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A tradigdo de um autor do mundo ¢ criader ¢ mestre da humani-
dade € documentada em quase todas as populagdes tribais da América
‘do Sul. Na maioria dos casos trata-se, porém, de uma personalidade pu-
ramente mitica, que nao interfere na vida quotidiana do homem e que,
portanto, nao ¢ tampouco objeto de qualquer espécie de culto. A dis-
tancia e proeminéncia de uma divindade dessa natureza conduz as vézes
para a concepcao de um ser supremo puramente espiritual ndo concebido
como personalidade.

Entretanto, € de natureza antes pratica do que tedrica a distincao
entre um deus criador que, objeto de culto, faga parte de um sistema
religiose ¢ uma divindade que nao seja sendo figura mitica. Eis porque
nos ocupamos aqui de ambas as categorias de fen6menos com o objetivo
de dar uma idéia da multiplicidade de formas, como dos tracos comuns.
Com isto esta também definido o problema que nos propomos discutir.

A crenca num “Ser Supremo” parece ter sido um dos mais impor-
tantes fundamentos da religido das tribos coletoras e cagadoras da Ter-
ra do Fogo, no extremo sul do subcontinente, como se depreende prin-
«cipalmente das pesquisas de campo realizadas por Martin Gusinde (1931,
1937) na primeira metade da segunda década déste século, ainda nas vés-
peras da extincao daqueles indios.

Segundo ¢€sses trabalhos, as trés tribos fueguinas, tanto os Sélknam
{Ona) como os Yamand (Ydaghan) e¢ os Alakéluf, consideravam como di-
vindade maxima a um espirito invisivel, oniciente ¢ onipotente, que habita
no céu, além das estrélas. Incorpéreo e imortal, ndo tem mulher nem fi-
lbos, nem quaisquer necessidades de ordem material (cf. Cooper, 1946a).

Os Alakaluf davam ao deus criador o nome de Xolas ou “Estréla”.
Apesar de sua distincia da terra, preocupa-se éle com a vida quotidiana
dos homens. E’ quem faz entrar uma alma no corpo do recém-nascido, a
qua! permanece ali at€ a morte do homem, quando volta para Xolas. In-
forma-se que os Alakaluf se abstinham de tdda espécie de culto ao Ser
Supremo, cuja perfeicdo frustraria qualquer tentativa de influenciar-lhe a
vontade (cf. Bird, 1946).

Os Yaghan ou Yamana do arquipélago fueguino tinham uma cren-
«¢a pronunciada num Ser Supremo, a que chamavam Watauine(i)wa, 0
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«Velhissimo” ou “Eterno”. Denominavam-no também o “Poderoso”, o “Su-
premo”, ¢ invocavam-no de preferéncia com a expressao “Meu Pai”. E’
verdade que nio o concebiam como criador do mundo, mas nao obstan-
te como o seu senhor. Dominava sobre a vida e a morte dos homens.
Tido embora como fundamentalmente bondoso € benevolente para com
os homens, observava com atengdo as agoes humanas, castigando as trans-
cricdes do codigo da moral e dos costumes com a morte precoce do cul-
pado e, ndo raro, de seus filhos. Individualmente, o Yaghan se dirigia a
Watauvinewa por meio de numerosas, cérca de sessenta, formulas fixas de
preces, mas também com palavras proprias ¢ espontdneas adequadas a si-
tuacio, pedindo-lhe, como senhor das plantas alimenticias e da caga, os
alimentos de que precisava, como, ainda, a saide do corpo em caso de
enfermidade e, finalmente, protecdo contra os elementos da natureza ru-
de. Atendida a stplica, muitas vézes se pronunciavam oragdes de gracas.
Mas por ocasido de tempestades, doengas € outras desgragas também se
acusava a Watauinewa, e chamava-se-lhe mesmo, quando alguém morria, de
“Assassino no Céu”.

Na vida comunitiria dos Yéghan, cabia a Watauinewa papel central
no ritual de inicia¢do realizado conjuntamente para rapazes € mogas. Por
ocasido désse ritual, que tinha o nome de Chiexaus e que representava o
foco da vida religiosa, os novicos eram doutrinados insistentemente por
seus instrutores nas leis tribais e de comportamento moral impostas por
Watauinewa, leis que, entre outras coisas, continham elevadas prescri¢cOes
éticas, como as do desprendimento, da diligéncia e do amor a paz. A ins-
tinicao do Chiexaus remontava ao proprio Watauinewa; mas consta que a
transgressao de alguma das leis ensinadas nesse ritual ndao era castigada
apenas pelo Ser Supremo, mas também por Yetaita, o mais importante
dos maus espiritos. Nao admira, por isso, que, segundo uma das versoes,
Watauinewa e Yetaita, as figuras dominantes do Chiexaus, sejam apresenta-
das como uma s6 pessoa. E convém mencionar, ainda, que, segundo o
proprio testemunho de Gusinde (1937, pag. 1054), se designava a Wataui-
newa igualmente como Kespix, espirito, tal como se di com as almas dos
homens e dos animais. Acresce que Watauinewa era o dono de todos os
animais, especialmente dos grandes mamiferos e das grandes aves, cedidos
aos homens somente na medida em que déles precisassem para o seu sus-
tento, ao passo que mata-los a toa acarretava a vinganga daquele. Por es-
sa afirmacao e pelo fato de ter Watauinewa criado nas eras primevas
a maioria dos animais — embora ndo se saiba muito bem de que ma-
neira —, inclino-me a ver na figura désse Ser Supremo um Senhor dos
Animais, caracteristico da imagem do mundo das tribos cacadoras. Sem
com isso identificar a concep¢ao de um Ser Supremo com a de um Se-
nhor dos Animais, quero chamar a atengdo para o fato de que nio so-
mente no Watauinewa dos Yamana, mas também em alguns outros per-
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sonagens coincidem parcialmente as duas concepgoes de divindade, que,
como j4 foi notado por Jensen (1951), se aproximam uma da outra por
certo parentesco de idéias.

Se acima nos referimos ao cardter apenas mitico de uma parte dos
S€res Supremos entre os povos primitivos da América do Sul, tais quais
0s encontramos hoje, cumpre agora precisar essa caracterizacdo. O tér-
mo “mitico” significa aqui tdo somente que a respectiva divindade se
reduz a uma representagdo, a um fendmeno puramente mental, sem que
haja, ao que saibamos, uma correspondente manifestagio no dominio do
culto. Nao significa que ao Ser Supremo se ligue um conjunto sobremodo
elaborado de acontecimentos miticos; ao contririo, a éste respeito as re-
presentagoes mais puras do Ser Supremo sdo positivamente amiticas. Tam-
bém ndo tinha Watauinewa nenhum papel na mitologia e no folclore dos
Yamana, onde o lugar principal cabia ao ciclo da parelha de irmios Yoalox.
Além disso, porém, ésse ciclo tinha ligagdo estreita com o Chiexaus, o
ritual de iniciagdo pubertaria, porquanto era comunicado sdmente aos ini-
ciandos como elemento importante da concepgio do mundo.

Os Ona ou Sélknam da grande ilha da Terra do Fogo denominavam
o Ser Supremo Temaukel (intraduzivel); evitavam, entretanto, pronun-
ciar-lhe o nome, recorrendo a perifrase “O que estd 14 em cima no céu”.
Temaukel existiu desde sempre; se criou o céu ainda nido estrelado e a
terra amorfa € coisa que ndo se sabe ao certa; sabe-se que conferiu a Ke-
nos, o primeiro antepassado dos Ona, o encargo de dar ao cosmos a sua
forma definitiva e de instituir a lei tribal. Embora ndo se interesse pelos
acontecimentos quotidianos na superficie da terra, Temaukel é tido como
autor e guarda das leis da vida moral e social dos homens. Ao transgres-
sor castiga com doenga grave ou morte precoce. A alma do morto vai
para junto de Temaukel, além das estrélas, mas ali JAa ndao tem a temer
nenhuma pena.

Manifestavam os Ona profundo sentimento de respeito ao Ser Su-
premo. Entretanto, ndo havia nenhum ritual fixo, ¢ muito menos um sa-
cerddcio ligado a Temaukel. Os Ona rezavam para éle, sobretudo em ca-
so de doenca, mas muito mais raramente do que o faziam os Yaghan com
relacdo a Watauinewa e sem o recurso as numerosas férmulas usadas por
eéstes. Oragdes de gragas faltavam quase inteiramente. Numa refeigio
noturna costumavam, por outro lado, lancar para fora da cabana os pri-
meiros pedagos de carne, dizendo: “Isto é para o que esta 14 em cima”.
Apesar dessa forma rudimentar de sacrificio a Temaukel, o Ser Supre-
mo dos Yaghan, Watauinewa, estava mais préximo dos homens do que
o Ser Supremo Temaukel dos Sélknam. Parece que aqui, entre os Ona, a
representacdo do primeiro antepassado Kenos, mais recente na opiniio de
Jenscn e também de Gusinde, ja féz recuar para o segundo plano a crenca
em Temaukel, embora Kenos, por sua vez, nio fosse objeto de menhum
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culto. O fato de Kenos agir por ordem de Temaukel € interpretado por
Jensen (1951, pags. 125 ss.) como vinculagao secundaria de duas repre-
sentacoes de divindades coexistentes ¢ fundamentalmente diversas, das quais
Kenos seria a figura mais viva do ponto de vista mitolégico. De fato, Te-
maukel entra na mitologia dos Sélknam sOomente em conexdao com Kenos.
A originalidade da crenga num Ser Supremo entre os Yamana (Yaghan)
tornou a ser defendida ainda recentemente por Wilheln Koppers (1960).
Também Métraux (1949, pag. 561) considera a religiao dos fueguinos em
sua esséncia independente do Cristianismo em que pése a notdria influén-
cia da civilizacdo nesssa drea por longo espaco de tempo; por outro la-
do, reconhece que a concepcdao fueguina do Ser Supremo se aproxima
bastante da idéia crista de Deus. Observa que muitas particularidades e
tradigoes referentes ao Ser Supremo entre os aborigenes da Terra do Fo-
go podem ter-se perdido no correr do tempo ¢ que informacoes colhidas
a uitima hora dao a impressao de uma divindade concebida em térmos
mais acentuadamente filoséficos e abstratos do que o era a figura original.

Entre os Araucanos do Chile, sobretudo entre os Mapuche os Huilli-
che. pode-se remontar até muito pelo século XVIII adentro a represen-
tacio de um Ser Supremo ¢ um culto a éle dirigido. Costumavam &sses
indios tratar o Ser Supremo por Ngenechen, “Senhor dos Homens”, ou
Ngenemapun, “Senhor da Terra”; das muitas outras designagdes € notével
principalmente um certo nimero de nomes femininos, reveladores do ca-
rater bissexuado dessa figura (cf. Cooper, 1946b) .

Imaginava-se a Ngenechen habitando no céu, em especial no sol.
Era tido nac somente como o criador do mundo e autor da vida ¢ da
fertilidade dos homens, dos animais e das plantas, mas dependia déle tam-
bém diretamente o bem-estar da humanidade. Por outro lado, ndo tinha
relacio com a lei moral e, assim. o estado da alma numa vida futura in-
dependia de recompensa ou castigo da parte de Ngenechen . Tampouco se
pedia perdao ao Senhor dos Homens no caso de desobediéncia as leis da tri-
bo. O que se dava € que o individuo se dirigia a éle em situacdes bem concre-
tas de necessidade material por meio de oragdes e sacrificios sangrentos de
animais ou ofertas de primicias da colheita. Em regra, ofereciam-se ao Ser
Supremo antes da refeicio um bocado de carne. algumas gbtas de sangue
animal ou um gole da bebida, ¢ a0 mesmo tempo se lhe pedia alimento
tambcm para o futuro. Sobre o ritual publico dirigido a Ngenechen, o
chamado Ngillatun, possuimos um numero consideravel de relatos. em
partc bem diversos entre si, indicio de variantes locais das ceriménias .
Qs tragos principais do Ngillatun, que cra dirigido por um mestre de ce-
rlmﬁn_iu. eram, em primeiro lugar, a erecio do Rewe, grosso poste de
madcira com entalhes escalonados ¢ guarnecido dos ramos de uma de-
terminada arvore (Drimys Winteri) ¢ de uma plataforma retangular co-
mo altar de sacrificio, um e outro objetos centrais do cerimonial. em tor-
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no dos quais, no inicio déste, se caminhava varias vézes em formuy de
procissdao. Além disso, o sacrificio de animais, de preferéncia cordeiros,
cujo sangue se oferecia ao Ser Supremo, e, por fim, preces do mestre de
cerimonias e de outros participantes a Ngenechen para a obtengdo de ali-
mentos ¢ vida longa, bom tempo e boa colheita, bons resultados na cria-
¢ao dos animais, ¢ assim por diante. Encerrava-se o ritual com uma re-
feicdo festiva e consumo de grande quantidade de chicha de milho. que
antes havia servido para fins de libacdo. Ainda hoje os Araucanos exe-
cutam o ritual do Ngillatun em honra do Ser Supremo, cabendo & xami
o papel de mestre de cerimdnias.

Os cronistas espanhéis anteriores aos meados do século XVIII ncgam
a concepcao de um Ser Supremo entre os Araucanos ou entio declaram
o deus do trovao Pillan a divindade suprema désses indios. Uma das fon-
tes dos fins daquele século, Juan Ignacio Molina, designa a Pillan dire-
tamente como o “Ser Supremo”, o “Autor de tédas as Coisas”, entre 0s
Araucanos.

Muitos dos tracos relatados de Ngenechen indicam a sua origem au-
toctone, a ter nascido no dominio mental indigena araucano, outros,
por seu turno, traem influéncia cristd, de modo que nem Cooper (1946b),
nem Métraux (1949, pag. 561) chegam a uma decisio clara com refe-
réncia a classificagao histérico-cultural do Ngenechen dos Araucanos. Am-
bos os autores propdem um compromisso, admitindo ter sido modificada a
concepcao de uma antiga divindade araucana pela influéncia secular da
civilizacao ocidental. E’ bem possivel, de fato, que Pillan, o deus do tro-
vao, tenha sido o predecessor e modélo de Ngenechen .

Nas tribos do Gran Chaco a tunica personalidade metafisica que se
aproxima do conceito de um Ser Supremo é a mie-comum Eschetewuarha
dos Txamakoko (Baldus, 1931). E’ a mde de numerosos espiritos da flo-
resta, filhos que ela teve com um “Grande Espirito” Pohitschio (“muito
cachorro”) . Domina ela o seu esp6so e tudo o que existe no mundo, ¢ cui-
da em que sempre haja dgua para a humanidade, pois é também a mae das
aves Osasero, que representam as nuvens. Por isso, dirigem-se-lhe preces
para pedir chuva e ela espera que tddas as noites se lhe entoem cantos.
Consta mesmo que castiga com a morte aos que negligenciam essa obrigacao.

O carater tipico da religidao dos Botocudos do Brasil oriental é, na opi-
niao de Josef Haekel (1952, pags. 972-973), a crenca numa espécie dc Ser
Supremo no ce€u, tal como Curt Nimuendaju (1946, b) ainda a registrou
entre alguns remanescentes da tribo. Seu nome ¢ Yekankren Yirugn, isto
¢, “Pai Cabega Branca”, mas também “Homem Velho” ou “Grande Ho-
mem”. E’ o chefe dos espiritos celestes, Marét, mas, ao contrario déstes,
nunca descc a terra. Cré-se que, invocados pelo xama. os espiritos Marét,
somente visiveis a €le, descem a um poste de trés metros de altura, eri-
gido no centro da aldeia e provido no alto de uma figura humana, de on-
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de, ap6s a ceriménia, retornam as regioes celestes. Mas ninguém jamais
viu o semblante de Yekankren Yirugn, afirmando-se, nao obstante, que
outrora algumas pessoas estiveram em ligacdo direta com éle. Pai Ca-
beca Branca é rodeado de grande numero de animais mansos € tem, como
os demais Marét, atitude benevolente para com os homens. Em caso de
moléstia ou pentria, o curador dirige preces € cangdes a €sse Ser Supre-
mo, cabendo aos espiritos celestes o papel de intermediarios. Sdo é€stes
também os que acompanham as almas dos mortos para o céu. Além disso,
Yekankren Yirugn castiga os mortos € manda a chuva € a tempestade.

Para a maioria das tribos norte-ocidentais e centrais (cagadores e la-
vradores) da grande familia lingiistica j¢ do este brasileiro — os Apinayg,
os Canelas e os Xerénte — Sol ¢ Lua nao sao apenas figuras miticas, mas
verdadeiras divindades, cabendo ao Sol indiscutivelmente a primazia. Am-
bas as personalidades s@ao concebidas pelas trés tribos como companheiros
masculinos, sem parentesco entre si, segundo testemunho igualmente da-
do por Nimuendaji (1939; 1942; 1946a).

A posicao predominante da divindade solar entre os Apinayé (Ni-
muendaju, 1939, pag. 133) levou Jensen (1951, pags. 156-159) a con-
clusao de que ai o homem solar mitico se teria ligado secundariamente a
representagao de um Ser Supremo, proveniente, segundo €le, de outro ci-
clo de idéias religiosas. Como prova, Jensen (ibidem) menciona que so-
mente para o Sol, como criador dos homens, se usa o tratamento “Meu
Pai”, as oragOes a €le dirigidas e a marragdo extremamente viva em que
um chefe dos Apinayé relata um encontro tido, por ocasiio de uma caga,
com o Pai-Sol, concebido como personagem de atributos humanos. Tam-
bém Haekel (1952, pag. 988) € de opinido que a relagdo entre Sol e Lua
entre as tribos j&, mormente entre os Apinayé, talvez derive da concep-
¢do de um Ser Supremo e seu companheiro (herdi civilizador ou “tricks-
ter”) . Em especial, os Apinayé atribuem ao Sol a institui¢io da orga-
nizacdo dual e a localizacdo das duas metades em que se divide a tribo.
Ademais, dirigem ao Pai-Sol preces informais em situacoes penosas, por
exemplo, em casos de doenga. O mesmo se di antes do inicio de traba-
lhos da lavoura: pede-se ao Sol que proteja os frutos da roca. No co-
méco da colheita dedica-se-lhe também uma festa de dancas que se pro-
longa por quatro dias, ocasiio em que os dancadores ostentam pintura
solar vermelha. Se bem que ndo haja idolos, consta que tanto a forma
circular das aldeias apinayé, como os pastéis de carne redondos repre-
sentam o Sol.

~ Uma prece dos Canelas ligada a caga e dirigida ao Sol tem o se-
guinte teor: “Queira o AvO proteger a todos os animais, a fim de que
crescam € possam ser comidos pelos homens”. A seguir, o suplicante
enumera uma longa série de espécies de animais cuja prosperidade re-
comenda ao Sol (Nimuendaji, 1946, pag. 71).
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Ao passo que entre os Apinayé e¢ os Canelas se narra das divin-
dades astrais Sol ¢ Lua como, langando cabagas a um riacho, as trans-
formaram nos primeiros homens (Apinay¢) ou como, pulando na &gua,
criaram a humanidade (Canelas), ndo possuem os Xecrénte nenhuma tra-
dicdo relativa a origem dos homens. Ainda assim, chamam ao Sol de
“Nosso Criador” e tratam o Pai-Sol com a mesma veneragdo profunda
e verdadeiramente religiosa dos Apinayé (Nimuendaji, 1942).

O mais importante cerimonial dos Xerénte € a “grande festa”, ori-
ginariamente realizada por ocasido de séca longa e grande, que se acre-
ditava provir da ira do deus solar. O principal da festa é a ereciao de
um poste, pelo qual se sobe para, no tépo, orar para o Sol. No fim da
solenidade o préprio mestre de cerimdnias sobe pelo poste, recebendo,
a mao estendida para o nascente, uma mensagem do Sol, que lhe vem
por meio de uma estréla da constelacio do Orion e que geralmente diz
estar 0 Sol satisfeito com a festa, dispondo-se a mandar chuva contanto
que se continue a observar os antigos costumes tribais.

A. Métraux (1949, pag. 560), a quem se pode considerar o melhor
conhecedor das religides das tribos lavradoras pertencentes ao grande
grupo lingiiistico tupi-guarani, ja4 chamou a atencao para elementos da
concepcao de um Ser Supremo nessas populacdes. Descrevem com fre-
qiiéncia o criador como transformador; em regra € o legislador e mes-
tre da jovem humanidade. Depois de executar as suas tarefas, caminha
para o poente até o fim do mundo, onde domina sdbre as sombras dos
falecidos. Na opinido de Métraux (1948, pag. 131), os diferentes he-
réis civilizadores dos Tupinambia (Monan, Maira-Monan, Maira potchy,
Mairata, Sumé) remontam todos a um sé personagem, o do av0é mitico
Tamoi. Quando ocorria um eclipse lunar ou solar, o que na crenga dos
Tupinambé podia indicar o fim do mundo, os homens entoavam um hino
ao avO mitico, enquanto as mulheres e criancas se lamentavam, lan¢an-
do-se desesperadas ao chdo. A essa escatologia ligam-se os véarios mo-
vimentos messidnicos surgidos entre os Tupinamba pouco apds o inicio
da colonizagdo portuguésa, alguns dos quais deram origem a grandes mi-
gracdoes em procura da terra mitica de Tamoi, tida como paraiso a cujos
habitantes se atribuia imortalidade e eterna juventude.

O deus supremo dos Apapokiva-Guarani é o criador Nanderuvuei,
“Nosso Grande Pai”, que se retirou para uma regido longinqua dominada
por eternas trevas e iluminada apenas pela luz que emana do peito da
divindade (Nimuendaji, 1914, pags. 316 ss.). La estdo também sob o
seu poder os meios para a destruicio do mundo, por éle retidos somente
enquanto lhe aprouver. N@o se preocupa com Os acontecimentos diarios
na superficie da terra. Nao ha, tampouco, prova de um culto a Nanderu-
vuci entre os Apapokiiva-Guarani. Sua mulher é Nandecy, “Nossa Mae”;
habita ela na “Terra sem Males”, paraiso que ora se julgava encontrar-s¢
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a este. ora a oeste € que ainda no dltimo século foi o destino de varios mo-
vimentos migratérios de cunho messidnico. Para Nandecy vdo tambem
as almas dos mortos.

Enquanto tddas essas figuras que se aproximam da concepeao de um
Ser Supremo trazem ainda manifestamente a marca da originalidade, ja
nio se d4 o mesmo com Tupi, o primitivo demdnio do trovao entre as an-
tigas tribos tupi-guarani e que somente pelos missiondrios europeus foi
alcado a dignidade de um Ser Supremo e identificado com o Deus dos
cristios (Métraux, 1949, pag. 564). Assim. Tupd € hoje a designacdo
geral do Deus cristdo em populacdes de fala guarani no Brasil e no Para-
guai: em alguns grupos Tupd aparece igualmente como pretenso Ser Su-
premo aborigene, mas ndo ha davida de que se trata de influéncia missio-
naria. Ndo somente entre as tribos tupi orientais, mais recentes do ponto
de vista histérico-cultural, mas também entre os Tupi centrais, mais anti-
gos. existem formas incipientes de uma crenga em um Ser Supremo. Tal
concepcao é relatada mormente dos Mundurukt por vdrios informantes
desde os fins do século dezenove. A figura que se destaca na mitologia €
Karusakaibé, o “Pai dos Mundurukd”, como o denominou o franciscano
Frei Albert Kruse (1952), cujos trabalhos, resultantes de longos anos de
estudos, sdo os que melhor nos informam sobre essa figura. Karusakaibé
se apresenta hoje em grande parte com os tracos de um herdi civilizador;
entretanto, Gusinde (1960, pag. 304), em recente € acerba critica ao
livro “Mundurucu Religion” (1958) de Murphy, insiste em que primiti-
vamente Karusakaibé era considerado como Ser Supremo pelos Mundu-
ruku, tendo-se transformado apenas secundariamente em herdi civilizador.
O que se conta de Karusakaibé ¢, em resumo, o seguinte: Outrora Karusa-
kaibé vivia sObre a terra e criou as almas dos homens, o céu com as es-
trélas, os animais de caca, os peixes e as plantas de cultivo com os seus
respectivos espiritos protetores, e féz as arvores e plantas produzirem
frutos (Kruse, 1951, pags. 921 ss.; 1952, pags. 1013 ss.). Karusakaibé
¢ oniciente; ensinou aos Mundurukd a arte da caca, o cultivo da terra,
as técnicas a ¢le ligadas e outras coisas mais, mas nao € o autor de tdda
a cultura da tribo. E’, além disso, o legislador dos Munduruki e o autor
de sua organiza¢zo dual. Embora casado, nunca teve relacdes sexuais
com mulher. A um filho (Kurumtau) concebeu-o sua espdsa i distincia
pela palavra do espdso, a outro éle proprio talhou da madeira de uma
arvore. Karusakaibé € imortal; atingido pelos maus tratos dos Mundu-
rukd, retirou-se afinal para a regido em que j4 ndo hi céu, mas apenas
névoas. Diz-se déle também que se transformou no sol radiante da es-
tiagem. Em consonincia, por certo, com o cariter solar de Karusakaibé,
afirma-se que no fim do mundo queimarid os homens. Até entio cuidara
do bem-estar dos Munduruky, seus filhos, pois tem em principio boa
indole, ainda que os castigue quando lhe desrespeitam os mandamentos.
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Dirigem-lhe oragdes de stplica antes, e de gracas depois da caga e da
pesca; invocam-no também em casos de doenca. Outra fonte (Strémer,
pags. 145-146) informa também sobre uma festa da darvore entre os
Munduruki: nessa ocasiao, erige-se uma arvore no meio da habitacao
e o xama, fumando tabaco, implora para a maloca a protecao de Karu-
sakaibé, enquanto os demais participantes se¢ agrupam em tOrno dessa es-
pécie de poste central.

O ciclo de mitos que se tece em tornc da figura de Karusakaibé, tal
como o registrou Kruse, encerra uma séric de mais outros tragos curo-
peus e cristdaos que testemunham por sua vez que Karusakaibé € sincre-
tizado conscientemente pelos Munduruki com o Deus dos cristdos. As-
sim Karusakaibé torna a aparecer secundiriamente como Ser Supremo,
o0 que entretgnto podemos climinar, como influéncia indubitavelmente
moderna, da imagem primitiva dessa divindade indigena.

Também entre os Karaib das Guianas encontramos, com certa fre-
giiéncia, comegos de uma posicdo de destaque de uma s6 divindade com
relacio a um grande numero de espiritos inferiores. E’ também a Albert
Kruse (1955) que devemos um trabalho s6bre Purd, o Ser Supremo dos
Arikéna (1955), tribo karaib da Guiana brasileira. O ‘que se relata de
Pura coincide, em pontos essenciais, com o que sabemos de Karusakaibe.
Provavelmente isto se explica sobretudo pela proximidade geografica en-
tre os Arikéna e os Munduruki e pelo parentesco notoriamente estreito
entre a mitologia dos Karaib e a dos Tupi-Guarani, mas em parte talvez
também pelo fato de nos serem transmitidos pelo mesmo autor os dados
sobre uma e outra tribo.

O trabalho de Kruse sébre a crengca num Ser Supremo entre os Ari-
xéna foi tomado recentemente por Josef Hackel (1958) como ponto de
partida para consideragdes histérico-religiosas sobre tendéncias monoteis-
tas entre tribos karaib e outras populagdes aborigenes das Guianas e de
areas contiguas. Segundo ésse estudo, o nome Purd para um Ser Supremo
nao o possui além dos Arekina nenhuma outra tribo karaib, mas ocorre,
de forma alterada, em algumas populagbes mais antigas do ponto de vista
histérico-cultural e localizadas mais para oeste. Outros dados relativos ao
assunto foram extraidos por Haekel da obra de C. H. Goeje (1943) que,
apoiado nas pesquisas dos irmdos Penard (1907-1908) em Paramaribo e
em suas proprias investigacdes, discute as idéias religiosas dos Karaib da
costa setentrional do Surinam, isto é, dos Kalifia cu Galibi.

Todavia, cumpre considerar com alguma reserva as informacdes dos
dois missionarios (Penard, 1907-1908) sobre a religido dos Karaib lito-
rineos, de vez que nem sempre ¢ clara 2 distingdo entre o material autén-
tico e a propria interpretacao. Prefiro, por isso, excluir aqui o trabalio
de Goeje, mas ndo obstante registrar a ocorréncia indubitavel de uma
forma elementar de monoteismo também na regido do delta do Orenoco,
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a saber, na tribo dos Warrdau, que falam um idioma isolac}o. Déles ja se
relatou em época antiga a crenga num Ser Supremo; mas somente em nos-
sos dias Johannes Wilbert (1956, pags. 239 ss.), tomando por base ob-
servacdes pessoais, se ocupou mais detidamente com O fenémepo. O Ser
Supremo Kanobo (Avo6), criador e vigia do mundo, mora no céu, cercado
de uma corte de espiritos em escala hierdrquica. Ele e a maior parte dés-
ses espiritos sio poderosos e benevolentes protetores do homem, que ¢€
castigado pela divindade somente quando lhe desobedece ou a desrespeita.
Em geral, Kanobo é representado apenas por imagens antropomorfas de
madeira, pedra ou barro, ocasionalmente também por uma acha de pedra
polida. Os Warrdu guardam o seu idolo num templo situado a alguma
distincia das outras casas e construido de forma um pouco diversa.

De ano em ano os Warrdu realizam uma grande festa de sacrificio
(I. c., pig. 342). E’ a época em que Kanobo se levanta de seu trono,
fazendo os rios sairem de seu leito, o que traz epidemias, moléstias € mor-
te, especialmente de criancas. No templo se acumulam farinha de buriti
(moriche) e peixes em quantidade. Apoés noites seguidas de cantos e dan-
cas, Kanobo comunica ao sacerdote (wisiratu) ter abencoado as dadivas,
deixando-as a populagdo para o consumo. Dos ritos € jogos por ocasido
da festa cabe mencionar em especial a danga executada em térno de um
sagrado poste central e acompanhada de rezas a Kanobo pelas criangas
Warrdu que se encontram em perigo.

Outra divindade com indiscutivel carater de Ser Supremo € Kuma,
a grande deusa dos Yartro, que, vivendo predominantemente da coleta,
habitam junto a um afluente ocidental do médio Orenoco. Kuma era por
certo a principio uma deusa lunar e espdsa do Sol, a que cabia posicio
de menor relévo. Um informante de Petrullo, cujo trabalho, de 1939, con-
tinua sendo a nossa melhor fonte para o conhecimento da religido yartro,
resumiu nas seguintes palavras a sua opinido sobre Kuma: “Tudo proveio
de Kuma, e tudo o que os Yartro fazem foi assim por ela instituido — as
demais divindades e os herdis civilizadores agem de acordo com a lei que
ela deu”. Kuma criou o mundo com auxilio de dois irmdos, a cobra aqua-
tica Puand e a onca Itciai. Estas, por seu turno, fizeram a terra e a agua.
Os primeiros homens eram os Yartro; teriam sido criados pela prépria
Kuma; o mestre da humanidade foi, porém, o filho de Kuma, Hatchawa,
o heréi-civilizador, do qual consta ter recebido o seu saber da cobra aqua-
tica Puand. Quando os homens se desencaminharam para o mal, Kuma
provocou uma grande inundacio. Os sobreviventes dividiram a tribo dos
Yariro nas metades ex6gamas matrilineares ainda hoje existentes e que
se-denominam segundo a cobra aquética (Puand) e a onca (Itciai) . Kuma
reina no Além, isto é, na Terra da Ventura, que fica para o oeste € onde
cadamespécie animal e vegetal tem o seu aquivalente de gigantescas pro-
porcdes. Os tnicos Yartro informados s6bre Kuma sio os xamas. Depois
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de longos anos de preparagdo éstes tém o dom de ver a terra de Kuma em
sonho ou numa visdo. Os primeiros cantos de uma sessdo Xamanistica des-
crevem a viagem da alma do xama para a terra de Kuma. No momento
em que a alma chega ali, o xama sacode com violéncia o maraca. Neste
se vé gravada a figura de Kuma com os bragos erguidos — € obra do xama,
que assim representa as suas visoes no Além. Durante a sessdo, o xami
tem diante de si, além disso, um poste, em torno do qual dancam homens
€ mulheres em circulos separados.

Tratemos por fim das concepcdes religiosas dos Uitdto da regido do
Putumaio, indios alids bastante diferenciados do ponto de vista cultural.
SGbre o assunto possuimos copioso material colhido por K. Th. Preuss
(1921-1923) . Na opinido déste autor, o pai primario ou criador Moma
(Pai) € a divindade méxima ou até mesmo a Unica divindade propriamen-
te dita dos Uit6to. Do conjunto complexo da religiao tribal Moma se des-
taca claramente, em sentido monoteista, como autor e conservador do mundo.

Segundo o mito da cria¢do dos Uitéto, Moma se originou sem pai
nem mae, foi criado exclusivamente pelo “Verbo”, isto €, por meio de
féormulas magico-religiosas ¢ de mitos portadores de forgas sobrenatu-
rais. De outro lado, o préprio Moma era a personificacao désse “Verbo”,
por éle transmitido aos primeiros homens. Instituiu assim todas as ceri-
monias religiosas, nas quais, porém, €le nao € reverenciado diretamente;
a sua significagdao religiosa repousa, ao contrario, na crenca dos Uitéto de
que sem Moma seriam ineficazes todos os cantos e ritos. A origem do mun-
do explicam-na dizendo que a terra e tudo o que hd no mundo foi criado,
pelo Pai Primério, do respectivo “objeto aparente” (Naino), da “substin-
cia sem ser”, do “arquétipo” de cada ser. O préprio Moma tem neste con-
texto o nome de Nainuema, isto €, “0 que possui (ou representa) a coisa
nao existente, inexplicavel, uma imagem sem realidade” (Preuss, 1921,
pag. 27).

Num mito da cria¢do do mundo orginico refere-se que Moma tirou
plantas e animais do seu préprio corpo. Ainda hoje continua presente so-
bretudo nas plantas uteis, cuja frutificacio é por éle promovida. Quando
as arvores ja ndo trazem fruto na superficie da terra, descem elas para o
segundo, o inferior dos mundos subterrdneos, para junto do Pai Pri-
madrio, que, além de sua existéncia como Lua no firmamento, ali reside
desde que como primeiro ser sofreu a morte e que € o senhor dos mor-
tos. Nos frutos Moma sempre torna a ressuscitar.

O préprio Preuss (1921, pag. 25) ja chamou a atengdo para o curio-
so paralelismo com a biblia, que se manifesta no fato de Moma se origi-
nar pelo “Verbo”, em sua identidade com o “Verbo”, em sua qualidade
de senhor do “Verbo”. (Sabem todos que o Evangelho de Sido Joao reza
no cap. I, vers. 1.9: “No principio era o Verbo, € o Verbo era com Deus
e o Verbo era Deus”). Para Preuss, entretanto, ndo hd nisso nenhuma
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influéncia crista; verificou (Preuss, 1921, pags. 30-31) que, pelo con-
trario, a doutrina cristd influiu na figura da divindade urénica dos Uit6-
to, Husiniamui, que os missiondrios da lgreja ali escolheram para re-
presentar o Deus dos cristdos. Preuss, é verdade, interpreta o imortal
Husiniamui como ente solar, ao passo que Jensen (1948, pags. 108-118),
que se ocupou detidamente com a figura de Moma e a concepgao do mun-
do dos Uitéto, ndo vé em Husiniamui sendo uma variante de Moma ¢
precisamente o seu aspecto como astro lumar. Além disso, Jensen con-
sidera o Pai Primario dos Uit6to antes de mais nada como certa forma
de heréi civilizador ou salvador, para o qual €sse autor introduziu ©
conceito de divindade Dema, segundo um personagem prototipico d¢a re-
ligidio dos Marind-anim da Nova-Guiné. Nesse sentido ¢ de importincia
capital o aspecto de Moma como corporificagio do mundo animal ¢ ve-
getal que néle préprio teve a sua origem. Jensen reconhece, porém, ha-
ver em Moma também certos tracos de Ser Supremo, como 0s que,
entre outros, se manifestam em seu cardter de Nainuema, acima expli-
cado. Tal concepcao abstrata de Moma é encarada finalmente por Mé-
traux (1949) como obra de um individuo Unico, de espirito brithante
com tendéncia metafisica, o qgue acena para uma especulagao da parte
de sacerdotes, tal como ocorre com freqgiiéncia somente no dominio de
altas culturas. A meu ver, aparece aqui uma influéncia andina, obser-
vavel ja nos exemplos precedentes dos Warrau ¢ dos Yardro, como nos
Araucanos e nos Tupi-Guarani, ¢ que se revela nas formas incipientes de
um culto com templos e idolos com pantedo hierdrquico e uma institui-
cdao especial de sacerdécio. A divindade maxima Viracocha dos antigos
peruanos, em particular dos Quéchua portadores do império incaico, cor-
responde por exemplo, a todos os requisitos que a ciéncia das religides
exige do conceito de Ser Supremo. Quanto & deusa-mie Kuma dos Ya-
ruro, ¢ seu modélo, na opinido de Métraux. a mae-comum Gauteovan
dos Kdagaba da Colémbia. tribo chibcha descendente das antigas ropu-
lacoes de alta cultura da area andina setentrional. Herbert Baldus (1931,
pags. 285 ss.) associa também a Gauteovan, do ponto de vista tipologico,
a mae-comum Eschetewuarha dos Txamakdko, por éle descoberta. Esses
dois unicos personagens femininos — se abstraimos a natureza herma-
frodita do Ngenechen dos Araucanos —, como os demais Séres Supremos,
masculinos, se nos apresentam com caréter de orientagio predominantemen-
te cosmica, ou mcihor, urinica, quer se trate de divindades celestes gené-
ricas, quer de personificacdes do sol, da lua e das estrélas ou de fendme-
nos atmosféricos deificados, como o trovio, o raio e a chuva. O poste
central sagrado que, entre os Araucanos, os Botocudos, os Xerénte, os
Munduruki, os Warrdu e os Yariro se liga ao culto do Ser Supremo pode,
neste contexto, ser compreendido como a unido simbodlica entre o aquém
terreno ¢ o Além celeste, como ja disse Haekel (1955, pag. 240), que
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atribui ésse objeto de culto a um primitivo estrato de cagadores na América
do Sul.

Nao raro, ha uma associa¢io dos aspectos uranicos com um criador,
heréi civilizador ou avoengo dcificado, e verificam-se também relagoes
do Ser Supremo com a planta alimenticia preferida, como, ainda, com a
fertilidade vegetal em seu conjunto. Casos ha, por fim, em que éle € o
senhor dos grandes animais de caca, fato acima j4 mencionado. Dessa
maneira, a pessoa dominante do Ser Supremo reune em si aspectos va-
rios que em outros casos cabem separadamente a umas quantas divinda-
des menores.

Se passamos em revista, mais uma vez, as diferentes formas aqui
discutidas de uma crenca num Ser Supremo nas populagdes primitivas
da América do Sul, ndo se pode inferir com seguranca que ali essa
crenca com o respectivo culto tenha sido a mais antiga ¢, no estagio da
coleta e caca, a zinica forma de religido, como o admitem os adeptos da
teoria do monoteismo primitivo.

Afora os exemplos marcantes dos cacadores e coletores fueguinos,
tantas vézes citados em abono dessa tese, deparamos a crenga num Ser
Supremo em todos os estratos historico-culturais. O culto pronunciado
e a veneracdo publica do Ser Supremo sd3o restritas quase as areas das
altas culturas andinas e a suas ramificagdes, que incluem igualmente
partes da Bolivia oriental e o noroeste da América do Sul, regides que
ndo é possivel discutir aqui, mas que, alids, também nao oferecem pon-
tos de vista novos de maior importincia para o estudo do tema.
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