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Resumo

O objetivo da investigacao académica foi analisar o culto aos ancestrais realizado
por nikkeis (japoneses e descendentes residentes fora do Japao) em Londrina,
cidade localizada no Norte do Parana, entre 1930 e 2016. Como fontes, foram
utilizados, sobretudo, oratorios budistas, como os butsudan (literalmente, “altar
para o buda”, numa das tradugdes possiveis) e artefatos relacionados ao culto aos
ancestrais, como os ihai, as tabuletas que evocam ou lembram os falecidos. Foram
realizadas, também, entrevistas com membros das familias que possuem os
oratorios. Partindo, principalmente, do conceito de habitus proposto por Pierre
Bourdieu, percebeu-se que o culto mortudrio comegou a ser realizado em
Londrina desde o estabelecimento dos primeiros colonos nipo-brasileiros na
cidade, considerando que a regiao foi palco para a constituicao de colonias
étnicas nas quais se tornou possivel reconstruir certos aspectos da cultura
japonesa. Porém, paralelamente a manutencao do rito no interior de certas
familias, em determinados grupos familiares, com a progressiva morte dos
japoneses de primeira geracao, percebeu-se que os objetos ganharam diferentes
sentidos para os descendentes, para os quais os artefatos passaram a ser
acomodados em diferentes habitus religiosos, geralmente cristianizados. Com
isso, esses oratdrios tém passado por um processo de cemiterizagdo, sendo
alocados em capelas em necrdpoles londrinenses como o Cemitério Sao Pedro.
Isso implica novos usos, uma vez que, de acordo com as prescri¢des do Budismo
niponico, os relicarios sao voltados para a reveréncia doméstica aos ancestrais
por meio de oferendas como agua, comida e outros itens de carater sagrado.

Palavras-chave: culto aos ancestrais. Butsudan. Nipo-brasileiros. Londrina.
Budismo.
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Abstract

The main objective of the academic investigation was to analyze the ancestor
worship performed by Nikkei (Japanese and descendants living outside Japan)
in Londrina, city located in northern Parand, between 1930 and 2016. As sources,
were used, especially, Buddhist shrines, as the butsudan (literally, “shrine to the
buddhas”, in a possible translation) and artifacts related to ancestor worship, as
ihai, tablets that evoke or remember the dead. They were conducted, also,
interviews with family members who have oratories. Departing, mainly, from
the concept of habitus proposed by Pierre Bourdieu, it was realized that ancestor
worship began to be held in Londrina since the establishment of the early
Japanese-Brazilian settlers in the city, considering that the region was stage for
the establishment of ethnic colonies in which it was possible to rebuild some
aspects of Japanese culture. However, at the same time of the preservation of the
rite within certain families, in determined familiar groups, with the progressive
death of first-generation Japanese, it was realized that the objects earned different
meanings for the descendants, for which the artifacts were accommodated within
different religious habitus, generally Christianized. Thus, these oratories have
gone through a process of cemiterization, being allocated within chapels in
necropolis of Londrina as St. Peter Cemetery. This implies new uses, since,
according to prescriptions of Japanese Buddhism, the reliquaries are related to
the domestic reverence of ancestors through offerings such as water, food and
other items of sacred nature.

Keywords: ancestor worship. Butsudan. Japanese-Brazilian. Londrina.
Buddhism.

De acordo com o Canon P4li, o conjunto de textos que sintetiza as ideias
do buda histdrico e seus discipulos, o fundador do Budismo, Sakyamuni, nao
teria deixado nenhuma prescricao para seus contemporaneos no sentido de um
culto mortudrio, inclusive no tocante aos procedimentos em relacao ao proprio
corpo quando de seu falecimento (GONCALVES, 1971). Entretanto, a morte é
uma questao importante no interior do Budismo Theravada, na medida em que
seria uma das evidéncias da impermanéncia do universo (juntamente com a
doenca e a velhice), levando a busca pela [luminagao e pelo Nirvana (COHEN,
2008). No entanto, a despeito de sua posigao central, ndo se trata, a principio, de
algo voltado para o culto mortudrio, ndo implicando, portanto, a presenca de

uma ancestralidade que teria influéncia significativa sobre os viventes.
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Todavia, as diferentes escolas budistas japonesas parecem ter
desenvolvido um culto a ancestralidade inexistente, como visto, na tradicao
Theravada, a ponto dos monges terem se tornado figuras especializadas na lide
mortuaria (GONCALVES, 1971; FUJII, 1983). Parte desses ritos ocorre em torno
do butsudan ({18, literalmente “altar para o buda”), oratério doméstico de
variadas dimensdes no qual sao inseridos diferentes objetos, principalmente o
gohonzon (ZAH), que pode ser uma imagem ou estatueta de diferentes budas,
como Sakyamuni e Amida, bem como sutras, no caso da Escola Nichiren; os ihai
(1iZh#), pequenas tabuletas nas quais sdo escritos os nomes dos falecidos, sendo
gravado, geralmente, a data de trespasse; o butsugu ({h &), que compde as
oferendas, especialmente dgua e arroz, e o conjunto de itens usados no cerimonial,
como vela, incenso e um pequeno sino. Os objetos podem variar em maior ou
menor grau, mas apresentam, de forma geral, esses elementos de carater mais ou
menos estrutural (RAMBELLI, s.d.).

As prescrigdes sobre a forma como o individuo deve se portar diante do
butsudan podem variar de acordo com as escolas budistas em questao
(RAMBELLL s.d.), isso sem contar com possiveis particularidades regionais e
mesmo as idiossincrasias dos devotos. Contudo, parece haver praticas mais ou
menos permanentes, o que, provavelmente, estd inscrito no habitus dos fieis
estabelecido ao longo do tempo?. O culto aos ancestrais comega logo pela manha,
quando o butsudan é aberto, tendo em vista que permanece fechado durante a
noite. O praticante acende a vela e, com sua chama, o incenso que é inserido no
incensario. As oferendas sao colocadas numa pequena plataforma logo abaixo do
butsugu, tratando-se, geralmente, do primeiro alimento do dia. O pequeno sino é
tocando, dando inicio ao tempo sagrado. Em algumas varia¢des, um pequeno
tambor pode ser tocado todo o tempo durante o qual ocorre o rito doméstico. O

devoto pode comegar a recitagao de sutras e mesmo “conversar” com o ancestral

2 Compreende-se o habitus como um conjunto de praticas enraizadas no cotidiano a tal ponto que
parecem naturais, mas que sao frutos da cultura e das relagdes de poder em determinados
contextos histéricos (BOURDIEU, 2000).
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(senzo 5t fH), em voz alta ou silenciosamente. A cerimonia € finalizada,
novamente, com o toque do sino, que encerra o tempo sagrado?.

Tendo em vista as considera¢des em questao, o objetivo do presente artigo
¢ analisar como o culto budista aos ancestrais sofreu ndo apenas permanéncias,
mas também transformacdes no Brasil. Mais especificamente, aborda-se a cidade
de Londrina, que possui significativa presenca de nipo-brasileiros em razao das
caracteristicas de seu desenvolvimento regional, que comecou a partir de 1929,
como sera visto mais adiante. Parte-se das seguintes problematicas: como o rito
foi reconstruido por japoneses e descendentes num contexto histérico em que o
Budismo nao constituia religido hegemonica, tornando-se conjunto de
concepgOes e praticas sagradas de cardter étnico? Quais teriam sido as
apropriagdes e, portanto, as ressignificagoes realizadas por esses individuos em
relacdo a uma pratica estruturada, no Japao, desde o século XVII, quando nao
antes?

Do ponto de vista metodoldgico, foram entrevistados nipo-brasileiros de
diferentes geracOes residentes na cidade que possuem oratérios em suas
residéncias. As entrevistas tiveram carater aberto, baseando-se num roteiro
flexivel, permitindo que os entrevistados construissem suas narrativas. As
entrevistas, de forma geral, foram gravadas por meio de equipamento
audiovisual de alta resolucao (com exce¢ao de um dos entrevistados, que nao
autorizou a gravacgao), sendo, posteriormente, transcritas (ALBERTI, 2011), tendo
cumprido todos os procedimentos éticos na coleta e tratamento de dados. Os
oratdrios foram sistematicamente fotografados, tanto em contexto doméstico
quando cemiterial, considerando que diversos butsudan e objetos correlatos,
como os ihai, encontram-se em jazigos no Cemitério Sao Pedro, a maior necrépole
londrinense. A partir disso, foram constituidas fichas de identificacdo dos
artefatos, contendo informagdes como descri¢ao, proprietdrio, familia, produtor,

periodo, material e dimensoes.

3 Algumas praticas de devotos encontram-se gravadas em video e postadas no Youtube
(BUTSUDAN RITUAL, s.d.).
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Tais objetos foram concebidos, nesta pesquisa, como artefatos de cultura
material, ou seja, dimensdes culturais materializadas passiveis de apropriagao e
ressignificagdo em contextos histdricos diferenciados (MENESES, 1998;
DROOGAN, 2013). Parte-se do pressuposto de que os oratorios nao possuem
sentido imanente, ganhando, antes, significagbes a partir das relagoes
estabelecidas entre os devotos e os artefatos propriamente ditos, cujos sentidos
podem variar ao longo do tempo (REDE, 1996). Como ressalta o historiador
brasileiro Ulpiano Toledo Bezerra de Meneses (1998), uma vez que tendem a
transcender o tempo de vida de seus criadores, os objetos podem ser
ressignificados de formas diferentes (e, as vezes, contraditdrias), tendo em vista
seus contextos de insercao. E o caso de espagos como a casa e o cemitério, nos
quais os butsudan tém sido alocados nos ultimos anos, como sera desenvolvido
mais adiante.

A apropriagao é compreendida, de acordo com as proposi¢coes do
historiador francés Michel de Certeau (2014), como a possibilidade do leitor (em
sentido lato) de selecionar elementos de um texto (que pode englobar desde
livros a cidades, o que contempla a dimensao da cultura material), ressignifica-
los e construir interpretagdes imprevisiveis para seus criadores, constituindo o
que poderia ser chamado de “leitura selvagem”. Os butsudan, como sera
explicado, nao foram apenas “transplantados” para a sociedade brasileira, mas
também associados a aspectos do imaginario cristao (como imagens de Cristo e
da Virgem) e a realocados em espagos inconcebiveis no imagindrio budista
japonés, como os cemitérios. Isso remete a dinamicidade do fendmeno em
questdao, que converte um rito apenas aparentemente imutdvel num objeto
passivel de transformacoes, conflitos, negociagdes e acomodagoes. Pode-se
mesmo arriscar uma proposicao conceitual, sintetizada pelo termo “flexibilidade
criativa”: as transformagoes nao seriam empecilhos para o desenvolvimento de

tradigOes religiosas (mesmo fora de seus contextos hegemonicos, como € o caso
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nao apenas dos butsudan, mas dos budismos), mas condi¢gdes para sua

disseminagao espacial e temporal®.

1. O culto aos ancestrais em contexto japonés

Como afirmado, parte significativa do culto aos ancestrais € realizada em
torno do butsudan. Fabio Rambelli (s.d.) ressalta que o oratoério constitui uma
representacao em miniatura da organizagao cosmologica em contexto doméstico,
pelo menos no Japdao. Em primeiro lugar, é preciso lembrar que o relicario
miniaturiza um templo budista propriamente dito, seja no que diz respeito a
forma fisica, seja no tocante aos ritos realizados. Nao é coincidéncia que, quando
um novo butsudan é adquirido, ele seria apenas uma peca de mobilia como
qualquer outra. Para que se torne artefato sagrado, é necessario que o monge
budista realize uma cerimdnia denominada Nyubutsu Shiki ( A 1h =),
literalmente “cerimoOnia de infusao do buda” (RAMBELLI, s.d.). Trata-se do
mesmo procedimento realizado quando da consagragao de um novo templo, que
deixa de ser edificio comum e torna-se espago sagrado, marcado pela presenca
de algum buda, como Amida nos ramos amidistas.

Na classificagdo tripartite dos butsudan proposta por Rambelli (s.d.), a
plataforma interna superior seria marcada pela presenga do gohonzon, invocando
(e nao apenas representando, em sentido moderno) a presenga de um buda. Na

imagem 1, pode-se observar o gohonzon de Amida com os raios de luz emanando

¢ A propria histéria do Budismo no Ocidente tem sido marcada pelo processo de flexibilidade
criativa. Na segunda metade do século XIX, as apropriagdes realizadas por intelectuais europeus
teriam rejeitado os elementos metafisicos budistas (como o karma e o ciclo de mortes e
reencarnagdes, o Samsara), ressaltando a questdao da religido “racional” (BAUMANN, 2002).
Autores como Nissim Cohen ressaltam o equivoco da leitura, chamando-a de “minimalista” ou
“reducionista” (COHEN, 2008, p. 116) devido a “higieniza¢ao” do estrato religioso. No entanto,
sugere-se aqui que essa flexibilidade ndo constitui corruptela das crengas originais (como
pressupunha, pelo menos a principio, o conceito de sincretismo), mas condigdo para sua
reconstrugao dinamica. O mesmo se aplica a leitura realizada pelo movimento beat em meados
do século XX (WATTS, 1988) e a difusdo da meditacdo para além dos circulos monasticos
(BAUMANN, 2002) na atualidade, compreendendo-a como mecanismo para superar o stress, a
ansiedade e a depressao.
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de seu corpo, lembrando que a entidade seria concebida, nas escolas de terra pura,
como o “buda da luz infinita” (BUDISMO, 2013). O compartimento marcaria,
hierarquicamente, a presenca de um buda protetor, sugerindo, também, o
pertencimento da familia a certas escolas budistas®: como visto, o oratdrio em
questao pertence a vertente da Nova Escola da Terra Pura; os butsudan de
diferentes ramos Nichiren, como € o caso da Honmon Butsuryti Shu, possuem
como gohonzon uma série de ideogramas expressando o Daimoku, a principal
recitagao da vertente Nichiren. Essa plataforma superior, além disso, equivaleria
aos altares principais dos templos budistas, nos quais se encontram figuradas as
diferentes entidades reverenciadas nas variadas escolas, como Amida,
Sakyamuni e os patriarcas fundadores, como Shinran, Nichiren e Dogen, entre

outros personagens.

Imagem 1

5 Pelo menos no caso dos nipo-brasileiros, nem sempre o pertencimento religioso sugerido pelo
gohonzon no butsudan expressa uma vinculagao explicita e consciente. Geralmente, o culto aos
ancestrais em torno desses oratorios € realizado a partir da manutengao de uma tradigao das
geracOes mais antigas, nao expressando escolha deliberada por alguma escola budista especifica.
Deve-se acrescentar que a falta de institui¢des religiosas formais até a segunda metade do século
XX (MAEYAMA, 1973), com exce¢des como o templo da Honmon Butsury{i Shu fundado nas
imediagOes de Lins nos anos 1930 (NAKAMAKI, 1993), oferece a base para essa nao vinculagao
deliberada. A questao sera aprofundada mais adiante.
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Butsudan pertencente a Harumi Fuzii, mantido desde os anos 1970.
Fotografia de Richard Gongalves André. Acervo de Harumi Fuzii.

A crenga segundo a qual o butsudan seria um artefato vivo nao é estranha
ao imagindrio nipdnico, no qual diferentes objetos seriam perpassados por uma
espécie de vitalidade (TSUSHIMA, NISHIYAMA, SHIMAZONO et al, 1979).
Assim como o artefato vive a partir do Nyubutsu Shiki, ele pode morrer quando
danificado ou no momento de sua substituicdo por outro oratério. Nessas
ocasioOes, ele pode ser submetido a ritos budistas como o Hakken Shiki, a
“cerimodnia de extracao (do buda)”; o Mitama Nuki, “a remocao do espirito
sagrado” e o Butsudan Kuy9, o “funeral do butsudan” (RAMBELLI, s.d.). Mesmo
no Brasil, certos monges recomendam que os butsudan dos quais as familias
queiram desfazer-se sejam incinerados, como sugere Geny( Katata, monge
atualmente a frente do Templo Nishi Honganji em Londrina, de vertente Nova
Escola de Terra Pura (ANDRE, 2014; ANDRE, 2016). Portanto, as coisas nao
seriam apenas consagradas no imagindrio japonés, mas tornadas vivas a partir

da presenca das entidades, como os diferentes budas.
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Retomando a categorizagao tripartida proposta por Rambelli (s.d.), a
plataforma intermedidria do butsudan, como pode ser observado na imagem 1,
comportaria o culto aos ancestrais propriamente dito por intermédio de objetos
denominados ihai. Na pequena tabuleta, é escrito o nome do falecido convertido
em ancestral (as vezes também o nome pdstumo) e a data de falecimento, quase
sempre utilizando os kanji ((£%F), isto é, os ideogramas japoneses. Assim como o
butsudan de forma mais ampla, o ihai também passa a ser considerado artefato
vivo a partir do Nyukon Shiki (ABEX), a “ceriménia de infusdo do espirito”
(MAEYAMA, 1967). A crenca em relacao ao local dos ancestrais é bastante
multifacetada no imagindario nipénico, uma vez que o senzo pode encontrar-se a
todo o momento ligado ao ihai ou nao, sendo evocado apenas no momento do
culto, marcado pelo toque do pequeno sino (RAMBELLI, s.d.; NELSON, 2008).

De qualquer forma, de acordo com G. B. Sansom (1973, p. 114, traducao livre),

[...] Uma vez que os mortos existem, suas necessidades devem
também ser satisfeitas. Oferendas de comida e bebida devem ser
feitas a eles, e seus desejos verificados e seguidos. Assim, uma
crianga pdstuma deve ser anunciada diante do tumulo, ou da
tabuleta memorial de seu pai, uma noiva deve ser apresentada
aos ancestrais de seu noivo. Aqui nds temos os fundamentos do
culto aos ancestrais. Para os propdsitos da familia, os mortos nao
estdo mortos: eles devem ser consultados, confortados e
reverenciados.®

Atualmente, existe uma tendéncia em afirmar que os alimentos seriam simbolos
de prosperidade ou pureza, como a dgua. Entretanto, ndo é impossivel que as
oblagdes fossem consideradas, quando do sincretismo do culto aos ancestrais as

praticas budistas, formas de alimentar os mortos protetores do lar’. E valido

¢ Originalmente, “[...] Since the dead exist, their wants must be attended too. Offerings must be
made to them, of food and drink, and their wishes must be ascertained and followed. Thus a
posthumous child must be announced to the bier, or to the memorial tablets of its father, a bride
must be presented to the bridegroom’s ancestors. Here we have the fundamentals of ancestor
worship. For the purposes of the family, the dead are not dead: they must be consulted, comforted
and revered.”

7 O sincretismo ndo é compreendido, aqui, como a corruptela de crengas originais e “puras”.
Utiliza-se a definicao proposta por Renato Ortiz (1986), segundo a qual a associagao sincrética de
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lembrar que o falecido nao seria convertido automaticamente em ancestral, sendo
necessaria uma série de ritos em templos e no contexto doméstico,
principalmente em torno dos oratdrios budistas, com o intuito de transforma-lo
num entidade protetora da familia (FUJII, 1983). Os mortos seriam, a principio,
perigosos e instaveis, podendo infundir doengas, corromper as criangas e trazer
pobreza, devendo ser “domesticados” e convertidos em ancestrais
(WIJAYARATNA, 1997; NELSON, 2008).

Aqui, seria possivel fazer um paralelo com o fragmentario e regionalizado
culto aos kami, que iria se tornar a base teoldgica para a constru¢ao do Xintoismo
no século XIX (TEEUWEN, SCHEID, 2002). Os kami abarcariam desde “espiritos”
de animais, como raposas e texugos, a divindades criadoras do universo, como
Izanagi e Izanami (VANCE, 1983). Pode-se langar a hipdtese de que os kami
tenham sido sincretizados com os senzo quando da introdu¢ao do Budismo no
Japao no século VII d.C. Mesmo atualmente, os ihai mais antigos podem migrar
do butsudan para o kamidana, o “altar para os kami”, sugerindo que as fronteiras
entre os senzo e os kami sao ainda volateis, havendo certo compartilhamento de
natureza (GONCALVES, 1971). De qualquer forma, retornando a questao do
ancestral, mesmo apds sua domesticacao, seus desejos e necessidades devem ser
atendidos com o objetivo de angariar seus poderes de ordem sobrenatural para a
protecao dos viventes.

Juntamente aos ihai, é relativamente comum que os usudrios do butsudan
insiram, também, fotografias dos falecidos convertidos em ancestrais, embora
nio seja o caso do oratério da imagem 1. E interessante notar que se trata de uma
apropriacao tardia, na medida em que a fotografia € uma invengao da primeira
metade do século XIX, recordando que os protétipos dos atuais butsudan datam
do século VII d.C., nao obstante a popularizacao do relicario tenha ocorrido

apenas no século XVII d.C. (RAMBELLI, s.d.). E possivel que, assim como os ihai,

elementos de diferentes matrizes religiosas ocorre em contextos estratégicos, com o objetivo, por
exemplo, de manter uma religido em situa¢des nao hegemonicas, o que se aplica ao caso do
Budismo.
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as fotos desempenhem o papel de artefato de invocacao do senzo (ANDRE, 2011a),
uma vez que, no proprio Ocidente, em razao da semelhanga entre representagao
e referente, a fotografia tenha causado perplexidade por parte de alguns
espectadores que afirmavam sua capacidade de capturar a realidade em si
(BENJAMIN, 1992) e, inclusive, de registrar espiritos e mesmo estados mentais
(DUBOQOIS, 1993).

Ainda de acordo com a categorizagao tripartida, a plataforma inferior do
butsudan diz respeito ao butsugu ({h B ), literalmente conjunto de utensilios
utilizados para o culto budista. Esses objetos envolvem, geralmente, candelabros,
velas, incensdrios, incenso, pequenos sinos, oferendas propriamente ditas
(principalmente de alimentos) e recipientes para comporta-las, como copos e
tigelas. O sino, como afirmado, tem por objetivo dar inicio e finalizar o tempo
sagrado em que ¢ realizada a reveréncia aos ancestrais, o que € semelhante aos
procedimentos litargicos praticados nas cerimonias em templos budistas
japoneses. As oferendas, como visto, tém sido ressignificadas ao longo do tempo
(como, alids, a o proprio culto aos ancestrais de forma mais ampla, como serd
visto no decorrer do artigo), variando desde forma de atender as necessidades
dos mortos a compreensao simbolica de pureza e prosperidade. Nao se trata de
uma corruptela das crengas originais, mas de transformacdes nas formas de
percepcao em torno de uma mesma pratica ou objeto, inserindo-os no que foi
chamado flexibilidade criativa. De modo geral, o butsugu é concebido como a
dimensao do butsudan que conecta a esfera do sagrado (os budas e os ancestrais)
a dimensao humana do praticante, que realiza certas praticas com o objetivo de
beneficiar-se do poder transcendente (RAMBELLLI, s.d.).

A categorizacdo proposta por Rambelli é volatil, porquanto os objetos
inseridos no interior do butsudan podem variar de forma significativa, bem como
as praticas realizadas pelos usudrios (RAMBELLI, s.d.). Por isso, é importante
compreender que, a despeito de parecer uma tradicao imutavel ao longo do
tempo, arraigada num passado imemorial que remontaria as origens Japao, o

culto aos ancestrais em torno dos butsudan é dinamico historicamente no préprio
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territdrio japonés e, em outros contextos historicos (como no Brasil a partir de
1908, quando da chegada dos primeiros imigrantes japoneses), tem sido
ressignificado ao longo dos ultimos cento e dez anos, aproximadamente.

As primeiras fontes textuais e arqueologicas que remetem ao culto budista
em torno de objetos que lembram o butsudan datam dos séculos VII d.C. e VIII
d.C., quando da introdugao do Budismo no Japao. Um dos trés primeiros livros
japoneses, o “Nihon Shoki” (HZAZE L), literalmente “Cronicas do Japao”, foi
escrito, aproximadamente, em 720 d.C. utilizando caracteres chineses, num
periodo de euforia relacionado a apropriacao da cultura chinesa no pais

(SANSOM, 1973). No documento, o Imperador Tenmu teria afirmado que

Ordens fossem enviadas para todas as provincias para que em
todas as casas um santudrio budista deva ser erigido, e uma
imagem do Buda com escrituras budistas sejam la colocadas. O
culto deve ser pago e oferendas de comida feitas nesses

santuarios. JAPANESE HISTORICAL TEXT INITIATIVE, s.d., p.
1810, tradugao livre)®

E tentador afirmar que isso comprovaria a existéncia dos butsudan desde
o século VIII d.C. No entanto, os autores divergem quanto a traducao de certos
termos, como Z: Rambelli (s.d., p. 71) utiliza a expressao “edificios ptblicos”, ao
passo que Nelson (2008, p. 309) “casas”. A primeira € restritiva, ao passo que a
segunda extensiva. Além disso, ndao é possivel saber o que seriam esses
santudrios: oratérios devocionais mais ou menos compactos, como os butsudan
modernos, ou salas reservadas ao culto budista, como os butsuma (1A &,
literalmente “salas (dedicadas) aos budas”). Por fim, embora se fale de santuarios
budistas e oferendas, nao é feita nenhuma mencao ao culto aos ancestrais
propriamente dito, que poderia ndo estar ainda constituido. Um dos artefatos
mais antigos do Budismo japonés é o oratorio da familia Tachibana, datado do

século VII d.C. (AKIYAMA, 1993). O objeto possui uma estrutura bastante

8 No original, em chinés, T8, FA#EE. BREHS. NEHBGERE, LIEFEHE, Também
citado por Rambelli (s.d.) e Nelson (2008).
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semelhante aos modernos butsudan, com um nicho que comporta uma estatua de
buda sobre uma flor de 16tus (possivelmente referéncia a Sakyamuni), sendo
aberto ou fechado por pequenas portas. Mesmo assim, ndo ha presenca de
artefatos como os 7hai, ndo sendo possivel, portanto, concluir sobre um culto aos
ancestrais inerente ao relicario.

A mortuarizacdo e a ancestralizagao do Budismo japonés parece ter
ocorrido ao longo dos séculos, culminando com estruturacdo do culto aos
ancestrais. Autores como Ricardo Mario Gongalves (1971) e G. B. Sansom (1973)
afirmam que a devogao mortudria nao seria budista, mas xintoista e confucionista.
De fato, o fendmeno, provavelmente, é derivado em parte da apropriagao de
elementos das duas religioes, sincretizando-as estrategicamente com o objetivo
de melhor acomodar o Dharma no Japao, o que, alids, é uma caracteristica do
Budismo de vertente Mahayana (GONCALVES, 1993). No entanto, do ponto de
vista historico, a mortuarizagao e a ancestralizacdo passaram a marcar de tal
forma as concepgoes e as praticas budistas niponicas que é dificil afirmar que isso
nao faga parte de seu repertorio, assumindo a dinamicidade religiosa e o
postulado da flexibilidade criativa. De qualquer forma, o processo desenvolveu-
se de forma mais ou menos longa. Artefatos fundamentais no culto moderno aos
ancestrais foram introduzidos em territdrio japonés apenas tardiamente, como os
ihai trazidos pelos monges zen budistas a partir do século XIII (NAKAMURA,
FUKUNAGA, 1989; NELSON, 2008), provavelmente inspirados nas tabuletas
memoriais consideravelmente maiores utilizadas no culto doméstico aos
ancestrais na China. Nesse sentido, a apropriagao no século XIX de fotografias no
butsudan nao deve gerar estranheza, na medida em que a composicao dos
butsudan modernos foi estruturada numa longa duracao.

E apenas no inicio do século XVII que, de forma mais ou menos segura,
pode-se afirmar a realizagao de um culto aos ancestrais atrelado aos butsudan de
forma difusa na sociedade japonesa. Até entdo, os prototipos do oratério teriam
permanecido, provavelmente, circunscritos as elites. No inicio do Periodo

Tokugawa (1603-1868), os cristaos haviam sido oficialmente expulsos do Japao,
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apos um periodo de trabalho missiondrio iniciado pelo padre Francisco Xavier
no século anterior. Uma das estratégias utilizadas pelas autoridades para acabar
com o culto cristao foi o estabelecimento do Sistema de Patronagem (Danka Seido
R HE), que buscava submeter todos os japoneses aos templos budistas locais,
obrigando-os a possuirem os butsudan em suas residéncias e provarem nao serem
cristaos. O Budismo tornou-se, entdo, religido oficial de Estado, de modo que os
templos passaram a receber subsidios governamentais, tornando-se os monges
0s responsaveis por exceléncia pela realizagdo dos cultos mortudrios, como
velorios e sepultamentos (GONCALVES, 1971). Contudo, o Cristianismo,
reduzido a condicdo de culto ilegal, permaneceu sendo praticado de forma
velada no pais em grutas e cavernas. Além disso, diante da estratégia de controle
governamental, algumas familias cristas, taticamente, passaram a utilizar
oratdrios méveis que, em uma das faces, seria um butsudan e, na outra, um
relicario cristdao com entidades como Jesus e a Virgem, tentando burlar o controle

das autoridades nipdnicas.

2. O culto aos ancestrais no Brasil

Como visto, desde o estabelecimento do Budismo no Japao no século VII
d.C., areligido passou por um longo processo de mortuarizacao e ancestralizacao,
de forma que o butsudan consolidou-se no inicio do século XVII como artefato em
torno do qual seria realizado o culto aos ancestrais. Cabe agora compreender
como esse rito doméstico foi reconstruido no Brasil, tendo em vista a presenga
niponica no pais desde 1908. O deslocamento da pratica de um contexto de
Budismo hegemonico para uma situagao na qual a religido passou a assumir
carater étnico e restritivo parece ter exercido papel fundamental para explicar a
forma como a reveréncia mortudria foi reestruturada em territdrio brasileiro.

De acordo com o antropodlogo japonés Takashi Maeyama (1973), as
religides japonesas (ou que tiveram parte de seu desenvolvimento no Japao,

como ¢é o caso do Budismo) apenas se estabeleceram institucionalmente no Brasil
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a partir da segunda metade do século XX, destacando-se os templos budistas de
Terra Pura, Nichiren e Zen, além de Novas Religidoes Japonesas como a Seicho-
no-ie, a Igreja Messianica Mundial e a Tenriky6. Houve poucas exce¢oes, como o
templo da Honmon Butsuryti Shu nas imedia¢des da cidade paulista de Lins,
como afirmado. Isso nao quer dizer que, na primeira metade do século XX, nao
tenha havido praticas religiosas nao institucionais, como os diferentes ritos
mortuarios em residéncias e cemitérios (ANDRE, 2011b).

Essa lacuna no que diz respeito as instituigoes religiosas no Brasil justifica-
se, principalmente, em razao da recomendacao que as autoridades nipdnicas e as
companhias de emigracdo japonesa faziam para que os imigrantes nao
realizassem qualquer tipo de proselitismo de religides niponicas em territorio
brasileiro (LESSER, 2001; NAKAMAKI, 1993). Apesar da diversidade religiosa
existente no pais, considerando a multiplicidade de ramos e igrejas cristas e as
religides de matriz afrobrasileira, as autoridades niponicas apropriaram-se da
representacao do Brasil catdlico. Recomendava-se mesmo a conversao ao
Catolicismo como forma de nao criar atritos com a sociedade receptora, tendo em
vista a atmosfera antiniponica crescente e que culminou numa série de
hostilidades em relagao aos imigrantes, principalmente no periodo da Segunda
Guerra Mundial, quando os nipo-brasileiros passaram a ser considerados
“suditos do Eixo” (LESSER, 2001).

No presente artigo, optou-se por analisar a questao do culto aos ancestrais
na cidade paranaense de Londrina, municipalizada em 1934, mas cuja presenca
de pequenos proprietarios data do final da década de 1920. No periodo, uma
empresa britanica, a Companhia de Terras Norte do Parand (CTNP), adquiriu
terras do governo do Estado e vendeu-as para interessados de diferentes etnias,
dentre eles imigrantes japoneses ja estabelecidos no Brasil e que, de forma geral,
trabalhavam como colonos, sobretudo, em diferentes cidades paulistas (ANDRE,
2014). Em Londrina, esses trabalhadores puderam tornar-se pequenos
proprietarios de terras e formar colOnias niponicas, uma vez que a Companhia

abria a possibilidade para a constituicao de se¢des étnicas, o que era dificultado
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em outras regides do pais com o objetivo de criar empecilhos a mobilizagao social
dos imigrantes (MAESIMA, 2012). Em contraste com a situac¢do anterior, na qual
os nipo-brasileiros possuiam mobilidade geografica significativa devido aos
curtos contratos de trabalho (SUZUKI, 1969), bem como as fugas em fungao das
mas condi¢des de labuta (SETO; UYEDA, 2002), em territorio londrinense foi
possivel fixar-se a terra e buscar reconstruir certos elementos da cultura japonesa
fora do Japao, como a organizagao das vilas rurais (mura #f), as associagdes e as
escolas para a educacao dos jovens (MAESIMA, 2012).

Em Londrina, foram fundadas cinco se¢des japonesas (OGUIDO, 1988). O
numero aumentaria se fossem consideradas, também, regides de Londrina
municipalizadas ao longo do tempo, como Cambé, Rolandia, Arapongas e
Apucarana. A questao da fixacdo a terra ¢ um dado importante, na medida em
que as religides e as religiosidades niponicas demandam pela manutencao num
espacgo para a perpetuacao ao longo do tempo. Como afirma Tomoo Handa (1987,
p. 484), um “[...] numero cada vez maior de sepulturas significava, para os
imigrantes, estarem deixando raizes irremoviveis aqui em terras brasileiras. Para
onde poderiam ir, deixando para tras e abandonando o ‘tamulo do papai’, ou o
‘tamulo do filho?’ [...]”. Trata-se, afinal, do espago sagrado, sobretudo apos o
malogro do ideal de retorno ao Japao, principalmente devido aos efeitos da
Segunda Guerra Mundial entre a populagdao nipo-brasileira. Genjii Ibaragui,
monge budista responsavel pelo templo da Honmon Butsuryti Shu em Lins,
referindo-se a vida dos imigrantes como colonos nas diferentes regides paulistas,
afirma em seu didrio que “O principio da pratica da fé para se atingir a
iluminag¢do nao condiz com a realidade dos imigrantes japoneses; ¢ muito dificil
a propagacao da religido numa época onde todos buscam uma vida
minimamente digna [...]” (IBARAGUI apud NAKAMAKI, 1993, p. 13). Disso
resulta a importancia da fixagao a terra e o processo de ascensao social desses
japoneses e descendentes em Londrina.

Foi justamente nesse contexto histdrico que o culto aos ancestrais comegou

a ser realizado em Londrina. Todavia, é preciso ressaltar que o rito foi
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estruturado sem o amparo de uma instituicao religiosa budista de carater formal,
ja que o primeiro templo, o Nishi Honganji, foi construido apenas em 1950 a
partir dos esforcos comunitarios dos nipo-brasileiros estabelecidos na cidade
(LUIZ, 2017). Ou seja, a realizacao da reveréncia mortudria de carater doméstico
foi desenvolvida por meio de um habitus aprendido pelos japoneses de primeira
geragao no proprio Japao, o que nao foi, como serd demonstrado mais adiante,
necessariamente legado as demais geragdes. Apesar disso, € provavel que,
semelhantemente a outras regides do Brasil, tenha havido em territorio
londrinense praticas religiosas informais, como grupos de oracao e a atividade
de substitutos de monges (bozu gawari Y5 F 1> 1)) ou leitores de sutras (okyd yomi
H ¥ B H), individuos leigos que, na falta de monges propriamente ditos,
realizavam os ritos funebres, como a leitura de sutras nos veldrios e o
acompanhamento nos cortejos finebres MAEYAMA, 1967; ANDRE, 201 1b).
Ao longo das entrevistas realizadas com nipo-brasileiros residentes em
Londrina, foram encontrados indicios de cultos aos ancestrais em torno de
oratorios trazidos do Japao nas décadas de 1930 e 1940. Duas entrevistadas foram
Estela Okabayaski Fuzii e Stela Cristina Okabayaski Fuzii, mae e filha,
descendentes de segunda e terceira geragao de japoneses, respectivamente. Estela
é a primeira nissei (—1#, segunda geracdo) nascida na cidade, sendo, atualmente,
professora do Nucleo de Estudos de Cultura Japonesa (NECJ) da Universidade
Estadual de Londrina. A filha também atua como professora no mesmo dérgao da
universidade. De acordo com elas, o sogro de Estela (e avo de Stela), Kurakichi
Fujii, possuia um butsudan trazido diretamente do Japao, conforme se observa na
imagem 2. O oratdério encontra-se, atualmente, no Museu Agricola Japonés
(ANDRE, 2016), em Rolandia, cidade situada a cerca de vinte e dois quilometros
de Londrina. O relicario seria de tradi¢ao Nova Escola de Terra Pura, segundo as
entrevistadas, o que foi reiterado em entrevista com a cunhada de Estela, Harumi
Fuzii (ANDRE, 2016). Kurakichi, devoto budista, acordava cedo para realizar as

oracOes e entoar os sutras (provavelmente o Nenbutsu, a principal recitagao da
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escola em questao) diante do butsudan, inserindo também as oferendas (ANDRE,
2015a; ANDRE, 2016).

Entretanto, as informagoes sobre as praticas religiosas de Kurakichi sao
relativamente lacunares, na medida em que as entrevistadas apresentam
lembrancas vagas sobre a questdo. Estela faz parte do ramo catdlico de sua
familia, uma vez que sua mae, Tokiko Okabayashi (batizada, em Londrina, como
Teresa, em homenagem a Santa Teresa de Avila) teria vindo metodista do Japao
(ANDRE, 2015a). Por isso, Estela apresenta estranheza diante das praticas do
sogro, de familia budista. Harumi, por sua vez, por ter vivido com o marido na
casa do sogro entre 1962 e 1970 e pertencer ao Budismo de Nova Escola de Terra
Pura, apresenta maior familiaridade em relagao a rotina de culto aos ancestrais
(ANDRE, 2016).

Contudo, ndo obstante a escassez de dados sobre as praticas de Kurakichi,
dois indicios sao importantes para o presente artigo. Em primeiro lugar, seu
butsudan foi trazido diretamente do Japao®. E valido ressaltar, como se percebe
na imagem 2, que se trata de um oratdrio de grande porte. Isso sugere como a
fixacdo a terra dos nipo-brasileiros como pequenos proprietdrios constitui algo
importante, uma vez que a vinda para o Brasil, mais particularmente para
Londrina, ndo se tratava de algo destinado a aventura, mas a rotina. Trazer um
butsudan dessa magnitude significava o desejo de enraizar o culto aos ancestrais
fora do Japao, diferentemente de alguns japoneses que improvisavam oratorios
de madeira quando da morte de alguém, como anota Handa (1987). Em segundo
lugar, o relicario de Kurakichi sugere que o culto aos ancestrais comegou a ser
realizado no Brasil antes mesmo da estruturacao dos primeiros templos budistas

japoneses no pais, destituido do background religioso para a manutengao da

9 Alguns butsudan foram trazidos do Japao, ao passo que outros comprados no proprio Brasil,
havendo ainda hoje empresas paulistas especializadas na produgdo dos oratorios. Certos
andncios foram publicados em 1984 no jornal Parana Shimbun, que circulava na comunidade
nipo-brasileira. Houve, também, nipo-brasileiros que produziam seus préprios oratérios, como
um dos tios avés de Saulo Haruo Ohara, um dos entrevistados nesta pesquisa (ANDRE, 2015b).
Todavia, considerando as dimensdes deste artigo, a discussao sobre a produgao e a circulagao dos
relicdrios torna-se inviavel.
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reveréncia mortudria. Algumas praticas religiosas, portanto, independem, a
principio, desse amparo institucional, desenvolvendo-se apenas a partir dos

saberes constituidos como habitus religiosos aprendidos no préprio Japao.

Imagem 2

Butsudan que pertencia a Kurakichi Fujii.
Fotografia de Richard Gongalves André. Acervo do Museu Agricola Japoneés
(Rolandia).

Como visto na imagem 1, a prépria Harumi possui um butsudan datado
da década de 1970. Assim como no caso de Kurakichi, trata-se de um oratoério de
Nova Escola de Terra Pura, possuindo um gohonzon de Amida na plataforma
superior. O thai utilizado nesse relicario é relativamente recente, datando de 2011,
e pertencendo ao marido de Harumi, Jorge Fuzii (filho de Kurakichi). De acordo
com a entrevistada, o butsudan teria sido presente de sua sogra (esposa de
Kurakichi) quando Harumi e o marido se mudaram em 1970 para a atual
residéncia, situada na regiao central de Londrina. Até entao, o casal vivia sob o
mesmo teto que os sogros, nao sendo necessdrio mais de um oratdrio. Quando
da mudanga, a sogra teria alegado que toda residéncia necessitaria de um
butsudan, lembrando que, na ocasidao, ndo havia nenhum ihai em seu interior

(ANDRE, 2016).
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Chama a atencdo, nesta pesquisa, o fato da maioria dos butsudan
pertencerem a Nova Escola da Terra Pura. Alids, a propria residéncia de Harumi
situa-se a algumas quadras do Templo Nishi Honganji, parecendo significativo,
também, que a regido em questao, a Vila Shimabokuro, tenha sido estruturada a
partir de uma colonia nip6nica. Isso é condizente com os dados apresentados
pelo cientista da religido Frank Usarski (2002, p. 16), segundo o qual “[...] 98,8%
dos imigrantes antes da Segunda Guerra Mundial e 859% depois dela
provinham das zonas agricolas onde o Amida Budismo é tradicionalmente
dominante. [...]”. Ao longo da pesquisa, a segunda maior recorréncia diz respeito
aos relicarios da Escola Nichiren, especialmente da Honmon Butsuryt Shu, que
possui um templo em Londrina, o Honp6ji. Nao foi encontrado nenhum butsudan
referente ao Zen Budismo, que ndo possui templos em territorio londrinense,
apenas em Rolandia.

No caso do butsudan de Harumi, € interessante a postura da sogra, que
presenteou a entrevistada com o oratdrio. Enquanto o casal morava com o sogro,
havia um relicadrio comum ao tronco principal da familia (imagem 2). Porém, no
momento da mudanga para a Vila Shimabokuro e, portanto, da saida da
residéncia do patriarca, responsavel pela manutengao do culto aos ancestrais
(MAEYAMA, 1973), surgiu a necessidade de outro butsudan, mesmo que o
primeiro ihai nele inserido tenha sido confeccionado em 2011 em razao da morte
do marido de Harumi. Isso pode, entre os nipo-brasileiros budistas, remeter a
crenc¢a de que o buda que habita o oratdrio, na medida em que se trata de um
artefato vivo (como discutido em relagao ao Nyubutsu Shiki), seria o protetor da
familia e do lar, sem o qual a casa permaneceria espago profano.

Um aspecto importante no caso de Harumi diz respeito a simplificagao do
culto aos ancestrais, prescindindo da oferta de oferendas e da recita¢ao de sutras,
mesmo que a praticante seja membro do Templo Nishi Honganji. Nao se
encontram presentes procedimentos relativamente comuns, como o toque do
sino para a abertura e a finalizacdo do tempo sagrado. A dimensao litargica

propriamente recitativa da lugar a uma conversa mental com o falecido. Por fim,
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o culto aos ancestrais é realizado a noite, e ndo na parte da manha (como era feito
em relacdao ao butsudan de Kurakichi). No caso da filha, a reconstrucao das
praticas é ainda mais acentuada, uma vez que Sueli Fuzii (que acompanhou toda
a entrevista) realiza a reveréncia mortudria apenas em datas especiais, e nao
cotidianamente como a mae. Ou seja, em ambos os casos, parece que o culto aos
ancestrais, relativamente distante das prescri¢des ortodoxas, passou por um
processo idiossincratico e de adaptagao as crengas mais ou menos pessoais dos
fieis?.

Outro elemento interessante em relagao a familia que mora na residéncia
de Harumi atualmente é a questao das multiplas vinculagOes religiosas. Harumi,
que pertence a segunda geracdao e fala fluentemente a lingua japonesa, ¢é
declaradamente budista, frequentando o Templo Nishi Honganji préximo a sua
casa. A filha, Sueli, pertencente a terceira geracdo, frequenta a Igreja Catolica
Rainha dos Apdstolos, institui¢do também bastante proxima a residéncia. Sueli
possui alguns artefatos catdlicos como a cruz, a Biblia e imagens de Maria,
embora em comodos diferentes daqueles em que o butsudan se situa, lembrando
que o oratdrio permanece na sala de estar, ao lado da televisao e diante do sof4,
nao ocupando, portanto, nenhum nicho sagrado mais especifico. Quem realiza o
culto aos ancestrais cotidianamente é Harumi, embora de forma simplificada:
apenas acende o incenso a noite e “conversa” mentalmente com o falecido, como
enfatizou na entrevista, nao recitando sutras ou inserindo oferendas de alimentos.
Sueli, por sua vez, mesmo catolica, realiza a reveréncia mortudria diante do
oratério apenas em ocasides especiais, como o dia dos pais (ANDRE, 2016).

A situacao do ramo da familia de Harumi vai ao encontro das observacoes

de Maeyama (1967), segundo o qual as diferentes religides, o Budismo e o

10 Mesmo no Japao, parece haver um movimento semelhante, porquanto empresas responsaveis
pela comercializacdo de butsudan e aparatos relacionados tém enfatizado as inclinagoes
idiossincraticas em detrimento das prescri¢des inerentes as diferentes escolas budistas. A tal
ponto que chega a existir, atualmente, butsudan para pets (RAMBELLI, s.d.). Empresas como a
Yagiken, uma das maiores do ramo, tém produzido oratérios, por exemplo, em estilo “italiano”,
atendendo as inclinagdes estéticas do publico (NELSON, 2008).
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Cristianismo, podem ser desenvolvidas na mesma residéncia de acordo com as
inclinagoes das diferentes geragdes. Genilda Mello (2002, p. 66), no mesmo

sentido, afirma que

[...] o chefe da familia, geralmente o pai, seguidor do budismo,
nao impedia que os filhos se envolvessem com o catolicismo,
desde que respeitassem os sagrados deveres familiares. Assim, o
chefe da familia concebia o budismo, essencialmente como
religiao da familia, enquanto que o catolicismo era concebido
como uma crenga individual. Assim, as duas religides eram
concebidas em dimensoes diferentes.

Ambas as religioes desempenham papeis mais ou menos especificos. Isso
nao € estranho a historia religiosa japonesa, na medida em que, como afirmado,
os butsudan podem também compartilhar o espago com os altares xintoistas, os
kamidana. Nao é impossivel que, em alguns casos, tenha havido a convergéncia
entre butsudan, kamidana e objetos catdlicos a0 mesmo tempo, sem maiores
traumas para os praticantes, embora isso nao se aplique a familia de Harumi. Os
proprios monges budistas, como Geny(i Katata, a frente atualmente do Nishi
Honganji, enfatizam esse transito religioso sem maiores preocupacdes (ANDRE,
2014), o que é uma caracteristica da comunidade nipo-brasileira nao apenas em
Londrina, mas em diferentes regides do Brasil. No entanto, embora os
deslocamentos religiosos nao incomodem os praticantes nipo-brasileiros,
Harumi atenta para o fato de que alguns conhecidos seus sofreram criticas por
parte de padres e outras autoridades cristas por realizarem o culto budista em
suas residéncias (ANDRE, 2016).

Em alguns casos, porém, o transito religioso é¢ mais acentuado, de forma
que se torna uma convergeéncia sincrética manifesta no préprio butsudan. Estela
afirma que, na década de 1960, viu um oratorio budista em Londrina no qual,
além dos elementos mais ou menos tradicionais, havia também a imagem da
Virgem (ANDRE, 2015a). Outro entrevistado foi Nobuyoshi Kawasaki (ANDRE,

2008), imigrante que chegou ao Brasil no pds-guerra, tendo sido soldado durante

466

—
| —



Religare, ISSN: 19826605, v.13, n.2, dezembro de 2016, p.445-479.

a Segunda Guerra Mundial. Atualmente, ele leciona aulas de lingua japonesa em
sua residéncia. Kawasaki possui um butsudan nao sincrético em sua residéncia,
mas afirma ser catdlico e frequentar a Igreja Imaculada Conceigao, que, alias, foi
fundada por nipo-brasileiros, possuindo, em sua fachada, o nome do local escrito
em japonés, 1 ¥ 382t 4 . Em certas regides paulistas, Maeyama
(1967) afirma ter visto butsudan sincréticos cujas figuras catdlicas haviam passado
pelo Nyukon Shiki, o rito de infusao do ancestral geralmente executado em
relagao aos ihai. Pode-se perceber, portanto, um movimento de “budiza¢ao” do
Cristianismo, principalmente entre a primeira geragao.

Uma das chaves para explicar esses transitos e convergéncias diz respeito
a presenga da Igreja Catdlica entre nipo-brasileiros, havendo um projeto de
conversao do “paganismo” niponico. Padres como Lourengco Hubbauer,
Domingos Chohachi Nakamura, Emilio Kircher e Agostinho Utsch, na década de
1920, haviam empreendido esfor¢os no sentido de converter japoneses e
descendentes em diferentes regides do Estado de Sao Paulo (YOKOYAMA, 1998).
Esse movimento se estendeu para a regiao Norte do Parand, como as cidades de
Maringd e Londrina, principalmente a partir da segunda metade do século XX.
Em territério londrinense, o Bispo da Diocese de Londrina nos anos 1960, Dom
Geraldo Fernandes, convidou dois padres japoneses, Katsumi Miyamoto e Haruo
Sasaki, para iniciar o trabalho missiondrio entre nipo-brasileiros, utilizando,
principalmente, da lingua japonesa para o projeto de conversao. Em 1961, foi
fundada a citada Igreja Imaculada Conceicao, construida a partir dos esforcos da
comunidade japonesa, tendo sido a mae de Estela, Tokiko/Teresa, uma das
protagonistas no sentido de mobilizar os nipo-brasileiros e angariar recursos
(MELLO, 2002; ANDRE, 2015a). Chegou mesmo a ser estruturada uma igreja
para a conversao nipdnica na zona rural de Londrina nas décadas de 1960 e 1970,
atualmente conhecida como Emaus e utilizada como local de retiro espiritual,
malgrado tenha perdido seu carater étnico (ANDRE, 2015a).

E importante ressaltar que o sentido da palavra “conversio” pode variar

significativamente de acordo com a geracao em foco. Como enfatiza Andrea
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Tomita (2005), converter-se nao significa necessariamente abandonar as
estruturas religiosas anteriores, de forma que o Catolicismo passa a ser
apropriado pelo individuo a partir de uma matriz, por exemplo, Budista
aprendida por meio do habitus. Isso € particularmente valido para a primeira
geragao, que nao via conflitos entre o Budismo e o Cristianismo, seja tolerando
praticas cristas no seio da familia, seja sincretizando-as no préprio butsudan.
Disso resulta a citada budizacao do Catolicismo. Para a segunda geragao, todavia,
cujos membros, de forma geral, possuem dominio da lingua portuguesa e sao
brasileiros do ponto de vista civil (tendo em vista o principio legal dos jus solis),
o Cristianismo pode ter se tornado a religiao matriz, a partir da qual o Budismo
seria visto como o conjunto de hdbitos exdticos dos pais, dai resultando, no
maximo, uma cristianizagao do Budismo. Isso pode se manifestar, como visto, na
utilizagao dos butsudan apenas em datas comemorativas, como o dia dos pais ou,
o que € mais sintomatico, o Finados.

O transito religioso constitui, também, uma das principais explicagdes
para um fendmeno que ocorre especificamente entre japoneses e descendentes
no Brasil: o processo de cemiterizagao dos butsudan. No Japao, por mais que
ocorram ritos mortuarios no cemitério, o oratdrio budista é um artefato utilizado
nas residéncias. Na principal necropole de Londrina, o Cemitério Sao Pedro,
fundado em 1932, realizei um levantamento fotografico em 2007 das sepulturas
de nipo-brasileiros: num total de 933 timulos, 64 apresentavam elementos que
sugeriam a cemiterizagao do culto aos ancestrais. Destes, a maioria era composta
por capelas que comportavam artefatos como butsudan, ihai e oferendas. 40 deles,
por sua vez, possuiam convergéncias entre objetos budistas e cristdos,
principalmente cruzes, imagens de Jesus e da Virgem, em especial Nossa Senhora
Aparecida, entidade negra e considerada padroeira do Brasil desde a década de
1930 (LENHARO, 1986). Alguns timulos mais simples possuiam oferendas como
agua e frutas, sugerindo que, independentemente dos artefatos em questao, a
pratica do culto aos ancestrais teria sido levada ao cemitério. Por fim, apenas

algumas sepulturas apresentavam tragos especificamente budistas, remetendo a
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aspectos de escolas especificas, como o Nenbutsu (a principal recitagao das

escolas de Terra Pura) e o Daimoku.

Imagem 3

Butsudan, ihai e crucifixo no tiumulo A. 1936-2003.
Fotografia de Richard Gongalves André. Cemitério Sao Pedro!'.
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Sinos no timulo A. 1936-2003.

Fotografia de Richard Gongalves André. Cemitério Sao Pedro.

Imagem 5

11 Tendo em vista que nao € possivel saber o periodo de construcao ou alteracao do timulo, foi
mantida a data, na legenda, do primeiro e do tltimo sepultamento. Por questdes éticas, a familia
a qual a sepultura pertence nao foi identificada, mantendo-se apenas a denominagao “timulo A”.
Quaisquer elementos que permitam a identificagao foram propositalmente obliterados.
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Estatua de Nossa Senhora Aparecida no tamulo A. 1936-2003.
Fotografia de Richard Gongalves André. Cemitério Sao Pedro.

Considerando a quantidade bastante significativa de sepulturas
fotografadas, foi selecionada apenas uma amostra que se considera emblematica
em relagao aos jazigos sincréticos no Cemitério Sao Pedro, no caso o timulo A,
representado nas imagens 3, 4 e 5. E dificil saber se o caréter sincrético da
sepultura em questdo ja se encontrava no butsudan quando situado na residéncia
da familia ou se o fendmeno se constituiu quando de sua cemiterizacdao. Além
disso, € preciso ressaltar que a sepultura em foco ndo representa apenas a
perspectiva religiosa da unidade familiar de maneira coesa, mas, antes, as
inclinacdes de diferentes individuos. No entanto, 0 monumento mortuario como
um todo nao deixa de ser impressionante. Na imagem 3, verifica-se o butsudan
possuindo cinco ihai e, logo abaixo, os aparatos relacionados ao butsugu. Nao ha
gohonzon, nao sendo possivel, no caso, identificar a qual escola o oratorio remete.
Logo acima do butsudan, encontra-se Cristo crucificado. Na imagem 4, observa-
se mais um elemento do butsugu, o sino utilizado para a abertura e a finalizagao
do tempo sagrado. Na imagem 5, por fim, verifica-se uma pequena estatua de
Nossa Senhora Aparecida, figurada com pele negra, manto azul, sustentada por

um anjo, sob o qual se encontra uma pequena bandeira do Brasil.
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O primeiro elemento importante em relagao ao timulo A é o proprio local
em que os aparatos relacionados ao culto mortudrio estao inseridos, isto €, uma
sepultura. Praticamente todos os elementos inerentes ao butsudan encontram-se
presentes, com excecao do gohonzon. Isso nao necessariamente pode ser
considerado uma corruptela das praticas originais, na medida em que se insere
no principio da flexibilidade criativa necessaria para a manutengao de certas
tradigoes religiosas. Como visto, no proprio Japao houve uma progressiva
mortuarizagao e ancestralizacdo da reveréncia doméstica budista, de forma que
o butsudan apropriou-se de elementos de diferentes temporalidades, como o ihai
no século XIII e a fotografia no XIX. Portanto, o processo de cemiterizag¢ao, por
mais que seja especificamente uma pratica realizada por nipo-brasileiros, deve
ser interpretado como indicio de um fendmeno dinamico. O proprio sincretismo
presente no timulo A insere-se na mesma logica. Mais que a figura de Cristo, as
representacoes de Maria sao recorrentemente utilizadas. Aqui, a presenca de
Nossa Senhora Aparecida é emblematica, tratando-se, como afirmado, de uma
entidade negra que, considerada padroeira do Brasil pela comunidade catolica,
habita um timulo com indicios budistas. Os budas e os ancestrais se encontram
com o Cristo e a Virgem, congregando duas religides que, por sua vez,
apropriaram-se de inumeros repertorios religiosos ao longo de sua histdria.

Um dos elementos importantes para explicar o processo de cemiterizacao
do culto aos ancestrais relaciona-se ao progressivo falecimento dos japoneses de
primeira geragao. Como visto, esses individuos desenvolviam praticas
domésticas budistas independentemente da presenca de um background religioso
institucional, baseando-se apenas num habitus aprendido no proprio Japao.
Mesmo ap0s a institucionalizagao das diferentes escolas budistas no Brasil, o que
passou a acontecer a partir da década de 1950 (USARSKI, 2002; MAEYAMA,
1973), inclusive em Londrina com o Templo Nishi Honganji, o Budismo japonés
tem permanecido demasiadamente étnico, possuindo, em sua maioria, adeptos
nipo-brasileiros. Os ritos, em sua maioria, sao executados em lingua japonesa, o

que dificulta o acesso daqueles que desconhecem o japonés, nisso incluindo
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descendentes de segunda e terceira geragdo. Sueli (ANDRE, 2016), que pertence
a terceira geragao, afirma que, quando pequena, ndo sentia atragao no tocante ao
Templo Nishi Honganji, na medida em que as cerimonias eram ministradas em
japonés, sendo, portanto, incompreensiveis (lembrando que a entrevistada
frequenta, atualmente, a Igreja Catolica Rainha dos Apostolos). Portanto, parece
haver uma correlagao diretamente proporcional entre o dominio da lingua
japonesa e a manutencao das religides niponicas, o que € corroborado pelas
estatisticas levantadas por Teiti Suzuki (1969) no final da década de 1960. Diante
desse quadro, com o falecimento dos japoneses de primeira geracdo, a
perpetuacao das praticas budistas, incluindo-se o culto aos ancestrais, tem sido
dificultada em relagao as demais geragoes, que tém passado a ver com estranheza
a religiosidade dos pais e dos avds.

Caso significativo é do fotdgrafo da Folha de Londrina (atualmente, o
principal periddico da cidade) Saulo Haruo Ohara, que pertence a terceira
geracio de japoneses, também entrevistado ao longo da pesquisa (ANDRE,
2015b). Ele é neto de Haruo Ohara, um dos fotdgrafos mais renomados da regido,
tendo sua produgao reconhecimento nacional e internacional (LOSNAK; IVANO,
2003). A familia Ohara, inclusive, foi uma das primeiras compradoras de lotes
fundidrios da Companhia de Terras Norte do Parand logo no final da década de
1920. Enquanto vivo, Haruo, o avd, possuia trés kamidana e um pequeno butsudan.
O interessante é que, no interior de um dos oratdrios xintoistas, havia vinte e
quatro ihai, presumivelmente de membros familiares falecidos no Brasil e,
também, no proprio Japao. Apds o falecimento de Haruo em 1999, a familia nao
sabia o que fazer com os oratdrios, uma vez que o habitus da primeira geragao
ndo havia sido legado para as demais, conforme sugerido logo acima (ANDRE,

2015). O relato de Saulo ¢ bastante emblematico nesse sentido:

[...] o meu avd faleceu em 99, ele foi o ultimo nome [inserido no
kamidana], acho que talvez, por ele ser mais velho, por ser o
guardido desses oratorios, mas, com o falecimento dele, ele foi o
primeiro a falecer dos irmaos, eram seis, [...] nenhum dos irmaos
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pegou [os oratdrios]. [...] SO que dai, meu avo faleceu, nao tinha
ninguém pra cuidar, ninguém entendia, porque isso nao foi
passado pra gente. E dai o meu tio Ciro, que foi o que se
preocupou muito com isso, ele foi atras de informagao pra saber
0 que que eu posso fazer com esses oratdrios, né? Porque, com o
falecimento do pai dele, meu avo, e o desconhecimento total, né?
Ele foi atras de informacao de templos aqui de Londrina, xinto.
Dai nao existe xintd em Londrina. Existem os budistas, s6 os
budistas. Dai o meu tio foi atras, conversou com todo mundo, e
chegou a conclusao de que o melhor lugar que tinha pra colocar
na verdade seria a capela, no cemitério, aqui no Sao Pedro
(ANDRE, 2015b, p. 9 e 10).

Embora a énfase de Saulo seja sobre os oratorios xintoistas, o caso €
pertinente por vdrias razdes. Em primeiro lugar, os artefatos dos butsudan e dos
kamidana encontravam-se bastante sincretizados nos relicarios dos Ohara, sendo
impossivel distingui-los com clareza. Além disso, a nao reconstrucao do habitus
fica muito clara no relato de Saulo, enfatizando que “[...] ndo tinha ninguém pra
cuidar, ninguém entendia, porque isso nao foi passado pra gente. [...]”. Isso levou
a cemiterizagao dos objetos em questdo na capela familiar situada no Cemitério
Sao Pedro. Porém, ha um elemento atipico na experiéncia de Saulo: apos cerca de
quinze anos, os oratdrios encontravam-se em estado de conservagao precario,
sendo devorados por formigas. Percebendo a situagdo, Saulo levou-os
novamente para a casa de seus pais, procedendo ao trabalho de restauracao, na
medido em que isso seria, de acordo com seu relato, parte de sua identidade
japonesa (ANDRE, 2015b).

Entretanto, de forma geral, os oratérios levados por familias nipo-
brasileiras para os cemitérios tém sido consumidos pela acao do tempo. Alids,
quando ndo inseridos em sepulturas, os butsudan podem encontrar diferentes
fins: a doagao para museus (como € o caso do oratorio de Kurakichi, doado para
o Museu Agricola Japonés em Rolandia), a venda para moéveis usados, o lixo
comum ou a incineragao particular ou em templos budistas. O monge a frente do
Templo Nishi Honganji, Katata, afirma que algumas familias o procuram com o

intuito de desfazer-se dos butsudan, mas tém receio de fazé-lo de forma
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inapropriada. A recomendac¢do do monge tem sido de que os objetos sejam
queimados. Quando as familias nao o fazem de forma particular, algumas
deixam os oratdrios no templo para esse fim. Alids, hd mesmo videos disponiveis
no Youtube com a gravagao de alguns butsudan em chamas, embora sejam casos
norte-americanos (BUTSUDAN BURNING 6, s.d.).

Malgrado a incineragao dos butsudan nao seja incomum mesmo no Japao,
na medida em que, como afirmado, os oratorios podem morrer e passar pelos
procedimentos finebres para a aquisi¢do de novos relicarios vivos, no caso
brasileiro o descarte tem marcado o fim do culto aos ancestrais para algumas
familias. Os motivos podem variar infinitamente, desde a perda do habitus
religioso doméstico a conversao dos usudrios para outras religides, nas quais os
objetos passam a constituir formas de paganismo. Isso é sugerido por Harumi
quando cita o caso de conhecidos convertidos para diferentes vertentes cristas,
cujos sacerdotes condenam o uso dos butsudan (ANDRE, 2016). Embora tenha
sido proposto, aqui, o conceito de flexibilidade criativa, é necessario, também,
reconhecer seus limites quando determinada pratica desaparece em razao da
falta de condicdes inovadoras para permitir sua reproducao social. Os cemitérios
podem comportar, ainda, certo culto aos ancestrais, principalmente em datas
comemorativas no Ocidente, como o Finados (ANDRE, 2011b). As frutas
colocadas sobre sepulturas comuns de nipo-brasileiros no Cemitério Sao Pedro
podem sugerir uma transferéncia do culto aos ancestrais da casa para os
cemitérios. No entanto, a incineracdao e o descarte em lixos comuns parecem
demarcar o fim das praticas mortudrias budistas para certas familias, que

carecem dos saberes necessarios para a manutencao do culto a ancestralidade.

Consideracoes finais

Como visto ao longo do artigo, o culto aos ancestrais nao pode ser
compreendido como tradicao estatica diacronicamente. No préprio Japao, desde

0s primeiros oratorios budistas nos séculos VII e VIII d.C., cuja existéncia é
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sugerida por fontes textuais e arqueoldgicas, foram apropriados diferentes
elementos historicamente, como os ihai no século XIII e as fotografias no XIX. A
mortuarizagao e a ancestralizagdo do Budismo, que nao existiam claramente nas
vertentes indianas como o Theravada, ocorreu lenta e progressivamente na
cultura japonesa, a ponto dos monges terem se tornado os responsaveis por
exceléncia pela realizagdo dos ritos mortuarios, especialmente apds a
consolidagao do Dharma como religidao de Estado no século XVII. A partir de
entdo, todas as familias foram obrigadas a possuir butsudan em suas residéncias,
filiando-se aos templos locais.

A disseminagao do Budismo japonés no Ocidente ndo interrompeu o
processo de ressignificacao do culto mortuario. A flexibilidade dindmica que tem
marcado sua existéncia, permitindo sua reconstru¢ao ao longo do tempo,
também tem operado no Brasil. Em Londrina, cidade de significativa presenca
niponica desde o final da década de 1920 (embora sua municipalizagao tenha
ocorrido apenas em 1934), as praticas em torno do butsudan existiam desde antes
da institucionalizagdo do Budismo na década de 1950. Mesmo fora de um
contexto religioso hegemonicamente estabelecido, o habitus dos japoneses de
primeira geragao permitiu a reconstrugao do culto aos ancestrais em territorio
londrinense. Isso se manifestou, inclusive, tanto nos butsudan de familias
plurirreligiosas, compartilhando do Budismo doméstico e do Cristianismo ao
mesmo tempo, quando nos oratorios sincréticos, nos quais os ancestrais dividem
espago com figuras como o Cristo e a Virgem.

Todavia, mesmo ap0s a institucionaliza¢ao do Budismo, os templos, com
algumas excecdes, tém permanecido demasiadamente étnicos e voltados para a
comunidade nipo-brasileira. O habitus para a realizagao do culto aos ancestrais
em torno do butsudan tem ficado circunscrito aos japoneses de primeira geragao,
que tiveram a sua base de formacao no Japao, sendo falantes fluentes da lingua,
de forma que esses saberes religiosos ndao tém sido legados as demais geragao.
Os filhos e netos, brasileiros do ponto de vista civil e, geralmente, tendo pouco

ou nenhum dominio da lingua japonesa, tém passado a frequentar outras
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institui¢coes religiosas, sobretudo cristds e, mais particularmente, catolicas,
embora nao se possa ignorar outros possiveis vinculos. Com isso, as praticas
religiosas dos pais e dos avos, especialmente em torno de oratdrios como os
butsudan e os kamidana, tém sido vistas com certa estranheza e mesmo exotismo
pelos descendentes.

Em razao do progressivo falecimento das geragbes mais antigas,
considerando o distanciamento cultural dos filhos e netos, os artefatos de culto
aos ancestrais tétm mudado de lugar. Alguns tém sido deslocados para os
cemitérios, de forma que as familias podem manter, ainda, alguma reveréncia a
ancestralidade, embora em tempos diferenciados da rotina doméstica, como o
Finados. Trata-se, portanto, de um deslocamento que implica ressignificagao do
espago e do tempo de ordem sagrada. Outros oratdrios, por outro lado, tém
encontrado variado destino, como a doagao para os museus, o lixo comum ou a
incineracdo realizada pelos usudrios ou pelos monges budistas. Isso parece
demarcar os limites da flexibilidade criativa, ndo havendo, para certas familias,
condicOes suficientes para a reconstru¢ao do culto aos ancestrais ao longo do
tempo. Assim como os oratorios sdao seres vivos para o Budismo nipdnico, no

caso em questao eles passam a morrer, sem a possibilidade de renascimento.
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