guarani. Ceramica e urnas mortudrias. Cosmolo-
gias. Xamanismo. Guerra e antropofagia.

ABSTRACT

This paper aims at presenting an anthropological veading of the mortuary wrns and funeral
vites of the Tupi-Guarani Indians, in an attempt to associate them with the universe of sha-
manism, wor and anthropophagi. Based on an ethnological approach with avchaeological and
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historical data concerning the use of cevamics as movtuary wrns, and by means of ethnographic
projections, I intend to discuss the histovical-veligious configuration in which such urns are
inset. Exploved in their contexts, the cevamics, which ave vichly engraved, and used as death
caskets, allow us to identify in the funeval rites of these people, a sevies of symbolic exchanges
amonyy different domains that fill the veal and imaginary universe. Between the inner world
— the ‘us’ — and the external world — the others’, between natuve and cultuve, between men
and gods, theve ave velations and a constant flow in the form of exchanges, and the vehicle of
such exchanges is the veligion and the symbolism inhevent to it, to which the urns ave velated.
KEY WORDS: Tupi-Guarani Indians. Cevamics and movtuary wrns. Cosmologies.Sha-
manism. War and anthropophayyi.

INTRODUCAO

Ao visitar as colegoes arqueoldgicas e etnogrificas dos indios no Bra-
sil, invariavelmente os observadores se impressionam com os grandes vasos
cerdmicos usados como urnas mortudrias. E esses objetos de fato nos afetam.
Tocam nossos sentidos ¢ imaginagao, de tal forma que, ante a presenga fisica
de um deles, ¢ impossivel a indiferenga. Ao observi-los, o espectador sagaz ¢
capaz de apreciar nao sé a beleza estética de vdrios dessas urnas, mas ¢ capaz
também de se deparar com vdrios seres. Por um lado, o(s) ser(es) cujos restos
jazem na urna; por outro, os seres que povoavam o universo simbolico desses
povos e aos quais os rituais funerdrios deviam estar em relagio.

Do ponto de vista estilistico, essa ceramica associada as praticas de se-
pultamento e conhecida por igagaba, pode ser classificada pelo observador de
acordo com seus motivos decorativos. Ou ricamente decorada com desenhos
geométricos e policromicos, ou na forma lisa ou corrugada, com ou sem tam-
pa —alguidares. Mas nao obstante essas diferengas, que correspondem antes a
variagOes regionais, a pratica de sepultamento em vasos cerdmicos ¢ associada
arqueoldgica e etnologicamente aos grupos Tupi-Guarani'.

Embora os povos dessa tradigao cultural estejam entre os mais estuda-
dos pela etnografia brasileira, no entanto as rela¢des entre a sua intricada ce-
ramica e os rituais funerdrios sio, ainda, pouco conhecidas (CArvaLHO, 1983;
1999). De sua cosmologia religiosa se tem consumado um amplo debate a res-
peito da vocagio profética do discurso e da busca messidnica da terra sem males
(CLASTRES, 1978; CLASTRES, 1986; MELIA, 2000, METRAUX, 1979), mas apesar

! A utilizagdo das nomenclaturas Tupi e Tupi-Guarani neste trabalho segue as classificagdes propostas
por Rodrigues (1986). De acordo com a mesma, o uso da nomenclatura Tupi ou Proto Tupi faz
referéncia ao Tronco Lingiiistico do qual o Tupi-Guarani ¢ apenas uma das familias, com varios idio-
mas ¢ povos falantes, entre os quais os mais conhecidos sio os Guarani (mbya, nhandeva ¢ kaiowa)
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da riqueza e da importancia simbolica - religiosa iminente as urnas mortudrias
Tupi-Guarani, as relagoes entre as mesmas ¢ a configuragao histérico religiosa
na qual se inserem continuam, pois, abertas a interpretagoes.

Essas igagabas, usadas nos rituais funerdrios ora por meio de enterros
primdrios (diretamente na urna) e ora por enterros secunddrios (sendo an-
tes o defunto sepultado na terra), ndo podem ser interpretadas como simples
substitutas aos outros tipos histdricos e culturais de mortalhas. Se elas forem
exploradas no seu contexto devem permitir identificar uma série de trocas sim-
bdlicas entre o mundo interior —o nds- (amigos/parentes e vivos) ¢ o mundo
exterior -os outros- (estranhos/inimigos e mortos); entre natureza (selvagem/
fera) e cultura (domesticado/ddcil), entre homens e deuses, e cujo veiculo de
transi¢do deve ser a sua religidao e o simbolismo a ela inerente. Assim sendo,
com base numa aproximagao etnoldgica com dados arqueoldgicos e histéricos,
este ensaio quer contribuir com o esfor¢o de se associar as urnas mortudrias
a0 universo do xamanismo, da guerra e da antropofagia entre os grupos Tupi-
Guarani (CARVALHO, 1983; 1999).

OS TUPI - GUARANI: BREVES ELEMENTOS
DE ETNOGRAFIA E COSMOLOGIAS

Originalmente os Tupi-Guarani sao portadores de cultura amazonica e
podem ser associados ao chamado complexo da Cultura de Floresta Tropical.
Embora Susnik considere que “os tupi-guarani nao possuem todos os elemen-
tos culturais que se consideram formativos do complexo amazonico tropical”,
varios elementos se coadunam para permitir aquela associagao (1975, p. 67).
Entre esses figuram aspectos adaptativos definidores daquele complexo, tais
como a ocupagio preferencial de florestas tropicais e subtropicais, uso e deslo-
camentos ao longo de rios principais, utilizagao da canoa como meio de trans-
porte ¢ énfase na horticultura e pesca (STEWARD, 1948). Além destes elemen-
tos, as rotas sugeridas para as migragoes Tupi-Guarani, estabelecidas em vista
das datagoes de sitios arqueoldgicos em diferentes regides do Brasil, apontam a
Amazonia como o provavel centro de dispersao dos Proto Tupi.

Uma série de estudiosos da floresta tropical, com base em informagoes
de cunho arqueoldgico e lingiiistico, indica o territério ao sul do rio Amazo-
nas, entre o rio Madeira a oeste ¢ o rio Tocantins a leste, como a regiao onde
teria ocorrido a produgao e difusao do Tronco Tupi (MEGGERS; Evans, 1974;
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METRrAUX, 1928). Desde esse ponto, que corresponde atualmente ao estado de
Rondonia, teria havido a partir de 2.500 anos antes do presente (a. p.) uma
dispersao geogrifica dos Proto Tupi. Datagoes semelhantes sdo aceitas também
por Rodrigues para o surgimento do Tronco Lingiiistico Tupi (5.000 anos a.
p.) e da familia lingiifstica Tupi-Guarani (2.500 anos a. p.) (1964, p. 103-104).

Ha cerca de alguns anos, Brochado (1981; 1989), com base na carac-
terizagio e difusao da cerdmica Tupi também apontou para os mesmos resul-
tados. Uma andlise comparativa entre o material cerimico Tupi de diferentes
regides apontou para uma diferenciagio de seus grupos em duas subtradigoes:
a meridional (Guarani) e a leste - nordeste (Tupinambd) que sao contempora-
neas e correspondem, segundo esse autor (BrRocHaDO, 1981), a uma divisao
regional. Na tentativa de tragar as diferengas entre as duas subtradi¢oes -Guara-
ni ¢ Tupinamba- ele sugere (BRocHADO, 1989) que essa diferenciagao ocorreu
a partir de movimentos populacionais oriundos do baixo e médio curso do
rio Amazonas. A separagio entre prototupis e protoguaranis teria ocorrido,
também conforme esse autor, ao sul da calha do rio Amazonas, entre a foz
do rio Madeira e a ilha de Marajé por volta do ano 500 a. C. (ou 2.500 anos
a. p.). A partir dai o ramo Guarani teria se expandido em diregao ao sul e
o ramo Tupi para leste. Apartados, esses ramos desenvolveram caracteristicas
cerdmicas diferenciadas que permitem, no registro féssil, a identificagao dessas
duas subtradigbes e a sua diferenciagao nao sé estética como adaptativa. No
ramo leste — nordeste (Tupinambd) se desenvolveu uma cerdmica de tradigao
policrémica e vasos — utensilios de formas abertas que indicam procedimentos
para processar a mandioca brava. No ramo meridional (Guarani) prevaleceu a
tradi¢ao corrugada, em poucos sitios igualada pela policromica, e utensilios de
formas globulares préprios para ferver o milho.

Desde 2.500 anos a. p. as duas subtradi¢oes Tupi se dispersaram a par-
tir da Amazonia central, provavelmente devido a pressoes populacionais num
trecho de alta concentragao de grupos. O ramo Tupi que seguiu o rumo leste
nordeste atingiu o litoral atlantico e 1d estava instalado nos séculos XVI e XVII
quando sao conhecidos como os Tupinambd histéricos. O ramo Guarani, que
teria se locomovido em dire¢ao ao sul deslocando-se pelo Madeira e Guaporé,
alcangou a bacia dos rios Parand e Uruguai pouco antes da era crista e af esta-
vam densamente instalados nos séculos XVI e XVII quando sao aliciados pelas
missoes jesuiticas espanholas e atacados pelas bandeiras paulistas.

Em ambas subtradigoes se desenvolveu a pratica do sepultamento em
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urnas mortudrias, o que leva a crer na existéncia de um universo religioso co-
mum e anterior aquela dispersao inicial. Nao s6 os registros arqueoldgicos
comprovam tal pritica entre os dois ramos Tupi-Guarani, como também os
documentos histdricos dos séculos XVI e XVII. Quando os Tupinambad seis-
centista da costa atlantica e os Guarani da bacia Parana - Paraguaia passam a ser
descritos, nao sé se tem confirmado o registro arqueolégico das urnas mortu-
drias, como também se tem descrito outros dois grandes elementos religiosos
comuns e definidores dos grupos Tupi-Guarani: a busca messidnica da terra
sem males e a antropofagia ritual.

O primeiro desses elementos de sua cosmologia, muitas vezes interpre-
tado pela escatologia evangelizadora crista como o seu prometido paraiso, ¢
mais do que um aspecto religioso nas sociedades Tupi-Guarani, porque ¢ mes-
mo o seu préprio modo de ser. Situa-se a0 mesmo tempo no plano simbélico e
da linguagem e no plano da agao coletiva porque moveu varios de seus grupos
a constantes migragoes em diferentes momentos historicos. O profetismo da
terra sem males, mais do que a antropofagia, direcionou diferentes interpreta-
goes sobre a cosmologia desses povos. Nos anos 1970, Pierre Clastres (1986) e
Hélene Clastres (1978), por exemplo, evocaram uma imagem desse profetismo
como esfera que, para eles, se opoe a chefia. De acordo com esses autores, a
causa implicita e subjacente a busca da terra sem males ¢ a recusa, por parte
dessas populagoes, do Estado. Se, como no modelo tedrico que se apresentava,
uma explosao demografica poderia conduzir a formas de Estado autoritario,
os Tupi—Guarani preferiam migrar. Nas palavras de H. Clastres “[...]. E uma
terra prometida na prépria terra e que contudo nao serd um reino, porém, ao
contrdrio, a aboli¢ao de toda forma de poder. [...].” (1978, p. 151). Ou como
preferiu se expressar P. Clastres: “[...] o profetismo Tupi Guarani ¢ a tentativa
herdica de uma sociedade primitiva para abolir a infelicidade na recusa radical
do Um como esséncia universal do Estado™ (1986, p. 151). Nesse sentido,
a logica da terra sem males estaria na légica de uma sociedade que se coloca
contra o Estado.

Ora, a aceitagao desse pressuposto implica igualmente na aceitagao da
existéncia de uma homogeneidade social entre os Tupi cuja poténcia interna
pronta a explodir ¢ a de uma chefia centralizada, de um Estado autoritdrio. Os
dados etnogrificos disponiveis mostram, ao contrdrio, uma diversidade de suas
formas sociais incompativel com essa generalizagao.
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Ao contrdrio dos Jé? as aldeias e a morfologia social Tupi nio apresen-
tam nenhuma homogeneidade. As aldeias parecem a primeira vista nio obe-
decer a padrio algum; s3o antes desordenadas se comparadas a circularidade
e simetria das aldeias jés. A estrutura social Tupi também se mostra bastante
diferente de povo para povo e mesmo, as vezes, dentro de um mesmo povo.
Ha4 povos Tupi cagadores — coletores que se organizam em grupos de trekking
compostos por germanos, vivendo momentos de dispersao e contragao (Gua-
ja, Siriond, Parakana oriental etc). Entre os horticultores de floresta hd os que
estruturam em clas (Surui, Waiapi, Mawé etc), em metades (Munduruku, Ta-
pirapé, Kagwahiw, Parakana ocidental etc), com familias extensas co-habitando
(Mundurukd, Zo% etc) ou familias nucleares (Parintintin, Mawé etc) entre
outras possiveis combinagoes.

A imagem da rigidez dos Jé se opoe, aqui, radicalmente a flexibilidade
dos Tupi. Podemos encontrar exemplo nitido na obra de Fausto (2001) sobre
os Parakana, indios Tupi dos interfluvios Tocantins - Xingu. Apds uma cisao
ocorrida em fins do século XIX que levou o grupo a uma divisao entre dois
blocos: os ocidentais e os orientais, essas unidades passaram a se diferenciar
socialmente uma da outra. Transcorrido um século os dois blocos possuem
hoje caracteristicas quase que completamente antagénicas. Os ocidentais sao
sedentdrios, horticultores, se estruturam em metades exogamicas, apresentam
um sistema de chefia, possuem mitos civilizatérios (fogo, mandioca ...) etc; e
os orientais sio ndmades, compostos por grupos de trekking, apresentam um
sistema social indiferenciado, auséncia de mitos civilizatdrios etc. Produto de
constrangimentos internos e externos, essa diferenciagao entre os Parakana co-
loca em foco exatamente a historicidade das formas sociais Tupi.

No contexto, entao, da historicidade e das relagoes entre forgas internas
e externas, B. M¢élia (2000) faz uma releitura do messianismo guarani e aponta
para interpretagoes diferentes da dos Clastres (1978; 1986). Ao invés de uma
leitura politica da metafisica ele fala do messianismo em termos de uma eco-
nomia e de uma memoria do futuro. Mas, notem, essa realoca¢io nio troca
uma leitura politica por uma econdmica. E de certa economia, cuja conotagio
envolve muito mais do que forgas técnicas e produtivas, a que ele faz referéncia.
Esse autor argumenta em prol de uma economia da reciprocidade ampla entre
homens, entre homens e seres naturais, entre esses € 0s espiritos. A reciproci-

2 A primeira dessas datas corresponde a0 ano em que a obra ¢ escrita ¢ a segunda ao ano da edigio
aqui utilizada.
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dade ¢ o fulcro sobre o qual se assenta a vida e a visao de mundo dos guaranis.
Para eles as relagoes de homogeneidade e equilibrio s6 podem ser mantidas
através da reciprocidade, o maior grau de perfei¢ao de ser e estar no mundo,
um verdadeiro dom - jopdi em guarani -, palavra cuja tradugio dada por Mélia
¢ sintomatica (P6 = mao, i = sufixo que indica abertura, jo = reciproca), lite-
ralmente: mao aberta reciprocamente. Entdo, por conclusio, essa deve ser uma
economia da abundancia e nao da escassez, e uma economia na qual a excedén-
cia ¢ consumida coletivamente e nao apropriada individualmente. Manter essa
economia da excedéncia e da reciprocidade é, segundo M¢lia, o substrato da
visao profética da terra sem males, pois s6 a excedéncia e a reciprocidade garan-
tem o jopoi. Para nao destruir essa relagdo nem com a saturagao do ambiente
ou com o aparecimento de conflitos internos, os guaranis migram. Assim, se
tazem como sociedades que se procuram no espago (migrar) e no tempo (por-
vir) guardando sempre uma memoria do futuro.

Por essa tltima leitura, a estrutura de reciprocidade entre os Tupi-Gua-
rani e o mundo natural — humano e divino, nio ¢, como poderia parecer ao
estruturalismo, uma esfera estdtica, sincronica, de trocas simbdlicas dualistas.
A reciprocidade se faz por trocas simbolicas tanto quanto materiais (envolve
a preda¢ao da caga ¢ do ambiente, a predagao do inimigo e a devoragao das
almas) e se faz em seu carater projetivo futuro (na vida ou no post mortem). A
essa estrutura ampla e temporal que se abre para os diferentes outros que habi-
tam o universo real e imagindrio (animais, inimigos, deuses) pode-se associar
também o segundo aspecto religioso dos povos Tupi-Guarani: a antropofagia,
a qual as urnas mortudrias parecem estar relacionadas.

A CERAMICA E OS RITUAIS FUNERARIOS:
UMA APROXIMACAO ETNOGRAFICA

Os registros arqueoldgicos e os documentos histéricos referentes as duas
dreas de ocupagao dos Tupi-Guarani (Tupinamba e Guarani) indicam um trago
caracteristico desses povos: a existéncia de uma cerdmica elaborada (policromi-
ca e/ou corrugada) associada a rituais funerdrios, com urnas mortudrias —iga-
cabas- indicando enterros primdrios e secunddrios. Ainda que o sepultamento
secunddrio de adultos em urnas, ao contrdrio do primario, nio aparega apenas
no contexto Tupi-Guarani, estando também presente em algumas tradigoes ce-
ramistas centrais, tal como os Aratu-Sapucai, a decoragio ¢ um dos elementos
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diferenciadores. Nos contextos nao Tupi-Guarani as urnas apresentam formas
simples e auséncia geral de decoragio. Ao contrdrio, nas dreas de ocupagao
histérica dos Guarani e Tupinamba elas sio sempre decoradas (policromica ou
corrugada) com ou sem tampas (policrémicas ou lisas). Algumas dessas urnas
sa0 descritas como igagabas de base convexa e tampa invertida sem decoragao,
enquanto o corpo da urna apresenta “[...] desenhos de cor marrom escuro
pintados em engobo branco, [...] as duas linhas que separam as trés faixas do
ombro escalonado sao vermelhas [...]” (PEREIRA et all, 1982, p. 6-7). Estetica-
mente sao cerdmicas de decoragiao policromica (vermelho, branco e preto) com
tragos lineares sobre fundo engobado. Em outras ocasioes as urnas apresentam
decoragao corrugada e as tampas com desenhos geométricos policromicos. Em
sitios arqueoldgico no rio Mogi Guagu a decoragao corrugada ¢ descrita como
“escultura em relevo em forma de escama de peixe” coberta com “tampas or-
namentadas com motivos geométrico intricados” (Gopoy, 1974, p. 171-173).
Em geral, os cacos ceramicos e policromicos das tampas sao ornados com fai-
xas largas em vermelho e desenhos geométricos e simétricos, muitas vezes em
preto e vermelho e, ocasionalmente, combinados com ornamentagao pontular
arredondada e virgular (idem).

Seja entdo na forma policromica com tampa lisa ou na forma corruga-
da com tampa policromica, as urnas mortudrias decoradas foram apresenta-
das pela arqueologia como elemento diagndstico dos Tupi-Guarani (MORAIS,
1999/2000; ParLesTRINI, 1997). Nos sitios dessa tradi¢do, o enterro secunda-
rio aparece nas dreas de ocupagao do delta e alto Parand e em sitios de ocupagao
no interior paulista. Na regiao do rio Parand, algumas urnas encontradas s6
continham o crinio e ossos dos sepultados (CarvaLHO, 1983) e na regido do
rio Mogi Guagu no interior paulista uma mesma urna continha ossos de dife-
rentes individuos (Gopoy, 1974).

Mas apesar de bastante comum, como acima mencionado nao sao os
enterros secunddrios, mas os sepultamentos primdrios em urnas o elemento
sui generis dos ritos funerarios Tupi-Guarani. Nos relatos histéricos varios cro-
nistas do século XVI descrevem sobejamente o enterro direto de adultos em
urnas entre os Tupinambads do litoral atlantico (CarpiM, 1583-90/1980H, p.
94; Souza, 1587/1964, p. 582). E na drea de ocupagao Guarani sdo encon-
trados enterros primarios em urnas na regiao Parand — Paraguaia e no chaco.
Nordenskitld, citado por Carvalho, no inicio do século XX desenterrou uma
urna na regiao do chaco boliviano contendo um indio chiriguano acocorado
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¢ reproduziu mais dois vasos com a indicagao “sepulture des Chiriguanos de
Caipipendi”, um dos quais pintado (1999, p. 9). Se lembrarmos que de acordo
com Susnik (1975, p. 58) os Chiriguano sio povos guaranis emigrados do
Paraguai no século XVI, a presenga dos enterros primarios em urnas na regiao
do chaco ¢, obviamente, atribuida aos Tupi-Guarani. Os tais enterros primdrios
acontecem no litoral atlantico, drea Tupinamb4, e na drea Guarani acontecem
no delta e no alto Parand (CarvaLHO, 1992, p. 458), passando a drea oeste,
onde ¢ encontrado entre os Chané -Aruak guaranizados- e Chiriguanos —Tupi-
Guaranis- (CARVALHO, 1992; 1999; Susnik, 1975).

Fora da drea de ocupagio Tupinambd e Guarani, sao bastante raras as
mengoes ao sepultamento primdrio em urna. Entre os documentos histéricos
¢ Debret, em 1834, que se refere a um desses achados (1975, p.30-32). Sob
a indica¢ao “Mumia de um Chefe Coroado” ele reproduz uma urna de base
plana, com algas e sem decoragao contendo o corpo intacto de um individuo
acocorado. Nao hd mengiao ao local de onde foi extraida essa urna e muito
menos das circunstincias de sua escavagao, e os indicios apontam tanto para a
regido de Campos no Rio de Janeiro, pois esse cronista diz que ali, préximos
as margens do rio Paraiba, existia uma aldeia de indios Coroados; como para o
sul do pais, pois ele também escreve que “os mais civilizados estao na extremi-
dade meridional da Provincia de Sao Paulo”. Seja como for, o importante aqui
¢ a sua informagao de que esses Coroados sao os antigos Goitacazes “e um dos
tragmentos da grande raga dos Tapuias” (DEBRET, 1975, p. 31). Historicamen-
te, Tapuia nao corresponde a nenhuma etnotaxonomia social ou etnénimo,
mas ¢, antes, um termo construido como uma alegoria da colonizagao para se
opor ao Tupi (Mano, 2006; Puront, 1997). Se for correta entao essa afirmagao
de Debret, a urna apresentando o morto intacto que ele desenha indicaria que
o costume era de aquisigao recente dos Coroados, justamente por empréstimo
dos Tupi-Guarani, como antes jd afirmou Carvalho (1992, p. 473). Se for licita
essa conclusao, os Coroados, como os Chanés da regido chaquenha (SusNIK,
1975) ou os Tupinambaranas da drea Madeira — Tapajés (MaNo, 1996; M-
NENDEZ, 1981/82), podem ser grupos niao tupi ou guarani em processo de
“tupinizagao” ou “guaranizagao”.

Nesse sentido, a existéncia de sepultamentos primdrios em urnas entre
povos nao Tupi nao invalida a proposi¢io desse rito funerdrio ser referéncia de
um culto Proto — Tupi. Pois, ao contrdrio das raras mengoes a sepultamentos
direto em vasos de barro nao decorados entre nao Tupis —o que reforga a idéia
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de intrusdo-, ha uma certa avalanche de informagdes arqueoldgicas e documen-
tais sobre as urnas decoradas em areas ocupadas por povos Tupi-Guarani. Os
indicios mostram exatamente que tanto na regido de ocupa¢ao histdrica dos
Tupinambds como na regido de ocupagio histérica Guarani, as urnas com en-
terramentos primdrios sao marcantes. Com base nesses dados, observa-se que
o ramo leste — nordeste ¢ o ramo meridional dos Tupi (Tupinambad e Guarani)
compartilhavam um mesmo tipo de sepultamento, o que deve ter implicagoes
légicas para uma determinada visao de mundo em comum. Pelas vias iniciais
da interpretagao histdrica isso leva a crer na origem amazoénica do hdbito, nao
s6 porque ali ele aparece em varios contextos arqueoldgicos, como porque deve
ser anterior a subdivisao inicial do Proto - Tupi naqueles dois ramos, a partir de
um ponto qualquer da Amazonia central (BROCHADO, 1989; MEGGERS; EVANS,
1974; METrAUX, 1928; RODRIGUES, 1964; SCHWERIN, 1985).

As urnas decoradas indicando sepultamento primdrio que aparecem as-
sociadas aos contextos arqueoldgicos dos Tupi-Guarani, via de regra estao asso-
ciados a enterramentos feitos fora das dreas de terra preta, solos antropogénicos
transformados por meio de sucessivas ocupagoes humanas, portanto exteriores
ao circulo de habitag¢des que compunham uma aldeia pré-histdrica. As urnas
funerdrias assim dispostas -sempre fora dos nucleos de solo antropogénico-
deviam representar enterramentos no meio da floresta (Morars, 1999/2000,
p. 208), tal como o comprovam também alguns relatos histdricos sobre os
Tupinambd (Souza, 1587/1964, p. 581,2). Do mesmo modo, tanto quanto
no registro arqueoldgico, nos relatos dos cronistas os enterramentos primarios
em urnas sao mais raros que os secundarios. Cronistas importantes como Jean
de Lery, Nobrega e outros (CarvALHO, 1999) ndo chegam a menciond-los. E
0s que os mencionam, como Souza (1587/1964) e Cardim (1583-90/1980),
e mesmo Debret (1834/1975), afirmam que apenas os chefes e seus filhos
30 assim inumados. Isso leva a crer no cardter esporadico desse tipo de se-
pultamento, o que pode ser interpretado por duas leituras nao excludentes.
Primeira, a confecgdo demorada, custosa e, portanto, rara de urnas capazes de
receber um corpo humano masculino adulto e, segunda, as implicagoes rituais
que devem ter relagoes légicas com o universo magico — religioso — guerreiro
dos Tupi-Guarani.

Na maioria dos relatos historicos, tanto na drea Tupinambd como Guara-
ni, os termos usados para as urnas sao cuias, vasos, panelas ou potes. Gabriel So-
ares de Souza (1964, p. 582) escreve: “[...] mettem-no em cocoras, atados os jo-
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clhos com a barriga, em um pote em que elle caiba [...]”. Fernao Cardim (1980,
p. 94) diz que “|...] assentado o metem em um pote [...]”. Entre os Chiriguanos,
Nordenskiold (apud CarvaLHO, 1999, p. 9) fala sobre “[...] o costume de a vitva
partir uma yambui (vaso para chicha) ao meio a fim de enterrar o marido [...]”.
Métraux (1979, p. 107), reproduzindo Thevet, afirma que “[...] metem-no em
um grande vaso de barro, cobrindo-o com a gamela onde o defunto costumava
lavar-se [...]”.Godoy (1974, p.193), ao comentar os vestigios arqueolégicos das
urnas do rio Mogi-Guagu, escreve que “[...] os colocavam numa igagaba (que
acabava servindo como urna funerdria) [...]”. A observagao minuciosa de alguns
dos fragmentos de urnas comprova esses registros bibliogrificos e histdricos.
Entre eles, urnas Tupi-Guarani escavadas na regiao de Capivari no interior pau-
lista, apresentam de forma marcante a agao do fogo em seu exterior, o que fez os
arqueologos afirmarem que “a tampa da Urna IT ¢ um bom exemplo de ceramica
utilitiria” (PaziNato, 1983, p. 6). Por esses rapidos registros, percebe-se, assim,
que os vasos e as tampas nao eram fabricados exclusivamente para o uso funera-
rio. Eles eram recipientes com finalidades priticas e culindrias, tais como potes
para a dgua e cocgao de alimentos. Assim, as tampas nao decoradas e mesmo
os alguidares ricamente pintados que serviam de tampa as urnas eram, antes,
potes de uso culindrio. Sua borda, bem mais larga que o fundo, possui um for-
mato proprio, por exemplo, para o preparo da farinha de mandioca e recipiente
de alimentos sélidos e/ou liquidos, como o cauim —bebida fermentada feita da
mandioca. Da mesma forma que as tampas, as igagabas que se tornavam urnas
funerdrias, como aparece claro nas anotagoes entre os chiriguanos acima transcri-
ta, eram recipientes antes usados para o cauim ou a chicha, esta ultima também
um bebida fermentada, mas feita de milho que, como o cauim dos Tupinambd,
aparece associada a cerimoénias coletivas.

Além disso, ao se levar em consideragio o tamanho que uma igagaba
deveria ter para receber em seu interior o corpo intacto de um adulto, hd que
se considerar o quanto demorado e custoso seria sua confecgao. Para se ter uma
idéia do quanto era oneroso esse trabalho, apenas uma comparagio ¢ ilustrati-
va. Testes tecnoldgicos feitos entre fragmentos de cerdmica dos Tupi-Guarani
do rio Mogi-Guagu revelaram que enquanto um vaso ceramico de pequenas
dimensoes deveria ser submetido a uma queima que atingisse em torno de 550°
C, as urnas funerdrias precisavam de quase o dobro disso: 1.000° C. (Goboy,
1974, p. 171). H4, ainda, outro importante dado. De acordo com as diferentes
informagoes etnograficas e histdricas para os Tupi-Guarani e para os agriculto-
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res em geral, cada familia tem sua propria roga e, deste ponto de vista, o pre-
paro da comida ¢ familiar e o uso ordindrio obviamente nao exige uma tralha
ceramica de grandes proporgoes. Assim sendo, e seguindo o caminho aberto
por Carvalho (1983, 1992, 1999), os vasos de grandes propor¢des s6 eram
fabricados quando o exigiam as cerimonias coletivas de cauinagem.

Entre os Tupinambads litoraneos os relatos histéricos nos diao conta de
que a mais importante cerimonia coletiva era a antropofagia ritual, para a qual
chamavam parentes ¢ amigos de diferentes aldeias. Uma festa tao grande ¢
grandiosa exigia uma quantidade significativa de cauim. Métraux, em sua sin-
tese das referéncias histéricas sobre a religido dos tupinambads, a respeito do
periodo que antecede o sacrificio do prisioneiro nos dd uma idéia disso:

As mulheres encarvegavam-se da fabricagio de numerosos vasos de formas e dimensoes
diversas, que decovavam com cuidado todo especinl. Determinados potes serviam pava
guardar as bebidas fermentadas; outros a tinta com o qual o prisioneiro devia ser pinta-
do. Certas mogas estavam encorvegadas de prepavar o canim. (METRAUX, 1979, p. 124).

O preparo de igagabas para receber grandes quantidades de cauim desti-
nado a cerimonia da antropofagia ritual se aplica ndo s6 a drea de ocupagao his-
torica Tupinamba. Apesar de afirmagoes contrarias, hd indicios na documentagao
do século XVI que os Guarani da bacia Parand — Paraguaia, entao territdrio caste-
lhano, também a praticavam. Na primeira metade do XVI, Pedro de Mendonza
fez uma viagem ao rio da Prata ¢ um de seus acompanhantes, Antonio Rodri-
gues, em carta datada de 1553 escreve: “Chegamos a terra dos Carijds®, que sao
gentios muito poderosos e grandes lavradores, ¢ naquele tempo eram extremo
cruéis, que comiam carne humana” (apud CArvALHO, 1999, p.9). Confirmam-
no Metraux (1979, p. 138) citando Montoya e Cabeza de Vaca.

[...] Os costumes e vitos guaranis, nesse sentido, sdo muito pavecido com os dos tupinam-
bds. Eva o prisioneivo bem tratado, alimentado e amimado; davam-lhe esposa; e, no din
fixado para a sun execugio, os habitantes das aldeias proximas, convidados, acorviam
numerosos. [...J. Comegava, entio, o bebedeira, que se prolongava até o din sequinte,
data do sacrificio [...] (METrAUX, 1979, p. 139).

Embora entao as melhores descrigoes do ritual antropofigico sejam
referentes aos Tupinamba, ele era normal e comum também entre diferentes
povos Tupi-Guarani, como os guaranis antigos e chiriguanos. Portanto, pelas
diferentes descrigoes, a confec¢ao de grandes vasos cerdmicos nio pode ser

* Nome genérico com o qual os indios Guarani eram conhecidos nos séculos XVI a XVIII
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vista apenas em seu cardter utilitario, mas também simbdlico porque associa-
do, primeiro, a cerimonia mais importante do universo religioso Tupinambad e
Guarani e, depois, aos ritos funerdrios de chefes — guerreiros.

Esse estado de coisas levou Carvalho (1983, 1992, 1999) a formular a tese
de que a sepultura do cadaver diretamente numa urna deve corresponder ao sim-
bolismo antropofigico guerreiro descrito tanto para tupinambds como guaranis
histdricos. Ao chefe ou guerreiro que nio terminasse seus dias sacrificado pelos
INimigos reservava-se uma inumagao num grande vaso de cauim ou chicha para ele
mesmo ser devorado pelos deuses canibais (VIvEIROs DE Castro, 1986).

Para chegar, porém, com a reflexao até ai, faz-se necessdrio retroceder
um pouco a seqiiéncia do raciocinio. Para os diferentes grupos Tupi-Guarani si-
tuados tanto na Amazonia como fora dela, a guerra e a morte ritual do inimigo,
seja na forma da antropofagia ou das cabegas—troféu, significa, para o matador
e seu grupo, a chance de conquistar status e posigoes cerimoniais, como atual-
mente vislumbrou Fausto (2001) para os Parakana, entre os quais s6 o matador
— flechador ¢ autorizado a participar do ritual de nominagao.

Desde a obra pioneira de Florestan Fernandes sobre a guerra e o sacri-
ficio entre os Tupinambd seiscentistas (FERNANDES, 1970), a guerra e a con-
sumagao ritual do inimigo foi interpretada com um instrumento da religido.
De acordo com as suas proprias palavras: “As causas da guerra tupinambad,
entendendo o termo causa no sentido de fator antecedente imediato ou fa-
tor determinante tépico, sio de natureza magico religiosa. [...]” (FERNANDES,
1970, p. 355). Porém, para chegar a essa conclusao ele postula a existéncia de
um culto aos ancestrais que a documentagao disponivel nao parece, no entanto,
sustentar e que Métraux (1979) jd havia antes contestado. Na leitura funciona-
lista de Fernandes, a guerra e a antropofagia sao vistas como vinganga ¢ como
elementos reestruturadores da integridade do grupo, posta em risco pela perda
de um de seus membros. Por este recorte, a guerra foi analisada no seu recorte
contextual, espacial e funcional. Desde os motivos para a guerra até a consu-
magao do sacrificio, as relagdes com o mundo exterior —o inimigo- moviam o
funcionamento nio s6 da miquina de guerra (entendida entdo como fato social
total) como de toda a sociedade tupinamba.

Ao contrdrio da leitura de Fernandes, espacialmente determina, Carneiro
da Cunha e Viveiros de Castro (1985), ao analisarem os mesmos fatos tupinam-
bds, foram os primeiros a chamarem a atengao para a infinitute da vinganga e
seu cardter projetivo — futuro. Para esses autores, diferentemente dos povos de
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filiagdo cultural Jé, entre os Tupi as posi¢des cerimoniais, 0 status € 0s nomes
ndo se transmitem. Assim, o fato de nio ter havido entre os Tupinamba instincia
alguma que ligasse passado e presente, a guerra de vinganga desempenharia o
papel que em outras sociedades é ocupado pela filiagao e estrutura social.

Os atributos, os titulos e os status de prestigio seriam, por assim dizer,
conquistados na guerra e no canibalismo (CARNEIRO DA CUNHA; VIVEIROS DE
Castro, 1985). Por esta logica, a economia politica dos Tupi-Guarani nao é a
produgao de bens, mas de pessoas, pois, no contexto antropofigico, inimigo
cativado ndo ¢ escravizado, mas consumido (Fausto, 2001, p. 500) ¢ a cle,
como bem notou Métraux (1979, p. 117 e ss), era dado um tratamento muito
especial que o tornava, desde entao, assimilado pelo grupo. Nessas condigoes,
o consumo do inimigo ¢ uma produgio produtiva, familiarizante (Fausro,
2001), porque através dela se produzem pessoas e se apropriam nomes, cantos
e rituais dos inimigos. Para o matador e seu grupo a morte ritual do inimigo
significava a renomiagdo, a marca corporal e a apropriagio da memoria do
inimigo. “Ganhar nomes em cima das cabegas dos contrdrios”, como entao
vérios cronistas relataram, ¢ algo que se poe a servi¢o da produgao da pessoa
a0 longo do tempo e sempre no futuro. O modo de ser Tupi fazia 0 homem
se constituir enquanto matador e vingador. Até o seu fim: como vitima da
vinganga do inimigo ou inumado numa igagaba. Para a vitima que se portava a
altura —valente até o ultimo momento- a morte gloriosa (cuja forma particular
era o esfacelamento do crinio) conduzia sua alma para o caminho rdpido e
seguro da terra sem males, “o paraiso dos matadores e vingadores e nao dos
perdoadores® (CARNEIRO DA CuNHA; VIVEIROS DE CasTrO, 1985, p.199). Ao
chefe - guerreiro que em vida nao lhe foi dada honra entio de cair em combate
ou devorado pelos inimigos, se lhe reservava a inumagao e a devoragao no post
mortem. A julgar pelas concepgoes que Viveiros de Castro (1986, p.516-520)
vislumbrou entre os Araweté —indios Tupi da Amazonia- existe no xamanismo
uma forma cosmoldgica de antropofagia: deuses canibais que devoram as al-
mas dos mortos (matadores em vida) tornando-os igualmente imortais.

De acordo com essa cosmologia, 0 homem no post mortem ¢ assado e
servido como inimigo - fera ao banquete dos deuses. Estes (Mai) matam as al-
mas dos que chegam a sua aldeia e as devoram, tornando-as, assim, igualmente
deuses e imortais. No céu, “o morto ¢ assim o estrangeiro, o inimigo. Como
se, do outro lado do espelho da morte, os deuses fossem “nds”, e os humanos
o0 inimigo [...]” (Viviiros DE Castro, 1986, p. 518-519). Nestas concepgoes,
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apds a morte do corpo fisico o principio vital escapa pelo alto do crinio e
comega uma viagem pelos sucessivos dominios do sobrenatural até ser desper-
tado e encaminhado a aldeia dos Mai. L4 as vitimas sdo esquartejadas e cozidas
e “[...] todos os deuses e mortos-virados-divindade comem esta carne da alma.
[...]” (VivelRos DE CastrO, 1986, p. 519). Relacionada a esta antropofagia
cosmoldgica, as urnas mortudrias ricamente decoradas estdo claramente em
relagio com as concepgdes do post mortem. Nas metdforas da panela — urna
— mortalha estabelecem-se simbolicamente uma série de transformagoes ¢ ho-
mologias entre os diferentes planos de existéncia material, social e simbdlica
desses povos. Entre esses planos ha assim intercimbios e fluxos constantes, tais
como: natureza:cultura, fera:décil, inimigo:aliado; caga:guerra; vivos:mortos;
homens:deuses etc. em cuja simbologia a antropofagia e as urnas podem ser in-
terpretadas como meios de transposi¢ao, de passagem de um plano aos outros.

CONCLUSOES POSSIVEIS: MAIS ELEMENTOS
PARA A RELACAO DAS URNAS COM A ANTROPOFAGIA

Por estas vias, o enterro direto em urnas deve ter algumas ligagoes 16gi-
cas com a concepgao de deuses canibais e o universo simbolico da antropofa-
gia. Carvalho (1983 ¢ 1999), baseada numa ampla documentagio, ja sugeriu
uma associagao simbdlica entre a decoragio das urnas e dos alguidares com as
pinturas rituais do sacrificado, do sacrificador ¢ do instrumento de sacrificio
nos rituais antropofagicos. Nestes, o ibirapema —instrumento sacrificial-, a tes-
ta da vitima e o corpo do guerreiro — matador recebiam ricas pinturas seme-
lhantes as das cerdmicas que serviriam de urna e tampa mortudrias. Além disso,
certos padroes rituais presentes na inumagao do caddver sepultado diretamente
em urnas tornam possiveis associagoes simbolicas sugestivas dessa passagem.
Cardim (1980, p. 94) menciona que os Tupinambds lavam o defunto, e “pintao
muito galante, como pintao os contrdrios”, sugerindo a pintura que ¢ feita no
inimigo que sera devorado nos rituais antropofagicos; e Souza (1964, p. 582)
fala que os mesmos Tupinamba untam com mel o corpo do defunto antes de
colocd-lo na urna. A inumagao numa urna — vaso usada para cocgao de alimen-
tos, também sugere, simbolicamente, o cozimento do morto. Além disso, os
registros arqueoldgicos e histéricos que indicam o sepultamento no meio da
floresta (Morais, 1999; 2000, p. 208) podem indicar a volta para a natureza,
tornando-o niao mais humano (cultura/interior/aliado/doméstico), mas fera
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(natureza/exterior/inimigo/selvagem) que precisard ser domesticada por meio
da predagao familiarizante. H4, entdo, neste caso, uma série de transformagoes
que se operam entre natural — transformado; natureza — cultura; perene — per-
manente; aliado — inimigo, homens — deuses etc. tornando as urnas funerarias
¢ o enterramento primdrio tema do xamanismo.

Dessa forma, e do ponto de vista aqui adotado, as urnas mortudrias
sao um dos elementos que representam uma série de transformagoes mediadas
pela morte e pela consumagao entre homens — natureza — deuses. A predagao
da natureza pela caga, a predagao do inimigo pela guerra e pela antropofagia, e
a predagao das almas pelos deuses estao, assim, dentro de um mesmo sistema
religioso légico e integrado num amplo circuito de trocas simbdlicas.
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