Junio 2008

o RSO g
http://www.culturayreligion.cl
Los albores de la Antropologia de la Muerte.
La muerte en los escritos de Tylor y Frazer

Miguel Angel Mansilla Agiiero*
Resumen

A pesar de la superacion en los planteamientos de la llamada antropologia
evolucionista, en sus representantes Tylor y Frazer, sus descripciones y relatos sobre la
muerte, han sido corroboradas por estudios arqueoldgicos y etnoldgicos actuales. Esto autores
hacen una descripcion de la muerte, el morir y del cadaver, como algo caracteristicos de las
sociedades nomades, poblaciones migrantes y civilizaciones premodernas. Los espacios de
muerte estaban alrededor de la misma familia indigena en donde se producian los decesos.
Estos autores plantean una transmutacion de los muertos; la muerte sedente; el culto a los
muertos; y la muerte itineral. En estas concepciones de la muerte, todavia no existen espacios
mortuorios paradisiacos, como promesa compensadora. La metodologia empleada, para este
trabajo, es el analisis de los textos, referente a la muerte, plateado por los autores.

Palabras Claves: Muerte, Muerto, Cadaver.

Abstract

In spite of the overcoming in the expositions of the so called evolutionary
anthropology, in his representatives Tylor and Frazer, his descriptions and statements on the
death, they have been corroborated by archaeological and ethnological current studies. This
authors make a description of the death, die and of the corpse, as something typical of the
societies nomades, populations migrantes and civilizations premodernas. The spaces of death
were about the same indigenous family where the deceases were taking place. These authors
raise a transmutation of the dead men; the death sedate you; the worship to the dead men; and
the death itineral. In these conceptions of the death, still there do not exist mortuary paradisiac
spaces, as compensating promise. The used methodology, for this work, is the analysis of the
texts, relating to the death, silvered by the authors.

Key words: Death, Dead, Corpse.
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Introduccion

La idea de Antropologia de la Muerte, recuerda al texto de Thomas (1983). Sin
embargo como disciplina esta en los mismos inicios de la Antropologia, conocida como
“antropologia evolucionista”. Las caracteristicas que detenta, esta antropologia, es una serie
de premisas asumidas: es la heredera directa del evolucionismo socioldgico y bioldgico; son
universalista; utiliza un método comparativo; busca los origenes de las instituciones y
creencias culturales; y los representantes de esta antropologia se caracterizan por no visitar
aquellas sociedades vivas de las que a veces hablan. Con el tiempo se les otorg0 el calificativo
de antropologos de sillon; aunque obtuvieron sobrenombres mas ofensivos, como
“especialistas de poltrona”, “etnografos librescos” o “topos de museo” (Cardenas 2005: 155-
159). A esto Harris (1978: 120,179), sefiala que cayeron en el determinismo racial,
intelectualistas y eclécticos. Entre los autores mas relevantes encontramos a Morgan (1818-
1881) Tylor (1832-1917 y Frazer (1854-1941). S6lo nos remitiremos a los dos ultimos
autores.

Tylor (1912: 27) clasifica la vida humana en tres estados: salvaje, barbaro y civilizado.
Este ha sido un autor muy criticado, a pesar que en su época sus obras fueron traducidas a
varios idiomas y continuamente reeditadas hasta 1920. Sus libros Culturas Primitivas y
Antropologia, siguen ejerciendo influencia para el estudio de las religiones comparadas. Pero
se le quita toda relevancia, incluso su concepto de cultura, por carecer de elementos actuales
como: integracion funcional, relatividad cultural, historicidad significativa y determinismo del
comportamiento. Segun esta concepcion, Tylor tiene poco que decir a la Antropologia de hoy,
incluso para los estudios religiosos como el animismo? (Stocking 1977: 548).

Frazer (1942; 2006), describe que la humanidad ha pasado por tres etapas: la magia, la
religion y la ciencia. Su obra més conocida es La Rama Dorada®. Aunque Frazer simplificaba
excesivamente los problemas del pensamiento simbdélico que tales creencias presentan, hoy en
dia los antropdlogos contintian utilizando sus distinciones teniendo cierto valor taxonémico
elemental. Subray6 exageradamente el papel desempefiado por el razonamiento consciente en
las creencias religiosas magicas y cred un hombre primitivo cuyas ambiciones intelectuales y
procesos mentales eran los de un erudito como él. Su importancia no depende en ultimo
sentido de sus teorias antropoldgicas. Lo que hizo fue introducir un método comparativo en
el estudio de las instituciones humanas. Su obra fue un poderoso disolvente de los prejucios
de su época. Sin ella, la lucha por la introduccién del conocimiento antropolégico en la vida
publica y académica hubiera sido mas larga y dificil. En un sentido esencial, Frazer hizo
posible la antropologia moderna (Liendhardt. 1977:28-29).

A pesar de lo superado que puedan estar estos autores, es innegable que forman parte
de los inicios de la Antropologia de la muerte. Ellos trabajaron con las herramientas

2 A pesar de lo denostado que esté Tylor como antropélogo, entre otras cosas podemos destacar, es que, él sostenfa que todos los seres
humanos tenian un potencial intelectual similar. Rechazaba la idea, com(n en su época, de que las sociedades primitivas contemporaneas
habian degenerado después de un origen biblico comin. Como base para demostrarlo utiliz6 lo que llam6 “la doctrina de las
supervivencias”. Estas eran aspectos obsoletos o arcaicos de la cultura, preservados de una etapa de la evolucién a otra. Eran fésiles
culturales vivientes que podian arrojar claves del pasado y que demostraban que las etapas contemporaneas de cultura debian haber
evolucionado de otras més antiguas (Barfiel 2000: 525). Este mismo pensamiento compartia Frazer, seguramente influido por Tylor. Pero
ademas de ello Frazer, habia develado el salvajismo que subyacia a la veta de la civilizacion.

% Frazer (2006), describe otros fendmenos vinculados a la muerte como: La tabuizacion de los nombres de los muertos; el sacrificio del hijo
del rey; la expulsiéon simbdlica de la muerte; el mito de Adonis y las victimas expiatorias. En teste trabajo sélo nos concentraremos
especificamente en dos libros: en Frazer “El totemismo™ y en Tylor “Antropologia”
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epistemoldgicas, tedricas, metodoldgicas y conceptuales existentes en su tiempo. Fueron
antropologos de su tiempo. Es posible que en un siglo mas adelante, el bagaje tedrico,
metodolégico, conceptual y tecnoldgico que hoy manejamos, sea igual de denostado®. Por ello
nos hemos puesto como objetivo revisar los trabajos de antropélogos clasicos y lo que éstos
han dicho sobre la muerte. Mas especificamente nuestro objetivo en este trabajo es revisar e
interpretar los tedricos de la Antropologia evolucionista en la representacion de Tylor y Frazer
y corroborar sus ideas con trabajos actuales. Las tematicas sobre la muerte se han tornado
relevantes® y resultan importante conocer que la Antropologia se ha interesado por esta
tematica, ya desde la segunda mitad del siglo XIX.

Asi en estos autores encontramos distintas descripciones de la muerte, del tratamiento
del cadaver y el destino posterrenal de los muertos: la transmutacion de los muertos; la
muerte sedente; el culto a los muertos; y la muerte itineral.

1. Transmutacion de los muertos

La transmutacion de los muertos significa que los muertos no viajan a ninguna parte,
se quedan aqui, pero vuelven en un nuevo ser, a través de dos procesos: la totemificacion y la
reencarnacion.

1.1. Totemificacion del muerto

La palabra tétems® es un término algonquino. Su verdadera significacion es: guardian
personal potencia tutelar que pertenece a un hombre tomado individualmente. Esta
representado a menudo en su medicina (paquete- fetiche) o pintado sobre sus vestidos o sus
objetos personales en forma de un retrato o de un simbolo. En ningun caso es hereditario o
genealdgico; no tiene nada que ver tampoco con la organizacion social de la tribu o del clan.
No hay ninguna relacion entre totem asi concebido y el fendmeno social del totemismo, tal
como se describe corrientemente. Generalmente el tétem se revela al individuo por una
visién, en el curso de la observancia del rito de pasaje de la segunda colina. Es un animal o
una planta escogido como protector y guia, a semejanza de un antepasado, con el cual se
instituye un lazo de parentesco, con todo derechos y deberes que eso comporta (Chevalier y
Gheerbrant 1986: 1010).

“En las ceremonias funerarias se somete al hombre a severas disciplinas, cuya tendencia
dominante es siempre el principio de la identificacién totémica. Creen los moquis descender de la
serpiente de cascabel, del oso y del corzo, del tabaco, el agua y la arena; después de la muerte,
esperan retomar los aspectos de sus totems en alguna de esas formas o elementos: serpientes de
cascabel, 0s0, corzo, etc”. (Frazer 1946: 57).

* Como el mismo Frazer (2006:798) lo dijo “en dltimo anélisis, la magia, religion y ciencia no son més que teorias del pensamiento, y asf
como la ciencia ha desplazado a sus predecesoras, asi también puede reemplazarla mas tarde otra hip6tesis mas perfecta, quiza algin modo
totalmente diferente de considerar los fendmenos, de fijar sombras de | apantalla, que esta generacién no podremos ni siquiera imaginar. El
avance del conocimiento es una progresion infinita hacia una meta en constante alejamiento. Grandes cosas resultaran en este proseguir
continuo, aunque nosotros no lo aprovechemos. Estrellas mas brillantes que las que hay sobre nosotros se elevaran sobre el algun viajero del
futuro, algin Ulises ilustre de las regiones del pensamiento™.

® En Chile, muchas personas y familias enteras, van a cenar a los cementerios junto a sus familiares muertos en afio nuevo. El cementerio ha
dejado de ser ese lugar espectral y terrorifico, es mas bien una vez mas, el dormitorio o la otra pieza de la casa donde habita la “otra familia”.
En Santiago de Chile, existe un restaurante donde todos esta vinculado a la muerte y lo cadavérico: el color negro, los vasos son como
cabezas cadavéricas y las indumentarias estan mezcladas con iméagenes calavéricas. Hoy cuando la eutanasia, la legalizacion del aborto, el
aumento de los suicidios y los homicidios. El femicio un fenémeno mediatico en aumento. El aumento de las canonizaciones de los muertos
por parte de los religiosos y ejércitos. La reaparicion de los “chivos expiatorios”, sujetos a quienes se les transfiere el mal, principalmente a
través de los grupos neonazis, quienes persiguen a las prostitutas, homosexuales, “pelolais” , que es mas bien una muerte a los pobres de la
calle. El realce de la adoracion a “San la Muerte” en Argentina (Calzado 2006); en México (Palma 2006); la declaracion de la UNESCO en
el 2003, como Patrimonio Intangible de la Humanidad a la Festividad de Todos los Santos, Fieles Difuntos y su altar de muerto en México
(Malvado 2006); la celebracién de Haollowen como festividad infantil, etc.

® El totemismo ha sido trabajado por distintos autores (Durkheim 1992; Malinowski 1970 y 1974; Levi- Satrauss 1997).
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En la tribu de los indios putuatmis, Gnicamente el clan Nieve practicaba la cremacion. Pensaban
que los cuerpos retornaban a sus ancestros, a la nieve en los aires. De ahi que los cremasen y no
los sepultasen bajo la tierra’. Uno de sus muertos fue sepultado y el clan debi6 sufrir gravisimas
consecuencias. Tuvieron ese afio un invierno frio y largo, la nieve cay6 tan abundante que hizo
pensar que la primavera no reapareceria mas. Hallabanse en ese embarazoso trance, cuando se les
ocurrié exhumar el cadaver y ello basto para que cesara de nevar subitamente, reapareciendo una
primavera tan dulce y sonriente como jamas se habia visto (Frazer 1946: 59).

La cremacién es proceso hacia el cadaver mas avanzado, que el abandono o la
ingestion, implica una liberacion répida del alma sobre el cuerpo hacia el aire. La cremacion
es producto también de la tabuizacion de los nombre del muerto (Frazer 2006). Rusell (1975.
Citado por Olivero 2006: 57) sefiala que existia la costumbre de quemar junto al cadaver
todas sus pertenencias, ademas de la estricta prohibicién para quienes le sobrevivian de
pronunciar su nombre. Ruz (2005:243), menciona que este temor o tabu fue caracteristicos de
los indigenas de Tierras del Fuego, Patagonia, el Gran Chaco, el Perd amazoénico y los
goajiros de Colombia®.

Los omahuas espaldas negras, luego de pintar la cara de sus muertos con el blasén del clan, los
envuelven con una piel de bifalo, diciéndoles: “retorna a los bufalos, tus antepasados, relinete con
ellos. Tus cuatro almas van a los cuatro vientos. Se fuerte”. Los omahas bufalos del clan Hanga,
los despedian asi: “habéis venido de la morada de los animales, y a ella retornais ahora. No os
desviéis en vuestro camino”. Los omahas del clan Anta usan como mortaja una piel de corzo
(estas tribus no tocan el anta macho, ni comen el corzo macho) (Frazer 1946: 58).

El totem esta presente en las distintas ceremonias, ya sea, de: nacimiento, transito
etareo, matrimonio y mortuorias. Como sea la creencia totémica permitié perpetuar algunas
especies de animales y plantas y, en preservacion de la flora y de la fauna de todos los paises
donde ha imperado.

1.1.1 Muertes expiatorias

Los tétems no solo son concebidos como protectores sino también se le concibe con
un poder expiatorio, donde la divinidad totémica es sacrificada por un familiar; la muerte del
totem es una ofrenda a la vida de su protegido.

Los nataranes del Paraguay llevan en su procesion los casuarios (Avestruz) muertos, el dia de la
celebracion del aniversario del fallecimiento del algln pariente. Es posible que el casuario sea un
simbolo del muerto, puesto que es el tdtem de los nataranes

Esta divinidad tiene el poder para morir asi como para volver de la muerte y resucitar. A
pesar de este poder sobre la muerte, no deja inmune a la tribu cuyo tétem es el busardo, su
muerte de igual manera genera tristeza. Aunque los muertos permanecen cerca de los vivos, sin

" Kirchoff (1943. Citado por Oliveros 2006:54), sefiala que la conveniencia con el fuego responde, también, a la preocupacién por
desaparecer las evidencias materiales del muerto, por esto el cadaver se llegé a incinerar, aunque la desaparicion de los restos no fuera total,
ya que perduraban las cenizas y algunos huesos. Se sabe que sus cenizas se ingerian para ser incorporadas al cuerpo de los vivos, con lo cual
hablamos de dos actividades conexas, dos actitudes dificiles de considerar como intelectualizadas o de alta cultura, por se contradictorias. Sin
embargo, éstas existieron desde los niveles mas silvestres del hombre y perduraron hasta la llegada de los europeos a América, incluso
subsisten evidencias arqueoldgicas y etnogréficas en las selvas amazdnicas de Brasil y Uruguay

8La tabuizacion del nombre del muerto, es una de las costumbres més rigidamente observada y exigidas entre los aborigenes australianos es
no pronunciar jamas el nombre de una persona fallecida, sea hombre o mujer; nombrar en voz alta al que ha terminado de vivir seria una
violacién brutal de sus prejucios mas sagrados y ellos se abstienen cuidadosamente de hacerlo. Los aborigenes de Victoria, muy raramente
hablan de sus muertos y cuando lo hacen no pronuncian el nombre, sino se refieren a ellos como: “el perdido” o “el pobre amigo que ya no
es”. Entre los tuagers, ellos temen el retorno del espiritu del muerto y hacen todo lo que pueden para evitarlo, levantando el campamento,
dejando para siempre de pronunciar su nombre y evitando todo lo que pudieran considerarse como una evocacion o llamamiento de su alma
(Frazer 2006: 299). Esto no tienen que ver s6lo con el dolor que causa el recuerdo del muerto, sino también por el temor de su poder
incontrolable.
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embargo igual existe un abismo espacial y temporal entre el “pais de los vivos” y el “pais de
otros nuestros.

La muerte del busardo daba lugar, en California, a grandes manifestaciones de duelo. Se creia que
resucitaba todas las veces que le daban muerte. Unos indigenas realizaron un viaje al “Pais de los
Espiritus”, que denominaban el “Pais de los otros nuestros”, y regresaron cuatro dias después, con
una canasta repleta de tortugas. Un nativo lo visitd entonces, con de estas tortuguitas, y le oyo
decir con ternura: “jOh, mi pobre criatura querida! jPadre! jHijo! jTe habiamos perdido! ;Qué
parentesco me une ati? ;Eres mi tatarabuelito o mi tatarabuelita? jQuien puede saberlo!. A pesar
de tales demostraciones de tierno aprecio, ese mismo indigena dio muerte al dia siguiente a su
preciosa tortuguita, yendo a darle sepultura a orillas del rio, muy convencido de que desde alli
partiria sola a su eterna morada en las aguas negras, alla en el “Lago de los Muerto” (pp 72).

1.2. Reencarnacion de los muertos

Esta concepcion de la muerte nos da a entender que el espacio tribal es bastante
diverso y autosustentable, porque los vivos, cuando mueren no quieren ir a otro espacio que
no sea el mismo de los vivos. La idea es volver reencarnandose Yy renaciendo en un nuevo
ser, sea humano o sea animal, la idea es estar con los suyos, nuevamente. No son tribus muy
jerarquizadas donde existiera una casta que construya una ideologia de promesas
compensatorias en el mas allg, para los oprimidos.

No es contrario a su naturaleza que el espiritu del muerto entrar en un nuevo cuerpo y vivir de
nuevo a la tierra. En efecto, una de las creencias mas comunes en las razas inferiores es que las
almas de los antepasados muertos renacen en los nifios, idea con la que explican el parecido de
éstos con la familia del padre o de la madre. Los negros de Yoruba, por ejemplo, saludan al recién
nacido diciéndole: Tu has venido, y luego se ponen a decidir entre si a cual de los antepasados
pertenece el alma que ha vuelto. Sin embargo, no necesariamente el cuerpo que tome el
antepasado sea humano; puede ser un 0so, un chacal, 0 un pajaro, 0, como piensan los indios, vivir
dentro de una de esas inocente culebrillas que andan serpeando en las chozas, formando las
delicias del hogar, como antiguamente la formaron cuando eran personas, y recibiendo
amablemente el alimento dado por sus nietos. Tal es la sencilla forma en que aparece entre las
razas inferiores la nocion de la trasmigracion que en el brahmanismo y el budismo llego a
convertirse en una gran doctrina religiosa’ (Tylor 1912:409).

2.0 La muerte sedente

No se aprecia el destino de los muertos fuera de la tierra o del espacio tribal, no hay
una representacion castigadora de la muerte. La muerte simplemente es una vida sin el cuerpo
humano. Los muertos no se van a algun lugar en abstracto, se quedan. La concepcion de la
muerte sedente, en el sentido que los muertos se quedaban a vivir en la tribu, contribuia a dos
ritos con el cadaver: el abandono y la ingestion del cadaver.

2.1. El abandono del cadaver

® Ruz (2005:245), apoyandose en un sinn(imero estudios, sefiala que frecuentemente en América del Sur existi6 la creencia en la
reencarnacion, la que podia ocurrir en otros seres humanos- nifios. Pero frecuentemente en animales, y adn en troncos de arboles o nidos de
termes, esto Ultimo entre los apinayé, del grupo ge, de Brasil o el alma de una persona joven y robusta, entre los tehuelches. Los animales en
que podian trasmigrar las almas de los muertos eran sucesivamente pajaros, arafias y murciélagos, entre los indios del Gran Chaco
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La idea del abandono del cadaver'® implicaba que el trato con el difunto significaba
una exposicion del cuerpo muerto, es decir el poder disoluto del aire y del viento frente al
cadaver, por ello incluso se le abandona en los arboles o cerros.

En la religion barbara, ¢qué se supone que llega a ser el alma después de la muerte?. Muchas son
las contestaciones que se dan a esta pregunta, pero todas ellas convienen en que los espiritus
deben estar en alguna parte desde donde pueden venir a visitar a los vivos, especialmente de
noche. Algunas tribus dicen que el alma sigue rondando la choza donde vivié o que vaga cerca del
cementerio, que es a veces el punto de reunion de la gente de la aldea, a fin de que las almas de los
antepasados puedan mirarlos con carifio, como los ancianos sentados en los alrededores de las
villas cuidan de los nifios en sus juegos; o los espiritus volando a alguna region de los muertos en
las profundidades de las selvas, o en las cimas de las montafias o en las remotas islas sobre el mar,
o sobre las llanuras que estan encima del cielo o en las profundidades que estan debajo de la tierra,
donde el sol desciende por las noches (Tylor 1912: 408).

Esta concepcion de la muerte generaba una convivencia, solidaridad y reciprocidad
entre los muertos y los vivos. Frente a ello la muerte se representa como suefio, viaje
retornable o salida del alma de la prision del cuerpo. La muerte como salida momentéanea del
cuerpo por algun viaje del alma, hace que adn el cuerpo muerto se le siga alimentando en
espera del regreso del alma.

Los barbaro hablan con el cadaver, procuran despertarlo y hasta lo alimentan, y sélo cuando entra
en putrefaccion y tiene que ser sacado de entre los vivos, se persuaden de que la vida se ha ido
para nunca mas volver. ;Qué cosa es, pues, esta alma o esta vida que de este modo va y vuelve en
el suefio, en el sincope y en la muerte?. De modo muy natural infieren que el alma no muere en el
cuerpo, sino que continda viviendo después de abandonarlo; pues aunque un hombre pueda morir
y ser enterrado, su fantasma continda presentandose a los vivos en visiones y suefios (Tylor, 1912:
401).

2.2. Laingestion del cadaver

Antes del entierro como modalidad funebre, hubo otras experiencias frente al cadaver.
Al respecto Oliveros (2006: 52- 58), sefiala que el aire, el fuego y la ingestion del muerto
serian caracteristicos de grupos némades. A esto ultimo el autor, le llama la reintegracion de
la esencia, ya que, generalmente se crema el cadaver y luego las cenizas se comen. También
confirma la existencia de esta practica Ruz (2005:239), como algo muy comun entre los
indigenas de América del Sur. La ingestion de los restos humanos pulverizados,
frecuentemente previa cremacion o cocimiento, mezclado con chicha u otra bebida.

La ingestion del cadaver se puede entender también como necrofagia. Este fendmeno
estd presente en nuestra cultura pero como “antropofagia simbdlica”, es decir la idea de
comer el cuerpo (representado en el pan) y beber la sangre (representado por le vino) de
Cristo, como sinénimo de ingerir su divinidad. Ambos elementos, el cuerpo de Cristo
ingerido es sanador y la sangre de Cristo bebida es purificadora de las impurezas del alma.

10 Encontramos distintos tipos de actitudes hacia el cadaver segun las culturas: egipcios, hebreos, griegos, romanos y cristianos. Algo muy
diferente encontramos entre los Medos- Persas, quienes consideraban impuros a los cadaveres. Por lo cual los cadaveres eran abandonados en
zonas deshabitadas para que fueran devoradas por las fieras del campo. Creian que el alma del difunto habia conquistado la felicidad eterna
cuando el cuerpo habia sido devorado prontamente. No consideraban que la muerte fuera un mal, sino, por el contrario, es el medio para
pasar a una vida mejor y en virtud de esta creencia estaba prohibido lamentarse por la muerte de alguno. Las ceremonias flunebres
terminaban en un banquete que era una verdadera fiesta, porque se creia que las plegarias dirigidas a la divinidad por los sacerdotes habian
abierto al difunto las puertas de una nueva y feliz vida (DEHA.Tomo |1 1890: 419). Al respecto Oliveros (2006), sefiala que la muerte entre
los grupos némadas, producto de su asentamiento temporal adquirian actitudes muy distintas al entierro frente al cadaver. El ceremonial
fanebre iba de desde el simple y mas comdn abandono del cadaver hasta la colocacién del cadaver en petates o en lugares ex profesos. Alli se
desintegraban los restos hasta encontrar el fin biolégico y su incorporacion a la naturaleza. Hay testimonios de este tipo en Estados Unidos y
Canada, los cuales colocaban al muerto en plataformas altas de maderas y al cielo raso. Tenian como finalidad esperar que las aguilas u otras
aves de rapifia, pudieran engullir los despojos, para de esa manera ayudar a conducirlos hacia el Sol.
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Pero para el caso del catolicismo, con la doctrina de la transubstanciacion™, la antropofagia
simbolica se enfatiza més.

Los kurnais y los Manero comen los enemigos muertos; no comen los amigos muertos. En el
Golfo de Carpentaria ocurre a la inversa. Estos comen a sus amigos cuando han caido muerto en
una contienda; pero no a sus enemigos; comen también a sus hijos muertos. Ciertas tribus de
Victoria comen a sus parvulos, y les dan de comer a sus primogénitos para acrecentar sus fuerza.
En Nueva Gales del Sur, dicha costumbre da lugar a una ceremonia de caracter religioso.
Pretenden justificar estos barbaros actos de antropofagia, como es también el de comer a sus
propios padres ancianos, por un principio imperante en todas las comunidades totémicas, “de que
la vida no debe nunca extinguirse”. Hay una tribu en Victoria que se abstiene de comer a sus
enemigos, pero no tiene reparos en comer a sus padres. No es para satisfacer un apetito material,
dicen, sino testimoniar su pesar y respeto por sus muertos. Debe advertirse con todo, de que no
comen a sus padres, sino cuando éstos han muerto de muerte violenta (pp 119).

La ingestion cadavérica'® tiene dos procesos. El exocanibalismo son aquellos que
comen a sus enemigos en la guerra tiene que ver con la idea de absorber la fuerza y la valentia
de sus enemigos, por ello seguramente sélo comian a los lideres o valientes. Por otro lado,
encontramos el endocanibalismo, aquellos quienes comian s6lo a sus amigos, obedece a la
fuerza del afecto; la idea de llevar dentro al ser amado™. Por ello la muerte ha estado asociada
a otros fendbmenos cotidianos como el amor y el sexo. Amor y muerte han dado lugar a las
historia romanticas mas grandes de la historia.

Los dieris poseen reglas concretas para esta horrorosa costumbre. Admiten que la madre puede
comer a sus hijos, y que los hijos pueden comer a sus hijos, y que los hijos pueden comer a sus
madres; pero el padre no puede comer a sus hijos, ni los hijos a sus padres. Ello confirma la
opinién de Howitt en el sentido de que los dieris se encuentran todavia en el periodo de la
descendencia femenina en que el padre de diferente tribu carece de potestad sobre sus hijos
(Frazer 1946: 119).

El mismo autor hace referencia en que la ingestion cadavérica es mantener la vida,
con el traspaso de sangre de una parentela a otra. La sangre es sinénimo de vida, ya sea para
la resurreccion o el fortalecimiento de la propia vida.

La costumbre de comer los muertos tiene concomitancia con la embadurnarse mediante
substancias provenientes de los cadaveres en descomposicidn. Su objetivo es siempre conservar la

! a doctrina de la transubstanciacién afirma que en la Eucaristia la substancia en los elementos de pan y vino es cambiada en la substancia
verdadera del cuerpo y sangre de Cristo, aunque reteniendo los "accidentes” (propiedades de los elementos); es decir, la substancia del pan y
del vino es cambiada, pero no las propiedades o caracteristicas visibles. Fue hecho dogma esta doctrina en el Cuarto Concilio Laterano, en
el afio 1215, durante el pontificado de Inocente Il1. Esta doctrina era el resultado de las teologias de la Edad Media. El pan consagrado llega
a ser, segln esta doctrina, el mismo cuerpo verdadero de Cristo que naci6 de la virgen Maria que se sienta a la diestra de Dios (Catecismo
Tridentino). Aunque este tema comenzé a discutirse ya mediados del siglo noveno (acerca del afio 850) (Reeves 1952). Esta doctrina de la
transubstanciacion Frazer (2006:554- 560) le llama teofagia. También se ha encontrado entre los Aztecas y los arios de la India Antigua,
antes de la llegada del cristianismo. Entre los aztecas se hacia con pan de maiz y los arios con pan de arroz.

12 |_a necrofagia también lo encontramos entre los neozelandeses, que no tienen mas animal doméstico que el perro, despedazan al enemigo
en el campo de batalla, sin cuidarse de rematarle previamente; lo primero que devoran es el ojo izquierdo donde residia el alma del difunto.
Entre los australianos se observan, actualmente, rasgos horribles de canibalismos. Sturt ha visto a un indigena aplastar la cabeza, de una
pedrada, a un hijo suyo enfermo, asarlo y comerlo; el P.R. Salvado cuenta haber visto desenterrar los cadaveres recientes y devorarlos. Los
de la isla de Viti asan en el mismo lugar campo de batalla los enemigos muertos y ceban esclavos para matarlos y comerlos. En Asia y los
paises inmediatos se pueden encontrar hechos de canibalismo a poco tiempo de retroceder. El antiguo viajero Hind( cuenta que los
habitantes de Bhutan se comian el higado de sus enemigos; Herodoto refiere que los Masagetas y los Isedones mataban por compasion a los
ancianos, para librarles de los achaques y mortificaciones de la vejez, y después se los comian. Los Battas de Sumatra se comian a los
ancianos piadosamente y ceremoniosamente, a los adulteros y a los ladrones nocturnos (DEHA.Tomo 11 1890: 350).

¥ Existe otro fenémeno cercano es la idea de las expresiones vinculadas al “canibalismo sexual”. Esto tiene que ver con el vinculo entre sexo
y comida, comerse al ser amado y deseado, por ello las expresiones cotidianas se vincula al ser deseado con comidas, es decir vincular la
voracidad y la eroticidad; el acto de comer y la copulacion; el trabajo y la comida; las mujeres y delicias alimenticias. Encontramos un
sinnimero de metaforas, en Chile, vinculadas a la comida y la eroticidad: carnicas (pollo, filete); hortalizas (ajos, cebollas); liquidas (vino,
agua, gaseosas); moluscos (almejas), aderezos (pebre), masas (pan, fideos, queques), lacteos (leche, queso), etc. Asi los miembros corporales
que son tabues, las relaciones sexuales y “el otro” como atractivo o como rechazo, no se pueden decir abierta y explicitamente, por lo cual
son sustituidas por simbolos culturales significativos, principalmente los alimentos que son mas exquisitos y primorosos para lo magico.
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vida, que se cree encarnada en el cuerpo y en la sangre de los kinsmen del circulo de parentela... el
traspaso de la sangre equivale a un traspaso de vida de la parentela. Un rito fanebre australiano se
realiza sobre un cadaver en el que los parientes del difunto lo cubren con la sangre extraida de las
venas hasta taparlo enteramente. El bafio macabro lo reanima y lo fortalece, permitiéndole
resucitar en el “otro pais”. Algunos indigenas sudamericanos muelen los huesos de sus muertos, y
el polvo asi obtenido lo mezclan con un liquido que luego beben ( Frazer 1946:121).

La sangre simboliza todos los valores solidarios y se considera universalmente como el
vehiculo de la vida. Corresponde al calor vital y corporal, opuesto a la luz, que corresponde al
aliento y al espiritu (Chevalier y Gheerbrant 1986: 910).

Asi en estos relatos los autores nos presentan tres procesos hacia el cadaver el
abandono (aire); la cremacién (el fuego) y la necrofagia (canibalismo ritual)

3.0 El culto a los muertos

El enterramiento como un cuarto proceso sobre el cadaver (tierra), traerd a su vez el
temor a los muertos. El miedo que ésto vuelvan y no quieran o no puedan ir a los espacios
mortuorios socializado. Casirrer (2003: 130) dice que el culto a los muertos tiene como fin
congraciarse, para que no regresen a vengarse y en segundo lugar, mediante la ofrenda,
puedan sobrevivir en el otro mundo. Pero aln esto implica temor al muerto, es preferible que
se quedan alla, y no, que regresen molestos a vengarse. Si lo mantienen contentos, incluso
podran implorarles su ayuda.

Asi el sult dird que cuando un hombre muere, parte de su cuerpo una sombra humana que se
convierte en un espiritu de antepasado, o la viuda referird cdmo durante un suefio ha venido su
marido y la amenazado con matarla porque no cuidaba de sus hijos; o un hijo descubrira como el
espiritu de su padre se presenta ante él durante el suefio, y cémo las almas de los dos, la del muerto
y del vivo, han ido juntas a visitar distantes aldeas de su pais (Tylor 1912: 402).

En este espacio tribal donde permanecen los muertos mantienen todos sus sentidos y
facultades corpdreas, pero sin cuerpo. La unica funcion que no tienen es hablar, aunque si lo
pueden hacer en los suefios del vivo, pero oyen y escuchan las conversaciones y son
receptivos a todas las expresiones de los familiares vivos.

Créese que los muertos dondequiera que habitan conserva naturalmente su interés por los vivos, y
sus familias mantienen amable comunicacién con ellos. Asi en Norte América una mujer mandana
se pasa horas enteras conversando con su marido o hijo muerto a los espiritus de los parientes
muertos no sélo se les habla, sino que se los alimenta; las personas de la familia les ofrecen
cuando estan comiendo finezas de su propio plato, y una vez al afio celebraran la fiesta de los
difuntos, imaginando que las almas de los antecesores muertos muchas generaciones anteriores,
asisten al banquete, aunque invisibles, toman su parte en él. Estas ofrendas a los muertos no sélo
continuaron durante la vida barbara y salvaje, sino durante la mas elevada cultura, quedando ain
mas sus huellas en Europa (Tylor 1912: 410).

Como los muertos siguen manteniendo las mismas facultades que los vivos, pero con la
capacidad de ser incorpéreos, pueden ayudar en las dificultades que pasan sus familiares.
Aquellos mantienen sus habilidades paternales y maternales para ayudar, solo hay que
solicitarlo, aunque a veces sea con solicitud y clamor, ya que es posible que se hayan alejado
un tanto de la tribu.

En Guinea los negros que acostumbran a ofrecer alimento y bebida a las imagenes de sus

parientes muertos, acuden a éstos para que los auxilien en los trances dificiles de la vida; y en los
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tiempos de los montes o de los confines de las selvas a una multitud de hombres y mujeres,
llamando con piadosos y conmovedores gritos a los espiritus de su mayores ( Tylor 1912: 411).

La incorporeidad de los muertos le brinda al vivo la idea del poder de los muertos
sobre la naturaleza climatica y faunica e incluso manifiestar su malestar a los vivos con un
dafio fisico, concebido como disciplina para la memoria de los muertos.

Este culto a los antepasados no procede sélo del afecto a la familia, pues los espiritus de los
muertos son considerados como seres divinos y con poder para hacer el bien y el mal. El indio
norteamericano que reza a los espiritus de sus ascendientes para que le concedan buen tiempo o
suerte en la caza, si le ocurre caerse en el fuego creera haber sido descuidados el cumplimiento de
alguna promesas a los espiritu, y que estos lo han empujado castigarlos (Tylor 1912: 411).

AUn no hay espiritu suprahumanos ni seres celestiales, sino que los seres buenos y
malos son los mismo humanos que han muertos que siguen manteniendo sus facultades
humanas, pero ahora con la incorporeidad adquieren facultades superhumanas para hacer el
bien o el mal.

La idea de los barbaros de que los manes o espectros de sus muertos son seres poderosos y activos,
se desprende naturalmente de las nociones que tienen del alma. Pero esto requiere alguna
explicacién. Como observan que durante la vida el alma domina al cuerpo, creen asimismo que
después de la muerte, cuando aquella se convierte en espiritu, conserva su actividad y su poder.
Estos manes, que intervienen en los asuntos de los vivos, se llaman ordinariamente buenos, y
malos espiritus o demonios; en realidad los salvajes creen ordinariamente que los demonios que
los auxilian o los atormentan son almas de hombres muertos. Bueno o malvado, el hombre
conserva después de la muerte el caracter o condicién que tuvo en su vida mortal (Tylor 1912:
413).

Asi los guerreros muertos se transforman en una ejército invisible que los ayuda en
sus batallas, pero son impredecible en cuanto a su carécter, no se sabe si estan contentos o
disconformes, para ello se deben hacer un sinnimeros de ritos para su contentamiento y
lograr que sean excelentes colaboradores en las batallas contra el enemigo y no se
transformen en aliados de los enemigos, para manifestar su molestia con la tribus.

Un mismo hombre (muerto) puede ser un espiritu bueno para su amigos y malo para sus
enemigos, y aun puede ser unas veces benévolo y otra cruel para su propio pueblo: como cuando
los zulus piensan que las sombras de los guerreros muertos de su tribu estan entre ellos durante la
batalla, y los conducen a la victoria; pero si estos aliados espirituales estan ofendidos y los
abandonan, el combate tiene un final desastroso (Tylor 1912: 412).

Esta concepcion superpoderosa de los muertos, sefiala Tylor, no es sélo una
concepcion de las antiguas sociedades, sino que también en las civilizadas y modernas. Asi
aparece una idea mesianica de los muertos. Han sido tan poderosos y conquistadores en sus
vidas, que son capaces de conquistar el mismo poder de la muerte y volver a salvar a su
pueblo oprimido.

El entendimiento moderno ha perdido el sentido de este culto (el culto a los antepasados), por lo
cual se cree con frecuencia que la apoteosis de un emperador romano muerto ha sido s6lo un acto
de orgullo desmedido mientras que, en realidad, era la expresion de una idea al alcance de
cualquier barbaro, que la muerte todo gran jefe puede convertirse en gran divinidad. Los aldeanos
franceses acariciaron durante mucho tiempo esta misma supersticion respecto a Napoleon 1. creian
que éste vagaba aln errante alrededor de Francia, y que un dia volveria a ponerse de nuevo a su
frente (Tylor 1912: 411).

Los antepasados siguen ejerciendo su influencia sobre la vida cotidiana de los vivos, y
en mayor grado los que tuvieron un rango importante en el gobierno de la comunidad. Se le
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consideran todopoderosos, capaces de enviar desgracias si no les satisface el comportamiento
de sus descendientes, por lo que es preciso hacerles ofrendas, oraciones y demas ritos
propiciatorios. Aunque los antepasado no son dioses, su poderio es de temer, y como siguen
formando parte del conjunto social, un pacto los une con los vivos: ayudar a éstos a cambio
de ser venerados (Ruz 2005:272).

4.0 La muerte itineral

La muerte no era ni un castigo ni un premio, sélo un pasaje a otra vida. Implicaba
una supervivencia fisica del individuo, donde seguia haciendo las mismas labores que ejercid
en esta vida. La muerte itineral esta vinculada con los sacrificios y ofrendas. Esto esta
vinculado directamente con la importancia social del muerto.

Los sacrificios funerarios que en una forma u otra se celebraban ain en todos los puntos del globo,
nos dan la idea mas clara de como las religiones barbaras confundieron las almas de hombres,
animales y cosas. Los antiguos ritos funerarios, cuyas huellas quedan en los timulos sepulcrales
que se encuentran en nuestros cerros, con los esqueletos de los servidores yacentes alrededor del
jefe y las armas de bronce y brazalete de oro. En Europa, mucho después de que las esposas y los
esclavos dejasen de seguir a sus duefios cuando éstos morian, el caballo del guerrero eran
quemados solamente sobre su sepulcro y enterrado con él. Esto ha durado hasta 1781 en Treves,
donde un general llamado Federico Casimiro fue enterrado con arreglos a ritos del orden
teutdnico, siendo Inglaterra la conmovedora costumbre de llevar los caballos en los funerales de
los militares, el Gltimo resto que subsiste del antiguo sacrificio™ (Tylor 1912: 405).

Sin embargo el destino a otro paraje implicaba atravesar por lugares infernales,
escarpados y caliginosos y que tenian sus costos para atravesar a las distintas riveras. Frente a
ello la muerte como viaje, implicaba sepultarlo con los enseres indicados: vestimentas,
calzados, remiendos y dinero respectivo, viaticos para lograr llegar a la tierra destinada.

Otros vestigios de las antiguas ceremonias funerarias son la costumbre existente en las aldeas de
Alemania de poner zapatos en los pies de el calzado infernal con que los antiguos hombres del N.
iban provisto par la terrible jornada al otro mundo; y en otras partes ponen al cadaver una aguja y
un hilo para que cosa sus vestidos rotos, mientras que en toda Europa, en un velatorio irlandés por
ejemplo, vemos al muerto con una moneda en la mano par apagar con ella su pasaje (Tylor 1912;
405).

Frente a los viajes tan dificultosos y accidentados, es obvio que el muerto quiera
volver a la tribu; o bien los familiares no quieran que sus familiares enfrenten tales odiseas,
mas bien se quede en el lugar familiar. Frente a ello se hacen un sinnimero de ritos para
mantener al muerto en el espacio conocido y no necesite ir a otra tierra.

Viendo el respeto y el temor que los barbaros tienen a las almas de los muertos, entendemos el
cuidado que se toman por sus cuerpos, dejandoles la choza para morada, o0 momificando los
cadaveres y colocandolos encima de un tablado, o quemandolos en una canoa o tumulo para
conservar sus cenizas, si el pueblo usa la cremacion. Los enterramientos prehistoricos hallados en
Inglaterra, causan todavia admiracion por el trabajo que debid haber costado a los barbaros

14 Al muerto, sobre todo cuando era alguien importante, se le sepulta con sus Utiles, armas, atributos ceremoniales, comida, bebida, y también
sus animales predilectos, sus mujeres y sirvientes (sacrificados previamente narcotizados). Se trata de proporcionarle todo lo que necesitara
en un mundo, que pese a ser diferente al terrenal, incluye necesidades semejantes para el individuo a las que tuvo en vida. Entre los animales
mas comunes fueron los perros; caballos; bueyes, ovejas (Ruz 2005:270).
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construirlos, y ain son mas notables los grandes timulos sepulcrales de tierra o los montones de
piedras, colocados encima de los sepulcros de los hombres distinguidos. Algunos de los mayores
corresponden a la edad de piedra. (Tylor 1912: 406).

La concepcidn itineraria de la muerte significa que los espacios donde viaja el alma
son paradisiacas por lo tanto el alma no desea volver al cuerpo, ni a la choza, la familia o el
espacio tribal. Es un espacio donde se desea ir y estar.

Muchas tribus salvajes piensan que el mundo espiritual es agradable pais que ven los suefios, en
donde los muertos viven en ciudades espirituales y hay caza y pesca en abundancia y brilla
siempre el sol (Tylor 1912: 408)

En cambio otras imagenes son sombrias y noctambulas, el espacio tribal donde se
vive, es un verdadero paraje frente a este espacio ineluctable, por lo tanto los muertos
obviamente querran volver.

Otras imaginan el oscuro pais de las sombras, el cavernoso mundo inferior de la noche. Ambas
ideas nos son familiares en poesias, una el paraiso terrenal y otras las incruentas penalidades del
Hades; o las sombras de los muertos del purgatorio, admirandose de ver alli al dante, cuyo cuerpo
de carne y hueso, diferente a las formas de sus propios fantasmas, interceptan la luz del sol y
proyecta sombras (Tylor 1912: 408).

Tylor ve en esto imagenes iniciales de lo que es el paraiso y el infierno cristiano, o el
purgatorio catolico o el Hades griego. Sin embargo los espacios de los muertos siguen
estando en la tierra.

Algunos pueblos, como los zulis, llegan hasta mostrar los agujeros por donde puede descenderse,
a través de las cavernas, al mundo inferior de los muertos; idea perfectamente reconocible en el
lago clésico el Averno, y que es continuado hasta nuestros dias en el purgatorio de San Patricio, en
el lago de Dearg. Por una serie de imaginaciones cuyo curso es facil seguir, se sostiene con
frecuencia que la mansién de los muertos guarda relacién con la region del remoto Occidente, a
donde el sol muere por la noche. Los islefios como los maories creen que las almas salen desde el
cabo més occidental de Nueva Zelanda hasta la costa de Gran Bretafia, donde el cabo Raz se
interna en Occidente en el Océano; alli estd la_bahia de las almas, punto de partida para los
espiritus que se embarcan en el mar (Tylor 1912: 408).

Conclusién

En general podemos ver que los aspectos dichos por estos autores, Tylor y Frazer, con
respecto de la muerte son elementos que han sido confirmadas por las distintas
investigaciones del siglo XX. Aunque ellos no hicieron trabajo de campo y su trabajo fue
intelectualista o bibliografico, no desmerecen sus ideas. Sus descripciones sobre la muerte, el
trato hacia los cadaveres, los espacios mortuorios y ultraterrenos hacia donde viajan los
muertos son complementadas con las investigaciones actuales.
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