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O cururu é danca praticada pelos caboclos de Sao Paulo, Goias e
Mato Grosso. Em nosso Estado, ndao se encontra por téda parte, mas
em certas zonas velhas — notadamente a periferia da Capital ¢ a Baixa
Scrocabana. Fora dai, ocorrera por difusao recente, e tudo leva a crer
que se tenha formado na primeira das areas mencionadas.

As suas formas sao varias, mas essencialmente consta de uma danca
rcdeada em que tomam parte via de regra apenas os homens; de uma
saudacao aos presentes; uma louvacao aos santog e finalmente desafios
em que os contendores — sempre dancando — propoem uns aos outros
problemas, de fundo religioso ou profano, visando derrotar o adver-
sario e exaltar a propria pessoa. Num trabalho ja bastante adiantado,
procuro estudar a sua funcao social na sociedade caipira de hoje, sob o
impacto da urbanizacao.! Neste, desejo debater alguns pontos relati-
vCs a sua origem. Devo portanto deixar claro que se trata de uma ten-
tativa de reconstituicao de carater bastante conjectural. Todas as veé-
zes que nao temos dados seguros para conhecer as raizes de um traco
de cultura, cabe a aventura intelectual da suposicao, contanto que fun-
damentada em documentos idoneos e desenvolvida segundo os princi-
piocs logicos da disciplina a que se liga o estudo. Assim, estaremos perto
da verossimilhanca, que é uma forma modesta e por vézes frutuosa de
verdade. O que importa é nao confundir os planos nem querer dar a
tentativas desta espécie o carater da certeza.

E se nao couberem num estudo sobre funcao social do cururu, ca-
terao sem duavida como investigacao complementar.

Nags poucas mas substanciosas referéncias que deixou sobre o cu-
ruru, Mario de Andrade, prosseguindo afirmacoes de Couto de Magalhaes,
firmou um ponto de vista que pode ser considerado como sintese dos in-
dicios fornecidos pela tradicao e verossimilhanca: “Entre as nossas for-
mas coreograficas, uma das mais espalhadas ¢ o Catereté ou a Catira,
danca de nome tupi. Anchieta para catequizar os selvagens ja se apro-
veitara dela, parece, deformendo-lhe os textos no sentido da Religiao
Catélica .Caso mais indiscutivel ainda dessa fusao amerindio-jesuitica é
o do Cururu. Em certas festas populares, religiosc-coreograficzs, tais como

a danca de Sao Gongalo e a danca de Santa Cruz, pelo menos nos arre-
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dores de Sio Paulo, apds cada nimero do cerimonial, denca-se um Curu-
ru. Ora, os processos coreograficos desta danca tem um tal e tao forte
sabor amerindio, pelo que sabemos de dancgas brasilicas com a cinemato-
orafia atual, que nao hesito em afirmar ser o Cururu uma primitiva danca
amerindia, introduzida pelos jesuitas nas suas festas religiocsas, fora (e
talvez dentro) do tempo. E ésse costume e danga permaneceram ate
agora.”’-

Esta opiniao permanece entre os folcloristas, e nao ha motivo para
ser contestada. Resta todavia esclarecer os problemas relativos a comop se
teria dado a fusao referida por Mario de Andrade, e sem isto nao se po-
derd cientificamente aceitar a sua opiniao. Entre tais problemas estao
cs seguintes:

1 — Haveria uma danca indigena de que o cururu derivasse dire-
tamente? Quais as suas caracteristicas?”
2 De que modo os catequistas teriam influido na sua incorpo-
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racao a cultura néo-brasileira?

e

3 — Por que é o cururu encontrado apenas em areas de povoa-
mento paulista?

4 — Ha elementos para avaliar a sua antigiidade, emergeéencia,
caracteristicas iniciais, manifestacoes e modificacoes?
Quando naoc a resposta, pelo menos a discussao deéstes toépiccs

pode ajudar-nos a esclarecer o problema das origens, que nao sao des
preziveis para o entendimento conveniente da sua funcao atual.

|

Como se sabe, cururu é “nome genérico do sapo na lingua tupi”, e
estd presente em mitos sobre a origem do fogo entre diferentes tribos
déste grupo, bem como noutras que lhe sofreram a influéncia.

No primeiro caso encontramos o Chiriguano, Apapokuva, Guarani
do litoral paulista, Tapirapé, Chiripa, Guaraiu, Guajajara, Mbya-Guara-
ni,”; no segundo, os Chané e Tapieté®. Nao sei se ha possibilidade de
explicar pelo contacto cultural o mito analogo dos Tumupasa, da Bo-
livia Oriental, e o dos Karaja, Gnicos exemplos que pude encontrar de
sapo doador ou preservador do fogo fora das culturas Tupi ou tupiniza-
das, — é verdade que numa investigacao sumaria. "’

A proposito déste assunto, escreve Herbert Baldus: “O roubo do
fogo por animais € um motivo muito espalhado na Ameérica do Sul. Ora
é a raposa a ladra da faisca, ora o sapo. O sapo sempre o é nas tribos da
grande familia linguistica dos Tupi. Que éle haja sido escolhido para tal
papel é muito compreensivel, porque, como se sabe, éste animal tem a ca-
pacidade singular de engulir coisas ardentes, como cigarros e brasas,
talvez porque os tome por pirilampos.”®
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Na representacao dramaética de tais mitos, podem ocorrer verdadei-
ras “dancas do sapo”, em que os dancadores refazem o processo mitico
€ encarnam o batraquio dispensador do fogo: “Por fim, seja citada
ainda a naracao de uma representacao do roubo do fogo numa danca de
Kururu na tribo tupi dos Guajejara no Rio Grayaht no Maranhao (Hein-
rich Snethlage: “Meine Reise durch Nordostbrasilien”, Journal fiir
Ornithologie 75, Berlin, 1927, pp. 468-469): Recomecou o canto; quan-
do se tornou mais alto, o chefe da tribo levantou-se, dancou alguns passos
e sentou-se novamente. Entao trouxeram-lhe um gigantesco cachimbo
no qual ele chupou algumas vézes. Mais fogosamente repetiu a danca,
enquanto eu aproveitava a ocasidao para experimentar o pito. Nao me dei
muito bem com a cachimbzda, porque os nervos da cavidade bucal me
ficavam imediatamente afetados. A cada intervalo do baile punha-se o
chefe e cachimbar. Que isto lhe era necessario evidenciou-se depois.
Ateou-se um fogo ao redor do qual os rapazes morenos pulavam em estado
de embriaguez completa. De repente o chefe acocorou-se e pos-se a sal-
titar pelo fogo a soltar o hu, hu, hu do sepo. Depois tomou uma brasa
e pondo-se a assopra-la, enguliu-a de vagar. Isso foi o ponto culminante
dc baile, mas nao o Gnico. A danca durou, quase sem interrupcao, toda
a noite. E sempre se repetia a cena do engulir da brasa.”

Entre tribos Tupi do Amazonas, Barbosa Rodrigues registra a “danca
do cururu”, acompanhada de um canto cujag primeiras palavras sao: “Y4a
munhan moracé, cururq, cururd”, ou seja, “vamos dancar, sapo”.!”

Resta saber se em tribos nao-Tupi encontramos praticas seme-
lhantes. No seu Folk-Lore, diz Joao Ribeiro: “...entre os bordrds de
Mato Grosso (pratica-se) a cerimoénia ritual e funeraria que chamam
bacururu e que €& celebrada entre clamores e algezarra grande. As pa-
lavras bacururu e cururt tém radicais comuns. Nao é inverossimil que
dos borords tenha vindo o nome da danca do cururd.”'' Para o ilustre
escritor esta s6 existia em Mato Grosso, dai a fantastica derivacao que
imaginou. Cururu é, como vimos, palavra tupi, e nada tem a ver com a
referida cerimoniz, cujo nome verdadeiro é “roia Kurireu”, ou “canto
orande”, iniciada com uma imprecacao em que surge o nome de um dos
herdis civilizadores dos Bororo, cs gemeos miticos Bakororo e Itubore:

“g.0 0-0 Bakororo Kai re”. 1=

~

A transcricao defeituosa de Joao Ribeiro serviu de asa a sua impru-
dente conclusao.

Max Schmidt, no coméco deste século, encontrou entre os Guatd,
no sul de Mato Grosso, larga pratica do cururu; recentemente, Edmund
Doppenschmidt encontrou-a, em regiao proxima desta, entre os Kinikinau
do rio Taquari.'” Em ambos os casos, nao pode haver a menor davida
de que se trata de um traco tomado a cultura czbocla, e integrado em
cada tribo de acordo com a sua respectiva organizagao.
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Resulta, pois, que ndo encontramos “dancas do sapo” em tribos nao-
tupi. E se, como pretendeu Joao Ribeiro, houvermos de supor um feno-
meno de difusao cultural, deveremos foccalizar de preferéncia as areas
em que foi massico o contacto entre colonizadores e povos do grupo
Tupi-Guarani — fato ocorrido inicialmente, e muito mais, nas regioes
litcraneas do que no atual Mato-Grosso.

Fora das culturas tribais, nao sei de referéncia expressa ao cururu no
Brasil setentrional, 21ém de informacao oral de Herbert Baldus, que pre-
senciou certa vez, no Norte de Goias, uma danca com este nome, por
sertanejos vindos do Norte ou do Nordeste. Dancavam-na em roda, busto
inclinado para a frente, pernas flectides para os lados, numa coreografia
imitativa dos pulos de sapo. Neste caso (nao sei até que ponto represen-
tativo de pratica generalizada e tradicional), estariamos ante uma he-
ranca indigena de relativa pureza, ligada possivelmente a praticas rituais
de origem tupi, no género da que descreveu Snethlage, e reinterpretada
em térmos recreativos pelos caboclos que Baldus observou.!*

A reinterpretacao, alias, deve ser encarada como conceito basico no
caso de ter havido difusao. Com efeito, dentro da melhor verossimilhanca,
esta se deu por intermédio da catequese jesuitice, tendo se desenvolvido
em Sao Paulo, onde os inacianos mantiveram contacto prolongado com
mais de uma tribo Tupi (mormente Tupiniquim, Tupinamba e Carij0),
podendo imaginar-se um conjunto de condicoes favoraveis a reinterpre-

tacao de dansas indigenas no sistema soécio-cultural das aldeias de ca-
tecimenos.

Resta, porém, o problema dos Gualana, que habitavam partes consi-
deraveis do litoral e da regiao de Serra-acima, inclusive o local da aldeia
de Piratininga. Se eram Tupi, ou Kaingang, nao saberiamos decidir: o
que nao padece duvida, porém, é que, a ser verdadeira a segunda hip6-
tese, eram indios tupinizados, na lingua, nos costumes e nas aliancas.’

Alias, nao seriam os Gualana de Piratininga os tUnicos Kaingang
permeados de cultura Tupi-Guareni, visto como Azara encontrou outros,
nas mesmas condicces, pela zona hoje fronteirica do Paranid com a Re-
pablica Argentina. E a sua assimilacao foi tao acentuada, que negavam
qualquer vinculo com a nacao de origem.'® A sua presenca em Sao
Paulo nao seria, portanto, impecilho ou suspensao do contacto extenso do
conquistador e do catequisador com as populacoes e a cultura Tupi.

2

Nao padece davida a circunstancia de os jesuitas haverem apro-
veitado cantos e dancas dos indios para propicia-los a compreensao e
aceitacao mais pronta da doutrina crista. As festas religiosas sao, alias,
intercomunicavels, e um dos trabalhos prediletos de mitélogos e folclo-
ristas e justamente pesquisar as sobrevivéncias pagas nos festejos cris-
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taos. Nem por isso foram os padres compreendidos desde logo pelas au-
toridades eclesiasticas, que vislumbraram mancha de paganismo e des-
vio da boa norma doutrinaria nessas tentativas inteligentes de facilitar a
aculturacao religiosa. Nessas e em outras maisg ousadas, — como a con-
fissao por intermédio de intérpretes, proibida a Noébrega pelo Bispo da
Bahia em 1552, mas que continuou sendo praticada, como vemos em
Anchieta e Cardim, que a ela se refere com louvor trinta e poucos anos
depois.!’ A mesma proibicao estendeu-se ao referido aproveitamenta
de dancas e cantigas: “Os meninos desta casa costumavam cantar, pelo
mesmo tom dos Indios, e com seus instrumentos, cantigas na lingua, em
louvor de Nosso Senhor com que se muito atraiam os coracoes dos in-
dios; e assim alguns meninos da terra traziam o cabelo cortado a maneira
dos Indios, que tém muito pouca diferenca do nosso costume, e faziam
tudo para a todos ganharem. Estranhou-o muito o Bispo, e na primeira
pregacao falou nos costumes dos gentios muito largo, por donde todo o
auditério o tomar por isso e foi assim, porque a mim o repreendeu mui as-
peramente, nem aproveitou escusar-me que nao eram ritos nem costumes
dedicados a idolos, nem que prejudicassem a fé catdlica.”!®

A atitude do Bispo nap revela apenas incompreensap e pirraca, mas
significa também compreensivel mecanismo de defesa, ou preservacao
de padroes postos a prova ao contacto de cultura exdtica, num processo
aculturativo que os jesuitas procuravam dirigir com certa tolerancia. E
na verdade, o desenvolvimento da religiao catdlica no Brasil deu lugar
a fenomenos de acentuado sincretismo, em que a pureza das expectati-
vas eclesiasticas foi muitas vézes eclipsada por novas praticas o senti-
mentos, aberrantes, mas Gteis a sua preservacao nas novas populacoes
aqui formadas. Foi o que sentiram os jesuitas, e o que explica a atitude
de Manuel da Nobrega expressa nesta carta.

Nio se pode todavia dizer que tenham desejado conscientemente
o que em seguida se verificou. Parece, pelo contrario, que compreen-
diam a adocao de praticas aborigenes como técnica provisoria, para ser-
vir de passagem a perfeita identificacao do indio catequizado com a
cultura ocidental, pelo menos no que se refere a vida religiosa.!” Em face
de indios integrados nas praticas religiosas, musicais e poéticas do colo-
nizador, Fernao Cardim deixa claramente manifester-se a satisfacao de
quem vé as coisas no pé em que se quis coloca-las: “Missa de canto d’or-
g0, oficiada pelos indios e outros cantores da Seé”, ou “dialogc pastoril,
em lingua brasilica, portuguésa e castelhana” ou “missa solene com dia-
cono e sub-didcono, oficiada em canto d’orgao pelos indios, com suas
frautas, cravo e descante”, ou “uma danca de escudos a portuguésa, fazen-
do muitos trocados e dancando ao som da viola, pandeiro e tamboril
e flauta, e juntamente representavam um breve dialogo, cantando al-
gumas cantigas pastoris.” Sao éstes os casos que se enquadravam no

comentario do Padre: “Tudo causava devocao debaixo de tais bosques,
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em terras estranhas, e muito mais por nao se esperarem tais festas de
gente tao barbara.”=!

Ao lado desta superimposicao dos padroes portugueses, conserva-
vam-se em estado de pureza usos e praticas locais, como em certa festa
ao Padre Visitador, onde os indios dancavam largamente a sua maneirg,
fazendo “seus trocados e mudancas com tantos gatimanhos e trejeitos,
que é coisa ridicula.””! Noutros casos, aparece o nitido encontro da tra-
dicao local com os novos padroes trazidos pela conquista e pela cateque-
se. “Acabada a missa, hcuve procissao solene pela aldeia, com dancas
dos indios a seu modo e a portuguésa (. ..) Era para ver, os novos critaos,
e cristas sairem das suas dcas como conumis, acompanhados de seus pa-

rentes e amigos, com sua bandeira diante e tamboril.”--

Sao aspectos do processo geral de aculturacao. De um lado, os
orupos indigenas incluiam na sua vida religiosa elementos tomados ao
cristianismo; de outro, a catequese assumiu certos compromissos com 2
cultura local. Do primeiro caso, temos um exemplo expressivo em certas
crises aculturativas, como a Sanfidade desenvolvida na Bahia em fins
do século XVI, na qual se vé um movimento messianicc esposar formas
cristas deturpadas e misturadas a praticas autoctones. Foi o caso de
um indio catequizado e ex-aluno dos Padres da Companhia, que se in-
titulou Papa, declarou uma india encarnacao da Mae de Deus e estabe-
leceu o culto dum idolo litico, batizando o gentio e desenvolvendo um
ritual — ao qual se incorporaram alguns brancos.”?

Mais regular e normalmente, poréem, deu-se o segundo cesso, com
incorporacac de praticas magico-religiosas do aborigene a sociedade for-
mada pela catequese e a fusao de racas e culturas — quer como sobrevi-
véncia, a titulo de supersticao, quer em certos casos, pela tolerancia estra-
tegica do catequista. Alguns déstes chegaram a produzir literatura sin-
gela para dirigir e coordenar tal processo, como Anchieta e outros: “Nos
primeiros tempos, os Padres, como S. Paulo, faziam-se tudo a todos par
ganhar todos a Cristo. Reproduziam os gestos e musicas dos Indios; e,
para industriar e animar os meninos, tocavam e, até alguma vez, danca-

vam com eles.
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Tais dangas tinham carater semi-profano, semi-hieratico. Na baga-
gem literaria de Anchieta, ficaram-nos algumas letras para dancas, in-
cluidas em autos sacros ou destinadas a procissées ou festas familiares:
Danca de dez menincs na recepcao do Provincial Padre Beliarte; Danca
gue se fez na procissao de Sao Louréenco de 12 meninos, etc. Também
chegaram até nossos dias muiltes cantigas, em tupi e portugués, que a
gente cantava nas .grejas e pelag ruas e pracas. Exibicoes corecgraficas
deste geénero tornaram-se numero obrigatério de tdédas as procissdes.
Acentuada, porem, a nfiltracao crista, comecaram a fazer-se “a seu modo
e a portuguésa”, ou s6 “a portuguésa”. =






