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INTRODUCAO  

0 interesse pelo estudo das civilizacoes africanas, na Ame-
rica, é recente. Foi preciso esperar a supressao da escravatura;
ate entao so se via no negro o trabalhador, nao o portador de
uma cultura. 0 estudo de uma instituicao — ou de urn modo
de producao —, de suas origens histaricas, de seu desenvolvi-
mento, de seu valor econOmico — era preocupagao apenas dos
filOsofos ou dos eruditos. Mas no momento em que o negro
tornou-se cidadao, entao o interesse foi o de saber se ele podia
ou nao ser integrado na Nacao: seria assimilavel, capaz de tornar-
-se "anglo-saxao" ou "latino", totalmente, ou, pelo contririo,
teria uma "cultura" estrangeira, costumes diferentes, modos de
pensar que impediam, ou pelo menos ofereciam serios obsta-
culos a sua incorporagao na sociedade ocidental? Eis porque
Nina Rodrigues, no Brasil, urn dos primeiros estudiosos do as-
sunto, interessa-se pela religiao dos negros de seus pais, por
esta presenca, em plena civilizacao portuguesa, de urn "animis-
mo fetichista" extremamente vigoroso, sob urn fundo aparente
de catolicismo. Seu veredito sera negativo, falara da "ilusao
da catequese"; o negro brasileiro pertence a urn outro mundo,
permanece impermedvel As ideias modernas ( 1 ). 0 mesmo se
da em Cuba onde Fernando Ortiz estuda a cultura africana
como a de urn Lumpenproletariat, vivendo a margem da socie-
dade ( 2 ); no Haiti tambem, onde a elite urbana (composta so-
bretudo de mulatos) denuncia no Vodu da massa rural ( corn-
posta sobretudo de negros ) o major obstdculo ao desenvolvi-
men to econOrnico e social da ilha. 
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E entretanto do Haiti que partiri a "negritude". Mas o
reconhecimento do Vodu, como uma realidade "cultural" e no
uma simples rede de superstigOes, teve que esperar, para que
se manifestasse, a ocupagao da ilha pelos norte-americanos.
Foi a ocupagio da ilha que despertou o nacionalismo da elite,
que a conduziu a consciéncia da unidade cultural de todos os
haitianos e que, finalmente, a levou, com Price-Mars, a revalo-
rizar sua heranca africana ( 3 ). Mas isto 6 dizer que, tanto num
caso como no outro, o problema da civilizacao dos negros ame-
ricanos 6 abordado mais de uma perspectiva politica do que de
uma perspectiva cientifica. Desde suas origens, a ciencia 6 enreda-
da nas malhas de uma ideologia — seja uma ideologia de de-
negrimento ou de valorizacao — e e posta a servico dessa
ideologia. -

S6 muito lentamente, no curso destes filtimos decenios, 6
que a ciencia rompe suas ligagOes com a ideologia. Ninguem
contribuiu mais para esta ruptura do que Melville J. Herskovits.
Ele teve o grande merito de aplicar o espirito e os metodos da
antropologia cultural ao estudo das sobrevivencias_ africanas na
America Negra. E teve, em segundo lugar, o merito de aper-
feicoar, a medida que prosseguia em suas pesquisas, suas tee-
nicas de abordagem. A principio aplicou, modestamente, a teo-
ria funcionalista, ao tempo em moda no mundo anglo-saxao,
para verificar	 a existencia de tais sobrevivencias: se redes
inteiras de culturas foram mantidas, apesar do terrivel esmaga-
mento que foi a escravidao, a que os costumes africanos ser-
viam para qualquer coisa, eram riteis, preenchiam uma fungio
inclispensivel a sobrevivencia do grupo negro; depois rgrionTou
da 	 final a causalidade eficiente, procurou nas ci-
vilizacoes africanas a origem dos tracos culturais encontrados
nos negros americanos, recorreu ao mesmo tempo ao metodo
comparativo e ao _metocio hist6rico; finalmente, e sob a influen-
era da escola dita "Cultura e Personalidade", e partindo da *
ideia de que uma cultura a sempre aprendida e so vive nos
homens, interessou-se, parece, cada vez mais, ate o momento
em que a morte o surpreendeu, pelos mecanismos psicolOgicos
atraves dos quais o negro americano se ajustava a um novo
meio em virtude de sua heranca africana (4).

( 3) PRICE-MARS, Ainsi parla Poncle, Compiègne, 1923.
(4) The Myth of the Negro Past; Problem, method and theory

in afroamerican studies, Afroamerica I, 1 e 2, 1945. Some psychological
implications of afroamerican studies, Selected Papers of the XXIXth
Int. Congress of americanists, Chicago, 1952.

Nao obstante, os lacos entre a ciencia e a ideologia, na
verdade, romperam-se inteiramente? Em uma epoca como a
nossa, em que o problema da integragao racial se coloca em
tads a America (e suscita reag5es violentas como nos Estados
Unidos) e em que o problema da descolonizagao se apresenta
tanto a Europa quanto aos africanos e asiaticos, sera possivel
a neutralidade absoluta? 0 estudioso mais sincero, apesar da
sua vontade de objetividade, no se deixari influenciar contra
sua pr6pria vontade, por certas postulagOes de seu meio de
origem, tanto mais perigosas na medida em que permanecem
para ele inconscientes? A sociologia do conhecimento nos ha-
bituou a levar em consideragao estas implicag5es do sujeito no
objeto de seu estudo. Mesmo que seja exata a descrigio que
ele nos di, nao poderi ter conseqiiencias para a praxis dos gru-
pos raciais que se sublevam nos dias de hoje? A verdade nao
uma "cOpia" do real,  ela a sempre agente; ela 6 apreendida na
agao. Quando Berskovits, por exemplo, ranca sua cilebre idCla
e reintspretagao", nä° estara dando uma forma moderna

velha teoria norte-americana segregacionista? Sustentando real-
mente que . o negro teve de ajustar-se ao novo meio-,"bras title
ere sempre o1. 	mentalidade e reinter-
pretando o___Qcidente atraves da Africa -nac tetoblieteri por
isto mesmo,que , a metitardade igcana nao much; nao
ass= razao — Was sem peter, seni cluvida 	 acfueiea gale
a imam que o .. negro 6 inassimiliveD7 Ein todo caso, os so-
ci6logos negros, como Frazier, compreenderam muito bem o
perigo da teoria de Herskovits para a causa de seu povo e rea-
giram violentamente ( 5 ). A escravidao, para eles, destruiu com-
zletamente a cultura negia 	 lo menos nos Estados Unidos,
para deixar apenas urn gran e yam; e —quaiid-o— faIarn de assimi-
lacao do negro americano, nab falam da passagem da desorgani-
zagao, imposta pelo branco, a uma reorganizagio do grupo negro
segundo os modelos oferecidos pela sociedade circundante. Assim,
o debate de  Herskovits-Frazier a mais que um simples afronta-
mento	 de sabios; percebe-se, por balm, o drama doloroso	 iri-
tegragao	 Mas esta integragio, por sua vez, nab pode ser
julgada como uma traigao, ou a forma mais terrivel de Alienagab
do negro? Aideologia da negritude, nascida  nas Antilhas, pre-
tendera reenraizar o negro americano em suas culturas"

(5) E. FRANKLIN FRAZIER, The Negro in the United States,
Nova York, 1949.
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trais;	 Herscovits,	 que canto	 insistiu sobre a fidelidade do
negro a seu passado, sente-se desforrado. 0 sabio que se de-
bruca sobre os problemas afro-americanos encontra-se, pois, im-
plicado, queira ou nao, em um debate angustiante, poise da so-
Iucao que the sera dada que saira a America de amanha. Ele deve
tomar consciencia de suas decisetes — nao para dissimular o
que the parece a realidade — mas para perseguir, no decorrer
de suas pesquisas, uma outra pesquisa, paralela, sobre ele mes-
mo; uma especie de "autopsicanalise" intelectual, e isto, seja
ele branco ou negro. Estamos aqui no centro de urn mundo ali-
enado, onde o sabio	 se acha,	 contra sua vontade, tambem
alienado.

	

c	
if CI:.

'\‘	 c
,	 -C	 `;,7

c	 •	 r,	 7

" •	 /

on ICA	 Ct

I

(	 .r 	 Cr

5; '	 ) '

S

CAPfTULO I

OS DADOS DE BASE

Não pretendemos fazer aqui trabalho de historiador, nem
estudar o sistema escravista como modo de producao. Basta-nos
invocar os fatos do period° colonial na America que podem
exercer alguma influencia sobre a permanencia — ou, ao con-

o desaparecimento — das civilizacOes africanas entre
seus descendentes americans.

Assim, deste ponto de vista, o primeiro fato importante
a considerar e a intensidade e a continuidade do tr gfico negreiro.
Infelizmente, nao dispomos de dados muito exatos sobre o pro-
blema, pois muitos dos documentos desapareceram ou permane-
cem ainda enterrados nos arquivos. Dai as variac6es extraordi-
narias de niimeros segundo os autores: a Enciclopêclia CatOlica
calcula em 12 milhoes os escravos introduzidos da Africa no
Novo Mundo; Helps estima que este raimero nao passou de
cinco milhOes. Da-se que os criterios utilizados para recons-
truir o trifico negreiro mudam de urn autor para outro. Alguns
se limitam a estabelecer seus recenseamentos segundo os direitos
ou impostos pagos pelos traficantes, ou pelos compradores de
escravos; mas negligenciamos assim o trafico clandestino, que
sempre existiu em maior ou menor grau. Outros calculam suas
cifras pelo ntimero dos produtos, agricolas ou mineiros, a taxa
de produtividade de urn escravo por ano, a duracao de servico
de urn escravo ( em media sete anos); mas todos esses dados sao
arbitrarios. Outros, enfim, pattern do ninnero de navios fre-
tados para o trgfico, de sua tonelagem respectiva, da duragao
das viagens (deducao feita dos meses de estadia num porto);
ou calculam que, corn as viagens ditas triangulates, Africa-
-America-Europa-Africa, um navio espanhol ou portugues so le-
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vava um carregamento de escravos cada ano e meio ( 1 ). So
podemos apresentar dados aproximativos. Vejamos os do
Negro Year Book, de 1931-1932 (2):

1666-1776: escravos importados somente
pelos ingleses para as colOnias in-
glesas, francesas e espanholas 3.000.000

1680-1786: escravos importados para as co-
lOnias inglesas da America 	 2.130.000

1716-1756: escravos importados nas outras
colOnias do Novo Mundo, cerca
de 70.000 escravos por ano, ou
seja 	  3.500.000

1752-1762: a Jamaica recebe 71.000 escravos
1759-1762: 0 Guadalupe recebe 40.000 es-

cravos.
1776-1800: uma media de 74.000 escravos

por ano, 38.000 pelos ingleses,
10.000 pelos portugueses, 4.000
pelos holandeses, 20.000 pelos
franceses, 2.000 pelos dinamar-
queses, num total de 	  1.850.000

Mas deve-se considerar que muitas destas cifras se inter-
contern e mormente que os dados cessam no seculo XIX, isto
6, no periodo em que o trifle° foi mais intenso e que, sobre-
tudo, teve maior importancia para melhor se compreenderem
as culturas afro-americanas contemporaneas.

Assim, nos Estados Unidos, nunca houve mais do que
5% de negros nos Estados do Norte, onde a agricultura tomava
a forma das pequenas e medias propriedades e onde a popu-
lagao era composta sobretudo de dissidentes religiosos, arte-
saos e industriais, dedicados portanto a atividades que pressu-
poem uma ideologia de liberdade. Se no Sul, dominio das

( 1) JOSE ANTONIO Saco, Hisser-la de la esclavitud de la raza
africana en el Nuevo Mundo, 4 vols., nova ed., Havana, 1938. Frank
TANNEMSAUM, Slave and Citizen, The Negro in the America, Nova
York, 1947. — Mauricio GOULART, Escravidio africana no Brasil, 2.4
ed., Sao Paulo, 1950.

(2) Moan, Negro Year Book, 1931-1932, p. 305.

grandes plantagOes, a escravidao devia tomar um grande desen-
volvimento a partir do seculo XVIII (Virginia, 1756: 120.156 n.
para 173.316 b. — Maryland, 1742: 140.000 n. para 100.000
b. — Carolinas, 1765: 90.000 n. para 40.000 b.), 6 portanto
corn a invencao da merquina de tecer o algodio e da extensio
da cultura algodoeira no comeco do seculo XIX que o trifle°
se vai intensificar: 80.000 negros sio entao importados anual-
mente. Da mesma maneira, no Brasil, 6 corn o desenvolvimento
da cultura do cafe que o trifle° se acentua no seculo XIX, em
1798 havia, para uma populagao de 3.817.000 hab., 1.930.000
escravos e 585.000 negros livres.

preciso acrescentar que a populagao de cor nao crescia
somente pelo trifle°, mas tambern pelo excedente dos nasci-
mentos sobre os 6bitos, e por urn melhor equilibrio do sexo-ratio.
Em Cuba, por exemplo, a somente apOs a abolicao do trifle°
negreiro que a populacao negra se desenvolve, espontaneamente,
pela eliminagao da classe dos celibat6rios (compravam-se na
Africa mais trabalhadores masculinos que femininos) e pela
igualdade progressiva do mimero de mulheres e homens no nas-
cimento. Na Jamaica, 6 a partida dos proprietArios brancos,
depois da supressio da escravidao, por outro lado, que condu-
ziu ao escurecimento progressivo da populagio no decorrer do
seculo 19; em 1830, 324.000 homens de cor para 20.000
brancos ( seja urn branco para 16 mulatos e negros); em 1890,
620.000 para 15.000 (seja 1 branco para 41 negros e mula-
tos). Assim, pouco a pouco, pedacos da America se escurecem.

Entretanto, mais relevante ainda que o mimero dos afri-
canos importados, o que importa para explicar as sobreviven-
cias das antigas tradicoes — 6 o conhecimento de sua origem
6tnica. Sobre este novo problema, que tanto interessou aos
etnOlogos afro-americanos ( 3 ), um certo mimero de observagOes
deve ser feito. Primeiramente, as fontes do trifle° variam
de urn pais para outro; os negros sao em sua maioria origina-
rios da antiga Costa do Ouro para as regiOes anglo-sax6nicas,
em maior ninnero do Congo e Angola para os paises hispani-
cos, e para urn mesmo pais, de uma epoca a outra; assim,
na Bahia, o trifle° se fez no seculo XVI corn a Costa da Guine

(3) HERSKOVITS, The Myth of the Negro Past, op. cit. — Gonzalo-
-Aguirre BELTRAN, La poblacien negra de Mexico (1519-1810), Me-
xico, 1946. — A. Ramos, As culturas negros no novo mundo, Slo
Paulo, 1946, e 0 Negro Brasileiro, Sio Paulo, 2.a ed., 1940. Aquiles
ESCALANTE, El negro en Colombia, Bogota, 1964 etc.
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(no sentido largo do termo), no seculo 17 corn Angola, no
seculo XVIII corn a Costa da Mina, e enfim, no decorrer do
seculo XIX em que o trafico torna-se clandestino, a distribui-
gao e mais irregular (de 1803 a 1810, 20 navios da Costa da
Mina, corn 47.114 sudaneses e 31 navios da Angola corn
11.494 bantos) ( 4 ). E evidente que os tragos culturais trazi-
dos nos seculos XVII e XVIII foram perdidos e que as civi-
lizagOes justarnente da Costa da Mina domina na Bahia sobre
a civilizagao banto.

Em segundo lugar, os dados de origem etnica, por mais
interessantes que sejam para a histOria, tem pouco valor
para a etnologia. Sem dOvida, dava-se ao escravo urn nome
cristao, se fosse batizado, ou urn nome mitolOgico se ele
fosse bogal ( 5 ), sendo o seu nome propriamente dito con-
fundido corn a etnia. Isto faz corn que os inventarios das
plantagOes nos fornegam informacoes interessantes sobre a
origem etnica de seu material humano. Entretanto, estas in-
formagOes nao vao longe, pois este nome nao era o negro que
se dava, era o senhor branco que o impunha. Dal denomina-
g6es muito gerais, para que a etnologia possa tirar delas al-
guma coisa util. Por exemplo, Joao Congo. Basta lembrar a
multiplicidade das etnias congolesas e da heterogeneidade de
suas culturas, algumas matri e outras patrilineares, por exem-
plo, para compreender que os dados dos inventarios nao podem
servir muito. Melhor ainda, dava-se freqiientemente ao escravo
nao o nome de sua verdadeira etnia, mas aquele do porto de
embarque; por exemplo, chamava-se indistintamente Mina a todos
aqueles que passavam pelo forte de El Mina, fossem Ashanti,
Ewes ou Yorubas. Sobretudo, quando catalogamos todos os
termos das tribos encontradas nos inventarios, como fizeram
por exemplo Beltran para o Mexico ou Escalante para a Co-
16mbia, notamos que nao ha quase nenhuma tribo africana
que nao tenha fornecido seu contingente ao Novo Mundo:
Wolof, Mandinga, Bambara, Bissago, Agni ... etc. Mas estes
negros nao deixaram, na maioria das vexes, qualquer trago de
suas culturas nativas. 0 que faz corn que o melhor metodo
para a andlise das culturas afro-americanas consista nao em par-
tir da Africa para verificar o que resta na America, mas em
estudar as culturas afro-americanas existentes, para remontar

Luiz MANNA Filho, 0 Negro na Bahia, Rio de Janeiro 1946.
Termo que designs o negro chegado da Africa: sinanimo

de "selvagem".
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progressivamente delas a Africa. E a marcha inversa da dos
historiadores a que serve. (6)

0 ultimo ponto importante que nos resta assinalar a que
a America nos oferece o extraordinario quadro da ruptura en-
tre a etnia e a cultura. Sem chivida, no comego, os escravos
urbanos e os negros livres eram divididos em "nagOes", corn
seus Reis e seus Governadores. Tratava-se ou de uma poli-
tica voluntaria dos representantes do poder, para evitar a for-
magao, entre os escravos, de uma consciencia de classe explo-
rada ( segundo a velha formula, dividir para reinar) — politica
que, alias, se mostrou rentavel, pois cada conspiragio foi de-
nunciada de antemao aos senhores pelos escravos das outras
etnias — ou ainda de urn processo espontaneo de associagao,
em particular entre os negros artesaos, para se reunirem entre
compatriotas, celebrar junto as festas habituais e continuar, dis-
simulando sob uma mascara catOlica, suas tradigOes religiosas.
Podemos dar intimeros exemplos dessas "nacOes" admiravel-
mente bem organizadas, desde os Estados Unidos, onde os ne-
gros elegiam, no Norte do pats, seus Governadores, ate a Ar-
gentina. No Rio da Prata, quatro nagOes, Conga, Mandinga,
Ardra e Congo, algumas, as mais importances, se subdividindo
em "provincias"; assim, em Montevideu, a "nagao" Congo se
subdividindo em 6 provincias: Gunga, Guarda, Angola, Mun-
jolo, Basundi e Boma ( 7 ). No Peru, segundo Ricardo Palma,
"os Angola, Caravelis, Mogambiques, Congos, Chalas e Terra-
-Nova, compraram casas nas ruas dos subrirbios (de Lima) e
ai construiram as casas ditas de confrarias", chamadas tambem
de Cabildos, corn seus Reis, suas Rainhas, suas damas de honra,
suas orquestras ( 8 ). Fernando Ortiz escreveu urn excelente
trabalho sobre os Cabildos de Cuba e seus dangarinos masca-
rados, ou diablitos: nagao ganga, lucumi, carabali, congo
etc... ( 9 ). No Brasil, a divisao em nagOes se encontrava nos
diversos niveis institucionais; no exercito, onde os soldados
de cor formavam quatro batalhOes separados, Minas, Ardras,
Angola e Crioulos — nas confrarias religiosas catedicas; na
Bahia, por exemplo, a confraria de Nossa Senhora do Rosario

Nina RODRIGUES, Os Africanos no Brasil, 2. 2 ed., Sio Paulo,
1935.

Ver os.textos dos autores antigos citados por CARVALHO NETO,
El Negro Uruguayo, Quito, 1965.

Tradiciones Peruanas, T. I., Barcelona, 1893.
Los Cabildos Afrocubanos, Havana, 1923.
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uma sociedade branca do mesmo nome, criada por urn mestigo
trances, mas que tomou dos negros seus ritos e suas crengas,
apenas orientando-os mais na diregão de um agrupamento politi-
co (no genero da franco-magonaria) do que para um agrupa-
mento religioso (em busca da imortalidade). ( 12)

Compreendemos, nessas condic5es, que se possa falar de
uma dupla didspora, a dos tragos culturais africanos, que trans-
cendem as etnias, e a dos homens de cor, que podem ter per-
dido suas origens africanas, a forga de misturas, e ter sido assi-
milados as civilizagOes limitrofes, anglo-saxiinicas, espanhola,
francesa ou portuguesa.

Ora, quando estudamos a primeira, ficamos surpreendi-
dos ante o fato de, em uma mesma regiao, existir uma cul-
tura africana dominante e de a dominagao de tal ou qual cul-
tura nao estar em conexao corn a preponderdncia de tal ou
qual etnia no treifico desta regiao. Tudo se passa como se, tuna
vez suprimida a escravidao, e os intercasamentos tornados regra,
a luta se tivesse aberto entre as nageies, tornadas puras cultu-
ras sem base etnica, e que dessa luta tivesse resultado o triunfo
de uma cultura sobre as outras. Assim, se, na Bahia, encontra-
mos ainda candombles Nageo (Yoruba), Gege (daomeanos) An-
gola e Congo, nao resta dtivida de que foi o candomblg nagel
que inspirou a todos os outros sua teologia (atraves de urn
sistema de correspondencia entre os deuses das diversas etnias),
suas seqiiencias cerimoniais, suas festas fundamentais. No Haiti,
as diversas nag5es se transformaram em "misterios", isto 6,
tornaram-se Deuses: Congo Mayombe, Congo Mandragues,
Mandragues Ge-Roug, Ibo, Caplaou, Badagri, Maki, Bambara,
Conga, o que significa que elas foram apanhadas pelo movimento
do sincretismo, dominado pela religiao daomeana, que as di-
versas culturas nao silo mais que elementos, integrados e su-
bordinados, da cultura fon ( 13 ). Poderfamos multiplicar os
exemplos.

possivel, portanto, fazer uma distribuicao geografica das
culturas africanas predominantes na America, pois cada uma
delas, de certo modo, conseguiu dar seu colorido prOprio a
uma regiao, e somente a uma.

Lydia CABRERA, La Sociedad Secreta Abakud, Havana,
1958.

A. METRAUX, Le Vaudou haitien, Gallimard, 1958.
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era formada apenas pelos de Angola, enquanto que os Yoruba
se encontravam em uma igreja da cidade baixa — enfim, nas as-
sociacOes de festas, de seguros mtituos, corn suas casas nos su-
btirbios, onde se escondiam as cerimOnias religiosas propria-
mente africanas e onde se preparavam as revoltas.

Mas, a partir da supressao do trafico, supressao que depois
atingiu a escravidao, essas nactles, na qualidade de organizagOes
etnicas, desapareceram. Basta estabelecer as genealogias dos
negros para ver que _as misturas etnicas tornaram-se a regra e
que em toda parte tende-se a urn tipo "negro", trazendo em
si as mais diversas origens. Frazier, quando esteve no Brasil,
surpreendeu-se corn este fenomeno ("), que faz com que encon-
tremos, por exemplo, um esquema de miscigenagio igual a este:

	

Yoruba = Fon
	 Angola = Congo

	

"Sudanes"
	

"Banto"

Negros

Enquanto, podem, as etnias se dissolviam atraves destes
intercasamentos, as "nacOes", por outro lado, como tradi-
dic5es culturais, continuavam, sob a forma de santeria, de can-
dombles, de Vodus... Encontraremos, assim, no Brasil can-
dombles nagOs (Yoruba), Ewe, Quetu (cidade do Daome),
Oyo (cidade da Nigeria), Ijesha (regiao da Nigeria), Angola,
Congo etc. Isto quer dizer que as civilizacOes se desligaram
das etnias que eram suas portadoras, pars viverem uma vide
prOpria, podendo mesmo atrair para o seu seio nao somente
mulatos e mesticos de indios, mas ainda europeus; conhecemos
"filhas de Santos" de origern espanhola e francesa, que silo sem
dtivida "brancas" de pele, mas que sic) consideradas "africanas",
por sua participagao sem reserves em uma cultura transportada
da Africa (11 ). Em Cuba, criou-se, ao lado da sociedade secreta
dos negros Calabar, Efik ou Efor, conhecidos como Nanigos,

"The Negro Family in Bahia", Amer. Sociol. Rev., VII,
4, 1942 (pp. 465-478).

R. BASTIDE, As ReligiFies Africanas no Brasil, Pioneira, 1971.

14



Nos Estados Unidos, devemos distinguir dois centros: o
primeiro, o das Ilhas Gullah e da Virginia, parece ter sido urn
centro de culturas originirias da antiga Costa do Ouro, hoje
Gana; os tipos de tambor encontrados na Virginia em meados
do seculo 18 e conservados no British Museum, o habit° de dar
as criancas por nome o dia do seu nascimento, sao tracos cultu-
rais das civilizacOes fanti-ashanti. 0 segundo centro, que irra-
dia de Nova Orleans para os Estados do Sul, manifesta a exis-
tencia na Luisiana de uma dupla cultura, daomeana na religiao
(culto Vodu) e banto no folclore (danga calenda). Na America
Central, encontramos uma zona de cultura afro-americana muito
original, a dos Caraibas Negros, onde os elementos africanos
se sincretizaram tao estreitamente corn os elementos indigenas
que a muito dificil de se extrair urn terceiro elemento dentre
eles. A civilizagao yoruba triunfa em Cuba, na Ilha de Trini-
dad, no Noroeste do Brasil (Alagoas, Recife, Bahia) e no Sul
do Brasil (de Porto Alegre a Pelotas), se bem que encontre-
mos, tambem, nesses diversos lugares nticleos de tragos cultu-
rais diferentes (Carabali, Congo etc.), mas sem a influencia
determinante da cultura yoruba, que predomina sobre todas as
outras. No Haiti, no Norte do Brasil (Sao Luis do Maranhao),

a cultura daomeana, mais particularmente Fon, que conta.
A cultura predominante da Jamaica e a dos Kromanti da Costa
do Ouro, tanto no campo religioso como no das nominagOes,
ou no foklore (corn as est6rias de Miss Nancy, ou melhor
dito da aranha, Anansi). Ainda que menos pronunciada, e a
mesma influencia kromanti que parece prevalecer ern todas as
outras possessOes inglesas das Antilhas, das ilhas Barbados
(jogo do wati, festa do Jam), Santa L6cia (festa do Yam,
tambor apinti). Mas a sobretudo entre os negros Bosh das
duas Guianas, holandesa e francesa, que a cultura f anti-ashanti
da Costa do Ouro e a mais pura, nao que ela nao incorporasse
outros elementos, de origens diferentes, como os Vodus dao-
meanos e certos espiritos bantos, os Loango Winti, por exem-
plo, mas enquanto integracao de elementos a cultura fanti-ashanti.
Assim, temos urn primeiro mapa da America Negra, a das civi-
lizagOes africanas predominantes, que, ainda uma vez, nao cor-
responde forgosamente a uma predominancia origin gria de tal
ou qual etnia.

Podemos estabelecer urn outro quadro, pois essas civiliza-
gOes africanas mais ou menos se alteraram no decorrer dos tem-
pos; muitas vezes terminaram por desaparecer. Este seria urn
quadro de escala de intensidade dos africanismos, segundo seu

grau de retencao. Herskovits o elaborou
los seguintes:

a — puramente africana
b	 muito africano
c	 bastante africano
d = urn pouco africano
e	 tragos de costumes africanos, ou nada.

nenhuma indicacao (14).

evidente que essas retengOes dependem em grande parte
da densidade da populagao negra em certas zonas. Sem chlvida,
dem do fator demografico, entraram em jogo outros fatores sobre
os quais voltaremos no decorrer desta obra. Mas, por en-

., quanto, tomamos a distribuicao desigual dos negros sobre o
continente americano e tentamos estabelecer o mapa. Y E habit°
falar-se de tees Americas, a America branca, ao mesino tempo
ao Norte do continente (Canada e parte dos Estados Unidos )
e ao extremo Sul (Uruguai, Chile e Argentina), a America in-

, digena (America Central e parte da America do Sul) e enfim
; a America negra, a Unica que nos interessa. Pode parecer, pois,
I que o mapa de distribuigao das racas no Novo Mundo seja facil

de ser tracado, e 6 facil, corn efeito, na medida em que acei-
I tarmos uma certa imprecisao. Se, ao contr6rio, quisermos dar
estatisticas	 relativamente exatas, nos encontraremos em di-
ficuldades.

A primeiralprende-se ao fato de que todos os pafses nao
levam em consideragao a "raga" ou a "cot" da pele em seus
recenseamentos. Em particular, os pafses da America Latina
que se consideram "democracias", sendo pois regimes nos quais
todos os cidadaos sao iguais em direitos. Parece as agendas
governamentais que, abrir uma categoria da "raga" ou da "cor"
em seus recenseamentos, seria uma marca de discriminacao, e
isto querem evitar cuidadosamente. N6s apenas dispomos, assim,
de simples aproximagOes, sobre a base muitas vezes de sonda-
gens, e mais freqiientemente sobre simples impressOes.

Para os pafses que consideram em seus recenseamentos a
origem etnica de seus habitantes, o fato capital 6 a existencia
de uma populagao mista, com todas as gamas de cor, desde o

(14) 0 quadro (p. 18) e reproduzido de HERSKOVITS. Lesbases de Panthropologie culturelle, trad. francesa, Payot, 1952, p. 320.

utilizando os simbo-
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negro retinto at o moreno, que nao sabemos como classificar.
Cada nacgo tem sua ideologia da raga e o recenseamento mani-
festa mais esta ideologia do que a realidade demografica. Assim,
nos Estados Unidos, todo homem que tem uma gota de sangue
negro nas veias 6 considerado "negro". No Brasil, todo homem
que tem uma gota de sangue branco nas veias, sobretudo se
tern urn certo status social, sera considerado branco, ou pelo
menos sera colocado na categoria dos mulatos. Mas ha mais.
No Brasil, cada urn preenche sua ficha, e e evidente que o homem
de cor em sua sociedade de domino*, branca tenders a clarear-
-se em suas respostas (exatamente como nos Estados Unidos
todo mundo tende a se incluir na classe media, quando se in-
terrogam as pessoas sobre suas posigOes sociais) 	 Quando os
recenseados sao analfabetos, e o empregado do recenseamento
que se encarrega de registrar a cor; mas, entEo, seus preconcei-
tos podem estar em jogo; 6 o que aconteceu, por exemplo, em
1950, quando a populacäo negra do Brasil se encontrou de re-
pente em aumento e a populacgo mulata em diminuig5o, sendo
que o movimento geral tinha sido sempre para uma diminuigNo
progressiva do grupo negro e urn branqueamento da popula-
gio global; 6 evidente que os empregados do recenseamento
classificaram os mulatos escuros entre os negros e que o grupo
mulato so compreendia os mulatos claros. Deve-se levar em con-
ta, no Brasil, ainda, uma Ultima dificuldade; o mulato niio 6
distinguido do mestico; de fato, a categoria de pardos, que en-
globa todas as misturas de sangue deve pois ser analisada em
relagao corn o meio ambiente; assim, na AmazOnia, onde a po-
pulagio negra a pequena, 6 claro que os pardos sejam defini-
dos sobretudo como os mesticos de Indios; por outro lado,
onde a populack negra domina, o mesmo termo define de
preferencia os mulatos.

Frank Tannembaum, corn a ajuda de recenseamentos e de
outras fontes possiveis de informaciies, nos da, para 1940, o
quadro dos negros e mulatos nos diversos pafses americanos.

Mas a distribuigio desse quadro, por pafses ou grandes re-
greies, nab nos (IA ainda seat) uma imagem aproximativa da
chstriburcao real dos negros na America. Esses negros nao
se distribuem de maneira homogenea na populagab global de
cada naggo; localizarn-se em partes bem determinadas, que sHo,
em geral, aquelas onde a escravatura teve maior intensidade.
Devemos precisar os centros de nossa mancha de cor e assina-
lar os seus limites.
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' No Canada, os negros jamais foram numerosos, apesar de
ali a escravidao ter existido; de fato os poucos negros escra-
vos eram bem mais domesticos, mas corn o movimento aboli-
cionista nos Estados Unidos e a guerra de Secess5o, alguns ne-
gros vieram buscar reftigio no Canada; estimamos que, em
1860, chegavam a cerca de 50.000; cairam a 17.000 em 1900,
para subir, depois, corn novas chegadas, tanto das Antilhas
anglo-saxOnicas como dos Estados Unidos, A procura de um
pada° de vida mais elevado. Encontramo-los, sobretudo, na
regiao de Ontario, nas provincias da Nova EscOcia, de Nova
Brunswick e de Quebec.

Nos Estados Unidos, o grande ntimero de descendentes de
africanos permanece ainda concentrado nas provincias rurais do
Sul, que compreendem os 4/5 de toda a populagio norte-ameri-
cana de cor, e que foram as provincias escravistas por exce1en-
cia. 0 curioso é que os negros n'ao tomaram parte na grande
marcha para o Oeste, e se excluirmos os Estados do Texas, de
Oklahoma, da Luisiana, de Arkansas e do Missouri, que per-
tencem mais ao Sul do que ao Oeste, nä° havia mais de 2,2%
em 1940, do conjunto dos americanos negros vivendo no Oeste
do Mississipi. No prOprio Texas, e em Oklahoma, os negros
constituiam apenas 12,5% da populacio. Em compensaggo,
ocorre uma grande imigracao de negros para as grandes cidades
do Norte, sobretudo durante e depois da Primeira Guerra Mun-
dial, em conexao corn a extraordinaria industrializacao daquela
parte do pais, a necessidade de uma mgo-de-obra abundante e o
desejo dos homens de cor de escapar de qualquer maneira a suas
condigOes miseraveis de trabalhadores agricolas, para elevar o
seu nivel de vida na parte dos Estados Unidos que tinha a re-
putagio de nio ser racista; corn a depressio de 1929, corn a
Segunda Guerra Mundial, o movimento continuou. Mas, en-
quanto no Sul, os descendentes de escravos sffo sobretudo ru-
rais (78,8% ), e, por conseguinte, se encontram dispersos urn
pouco por toda parte, no Norte, se concentram unicamente nas
cidades; so havia em 1940, 300.000 negros rurais no Norte.

Esta grande imigracao, como foi chamada, foi particular-
mente bem estudada por Edward E. Lewis (The Mobility of
the Negro, Nova York, 1931) que insiste, alias bastante, na
crise da agricultura algodoeira, como fator de atragio. Em todo
caso, havia em 1910 somente 1.025.674 negros no Norte, e
nao mais de 10.000 migrantes vindos do Sul por ano. De 1916
a 1925, mais de um milhao de negros se deslocam; as popula-
cOes de cor passam em Chicago de 44.103 negros a 109.458;

21



de 1910 a 1920, em Cleveland, de 8.448 a 34.451; em Nova
York de 91.709 a 152.467; em Detroit, de 5.741 a 40.838;
em Filadelfia, de 84.459 a 134.359. Enquanto, durante o
mesmo perfodo, o Mississfpi perde 15.000 homens em alguns
meses, o Alabama 50.000, a Carolina do Sul 65.000, neste
Ultimo Estado, a maioria passa, assim, de negra a branca. Em
resumo: ha uma populacao negra, ainda muito concentrada no
Sul, corn percentagens variando entre 25 a 50% da populagio
(Mississipi, Carolina do Sul, J6rgia, Alabama, Luisiana, Caro-
lina do Norte) e, no Norte, as concentracOes urbanas de cor
nas grandes cidades como Nova York, Chicago, Detroit, mas
pouco ou nenhum negro nos campos.

Demos, corn Tannembaum, uma s6 cifra pare as Antilhas.
evidente que esta cifra nos pode induzir em erro, e que

temos, ainda aqui, de precisar a densidade da populacao negra,
ilha por ilha. Em Cuba, o mimero de negros is alem do de
brancos em 1840, mas sua proporcio nao deixou de decrescer
e as cifras oficiais sac) hoje de 75% de brancos, 24% de negros
e mulatos, 1% de chineses. Por outro lado, os 3.111.917 ha-
bitantes do Haiti (no recenseamento de 1950) sio todos ou
quase todos descendentes de africanos; ao lado, a RepUblica
Dominicana conta 13% de brancos, 68% de mulatos, 19% de
negros ditos puros. Em Porto Rico, haveria 73% de brancos,
apenas 4% de negros e 23% de mulatos. A Jamaica, como o
Haiti, 6 quase totalmente negra: 67% de negros puros e 23% de
mulatos. 0 mesmo pode ser dito para as Ilhas Bahamas ou Lu-
cayas (85% de cor), para Ilha Barbados (70% de negros puros e
7% somente de brancos) e, de maneira geral, para as pequenas
Antilhas anglo-saxeonicas (Dominique, Santa LUcia etc... );
mais depois da supressio da escravatura, procuram-se trabalhado-
res da fndia, e que faz corn que encontremos por vezes em al-
gumas dessas ilhas, uma importante minoria de migrantes in-
dianos. As seis •pequenas Antilhas neerlandesas contam, tam-
136m, uma maioria negra. Quanto as Antilhas francesas, a Mar-
tinica e o Guadalupe, 6 ainda o homem de cor que domina.
0 Dr. Jean Benoist avaliava em 1959 a populacao da Marti-
nica em: 1.760 brancos, 245.000 negros ou mesticos, 6.000
indianos e chineses. No total: 260.000 habitantes. Nao dis-
pomos de dados analogos para o Guadalupe; mas, na vespera
da supressao da escravatura, havia 12.000 brancos (sendo
9.000 para o exercito e a milicia) e 93.000 escravos.

Ve-se assim que devemos distinguir as diversas Antilhas
umas das outras, pois algumas sao quase brancas, pelo menos

oficialmente, como Cuba ou Porto Rico, e outras quase intei-
ramente negras, como a RepUblica do Haiti e a Jamaica, e
outras, por ultimo, que ocupam uma posicao intermediaria, como
a Repriblica Dominicana.

Da mesma maneira, o Brasil, que tern uma extensio taco
grande quanto a Europa, excluindo a Russia, nao pode ser con-
siderado como um bloco. Existe urn Brasil indio ou "caboclo",
urn Brasil branco e urn Brasil negro Devemos, ainda aqui,
como fizemos corn os Estados Unidos, distinguir os diversos
Estados da Uniao.	 Fá-lo-emos a partir do recenseamento de
1940.

Estado Negros e da Populagao % da Populagiio
Mestigos do Estado Total do Brasil

Norte:

Acre	 	 36.200 45,37 0,24
Amazonas	 	 306.100 68,72 2,07
Para 	 	 521.800 55,24 3,53

Mas deve-se notar que, ocorrendo aqui a mesticagem, sobre-
tudo corn o indio, a melhor para esta regiao comparar os "ne-
gros" aos "brancos". Vemos end() as cifras se estabelecerem
assim:
Acre: 43.308 b. — 11.296 n. — 24.774 mestisos.
Amazonas: 274.811 b. — 63.349 n. — 540.914 mestisos.
Para: 420.887 b. — 89.942 n. — 430.653 mestisos.

Estado
	

Negros e	 da Populagao	 da Populagiio
Mestigos	 do Estado	 Total do Brasil

Nordeste:

Maranhao 	 656.000 53,11 4,43
Piaui	 	 447.100 54,68 3,02
Ceara.	 	 987.500 47,23 6,67
R. G. do Norte 433.800 56,49 2,93
Paraiba 	 656. 600 46,16 4,44
Pernambuco 1.121.800 45,45 8,25
Alagoas 	 410.900 43,20 2,78

Total 	 4. 813. 700 48,26 32,52

Estado Negros e % da Populagdo da Populag5o
Mestigos do Estado Total do Brasil

Lest e:

Sergipe 	 288,500 53,19 1,95
Bahia 	 2.790.900 71,23 18,85
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Minas Gerais .. 2.614.020 38,55 17,66
Espirito Santo .. 293.020 37,96 1,98
Rio	 de	 Janeiro 739.200 40,01 4,99
Ant. D. Federal 505.900 28,68 3,42

Total	 .... 7. 231 . 900 46,28 48,85

dual regiOes constituem, pois, o verdadeiro Brasil
partir dal, tanto para o Sul como para o Oeste, en-
Brasil branco (Sul) ou no Brasil caboclo (Oeste).

Estado Negros e
Mesticos

da Populaciio
do Estado

% da Populaceio
Total do Brasil

Sul:
Sâo	 Paulo	 	 864.400 12,02 5,84
Parana 	 151.900 12,29 1,02
Santa Catarina . 65.400 5,55 0,44
Rio G. do Sul 	 374.200 12,27 2,53

Total 	 1.455.900 11,26 9,83

Isto nao quer dizer que a populagao de cor nao tenha sido
outrora muito forte, em certas regiOes do Sul, como nas zonas
cafeeiras antigas de Sao Paulo e no litoral do Rio Grande do
Sul. Mas 6 o Brasil de clima temperado, que foi, por conse-
guinte, a partir do fim do Imperio, o lugar privilegiado da imi-
gracao europeia, italiana, alema, suica, espanhola, portuguesa e,
em seguida, para Sao Paulo, a japonesa; desta forma, o micleo
negro, importante outrora, metamorfoseou-se pouco a pouco
em uma minoria cada vez menor, corn relacao it populacäo total.
Estado Negros e da Populacdo da Populagao

Mesticos do Estado Total do Brasil
Centro-Oeste:

Mato Grosso 	
Goias 	

•

209.300
229.600

48,42
27,78

1,41
1,55

Total 	 438.900 34,87 2,96

Mas, ainda aqui, como no Norte, 6 melhor, para nos dar-
nios conta do verdadeiro lugar do negro e nao confundirmos mes-
ticos corn mulatos, distinguir as tres cores:
Mato Grosso: 219.706 b. — 36,567 n. — 172.628 mesticos
Goias: 595.890b. — 140.040 n. — 89.311 mesticos

Vernos, pois, que a distribuicao dos brasileiros de cor
enormemente de uma regiao para outra, dos 7/10 da po-

pulacao na Bahia, dos 4/10 em Minas, do pouco mais ou pouco
menos da metade da populacao em Pernambuco, no Ceara ou
na Paraiba e no Maranhao, a pouco mais de 1/10 da populagao
nos Estados do Sul, e apenas 5% em Santa Catarina.
Uma analise mais profunda mostraria naturalmente em cada Es-
tado as diversidades segundo as regiOes; no Nordeste e no Leste,•os
negros siio concentrados nas zonas do litoral, regiao outrora das
plantagOes escravistas, e se rarefazem a medida em que pene-
tramos mais no interior, ou sertao, regiao de criagao de animais,
que jamais prccisou de numerosa mao-de-obra servil.

Podemos fazer observagOes analogas para os paises da
America hispanica que ainda tern restos de populagOes negras;
o negro nao pode suportar as grandes altitudes dos Andes;
encontramo-lo, no Peru, apenas na costa do Oceano Pacifico;
se considerarmos realmente a populacao total, a percentagem
de negros e mulatos 6 de 0,47%; entretanto se examinarmos
separadamente as tees grandes zonas que constituem o Peru,
perceberemos que, no litoral, a percentagem de pessoas de cor
alcanca 4,18% ( em Ica ), enquanto cai para 0,04% nas mon-
tanhas ( Cusco ) e 0,02 nas florestas da AmazOnia. Na ColOm-
bia, na Bolivia, no Equador, s6 encontramos negros nas provin-
cias maritimas ou nas planicies interiores; a partir de 3.000
metros de altitude, os negros desaparecem, so o Indio subsiste.
Na Venezuela, a populacao de cor esta concentrada nas antigas
regiOes de plantacOes e de escravidao, para desaparecer no in-
terior do pats; aqui, nao tanto a altitude, mas a floresta selva-
gem, dominio do Indio, 6 que marca os limites.

Essas
negro. A
tramos no
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CAPITULO

SOCIEDADES AFRICANAS
E (OU) SOCIEDADES NEGRAS

Os navios negreiros transportavam a bordo	 somente
homens, mulheres e criangas, mas ainda seus deuses, suas cren-
gas e seu folclore. Contra a opressao dos brancos que queriam
arranca-los a suas culturas nativas para impor-Ihes sua prOpria
cultura, eles resistiram. Principalmente nas cidades, mais do
que nos campos, onde podiam, durante a noite, encontrar-se e
reconstruir suas comunidades primitivas; suas revoltas sao o
testemunho indubitavel de uma vontade de escapar primeira-
mente a exploracio econeimica de que cram objeto e a urn re-
gime de trabalho odioso; mas nem sempre forcosa e comple-
tamente; elas sac) tambem o testemunho de suas lutas contra o
dominio de uma cultura que lhes era estranha. No é surpre-
endente, pois, que encontremos na America civilizactles africa-
nas, ou pelo menos porceies inteiras dessas civilizacoes.

Mas a escravidao, por outro lado, destruia pouco a
pouco essas culturas importarlas do continente negro. Primeiro,
mesmo para a gerac"ao dos bocais; dispersava os membros de
uma mesma familia, tornava impossivel a continuidade da vida
das antigas linhagens; e o regime escravista, corn sua despropor-
cao entre os sexos, a promiscuidade imposta, a cobica do ho-
mem branco, devia impor-Ihes urn novo regime de relacoes se-
xuais que nada tinha de comum corn os regimes africanos. Em
seguida, na segunda geragao, a dos negros crioulos, os negros se
apercebiam de que a escravidao, apesar de toda sua dureza, dei-
xava aberto certo mimero de canais de mobilidade vertical,
seja no prOprio interior da estrutura escravagista ( passagem do
trabalho dos campos aos trabalhos domesticos para as mulhe-
res, ao trabalho artesanal e a postos de dire*ao para os homens ),
seja no interior da estrutura da sociedade global (manumissao

e ingresso no grupo dos negros livres). Esses canais de ascensao,
porem, s6 estavam abertos para aqueles que aceitavam o cris-
tianismo e os valores ocidentais, que renegavam portanto seus
costumes e suas crencas ancestrais. Isto fazia corn que as dvi-
lizacOes africanas acabassem por perder-se. Entretanto, esses
"negros de alma branca", como eram chamados algumas vezes,
permaneciam sempre, mesmo libertos, nos estratos mais baixos
da sociedade, separados e desamparados dos brancos. Forma-
ram assim, por toda parte, comunidades relativamente isoladas,
no interior de uma riga° que s6 lhes concedia urn status de
inferioridade; nessas comunidades criaram-se regras de vida, igual-
mente distanciadas das da Africa, definitivamente perdidas, e
das dos brancos, que lhes negavam a integragio. Nilo falemos
de ausencia de cultura, entretanto, para essas comunidades de
negros, nem de cultura desintegrada. Elas na verdade forjaram,
para poderem viver, uma cultura pr6pria, em resposta ao novo
meio em que deveriam viver. Podemos pois falar da existencia
de culturas negras ao lado de culturas africanas ou afro-americanas.

0 perigo esti em confundi-las, em querer encontrar em
toda parte tracos de civilizact5es africanas, onde desde ha muito
tempo rib mais existern. Ou, ao contrario, de negar a Africa
para nao ver em toda parte mais que "o negro". Cada caso
deve ser estudado a parte, analisado cuidadosamente; nesse do-
mino, toda generalizacao corre o risco de mascarar realidades
profundas, para se) deixar transparecer, como diziamos em nossa
introducao, a ideologia do autor. Nao podemos, naturalmente,
aqui, examinar todos os casos, nem passar em revista todos os
problemas controvertidos; tomamos apenas alguns exemplos.
Eles nos mostrarao a complexidade da realidade a ser investi-
gada, os emaranhados da "negritude" e da "africanitude", como
nos permitirao encontrar os criterios de distincao e, cremos,
uma conceituacao mais adequada para ter ciencia da diversidade
dos fatos (segundo os setores culturais, ou ainda segundo os
regimes de grande populagao de cor na America).

Ate estes ultimos anos, tem-se dado maior enfase aos
aspectos	 europeus, pois estamos colocados em nossa pr6-
pria cultura e somos dessa forma mais sensiveis a ver o que
dela se distingue; conhecemos melhor o negro da floresta
do que o das grandes cidades, o negro mistico a procura
do transe do que o negro born cat6lico, born protestante, ou
agnOstico. Na mesma dire* de pensamento, poucos estudos
ja foram consagrados aos aspectos cotidianos da existencia, ainda
que disponhamos de uma enorme bibliografia a respeito dos as-
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pectos religiosos ou folclOricos, enfim, sobre o que ha de mais
pitoresco ou de mais exeltico, sobre o que os etnOlogos chamam
de "os tempos fortes" de uma cultura; mas a vida ordinaria
desenvolve-se entre esses tempos fortes e merece igualmente a
nossa atencao ( 1 ). Em obras anteriores e na base de nossas
prOprias experiencias, ja propusemos aos pesquisadores interes-
sados no escudo do homem marginal "o principio de rompimen-
to" ( 2 ). Seguramente, esse principio de rompimento encontra-
-se tambem entre n6s: o mesmo individuo nao representa o mes-
mo papel nos diversos grupos de que faz parte; mas tern uma
importincia particularmente grande para o homem marginal,
pois the permite evitar as tensOes prOprias dos choques cultu-
rais e as dilaceragOes da alma; o negro brasileiro pode participar
da vida econ6mica e politica brasileira e ser ao mesmo tempo
urn fiel das confrarias religiosas africanas, sem sentir uma con-
tradicao entre esses dois mundos no qual vive. Ora, a possivel
que, da mesma maneira, "os tempos fortes" de uma sociedade
afro-americana possam derivar sempre da Africa, enquanto que
o mesmo negro, em sua vida cotidiana, pertence a uma "cultura
negra" muito diferente das culturas africanas. Enquanto nä°
tivermos monografias exaustivas sobre certas comunidades de
negros americanos, ser-nos-a impossivel fazer a selegao, de ma-
neira verdadeiramente objetiva e cientifica, entre os dois tipos
de "civilizagOes" aos quais esse capitulo a consagrado. Entre-
tanto ja temos suficientes monografias parciais ou fragmentarias
para podermos tirar algumas conclusaes seguras.

0 primeiro dominio que abordaremos sera o da economia
das comunidades camponesas negras e da America do Sul, pois
aquele sobre o qual a discussao é menos apaixonada. 0 prOprio
Herskovits, que tanto insiste nas sobrevivencias africanas, obser-
va que os instrumentos e as praticas agricolas (exceto certos
procedimentos da cultura do arroz) sao de origem europeia. Mas
a posse da terra caracteriza a sociedade camponesa europeia; ora,
nao se encontra entre os descendentes de africanos e da America
esta ligacao afetiva; Edith Clarke conclui que "a teoria campo-
nesa da propriedade da terra (nas Caraibas ) refletia os princi-

M.J. HERSKOVITS, "Les Noirs du Nouveau Monde: sujet
de recherches africanistes" (Journal de la Sociite des Africanistes,
VIII, 1938, pp. 65-82).

R. BASTIDE, "Le principe de coupure et le comportement
afro-bresilien", Anais do XXXl e Congresso Int. de Americanistas, Sio
Paulo, 1955.
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pins dos africanos da Africa Ocidental"; entretanto, em sua
analise, ela mostra que esse tipo de propriedade resulta de urn
ajustamento funcional dos negros a certas circunstancias bem
determinadas, sob a pressao de condigOes mensuraveis, como as
migracOes dos trabalhadores de urn lugar para outro, o aumento
da populagao de cor, a ordem da morte dos esposos etc. Nessas
condicoes, se e verdade que a populagao negra das Caraibas
pratica uma forma de propriedade familial que difere nitida-
mente da europeia e que pode apresentar algumas semelhancas
corn os principios da propriedade familial da Africa Ocidental,
sera contudo possivel admitir que existe persistencia do "mode-
lo" africano? Nao sera necessario cuidar antes de um efeito,
local, de condicOes demograficas especiais? 	 o que pensa,
pelos menos, M.G. Smith ( 3 ). Sobre esse ponto, que se es-
darecera mais adiante, quando estudarmos a familia, estamos
totalmente de acordo corn Smith. A escravidao rompeu corn-
pletamente com as tradicoes costumeiras africanas, e perdurou
muito para que elas pudessem renascer; o negro teve de aceitar,
no momento de sua emancipagao, as leis do pats em que vivia
e, por conseguinte, de novas formas de propriedade — e tam-
bem novas formas de relagOes corn a terra (meacao, arrenda-
mento, trabalho cnno operario agricola) the foram impostas,
As quais nao Ode subtrair-se. Portanto, quando encontramos
novas formas de "propriedade familial", diferentes daquelas da-
das pelas legislagOes europeias, nä° devemos pensar em "sobre-
vivencias", no caso impossiveis, mas em verdadeiras "criagaes
culturais", originais, respondendo a novas circunstancias de vida.
Achamo-nos assim plenamente diante do que denominamos de

negras". Pode-se corn isso dizer que nao encon-
tramos em qualquer outra parte um tipo de propriedade verda-
deiramente africana? Toda generalizaggo, dissemos, a perigosa.
Se as confrarias religiosas da Bahia, pertencem juridicamente a
uma pessoa, (mesmo assim nem sempre) elas sao, de fato, pro-
priedades coletivas da seita africana, cujos chefes religiosos sao
simplesmente os gerentes, e da mesma maneira que na Africa
os primogenitos, chefes de linhagem, dividem os frutos do tra-
balho coletivo entre os membros da linhagem, os filhos mais
novos e suas mulheres, do mesmo modo, aqui, os chefes reli-
giosos repartem os beneficios da obra coletiva para o bern co-
mum de todos os seus membros.

(3) "The African heritage in the Caribbean", in: Vera Rubin
ed., Caribbean Studies: a symposium, Univ. of Washington Press, 2.a
ed., 1960.
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Entretanto, o problema — nesse mesmo setor da econo-
mia — ja 6 mais complicado de se resolver quando passamos
do trabalho individual para o trabalho cooperativo. Esse tra-
balho cooperativo encontramo-lo na floresta da Guiana holan-
desa (se bem que outros tracos caracteristicos da vida econO-
mica dos negros da antiga Gana, de onde sao originarios os
negros Bosh, como o mercado, ou a utilizacao dos cauris como
moeda, tenham desaparecido), no Haiti (coumbite), na Jamaica,
em Trinidad (Gayap), nas Antilhas francesas, em toda parte da
America Central e do Sul, em que as populaces de cor sac)
majoritarias ( 4 ). Mas encontramo-lo tambem nas sociedades de
folk multi-raciais, como o Brasil, entre os mesticos de indios,
camponeses brancos e entre os negros, uniformemente (mutt-
rao) ( 5 ), e encontramo-lo tambem nas sociedades camponesas tra-
dicionais da Europa, sob formas freqiientemente similares, o
que faz corn que nos possamos perguntar se o trabalho coope-
rativo provem da Africa ou da Europa. Se ele resulta de uma
pressao do novo meio (caso em que temos urn trago de "civi-
lizacao negra"' ) ou se 6 uma heranga (caso em que temos urn
trap) de "civilizagio africana"), ou se, enfim, hi uma conver.
gencia de duas herancas similares que se fundamentam uma na
outra (caso em que temos um traco de "civilizacao" afro-
-americana).

Se nos limitamos ao exemplo do Haiti, que 6 o mais co-
nhecido e que esteve mais freqiientemente conectado corn a
Africa, continuando a coumbite o dokpwe daomeano ( 6 ), de-
vemos notar a extrema diversidade primeiramente das formas de
trabalho coletivo: o rein (a ronda), que 6 uma cadeia de peque-
nas cumbitas cujos membros trabalham sucessivamente uns para
os outros, em geral duas ou tres vezes por semana, geralmente
meio dia cada vez, e "a associacito" que engloba um maior nti-

M j HERSKOVITS, The Myth of the Negro Past, op. cit.
Sobre o mare° e suas origens inclfgenas, europeia ou afri-

cana, ver Cl6vis CALDEIRA, Mutirao, formas de ajuda mitua • no meio
rural; Sio Paulo 1956.

(6) H. COURLANDER, The Drum and the Hoe, Univ. of Califor-
nia Press, 1960. Remy BASTIEN, La familia rural haitiana, Mexico,
1951. — M. J. HERSKOVITS, Life in a Haitian Valley, Nova York,
1937, cap. I e IV. — A. Mintaux, Les paysans Haitiens, Presence
Africaine, 12, pp. 112-135. Rhoda MiTRAUX, Affiliations through work
in Marbial, Haiti, Primitive Man, XXV, 1-2, 1952. — Paul MORAL,
Le Paysan Haitien, Maisonneuve et Larose, 1961, etc.

mero de pessoas e em que o trabalho nao 6 trocado, mas pago
em moeda e em alimento. No rOn, troca-se trabalho por tra-
balho, e em proveito dos individuos que a ele se encontram li-
gados; na "associacao" ou "sociedade", forma-se urn grupo de
camponeses semiprofissionais, corn uma organizaglo prOpria, da
qual voltaremos a tratar, que se pOe a servico de proprietarios
necessitados de mao-de-obra abundante para uma tarefa parti-
cular a ser executada rapidamente. Ao lado dessa primeira divi-
sac), que opiSe dois tipos funcionalmente diferentes, podemos dis-
tinguir tambem, segundo o mimero de pessoas envolvidas, a
"jornada" para as pequenas propriedades, de algumas pessoas
pagas por uma refeicao, o vanjou, que agrupa de 15 a 20 pes-
soas, a corveia que pode chegar a englobar, numa atmosfera
de festas, ate 100 pessoas. Em todos esses casos, porem, de
maneira contraria ao rOn, nao existe reciprocidade de trabalho;
existe utilizacao de trabalhadores associados, para uma tarefa
coletiva, em beneficio de urn so proorietario, corn refeigOes, dan-
gas e rmisicas. E evidente que encontramos na Africa, particular-
mente no Daome, formas analogas e uma mesma diversidade.
Mas o soci6logo nao pode contentar-se corn essas semelhancas,
sendo-lhe necessario — para estar seguro — estabelecer a "con-
tinuidade" das formas africanas as formas haitianas. Toda gente
concorda em reconhecer que as coisas mudaram e mudam ainda
no Haiti. Parece que, primitivamente, o trabalho coletivo es-
tava ligado a grande familia extensa, conhecida sob o nome
de "lakou" (a Corte) e que estava entao em ligacio hist6rica
corn o trabalho linhatico; mas corn as transformacoes da socie-
dade domestica, que se dissociou em familias nucleares e corn
o desmembramento da propriedade una, o trabalho coletivo des-
membrou-se em rein, trocas de servicos entre parentes, e em
corveia, formada de camponeses pobres ou de jovens de fami-
lias mais acessiveis, pondo-se a servico dos que deles tern ne-
cessidade. Enfim, pelo trabalho cooperativo, linhatico, dirigido
pelo patriarca, substituiu-se o trabalho cooperativo de urn grupo
profissional dirigido por um Presidente. Encontramos na Africa
tambem uma evolucao analoga que se produziu durante a colo-
nizacao. Entretanto, nao podemos falar, nesse caso, de "con-
tinuidade" hist6rica, mas antes de paralelismo de desenvolvi-
mento, o que nao 6 a mesma coisa. Acrescente-se que as cor-
veias, sendo muito caras, pois implicarn em alimentar uma
milo-de-obra abundante, e nao muito "cuidadosa", esti° hoje
em declinio nas partes pobres do Haiti.

I
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Essas "Sociedades" tem urn nome, uma bandeira que lhes
serve de simbolo, uma orquestra e uma hierarquia complicada;
sendo os africanos dados aos titulos, notou-se que os oficiais
subalternos dominavam freqiientemente o povo middo: Presi-
dente ( honoraria), Consul ( que controla o trabalho e f az corn
que as ordens sejam respeitadas), Governador La-place (que
controla a partc social do agrupamento), toda uma serie de ge-
nerais, corn o General Silencio, encarregado de acalmar as dispu-
tas, ou o General Policia e, a claro, tambem dignitarios do sexo
feminino, como a Rainha La-place. Cada dignitario, seja eleito
ou escolhido pelo Presidente, a cioso de suas prerrogativas,
cumpre sua tarefa corn a major dignidade, e sente-se que esta
hierarquia complicada tern pouco a ver corn o trabalho a ser
efetuado, preenchendo mais uma fungao de compensagao psico-
lOgica, e que as raizes dessa fungao compensatOria encontram-se
na humilhagao da escravidao. 0 miter militar da organizacao,
quando esta em agao

'
 por exempla — entre dois trabalhos, as

reuniiies do "Conselho" .com seus longos discursos, os sinais de
respeito que se da, o ritual da assembleia deliberante, revelam
a vontade de uma revanche pOstuma contra o branco, contra seu
exercito de oficiais fortemente hierarquizado e seus conselhos
politicos de homens livres, em que o escravo era rejeitado e
que ele olhava corn inveja. A colonizagao introduziu na Africa
a organizagao de grupo de trabalho de jovens corn hierarquias
similares. Ainda aqui paralelismo, mais do que continuidade
de formas. Em contrapartida, o trabalho coletivo obedece as
mesmas regras da Africa, sem que devessemos atribuir um ca-
rater mais daomeano do que banto a essas regras (muitas das
associagOes do Haiti tern o nome da "Sociedades Congo"): os
trabalhadores se reimem =as da orquestra que ritmiza os ges-
tos do trabalho, grescem os cantos iniciados por urn ou por
outro, que podem ser cantos de Vodu, mas que sio geralmente
cancOes satiricas, improvisadas a partir dos acontecimentos co-
tidianos da comunidade aldea e que suscitam risos e ardor no
trabalho; ardor alias bastante relativo, pois 6 cortado por re-
feigifies, reunilies e deliberagOes ( em que se discutem os assun-
tos da Sociedade, fala-se das pessoas que nao vieram, dos cas-
tigos a serem aplicados aos retardatarios ). De noite, a festa
sela a solidariedade do grupo, ao mesmo tempo que manifesta
o estatuto de superioridade dos empregados da referida "socie-
dade", numa especie de potlach de distribuigao de alimentos.

Deste modo, mesmo no dominio onde as similitudes e as
continuidades histOricas corn a Africa sao inegaveis, devemos le-

var em consideragao a justa observagio de M.G. Smith ( 7 ), de
que se deve distinguir cuidadosamente a forma, de urn lado, a
fungao de outro, e por fim os .processos evolutivos. A forma pode
ser africana, mas 6 preciso, para que ela sobreviva, que se
ajuste funcionalmente a condigOes de vida, muitas vezes dife-
rentes das condicaes de vida originais, e como essas condigOes
de vida mudam, e mudam tanto na Africa como na America no
correr do tempo, devem-se obscrvar corn a mesma atengao
tanto os fenOmenos de convergencia quanto os de continuidade,
podendo as similitudes provir de uma mesma origem como re-
sultar fora de tempo das analogias da situagao colonial, de urn
ao outro lado do Atlantic°.

Se os mecanismos em jogo no trabalho coletivo ja sao dos
mais complexos, que dizer entao quando passamos do dominio
econOrnico ao da familia? Aqui a preciso antes de tudo passar
em revista as diversas teorias que se defrontam, antes de tomar
pessoalmente o problema para tentar dar-lhe uma solugao.

A primeira teoria e a de Herskovits, que ye na familia das
comunidades negras uma sobrevivencia das formas de familia
africana. 0 casamento, na verdade, apresenta-se na Africa como
urn acordo entre os parentes, e a regra 6 a da poligenia. Ora, o
primeiro traco se encontra na carta de chamada de "colocagao"
haitiana ( dito de outra maneira, no casamento costumeiro, fora
de toda sancao, das autoridades civis ou religiosas) como no
Keeper das Antilhas inglesas. A importancia das unioes irre-
gulares, que dominam tanto no Sul dos Estados Unidos quanto
entre os migrantes da baixa classe no Norte, tanto na America
do Sul como nas Caraibas, seria a conseqUencia (ou a reinter-
pretacao ) dessa poligenia nativa. Como, desde entao, os lagos
entre as criangas e seu pai se distendem, uma vez que a esposa
passa de urn esposo a outro, a familia torna-se "matrifocal";
mas essa matrifocalidade encontra-se tambem, para Herskovits,
na Africa: nas familias poligamas, na verdade, a ligagao que a
crianga tern como sua mae 6 maior do que a que vai das crian-
gas de diversas maes a seu pai comum. Powdermaker observa,
por outro lado, que a familia negra do Sul dos Estados Unidos,
tende a confundir-se corn toda a gente da casa, mais vasta que
a sociedade conjugal ( tanto mais porque esta sociedade conju-
gal a sempre efemera) e que e a mae ou, se ela trabalha, a avc5
ou a tia mais velha que dirige este circulo domestic°, ocupando-

(7) "The African Heritage...", op. cit.
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-se de todas as criancas, legitimas, ilegftimas, adotadas ( 8 ). Obser-
vagOes andlogas foram feitas na regiao das Caraibas. Em Amory
(Monroe), 639 pessoas se repartiam entre 171 familias, uma
das quais compreendia ate 141 individuos. Como nao pensar,
nessas condicOes, na familia extensa africana? Nos &ás patrili-
neares e matrilineares? Seguramente, a escravidao ou a pobreza
econOmica puderam desempenhar urn papel na forma*, des-
sas familias negras do Novo Mundo; mas esse papel nao e
criador; alguns tragos origindrios da Africa foram apenas refor-
gados pelas novas condicoes vividas na. America. Quando estu-
damos os "africanismos", conclui Herskovits, nao se deve trans-
formar uma causa de continuacao em uma causa de criacao (9).

Esta tese foi fortemente criticada por Frazier em relagao
aos Estados Unidos. A familia "maternal" seria tuna conse-
qiiencia da escravidao; isto, a primeira vista, destruia os amigos
regulamentos tribais, o senhor branco escolheria concubinas de
cor e imporia a seu rebanho de escravos uma promiscuidade se-
xual que the permitia conseguir, facilmente, multiplicando os
nascimentos, uma mao-de-obra de substituicao para seus traba-
lhadores que morressem jovens, esgotados pelo trabalho; o con-
trole do branco substituiria, pois, o controle do grupo, impedin-
do assim toda sobrevivencia possivel, na America, de tragos
culturais africanos. Estando o pai sempre no trabalho, sendo
mesmo muitas vezes desconhecido, os tinicos laws afetivos que
podiam existir eram os da crianga corn sua mae, e depois, quan-
do ela voltava a trabalhar na plantagao, os laws eram transfe-
ridos para as velhas mulheres que tomavam conta dela. A eman-
cipagao, facilitando a mobilidade dos negros e destruindo o
controle do branco sobre as relag6es sexuais entre seus escravos,
apenas acelerou a desorganizacao familiar. Entretanto, pouco
a pouco, sob a influencia dos modelos da sociedade circundante,
cada vez que o negro emancipado conseguia encontrar trabalho e
sustentar sua familia, ve-se a familia paternal substituir esta
familia maternal; ou, se preferirmos, a familia "natural", heran-
ga da escravidao, sucedeu, sobretudo sob a pressiio das Igrejas,
uma familia "institutional". Enfim, corn a migracao dos negros
para as grandes cidades, sobretudo do Norte, o homem que
parte, "Ulysses negro", escapa, no anonimato da cidade, a todo
controle social; a vida sexual torna-se puramente fisica e a mu-

Hortense POWDERMAKER, After Freedom, a cultural study in
the Deep South, Nova York, 1939.

M. j. HERSKOVIT S, OP. cit.
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Iher procura no amor essencialmente vantagens econOmicas ou
sociais. Desde que se formem casais de negros, a autoridade
pertence aquele que sustenta a casa, e, como freqiientemente a
mulher trabalha enquanto o marido nao encontra emprego, a
familia tende a tomar uma forma "matriarcal"; o homem tents,
apesar de tudo, venter, recorrendo a brutalidade; a conseqiien-
cia do conflito entre essas duas autoridades conduz ao abando-
no da crianca, a formacao de gangs de adolescentes nos bairros
miseraveis, e finalmente explica a grande porcentagem de de-
linqiiencia negra ("). Assim, a teoria de Herskovits, que pode-
riamos chamar "culturalista", Frazier substitui uma teoria so-
ciolOgica da familia matrifocal, ou maternal, como da concubi-
nagem das classes baixas norte-americanas de cor, sinais nao de
qualquer sobrevivencia africana, e sim da desorganizacio devida
a escravidao, a emancipacao e ao fluxo de migracao e de urba-
nizagio dos negros.

A mesma explicagao foi dada por Fernando Henriques e
Morris Freilich para justificar a familia matrifocal dos Caraibas
negros ("). 0 ultimo, por exemplo, em vez de partir de dados
africanos, parte de categorias muito gerais que, por transfor-
macOes, podem descrever uma "cultura" a partir de pontos
de referencia invarieveis (biolOgicos, psicolOgicos ou s6cio-
-situacionais): participacao no grupo, transferencia de um grupo
a outro, vida sexual, orientagao temporal, forma de autoridade,
sentimentos e simbolos. Assim, os negros de Trinidad se cons-

(10) Franklin FRAZIER, The Negro Family in the United State,
Chicago, 1939. Era, alias, tamb6m a opiniao de H. POWDERMAKER, que
citamos na nota precedente. Cf. tambem F. FRAZIER, Negro Youth at
the Crossways, Washington, 1940, e em Burgess ed., The Negro Child, o
capitulo "The adolescent in the family". Sem querer abusar de esta-
tisticas, observemos que em Chicago, segundo uma pesquisa, entre 420
fainilias de negros, 314 sari separadas; sobre 212 de mulatas, 154 sao
separadas; Reid encontrou em uma populacao de 379 mops rurais 47
corn dois filhos, 10 corn ties, 12 corn 4 e mais. Em 1920 encontramos
entre as familias urbanas do Sul de 15 a 25% de familias maternais
nas areas rurais, de 3 a 15%. No que diz respeito a criminalidade, os
tribunais de jovens em Chicago tiveram que julgar, em 1930: 19,5%
de brancos nativos, 47,5% de filhos de estrangeiros, 18,3% de negros;
em 1935: 16,1%, 52,3% e 23%. 0 namero de pri g:les nas mesmas
datas para 1.000 homens de cada tipo racial era de:

1930: brancos nativos: 39 — brancos estrangeiros: 29 — negros: 188.
1935: brancos nativos: 23 — brancos estrangeiros: 24 — negros: 87.
(11) Fernando HENRIQUES, Family and Colour in Jamaica, Lon-

dres, 1953. — Morris FREILICH, "Serial Polygyny, Negro Peasants, and
Model Analysis", Amer. Anthrop., 65, 5, 1961.
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Escravidlo
Camponeses
de Trinidad

familia matrifocal	 familia matrifocal
promiscuidade	 casamentos temporarios

poligenia sucessiva	 poligenia sucessiva

tituem num grupo domestic°, indo da familia nuclear, onde o
pai é o chefe, a familia matrifocal, que e o mais freqiientemente
encontrado — a transferencia de urn grupo social a urn outro fa-
zendo-se pela passagem do homem de uma familia matrifocal
a uma outra, mais do que pela passagem da mulher do grupo
de seus parentes para a casa de seu marido — sendo a liberdade
sexual, muito grande, associada a uma troca de bens e de ser-
vicos, presentes contra relagries sexuais — e o gosto da liber-
dade faz corn que a autoridade permanega corn as mulheres
idosas em geral e que o direito aos prazeres carnais se face den-
tro do mais completo igualitarismo ... etc. Porem nenhum
desses tracos encontra-se na Africa; quer a familia seja matrili-
near ou patrilinear, quase sempre ela constitui urn grupo "or-
ganizado", onde nao ha liberdade sexual e onde os interesses
das linhagens (como as trocas das mulheres entre os homens)
sac, regidos por regras inflexiveis. Por outro lado, todos esses
tracos pertenceram i familia escravista:

Ponto de referencia

Membro dos grupos
Parentesco
Linhagem

Passagem de urn
grupo a outro

Orientagio tempo-
ral	 o presente

Tipos de autoridade	 hierkrquico

Vida sexual	 trocas sexuais

Sentimentos e sim-
bolos	 gosto pelas festas

celebridade por suces-
sos sexuais

A Unica inovacao atinge, pois, a hierarquia que repousava
na autoridade do mestre branco e que tendo desaparecido corn a
emancipacao, deixa lugar a igualdade sexual de machos e femeas.

Enfim, uma Ultima teoria e a teoria econOmica, que foi
sustentada stivetudo por R.T. Smith. Este autor observa pri-
meiramente que a familia matrifocal nao c urn apanagio dos ne-

gros do Novo Mundo; encontramo-la em alguns bairros de Lon.
dres, entre alguns mineiros da EscOcia, na aldeia peruana de
Moche como na aldeia paraguaia de Tobati. Em segundo lugar,
nao e vcrdade que today as familias rurais negras do Novo
Mundo sejam matrifocais; mais exatamente, a matrifocalidade
e mais urn momento do ciclo domestic° do que uma qualidade
absoluta do sistema. Durante o primeiro tempo de sua vida,
a mulher depende do marido que escolheu e que trabalha para
ela; somente quando seus filhos esti° mais crescidos é que
ela se torna mais independence; mas os filhos e as filhas per-
manecem no grupo domestic° e, se essas tiltimas tern filhos
antes de "colocar-se", deixam-nos corn suas maes; pode acon-
tecer que o marido morra, ou que abandone a casa, ou que con-
traia nova uniao; nesse caso, a autoridade para a mae e a fami-
lia torna-se matrifocal; como, geralmente, as mulheres morrem
depois de seus maridos, e os filhos tem ligagOes arnorosas antes
do casamento, o grupo domestic°, originalmente patrifocal, so
compreende num dado moment° a mae, e seus filhos e os filhos de
seus filhos. Nesse estagio, pode incorporar por vezes ate outras
categorias de parentes, em particular as irmas da m ane e os
filhos de suas irmas. Nä° obstante, esta imagem permanece
ideal e certos momentos desse "cursus" podem faltar. De fato
— e eis aqui onde o fator econOmico aparece corn preponde-
rancia — no regime da grande plantagao, o trabalhador negro

muito mOvel, o pai pode ser levado a partir para tentar a
sorte noutro lugar, deixando a mulher e os filhos; a mae, para
poder subsistir e assegurar a vida de sua prole, toma entao
um outro marido, temporario, que the darn outros filhos (").
Podemos encontrar uma confirmagao indireta da tese de Smith:
quando, de fato, como na Europa, a familia a proprietaria da
terra, entao a autoridade pertence ao pai, e o grupo domestic°
apresenta uma grande estabilidade. E o que acontecia na Ja-
maica: se o casamento religioso era raro ali, ainda no inicio do
seculo, a concubinagem constitufa, de fato, uma verdadeira fa-
milia costumeira, reconhecida pelo conjunto da comunidade e a
autoridade pertencia ao pai, por ser proprietario (ou locatario)
do solo e o sustenticulo do grupo domestic° (").

Raymond T. S MITH, The negro family in British Guiana,
Londres, 1956, e The family in the caribbean, in Vera Rubin ed.,
Caribbean Studies, op. cit.

Martha WARREN BECKWITH, Black Roadways, a study of
Jamaican Folk Life, University of Carolina Press, 1929 (cap. V).

viver o dia a dia

igualitarismo

trocas sexuais

gosto da liberdade
prestigio dos conquis-
tadores de mulheres
alegria das festas
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A familia haitiana traditional apresentava-se sob a forma
de uma reuniao de casas (familias nucleares) e uma especie de
pequena aldeia, o lakou (a Corte), sob a autoridade do homem
mais velho do grupo; pareceria pois (e compreendemos melhor
entao a opiniao de Herskovits) ( 14 ), que os haitianos, depois da
independencia de sua ilha tenham reconstituido a grande fa-
milia extensa patrilinear de seus ancestrais Fon. Entretanto,
R6my Bastian, que a estudou bem, nao pode crer que — apOs
a desintegragao das linhagens atraves	 do regime servil — a
mem6ria coletiva tenha podido reconstituir um mundo para
sempre desaparecido. 0 regime da terra 6 de fato o da pro-
priedade individual (e nao a propriedade coletiva como na Afri-
ca); mas, como essas propriedades eram pequenas, fazia-se ne-
cessirio que os filhos se agrupassem para poderem viver; a auto-
ridade dos patriarcas, que a alias mais nominal que real, teria
origem na constituicio de 1801 de Toussaint-Louverture, muito
cat6lico e que procurou modelos europeus para impedir a de-
sagregacao moral dos habitantes da ilha. Sabe-se, alias, que
hoje o lakou entrou em decadencia; o individualismo das fami-
has nucleares colocou-o acima da solidariedade domestica; os
herdeiros entraram em luta pela possessao das terras, na medi-
da em que a sua produtividade diminuia. Portanto, aqui, ainda,
as causas econOmicas pareceriam prevalecer sobre as sobreviven-
cias africanas, caras a Herskovits (15).

Nesse movimento de desenvolvimento atual das teorias ne-
gadoras das influencias ancestrais e da mem6ria coletiva, ate
nas Repriblicas dos marks das Guianas holandesa e francesa,
que tentaram, contudo, reconstituir a Africa na grande floresta
tropical da America, nao existe uma que nao tenha sido tocada.
Estudaremos em nosso pr6ximo capitulo esses negros refugia-
dos, que se constituiram em linhagens matrilineares, ex6gamas,
como seus ancestrais Fanti-Ashanti. 	 Porem, muito recente-
mente ainda, escrevia Jean Hurault, pelo menos no que se re-
feria aos Boni, o seguinte: "Podiamos acreditar que um dos
sistemas da Africa Ocidental tenha sido pura e simplesmente
transportado, mas nao 6 nada disso"; o sistema familiar boni
se destacaria para ele sobre urn fundo histOrico particular: for-

Cf. Edith CLARKE, My Mother who Fathered Me, Londres, 1917, e
Madeleine KERR, Personality and Conflict in Jamaica, Liverpool, 1952,
para o estudo desta familia jamaicana e de seus diversos aspectos.

Life in a Haitian Village, Nova York e Londres, 1937.
Remy BAST/AN, op. Cit.

maga() de bandos de escravos rebeldes, heterogeneos, uns de
origem daomeana (patrilineares ), outros de origem akan (ma-
trilineares, mas patrilocais), outros bantos; a medida que esses
bandos se firmavam no solo e se organizavam, nascia urn sis-
tema original, sob a influencia de dois fatores: o espirito de in-
dependencia da mulher, ciosa antes de tudo de sua liberdade
em relacao ao homem — a lei moral e religiosa que implica a
rejeicao de toda forma de violencia: "Sob essa lei nao poderia
haver dificuldade em levar a mulher para fora de sua aldeia ma-
terna, se a esta estivesse ligada, mas jamais exercer sobre
ela uma coercao para obrigi-la a permanecer numa uniao que
ji havia deixado de the agradar." E a prova de que essas in-
fluencias a que foram determinantes esta em que nao encon-
tramos entre os Boni a compensacao matrimonial, que é a regra
na Africa; nao se pede nada a linhagem do marido: as condi-
Cries histOricas do novo meio sac), pois, mais fortes que as tra-
dicOes ancestrais, na explicacao do sistema social boni (16).

A nosso ver, o erro de todas essas teorias quaisquer que
elas sejam, e o de serem demasiadamente sistematicas e de que-
rerem explicar o que nos parece urn conjunto de tragos cultu-
rais muito complexos e muito variiveis, por um 6nico fator: me-
m6ria coletiva, desagregagao em conseqiiencia da escravidao, con-
digOes econOrnicas do meio americano. Sentimos aqui que a esco-
Iha a ditada, mais ou menos conscientemente, por uma ideologia
(da negritude ou da integracao national), mais do que por uma
vontade de moldar a interpretacao sobre a diversidade dos dados
de fato. Bern entendido, a educacio do pesquisador tern tam-
bern o seu papel, tenha ele sido formado numa disciplina geo-
grafica (Hurault ), sociolOgica (Frazier) ou antropolOgico
(Herskovits). Pensamos, pessoalmente, que todos esses fato-
res agiram, ou agem, mais em graus diversos de acordo corn
as situagOes, e sobretudo que nao se pode confundir e misturar
tracos culturais de aparencia similar, mas de natureza oposta.

Em primeiro lugar, no que se refere aos Boni, faremos
duas observagOes. Os Boni constituem o Ultimo aide° dos Bosh
em revolta; por conseguinte, cronologicamente, sao os mais dis-
tantes dos negros refugiados; a pois possivel que o novo ambiente
seja opressivo sobre sua organizacao social como nao pode ser
sobre os Djuka ou Saramacca que se revoltaram no decorrer do se-

(16) Jean HURAULT, Les Noirs rifugies Boni de la Guyane fran-
caise, I .F.A.N., Dacar, 1961.
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culo 18, em pleno period° do trafico e quando as lembrancas
da Africa eram ainda vivas. Em segundo lugar, se o novo
ambiente constitui urn desafio a que a preciso responder, pelo
menos algumas respostas 56 podem ser dadas a craves de certos
habitos tradicionais;	 os etnologos observaram que a indepen-
dencia da mulher a mais bem assegurada nas sociedades patri-
Iineares corn compensagOes matrimoniais do que nas sociedades
matrilineares e que, nos processos de aculturacao, as crengas re-
ligiosas sao mais resistentes do que os comportamentos sociais.
Conseqiientemente, para o primeiro topico, se a nova familia
nasceu da vontade de independencia da mulher, tenderia mais
para o tipo patrilinear do que para o matrilinear. Para o segundo
tOpico, a importancia do fator religioso, se a sociedade boni se
reconstituiu sob a forma de linhagens matrilineares, a que cada
uma dessas linhagens esti ligada a uma interdicao hereditaria,
o Kunu, e que a violacao do Kunu a punida pela doenca, a lou-
cura ou a morte.	 esse nucleo espiritual que cristalizou em
torno de si as novas formas de casamento e de transmissao
de bens. A escravidao tinha rompido as antigas linhagens;
mas, desde que a revolta permitiu aos marraos de viverem in-
dependentes, e que tiveram que organizar seus bandos para
viver, eles so se podiam inspirar em modelos tradicionais afri-
canos e nao, penosamente, inventar novos; as linhagens se
reconstituiram entao a partir das lembrangas fanti-ashanti; nao
vemos em lugar nenhum urn primeiro moment() de anarquia,
de hesitagao entre os diversos sistemas de parentesco ou de ali-
anga; a estruturagao da sociedade nova se faz, desde o comego,
em uma direcao determinada, a da heranca africana. 	 Teorica-
mente, de fato, os dois fatores discriminados, a vontade de in-
dependencia da mulher e a rejeicao da violencia, oferecem di-
versas solugOes; por que, dessas solucOes, so uma foi preserva-
da, se nao gracas ao fato de a Africa nativa continuar a pesar
corn sua forga sobre as decisOes dos rebeldes? 	 verdade que
alguns tragos culturais africanos desaparecem, novamente sur-
gem, e Hurault estava muito certo ao insistir sobre as diferen-
cas; o antigo so pode reviver adaptando-se as condigOes novas
de existencia; mas adaptacao nao significa infidelidade — pelo
contrario, e o simbolo mais tocante da fidelidade 	 sobrevi-
vencia nao significa endurecimento, separagao da vida sempre
cambiante. Quisto cultural, a sobrevivencia, ao contrario, su-
pOe a plasticidade. 	 pois preciso opor a dicotomia em que
nos querem encerrar: sobrevivencia-adaptagao, que 	 repousa
sobre os conceitos postulados da sobrevivencia	 cadaverica c
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da adaptacao criadora, a realidade vivid, 	 da sobrevivencia
adaptadora.

Para a "matrifocalidade", o casamento costumeiro c a po-
ligamia, o problema a mais complicado. E aqui, porque con-
fundimos a vontade fenOmenos de origens diversas para os
englobar em uma mcsma sistematizacao. 	 Primeiramente,
preciso distinguir as comunidades urbanas e as comunidades
camponesas (mesmo que essas comunidades urbanas sejam corn-
postas no comego por migrantes rurais). Ng° podemos aceitar,
por exemplo, a opiniao de Rene Ribeiro que ye nas familias
negras do Recife (Brasil) um modelo africano perpetuado. De
fato, mesmo se, por razOes econOmicas, algumas dessas familias
sao estaveis, a uniao sexual na cidade nao pode ser identificada
coin o casamento costumeiro; trata-se simplesmente de con-
cubinagem. Essa concubinagem a tambern 	 importante tanto
para o setor branco da classe baixa quanto para o setor negro.
A matrifocalidade a conseqiiencia do water efemero dos casais,
e do fato de a crianga ter forgosamente ficado mais ligada
sua Inge. Esse tipo de matrifocalidade tern seus corresponden-
tes europeus (macs solteiras, criangas educadas pela avO). Nao
ha chlvida, acreditamos, de que a familia negra urbana seja o
produto de urn duplo processo de desagregagao dos modelos
africanos, o primeiro remontando a promiscuidade sexual da
escravidao, o segundo a debandada que se seguiu a emancipagao
e conduziu o negro a viver nas cidades, fora de todo controle
de urn grupo social. 0 mesmo nao se da corn as sociedades
rurais (ou de folk): a familia dos negros pode aparecer al, na
nossa perspectiva crista e ocidental, como	 uma ausencia de
familia real ou como uma familia puramente "natural". De
fato, ela a controlada pela comunidade e segue normas que the
sao prOprias; o casamento nao 6 pois uma forma de concubi-
nagem, mas uma forma de casamento costumeiro. Aqui, a teo-
ria de Smith nos parece mais justa do que a de Frazier. Sao as
razOes econOmicas que predominam e, segundo a forma do
regime de producao, a familia tomara formas diferentes, matri-
focalidade e poligenia sucessiva nas regiOes de grandes planta-
cOes, corn mobilidade continua dos homens — paternal, sejam
agrupadas em agrupamento domestico, sejam dispersas em fa-
milias, nas regiOes onde o homem a proprietario do solo. A or-
ganizacao social depende das condicOes materiais de vida ou,
melhor, dizendo, de sobrevivencia. Mas nao devemos conside-
rar, mesmo nessas comunidades de folk, que os sistemas afri-
canos tenham desaparecido completamente. Temos de fazer aqui
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uma nova distincao entre a poligamia simultanea e a poliga-
mia sucessiva. Quando os negros tem diversas mulheres, sao
obrigados sem chivida a "racionalizar" o comportamento e de
justificd-lo aos olhos dos brancos: falario entio de sua "esposa"

de sua "querida" (ou amante). Sobre este ponto, como
Herskovits bem viu, trata-se apenas de uma "reinterpretacao",
em termos ocidentais, da velha poligamia africana, da distingio
clAsica entre "a esposa principal" e as "esposas secundarias".
Realmente, primeiro as mulheres sabem tudo da conduta se-
xual de seus maridos e nao sao ciumentas umas das outras: o
que elas pedem ao homem é o sustento. Em segundo lugar, o
marido tern suas "queridas" em diferentes bairros da cidade, se
se trata de negros urbanos, ou elas esti° dispersas por todo o
campo e ele lhes da terras onde elas vendem em seu proveito

produto das colheitas, into tratando-se de negros rurais (");
homem vai de uma a outra dessas "esposas" para passar a

noite conforme urn ciclo regular.
mei A exatamente o modelo africano, do compound, no qual

cada muffler tern sua choga particular, vindo o homem comer
dormir regularmente em casa delas, em cada uma por vez.

Vemos aqui que nao podemos falar de verdadeira "matrifoca-
lidade"; se a Mk vive bem sozinha corn seus filhos, seus filhos
tem urn pai que os educa e que os reconhece. Enfim, esta poli-
gamia é encontrada corn mais freqiiencia quanto, em outros
domfnios culturais, em particular no domfnio religioso, as so-
brevivencias africanas sao mais fortes, como se a religiao cons-
titufsse o wide° de cristalizacao dos renascimentos ancestrais;
por exemplo, no Brasil, entre os negros rurais do Maranhao

nas cidades, nao entre os trabalhadores comuns aculturados,
mas entre os sacerdotes, Babalorixd ou Babala6, das confrarias
misticas afro-americanas ( Is ). Vemos precisar-se atraves desse
caso particular, da sociedade domestica, a bipolaridade entre
um tipo nitidamente africano, em suas grandes linhas, e urn
tipo negro ( ao mesmo tempo fora dos modelos africanos e
dos modelos ocidentais, criacao original do meio). Entretanto,
a oposicao nem sempre a nitida, subsistindo tracos africanos ate
nas comunidades de folk (por exemplo, o contrato: sexualidade

Sobre o negro rural do Maranhio, ver: Octavio da COSTA
EDUARDO, The Negro in Northern Brazil, Nova York, 1948 (cap. IV).

R. BASTIDE, Dans les AmEriques Noires, in L. Febvre ed.,
Atravers les Ameriques Latines, Cahier n.° 4 des Annales, A. Colin,
1949.
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contra prestagOes econOmicas, sendo que a ideia de puro erotismo
gratuito a uma invengio ocidental) e as novidades, conseqiien-
cias da mudanca de situac6es, vindo inflectir os tragos africanos
mantidos.

Insistimos sobre nosso segundo domfnio controverso por
causa de sua importancia teOrica. Seremos mais breves corn
relacao ao Ultimo setor, que examinaremos agora, o da
isto sem sermos music6logo. A um fato incontestavel, que os
cantos das seitas ditas fetichistas, de Cuba e do Brasil, sac) au-
tenticos cantos africanos ( 19 ). Mas, desde que passemos desta
mtisica "em conserva" as criaceles dos negros do Sul dos Esta-
dos Unidos (negro spiritual, cantos de trabalho das plantacCies,
corn mais raid.° os blues de hoje), a controversia comega

corre o perigo de eternizar-se por causa de um conhe-
cimento ainda pouco desenvolvido das diversas arias musicais
do continente africano. Entretanto, urn certo mimero de estu-
diosos, como M.J. Herskovits, Du Bois (pelo menos em parte

na medida em que o ritmo predomina nesses cantos sobre a
melodia), J.W. Johnson (por causa das batidas de maos e pes,
a monotonia das frases repetidas, o di glogo do solista e do coro),
Krehbiel (que comparou os cantos afro-americanos corn os do
Daome), Kolinski, Waterman e Courlander entre outros, in-
sistem nas sobrevivencias africanas, persistindo alem da cris-
tianizacao e da mudanca de ambiente. Fundamentam-se eles
sobre certos elementos: predomfnio dos instrumentos de per-
cussao, batidas rftmicas das maos nos cantos das igrejas ou nas
brincadeiras das criancas, dialog° entre o solista e o coro, utili-
zacao da escala pentatOnica, voz em falsete etc. ( 20 ). Em corn-
pensacio, outros fokloristas insistem no fato de que o negro
deve ter assimilado rapidamente a cultura anglo-saxenica, sua

Fernando ORTIZ, La africania de la mtisica folklorica de
Cuba, Havana, 1950, e seus cinco volumes: Los Instrumentos de la
Mtisica Afro-cubana, Havana, 1952-1955. — Oneyda ALVARENGA, "A
influencia negra na mesica brasileira", Bol. Latino-americano de Mtisica,
VI, 1946 (357-408). — M. J. HERSKOVITS e R. A. WATERMAN, "Mli•
sica de culto afro-baiana", Rev. de Estudos Musicales, Mendoza, I, 2,
(65-127).

M.J. HERKOVITS, The Myth ..., op. cit. — W.E.B. Du
Bois, The souls of Black Folk, Nova York, 1961. — James Weldon
JOHNSON, Preficio ao The Book of American Negro Spirituals, Nova
York, 1925. — Henry Edward KREHBIEL, Afro American Folk Song,
Nova York, 1914. — WATERMAN, Journal of American Musicological
Society, I, 1, 1948 — Negro Folk Music, Nova York, 1963.
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linguagem, sua relight:), seus costumes, que ele foi por conse-
guinte influenciado pela mtisica dos brancos ( 21 ); G.P. Jack-
son, Guy B. Johnson ressaltam que a maioria dos tracos, sena°
todos, que sao considerados caracteristicos da musica negra,
como o modo pentatemico, as batidas de maos e de pes etc., sao
encontrados nos cantos folclOricos anglo-saxOes, como nos can-
ticos brancos da Renovagao ( 22 ). Controversia urn pouco enfa-
donha: parece-nos que a interpretagao que dariamos a prop6-
sito da familia negra na Guiana poderia, corn algumas corregOes,
aplicar-se aqui tambem; o negro sofreu a influencia do meio
musical branco, mas so apanhou o que the convinha, e essa se- 4„.
legao foi determinada por seus hibitos africanos.

Podemos parar aqui. Urn certo mimero de condusOes pa-
recem, corn efeito, desprender-se dessas analises.

Em primeiro lugar, a sociedade negra nunca a uma socie-
dade desagregada. Mesmo onde a escravidao — e, depois, as
novas condigOes urbanas de vida — destruiram os modelos
africanos, o negro reagiu, reestruturando sua comunidade. Ele
nao vive como homem de natureza, mas cria novas instituigaes,
dd-se novas normas de vida, cria-se uma organizagao prOpria,
separada da dos brancos. Em particular, a sexualidade do negro
permanece sempre controlada pelas leis do grupo, submissa
aos tabus do incesto e as regras da troca de servigos entre os
dois sexos. S6 podemos admirar esta plasticidade e a origina-
lidade das solugOes inventadas, mesmo se elas parecem chocar
nosso prOprio genero de vida ocidental.

Em segundo lugar, fomos levados a distinguir, segundo as
regiOes, dois tipos de comunidades: aquelas onde os modelos
africanos levam vantagem sobre a pressao do meio ambiente;
por certo, esses modelos sao obrigados a modificar-se para po-
derem adaptar-se, deixar-se aceitar; nOs os chamaremos de co-
munidades africanas. Aquelas, pelo contrario, nas quais a pres-
sao do meio ambiente foi mais forte que os resquicios da me-
mOria coletiva, usada por seculos de servidao, mas nas quais
tambem a segregacao racial nab permitiu a aceitagao pelo des-
cendente de escravo dos modelos culturais de seus antigos se-

Por exemplo Newman I. WHITE, American Negro Folk
Songs, Cambridge, 1928.

George Pullen ycztsotst, White and Negro Spirituals, Nova
York, 1944. Guy B. JoHrisoN, Folk Culture on St. Helena Island, South
Carolina, Carolina do Norte, 1930.
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nhores; nesse caso, o negro teve que inventar novas formas
de vida em sociedade, em resposta a seu isolamento, a seu re-
gime de trabalho, a suas necessidades novas; nOs as chamaremos
comunidades negras; negras, porque o branco permanece fora
delas, mas nao africanas, uma vez que essas comunidades per-
deram a lembranca de suas antigas pritrias.

Esses dois tipos de comunidades nada mais sao que ima-
gens ideais. De fato, encontramos, na realidade, urn continuum
entre esses dois tipos. Assim, um setor da sociedade pode haver
permanecido francamente africano (a religiao), enquanto um
outro a uma resposta ao novo meio vital ( a familia ou a eco-
nomia ). Bern entendido, as comunidades de negros marrios
silo as que mais se aproximam do primeiro tipo, pelo menos aque-
las que foram criadas pelos negros "bogais"; e as comunidades
que se formaram apOs a supressao do trabalho servil, entao ji
entre crioulos que viviam isolados no campo, sac) as que mais se
aproximam do segundo tipo. Nas cidades negras das Caraibas
ou da America do Sul, encontraremos urn tipo intermediario,
pois as "naceies" podiam, na epoca escravista, reformar-se mais
facilmente fora do controle dos brancos, para assim manterem
em segredo suas tradigOes; mas, alhures, esses negros deviam
submeter-se as leis matrimoniais, econOmicas, politicas do Es-
tado, e deviam pois adaptar-se aos modelos que o exilio lhes
impunha. Consagraremos a maior parte desse livro ao estudo
das comunidades africanas, ou dos setores africanos dessas co-
munidades, para so abordar, no fim, as comunidades "negras"
e suas instituigOes prOprias (23).

(23) Em compensacäo, deixaremos totalmente de !ado as so-
ciedades multi-raciais igualitarias, onde o negro tenha, para poder subir
na escala social, assimilado completamente os valores brancos e onde,
em uma populagäo misturada, ha sem dUvida diferengas de epiderme,
mas nao diferencas de gineros de vida. Dessas sociedades deve en-
carregar-se a sociologic a nao a antropologia.
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1864. Porto Rico conheceu as suas em 1822, 1826, 1843,
1848. A Martinica, em 1811, 1822, 1823, 1831, 1833, ao
mesmo tempo que a Jamaica (1831-32) ... E a lista esti
longe de terminar ( 1 ). 0 mais interessante para nose que, se
muitas dessas revoltas foram espontaneas, como reaglo violenta

apaixonada as torturas ou a um trabalho inumano, outras fo-
ram organizadas, longamente amadurecidas em segredo, e que
os chefes desses movimentos foram chefes religiosos, nos Esta-
dos Unidos os profetas cristaos, como Nat Turner, mas que
usavam processos anilogos aos da magia africana (papas es-
critos corn sangue e signor cabalisticos); na America do Sul,
ministros mugulmanos ou dirigentes de candomble's "fetichistas".
Se o primeiro tipo de revolta pode ser explicado por fatores
econtimicos ou ideologias politicas, se exprime a oposicao do
negro ao trabalho servil, o segundo a ao mesmo tempo um mo-
vimento de resistencia "cultural", e signo do protesto do negro
contra a cristianizagio forgada, contra a assirnilagao aos valores

ao mundo dos brancos, o testemunho da vontade de perma-
necer "africano". As mais celebres dessas revoltas do segundo
tipo sao, em primeiro lugar, naturalmente, as do Haiti, que
terminaram pela obtencao da independencia da ilha, e que tinha
comegado por uma cerimOnia Vodu, na noite de 14 de agosto
de 1791, numa clareira da Floresta Caiman, em pleno desen-
cadeamento da tempestade, sob a presidencia de Boukman, para
continuar ( ate Toussain-Louverture, que a uma excegio), corn
a profetisa Romana, corn Dessalines, filho dos deuses do fogo

da guerra — sempre em relagao estreita corn o Vodu ( 2 ). Em
seguida, as do Nordeste do Brasil, dos Male (negros do Mali)

dos Yoruba (da Nigeria), de 1807, de 1809, de 1813 (todas
dos Haussi), .e as de 1826, 1827, 1828, 1830, 1835 (todas
de nagOs), organizadas, dirigidas por chefes de segao mucul-
manos ou "fetichistas" (3).

Ver entre outros M.J. HERsictivrrs, The Myth of the Negro
Past, Nova York, 1941, Cap. IV — FRAZIER, The Negro in the United
Nova York, 1947. — J. COLOMBIAN ROSARIO e Justina CARRION, Noble-
Nova York, 1947. — J. Colimbian Rosario e Justina Carrion, Proble-
mas Sociales: El Negro, S. Juan, Porto Rico, 1940 etc.

Thomas MANDIOU, Histoire d'Haiti, t. I, pp. 72-73. — J. C.
DORSAINVILLE, Manuel d'Histoire d'Haiti, Port-au-Prince, 1936. — Lo-
rimer DENIS e Francois DUVALIER, Evolution stadiale du Vaudou,
Port-au-Prince, 1944.

(3) Nina RODRIGUES, Os africanos no Brasil, Rio, 1933, p. 83 e
subsq. — R. BASTIDE, As Religiiies Africanas no Brasil, Pioneira, Sio
Paulo, 1971.
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CAPITULO III

AS CIVILIZACOES DOS NEGROS MARRAOS

I

Deduz-se do capitulo precedente que as civilizacties afri-
canas deveriam conservar-se sobretudo nas comunidades dos
negros marraos. Sabe-se que por esse termo (que vem do es-
panhol cimarron, designando originariamente os animais, como

porco, que de domesticos tornavam-se selvagens), corn-
preendem-se os negros fugitivos. Na verdade, a imagem do
"born escravo", Tio Remo, Pai Joao, aceitando a submissao,
dedicados a seus senhores, alegres e felizes, nao passa de uma
imagem forjada pelos brancos para justificar-se — ou em todo
caso so vale para os escravos domesticos. Todos os historiado-
res esti() hoje de acordo em sublinhar, ao contririo, a resisten-
cia tenaz e continua que os africanos opuseram ao regime que
lhes era imposto pela forca. Esta resistencia pode ter tornado
formas diferentes: o suicidio que é a resistencia dos fracos, mas
que se fundamentava em uma concepgao religiosa — a ideia de
que depois da morte a alma voltaria ao pais dos Antepassados;

aborto voluntirio das mulheres, corn o fito de poupar seus
filhos do jugo da escravidao; o envenenamento dos senhores
brancos, corn a ajuda de plantas tOxicas, como certos cipOs, o
que sugere, na America, a existencia do feiticeiro ou do Baba-
-osaim entre os negros importados; a sabotagem do trabalho
(que deu nascimento ao esterebtipo do "negro preguigoso"); a
revolta e a fuga por fim.

As revoltas foram extremamente numerosas. Em 1522,
1679, 1691, no Haiti; em 1523, 1537, 1548, em Sao Domin-
gos; em 1649, 1674, 1692, 1702, 1733, 1759, nas diversas
Antilhas inglesas. Aptheker conta seis revoltas nos Estados
Unidos entre 1663 e 1700, 50 no seculo XVIII, 55 entre 1800
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Mas essas revoltas nao foram bem sucedidas. Nao foram
(corn excecao das do Haiti) o ponto de partida de uma volta
as civilizageies africanas; longe disto, contribuiram, pelo contra-
rio, para sua destruigao, intensificando o duplo movimento da
perseguigao e da assimilicao. Nä° se deu o mesmo corn o mar-
ronage cuja influéncia continua a fazer-se sentir em quase toda
a extensao da America Negra, mantendo, nos lugares isolados,
em comunidades mais ou menos voltadas para elas mesmas,
aspectos inteiros de civilizagOes africanas. 	 Entretanto, ainda
aqui, um certo ntimero de precaugeies de ordem metodolOgica
6 necessario e 6 preciso, antes de tudo, distinguir os diversos
tipos de "marronage" tanto no tempo como no espaco. As re-
centes reflexaes de Y. Debbasch sobre isto parecern-nos das
mais pertinentes; elas se fundamentam, alias, numa serie im-
pressionante de testemunhos de arquivos (4).

Se o marronage foi sem dirvida, antes de tudo, o fato de
africanos recentemente desembarcados ( que, nesse caso, cer-
tamente, nao tinham esquecido suas civilizagOes ancestrais),
houve tambem um marronage de negros crioulos, isto 6, ja
nascidos no pats, "civilizados" e "cristianizados" desde a mais
tenra infancia (e, neste caso, so ha o testemunho de um enrai-
zamento em urn "oficio", quando o negro sentia que is ser ven-
dido, arrancado por conseguinte do sistema de solidariedade ao
qual estava habituado). Quanto mais se aproxima do seculo
XIX mais o marronage 6 dos crioulos que fugiam das plan-
tageies para se refugiaram no anonimato das cidades, onde en-
contram numerosos negros ja "libertos", no meio dos quais se
perdiam. E, pois, ao marronage dos africanos "bogais", isto 6,
recentemente importados, que se pode atribuir a responsabili-
dade pela sobrevivencia das civilizageies africanas. Mas mesmo
assim, algumas distingOes devem ser feitas; em primeiro lu-
gar, segundo a fuga individual ou coletiva, abarcando no segun-
do caso toda a populacao negra de urn oficio, ou de um grupo
de oficios; no primeiro caso, o negro, levado pela fome, era
obrigado a voltar e pedir perclao; para que o grupo dos fugi-
tivos pudesse manter-se, era preciso que constituisse um con-
junto de individuos suficientemente numerosos para viver na
floresta, ali cagar, entregar-se a uma agricultura rudimentar ou
formar um bando de ladraes capaz de atacar as plantaciies vizi-
nhas sem grandes riscos. Em segundo lugar, de acordo corn o
lugar do marronage, fosse uma ilha relativamente pequena e

(4) "Le Marronage", 1.a parte, Annie Sociologique, 1961;
parte: Annie Sociologique, 1962.

populosa ou, pelo contrario, o continente americano, corn suas
extensOes de florestas selvagens, suas montanhas desertas, "todo
bando nao 6, imediatamente pelo menos, uma Africa em mi-
niatura", diz justamente Debbasch. 0 marronage, na maior
parte das pequenas Antilhas, foi urn marronage de bandos
insuficientemente numerosos para recriar, do outro lado do
Atlantic°, uma nova Africa. Por certo, esses bandos formavam-
-se, freqiientemente, de acordo corn a solidariedade etnica, mas
tambam, outras vezes, de acordo corn as solidariedades dos off-
cios, e sabe-se que, para evitar a forma*, de uma conscién-
cia comum de classe, os oficios compreendiam negros de di-
versas origens. Era, pois, impossivel, a muitos desses bandos,
por causa de sua heterogeneidade arnica, continuar as tecnicas
africanas ou recriar, para seu uso, as instituicOes ancestrais, ao
passo que seus participantes se viam forgados por outro lado,
a adaptar-se a um novo meio, bem como a descobrir maneiras
ineditas de subsistencia ou de organizagao. Novas civilizagOes
negras, sem dtivida, mas nao verdadeiramente africanas.

SO se conservam vagos tragos da Africa perdida. Por exem-
plo, as formas antigas do casamento. No Mexico, urn negro
marrao, Francisco Mocambique, dizia ao franciscano Frei de
Bessavides, que "o casamento na montanha nao a igual ao ca-
samento na cidade" e, no Brasil, Rene Ribeiro cita uma (rase
andloga de urn mania, opondo o casamento ainda africano,
presente no sertao, ao casamento cristao imposto aos escravos
do litoral. Entretanto, muitos marraos ja tinha sido atingidos
pela civilizacio dos brancos, e a cultura que renascia entre des
era mais uma cultura sincretica do que uma cultura puramente
africana, tanto mais que o sincretismo podia ser um meio de
unificar as crencas de etnias heterogeneas. Em Palmares, no
Brasil, as tropas langadas contra os negros fugitivos descobri-
ram em suas cidades abandonadas igrejas catOlicas corn imagens
de santos; no Rio das Mortes, ainda no Brasil, os brancos que
avangavam para o Interior tiveram a surpresa de encontrar
tribos de indios e de mesticos de negros e de indios que tinham
rudimentos de religiao crista, sendo que esses rudimentos Ihes
haviam sido trazidos pelos marraos do semi° XVIII ( 5 ). Na
Guiana, na Montanha de Chumbo, os marraos voltam-se para
Caiena como para a cidade Santa, para rezar a maneira catOlica.
Os Boni "refugiados" da Guiana francesa foram alias alcan-
gados, depois de suas revoltas, pelas misseies catedicas e os

(5) R. BASTIDE, op. cit.
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Djuka da Guiana holandesa possuem 4 cidades habitadas por
judeus mangos ( 6 ). Al encontramos urn fato alias muito im-
portante para	 continuarmos mais urn pouco.

Muitas dessas Repriblicas de marraos — sobretudo dentre
as mais antigas — desapareceram, seja por terem sido destrui-
das pelos exercitos coloniais, e por suas terras terem sido dadas
aos brancos, como aconteceu corn a RepUblica dos Palmares,
seja porque corn o correr dos tempos, sua populagao se deixou
absorver pela populagäo circundante, de indios ou de mestigos.
Mas as outras, aquelas que resistiram vitoriosamente, concluiram
finalmente tratados de alianga corn os governadores dos paises
em que se tinham fundado. Assim, na Jamaica, em 1739. Da
mesma forma, em 1750, na Guiana holandesa, para os marraos
mais antigos, em 1761 os Auca, em 1762 os Saramaca e, final-
mente, os franceses atrairam para suas colOnias os Boni, revol-
tados contra os holandeses. Mas, a partir do momento em
que essas Repliblicas se tornaram independentes — e mesmo
antes, enquanto guerreavam	 elas nao estavam completamente
isoladas da sociedade global; comerciavam corn os plantadores
brancos; recebiam entao tributos anuais da metrOpole, enviavam
embaixadores, viam brancos fixarem-se em seus limites, em busca
de ouro ou como aventureiros. Alguns missionarios as visita-
yarn. Isto faz corn que se produzam, no decorrer do tempo,
modificagetes que os afastam em parte de sua heranga africana.
Seja qual for esta heranga, esforgam-se eles por conserve-la,
praticando especialmente a endogamia do grupo, a ponto de
certas crengas arcaicas, mantidas apenas pela tradigio oral, po-
derem renascer em conseqiiencia disto; foi assim que os Boni
so descobriram muito tarde, somente em sua chegada as mar-
gens do Marouini, a arvore-feiticeira ouba-oudou, de que so
haviam ouvido falar ate entao pelos anciaos.

De tudo isto, urn certo ralmero de conclusbees aflora:
1.° 0 marronage e a expressao de urns certa resistencia

cultural, e nao somente economics; na medida em que os ban-
dos se formavam, tenderam a constituir-se segundo a etnia,
e uma vez que se confederavam para formar Reptiblicas, os ele-
mentos diferenciais tendiam a coexistir pacificamente, mais do
que a se fundir.

2.° A necessidade de adaptar-se a um novo meio, de en-
contrar solugeles prOprias para uma situagao de crise, conduziu

(6) DEBBASCH, op. Cit.

a. mudangas mais ou menos substanciais das culturas nativas; en-
tretanto, trata-se mais freqiientemente da adaptacao do passado
ao presente do que da criagao de formas de vida inteiramente
novas.

3.° Embora o marronage tenha sido feito mais de afri-
canos do que de crioulos, a passagem pela escravidio forgosa-
mente conduziu, pelo menos, a urn comego de sincretismo, e as
Repriblicas, mesmo isolando-se o mais possivel, sofreram tam-
bem influencias da sociedade mais ampla. Se o isolamento con-
tribuiu, em todo caso, para a conservagio de tragos culturais
africanos, permitiu tambem a manutengao de tragos herdados
do regime da escravidao e que permaneceram tal como existiam
nos seculos XVII e XVIII.

Nao se devem comparar as civilizagOes dos negros marraos
corn as civilizagOes atuais da Africa, pois mesmo que a Africa
tenha vivido temporariamente retardada, essas civilizageles mu-
daram ao correr do tempo, enquanto os refugiados negros afer-
ravam-se a suas formas arcaicas. Devem-se pois comparar as
civilizagOes desses negros corn as civilizacales passadas da Afri-
ca, tal qual podemos conhece-las atraves dos viajantes dos se-
culos XVII e XVIII. Seria urn erro grave pensar que toda
diferenga percebida, por exemplo, entre a civilizagio fanti-
-ashanti atual de Gana e a civilizacao dos negros da Guiana
holandesa, a urn efeito do sincretismo ou da mudanga. Essa
diferenca pode ser mais "temporal" do que "espacial", guar-
dando os marraos as formas da sociedade africana de outrora,
que, em seu territorio de origem, a partir dessa epoca, desa-
pareceram. Mas, reciprocamente, deve-se prestar bastante aten-
gio para nao confundi-los corn tragos africanos, a pretexto de
serem encontrados nas cidades dos refugiados, os tragos cultu-
rais de origem India, ou provenientes das civilizagOes inglesa,
francesa, espanhola arcaicas.

II

Os Bosh ( 7 ) das Guianas Holandesas e Francesas

A primeira entrada dos negros na floresta teria ocorrido
em 1663, quando os judeus portugueses de Suring para ali

(7) Termo que significa: homem da floresta, Bush Negroes, e
que é o termo classic° pelo qual os marraos das Guianas sao geral-
mente designados.

t.
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enviaram voluntariamente seus escravos, devido A chegada do
cobrador de impostos, corn o fito de nao pagar o imposto de
capitacio. Naturalmente, os escravos riao voltaram. Em 1712,
quando os marinheiros franceses penetraram na Guiana holan-
desa, os grandes proprietarios refugiararn-se na capital; e os
escravos aproveitaram, depois de haver saqueado as casas de
seus senhores, para por sua vez perder-se pela floresta c6mplice.
Esses bandos primitivos cresceram corn o correr dos tempos e,
depois de uma guerra de 10 anos, seu chefe Adoc obteve em
1749 a independencia para suas tropas. Em 1757, uma nova
insurreicao explodiu, dirigida provavelmente por urn negro mu-
culmano, Arabi, que tambem conseguiu impor ao govern() ho-
landes, em 1761, o tratado de Auca que the reconhecia a li-
berdade de fundar uma repriblica, corn a condicao de nio acei-
tar outros negros fugitivos em seu meio. Em 1762, uma outra
comunidade, a dos Saramaca, obteve, tambern, sua independen-
cia, sob a condicio de que urn conselheiro holandes seria co-
locado ao lado do grande chefe negro, o gran man. Entretanto,
uma nova tribo que se tinha formado na floresta, sob o comando
de Boni, quis mais do que a independencia: pretendeu expul-
sar os brancos do territOrio e isto foi o comego de uma longa
guerra, na qual os Aucas, em seguida a outros negros mar-
raos, terminaram diante das exaciies de Boni, por aliar-se corn
os holandeses; os Boni foram entao repelidos para o alto Ma-
roni e, depois da morte de seu chefe, puseram-se sob a prote-
cao da Franca. Assim, os martios da Guiana — cujo n6mero
6 avaliado hoje em cerca de 25 000 — nao formam uma uni-
dade geografica e politica, mas urn conjunto de tribos.

Distinguem;se tres grandes grupos: a tribo Saramaca, si-
tuada sobretudo no curso do Surin g , e que e a mais importante
de todas, agrupando cerca de 14 000 pessoas; a tribo que desig-
namos pelo nome de Auca, nome da plantagio onde foi assina-
do o tratado que a tornava independente, mas que seria melhor
chamar pelo nome que se ciao aos membros, Djuka ( 8 ); a_tribo
dos Boni, a menor de todas (cerca de 600 pessoas ), sobretudo
ao longo das margens francesas do Maroni. Descobrem-se ou-
tros grupos ao lado, como os Matawaai, os Quintee Matawaai,
ou ainda os Paramacca (cerca de 500), cujo nome vem do
rio junto do qual des se fixaram, descendendo de urn homem

(8) Nome de urn passaro da Africa. quo eles acreditaram reco-
nhecer ern urn passaro americano.
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e de duas mulheres que haviam fugido juntos ( 8 ), os Poligudus,
formados de soldados negros que desertaram durante a luta dos
holandeses contra os Bosh, ou ainda o grupo dos negros fugi-
tivos do Brasil, no rio Oiapoque. Essas diversas tribos lido se
confraternizam. Constituem-se em diversas "Reptiblicas" iso-
ladas. Muitos desses agrupamentos ja cram conhecidos segura-
mente desde muito tempo pelos relatos dos soldados que tinham
participado das lutas contra os marraos, como Devonshire ou
Stedman. Mas e o relato do explorador frances, o Dr. J. Cre-
vaux ( 18 ), que, parece, chamou pela primeira vez a atencio dos
etn6logos sobre os Bosh: Delafosse, na verdade, comparando
a descricao de Crevaux (emprego do peixe como ordalio, ma-
neira de cumprimentar, existencia de tabus animais herdados
dentro da linhagem, passeio do cadaver apOs o passamento, ci-
cratizes em rosacea em volta do umbigo, nomes de divindades
adoradas, enfim denominagio das criancas conforme o dia da
semana em que nasceram) corn os costumes dos Agni-Tshi ou
dos Agni-Ashanti, que de estudara na Africa, descobria a ori-
gem e a manutencao, em plena America, de uma civilizacao afri-
cana num estado de pureza quase total ( 11 ). A partir dal, os
trabalhos se vac, multiplicar, e conhecemos hoje em dia bas-
tante bem as culturas Bosh das Guianas (12).

Todas as tribos que enumeramos estaso divididas em eta ou
lo ( termo ewe) e cada lo em familias matrilineares. A testa
da tribo, encontra-se o grande chefe (Gran Man), que a ao

Podemos surpreender-nos ver surgir uma populagio tao nu-
merosa de urn grupo tao pequeno de fugitivos. Mas a coisa parece ser
hem geral, podendo-se pensar o mesmo corn referencia aos Boni. Ver
Hurault.

Voyage dans l'Amirique du Sud, Hachette, 1884.
M. DELAFOSSE.	 Sobre algumas persistencias de ordem

etnografica entre os descendentes dos negros transplantados as Antilhas
e a Guiana (Rev. d'Ethno et de Social., III, 1912, pp. 234-7).

Ver em particular Morton C. KAHN, Djuka, The Negroes
of Dutch Guyana, Nova York, 1931. — M. J. e F. S. HERSROVITS, Re-
bel Destiny. Nova York, 1937. — J. H URAULT, Les Noires Rifugies
Boni de la Guyane francaise, I. F. A. N., Dacar, 1961, e La vie matirielle
des Noires rifugies Boni et des Indiens Wayana, Orston, Paris, 1965. —
A traducao francesa de Van Lier, Notes sur In vie spirituelle et sociale
des Djukas en Surinam, mimeografada, s.d., como os artigos de R. de
LAMBERTERIE sobre os Boni (Plan. Soc. des Amer., XXXV, 1943-46,
pp. 121-147) e de M. C. KAHN "Notes on the Suramericancr Bush Ne-
groes" (Arne. Anthrop., XXI) e "Saramaccans Bush Negroes" (Amer.
Anthrop. XXX).
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mesmo tempo o chefe politico e o sacerdote supremo; ele 6 as-
sistido, nos servigos profanos, e em particular nas decisOes ju-
diciarias, pelo grao Fiskari. A testa de cada lo encontra-se um
grao Kapiting, assistido por urn subcapitio e urn capita() de
floresta. 0 lo 6 uma instituicao social mais do que geografica,
pois cada urn engloba muitas aldeias, a frente de cada qual
esta um Basia (de Bastiaan, negreiro), ao mesmo tempo pre-
feito e comissario de policia; o que faz a unidade do lo 6 estar
ele ligado a urn totem animal, que o protege e que 6 Kina (in-
terdigao religiosa) de matar, como a 6, o papagaio etc... En-
tretanto, esta hierarquia dos poderes nao impede a organizacao
politica da tribo de ser essencialmente democratica; em cada
aldeia existe urn Conselho de Anciaos (G'a Sembi) e tambem
a reuniao de todos os homens da aldeia, que decide em Ultima
instancia (Lanti Krutu). Na verdade, o basia apenas faz exe-
cutar as decisOes do Conselho dos Anciaos. Notemos que existe
ao lado, algumas vezes, urn Basia feminino, responsavel pelo
comportamento das pessoas de seu sexo e encarregado de in-
terromper as disputas que surgem entre as mulheres da aldeia.

o chefe da aldeia principal do to que 6 o grande kapiting.
0 Gran man se intervem quando existem questOes entre os
clas. Cada urn desses to tern seu territOrio de cultura, uma parte
do rio para a pesca, e uma parte da floresta para a casa.

A crianca pertence ao di de sua mae e 6 membro da aldeia
de sua mae. A familia 6 a familia grande, que compreende a
mae, o pai, os filhos, mas tambem os ayes, os tios e as tias do
lado materno. 0 casamento precisa do livre consentimento da
mulher, a outorga de presentes aos pais da moca (tanto mais
altos se a moga for virgem), mas que nao constituem uma
"compra" propriamente dita, e sim uma compensagio do tra-
balho que tiveram os pais na educagao da sua filha e da perda
sofrida pelo grupo, privado a partir dai do trabalho de urn
de seus membros. A mulher casada nao vive em geral na casa
de seu marido; permanece em sua aldeia, em sua casa materna,
ou entao, o homem constr6i uma cabana em sua aldeia natal.
Mas o marido, este, permanece na aldeia de sua mae, fazendo
visita a esposa (ou as esposas, se tem outras). Ele ajuda nos
trabalhos duros, como na queima do mato e na limpeza e se-
legao das arvores abatidas e the faz presentes em pagamento
de suas gratificagaes amorosas; em compensacao, ela the envia
o produto do corte das arvores. Resumindo, cada urn dos dois
vive, de .certa maneira, como celibatario; nao existe uma ver-
dadeira vida matrimonial. Hurault afirma tambem que a "fa-

milia" dos negros refugiados nao 6 a reconstituigao de sistemas
africanos, ja que os rebeldes vinham de etnias de sistemas pa-
trilineares ou de tribos matrilineares com residencia patrilocal.

totalmente exato. Entretanto, esta familia se nao 6 c6pia sim-
ples da familia africana, conserva dela tracos numerosos, sobre-
tudo entre os Saramaca; a primeira vista, a famosa "dupla des-
cendencia" dos Fanti-Ashanti, que constituiram o micleo prin-
cipal da populagao rebelde: se a crianca pertence a Mae, se dela
herda seu totem e seus tabus, herda por outra parte os trefu
ou tabus do pai e de seus obia, ou objetos magicos. De outro
lado, como nas regiOes matrilineares africanas, o pai nao a mais
do que um camarada do filho e a autoridade pertence ao irmao
da mae ( 13 ). Quando urn homem morre, sua heranga vai para
a mae, para os irmaos e irmas, e somente depois para sews pre-
prios filhos; do mesmo modo, uma vez que os cargos politicos
sao herdados, quando o chefe morre, o Conselho dos Anciaos
eccolhe o sucessor entre seus irm"aos ou entre os filhos de suas
irmas uterinas. Outros tracos africanos: a exogamia do cla, a
impossibilidade de ter dual mulheres ao mesmo tempo na mes-
ma linhagem; s6 rompendo corn sua esposa 6 que o homem
pode esposar sua irma; alias, existem variaciies nas regras ma-
trimoniais, conforme as tribos, nao podendo os Boni (como
os Akan de Gana ou os Baule da Costa do Marfim) ter rela-
cao com uma mulher que foi casada corn "urn irmao da mesma
mae", enquanto que os Saramaca obrigam a irma a esposar
urn dos irmios do morto.

Durante a gravidez, o marido 6 obrigado a ter relagOes
com sua esposa, para evitar que a crianca, ao nascer seja doentia;
fica submetido a uma serie de interdic6es, como a de cavar a
terra, o que conduziria a morte de sua mulher. 0 patto 6 pra-
ticado em geral por uma parteira, pekein mama, mamiezinha; a
mae fica separada da crianca por sere dias se 6 mulher, e. por
nove dias se 6 menino. A crianca recebe o nome conforme , o
dia da semana em que nasceu, e temos ainda .aqui um trace,
da cultura fanti-ashanti, como ja comentamos, segundo De-
lafosse ("):

Salvo entre os Boni onde, mesmo que a crianca.seja . cola-
cada sob a responsabilidade do mais vellto de seus tios elamdfleitOrios,
6 urn Conselho de familia que determina o tutor di crianca (ffintifits,
op. cit.).

DELAFOSSE, op. Cit.
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Dias da
Semana

Meninos Meninas

Guiana Gana Guiana Gana

Segunda Cuachi Kuassi Corrachiba Akuassibi
Tema CodiO Kodia Adiula
Quarta Cuamina Kuamina Aruba Aminabi
Quinta Cuacu Kuaku Acuba Akubi
Sexta Val YaO Yabi Ayabi
Sabado Cofi Kofi Afibi Afubi
Domingo Cuami Kuami Abenibg, Amoriba

Mas esse não 6 o dnico nome que o individuo ter* como
o nome di as caracterfsticas da pessoa e traca de alguma manei-
ra seu destino, compra-se o nome de uma pessoa conhecida
por sua honorabilidade para ser dado a crianga. Por outro
lado, a crianga reencarna urn de seus ancestrais e, por causa
disto, consulta-se ao seu nascimento o "embrulho canto" para
saber qual o Ancestral que reencarnou.

0 recem-nascido a apresentado a sociedade e aos deuses,
a menina no seu 8.° dia e o menino no seu 9.° dia; nesse dia,
a mae e a crianca recebem presences dos vizinhos ou dos amigos.
A desmama da-se aos 2 anos. Durante os primeiros anos, a
crianca 6 habitualmente confiada A av6 ou a uma tia, enquanto
sua educacao fica a cargo do do materno. Nao ha nem inicia-
gao nem rho de puberdade; apenas, aos 14 ou 15 anos, ela
recebe a Kamisa (camisa de algodao pregueada entre as pernas)
que a incorpora ao grupo dos adultos. Entretanto, a tatuagem
existe, e segue as da Africa. 0 rapaz e a moca aprendem
suas tarefas futuras segundo as regras da divisao sexual do tra-
balho: para o rapaz, cagar corn fuzil, corn arco e flecha, fazer
canoa de tronco de arvore, dirigir embarcacao pelo rio (sabemos
que todos os Bosh sac) admiraveis canoeiros); para as meninas,
plantar, recolher as arvores abatidas, coser e tricotar, dancar
as dangas dos deuses.

0 casamento nao 6 imposto pelos pais. A escolha do fu-
turo conjuge a livre. A corte tambem a feita corn muita poesia.
Pela troca de presentes, pelos quais os sentimentos do homem
manifestam-se atraves da linguagem simbOlica do objeto escul-
pido oferecido, ou entao o rapaz pede a uma moca para the
trancar os cabelos e a resposta da moca 6 dada pela maneira
simbdlica como os cabelos sao trangados. Depois do acordo
=Iwo, tern lugar o pedido oficial ao chefe da linhagem, que

feito atraves de mensageiros, em geral o do materno, ou urn
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"bern falante". 0 chefe da ao mensageiro uma irma da jovem
(ou urn irmao classificatOrio, conforme o sexo daquele que
faz o pedido), forma simbOlica, ainda aqui, de sua aprovagao.
0 noivo redne entao os amigos para construir a casa de sua
futura mulher, faz-lhe uma canoa, que the permitira chegar
ate urn terreno de cultivo, desbastar arvores numa floresta,
compra-Ihe enfim o que a necessario para a vida domestica
Nao existe ao lado disto cerimOnia especial; somente a tia ma-
terna da moca dirige aos recern-casados urn discurso sobre seus
deveres recfprocos. Urn traco que surpreendeu todos os etn6-
grafos, a que se a jovem, antes de seu casamento leva, em
geral, uma vida decente (dissemos mais acima o prego da vir-
gindade), depois do casamento, pelo contrario, ela leva uma
vida dissoluta. (Enquanto o marido caca ou pesca, ela recebe
visitas noturnas de jovens). 0 casamento se dissolve do fa-
cilmente quanto e constitufdo, em geral sob a iniciativa femini-
na: a mulher informa o chefe da aldeia e o grao kapiting de
seu lo, depois recolhe-se a casa de seus pais ou de seu amante.

No momento da morte, o cadaver a posto numa barca; o
corpo a lavado corn agua misturada corn rum e tabaco (corn
excegao das costas); os orificios sao fechados corn algodao e
tabaco, a cabeca a envolvida corn um pano branco. Enquanto os
jovens fazem o caixao e cavam o ttimulo, o velOrio comega,
corn os cantos, corn as estOrias (as da aranha, Anansi, em par-
ticular) e toda uma serie de jogos tradicionais, para passar o
tempo. Uma vez terminado o caixao, o dimulo ja cavado (sem
cue nele tenha cafdo uma so gota de suor dos coveiros, o que
lbes causaria a morte), os cantos e dancas comegam, os quais
terminarao pelo "interrogatOrio do cadaver". Encontramos aqui,
ainda, urn traco de civilizagao fanti-ashanti. Como toda morte

considerada como de origem sobrenatural, a preciso saber se
o falecido foi atingido por urn castigo divino ( tabu nao res-
peitado), ou se foi vftima da magia negra. Os coveiros em
transe (ou meio transe) levam o caixao As costas, sendo leva-
dos daqui para la pelo cadaver, que os dirige, enquanto se Ihe
pergunta: "Quem 6 que to matou? Foi fulano?" A cerim6-
nia a longa, sendo os coveiros empurrados para as mais diferen-
tes direcoes. E so no momento em que o corpo 6 levado para
casa que os anciaos se rednem para interpretar a mensagem do
morto. 0 sepultamento da-se sete dias depois — ou trees dias,
onde a autoridade do governo holandes pode exercer semelhan-
te controle. 0 caixao, embranquecido corn cal, 6 levado atra-
ves do rio, ate a cova onde tern lugar as dltimas despedidas:
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"Chegou a hora de nos separarmos. Nada podemos contra o
que a terra decidiu. Fizemos tudo que podiamos. Damos-te
um enterro digno. Olha por nos. Afasta-nos de todo mal."
Disparam-se uns tiros de fuzil para afastar os maus espiritos, de-
positam-se alimentos sobre o ttimulo e sai-se ripido, para uma
lavagem, uma purificacao no rio. Entre os Boni pelo menos,
ate a suspensao do luto, o sobrevivente é colocado sob a pro-
tecao da linhagem do defundo, trabalha para ela, nao pode mais
invocar seus praprios ancestrais. Urn ano e meio ou dois anos
depois, celebra-se a festa do luto, que dura uma semana toda,
pois a influencia do morto s6 pode ser eliminada progressiva-
mente, atraves de urn conjunto de ritos de purificagao, de ofe-
rendas aos ancestrais, de dangas.

Os Bosh acreditam num Grande Deus, que os Auca chamam
de Nana ( termo de origem Agni), os Boni Masu Gadu ( termo
de origem fon) e os Saramaca Nyan Kompon ou Nyame ( termo
fanti-ashanti). Mas abaixo, existe toda uma s6rie de divinda-
des ou de génios, alguns gerais, encontrados entre todos os des-
cendentes dos marraos, outros particulares a um cia determi-
nado, como o clii Djuka da lontra, Gwangwella ou Guantata,
que teria sido importado da Africa por urn sacerdote iniciado
nos seus misterios, e cuja fungi() seria a de fazer reinar a justica
entre os homens como tambem de defender o grupo contra os
ataques dos feiticeiros. Essas divindades inferiores sao chama-
das winti, sobretudo pelos Saramaca, ou guttu, principalmente
pelos Djuka. Os Boni as dividem em quatro categorias: os
Kumenti (Kumenti propriamente ditos, em forma de jaguares;
Djadja, em forma de jaguatiricas; Opete, em forma de urubu;
Bunsunki, em forma de mulheres indigenas, nas ribeiras — os
Ampuku, deus da floresta — os Vodums, que se encarnam na
serpente Dagowe — e os Kankamasu, deus das termiteiras.
Com relacao as outras tribos, so temos classificacães feitas se-
gundo a origem etnica das divindades adoradas: 1.° os deuses
de origem fanti-ashanti, como Asase (a Terra-Mae), Tando (nome
de urn rio africano), Opete (o urubu) e os Espfritos das Flo-
restas, particularmente violentos e perigosos, ditos Kromanti;
2.° os deuses de origem daomeana, como Masu Gadu, jd citado,
Loko (arvore sagrada, o cincho), Dagowe (a serpente constrin-
gente), Gedeonsu (deus das colheitas e da fecundidade femini-
na ), Afrikete, Legba, (deus das encruzilhadas e protetor das
aldeias); 3.° certas divindades mesmo de origem bantu, como
Loango Winti, Zambi (o deus supremo dos Banto), Ma'Bumba.

Segundo Herskovits, as pessoas podem adquirir um Winti
de tres maneiras: por heranca familiar, de homem a homem ou
de mulher a mulher — pela escolha pessoal da divindade — e
enfim por Kunu, isto é, por punicao de urn crime. Enquanto nos
dois primeiros casos, os Winti sao especies de anjos da guarda,
c recebem urn culto normal, no Ultimo caso, pelo contra rio, e-se
possuldo por urn Winti ruim que traz pobreza, doenca ou morte;
entretanto, como o Kunu se estende a todos os membros da
patrilinhagem e s6 pode atingir a eles, a (paradoxalmente) urn
dos esteios da uniao do grupo e e tambem o medo do Kunu
que mantem a tradicao, contra todas as influencias dissolventes.
Cada uma dessas divindades tem suas interdigi5es (trefu ou
Kina), suas preferencias alimentares, suas cores especiais, suas
dangas prOprias e seus "embrulhos santos".

0 culto esti nas mks dos sacerdotes, como o Grao moun,
sacerdote de Quantata, que anula as culpabilidades provocadas
pela violagao de um tabu, cura as doengas, faz chover — os
Pedri-lo, de Gedeosu, tendo a sua testa uma sacerdotisa supre-
ma os lukuman dos winti ou gado. 0 culto consiste em sacri-
ficios, cantos e dangas, que terminam corn gritos de possessio,
orquestrados pelos tres tambores cerimoniais.

A magia esti nas mios dos obiaman, que se opeiem aos
lukuman, ou sacerdotes. Mas a preciso distinguir a magia bran-
ca (obia) e a magia negra (wisi), a primeira apresentando-se
sob duas formas, uma forma defensiva, de protecao contra os
feiticeiros (tapu) e uma forma ofensiva (opo dos Saramaca,
sabi dos Djuka), utilizadas para se fazer amar, vencer nos ne-
gOcios etc... A magia negra e a dos feiticeiros propriamente
ditos (wisiman), que evocam as almas dos mortos, as transfor-
mam em escravos submissos a sua vontade maldosa e as fazem
trabalhar para o mal; esses espiritos escravizados tern o nome
de bakru e lembram os celebres zumbi do Haiti.

Todo individuo possui um Akra (entre os fanti-ashanti,
Kra), dado pelo Ser supremo ao nascimento e que a morte de-
saparece; cada urn deve adorar seu akra e oferecer-lhe sacrificios,
do contririo ele se vinga. Aiguns chegam mesmo a ter dois
akra, urn masculino e outro feminino, ou talvez um nan-akra,
que viria do pai, e uma uman kra, que viria da mac. Isto nos
faz lembrar, mais uma vez, a dupla filiacao fanti-ashanti. Ao
lado, todo homem possui tambem urn yorka, que sobrevive a
sua morte; o dos homens bons nao fazem corn que se fale deles.
Mas os yorkas dos homens maus dao nascimento a yorkas mal-
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feitores; o folclore dos negros marraos esta cheio de estOrias
das desgragas trazidas para suas familias por essas almas do
outro mundo. Sustentou-se que o termo yorka seria de origem
Indiana; os Kalina, na verdade, chamam seus espiritos de yoro-
ka. Mesmo que esta etimologia tenha fundamento, nao resta
a menor dtivida de que a nogao que este termo subentende 6,
em si mesma, bem africana. I preciso juntar a esses dois com-
ponentes da personalidade espiritual, o ninseki, ou seja, a alma
do ancestral reencarnado, geralmente da mesma linhagem, mas
que pode provir tambern de urn ancestral de uma outra linha-
gem, talvez mesmo de uma outra raga, como por exemplo, de
urn branco.

0 folclore 6 essencialmente de origem fanti-ashanti. Ca-
racteriza-se pelo papel importante desempenhado pela Aranha
(Anansi). Por outro lado, a lingua teve que se modificar para
poder servir de comunicacao entre etnias muito diferentes, para
tornar-se uma mistura de palavras africanas, inglesas, portugue-
sas, holandesas, e entre os Boni, francesas. 	 celebre a arte
da escultura cm madeira e a decoracao dc todos esses negros
refugiados. Cada tribo tern sua originalidade e podem-se dis-
tinguir facilmente os objetos boni, por exemplo, dos objetos sa-
ramaca. Herskovits, que estudou bastante as decoracoes das
casas, das canoas, dos remos, dos tamboretes, dos pentes dos
Saramaca, insistiu na sua origem africana e a demonstrou em
fotografias comparadas de objetos fanti-ashanti 	 e objetos das
Guianas. Em contrapartida, Hurault, corn relacao aos Boni, in-
sistiu, pelo contrario, na origem recente desta arte, uma vez que
os primeiros viajantes que dela fazem referencia nao vao akin
de 1842. Mas se a arte boni a recente ( e por conseguinte em
plena metamorfose, passando a decoragao dos pilares e das
portas das casas hoje ern dia do baixo relevo para a pintura),
nao the falta por isto o espirito africano. Ele aparece como
enigma a ser decifrado. E essencialmente uma mensagem, que
6 preciso chegar a compreender. Nao tern pois uma fungi° re-
ligiosa, apenas social e, mais freqiientemente, sexual: 6 um meio
para o homem que esculpe pequenos presentes para uma mulher,
de agrada-la, de faze-la rir e de insinuar-se em seu coragao.

Faltaria, para tragar urn quadro mais completo da civi-
lizagao dos Bosh, descrever a infra-estrutura econOmica. Mas ela
traduz bem mais, talvez, a adaptacao a um novo meio (e a
aceitagao das praticas de cultura dos indios que sao seus vizi-
nhos ), do que tracos profundamente africanos. Digamos apenas
que a terra 6 a propriedade coletiva da linhagem matrilinear (ou

do fragmento da linhagem que se encontra nesta ou naquela al-
deia ), que o individuo nao tern sobre ela mais do que os di-
reitos de use — que se cultiva nas ruinas o arroz de encosta,
a mandioca, o milho, as bananeiras, os inhames — que niio
existe entre esses refugiados nem artesanato, nem comercio ( so-
mente uma troca limitada corn os indios, para conseguir cies
de caga), nem criagao de animais (impraticavel por causa dos
morcegos-vampiros e dos parasitas), praticando eles, enfim, a
arte de remar e que esta pratica lhes traz rendimentos substan-
ciais, pondo-os em contato corn os brancos, que lhes pagam.

III

Outras Comunidades de Marraos

0 exemplo dos negros refugiados das Guianas nos colocou
em presenca de urn continuum cultural, que vai da infra-estru-
tura econOmica, a •parte da civilizagao de aspecto menos africa-
no, por estar submetida ao determinismo do meio circundante,
ate a religiao, a mais tenazmente africana — ou ainda: dos Sa-
ramaca, que conservaram dos fanti-ashanti as prdprias bases de
civilizagao destes, aos Boni, os dltimos revoltados, portanto mais
atingidos do que os primeiros pelas influencias exteriores. En-
tretanto, de todos os marraos, 6 entre os Bosh, grosso modo,
que melhor se conservaram os modelos africanos de organizacio
social e de crengas religiosas.

Nao se deve entretanto concluir disto que o marronismo
6 sempre sinOnimo de persistencia: a preciso levar-se em consi-
deracao o fator demogrAfico. Uma pequena comunidade isola-
da, pelo contrario, corre o risco, diante do imperativo de sua
sobrevivencia enquanto grupo humano, de deixar estiolarem-se
seus costumes, de curvar-se numa existencia puramente vegeta-
tiva. Sempre fomos surpreendidos pelo fato de que no Brasil,
os pequenos lugarejos isolados ou as aldeias de pescadores per-
didas nas enseadas das montanhas nao tivessem nenhum fol-
clore, nao celebrassem nenhuma festa, nao tendo mais que uma
vaga religiosidade sem raizes.

As comunidades de descendentes de marraos que passare-
mos ern revista agora, sao tomadas por esse duplo movimento
— o da resistencia, que fez corn que elas se agarrem as tradi-
gdes ancestrais, e o do estiolamento de suas tradig&s, devido
sua pequena populacao e ao imperativo da subsistencia fisica.
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G. Aguirre Beltran deu-nos uma excelente monografia so-
bre uma dessas comunidades ( 15 ), a dos Cujila, no Estado de
Oaxaca, no Mexico, as margens do Pacifico, em uma regiao
povoada essencialmente de indios. Se bem que a populagao
dessa aldeia nab seja composta inteiramente de negros ( exis-
tem mesticos de indios e negros e tees ou quatro familias de
brancos que tem o poder econiimico), alguns tragos africanos
sao conservados, como, por exemplo, no dominio dos habitos
motores, o costume de levar as criangas nas costas e os em-
brulhos na cabeca; no dominio da habitagao, a construcao de
casas redondas, enquanto os indios circundantes habitam ca-
sas retangulares e s6 tern casas redondas como emprestimo.
A unidade social 6 a familia grande patrilocal que habita urn
conjunto de casas ligadas entre si por um mesmo cercado,
conjunto charnado de "compuesto". A poligamia 6 corrente, a
esposa vivendo no "composto" e as esposas secundarias ( as
"queridas") em localidades diversas. Deve-se observar que o
status dessas esposas secundarias 6, apesar disso, mais elevado
do que o da esposa principal, pois a mulher legitima deve viver
do que the cid seu marido, enquanto as "queridas" recebem
tetras de cultivo, cuja renda guardam para si. Beltram insistiu
sobre o carater agressivo dessa civilizacao, que deve ser expli-
cada sem dirvida pela tradigio do marronage. Nao apenas o
negro se recusa a comerciar corn o Indio ( s6 o faz indireta-
mente, vendendo seus produtos ao branco, que os revende por
sua vez ao Indio), como ainda se encontram nesta comunidade
bandos de salteadores (brossa) que constituern a "arma ofen-
siva", segundo a expressiio de Beltram, dos negros contra os
brancos e contra as autoridades nacionais. Esse carater agressi-
vo manifests-se tambem na pratica do casamento por rapto,
que 6 uma regra entre eles. 0 noivo espera a jovem corn seus
amigos, armados de machados e pistolas, e, quando ela passa,
ele a rapta a cavalo; bem entendido, trata-se de urn rapto si-
mulado ou institucionalizado, pois os noivos nao fogem para as
montanhas, ficam nos campos cultivados e retornam a aldeia,
na mesma noite; se a jovem 6 virgem, o casamento 6 celebrado;
se nao, a mina 6 devolvida aos pais. No primeiro caso, o pedi-
do oficial 6 feito por urn mensageiro (portador) e a familia
do noivo di uma compensagao a familia da moca (o que 6, aqui,
a sobrevivencia do lobola africano); 6 s6 depois do pagamento

(15) Gonzalo AGUIRRE BELTRAN, Cujila, esbozo etnogrdfico de
urn pueblo negro, Mexico, 1958.
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do lobola e uma discussao pillica de insultos, cantados entre
os dois campos, e que termina pelo chicoteamento dos dois
jovens, 6 que o casamento acaba.

Os tracos africanos, entretanto, misturam-se na comunida-
de de Cujila corn tracos de cultura India (como o nagalismo)
e tracos de cultura hispanica, como o compadrio). A antropo-
logia desses descendentes de marraos pode dar-nos um born
exemplo desse sincretismo. 0 individuo 6 composto de quatro
partes: o corpo-sombra (traco conservado da cultura africana),
isto 6, o duplo do corpo, que pode sair dele durante o sono
e que nao se deve deixar que seja apanhado pelos feiticeiros;
a alma (nocao crista, traco emprestado da cultura dos brancos);
enfim, o animal-tono, que 6 miticamente ligado a crianca no
momento de seu nascimento e cujo nome 6 cuidadosamente
guardado em segredo, pois, se o animal-tono 6 ferido ou morto,
o homem fica doente e morre tambem ( trace. da cultura In-
dia); o tono e o primeiro animal que 6 visto depois do nascimen-
to e antes do batismo pelos pais, mas o etos agressivo da comu-
nidade faz corn que ele seja escolhido entre os animais ferozes.
O sincretismo existe, alias, tanto nas praticas como nas cren-
gas. Assim, o ritual da morte e o enterramento se faz segun-
do os modelos cristaos hispanicos; mas e o irmao mais velho
que herda da pessoa falecida, e nao seus pr6prios filhos.

Os marraos da Jamaica, mais desconfiados, escondem so-
bremaneira seus costumes, da curiosidade dos etnOgrafos (16).
Descendentes dos negros revoltados no momento da ocupagao
da ilha pelos ingleses em 1739, casam-se entre eles, exduem
mesmo os outros negros da ilha, nano recebem os visitantes a
nab ser que estejam acompanhados de um deles; M.W. Beck-
with escreve que des representam uma especie de sociedade
secreta isolada dos outros negros, nao somente politicamente,
mas pela tradicao de misterio que envolve a continuagao de
suas tradicães; possuiriam os magicos mais poderosos, o segre-
do da virtude das hervas, uma lingua secreta ( a lingua kromanti,
desaparecida, alias). Na verdade, eles preservaram bastan-
te uma grande parte de sua heranga africana fanti-ashanti,
como o pacto de sangue (a guerra corn os ingleses acabou
corn um pacto entre o chefe militar Trelawney e o chefe

(16) R.C. DALLAS, The History of the Marrons, Londres, 1803.
— Martha Warren BECKWITH, Black Roadnays, a study of Jamaica
Folk Life, University of North Carolina Press, 1929, cap. XII. — Zora
Neale HURSTGN, Tell my Horse, Filadelfia, 1938.
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marrao, Accompong, selado pela mistura dos dois sangues corn
rum, que foi bebido em comum)( 17 ); a divisao sexual do tra-
balho, o homem cagador e a mulher cultivadora, acompanhada
de uma grande independencia da mulher, que e proprietaria dos
produtos de suas colheitas, que vende no mercado; a poligamia
do chefe; os instrumentos de mUsica, aos quais os marraos se
recusam a dar o nome africano; a importancia do folclore, en-
fim, das estOrias da aranha Anansi. NOs so conhecemos, de
fato, suas festas pUblicas, como as de Natal, em que des aco-
lhem mais facilmente os estrangeiros porque se constituem uni-
camente de paradas e de dancas de origem inglesa, ou pelas lem-
brangas da histOria, bem conhecidas de toda a ilha, de suas
revoltas: por exemplo, o culto dedicado a heroina da resisten-
cia, sua velha rainha, sob a forma de uma boneca chamada
Yumma. A existencia de personagens mascarados, que apare-
cem na multiclao no decorrer desses divertimentos pUblicos,
remete-nos mesmo aqui, A Africa, como o "Whooping Boy",
Espirito de urn cavalo que so aparecia em agosto, o "Three-
-Leg Horse", que aparece justamente antes do Natal; o "Rol-
ling Calf" etc. Segundo Z. N. Hurston que viu a danga dos
marrAos, esperando, na obscuridade da noite, a aparigao do
cavalo-Espirito, essas mascaras seriam simbolos sexuais, fragmen-
tos de uma cerimOnia africana de iniciacäo, pois as mulheres
ao mesmo tempo desejam sua chegada e tern medo de sua apro-
ximacio. A interpretagao e duvidosa mas, na falta de outros
dados e de uma pesquisa seria, deve, pelos menos, contentar-nos.

Na Venezuela, houve sublevamento e repUblicas de mar-
faos, chamadas cumbes, como a do rei Miguel no seculo XVI;
a de Andresoto em 1732, e sobretudo a da regiao de Coro
em 1795; sabemos que esses cumbes reuniam negros "sem si-
nal exterior da religiäo catOlica" ( 18 ) e que viviam como "bar-
baros na montanha"; sabemos tambem que urn dos chefes de
Coro era urn "fetichador", Cocofio. Mas todas essas rep6blicas

Podemos nos perguntar se o nome de Accompong, que sub-
siste como nome de uma aldeia marrao atual, nao e no fundo o nome
do Deus kromanti, Nyankopon.

0 que nem sempre foi verdade; logo que a aldeia fortifi-
cada do Marechal Castellanos caiu, encontrou-se entre os prisioneiros
urn negro corn mantelete e bone, o qual batizava os recern-nascidos e
dizia a missa. Entretanto, corn referencia aos negros de Coro, os his-
toriadores esti° de acordo em dizer que "eles so tinham o nome de
cristaos".
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foram destruidas uma apes outra e, como aconteceu corn Pal-
mares no Brasil, s6 ficou o nome( 19 ). Em compensagao, na
Colombia, ate estes Ultimos anos, e ate a extensao da cultura da
cana-de-aglicar na regik, os descendentes dos marrks, lidera-
dos por um rei africano, Domingo Bioho, fundador do palenque
(e esse o nome dado as repUblicas negras) de San Brasilia, que
tAo bem conhecemos gragas aos trabalhos de A. Escalante (20),
puderam conservar, por causa de seu isolamento (nenhum bran-
co era admitido a viver ali, exceto o padre) muitos tragos de
sua cultura bantu ( Angola ) original. Sem chivida, a monografia
de Escalante prova que as tecnicas agrfcolas, a economia, o fol-
dare e a religiao  desta comunidade sofreram profundamente
a influencia da mais vasta civilizacao colombiana (apesar de o
cristianismo ter of sido reinterpretado em termos de magia pro-
tetora mais do que de verdadeira religiao) e que o palenque
nr4o possa ter alcancado uma organizagao politica autOnoma,
capaz de assegurar mais fortemente a perpetuagao das tradigOes
africanas ( a Unica instituiciio social do locale a familia nuclear
de tipo costumeiro, ou concubinagem ). Nä° obstante, a poli-
gamia continua, sobretudo sob a forma de bigamia, o homem
dividindo-se entre sua "mule de asiento", sua primeira mulher,
e sua "querida", ou mulher secundaria. Como em Cujela, o
casamento se pratica sob a forma de rapto; o jovem arrebata
a jovem (a qual, mesmo consentindo, simula por vezes uma
aparencia de resistencia) corn a ajuda de seus amigos; se a
moca e virgem, a novidade e anunciada por tres batidas de tarn-
bor, do contrario os tambores soam seis vezes; tres dias depois,
os novos casados voltam para a casa dos pais da moca, que re-
clamam uma compensacao pecuniaria de 200$ a 400$, e e tudo
o que resta do lobola. A comunidade conserva os tragos de
um certo dualismo, entre a aldeia de cima e a aldeia de baixo,
que se opOem. Sobretudo os individuos formam agrupamentos
de bairros, chamados cuadros, podendo cada bairro, alias, ter
diversos cuadros; os cuadros dos adultos, menos numerosos,

C. RESTREPO CANAL, Leyes de Manumission, Bogota, 1935.
— Gr. Hernandez de ALBA Libertad de los Esclavos en Colombia, Bo-
gota 1956. — P.M. ARCAYA, Estudios de sociologic venezoelana, Ma-
dri, s.d., Enrique DE GANDAIA, La insurreciem de los negros de Coro
en 1795, in Miscellanea P. Rivet, t. II, Mexico, 1958, pp. 695-991.

Thomas G. PRICE JUNIOR, "Estado y necessitades actuales de
las investigaciones afro-colombianas", Rev. Col. de Antrop., II, 2, 1954.

Aquiles ESCALANTE, "Notas sobre el palenque de San Brasilia" Divul-
gaciones EtnolOgicas, IV, I. Universidade del Atlantic°, 1954.
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parece, tern sobretudo uma fungao de assistencia mtitua, em
caso de doenga ou de morte; o dos jovens tern urn miter amo-
roso e asseguram a aproximagao dos sexos como a instituciona-
lizagao do rapto nupcial. A Africa banto mostra-se sobretudo
nas cerimeonias mortuirias, que sao dirigidas por uma confra-
ria especial (cabildo) denominadas lumbalti (nome do tambor
principal utilizado para acompanhar os cantos em lingua ango-
lana, corn invocagao, segundo urn deles, de Calunga, Divindade
da morte ou deus supremo conforme as etnias bantos ). Duran-
te nove dias, a alma fica junto do cadaver; todo esse tempo,
as mulheres dancam em torno do corpo, muitas vezes confessam
seus pecados; entretanto os jovens se divertem diante da casa
em diversas brincadeiras; no Ultimo dia, desfaz-se o altar cat&
lico que foi construido, sinal da partida da alma. Quanto ao
enterramento que se segue, 6 praticado segundo o modelo dos
brancos.

IV

Podemos tirar desse conjunto de dados urn certo ntimero
de conclusaes suficientemente gerais?

0 que caracteriza essas comunidades de marraos, parece-nos,
ji esse rompimento entre as infra e as superestruturas, que

veremos desenvolver-se depois, mas que esti em germe aqui.
0 rompimento pode dar-se contudo em muitos niveis, entre
tal ou qual camada de uma realidade de alguma forma sedimen-
tada: seja entre as tecnicas materiais e a economia de urn lado,
a organizagao social de urn outro, seja entre a organizagao so-
cial e as crencas religiosas. Essas fissuras provem de que em
toda parte essas comunidades estao sujeitas a urn duplo movi-
mento, um que as leva a adaptar-se a um novo meio, a criar-se
suas prOprias instituigOes de luta e de sobrevivencia, a outro,
oposto, que as leva a manter as tradigOes ancestrais, cimento
de sua unidade espiritual, simbolo de sua independencia politi-
ca tanto quanto cultural. Enquanto na Africa ( e sem negar,
naturalmente, a existencia de tensOes em toda sociedade global)
existe ligagao funcional entre os diversas niveis do que G.
Gurvitch chamou de "a sociologia em profundidade" e conti-
nuidade segundo a camada ecolOgica ate a dos valores ou da
consciencia coletiva, nessas comunidades de marraos, pelo con-
trario, existe oposicao entre o determinismo do meio e as exi-
gencias da memOria coletiva.

Sem dtivida, uma dialetica sutil tenta aproximar o que esta
separado, juntar as realidades tecnicas e materiais aos quadros
da memOria coletiva, ou ainda, estando a memOria coletiva su-
jeita, da mesma maneira que a mem6ria individual, as leis do
esquecimento, de preencher os furos que se estendem na trama
das lembrangas corn a ajuda de novas crencas, saidas das tecni-
cas de produgao impostas pelo novo meio geogrifico e social.
Nao hi entretanto regras gerais, de modelo constante desses
"reenganchamentos" que variam segundo os lugares e os tem-
pos; tudo o que podemos dizer sobre esse assunto 6 somente
que as duas "variaveis" fundamentais que funcionam sao a
yariivel temporal (data de constituigio das reptiblicas de mangos
e a variavel demogrifica ( extensao da populagao; sendo as lem-
brancas do passado, corn efeito, tomadas nas redes de trocas
de informacoes entre os individuos, o ntimero de tracos culturais
conhecidos dependera do ninnero de individuos em intercomuni-
cagOes, como de sua antiga situagio na Africa, estrat6gica ou
nao, no interior da organizagio social). Assim, essas comuni-
dades de resistencia sao ao mesmo tempo comunidades de ino-
vagOes. Elas sao ao mesmo tempo novas civilizaceies "negras",
e civilizagaes "africanas" arcaicas.

Insistimos sobretudo, neste capitulo, sobre o elemento tra-
dicao. Mas 6 aqui que parece destacar-se uma segunda conclu-
sao. Se algumas comunidades sao relativamente homogeneas,
por exemplo de origem unicamente angolana, as mais vastas
abarcam os descendentes de etnias diferentes. Mas na Jamaica,
os "malaios", isto 6, os malgaches de Madagascar, juntaram-se
ao grosso do bando, aos Kromanti. Cada uma das nageies corn-
ponentes traz pois sua prOpria memOria coletiva. COrno agem
elas umas sobre as outras? Sempre existe uma cultura domi-
nante, 6 verdade, a fanti-ashanti por exemplo, no caso da
Guiana, mas que deixa coexistir pedacos inteiros de outras ci-
vilizagOes, como ocorre, por exemplo, corn o culto dos Vodus
daomeanos. Resumindo, nos nos encontramos na presenga, no
dominio das superestruturas religiosas, de culturas em mosaico.
Urn certo mimero de fatos explica facilmente o fenOmeno. Pri-
meiramente, a existencia de uma certa homologia entre as di-
versas crencas africanas. Em segundo lugar, a existencia de
urn estreito laco entre uma nacao e seus cultos, fazendo os deu-
ses parte integrante da sociedade dos homens, o que faz que
uma nacao s6 possa subsistir, em uma reptiblica de marraos,
federando-se a outros grupos, nao se negando em uma conscien-
cia comum de revolta. Enfim, e sobretudo, o que explica o
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prOprio processo de formacao em mosaico 6 que já na Africa
os membros de uma etnia constituem confrarias separadas e
complementarias, encarregadas do servico de uma Unica divin-
dade ou de uma Unica familia de deuses. Os marraos possufam
pois um modelo, africano, que lhes permitia fazer coexistir
cultos etnicos diferentes, como 3 dos Winti kromanti e dos
Vudus ewe, dando-Ihes forma de confrarias separadas, corn mu-
sicas, linguas dos cantos, e passos de dangas diferentes. Por
outro lado, sendo o exito nas religiOes ditas "animistas" o
criterio da realidade, uma etnia pode aceitar os deuses origins-
rios de alhures, se des se manifestaram e provaram seu pode-
rio eficaz. Na Costa do Marfim, atualmente, esses empresti-
mos religiosos sao regra. Nao 6 surpreendente que uma di-
vindade daomeana como Legba tenha podido ser aceita pelos
kromanti revoltados, já que Legba tern por missao proteger as
cidades contra os perigos exteriores e de deter os inimigos onde
quer que estejam. Mas esses mosaicos culturais, qualquer que
seja a diversidade das tintas, apresentam sempre uma cor do-
minante, que nao 6 forgosamente a da etnia mais numerosa, que
depende freqUentemente do grau relativo de irradiagao das cul-
turas em acao, e 6 assim que, na Guiana, os Ewe patrilinea-
res aceitaram a filiagao matrilinear dos Fanti-ashanti.

CAPITULO IV

0 ENCONTRO DO NEGRO E DO INDIO

I

No marronage, o africano reencontrou o Indio. Muitas
vezes evitou-o; ji dissemos que os Bosh da Guiana mantem re-
lagöcs restritas de troca corn os indios da vizinhanga. Mas nao
podemos falar de oposicao racial. Esta ideia de oposigao racial
e uma invencao dos brancos, assim como a ideia do escravo
submisso a feliz. Uma vez que o mito do Tio Remo ou do Pai
Joao justificava a continuacao da escravidao, o mito da oposi-
cao negro-Indio impedia a formacao de uma alianga das ragas
exploradas contra a raga dominante: trata-se do velho proverbio
bastante conhecido: dividir para reinar.

Dollard mostrou a ligagao entre as situagOes provocadoras
de frustragao social e os sentimentos de agressividade ( 1 ). Teo-
ricamente, esta agressividade dos africanos e de seus descenden-
tes devia ser dirigida contra os brancos. Era preciso, para con-
torna-la, transferi-la para outros objetos, faze-la passar por ou-
tros canais; ou institucionaliza-la, sob a forma de regimentos de
cor. Na epoca colonial, os brancos canalizaram esta agressivi-
dade em seu proveito, dirigindo-a contra seus inimigos, igual-
mente brancos, para a defesa de suas colOnias, por exemplo
no Brasil: os portugueses contra os holandeses, ou ainda, nas
lutas de etas, entre familias rivais, o que levava, neste caso, a
batalhas de negros, cada grupo escravo rodeando seu respectivo
senhor. No momento da Independência, a agressividade foi
dirigida contra os metropolitanos: ingleses nos Estados Unidos,
espanhOis no Rio da Prata ou em Cuba e portugueses no Bra-
sil, se bem que ainda em beneficio dos brancos crioulos ( em-
bora os negros engajados tenham podido algumas vezes tirar

(1) DOLLARD, DOBB, M ILLER, MOWRER, S EARS, Frustration and
Agression. Yale, Univ. Press, 1939.
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vantagens pessoais, como por exemplo conseguir a carta de al-
forria ); esses crioulos, uma vez vencedores, nao tentaram inte-
grar os homens de cor dentro da nacao que tinham ajudado a
forjar, alias, ao lado destes.

<	 Mas o que a interessante principalmente, é que a agressi-
vidade do negro foi, na maioria das vezes, dirigida contra o Indio,
enquanto, reciprocamente, era o Indio dirigido contra o negro.
0 Quilombo dos Palmares, no Brasil, reftigio dos negros marraos
de Alagoas, s6 pOde ser vencido corn a chegada macica dos indios
e dos mamelucos ( 2 ) de Domingos Jorge Velho e, a partir desta
vitOria, um espetaculo folclOrico, sempre representado na regiao,
tende a manter na populagao, mostrando os negros aprisionados
pelos indios e vendidos aos brancos, este 6dio sabiamente contro-
lado e explorado pelos antigos colonizadores. A oposigao estava
ate regulamentada por leis, como as que interditavam o casamento
entre negros e indios; uma vez que a crianga tinha o destino
de sua mae, se urn escravo se casasse corn uma India, a qual
tinha a liberdade desde que o clero comegou a proteger os
autOctones, o senhor de escravos via-se assim privado de uma
progenitura que de outra forma the pertenceria. A rivalidade
racial que essas leis instigavam pode ser testemunhada por al-
guns processos. Na Venezuela, por exemplo, temos o teste-
munho de que os indios nao viam os negros corn melhores olhos
do que os brancos: o pai Indio de uma jovem que havia lido
prometida a urn negro, protesta junto do tribunal, "pois a clas-
se dos indios 6 inteiramente distinta pela pureza do sangue,
corn ordem de que, cada urn, no seu lugar, iguala a classe mais
elevada, a dos nobres"; entao sua filha Libo nao se podia
unir, dizia ele, "a esta classe de pessoas reputadas como a mais
vil de nossa Reptiblica" (3).

Essas ideologias, exploradas pelos brancos, que as tentavam
interiorizar no espfrito dos indigenas ou africanos, nao impe-
diam mesmo assim a atracao de uma raga pela outra. Saint-
-Hilaire, que foi urn admiravel observador das realidades brasi-
leiras, nota-a no comego do seculo XIX: a India se da ao Indio
por dever matrimonial, ao branco pelo dinheiro e ao negro
pelo prazer ( 4 ). A mistura de sangues comecou desde os pri-

Mestico de branco e de Indio.
Miguel ACOSTA SA/ONES, "Matrimonios de esclavos", Suma

Univcrsitdria, Caracas, agosto, 1955.
(4) SAINT-HILAIRE, Viagem ao Rio Grande do Sul (1820-1821),

tr. port. 2.a ed., Sao Paulo, 1939.
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meiros contatos. Herskovits, ao tratar dos Estados Unidos (5),
utilizando o metodo das genealogias, para 1 551 estudantes de
cor, encontrou 342 resultantes de linhagens nao mescladas, 798
tendo tido parentes brancos, 97 (seja 6,3%) tendo tido paren-
tes indios e 314 (20,9%) unindo as tres ragas, negra, branca
e indigena. Certamente, a preciso levar em consideragao o mito
romantico do Indio, o que pode ter induzido alguns desses negros
a afirmarem longinquas origens incligenas. Mas nem tudo
imaginagao nas genealogias recoihidas por Herskovits. No que
se refere a America portuguesa, sabemos que, nos engenhos de
acticar do Nordeste, as três ragas viveram juntas e em harmonia:
a branca, que tinha a propriedade e a diregao, a negra, que tra-
balhava a terra, a India ("o Indio de arco e flechas"), que de-
fendia o engenho contra os piratas ou as incurseies de outras
tribos incligenas que tinham permanecido "selvagens" ( 6 ) —
e que, mais ao Sul, nas expedigOes colonizadoras dos Bandeiran-
tes paulistas, o Indio is a frente, abrindo caminho, o branco
seguia com os mestigos de indios, e o negro fechava a coluna,
carregando os fardos e preparando as paradas ( 7 ). Assim, quan-
do o interesse do branco exigia a luta social, ele a suscitava;
mas quando seu interesse exigia, pelo contrario a reconciliagao,
ele a promovia.

De qualquer modo, desses contatos, espontaneos ou impostos
pelos senhores, devia sair uma raga especial de mesticos, cha-
mados curibocas, ou calusos, muitas vezes conhecidos por cabras.
Aconteceu a mesma coisa na America hispanica; al a mistura
de negros e indios foi talvez mais acentuada do que em outro
lugar qualquer; os frutos dessas unieies constitufam a "casta" (8)

dos Zambos, ou Lobos ou Chinos; se, continuando essa mesti-
cagem, urn Lobo se unia corn uma mulata, o produto desta
nova uniao era designado pelo termo albarrazado; se o albarra-
zado se casasse corn uma negra, dava nascimento a urn cambujo
etc. ( 9 ). Corn muito mais razao, o que era regra para o negro

J. M. HERSKOVITS, The American Negro, a study of racial
crossing, Nova York, 1930.

Gilberto FREYRE, Maitres et Esclaves, tr., fr., Gallimard, 1952.
Casa Grande & Senzala, Editora Jose Olympio.

Cassiano RICARDO, Marcha para o Oeste, Rio de Janeiro,
Brasil, 3.a ed., 1959, t. II, cap. IX a XII.

Designavam-se sob o nome de castas todos os produtos da
mesticagem entre as ragas.

(9) Encontraremos algumas dessa classificacOes, cujas nominag'Oes
variam conforme as regiOes, em G. Aguirre BELTRAM, La poblaci6n
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escravizado era tambem para o negro marrao, sobretudo quan-
do o bando desses marraos era pouco numeroso, ji que com-
post° em sua maioria de homens ( as mulheres evitavam engajar-
-se em tal aventura), nao podendo eles encontrar esposas a nao
ser entre as indias.

Esta fusao dos sangues deu, pelo menos como conseqbencia,
uma fusao das civilizacoes em contato, jA que as civilizacoes pri-
mitivas ainda nä° tinham sido atingidas pela influencia ocidental.
Houve fus6es semelhantes — a isto ja fizemos alusäo no capi-
tulo precedente — mesmo entre certos Bosh, entre esses "indios
negros que denominamos Sacratas, provenientes dos negros de
Aucas e de Samaracas e das indias que os salteadores tiraram
a forca de seus maridos, aos quais massacraram as margens do
Maroni" (10).	 Na AmazOnia, encontramos tribos de indios,
que tinham por chefe supremo ou por sacerdotes-magicos, ne-
gros fugitivos adotados por des. Mas e dificil, por falta de
uma documentagao mais rica, julgar a agao dos negros sobre
os indios e dos indios sobre os negros. As interpretagaes dos
tragos culturais considerados como mistos, sac) sempre suspeitos.
Por exemplo, nesta mesma AmazOnia, os folcloristas colheram en-
tre os indios um mimero bem considerAvel de contos animais simi-
lares aos contos recolhidos em diversos paises africanos (").
Mas podemos hesitar entre urn fenomeno de difusao, a partir
dos negros fugitivos do Maranhao, e urn simples fenOmeno de
convergencia. Em "Terra-Firme", Wassen quis ver nos bastOes
dos magicos Kuna e Choco e, de uma maneira mais geral, no
equipamento dos medicine-man, uma influencia africana (12).
A cerimOnia do Retzonek no Iucata, que tern como finalidade
assegurar a crianga seu desenvolvimento normal, colocando en-
tre suas maos urn objeto simbOlico de seu sexo, sendo uma
agulha para a menina e urn machado para o menino, a indu-
bitavelmente Indio, mas, em certas comunidades onde vivem
negros, a cerimOnia se complica: a crianga desaparece como
agente dominante e o nascimento nada mais e do que o ponto

negra de Mexico (1519-1810), Mexico, 1946, cap. IX — Nicolas LEON,
Las castas del Mexico colonial, Mexico, 1924 — Buenaventura CAVI-
GLIA, Indio y esclavo "cabras", Montevideu, 1939.

Arquivos F.O.M., citado por DEBBASH, op. ca.
Camara CASGUDO, traducio e notas do livro de Ch. Fre-

deric HARTT, Amazonian Tortoise Myths, Recife, 1952.
(12) "An analogy between a South American and Oceanic motif

and Negro influence in Darien", Ethtzologiska Studier, 10, 1940.
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de partida da alianga de duas familias, atraves de urn conjunto
de dddivas e contra-dadivas alimentares; Herskovits sugere corn
referencia a este fato que, talvez, uma influencia africana es-
tivesse no comego desta mutagao ("). Isto a uma coisa a
verificar. Por outro lado, temos documentos de arquivos, tira-
dos das visitas da Inquisicao no Mexico, que nos apresentam fe-
nOmenos de sincretismo menos contestAveis. Por exemplo, a
extracao da doenca por curandeiros negros, que encontramos
tambem em urn romance de Adalberto Ortiz, Juyungo, no que
diz respeito ao Equador ( 14 ), aspirando a parte doente do corpo
para cm seguida cuspir a doenca sob forma de pequenos inse-
tos, pedrinhas ou pequenos ossos; sem drivida, esta pratica
curativa existe tambem em certas etnias africanas, mas e urn
fel-16=110 rein tivamcntc raro da tcrapia africana, pois caracte-
riza o chamanismo indiano. 0 negro tambem utilizou as plan-
tas religiosas ou magicas dos indios, como o Toboatzin, para
conhecer o futuro, o peyote, para descobrir ladr6es ( 16 ), os ve-
nenos do pals, para matar os senhores brancos.

Entretanto, o caso mais conhecido — e o mais bem estu-
dado — dessas fusaes das duas culturas em contato, India e
africana, e o dos Caraibas negros.

Os Caraibas Negros (16)

As Antilhas, que antes tinham sido povoadas pelos Aruak
foram depois ocupadas pelos indios Caraibas, seus inimigos
tradicionais, que mataram todos os homens guardando porem

Na discussho do relatOrio de G.A. BELTRAM, "La etnohis-
nnia 	 el estudio del negro en Mexico", XXIXe Congres des Ameri-

cani3tcs,	 Chicago, 1952 (volume consagrado I aculturacio).
No clue se refere ao Mexico, ver G.A. BELTRAM, Medicina

y Magia, Mexico, 1955, e para o Equador, a trad. fr . de Juyungo ed.
Gallimard (Coll. Croix du Sud).

BELTRAM, op. cit.
E. Conzemius, Sobre os Garifs ou Caraibas da America Cen-
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suas mulheres, de onde vem urn primeiro sincretismo, visivel
sobretudo na lingua, e que indicamos de passagem, porque os
Caraibas negros herdaram-na em conseqiiencia disto: a diferenga
entre as expressOes masculinas e femininas para designar urn
mesmo objeto. Quando as Antilhas foram descobertas e colo-
nizadas, os Caraibas desapareceram das Ilhas principais, mas
mantiveram-se nas pequenas ilhas, como Sao Vicente, Santa
lircia etc... Em 1635, duas fragatas espanholas, transportando
negros, afundaram perto de Sao Vicente; os negros, depois de
matarem os marinheiros brancos, conseguiram escapar; a mesma
aventura aconteceu urn pouco mais tarde, em 1672, corn urn
navio negreiro ingles. Os indios, tanto num caso como no outro,
reduziram esses refugiados a escravidao, mas os escravos fa-
ziam parte da familia, e a miscigenagao entre as duas ragas co-
megou.	 al que esta a origem desses mesticos conhecidos pelo
nome de Caraibas negros. Em todo o decorrer do seculo XVII,
este primeiro contingente de mesticos foi acrescido de todos os
negros marraos, que em pequenas embarcacoes, chegavam as
margens de Sao Vicente, enquanto as lutas entre ingleses e
franceses que ocorriam nesse mesmo period° asseguravam as
populagOes, indfgena ou mestiga, nessa ilha, uma relativa inde-
pendencia. Ela acaba entretanto por tornar-se uma possessao
inglesa e como seus habitantes se haviam aliado aos franceses,
5 080 Caraibas negros foram deportados para as praias da bala
de Honduras. Seus descendentes ocupam atualmente uma corn-
prida e estreita faixa da America Central, que vai da peninsula
de Iucata ate os pantanos de Mosquitia. Segundo E. Reclus, em
sua Geografia Universal, encontrariamos tambem na Nicaragua
os Moscos, Mosquitos os Mosticos desse pais, que ele acredita
serem os descendentes de mestigos indios-negros e nao indios
puros. Contudo, os Caraibas negros habitam sobretudo as Hon-
duras britanicas, onde foram estudados por Mac Ray Taylor,
e a Rep&ilea independente das Honduras, onde foram estu-
dados por Ruy Coelho. Fisicamente eles nä° tern quase nada
de Indio; mas linguisticamente, falam (deformando-a, atraves de
sua prontIncia africana) a lingua dos Caraibas. Do lado mas-
culino, descendem dos Efik e dos Ibo do delta nigeriano, isto
no que se refere ao primeiro carregamento, aos quail se junta-
ram no decorrer dos seculos XVII e XVIII, dos Yoruba, dos
Fon, dos Fanti-Ashanti e dos Congos — do lado feminino, das in-
dias corn quem esses fugitivos se haviam casado. Atualmente e,
gragas a seu espirito de iniciativa e ambigao, eles sobem na escala
social, ocupando posicOes na policia, na administracao, no en-
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sino etc	 ; mas a maioria ainda a composta de agricultores,
e 6 entre esses agricultores que se conserva a civilizagao mes-
tica nascida na Ilha de sac. Vicente.

Entre os Caraibas indios, a familia 6 a familia grande, de
residencia	 matrilocal, corn autoridade do tio materno sobre
seus sobrinhos; se bem que os Caraibas negros tenham con-
servado a terminologia India do parentesco e que laws de so-
lidariedade subsistam entre os parentes prOximos e distantes,
sua familia 6 a familia conjugal, de descendencia bilateral e em
que o marido tern a autoridade; o casamento 6 o casamento
consuetudinario. Assim, a familia dos Caraibas negros 6 in-
teiramente diferente da familia dos indios, como tambem, alias,
da familia dos africanos, seguindo o modelo europeu. Taylor
f az notar que esta mudanca da sociedade domestica se traduz
no folclore; enquanto as hist6rias dos Caraibas indios giram
em torno dos conflitos marido-rnulher, nos casais poligenicos, as
hist6rias dos Caraibas negros se desenrolam em torno das corn-
petigiaes pelos status social entre individuos do mesmo sexo,
dentro da comunidade aided. Estas comunidades, que nao tem
ligagio corn as linhagens, sao simples grupos de vizi-
nhanca; nao existem chefias, estando os negros forcosamente
sujeitos as leis e a constituigio politica dos paises que habitam.
Mas a vida social 6 bem desenvolvida al, sendo as festas nume-
rosas e animadas. Ruy Coelho, que as estudou, mostrou que
elas sao de origem ocidental ( 17 ), mesmo que possamos encon-
trar as vezes certos elementos do totemismo africano.

0 period° do nascimento 6 considerado como urn period°
perigoso; a mae e posta sob dieta e o pai, durante 28 dias,
nao pode it a pesca, nem pode trabalhar corn instrumentos cor-
tantes, devendo abster-se de toda relagao sexual (seja corn sua
mulher ou corn outras) e durante 40 dias abster-se de certos
tipos de comida. No terceiro dia, depois do nascimento, ele
deve mesmo tornar urn purgativo; 6 que o pai esta possuido de
urn mau espirito, o Uliburagtidena; assim ele deve abster-se de
fazer tudo que possa trazer prejuizo para o filho. Reconheceu
-se of a couvade dos indios. Mas uma couvade modificada, que
perdeu alguns de seus elementos originais, como o fato de
guardar o leito (ou a rede), as escarificacoes e outros ritos
sangrentos, "provavelmente porque a ideia de urn castigo in-

(17) Luta dos Mouros e dos Cristios, Pastorais, Carnaval, Ines
de maio etc.
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fligido a seu prOprio corpo ser urn sacrificio agradavel aos Deu-
ses a uma icleia completamente estranha ao espirito das civili-
zacoes africanas" (Ruy Coelho). Em todo caso, a civilizacao
dos Caraibas negros conservou suficientemente tragos da cou-
vade India, para que se possa dizer que, entre eles, o nascimento
6 considerado como o produto da cooperacao harmoniosa dos
dois sexos e que a paternidade 6 reconhecida como tao impor-
tante quanto a maternidade. As criancas sao educadas corn
severidade, brincando juntas ate a puberdade; depois os rapazes
e as mogas se separam para aprender as coisas da vida, sob a
diregao do pai ou da mae, conforme o sexo (casa, pesca,
agricultura ou trabalhos da casa). Como dissemos antes, a
forma de casamento que domina 6 a do casamento costumeiro,
pelo livre consentimento do homem e da mulher que decidem
(freqUentemente depois de terem tido relagiis sexuais) viver
juntos, casamento este reconhecido pela sociedade, que ajudara
a construir a casa dos novos esposos, em uma jornada de tra-
balho coletivo seguida de repastos e de dancas, ficando as des-
pesas da festa por conta dos convidados.

Os rituais da morte sao muito importantes. Para melhor
compreende-los, a preciso antes indicar precisamente as con-
cepgeies antropoldgicas dos Caraibas negros. Eles consideram
que todo individuo possui, akin de seu corpo, o anigi, ou
forga vital, que reside na cabega e no sangue, e que desaparece
corn a morte — o ivani, que 6 a alma, no sentido cristao do
termo, e que une Deus ao finado — e por fim a afurugu — que
6 o "duplo" do individuo, que reproduz a forma material de
sua pessoa no piano espiritual, e que Pica na Terra, ate o mo-
mento em que se tornara Gubida (Ancestral). Esses ritos, que
duram nove dias, comeram por uma vigilia do cadaver acom-
panhada de banquete, divertimentos, relatos de histOrias; pros-
seguem corn a recitagao do rosario para livrar o ivani dos pe-
cados cometidos ca em baixo; mas continuam ainda no nono
dia, para assegurarem ao afurugu uma boa viagem no outro
mundo; para isso é dada uma grande festa acompanhada de
dancas; se a alma 6 entao expulsa da casa, vaga ainda perto
da Terra por urn ano. Os afurugu dos maus (como tambern
o das pessoas assassinadas, dos protestantes e dos masons) va-
garao a vida toda, sob a forma de alma de outro mundo, para
perseguir os vivos. No que se refere aos mortos comuns, con-
sidera-se que no fim de urn ano, data em que se celebra o ani-
versario do finado, o afurugu entra no mundo dos Ancestrais
tornando-se Gubida.

Os Gubida sempre devem ser honrados por seus descen-
dentes; se esses tiltimos faltam a seus deveres, eles se fazem
lembrar, primeiro por meio de sonhos, depois se o apelo nao
foi ouvido, enviando doengas ou desgraga aos membros de suas
familias. Chama-se entao o Buiai, que 6 o padre dos Caraibas
negros, e celebra-se o dogo, ou, se o estado econennico da fa-
milia nao o permite, ou se, ainda, as leis do pats o interditam,

cugu. Durante o dogo, constrOi-se a Casa dos Ancestrais, onde
celebrada a cerimemia, e que mais tarde, 6 destruida enquanto
cugu se realiza nas duas pecas da habitacao comum. No dogo,

as dangas ( a cargo de uma confraria de jovens solteiras, pre-
paradas por meio de interdict-5es sexuais para receber as almas
dos antepassados, urn aprendizado de dancas, que lhes 6 re-
velado em sonho) sao bem mais dramaticas — compensadas,
verdade, por dangas imitativas de clowns vestidos de mulher,
cujas brincadeiras seriam inspiradas pelos gubida, que comeram

beberam a contento; nada disto existe no cugu. Mas a es-
trutura das duas cerimOnias 6 similar. Comega-se por modelar
pequenos montes de terra, urn por falecido (se os parentes
distantes nao podem assistir ao ritual, urn mensageiro traz urn
pouco de terra e urn pouco de agua do rio local), tendo ao
centro "o coragao do Cugu", que atrai o espirito do Antepas-
sado. Como esta operagao 6 perigosa, sao as mulheres mais
velhas de cada familia que delas se encarregam, enquanto os
outros membros tecem cestos, urn por cada morto, que pen-
duram na viga mestra, corn fazendas. De manhazinha, os pes-
cadores saem para pescar no mar alto, enquanto as mulheres
recolhem caranguejos na praia. Na volta da frota, assiste-se
a missa na igreja e se apanham as velas nao inteiramente gastas,
que sao levadas para casa. Colocam-se litografias de santos

urn crucifixo sobre "o coragao do Cugu", assim como bebidas
alimentos. 0 buiai e seus assistentes, fecham-se no santuario,

onde vao dialogar corn os mortos, enquanto, na peca ao lado,
as mulheres cantam e dangam. 0 rito tern Lugar duas vezes•
de manila para os Antepassados da linhagem masculina, e
tarde para os Antepassados da linhagem feminina. As criangas
ficam de fora para evitar o contato corn os mortos; no fim da
cerimOnia atira-se-lhes comida, sobre a qual elas se pricipitam.

o rito conhecido como "pilhagem". Os alimentos de sacrifi-
cio postos nos cestos sao jogados ao mar, a uns 200 pes ao
largo, os objetos utilizados durante o cugu e o dogo sao purifi-
cados e "a coracao" como os montes de terra sao destruidos e
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levados pelas mulheres velhas que os fizeram igualmente para
serem jogados no Oceano.

Nao se deve confundir o buiai (ou buye) corn o feiticeiro;
ele e o sacerdote dos Caraibas negros. 0 filho sucede em geral
ao pai nesse cargo, mas deve-se considerar esta heranca mais
como uma inspiracao do que como a transmissao de um saber.
Ao lado, existem os adivinhos ou videntes, que predizem o por-
vir olhando a chama de uma vela na igua de uma cabaca, os
curandeiros (surusie, deformagao do frances: chirurgien) que
tratam corn ervas e, por fim, os feiticeiros que se podem trans-
formar em animais corn a ajuda de certas oragOes, como a de
Sao Cipriano, de cujos ataques a defesa 6 possIvel por meio de
medalhas bentas, ou de pequenos breves contendo oragOes es-
peciais e que sic) herdados conforme a linha masculina ou fe-
minina. Do mesmo modo, nos mitos, ao lado dos Gubida e
dos anjos cristios, existem os hiuruha, Espiritos daqueles que
morreram antes da conversao dos Caraibas ao cristianismo e
que habitam urn ceu inferior ao de Deus, de Cristo, da Virgem,
dos santos, dos anjos e dos gubida: o sairi — e por fim existem
os Espiritos da Natureza, como a Sucia, espirito feminino do
cemiterio que atrai o homem para a floresta tomando a forma
da mulher amada, para enlouquece-lo; os espfritos infantis do
mar, que se deixam apanhar pelas redes dos pescadores para
espalhar na aldeias as doencas das criangas; os mafia que per-
seguem as mulheres menstruadas, dirigidos por Uiani, que os
missionarios identificaram corn Sag, e todo um conjunto hete-
rOclito de animais reais, como o caiman, ou fantasticos. Este
conjunto de crencas animistas superpOe-se ao culto catOlico dos
santos e da Virgem, aos quais nos podemos vender como es-
cravos perpetuos. Existem os santos da familia, aqueles corn
quern fazemos um pacto de alianga, e os santos curadores, es-
pecializados na cura de diferentes doengas, que sao comuns a
todos os Caraibas negros. Mas esses santos sao reinterpretados
atraves do animismo, pois nao sac) nem bons nem maus por
natureza; tanto podem fazer cair urn raio como acalmar a tem-
pestade, tomar parte nas maquinacOes dos feiticeiros como de-
ter seu brag).	 preciso fazer-lhes promessas de recompensa se
se deseja obter deles que ajam para o bem e nao para o mal.

Temos corn os Caraibas negros urn born exemplo de sin-
cretismo, mas onde o elemento Indio predomina, porque a edu-
cacao das criancas esta nas maos das mulheres, e porque na
origem da mesticagem nas Antilhas, as mulheres eram indias.

A couvade, os Espiritos da Natureza, a maneira de os curan-
deiros tratarem os doentes sac) tracos manifestos desta cultura
India. Entretanto, os Caraibas "vermelhos", como sic) chama-
dos em Honduras, nao parecem, no estado atual das nossas
informagOes, conhecer o culto dos Antepassados; 56 tern ritos
funeririos, corn dangas, mas que duram 4 dias em lugar de 9;
na verdade, praticam a evocagao dos mortos agitando a maraca,
exatamente como o f az o buiai, no dogo; mas as semelhangas
param al; se bem que nao possamos tragar as linhas da genea-
logia exata dos rituais gudu ou dogo, o que constitui, pelo me-
nos, a essencia, o culto dos Antepassados, 6 urn elemento de
origem africana. Nao se trata pois de um sincretismo em mo-
saicos, como aquele que definimos no capitulo precedente, mas
de uma civilizagao de "fusao cultural", cujos elementos cons-
titutivos a impossivel discernir, tanto eles se transformaram,
unindo-se em um mesmo conjunto.

Os Candombles de Caboclos e a Macumba

0 sincretismo entre as religiOes populaces India e africa-
na torna, no Brasil, formas diferentes das dos Caraibas negros,
formas alias contrastadas, sejam porque os elementos africanos
permanecem presos nas estruturas indigenas, seja, ao contrario,
porque os elementos Indios se veem presos nas estruturas
africanas.

No Nordeste do pais, o catimbO ou cachimbo 6 uma reli-
giao de origem indfgena bastante difundida, apesar das interdi-
gOes policiais, entre as populagOes mestigas e que se distinguem
nitidamente das religiOes africanas: ausencia de dancas e de
instrumentos membran6fanos (o tinico instrumento de miisica
que pode intervir 6 a maraca India) — use de substancias tOxi-
cas para provocar o transe, como o furno, a maconha (haxixe),
sobretudo a jumera, ao passo que nas seitas africanas o transe 6
determinado unicamente pela mrisica e pela danca — papel do-
minante do sacerdote ou catimbozeiro, que 6 o rinico a receber
os Espiritos, em beneffcio dos fieis. Os negros nab sao muito
numerosos nas regiOes onde domina esse culto, mas alguns
deles o freqiientam e introduziram, assim, na lista dos Espi-
ritos que falam pela voz do sacerdote, as almas dos negros fa-
lecidos ou de negros miticos (como o Pai Joaquim). Mas o
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sincretismo se confina ai: simples adicao de Espiritos negros
aos Espiritos indios. A estrutura do culto nao muda; permanem
imutavel, semelhante ao que era, desde a colonizacao dos indios
pelos brancos (").

0 candomble de caboclos, que estudaremos dentro em pou-
co, constitui o contrdrio do catimb6, no sentido de a estrutura
desse culto permanecer essencialmente africana, e de que sac,
os Espiritos dos indios que vao agora inserir-se nesta estrutura
estrangeira. Mas entre estas duas especies de seitas, catimbO
do Nordeste e candombM de caboclos da regiao Pernambuco-
-Bahia, devemos chamar a atencao na AmazOnia para a exis-
téncia de uma outra especie de sincretismo intermediario, a
pagelanca. 0 termo paje designa entre os tupis-guaranis, o sa-
cerdote mdgico, e a palavra pajelanca 6, portanto, a expressao
de uma realidade India. Mas os negros que queriam fazer
fortuna, primeiramente os marraos e depois os demais, ou
pelos menos encontrar urn trabalho mais remunerador, pene-
traram na regiao amazOnica levando seus deuses, Vodus dao-
meanos ou Orixas yoruba; e assim, ao lado da pagelanca India
(chamada tambem, sob a influencia espirito, "linha" dos cabo-
clos) ("), criou-se uma outra pajelanca (chamada "linha afri-
cana). Os mantenedores desses cultos compreenderam que con-
seguiam atrair muito mais os fieis utilizando as duas "linhas"
e que obteriam tambem mais "poderes" multiplicando o pode-
rio dos deuses africanos pelo dos espiritos indios. Mas aper-
ceberam, ao mesmo tempo, da disposicao estrutural das duas
religiOes. Conseguiram pois que coexistissem mais do que
se fundissem, se bem que ja tenhamos testemunhos de urn
processo de fusao. No templo existe uma separacao do "Ter-
ritOrio" dos espiritos fndios e do pegi ou santuario africano;
nas cerimOnias, os Vodus ou Orixtis sao invocados em lingua
africana, e os caboclos em lingua portuguesa (20).

Se nos e possivel tracar a genealogia do catimb6 (a partir
dos prirneiros cultos sincreticos dos indios catequizados) como
o das duas pagelangas (a partir sobretudo da imigracao dos

0 catimb6 foi estudado principalmente pelo grande folclo-
rista brasileiro Camara Cascudo. Sobre o lugar do negro nesse culto,
ver R. BASTIDE, As ReligiOes Africanas	 op. cit.

0 termo caboclo tern sentidos muito diversos; mas tornou-se
nesses cultos populares, sinanimo de Indio.

(20) Encontraremos um excelente caso desse sincretismo, que
propus chamar de mosaico, em Babassue,	 Oneyda Alvarenga ed., S.
Paulo, 1950.
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negros do Maranhao), por outro lado 6 impossivel saber a ori-
gem dos candomblis de caboclos. Sua existencia parece re-
cente. Entretanto, seu sucesso nä° autoriza a pensar em uma
criagao arbitraria de certos sacerdotes. 	 verossimil que, em
toda a extensao do Brasil, cultos do tipo catimbO existiram e
que o candomble de caboclo nao foi mais do que sua incorpo-
racao, por africanos pertencentes a seitas Angola ou Congo, a
suas prdprias cerimOnias. Nossa hipetese	 apOia-se na desco-
berta, nas seitas bantos, de garrafas de jurema que queriam
esconder de nos. Seja como for, esse culto 6 privativo das sei-
tas bantos; nem os descendentes "culturais" dos Yoruba nem
dos fon o aceitam ( 21 ). 0 ritual difere pouco das priticas afri-
canas dessas seitas bantos (salvo no que diz respeito a mtisica
e ao tipo de dangas, bem mais violentas, ou imitando as dangas
dos indios); a estrutura das cerimOnias e identica a das ceri-
memias africanas — mas nä° se realizam nem ao mesmo tempo
nem no mesmo dia. Resumindo: existe justaposicao dos cultos,
que se dao em datas diferentes mas segundo um mesmo esque-
ma: chamada dos deuses que vem incorporar-se nos membros
da confraria (e nao apenas no sacerdote, como no catimb6)
apenas por meio da mtisica e da danca (certos teocicos sib uti-
lizados, como o fumo, depois do transe, mas como "simbolos"
da possessao por urn espirito de Indio e nä° para provoca-lo).

Esses espiritos de indios, chamados Santos ou Encantados,
sat) todos tirados da mitologia tupi-guarani ou do folclore dos
indios ditos "civilizados". Sao eles Guarani, Tupa (deus do
trovao), Jurupari (divindade India que os	 missiondrios cat6-
licos tinham identificado corn o diabo), Caipora (que, em lin-
gua tupi, significa habitante da floresta), Curupira etc... Mas
urn esforgo de sincretismo foi tentado tambem, para estabe-
lecer uma tabua de correspondencia entre os deuses africanos
e os Espiritos indios (da mesma maneira que, sob a influencia
do catolicismo, uma tdbua de correspondencia jd tinha lido esta-
belecida entre os orixa e os santos catOlicos). Assim, lemang,
deusa yoruba da agua, e a calunga dos angolanos sincretizaram-
-se corn a Mae das Aguas dos indios (Rainha do Mar, dona
Janaina etc... ); Ogum, o deus da- guerra das seitas nag& to-
mou seja o nome indigena de Urubatao, seja, junto de seu nome
africano, denominagOes diferentes, que o indianizavam, como

(21) Sobre o candomble de caboclos, ver A. RAidos, 0 Negro
Brasileiro, 2.a ed. Sao Paulo, 1940, pp. 159-162. — Edison CARNE!RO,
Negros Bantus, Rio de Janeiro, e 0 Candombli da Bahia, Bahia, 1950.
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Ogum da Pedra Branca, Ogum das Sete Encruzilhadas etc...
Oxossi, o deus da caca dessas mesmas seitas, e chamado aqui
de "caboclo da floresta" ou recebe o nome Indio de Aimore;
Omolu, que os yoruba transformaram no deus da bexiga, torna-
-se "o santo da serpente". 0 curioso a que esta tabua das
correspondencias permanece simplesmente no dominio das cren-
gas. Nao se traduz no dominio do culto. Na verdade, teorica-
mente, os membros de uma confraria africana ( voltaremos a
isto) estao ligados a apenas urn deus, tanto nas confrarias ban-
tos como nas outras; eles deviam entio, quando caem em transe
nas cerimeinias oferecidas pelos caboclos, receber a mesma di-
vindade que recebem nas festas africanas, mas sob outro nome;
por exemplo, os filhos de Ogum deveriam receber Urubatao.
Mas nao a isto o que acontece; sem dtivida porque a quantidade
dos espiritos de caboclos que se manifestam a em mimero mais
elevado do que o dos orixe, o que faz que, paradoxalmente, os
membros das confrarias banto estejam ligados simultaneamente
a duas especies de divindades: por exemplo, Yansan do lado
africano e o caboclo "Pedra Negra" do lado Indio. Ai se de
urn fentimeno curioso, que nao foi estudado em profundidade
at hoje, mas ao qual uma de nossas estudantes, iniciada em
uma seita banto, celebre no Brasil, se vem atualmente dedicando.

dificil tragar uma linha de demarcagao clara entre o can-
domble de caboclo, a macumba do Rio de Janeiro e o espiritis-
mo de Umbanda, que atualmente floresce por quase todo 0
Brasil. 0 que separa essas diferentes manifestagOes religiosas,
poderlamos dizer, sac) os campos mais ou menos vastos ou os
processos mais ou menos impulsionados do sincretismo. Mas,
grosso modo, diriamos que no primeiro caso, existe separacao
e autonomia das cerimemias, africana e India. enquanto que nos
dois outros elas se misturam, embora que de maneiras diferen-
tes. Por exemplo, na Macumba do Espirito Santo, o culto
compreende dois momentos: primeiro a invocacao dos Exu, que
constitui a primeira parte, africana, je que os Exu, na cosmo-
logia yoruba, "abrem os caminhos" e fazem a ligacao entre o
mundo dos Orixei e o dos mortais; em segundo lugar a invoca-
gao dos "Negros Velhos" e dos "Caboclos", aue constituem a
segunda parte, ao mesmo tempo, espirita e India. A macumba
do Rio e do Estado da Guanabara é uma rods louca de Exu,
de °rim& das almas desencarnadas e de caboclos, ao acaso das
invocac6es ou dos transes espontaneos. No espiritismo de
Umbanda, que saiu da macumba, aparece uma dogmetica: os
espiritos dos mortos, particularmente dos velhos negros fale-

cidos e os caboclos que constituem as forcas espiritualizadas da
natureza formam imensos exercitos chamados "falanges" e,
frente de cada falange, he urn general, que e urn Orixa, seja
sob seu nome africano, seja sob o nome de seu correspondente
catOlico. Assim, Oxossi dirige as "linhas" de Urubatao; Ara-
rigbOia, dos caboclos das sete encruzilhadas, as legilies dos Peles
Vermelhas, dos Tamoios e do caboclo Jurema; Xangei, ou Sao
Jerkimo, dirige as legiOes de Yansan, do Sol e da Lua, da Pedra
Branca, dos ventos, das cascatas, dos treme-treme e dos negros
Kuenguelé falecidos; Omolu, simultaneamente em Umbanda,
Quimbanda, ou na magia negra, dirige as linhas das Almas, dos
Cranios, dos NagO, dos Male, dos Monurub(Mugulmanos), dos
caboclos de Quimbanda, ou seja, as almas dos feiticeiros indige-
nas, e uma linha mista. P inutil multiplicar os exemplos. Sen-
timos que o sincretismo negro, nas grandes metrOpoles, passou
do sincretismo espontaneo africano Indio para um sincretismo
orientado, controlado, transformado em uma ideologia religio-
sa brasileira, paralela ao desenvolvimento do nacionalismo po-
litico na classe proletaria. Os sacerdotes de Umbanda nao de-
claram que seu "espiritismo" — que alia, numa mesma adora-
cao, os santos do catolicismo, os Orixa dos antigos escravos
africanos e os espiritos dos indigenas — é, no dominio mistico,
a exata tradugao do encontro e da fusao — no piano humano —
das trés grandes ragas constitutivas do pats? Contra os mitos
da raga branca ou da negritude, o encontro do Indio e do negro
permitiu o nascimento de urn outro mito, o do casamento dos
sangues e da fusao das ragas.

Assim se acaba urn movimento que tendeu, contrariamente
as injungOes dos brancos, por colocar os indios e os negros uns
contra os outros, e de que restam tract's na competigao
de negros e de indigenas de quern se integrare mais rapidamente
na comunidade national global — que tendeu, dizendo nas, pelo
contrerio, a fundir as duas grandes civilizagOes subjugadas em
uma so. 0 sincretismo se transforma, nessas formas mais Ion-
ginquas, em uma ideologia religiosa, expressao do que ficou con-
vencionado chamar-se de "a democracia racial" brasileira.
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CAPITULO V

OS DEUSES NO EXILIO

As Raizes Institucionais
das Sobrevivencias Africans

Os descendentes de marraos entretanto s6 constituem uma
Infima minoria da populacao negra da America. 0 grosso des-
sa populagao provem dos descendentes de escravos, os "criou-
los". Ora, a escravidao e o tempo, como já dissemos, quebra-
ram os lacos que prendiam os trabalhadores de cor a seus pal-
ses de origem. Apesar de tudo, Herskovits Ode tracar uma
lista impressionante de "africanismos" que se mantiveram tanto
entre os "crioulos" como entre os "marraos", e tanto na vida
profana (maneira de carregar as criancas, de as mulheres se
pentearem, formas de trabalho cooperativo na agricultura, re-
gras de casamento, alimentacao, controle dos nascimentos, ritos
'de cortesia) como na vida religiosa, na magia, no folclore, na
linguagem, na arte e particularmente na m6sica ( 1 ). 0 pro-
blema que se nos coloca primeiramente a compreender como
tantos tracos culturais africanos puderam resistir a espiral corn-
pressora do regime servil. 	 verdade que existe a distincao

AL, bergsoniana entre a memOria-lembranga e a mernOria-hdbito que
nos pode ajudar a descobrir o ponto de ruptura entre a tradi-
ciio e a mudanca. De urn lado, o africano podia guardar as
lembrancas de seu passado; como a escravidao separava a cri-
anca da familia para faze-la educar pelas mulheres idosas, torna-
das inaptas para o trabalho dos campos, e justamente as mais
dotadas, pela idade, para reviverem o passado, essas lembrancas

( 1 ) M .J. HERSKOVITS, The myth..., op. cit.

puderam ser transmitidas de geracao a geracao, tanto mais por-
que o trafico negreiro renovava constantemente o gado humano.
Por outro lado, o novo regime de producao moldava os corpos
segundo outros habitos motores, enquanto as relacoes entre os
senhores e criados negros levavam a criacao de novos comporta-
mentos. Assim, podia o pensamento permanecer africano, en- *r
quan to o gesto se tornava americano.

Disso restou pouco corn o passar do tempo; e sobretudo
clepois da interdicao do trafico negreiro, as lembrancas puras,
em contradicao corn o novo meio de vida, so se podiam esfu-
mar a pouco e pouco e acabar por se perderem no esquecimento.
Foi o que aconteceu na maior parte dos casos. Para que essas
lembrancas permanecessem, fora preciso que pudessem ligar-se
a instituicOes, apegar-se a realidades, acomodar-se of ou ocultar.
Halbwachs escreve, a propOsito do antagonismo entre as tradi-
coes, que querem manter o passado a qual quer preco, e a so-
ciedade sempre em transformagao, que: "Dal resulta que o
pensamento social 6 essencialmente uma mernOria, e que todo
o seu contelido 6 feito somente de lembrancas coletivas, mas
oue apenas subsistem aquelas dentre elas e aquilo de cada uma
delas que a sociedade, trabalhando em qualquer epoca nos seus
quadros atuais, pode reconstruir" ( 2 ). 0 negro, nä° encon-
trando mais, no novo continente, os quadros antigos e africa-
nos de suas lembrancas coletivas, tinha de encontrar, ou entio
de inventar, para eles, novos quadros institucionais.

Se a alimentacao africana Ode subsistir, tanto no Sul dos
Estados Unidos como no Brasil, foi porque a senhora branca
tomava suas cozinheiras entre as escravas e. deste modo. pude-
ram estas introduzir seus condimentos, suas receitas e as vezes
seus processos de cozimento no quadro da grande familia pa-
triarcal. Se o folclore pode persistir, foi porque, diante da as-
sustadora mortalidade dos negros, os senhores se viram obri-
gados a dar aos "escravos dos campos, nos domingos e nos dias
santificados. o direito de se distrafrem A sua maneira; esses dias
de liberdade constituiram o quadio institutional da sobrevi-
vencia dos cantos, das dancas e de certas manifestagOes artis-
ticas, sobretudo musicais, da Africa. Se certas tecnicas agricolas
continuaram, foi porque, em quase todos os lugares, os brancos
deram a seus trabalhadores uma pequena horta, destinada a
melhorar seu regime alimentar, como tambem para melhor

(2) XL 1-1ALawaclis, La tnernoire collective, Alcan, 1925.
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ligi-los a plantagao (contra as aspiragOes do marronismo). Mas,
neste capitulo consagrado a religiao, dominio em que as sobre-
vivencias africanas sao, se nao as mais numerosas pelos menos
as mais espetaculares, limitar-nos-emos a procurar os quadros
sociais dos cultos africanos.

Esses quadros foram criados, paradoxalmente, pelos bran-
cos ou, em todo caso, aceitos e tolerados por eles. No Brasil,
o Conde dos Arcos tragou, em linhas bem claras, a politica dos
governos coloniais: "Os batuques ( 3 ) vistos pelo governo sao
uma coisa e, vistos pelos particulares, uma outra — bem dife-
rente. Esses 6Itimos veem nos batuques urn ato em oposigao
aos direitos domingueiros. 0 governo, podem, ye nos batuques
urn ato que obriga os negros, maquinalmente, sem que se deem
conta disto, de oito em oito dias, a renovar as ideias de aver-
sao reciproca que lhes sao naturais desde que nascem e que,
entretanto, vac) esmaecendo pouco a pouco na infelicidade co-
mum; ora, esses sentimentos de hostilidade reciproca podem
ser considerados como a garantia mais poderosa das grandes
cidades do Brasil, pois se as diferentes nagOes da Africa vies-
sem urn dia a esquecer o 6clio que as desune naturalmente,
entio os daomeanos tornar-se-iam os irmaos dos Nagos, os
Geges dos Haussis, os Tapas dos Congos e assim ocorreria corn
todas as outras etnias, o que seria um perigo medonho e ine-
vitivel que ameagaria e arruinaria o Brasil". Dal a formagao
das "NagOes", em corpos constituidos, para manter as rivalida-
des tribais ou etnicas. Seguramente, essas "NagOes", que toma-
ram nomes diferentes, conforme os paises ("governos", "ca-
bildos" etc.), s6 podiam existir nas cidades; no campo, so corn
a condigio de se estenderem por toda uma regiao — o que
parece ter sido mais raro. Os negros das plantag6es, de origens
muito diversas, mesmo se uma etnia predominava entre eles,
nao eram suficientemente numerosos nas zonas rurais para cons-
tituirem-se em "nagOes" e de resto, aqui, os senhores opunham
seus direitos de propriettirios sobre suas "mercadorias" aos di-
reitos dos governadores; isto nao quer dizer que, mesmo aqui,
a noite, os escravos de uma mesma camada, pertencendo a
plantagOes vizinhas, escapando ao controle dos feitores,
chegassem a celebrar seus cultos na clandestinidade; temos tes-
temunhos disso para o Vodu do Haiti e o CandombM do Brasil.
Entretanto, foi nas cidades a instituigao que dominou. Ai os

(3) Termo generic°, designando as dancas dos negros, tanto re-
ligiosas como profanas.

escravos eram bem mais numerosos, as casas mais amontoadas
nas ruas, e as possibilidades de sair a noite mais numerosas;
espontaneamente, os escravos da mesma origem tendiam a en-
contrar-se. A politica dos governadores consistiu pois em ins-
titucionalizar urn processo em formagio para, institucionalizando-o,
mais facilmente orients-lo, em beneficio da populagao branca.

Temos of a segunda fungao dessas associagOes etnicas de
negros: o controle indireto da massa de negros. Na Nova
Inglaterra, em Massachussets, New Hampshire, Rhode Island,
os escravos e negros livres formavam agrupamentos encarrega-
dos de celebrar festas e cuja figura principal era o "Governa-
dor". Alguns viram ai a perpetuacao das realezas africanas;
outros pensaram que os negros, nio tendo voz nos assuntos po-
liticos, tambem quisessem votar, da mesma maneira que seus
senhores brancos, e que se reuniam para "eleger" seus gover-
nadores, cuja jurisdigao se estendia muitas vezes, pelo menos
teoricamente, por toda uma provincia. Sabemos que os se-
nhores faziam comparecer seus escravos delinqiientes diante de
seus "Governadores" para que estes os julgassem e lhes apli-
cassem pancadas. Desta forma,' o escravo nao podia dirigir
seu ressentimento contra seu senhor, enquanto este ultimo as-
segurava a ordem no seu "rebanho": ( 4 ). 0 mesmo fenOmeno
se di no Brasil, onde os viajantes estrangeiros notaram a exis-
téncia de Reis que corn freqiiencia firth= sido Reis na Africa
ou filhos de Reis, e que ficavam encarregados de exercer o pa-
pel de intermediarios entre os escravos e seus senhores, e aos
quais esses 61timos deixavam um certo poder de jurisdigio, de
maneira que, apaziguando as contendas entre seus escravos, con-
tendas em sua maioria de ordem sexual, asseguravam a boa mar-
cha do trabalho servil ( 5 ). Esta fungao de controle, todavia,
serao sobretudo as confrarias religiosas, que a assegurarao
nos paises catOlicos.

Mas, antes de abordar o problema das confrarias, a preci-
so atentar para uma outra instituigao laica que ajudou tambem
na manutengio das tradigOes etnicas africanas, instituicao que
parece ter existido em toda a America e que designaremos pelo
seu nome brasileiro: "negros de ganho". Os escravos das ci-
dades eram encarregados de certos trabalhos penosos, como

Huberts, H.S. AIMES, "African Institutions in America",
The Journ. of Amer. Folklore, XVIII, 1905 (p. 15-32).

R. BASTIDE, ReligiOer Africanas	 op. cit.
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descarregar navios, transportar carga (sacos pesados, pianos
etc.,); formavam para isto pequenos grupos de 4 a 6 indivi-
duos, dirigidos por um "capitao", todos da mesma etnia, em
vista das necessidades de intercomunicagao, e que podiam, em
virtude de sua vida sempre em comum, melhor conservar suas
tradicOes ancestrais ( 6 ) .

Os negros eram batizados. Mas seus senhores preocupavam-
-se pouco corn sua educacao religiosa. 0 clero teve que toms-la
sob sua responsabilidade — mas, nessas sociedades dualistas,
o catolicismo dos negros nab podia identificar-se corn o dos
brancos ( 7 ). Os negros formaram entio confrarias especiais,
como Sao Benedito dos Pretos, ou em torno de Nossa Senhora
do Rosario. Mas a politica da Igreja era bastante prOxima da
dos governadores, impulsionada alias pelas prOprias realidades
etnicas dos africanos. De uma maneira geral, existia separacao
entre as confrarias dos mulatos e as dos negros escuros; nas
cidades de grande concentragao de populagao de cor, existiam
confrarias especiais para os Yoruba e outras para os Congos.
Isto faz corn que encontremos, no seio da organizacao ecle-
siastica, a mesma divisao em nagOes, que facultava a perpe-
tuna° das linguas africanas e — as escondidas — das crencas
religiosas africanas.

Al esta para nos o fato fundamental. E que todas essas
instituicaes, agrupando os oriundos de urn mesmo pais numa
solidariedade estreita, permitiram a transmissao das civilizacOes
africanas no continente americano, e que a dispersao dessas
civilizacOes se deu junto corn a destruicao dessas instituicOes.

Aimes, que foi quem melhor as estudou nos Estados Uni-
dos, reconhece que esses agrupamentos permitiram a insercao
de tracos culturais africanos e cita entre outros o poder des-
pOtico dos Reis, nem sempre eleitos, muitas vezes sucedendo
de pais a filhos, as paradas militares (ponto sobre o qual
pode-se permitir uma thivida) e a utilizacao da magia. Na Jot-
gia, urn negro da Guine ofereceu-se como "governador" alegan-
do para isso o fato de conhecer a magia India, que the permi-
tia encontrar os escravos fugitivos; as revoltas, que assinalamos
num capitulo precedente, como a de Gabriel de Virginia e de
Nat Turner, foram preparadas a sombra dessas associacOes.
Os brancos do Sul nao se enganaram e tiveram que tomar me-

Manuel QUIRINO. Costumes africanos no Brasil. Rio, 1938
(pp. 94-96).

R. BASTIDE, op. cit., cap. sobre os "Dois Catolicismos".

didas severas para interditar esses agrupamentos. Isto faz corn
que os vejamos desaparecer por volta da metade do seculo
XIX, privando desta forma o .pegro norte-americano de urn
meio de manter suas civilizacães ( 8 ). L provivel que associa-
gOes etnicas semelhantes tenham existida na Martinica, mas
simplesmente toleradas; uma carts de 1753 do governador da
ilha fala de paradas militares e de procissOes, corn uma grande
ostentacao de costumes, dirigidas por urn Rei, uma Rainha,
seguidos da familia real e dos ministros da Corte; mas, como
essas manifestacOes terminavam freqiientemente em desordem,
o governador as suprimiu. Mesmo que nossa documentagao
seja insuficiente, isto nab nos impede de pensar que tinhamos
of a expressao da reconstituicao de certas organizagOes politico
africanas, por tras das quais os elementos nativos religiosos es-
tavam infiltrados; mas elas nao duraram muito tempo para
criar uma civilizacao africana aut'entica. Em Cuba, as nacOes
eram constituidas em Cabildos, Arara, Lucumi, Congo, Man-
dinga, Nafiigos etc... que tinham seus regulamentos, e que
— alem de suas festas privadas nos limites de suas casas —
salam pelas ruas de Havana duas vezes por ano, na Epifania e
no Carnaval, sob a forma de mascaradas. Fernando Ortiz, que
as estudou, mostrou que essas mascaradas eram as mesmas
das sociedades africanas, fielmente reconstituidas; que os ins-
trumentos de m6sica que as acompanhavam cram exatamente os
mesmos da Africa, e que os nomes dos personagens dangantes
eram nomes de deuses e de espfritos ( 8 ). 0 governo da ilha,
por intermedio do Banda de buen gobierno, interditou os ne-
gros da Guine, em 1792, de levantarem altares aos santos ca-
t6licos para seus bailes, no terreno de seus Cabildos (art. 8) e
de levar para suas associacOes os cadaveres de seus membros
para dancarem em volta e lamentarem-se, conforme o costume
de suas terras (art. 9). Mais tarde, viram-se os negros profbi-
dos de sair as ruas mascarados, tanto durante a Epifania como
durante o Carnaval. Mas ja era muito tarde: as tradicOes re-
ligiosas tinham passado da classe dos africanos nativos para

AIMES, op. cit. - Newbell N. PUCKETT, Folk Beliefs of
Southern Negro, North Carolina, 1926, insiste na endogamia desses
agrupamentos; se urn escravo quisesse casar-se corn uma mulher estra-
nha a seu grupo nativo, precisava obter o previo consentimento dos
membros do grupo natal da jovem.

Fernando ORTIZ, Los Cabildos Afrocubanos, Havana, 1923
e Los Ballet 7. el Teatro de los Negros en el Folklore de Cuba, Ha-
vana. 1951.
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a dos negros crioulos. 0 cabildo a incontestavelmente o ponto
de partida da Santaria africana de Cuba.

As "NagOes" conservaram-se tambem no Haiti, sob a forma
de seitas religiosas: Rada, daomeanas e Congo, bantos; estas
Ultimas seguindo as linhas etnicas; os Mayombes e Monssambes
aceitaram os deuses e os ritos rada, dal serem chamados de
Congo-Guerim (Congo da Guine), enquanto os Wangole tern
uma outra religik, mais selvagem. No Brasil, as diversas sei-
tas tern sempre seus nomes de origem etnica e mantem suas
tradigties "nacionais" corn energia; urn chefe de seita
(yoruba) exclamava, falando de urn sacerdote que havia fun-
dado um novo candombM: "Ele veio do sertdo e quis criar urn
candomble. Aprendeu um pouco de gege ( tradigao daomeana),
um pouco de nag& um pouco de congo, um pouco das coisas
indigenas e assim por diante. Que mistura horrivel! ( 10 )". Atual-
mente, as Nage-es representadas na Bahia sio as nagOes Angola
e Congo (bantos), Quetu (nome de uma cidade do Daome),
Ijesha (nome de uma regi go da Nigeria), nage), (yoruba), e
enfim gege (cad. Ewe). Em Porto Alegre, existe ainda uma
outra nack yoruba, Oyo (nome de uma cidade da Nigeria).

curioso observar que algumas associacties, como a Sociedade
dos Cacadores, ligada ao culto de Oxossi, desapareccu da cida-
de de Quetu, na Africa, ao passo que se mantiveram nas seitas
Quetu (como a dos Gantois) na Bahia. No Rio de Janeiro,
antes de sua desagregagio, sob a influencia da urbanizack,
existiam tees religities independentes: a dos orix6, isto é, dos
descendentes dos yoruba, a dos alufa, dos descendentes dos
mugulmanos negros e a da Cabula, dos descendentes dos ban-
tos. No Recife, enfim, as quatro seitas tradicionais, apesar dos
efeitos do sincretismo, continuam a preservar os nomes das
etnias que as fundaram (").

Os negros de Santa Lalcia tinham tambem suas sociedades,
cada uma corn tres reis e tees rainhas eleitas; eram porem hie-
rarquizadas: o rei mais velho e a rainha mais velha so apare-

Citado por D. PIERSON, Negroes in Brazil, Chicago, 1942,
cap. XI.

Para a Bahia, ver R. BASTIDE, op. cit.; — para Porto
Alegre, ver HERSKOVITS, "The Southermost Outpost of New World
Africanisms", Amer. Anthrop, XLV, 1943 (pp. 495-510) ; — para o
Rio de Janeiro, ver Joäo do RIO, As Religities no Rio, nova edicao,
1951; — para Recife, ver Rem'. RIBETRO, 0 XangO do Recife. Recife,
1952.
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ciam nas ocasiOes mais solenes; em geral eram sociedades de
dancas — mas pelo menos uma delas corn car6ter politico (").
A Jamaica tambem tinha seus reis e suas rainhas, e e provavel
que tenham sido esses agrupamentos da Jamaica que permiti-
ram a manutengk, nessa ilha, das tradicoes religiosas fanti-
-ashanti, a respeito das quais voltaremos brevemente. Na Co-
lOmbia, os negros "bozales" formavam tambem "Cabildos" se-
gundo suas origens, sendo conhecidos os dos mandingos, dos
Caravali, dos Congo, dos Mina, cada qual corn seu rei, seus prin-
cipes; mas como essas associagiies entraram em conflito e esses
conflitos degeneraram em lutas corporais, o govemador orde-
nou o seu fechamento; no entanto continuaram na clandestini-
dade, mantendo uma de suas fungOes essenciais, a do culto dos
mortos, ja que, como vimos a propOsito das comunidades mar-
rdos da Bolivia, a confraria funeraria de San Brasilia ainda se
chama "Cabildo" ("). Os negros livres da Venezuela viviam
em urn bairro especial, Los Ranchos, em Coro, e parece que se
reagruparam ali segundo suas etnias, pois sabemos que os Lo-
angos tinham um chefe prOprio. Sabemos tambem que em mea-
dos do seculo XVIII, existiam, nas 15 igrejas de Caracas, 40
confrarias, sendo algumas de escravos, encarregadas do culto
de seu santo protetor e do enterramento de seus membros; al-
guns autores, como Aristides Roja, mencionam outras fungOes
das confrarias dos negros: construck de casas para seus mem-
bros, ajuda econednica para obter cartas de alforria, ajuda co-
operativa no domino agricola — o que constituiria urn con-
junto de tracos autenticamente africanos; outros autores, como
Miguel Acosta Saignes, pensam que foi exagerado o miter
cooperativo dessas confrarias, j6 que seus estatutos deviam obe-
decer as leis dos indios, que so permitia uma fungi° religiosa;
mas ele reconhece que essas confrarias permitiram aos negros
esconder os tracos de suas cultural nativas, visto que — apesar
dos regulamentos que proibiam as dancas "grosseiras e indecen-
tes" "— elas mantiveram, sob o nome de "dancas de tambo-
res" as festas africanas. 0 que aconteceu, foi que esses feste-
jos tiveram que sair da Igreja para se tornarem celebragOes pro-
fanas ( 14 ). Os cabildos ou confrarias existiram igualmente no

BREEN, St. Lucia, citado por AIMES, op. Cit.
A. ESCALANTE, op. cit., cap. I.

(14) Tuan PABLO Sojo, "Cofradias etnoafricanas en Venezuela",
Cultura Univercitaria. Caracas, I, maio-iunho 1947. — Miguel ACOSTA
SATONES, Las Cofradias coloniales y el Folklore, idem, n.° 47, jan.-fev.
1955.
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Peru: "os Angolas, os Caravelis, Mocambiques, Congos, Chalas
e Terra Nova, diz Ricardo Palma, compraram casas nas ruas
dos subUrbios da cidade (de Lima) e ali construiram casas
chamadas confrarias"; reuniam-se nelas para a celebracao de
suas festas, sob a presidencia de uma Rainha, ou de um Rei,
e tambem se cotizavam para comprar a liberdade ( 15 ). Dos dois
lados do Rio da Prata, no Uruguai e na Argentina, as "NagOes"
igualmente existiram sob a forma de instituiccies bem organiza-
das, chamadas "sociedades" no primeiro desses dois paises, e
"cabildo" ou "Reinado" no segundo; seus lugares de reuniao
se chamavam "salas" no Uruguai e "ranchos" na Argentina; mas
em todos os lugares temos o testemunho de que essas associa-
cOes serviram de centros para a manutencao dos cultos africa-
nos. Marcelino Bottero fala das "Nagaes" Congo, Benguela,
Luanda, Mina, Bertoche, Magise e Mocambique em Montevi-
deu e acrescenta que se os Congo tinham dancas "lascivas" e
nä° "religiosas", os Mocambiques, particularmente numerosos,
pois ocupavam todo urn bairro da cidade (Cordon), seguiam
suas prOprias leis, adoravam um so Deus, que representavam
como urn deus de guerra. Os "magices" ( ?) formavam uma das
seitas mais agitadas, corn ritos misteriosos; teriam possuido urn
grande rnimero de lugares de culto; suas divindades, Mages,
tinham cada qual uma indumentaria e atributos particulares (16).
Ildefonso Pereda Valdes acrescenta que a nacao dos Congos de
Montevideu se dividia ern seis provincias: 1) Gunga, 2) Guan-
da, 3) Angola, 4) Munjolo, 5) Basundi e 6) Boma; que, alem
de procissOes catOlicas, no dia de Sao Baltasar, eles organiza-
yarn vigilias ftinebres ern honra de seus mortos, sob a pre-
sidencia de urn "juiz Permanente dos Mortos" ("). Por um ma-
nuscrito de Juarez Pena, sabemos que a Rainha era possuida pelo
espirito de um defunto, que se invocava a totalidade dos mor-
tos do grupo e que os carregadores, no moment° do enterro
"dancavam corn o cabcao de tal maneira que se pergunta como
ele nao caia" ("). A partir de 1807, todas as dancas dos ne-

Ricardo PALMA, Tradiciones Peruanas, Tomo I, Barcelona,
1893.

"Rituals and Candombles", in Negro Anthology made by
Nancy Cunard, Londres, 1934.

I. Pereda VALDES, "El Negro Rio Platense", in Les Afro-
-Americains, I.F.A.N., Dacar, 1953 pp. 257-64).

Citado por PAULO DE CARVALHO NETO, La Obra afro
-uruguaya de Ildefonso Pereda Valdes, Montevideu, 1955.
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gros, que eram feitas em casas particulares e sem o controle
de um branco (chamadas de "tango" ou "quilombos" no do.
cumento), foram interditadas. E o fim desses cultos africanos
no Uruguai (15).

Ern Buenos Aires, as principais "Nacilies" conhecidas sao
as do Congo, dos Mocambiques, dos Mandingas e dos Banguelas,
cada uma corn urn Rei, uma Rainha, urn Presidente, urn Tesou-
reiro e urn censor branco, que devia verificar a contabilidade.
Elas se reuniam todos os domingos e dias de festa de meio-dia
at altas horas da noite. Desciam, no dia da festa, a Praca da
VitOria, corn seus estandartes, seus instrumentos de miisica afri-
canos, e faziam a volta da praga dancando e cantando em suas
linguas nativas. 0 ditador Rosas era urn expectador fiel des-
sas assembleias, chamadas de "Tambores"; a elan comparecia
todos os domingos, vestido corn seu uniforme de general-
-brigadeiro, acompanhado de sua familia e uma parte de sua
Casa pessoal, fosse do lado do Rei Congo ou do lado do Rei
Mina ( 20 ). Alias, os brancos de maneira geral, nä° receavam
freqiientar esses cultos pagaos; ate os Franciscanos, em sua
luta contra a Ordem dos medicos, a Ordem dos Padres Bar-
budos, quando seus fieis estavam doentes, enviavam-nos aos
curandeiros negros. Os criados de cor levavam a des, por seu
lado, as criancas brancas que lhes eram confiadas, e e assim
que Jose Ingenieros, que os viu nos deixou uma preciosa des-
erica° do culto celebrado sob o nome de "bailar el santo": os
membros da seita dancavam diante de urn altar corn estampas e
cstatuetas dos santos, akin de pratos de comida, garrafas, armas,
pes de galos etc., invocando suas divindades em lingua africana
e acabavam por cair em transe ( 21 ). Um cantico conservado por
Bernardo Kordon nos mostra igualmente a continuagio em Bue-
nos Aires do culto banto do Calunga:

A — le, a—ii
Calunga, mussange,

mussange at (22)

Petit Muisioz, M. MORANCIOS, Fr. NELCIS, La condiciOn
jurfdica, social, econômica y politica de los Negros durante el colo-
niaje en Banda Oriental, I, Montevideu, 1948, p. 393 sgs.

Segundo Vicente Fidel L6PEZ, em seu Manuel d'Histoire
de l'Argentine.

Jose INGENIEROS, Vol. 12 de suas obras completas: La Lo-
cura en la Argentina, Buenos Aires, s/d.

Bernardo KORDON, Candomble en el Rio de la Plata, Bue-
nos Aires, s/d.
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Mas quando Urquiza vence Rosas, em 1852, reline todos
os escravos em seus cabildos e chi a cada urn, corn uma carta
de alforria, urn passaporte que lhes permite o embarque no
porto de Santa Fe. Foi urn comeco de urn "salve-se quem
puder" geral. A partir dai, havendo os negros da Argentina
fugido urn pouco por toda parte e estando, por outro lado,
privados de suas organizagOes, esquecem suas tradigOes ances-
trais, ao mesmo tempo que, pela miscigenagao, acabarao por se
fundir na massa do povo.

As religiOes africanas 56 se conservaram gracas a existencia
das associacOes etnicas — o que explica por que as encontramos,
sobretudo hoje em dia, corn poucas excegOes, como no Haiti,
por razOes que examinaremos mais adiante, nas grandes cida-
des onde suas "NagOes" estavam organizadas. Por outro lado,
em toda parte em que os cabildos foram suprimidos, persegui-
dos, como na Argentina e no Uruguai, onde as confrarias reli-
giosas tiveram suas "dangas" negras interditas como indecen-
tes — na Venezuela ou na ColOmbia, por exemplo — as reli-
giOes africanas desagregaram-se, perderam-se no foklore onde
as reencontraremos, mas "secularizadas", em capitulo ulterior.

.1(\ As Relighies Fanti-Ashanti

Comecaremos pela cultura fanti-ashanti, pois ja a exami-
namos entre os negros Bosh das Guianas. Assim ser-nos-a mais
facil, estudando os negros crioulos dessas mesmas Guianas, fa-
zer uma comparacao entre as sobrevivencias de comunidades
marraos e das comunidades "crioulas". De urn lado, os criou-
los esti() submetidos as pressOes e as influencias da sociedade
circundante que tende a assimilagio a cultura dos brancos; mas,
por outro lado, nem todos os vinculos estao cortados corn os
marrios, que sao admirados ou reverenciados como feiticeiros
poderosos, o que faz corn que a comunidade crioula possa — por
oposicao a cultura dos senhores — recusar-sea assimilacao e
"reafricanizar-se" a cada instante. Tambem iremos encontrar urn
grande rnimero de sobrevivencias religiosas entre os descenden-
tes dos escravos (23).

(23) M. J. and Frances S. HERSKOVITS, Suriname Folklore,
Nova York, 1936.

E, em primeiro lugar, nos ritos de nascimento. A crianca,
se bem que presa principalmente a sua familia materna, herda
tambem o trefu (proibicao ritual, em geral de ingerir certos ali-
mentos ) de seu pai, o que corresponde ao duplo sistema de
heranca Ashanti, adaptado as necessidades modernas. Ela re-
cebe o nome do dia da semana em que nasceu, mas e tambem
batizada na igreja; acontece mesmo, que para evitar o "mau
olhado" que the sera lancado, e levada ao rabino que the da um
nome biblico. Todo individuo tem duas almas, em primeiro
lugar o akra, que nasce e morre corn ele, e que o defende con-
tra as forcas mas — em segundo lugar o djodjo, que se separa
do corpo no momento do falecimento, para vaguear pela natureza e
tornar-se entao Yorka. Os nomes de akra e de yorka vem dos
negros de Gana; ao contrario, o nome de djodjo vem dos dao-
meanos (e urn nome fon que significa guardiao). 0 sincretis-
mo entre as diversas religiOes africanas, que notamos entre os
Bosh, em meio a dados fanti-ashanti, daomeanos e mesmo bantos,

encontrado tambem aqui, porem bem mais pronunciado. Por
exemplo, o termo que designa o que os antropOlogos costumam
chamar de "tabu", a de origem banto, kina (loango: tschina).
Quando os pescadores passam, ao longo do rio, perto dos lu-
gares habitados por Dagove (divindade fon), the atiram uma
oferenda. Os adivinhas tem o nome ingles de lukuman (aquele
que traz sorte) ou o nome derivado do fon, bonu (gbo: en-
canto magic° entre os fon). Os deuses sao chamados Winti
como entre os bosh, Borum ou Obossum nos cantos (termo
twi de Gana: obosom) ou ainda Vodum ou Komfo ( termos
daomeanos ).

0 panteao crioulo mistura, por seu lado, divindades de di-
versas procedencias. Os deuses do Ceu e da Tempestade se
chamam Tap-Kromanti, mas urn deles, Sofia, Bada, e o Bade dos
daomeanos. A Terra Mae tem diferentes nomes, alguns fanti-
-ashanti, como Asase, outros que tern uma vaga cor daomeana
como Aisa (a terra em fon se charna Al); ela se manifesta
tanto sob a forma de uma serpente, Dagove (que e urn termo
daomeano) ou Aboma (que a urn termo congo: Mboma), de
urn crocodilo ou de urn corvo. Os deuses do rio sao designa-
dos por termos de origem inglesa, watra-mama, e os da flo-
resta por termos fanti-ashanti; sao os deuses kromanti, como
Opete (o urubu). Mas rende-se tambem urn culto, como en-
tre os Bosh, ao deus daomeano Legba. Esses winti se trans-
mitem por heranca de homem a homem ou de mulher a mu-
lher, mas urn wind pode incorporar em qualquer individuo
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que the agradar, e encontramos tambem, como entre os marraos,
a nogao de Kunu ou de vinganca: o deus cujo tabu foi violado,
amaldicoa uma familia e sua maldigao passa de uma geracao
a outra. 0 culto dessas diversas divindades este a cargo do
wintiman e consiste em oferendas e dangas, que terminam pelo
transe; os fieis possuidos sao os "cavalos dos deuses" (Asi, ter-
mo daomeano). Herkovits descreveu algumas dessas cerinui-
nias, oferecidas a Terra Mae e aos espfritos dos Antepassados.
Elas sao ritmadas pela percussao dos tees tambores rituais e pela
maraca. A magia pode ser a magia branca (obia) ou a magia
negra (wisi), contra a qual faz-se protegao pelo opo. Todas as
coisas sao analogas, como vemos, as que ja encontramos entre os
Bosh da Guiana holandesa.

Certos elementos importantes da cultura dos marraos de-
sapareceram, em particular o carregamento do morto; compre-
endemos que o costume nab poderia sobreviver nas grandes ci-
dades onde a lei regula os enterramentos. Mas outros, pelo
contrerio, tornaram-se mais importantes, entre os quais a ma-
gia e a adivinhagao. Aqui ainda, a evolucao e compreensfvel;
em uma cidade, a seguranca dos habitantes a menos garantida
do que em uma comunidade fechada e solideria; os problemas
que surgem sao bem mais numerosos, e nao podem ser resol-
vidos racionalmente, necessitando entao do recurso a magia:
encontrar trabalho, uma casa...; o clima urbano favorece por
fim o erotismo, que era controlado nas aldeias das florestas
e se desencadeia no anonimato da grande cidade; tudo into faz
corn que os lukuman, adivinhos e os wisiman (feiticeiros)
ocupem entre os crioulos urn lugar mais alto do que entre os
Bosh.

Nat) dispomos, corn relagao aos crioulos da Guiana francesa,
de um estudo tao aprofundado como os que Herskovits desen-
volveu corn relagao aos crioulos da Guiana holandesa. Mas sa-
bemos que ali as dancas de possessao continuam sempre e sao
muito freqiientes.

A cultura fanti-ashanti nao marcou apenas a Guiana. Per-
manece preponderante em certos pontos dos Estados Unidos e
nas Antilhas anglo-saxOnicas. Mas, do ponto de vista religioso,
todas as crengas sogobraram nos Estados Unidos, restando ape-
nas urn folclore negro ( 24 ). Na Jamaica, pelo contrerio, os

(24) Alias talvez importado das Baamas. Ver por exemplo Guy
B. JonrisoN, Folk Culture on St-Helena Island, South Carolina, Ca-

cultos kromenti se mantiveram por mais tempo; Gardner fala
da adoragao dos negros por Nyame, tambem chamada de
Accompong ( 16 ); H.G. Lisser sublinha que esse culto ancestral
este nas mks de sacerdotes especiais, corn excegio do culto de
Sasabonsan, especie de diabo entre os Ashanti, corn o qual
apenas urn indivIcluo pode entrar em relacao ( 26 ). Esta antiga
religiao a conhecida pelos relatos dos historiadores e dos via-
jantes sob o nome de myalisme, derivado do nome da danca
myal, ern homenagem as pequenas divindades que acompanham
Assompong, ou em homenagem aos antepassados; existiam mui-
tos tipos de cerimOnias, a Mae do Rio, nos campos de algodao,
no cemiterio ou nas casas; sabemos que se fazia um negro
beber urn veneno ate que perdesse a consciencia e que depois
era ressuscitado corn infusOes de erva (e possfvel que esse
rito tenha sido um rito de iniciagao ou de integracao de urn
candidato a seita ), ou que ainda, corn a ajuda de dois tambores,
o grande chamado panya e o pequeno Zombi (influencia banto) e
de uma cabaca batida por uma varinha, invocavam-se os espfri-
tos, que baixavam, mas apenas nos corpos dos iniciados. Na
epoca colonial, o myalismo se havia constituido em sociedade
secreta, dirigida contra os brancos, o que explicaria por que,
depois de seu desaparecimento, alguns elementos sobrevive-
ram no seio da magia jamaicana: suprimida a escravidao, ele
durou ate princfpios do seculo 20, mas sob a forma de cura
de doentes, ja que a doenca foi sempre concebida como tendo
uma causa sobrenatural; suspeitava-se que urn feiticeiro tivesse
apanhado a alma de urn doente para esconde-la num algodoeiro;
faziam-se entao sacriffcios a essa arvore, cantava-se e dangava-se
ate que a alma cafsse num lago, de onde era pescada para em
seguida ser novamente reintroduzida no corpo do doente (22).
Entretanto, a partir de 1842, vemos aparecer ao lado dos
myal-men, os angel-men, e a partir dos movimentos protestantes
do despertar religioso, o myalismo se perdere pouco a pouco

rolina do Norte, 1930 e comparar corn Ch. L. EDWARDS, "Bahama Songs
and Stories", Amer. Folk. Soc., 1895, 3.

GARDNER, History of Jamaica, Londres, 1873. Accompong
e o Nyan kompong dos fanti-ashanti.

Herbert G. D E LISSER, Twentieth Century Jamaica,
Kinston, 1913.

(27) Sobre o Myalisnio em geral, ver Joseph J. WILLIAMS,
Voodoos and °beaks, Phases of West India Wichcraft, Nova York,
1932, e Martha Warren BECKWITH, op. cit., cap. IX.
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no cristianismo. Voltaremos a ele mais tarde, em nosso capi-
tulo sobre o sincretismo.

Desta maneira, a Jamaica nos faz assistir a urn processo
de desagregagao de uma autentica religiao africana em dois
fragmentos, urn que pode set aceito pelo cristianismo e re-
interpretado atraves dele (o transe estatico), e outro que,
bastante afastado da religiao dos brancos, perde-se na magia.
O termo que designa a magia, Obeah, a seguramente derivado
do termo ashanti Obayifo, que significa magia. Os obeah-men
sao, em geral, homens, mas hi tambem algumas mulheres Obeah;
eles (ou elas) preparam os objetos destinados a matar ou a curar,
a despertar o amor, e que sao chamados obi (o sacerdote ashanti
na Africa denomina-se, nao esquecamos, Obi 0 Komfo). As
ideias do poderio desses feiticeiros nao nos distanciam da Afri-
ca: eles (ou elas) podem voar, chupar o sangue de suas vitimas,
eles (ou elas) lancam luz pelo anus, eles (ou elas) podem me-
tamorfosear-se em animais; eles (ou elas) estao ligados a
Sasabonsan, a tal ponto que sasa se tornou urn sinemimo de
obeab-man; enfim, para os reconhecer, a preciso, depois da mor-
te, transporter seus cadiveres em carroca (tracos da adivinhacao
pelo carregamento do cadaver, cuja substancia vimos na Guiana).
Miss Beckwith insiste no miter perigoso desta feitigaria e cita
assassinatos rituals de criancas em 1918 e em 1922. 0 Obeah
esta ligado ao mundo dos Espfritos dos Mortos (Jumbus), que
sao, eles tambem, particularmente temidos, sobretudo os das
criancas mortas sem batismo, ditos cules ou chineses, como o
dos criminosos.

Em epoca relativamente recente, quando Miss Beckwith
estudou a cultura camponesa dos negros da Jamaica, a religiao
encobria toda a existencia das pessoas do povo; sacrificava-se urn
pissaro nos alicerces das casas em construcao, ou se impunha
urn certo ntimero de tabus a cultura dos campos, a colheita, a
casa, a pesca; a arvore que crescesse sobre a cova na qual
havia sido enterrado o cora° umbilical do recem-nascido sim-
bolizava seu destino; freqiientemente a crianca tomava o nome
do dia em que nascera; mas talvez as sobrevivencias fossem ainda
mais numerosas nos ritos mortuarios; o caixao era carregado
em rodfsio por todos os membros da familia e as criancas pas-
savam por baixo dele a medida que eram chamadas; punha-se
dentro o canivete, o cachimbo, o fumo do motto, algumas moe-
das e, para que o morto pudesse vingar-se do feiticeiro que o
havia matado corn sua magia, uma faca e uma navalha; espe-
tava-se uma cruz na tumba para impedir a alma de sair e ator-

mentar os vivos; nao obstante, o espfrito do morto ficava nove
dias dentro da casa, e no Ultimo dia mudavam-se todos os
objetos de lugar, para que o espfrito, nao mais se identificando,
partisse; os funerais terminavam pelo sacriffcio de urn galo,
dancas, cantos (um desses cantos diz que a alma volta para a
Africa), brincadeiras; durante essas vigflias flinebres, contavam-
-se as estOrias da Lranha (Anansi ) (28).

Na ilha de Barbados, 6 a mesma influencia ashanti que
domina no culto funeririo que se celebra oito dias depois da
morte, corn brincadeiras, rmisica, dangas e as eternas estOrias
de Anansi. Na ilha Santa Dicia, encontramos tracos da festa
do Yam ou primfcias das colheitas, que a comum a toda a
Africa ocidental, mas que aqui 6 originiria da regiao fanti-ashanti.

0 Isla Negro

Se o myalismo, como religiao organizada, desapareceu para
subsistir apenas como culto sincretico ou magia, nao 6 a Unica
religiao florescente da America negra do seculo XIX que so-
cobrou.

0 Brasil conheceu muculmanos negros, e sua religiao foi
chrtmada, no seculo XIX, religiao dos alufas no Rio, dos Mu-
sulmis ou Males (habitantes do Mali) na Bahia. Eles adora-
vam Ala ou Olorum-ulua (sincretismo entre os yoruba mao-
metanos de Ala corn seu deus supremo, Olorum), a mac de
Deus. Nao tinham mesquitas mas reuniam-se na casa de seus
sacerdotes, Alufas, para celebrarem seu culto sob a diregao do
lessano (corruptela dos Iman), assistido por urn sacristao, la-
dano. Esse culto consistia de duas oracOes, uma para a manila
e outra para a noite, que os baianos chamaram de fazer sala
(isto 6, fazer o salah) e em uma cerimania mais importante,
"a missa dos Males" ou sara (tambem uma deformacao do ter-
no irabe salab). No Brasil continuava a pratica da circuns-
cisio das criancas (Kola), no jejum anual (assumy), que ter-
minava por uma grande festa no decorrer da qual era motto
urn carneiro e procedia-se a troca de presenter (sakti). Mas, de-

(28) M.W. BECKWITH, op. cif., cap. II e VI.
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pois das revoltas dos Haussas na primeira metade do seculo
XIX as quais ja fizemos alusao num capitulo precedente, os
responsaveis pelo Isla negro ou foram condenados a morte
ou expulsos para a Africa; e os fieis, privados de seus sacer-
dotes, fundiram-se na massa de negros chamados "fetichistas";
em comecos do seculo XX, havia ainda urn ou dois candomblas
muculmanos na Bahia, dos quais nao encontramos nenhum ves-
tigio — e uma seita em Alagoas, a da "Tia Marcelina", sin-
cretizada corn os cultos yorubas (29).

Esses muculmanos eram celebres por suas praticas magicas
em que invocavam os aligenum (Djins) e por seus talimas. 0
que deles resta atualmente e o termo mandinga para designar
os objetos magicos e mandingueiros para designar os feiticeiros
(do nome das tribos Manding). Todavia o termo mandinga,
corn o sentido de feitigaria, a encontrado em muitos outros
paises da America Latina, como no Uruguai e na Argentina,
por exemplo, atestando ainda hoje a antiga presenca da nagao
mugulmana dos Manding. Os mugulmanos foram tambem nu-
merosos em Cuba (Manding, Wolof, Peuls etc.); introduziram
na ilha o culto de Ala; porem, do mesmo modo que ocorreu
no Brasil, os defensores do Isla confundiram-se por fim corn
os yoruba; Ala confundiu-se entao corn Olorum, e mesmo, se-
gundo E. Reclus, corn Obatalci, o deus do ceu, curiosamente di-
vidido em Obbat Ala ( 30 ). Sabemos que existiram tambem
no Suring , onde desempenharam urn papel nas revoltas dos mar-
raos; todavia, nao encontramos mais nenhum traco de suas
religiOes nem entre os Bosh nem entre os crioulos da Guiana
holandesa ( 31 )

Joie. do Rio, op. cit. — A. RAMOS, op. cit., cap. III. —
Etienne BRAZIL, "Os Males", Rev. do Inst. Hist. e Georgr. Bras.,
LXXII, 2.° vol. — R. RICARD, "L'Islam noir a Bahia, d'aprês les tra-
vaux de l'ecole ethnologique bresilienne", Hesperis, 1948, 1.° e 2.°
trimestres. — R. BASTIDE, L'Islam Noir au Bresil, Hesperis, 1952, 3.°
e 4.° trimestres (pp. 3-10). — Abelardo DUARTE, Negros Muculmanos
nas Alagoas, Maceici, Brasil, 1958.

E. RECLUS, Nouvelle Geographic Universelle, tomo XII,
1877, citado por Fernando ORTIZ, Hampa Afro-cubana, los negros
bruyos. Madrid, 1906.

(31) G.H. BousQuET, "Les Musulmans a Surinam", Rev. des
Etudes Islamiques, IV, 1937. Sobre o lugar e o papel dos muculma-
nos na America do Sul, ver Dr. Rolf REICHERT, "MUSIIIInMIIIOCIIaICII in
SUdamerika", resumo de R. ITALIAANDER, Die Herausforderung des
Islam (separata, 25 p.)
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IV

As Religieies Bantos

Os bantos devem ter constituido, sobretudo em determi-
nadas epocas, o elemento dominante da populagao escrava. En-
tretanto, os tinicos tracos que sobraram sao os de sua religiao,
enquanto seu folclore conservou-se do Norte ao Sul do con-
tinente americano, da Luisiania ao Rio da Prata. Como corn-
preender esse curioso feneimeno?

O fato é que os bantos foram sempre apreciados por sua
forca ffsica, sobretudo por sua resistencia ao trabalho e por
suas qualidades de agricultores. Enquanto o Fon, os Yoruba,
os Mina eram escolhidos como "escravos domesticos" e se en-
contravam de maneira relativamente numerosa nas cidades, a
maioria dos bantos constitufa-se de "escravos do campo", per-
manecendo nas plantaciies, onde, como ji dissemos, era muito
mais diffcil reconstituir as "NacOes" do que nas zonas urbanas.
Por outro lado, os bantos (e essa era uma das raziies pelas
quais eles eram apreciados pelos brancos) mostravam-se mais per-
meaveis as influencias exteriores; compreendiam que sua cris-
tianizagao ou sua ocidentalizacao Ihes permitiria, numa socie-
dade onde os modelos europeus eram o criterio dos comporta-
mentos, uma mobilidade vertical que sua resistencia cultural,
por outro lado, podia comprometer. Deve-se acrescentar que
esta cristianizagio foi facilitada pelo fato de que as religiiies
bantos act constitufam "sistemas" tao bem organizados como
os das religibes sudanesas ou guineanas. A base era o culto
dos antepassados; ora, como dissemos freqiientemente, a es-
cravidao quebrava e dispersava as linhagens, tornando impossi-
vel esse culto da descendencia. E uma vez esta destruida,
so restava o animismo — e nao, como entre os fon ou os yoruba,
uma mitologia sistematica. Ainda e preciso acrescentar que os
espiritos da natureza eram espiritos de alguns rios, de algumas
florestas ou de algumas montanhas da Africa, e que eram loca-
Irzados, ligados a urn fragmento bem delimitado de terra, sendo
impossivel, por conseguinte, seu transporte ao exilio. Ternos
ai, acreditamos, as razOes que pesaram suficientemente contra
a perpetuacao dos cultos bantos na America.

Isso nao significa que nunca tenham existido. Mas, em
sua vontade de ascensao, os bantos, em geral, ou os modifica-
ram ou os reinterpretaram. Por exemplo: como je dissemos
antes, des aceitaram os candombles de caboclos por causa da
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estima em que eram tidos os indios na America, depois do
indianismo da epoca romantica. E mesmo onde criaram can-
domblês angola ou congo, calcaram seus rituais sobre os ritos
yoruba e fon, e estabeleceram uma dupla tabela de correspon-
dencia, entre seus espiritos e os deuses yorubas de urn lado,
e entre as divindades pagas e os santos cat6licos de outro.
Isto os fez copiar, para situarem-se num nivel mais elevado,
as religi6es consideradas superiores as suas. No momento em
que o espiritismo se propagou na America, e isto a partir de
1870-1880, tido sob a forma de experiencias metaffsicas, mas
de um culto organizado, os bantos encontraram — com a aceita-
cao dos brancos — no kardecismo, sua teoria da reencarnacao;
podiam assim reintegrar seu antigo culto dos antepassados, cuja
nostalgia guardavam no fundo da alma, contudo num nivel su-
perior, o nivel da mediunidade de seus senhores brancos; ao
passo que, se tivessem seguido os costumes antigos, teriam
sido tachados de "selvagens", de inassimilaveis. Foi esta permea-
bilidade dos bantos ao mundo circundante que fez corn que,
apesar de seu grande mimero, tenham poucas seitas verdadei-
ramente fieis a suas origens etnicas. ji ressaltamos no comeco
deste capitulo que, onde existiram nacOes bantos, suas dancas
eram muitas vezes mais profanas do que religiosas.

Contudo nao se deve exagerar. Nas linhas precedentes,
apenas esbocamos a "tendencia" principal da evolucao das cul-
turas bantos na America negra. Encontramos assim mesmo,
aqui ou	 seitas ou tracos religiosos conservados fielmente.
Por exemplo, Luciano Gallet nos diz da antiga Nacao Cam-
binda no Brasil: "Eles adoram as pedras, os paralelepipedos e
as lascas de pedras. Oferecem urn culto especial a flor do gi-
rassol, que representa a Lua. Suas praticas sao conhecidas como
macumba e ai invocam seus santos: Ganga-Zumba, Cangira-
-mungongo, Cubango, Sinhd-renga, Ligongo e outros. Nessas
reuniOes, as preces e as invocacOes sao feitas corn cantos, dan-
gas e instrumentos especiais. ( 32 )". 0 bispo do Espirito Santo
viu naquele Estado uma cerimOnia banto, chamada Cabula, con-
tra a qual lancou andtema ("). Compreendia tres grandes ce-
rimOnias ou "mesas" (a mesa designando o altar) anuais; a
de Santa Bdrbara, a de Santa Maria e a de sao Cosme e Sao

Luciano GALLET, Estudos de folclore, Rio, 1934, p. 58.
Citado por Nina RODRIGUES, Os Africanos no Brasil, 1933,

pp. 377-384.

Damiao; as reuniOes eram secretas; realizavam-se em geral no
mato, sob a direcao de um sacerdote, chamado embanda, assis-
tido por urn cambono; e a reuniao dos iniciados (camanits), cha-
mada de engira, tinha como fungi° essential atrair para cada
individuo seu espirito protetor (Tata) por meio de cantos e
de rodas; esse estado de transe chamava-se: "ter o canto".
A macumba atual do Rio deriva diretamente desses cultos, mas
sincretizada, como dissemos, cada vez mais e mais, corn ele-
nientos yorubas, indios, catetlicos e espiritas. Apesar disso,
ainda a influencia banto que permanece como a mais forte,
como se pode verificar, consultando a lista dos espiritos (ou
divindades) adoradas: Ganga-Zumba (Ngana Zumbi, o Senhor
Deus), Zambiapongo (o Zambiampungo do Congo), Lemba
(deus da geragao em Angola), Calunga (espirito da Morte e
do Mar), os zumbi (espiritos dos mortos), Calandu etc... A
mesma influencia banto na hierarquia sacerdotal: o sacerdote
chama-se Quimbanda (Kimbanda) de onde se derivou Umbanda;
ele é assistido por urn ajudante, cam bone ou cambonde ( talvez
o feiticeiro dos Bengala, Cambandu); o altar se chama gone:.
No culto, enfim, ern que todos os espiritos que vein encarnar-se
sao principalmente espiritos de mortos, e o que resta do culto
dos antepassados; mas, como nao existem mais linhagem, os
antepassados que encarnam no corpo dos "mediuns" ( assim
sao chamados os iniciados, por influencia do espiritismo) nao
sao mais os antepassados da familia, mas os antepassados da
raga negra escravizada, considerada como a nova "linhagem" das
criancas negras do Brasil; Pai Joao, Pai Joaquim, Tia Maria
etc. ( 34 ). Na Bahia existem candombles da nacao angola e da
nacao congo, mas como assinalamos um pouco mais acima,
estas copiaram as seqiiencias cerimoniais, a organizacao eclesi-
istica etc. da nacao yoruba. Entretanto, subsiste urn certo nti-
mero de diferengas. Primeiramente, na lingua dos cantos, que
6 a portuguesa. Em segundo lugar, na conservacao dos espi-
ritos dos bantos, mas em correspondencia corn as divindades
yorubas, como se existisse um dicionario permitindo passar
de uma religiao a outra. Assim, o deus yoruba da tempestade,
Xang6, e identificado entre os Angola corn Zazg, Kibuco, Ki-
buco Kiassubanga; e, entre os Congo, corn Kanbaranguanjg.
Omolu, deus yoruba da medicina, corn Cavungo, Cajanja entre
os Angola, Quingongo entre os Congo. Oxunmare, o arco-iris,

(34) A. RkMos, op. cit., cap. IV.
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torna-se AngOra entre os bantos. Oxalez, deus do ceu, Cassum-
beca; Exu, o Aluvaia dos Angola e o Bombonjira dos Congo.
Outros tragos da influencia banto encontram-se nos instrumen-
tos de mtisica e na prOpria musics, que difere profundamente
da de outros candombles. Por fim, nas cerimOnias, como as
mortuArias, as almas dos mortos nao residem em potes, mas nos
ramos das arvores, de onde pendem pedacos de fazenda branca;
e notei em outros lugares as variagOes dos candombles funera-
rios, segundo as nagOes yoruba, daomeana e angola (33).

Passando da America de lingua portuguesa a America His-
panica, pudemos constatar que as poucas comunidades marlins
que ali se haviam conservado, continuavam as tradigOes bantos.
Entre os crioulos, essa tradicoes sao mais fracas. Acosta Saignes
observou na Venezuela, nas cidades de predominancia negra,
velOrios mortuArios, corn a possessao das muiheres pelas almas
dos defuntos. Alguns bairros, como o de Ganga, cujo nome
bem indica a origem banto, foram por muito tempo celebres,
e talvez o sao ainda, por suas feiticeiras perigosas. Na ColOm-
bia, encontramos, em forma de conto, um mito bastante di-
fundido na Africa do Sul, e ate em Madagascar, sobre a origem
da morte. Deus fez os homens tirarem a sorte da pedra ou da
banana; a pedra que eles repudiam, por nao ser alimenticia, dar-
-lhes-ia a imortalidade, mas eles preferem a banana, que se
come ( dal a morte, mas tambem a perpetuagao da raga pela
geragao de criancas simbolizada pelo regime dos frutos da ba-
naneira ) ( 36 ). Os velOrios, como a magia dos negros da costa
colombiana do Pacifico, parecem atestar tambem, numa analise
mais atenta, sobrevivencias bantos, mais ou menos sincretiza-
das corn o catolicismo ambiente ( 37 ). Notemos, em compensa-
gao, que na Ilha de Santo Andre, ligada a Colombia somente
no comego do seculo XIX, e que permaneceu durante muito
tempo sob a influencia anglo-saxOnica, a religian (no culto dos

E. CARNEIRO, Negros Bantus, op. cit. — Reginaldo Gut-
MALZES, "ContribuicOes bantus para o syncretismo fetichista", in: 0
Negro no Brasil, Rio, 1940 pp. 129-140). — Para o candomble fu-
nerario de Angola: R. BASTIDE, Estudos alrobrasileiros, tomo III, Sao
Paulo, 1953.

A versa° colombiana do mito se encontra em R. VELAS-
QUEZ M., "Leyendas y cuentos de la raza negra", Rev. Colomb. de
Folclor, II, 4, 1960.

(37) P. Bernardo MERIZALDF, DEL CARMEN, Estado de la Costa
Colombiona del Pacifico, Bogota, 1921, cap. XXIII.
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mortos, que Jura 9 dias) e a magia sofreram a influencia
fanti-ashanti das Antilhas inglesas (38).

Nas Grandes Antilhas, as religibes chamadas "Congo"
n-lantem-se, mas foram relativamente pouco estudadas, pois os
Congo sao reputados como magicos poderosos e, de outro lado,
como no Brasil, os bantos sofreram a influencia da cultura negra
dominance, yoruba ou fon, conforme a ilha. No Haiti, •o bi-
zango, especie de lobisomem africano, que engole as criangas por
um buraco nas costas, e analog° ao Kimbungo brasileiro. 0
termo de zanzbi, utilizado para designar os mortos-vivos, aque-
les de quem o feiticeiro comeu a alma, e o zumbi dos Congo,
Espirito dos Mortos, Almas do Outro Mundo, tendo tornado
aqui um outro sentido, ligeiramente diferente. Algumas dangas
das seitas banto ou petro de Haiti tem nomes bantos, Bumba,
que e Congo, Salongo, que e o nome de uma tribo angola, por
exemplo. Mas, de fato, as seitas Congo, transformaram-se em
"misterios" integrados no culto geral do Vodu: misterios Mayom-
be, Mussondi, Mussai, Bliki e Mondingues, os quais se sub-
dividem em Mondingue Talmor, Cacapule, Bratassi e Ge-Verme-
lho. Sublinhamos mais acima que, diante desse movimento de
integragao, tendia-se a distinguir os Congo Guineanos, que sao
completamente assimilados ao Vodu comum, e os Congo francos
que permanecem fieis a ortodoxia ancestral. Os principais deu-
ces desses Congo sao Limba Congo, Inglessus ou Linglessus, que
bebe o sangue de suas vitimas e que a adorado a noite, no meio do
mato cerrado, perto do fogo, Baculu-Baca, urn dos mestres da
magia negra e cujo sacerdote veste uma especie de casula negra,
corn paramentos vermelhos, urn bone vermelho, urn facao, Mon-
dongue, que pede came de can etc. ( 39 ). Como se ye, a reli-
giao dos Congo tende, diante da dominagao dos Vodus, ou a
perder-se em seu seio ou a transformar-se em pura bruxaria (49).

E para a bruxaria que tambem se orienta a evolugao das
seitas bantos de Cuba. Podemos distinguir a seita Mayombe,
que a subordinada ao sistema dos yoruba, sobretudo sob a

Thomas J. PRICE Junior, "Aspectos de estabilidad y de-
sorganization cultural en una comunidad isleiia del Caribe Colombiano",
Rev. Colomb. de Anthrop., III, 1954.

Carl Edward PETERS, S. M. M., Le service des Loaf, Port-
au-Prince, 1956.

(40) Sobre os elementos bantos no Haiti, ver principalmente L.
DENIS e Fr. DUVALIER, op. cit. — Harold COURLANDER, The Drum and
the Hoe, California, 1960, cap. VII e A. METRAUX, Le Vaudou haitien,
Gallirnard, 1958.
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forma de "Mayombe-cruzado", na qual notamos cantos dirigi-
dos as diversas divindades do panteao yoruba — e a seita
Gangti, que 6 mais chamada para organizar os ritos funerarios
de sells membros, a invocar tambem os espiritos dos mortos,
que se encontram (como entre os bantos do Brasil) nas arvores.
As principais divindades mayombes	 Salabanda, identificada
corn Sao Pedro, Insancio, que manda o raio (identificado corn
Santa Barbara), Asambia, o Deus Supremo, Shola ou Ashola
Aguengue, a Mae das Aguas (identificada corn a Virgem da
Caridade), Kisimba (que vem de Nganga Kisi), identificado
corn Sao Francisco de Assis ( 41 ). Temos que acrescentar ai uma
mascarada da nagao Gangd, que sala no dia da Epifania, Kon-
gorioco. Canta-se sempre para ele nos ritos congo, pois ele 6
o Mestre de CerimOnias, 'o sabio louco', como se diz vulgar-
mente, exercendo ao mesmo tempo o papel de conselheiro e o
de bufao. Os velhos paleros (sacerdotes Ganga) disseram a
Lydia Cabrera que, quando o Samba-mpungo, o Deus Su-
premo, repartiu os poderes, Kongorioco chegou muito atrasa-
do para receber a diregao de urn departamento da natureza; 6
por isso que ele recebe o poder de "ver" e de "apresentar".

Os feiticeiros de Cuba se chamam mayomberos e nos ja
temos, nessa designacio, o testemunho do processo, que ja ha-
vlamos encontrado no Haiti, de uma relight) que se transforma
em magia negra. Esta magia consiste em urn pacto corn os
mortos, e como os mortos se encontram em dois lugares, os
corpos nos cemiterios e as almas nas arvores, os dois campos
complementares nos quais os mayomberos vao trabalhor serao
o cemiterio e o mato. Com os ossos, particularmente corn o
cranio dos mortos, eles fabricam uma nganga (primeiro 6 pre-
ciso perguntar ao espirito se ele aceita servir ao feiticeiro, o
que se faz explodindo urn pouco de pOlvora, que deve, se a
resposta 6 afirmativa, explodir toda ao mesmo tempo — ou
jogando-se aguardente sobre a sepultura, quando entao a terra
deve rachar-se); mas 6 preciso juntar a esses ossos e a terra
do cemiterio diversos outros ingredientes, animais e vegetais,
colhidos no mato, assim como algumas gotas de agua benta
roubada da igreja. 0 espirito que 6 assim fechado num reci-
piente ou nganga chama-se Bumba; dal em diante ele obedece
as ordens do feiticeiro. A Zarabanda 6 uma magia nascida em

(41) LACHATAAERE, "Rasgos bantus en la Santeria", Les Afro,
-Atnericains, op. cit.

Havana, do sincretismo entre a cultura yoruba e a cultura
congo, pois Zarabanda a considerada como o equivalente congo
do deus yoruba da guerra, Ogun, cuja oragao se p6e dentro do
recipiente corn outros ingredientes, ossos nao obrigatoriamente
humanos e plantas do mato. Urn outro sincretismo com a cul-
tura yoruba é a aceitagao pelos Congo da divindade da vegeta-
cao, Osain, pelo menos na procura das plantas medicinais (a).
Assim, mesmo na magia, onde sua influencia a mais forte, a
cultura banto manifesta um de seus tracos fundamentais, sua
forca assimiladora, sua tendencia ao sincretismo e as fus6es das
civilizacOes.

V

As ReligiOes do Calabar

Nesta mesma ilha de Cuba, os Efik e os Efor do Calabar
mantiveram uma sociedade secreta, que nao se encontra em ne-
nhum outro lugar na America negra, a sociedade Nanigos.
Ela comeca agora a ser melhor conhecida, gragas aos trabalhos
mais recentes de Fernando Ortiz e as notaveis descrig6es de
Lydia Cabrera (a).

Segundo os adeptos, Efor teria sido a nacao eleita pelo
grande deus Abasi para receber o segredo. Uma mulher da
tribo, Sikan, tendo ido procurar agua no rio, perto de uma sal-
meira, sentiu alguma coisa mexer-se e mugir dentro de sua
cabaca. Seu pai, o rei Mikuere, ordenou-lhe guardar esse se-
gredo e apossou-se da voz misteriosa (Eukuê) para faze-la ser-
vir a seus prop6sitos. Nangobie organizou a liturgia do novo
culto e ja que todas as mulheres sit) tidas como faladeiras por
natureza, Sikan foi degredada na floresta. Neste meio tempo,
o peixe misterioso acabou morrendo, mas seu espirito perma-
necia vivo, e urn adivinho da tribo, Nasako, fez uma especie de
tambor para reter a voz do Ekuê e faze-la soar quando quisesse,
batendo corn uma varinha (o Ekon). Sobre o seu couro, Na-
sako iniciou os sete filhos do Ekuê, que vac/ tornar-se os pri-
meiros sacerdotes da nova sociedade secreta. Esses sete filhos

Lydia Cabrera, El Monte, Havana, 1954.
Fernando ORTIZ, Los bailes y el teatro de los Negros en

el Folklore de Cuba, Havana, 1958.
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comegaram por condenar Sikan a morte, sob o pretexto de que
ela podia trair ou tinha traldo o segredo; seu sangue serviu
para untar os objetos do culto, sua came para fazer amuletos,
seus ossos reduzidos a p6 para fabricar feitico contra aqueles
que traissem a sociedade; mas o espiritos de Sikan rap morre,
ela torna-se a mae que recolhe as almas dos mortos iniciados.
Isto faz que essa religiao se tome, fato raro na Africa, uma "reli-
giao de salvacao", destinada a salvar os membros da sociedade
do ciclo das reencarnaceies para faze-los entrar imediatamente
no mundo celeste. Uma tribo vizinha, a dos Efik, inimiga dos
Efor, ciumenta desses ultimos, queria obter urn poder seme-
lhante e conseguiu por meio das plantas, dos animais, por sua
vez, a voz de Ekue, como igualmente incorpora-la ao tambor
Ekon. Foram os Efik que tambem introduziram no culto o
personagem de Morua Yuansd, que representa o papel da mu-
]her que recolheu a voz no rio e que sera, dal em diante, na
sociedade secreta, "aquela que vai procurar os espiritos para
realizar a uniao". Os Efik, transportados como escravos a
Cuba, levaram consigo sua sociedade, que sobreviveu ate hoje
sob o nome de sociedade dos Nanigos.

A sociedade reline-se num lugar cercado, onde se en-
contra o templo (Famba), no qual se esconde Ekue. Os prin-
cipais personagens do culto levam os nomes dos criadores da
sociedade, assim como a cerimOnia retoma a histaria da fun-
dacao. Sao eles Ekuenon, o escravo de Ekorie, o mestre da
seita, Morua Yuansa, o sacerdote, EmpegO, seu ajudante, En-
krikamo, o tocador de tambor, Nasak6, o adivinho ou magico,
EribangandO, o purificador, Aberisum, o carrasco, e Istd, o pon-
tifice, etc. Os membros iniciados levam o nome de Okobio.
A cerimOnia de iniciagao consiste, em linhas gerais, em matar
o candidato, que de fato e representado por urn bode, cujo
sangue faz-se Ekue beber, o mesmo devendo fazer o novico
e todos os okobio; e por esta comunhao da mesma bebida sa-
grada, o recem-vindo a integrado a seita. Mas a morte do bode
constitui apenas a parte central da cerimOnia, que compreen-
de varias procissOes dos dignitarios, as dangas dos Diablitos
(isto e, das mascaras da seita), os ritos de purificagao do can-
didato (pela escolha de urn galo, que tira seus pecados e que
depois é morto), ritos curiosos, como o do roubo da came
do bode cozido por urn dos Diablitos, perseguido pelo Eriban-
gandO, que nao pode agarrar o ladrao, o que permite a esse
Ultimo poder oferecer o pedago furtado aos antepassados e,

naturalmente, os resmungos de Ekue que ritmam os &versos
momentos do drama iniciatario.

Chegamos agora a um fentimeno do qual ainda nao encon-
tramos nenhum traco. Os Nanigos completam corn ritos dese-
nhados os seus ritos manuais. E certo que os banto utilizam
As vezes desenhos na sua magia, e ha nos candombles bantos
do Rio o que se denomina de pontos riscados: desenhos fei-
tos a giz, no chao, destinados a chamar os espiritos, em meio
aos quais faz-se explodir pOlvora. Entretanto, tais desenhos
sao rudimentares e nao constituem mais do que uma nova
fonte de eficacia magica. Entre os Nanigos, ao contrario ( e
logo encontraremos urn fenOmeno analogo no Vodu haitiano),
os desenhos sao de uma grande riqueza simb6lica; constituem
em primeiro lugar uma especie de brasao; cada seita ou "po-
tencia" tem o seu, assim como cada sacerdote do culto. Esses
desenhos constituem tambem uma especie de escrita: quando,
por exemplo, urn membro da sociedade comete uma falta,
faz-se-lhe saber que esta provisoriamente suspenso de suas fun-
goes, atraves de certo signo escrito; se, havendo divulgado o
segredo é condenado a morte (por envenenamento), desenha-se
urn outro signo. Mas, naturalmente, tais signos nao sao ape-
nas convencionais; des tern uma eficacia religiosa. No decorrer
da iniciagao, desenharao, corn giz amarelo, o lugar da ceri-
mepnia, delimitam o mapa mistico do pals do Efor e dos Efik;
farao entrar o bode en , cujo corpo sao tracados, na categoria do
sagrado, e o candidato, em cujos bravos, penas e cabega, sao tam-
bem tracados, no misterio de Ekue. Quando o iniciado morrer,
sera() desenhados em seu cadaver os mesmos signos do dia da
iniciagao, mas desta vez corn giz branco e, urn pouco por toda
parte, os brasOes de Isenektd, que esconde o segredo, de
Anamangui, a divindade da morte, e de muitos outros ainda.
Entretanto, as flechas que, no decorrer da iniciacao, tinham
as pontas sempre ern baixo, vac, to-las agora apontando para o
ceu, simbolo do caminho pelo qual seguira a alma do iniciado,
liberta e salva.

Infelizmente, conhecemos mal a religiao dos Efik e dos
Efor, da qual saiu a sociedade de Cuba ( 44 ). Nä° podemos di-

(44) Cf. I. J ONES, in Daryll FORM., Efik Traders of Old Calabar,
I,ondres, 1956. — K. 0. DIKE, Trade and Politics in the Niger Delta,
Oxford, 1956. WADDELL, Twenty-nine years in the West Indies and
Central Africa, 1863, e Miss KINGSLEY, Travels in West Africa, Lon-
dres, 1897.
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zer se cssa iddia de "salva*" é origintiria da Africa ou uma
elabora* posterior das crencas africanas, sob a influencia do
cristianismo no novo meio cubano. Temos aqui, em todo caso,
em toda a sua beleza, o paralelo dos misterios de Eleusis.

VI

A Religiao Yoruba

Porem, de todas as religilies africanas conservadas na Ame-
rica, a religiao dos yoruba é, certamente, a que permanece mais
fiel aos modelos ancestrais. Encontramo-la sobretudo no Brasil
onde é conhecida sob o nome de candombMs nagOs ( 45 ) na
Bahia, de Xang6 nos Estados de Pernambuco e de Alagoas (u),

de batuque (onomatopeia imitativa de ruido do tambor) na
cidade de Porto Alegre —, em Cuba onde é designada pelo
nome de santeria	 e, por fim, na ilha de Trinidad, nas An-
tilhas, onde é encontrada corn a denominacao de Xang6. Acres-
centemos que, se os yoruba do Brasil sao chamados Nag6, os
de Cuba sao conhecidos pelo nome de Lucumis. Finalmente,
uma Ultima observacao preliminar: por tais termos a popula0o
local designa esses cultos; aqueles, porem, nao sao os termos
pelos quais os membros dessas seitas designam a sua religiao (47).

Devemos, sem ditvida, assinalar, como ponto de partida
de nossa analise, duas grandes diferencas entre a religiao yoruba
na Africa e na America. Na Nigeria, o culto dos deuses (Orixa)
esta ligado tanto as linhagens quanto as confrarias: o Orixa
considerado como o antepassado da linhagem cujo chefe mais
velho continua a praticar seu culto, de geracao em geragio, mas
sem transe mistico; por outro lado, certos membros da linhagem

outras pessoas fora da linhagem, que foram chamadas pela
Divindade (depois de urn sonho ou de uma doenca, por exem-
plo), constituem confrarias cujos membros dangam para o Orixa

sao por ele possuidos. Diz-se dos primeiros que sac. "filhos
dos" Orixa e, dos segundos, que sao "nascidos" deles ( 48 ). Ora,
como ji fizemos notar muitas vezes, a escravidao destruiu in-
teiramente as linhagens. Se bem que a ideia que se herda do
Orix6 tanto por linha feminina como masculina continue na
America, a Unica tealidade que pode subsistir 6, forgosamente,
a das confrarias; o culto da linhagem desapareceu.

Mas a aqui que encontramos nossa segunda diferenca. Na
Nigeria, existe uma confraria por Orixa. Isso nao era mais
possivel na America, sobretudo quando a "Nacio" reconsti-
tuida abrangia nao toda uma etnia, mas somente os escravos
de uma Unica cidade, como Quetu ou Oyo. Os sacerdotes fo-

0 termo nagb 6 como os fon designam os yoruba. Origi-
nariamente e urn termo pejorativo, sendo neutro na America.

Do nome de um dos deuses mais populares da religiào,
Xang6. Para evitar a confusio entre o deus e a religiio, escrevemos

primeiro corn a ortografia africana e o segundo corn a ortografia
brasileira.

(47) Para o Brasil, ver ern geral A. RAMOS op. cit., e P. VERGER,
Le culte des Orisha et Vodums, I.F.A.N., Dacar, 1957. — Para a
Bahia, Nina RODRIGUES, 0 Animismo Fetichista dos Negros Bahianos,
Civilizagao Brasileira, Rio, 1935. — Etienne Ignace BRASIL, "Le feti-
chisme des negres du Bresil". Anthropos, 1908. — Manuel QUERINO.
op. cit. — Donald PIERSON, Brancos e Pretos na Bahia, S. P., 1945. cap.
XI. -- Ruth LANDES, A Cidade das Mulheres, Civilizagao Brasileira,
Rio, 1967. — Edison CARNEIRO, Candombli da Bahia, Bahia, 1950. —
R. BASTIDE, Le candomble de Bahia, rite nag& Mouton et Cie., La
Haye, (corn uma bibliografia geral sobre o assunto).

Para Pernambuco e Alagoas: Gongalves FERNANDES, Xangas do
Nordeste, Rio, 1937 e Rene RIBEIRO, Cultos afrobrasileiros do Recife,
Recife, 1952.

Para Porto Alegre, M J HERSKOVITS, The Southern Outpost...,
op. cit. — R. BASTIDE, "Le Batuque de Porto Alegre", XXIXe Congres
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Int. des Americanistas, Chicago, 1952. — Dante de LAYTANO, Festa de
Nossa Senhora dos Navegantes, Rio Grande do Sul, 1955.

Para Cuba, o livro fundamental ainda, se bem que antigo, 6 o de
Fernando ORTIZ, Hampa Afro-Cubana, los Negros Brujos, Madri, 1906;
mas F. ORTIZ juntou depois indicac6es preciosas, bem mais avancadas,
ern La African fa de la Maisica Folkldrica de Cuba, Havana, 1950.

Los Bailes y el Teatro, op. cit. e principalmente Los Instrumentos de
la Miisica Afro-Cubana, Havana, 5 volumes, de 1952 a 1955. Deve-se
acrescentar: Romulu LACHATARERE, Manual de Santeria, Havana, 1942.

Lydia CABRERA, El Monte, op. cit. Jose L. FRANCO, Olorun, Havana,
1960 e BASCOM, "The focus of Cuban Santaria", Southwestern bourn.
of Anthrop., VI, I. — "Two forms of Afrocuban divination", XXIXe
Congris Int. des Americanistes, Chicago, 1952. — "Yoruba accultura-
tion in Cuba", Les Afro-Americains, op. cit.

Por fim, para o culto yoruba de Trinidad, J. MELVILLE e Frances
HERSKOVITS, Trinidad Village, Nova York, 1947 (apendice). -- Wal-
ter and Frances MISCHEL, "Psychological Aspects of Spirit Possession",
Amer. Anthrop., 60, 2, Idem, 64, 6, 1962 pp. 1204-19). — Daniel 3.
CROWLEY, "Plural and differential acculturation in Trinidad", idem,
59,5, 1957.

(48) FROBENIUS, Mythologie de l'Atlantide, trad. fr., Payot, 1949
e W.A. BASCOM, The Sociological Role of the Yoruba Cult Group,
Mem. Amer. Anthrop. Assoc. 63, Menasha, 1944.
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tam obrigados a agrupar em uma Unica organizagao todos os
devotos de todos os Orixa, e assim o culto vai consistir nao
mais em chamar apenas urn de cada vez, mas em chama-los,
todos, uns depois dos outros, numa ordem hierarquica deter-
minada, conhecida como shire, o que acarreta, do ponto de
vista dos fendmenos do transe, uma conseqiiencia interessante;
6 que na Africa, em geral, desde que uma pessoa esteja pos-
suida, as outras nao o sao, enquanto na America havers mul-
tiplicidade de possessOes divinas.

Dito isto, Basta comparar as mitologias, as organizagOes
sacerdotais, os tipos de cerimOnias e suas seqiiencias rituais,
para ver corn que fidelidade respeitosa a religiao yoruba con-
tinua entre seus fieis da America. As principais divindades
adoradas no Brasil sao Obatala ou Orixala, deus do ceu, que
conservou por muito tempo seu carater arcaico de divindade
andrOgina (expresso simbolicamente pela cabaca dupla); Xangd,
deus do trovao, corn suas tees mulheres, Oya, conhecida prin-
cipalmente por seu nome de Yansan, que preside as tempestades,
Oxum, divindade das Aguas dotes e Oba, divindade do amor
sensual; Ogun, o irmao de Xang6, deus dos ferreiros e da guerra;
Oxossi, o deus dos cagadores; Xapanii, que a ao mesmo tempo
deus da variola e da medicina, mas que 6 adorado mais pelo
nome de Omolu ou de Obaluae; Iemang, que de divindade
da agua doce na Nigeria, tornou-se, no Brasil, deusa das Aguas
salgadas e do amor casto; Oxunmare, o arco-iris e por fim Exu
ou Bara, que e o intermedierio obrigatOrio entre os Orixa e os
mortais e que, por conseguinte, a sempre adorado em primeiro
lugar. Naturalmente, esta lista nao esgota a totalidade dos deu-
ses conhecidos no Brasil, mas os outros, como Inle, divindade
dupla, seis meses terrestre e seis meses aquatica, ou Anambu-
rucu, a mais velha das divindades das Aguas, tem menos fieis.
Olorum, o deus supremo, 6 conhecido mas, como na Nigeria,
nio . tem um culto especial que the seja dedicado. 0 culto fito-
latrico do Iroko (chamado Loko) continua. A lista dos Orixa
de Cuba 6 mais ou menos a mesma, as vezes corn outros no-
mes: Olorum all a conhecido sob o nome de Olafi, Obatala
sob a forma contrafda de Batala, corn urn elemento tanto mas-
culino (Batala) quanto corn urn elemento feminino (Iyimba),
Iemanki sob a forma mais doce de Iemaja, Omolu sob a forma
de Baba-byu-aye etc.; mas Cuba conhece outras divindades que
desapareceram no Brasil, como Olokun, o deus do mar. As
representag5es coletivas que cercam cada uma dessas divinda-
des sao essencialmente as mesmas tanto em Cuba como no

Brasil, e na Nigeria, isto e, entre outras, suas ligacOes com urn
dia da semana ( corn a diferenca de que, passando da Africa a
America, passa-se da semana de 4 para a de 7 dias, o que causa
uma maior dispersao dos deuses corn o correr do tempo), cada
urn corn uma cor determinada, urn animal preferido, oferendas
particulares, tabus (eho) especiais. Mas se a mitologia ainda
existe no Brasil ( algumas histOrias de deuses em nosso Can-
domble da Bahia), parece que se conservou melhor em Cuba,
onde a bem mais rica e complexa; em todo caso, no Brasil,
a mitologia se conserva principalmente em sua estreita ligagao
corn os ritos, como se as ideias so se mantivessem na medida
em que fossem apanhadas na rede dos gestos, ao passo que,
em Cuba, percebemos, atraves das narragOes recolhidas por
Lydia Cabrera, que a mitologia se mantem como sistema orga-
nizado autOnomo: explicacio das origens do universo, hist&
rias das disputas ou dos amores dos deuses etc.

A organizacao sacerdotal yoruba a encontrada igualmente
na America, corn ligeiras variantes. Na Nigeria, distinguiremos
urn grupo bem centralizado e hierarquizado de sacerdotes, os
adivinhos ou Babalae3 — os chefes das diversas confrarias, cuja
autoridade nao vai ultrapassar a confraria de cada urn Babalorixd
(homens) e Ialorixa (mulheres) — enfim, um certo ntimero
de sociedades secretas, corn atividades as vezes politicas quanto
religiosas. Ogboni, Oro, Sociedade dos Mortos (Egun). Pro-
pusemos, para o Brasil, dividir os sacerdotes em quatro cate-
gorias: a dos adivinhos ou Babala, a dos "doutores-folhas",
que na Nigeria sao subordinados a primeira categoria, os Olos-
sain, ligados a divindade das folhas, Osaim, a dos Babalorixds
ou Ialorixds, que estao a frente das confrarias ou candombles,
ajudadas pela Iya Kekere, ou "miezinha", e por fim a dos
Oges, reunidos na sociedade secreta dos Egun. Apenas sub-
siste o nome de Oro, em vias de ser esquecido. Naturalmente,
so citamos os sacerdotes principais; a comparagao corn a Africa
podia it mais longe: aos Babalad juntaram-se ajudantes femini-
nas, as apetebi; toda jovem consagrada a urn deus tem uma
dama de companhia (na Africa diz-se: a escrava do orixa) que
a ajuda em suas dangas e em seus transes, a ekedi. Mas tambem
veriamos aparecer novos personagens, devido a situagao socio-
lOgica, a necessidade de proteger os candombles contra as perse-
guigeies policiais ou de represents-los civilmente; os ogans ( ti-
rado do nome do sacerdote do Gabao Uranga). Os sacrificios
de animais esta() nas ma's de urn desses ogans, o ax6gun e os
instrumentistas, em particular os tocadores de tambores divi-
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nos, muitas vezes esti° tamb6m presos a eles. Encontramos
absolutamente os mesmos nomes em Cuba: Babala6, Apestevi,
Babalocha, Iyalocha. Mas a Sociedade dos Egun nao existe. No
Brasil, ao contrgrio,	 os Babala6 que adivinham corn a ajuda
do colar de Ifa ou OkueM e que tendem a desaparecer; e o pro-
cesso de adivinhacio que o substitui cada vez mais e o dilogun,
feito corn os cauri, relacionado corn Exu e nä° corn Ifa, como
era antes. No que concerne a Cuba, por outro lado, Bascom
chega a falar da existencia de 200 a 300 Babala6 apenas para
a cidade de Havana, e o culto de Ifa, que all se chama Orumila,
cresce cada vez mais.	 Os processos de adivinhacao, seja pelo
okuele ou pelos cauri, sao alias parecidos, pertencendo a grande
familia da geomancia; e cada punhado de terra, o odu, esta
ligado a histOrias, que silo tradicionalmente conservadas tanto
na Bahia e no Recife como em Cuba.

Os rituals variam de uma cerimOnia a outra e mimam em
forma de dancas as grandes aventuras dos deuses. Entretanto,
podemos, grosso modo, e para nos limitarmos a estrutura for-
mal das principals festas anuais, distinguir no Brasil diversos
mornentos: de ma thazinha, os sacrificios de animais de duas
patas para Exu e de quatro patas para a divindade principal
celebrada no dia • — em segundo lugar, a preparagao da festa,
em particular o preparo dos pratos que serao oferecidos aos
deuses invocados — depois, pela noite, o pade de Exu, que
abre as dams para a invocagao do deus intermedi grio entre os
homens e os Orixd - imediatamente depois da chamada, pelos
tres tambores, cujos ritmos variam conforme os deuses invo-
cados, de todos os Orixd conhecidos, um apOs outro, cada urn
recebendo tres "canticos" em lingua yoruba ( mais ou menos
deturpada, naturalmente); durante as dancas que acompanham
essas musicas, os Orixd descem em seus filhos, que caem em
transe e sio levados para o interior do santuario — depois de
uma pausa, os cantos e as dancas recomecam, mas só dos ini-
ciados que foram possuidos e que vestiram suns roupas
gicas — finalmente os deuses sib expulsos (isto 6, os transes
terminam) por uma serie de "canticos" da ordem inversa da
que os chamou. Uma refeicao de comunhao reline quase sem-
pre as filhas dos diversos Orixd. Em Cuba, os tambores que
marcam o ritmo das dangas lucumi e que "falam" como na
Africa, sao os tambores bad, como na Nigeria; nao sao co-
nhecidos dos negros brasileiros. rod-se tambem, como na Ni-
geria, mais importancia aos cantos sem acompanhamento de
tambores. Mas tirando estas pequenas diferencas, e se nos

atermos a estrutura, encontramos as mesmas seqiiencias: sacri-
ficios animais, preparagao da festa, primeira chamada a Ellegua
ou Exti, depois invocacao, numa ordem determinada, de todos
os Orixd, possessiies, dancas mimando as narragEies da mitolo-
gia yoruba etc. Coisa curiosa: enquanto temos excelentes des-
cricaes das cerimOnias afro-cubanas e de todo o curso dos ritos
divinatOrios — provavelmente porque os "segredos" sao guar-
dados de maneira mais inacessivel, temos poucos dados sobre
as diversas fases da iniciacao a confraria. Sobre este ponto re-
ferimo-nos apenas aos dados brasileiros.

0 iniciado, (quase sempre uma mulher, nas confrarias
yoruba, ao contrdrio dos candombles bantos) a submetido pri-
meiro a urn certo ntimero de ritos, que o fazem sair do mundo
profano, progressivamente: o banho lustral, a mudanca de roupa,
o torte de punhados de cabelo; depois ela ficar g muitas sema-
nas ou muitos meses no santuario, onde aprender g as mtisicas,
os passos de danca, os mitos, as proibicOes dos Orixd e a lin-
gua africana; e durante esse period° de passagem que se cele-
bra o rito de "corner cabeca" (bori), que, alias, pode ser pra-
ticado fora do santuario e que tern como finalidadexfortificar
a cabeca (ori) da candidata antes da grande crise eztAtica da
iniciacao, assim como o rito dos "testes", se me 6 permitida a
expressao, de verificacao do Orixd da candidata (pois seria ter-
rivel errar e fixar na cabeca da futura filha dos deuses, urn
deus que nao fosse o dela). 	 Por fim chegamos a parte mais
dramatica e que vai consistir na morte da iniciada e sua res-
surreicao como filha de uma divindade determinada; esta parte,
que vai durar 17 dias completos, compreende, entre outras
coisas, a raspagem da cabega, sua pintura corn giz ( fazem-se
muitas pinturas sucessivas) e, finalmente, o banho de sangue
durante o qual sacrifica-se urn animal sobre a cabega da can-
didata j£ posta em estado de transe profundo por um banho
de ervas; e, enquanto o sangue corre lentamente pelas espicluas
nuas, pelo peito, faz-se urn pequeno buraco a navalha no alto
da cabega, para que o Orixd tome posse de seu "cavalo" e traga-se
(substituindo as antigas tatuagens, desaparecidas) a marca etni-
ca no antebraco, sem que a filha de santo, em transe, sinta
qualquer dor. E a grande noite sombria. A candidata sai
tees vezes durante esses 17 dias, mas a Ultima dessas saidas,
que segue imediatamente o banho de sangue, 6 a mais conhe-
cida, pois ela consiste em apresentar a nova iniciada ao ptiblico
familiar dos candombles.	 o orunko, que a celebrado corn
alegria, e durante o qual a nova filha dos deuses da seu novo
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nome. Ela ficara ainda uma semana em reclusao, sempre em
estado de transe, ou, mais exatamente, agora o de quase-transe
ou "transe-infantil" (o ere). No domingo seguinte, tern lugar
a cerimOnia do pan/1m, durante o qual a iniciada reaprendera
os gestos da vida profana, que esqueceu durante sua metamor-
fose ( 49 ). Agora pode voltar para casa, mas fica ainda em
parte sob o dominio do sacerdote que a fez, o que 6 indicado
pelo use de um colar, o kele; ela recobrari sua liberdade total
(no que respeita a religiao, permanecera sob o controle de sua
IyalorixO) tres meses depois, data em que deposita esse colar
perto da pedra de seus deus ( 50 ). Dal em diante 6 a esposa (iao)
desse Deus. Passara por etapas, de iao a ebtimin ao fim de
sete anos (e entre as ebtimin que sao recrutadas as sacerdotisas
secundirias, como as de Dagan e Sidagan para o culto de Exu
por exemplo) e de ebOmin a aburixa depois de outros sete anos
(podendo entao tornar-se iyalorixei e dirigir urn candomble seu).
Ora, tudo isto se encontra exatamente na Africa; as imicas
diferencas que pudemos notar na Nigeria prendem-se a deta-
lhes Infimos (").

Falta-nos tratar, para terminar o assunto dessas religiöes
de origem yoruba, do Xang6 de Trinidad. Nesta ilha, Olorum
nao a conhecido, mas os principais deuses do panteao yoruba,
que encontramos em Cuba e no Brasil, em geral sao encontrados;
certamente, alguns desapareceram e outros, que ainda nä° ci-
tamos, recebem, em compensacao, um culto, como Aja, urn
espirito rnenor na Nigeria adorado sob o nome de Ajaki, ou
ainda Mama Loatê, a Mae de todas as naciies. 0 sacerclOcio

muito simples; fica reduzido aos chefes de confrarias e a
seus ajudantes, sendo os BabalaO ignorados (pratica-se a adivi-
nhacao mais simples, a das duas metades do Obi, que so podem
responder por "sim" ou por "nao"), o mesmo acontecendo
corn as sociedades secretas, como a dos Egun. Os autores que
estudaram as festas desses Xangd se interessaram sobretudo pelos
fenOmenos da possessao, que a provocado pela musics e pela
danca; a possessao propriamente dita a precedida ou seguida
pelo estado de rere (were), que 6 a possessao infantil ou ere

Existe uma descricâo excelente desta cerimOnia em um ar-
tigo de Herskovits sobre o pantim, in Les Afro-Americains, op. cit.

Na verdade, o poder de cada Deus, repousa cm uma pedra
guardada no pegi, ou santuArio.

(51) Do que trataremos em nosso prOximo livro, Confrontations.
por aparecer nas ediciies Plon.

no Brasil. Todo orixa tern seu rere (que 6 seu empregado ou
seu mensageiro) e cada urn tern um nome: Pequeno boy, boy
mexicano, lua etc... Sao divindades espertas como as crian-
cas; sabemos que Herskovits procurou, inutilmente, esta nocao
de ere na Africa. Nao obstante, ela deve existir. Al esta
uma das contribuicOes das mais importantes que o estudo das
religioes afro-americanas traz a africanologia: descobrir fenO-
menos que escaparam aos etnOlogos que trabalharam na Africa,
onde submergiram na massa de fatos a serem observados, e
dessa forma tratar novos caminhos para a pesquisa (52).

VII

Ha urn aspecto de todas essas seitas que, como pode ser
notado, sistematicamente negligenciamos: seu aspecto social e
econOmico. Nao que ele seja sem importancia e nao tenha as
vezes chamado a atencao dos sociOlogos. Herskovits dedicou
todo urn artigo estabelecendo os respectivos orgamentos das
festas, das cerimOnias de iniciacao e da vida ordinaria de um
candomble da Bahia ( 53 ); tiraremos apenas a conclusao, que
esta de acordo corn o ponto de vista que queremos sustentar
aqui, de que a categoria de um culto ou de urn sacerdote, no
conjunto dos candombles, a avaliada nä° apenas por seu po-
derio mistico ou sua forca magica, mas tambem por valores
europeus, isto é, segundo a quantidade de dinheiro adquirido e
gasto por esse culto ou por esse sacerdote. Adquirido e gasto,
ji que o dinheiro nao deve ser capitalizado e subtraido ao con-
sumo, ele deve ser redistribuido ern beneffcio da massa de
fieis. Tratando-se verdadeiramente de valores europeus, como
aponta Herskovits, a preciso acrescentar tambem que esses va-
lores sao reinterpretados em termos africanos, segundo a lei
das &divas e contradadivas, e segundo o criterio africano do
prestfgio, que a "dar". Por sua vez, em sua reportagern viva
sobre a Bahia, Ruth Landes preocupou-se corn o papel desem-
penhado pelos candombles nas lutas politicas do pats ( 54 ). Rene

H ERSKOVITS, "The Contribution of Afro-american Studies
to Africanist Research", Amer. Anthrop., L. 1948 (pp. 1-10).

HERSKOVITS, "Some Economic Aspects of the Afrobahian
Canclomblr", Miscellanea P. Rivet. vol. II, Mixico,1958.

(54) Roth LANDES, op. cit.



Ribeiro mostrou, com relagao aos XangO do Recife, como Costa
Pinto para as macumbas do Rio que, se essas seitas conti-
nuam e, mesmo, progridem, 6 porque substituem funcOes titeis
e respondem a necessidades. Constituindo a massa de negros
uma comunidade a parte, que ocupa as camadas mais baixas da
sociedade, e nao podendo, por falta de instrucao ou de qualif i-
cacao profissional, subir na hierarquia das classes, encontra nes-
sas seitas, primeiramente um meio de seguranca contra os gol-
pes da vida e em seguida uma mobilidade vertical de substi-
tuicao, na medida em que os negros logram elevar-se de um
grau a outro na hierarquia sacerdotal, enfim, um status de pres-
tigio que nao podem esperar alcancar na sociedade global(55).
Por outro lado, em toda a Am6rica Negra, no Haiti como em
Cuba ou no Brasil, a religiao afro-americana foi violentamente
atacada ao mesmo tempo pelos detentores do capitalismo e pe-
los membros do Partido Comunista, como uma forma de eco-
nomia nao produtiva, impedindo o desenvolvimento do pais
na meta do progresso, mantendo quistos de autodistribuicao
de urn dinheiro que deixa assim de ser capitalizado e investido
na indUstria.

Mas quern nao ye que todas essas observacoes tendem
a justificar nosso princfpio de rompimento? Certamente, elas
mostram bem, por urn lado, a manutencao de um tipo de eco-
nomia que tern suas raizes longinquas na mentalidade africana.
Mas, por outro lado, mostram-nos que esta economia s6 se
encontra nos quistos culturais. Corn efeito, os membros des-
sas seitas pertencem ao mesmo tempo a sociedade global, e na
sociedade global, agem como os demais nacionais. Sao mem-
bros de partidos politicos e de sindicatos. Alimentam em geral
ideologias nacionalistas e trabalhistas. Sao membros de uma
profissao determinada, profissao em geral de comerciante ou
de artesao para os sacerdotes (pois recusam pagamento pelos
trabalhos ou, se recebem uma cloaca°, esta 6 destinada a caixa
comum, que serve para dar bonitas festas), de cozinheira, de
empregada domestica, de lavadeira, para as filhas dos deuces.
Em cada urn desses compartimentos, eles agem segundo os "mo-
delos" europeus, que sac) os da populacao branca, encontrando
apenas uma compensagao de seus fracassos na participacao de
urn outro mundo, separado do primeiro. 0 candomblê do Bra-
sil, como a santeria de Cuba, chegaram a tornar-se, nos paises

(55) Rene RIBEIRO, op. cit. e Costa PINTO. 0 Negro no Rio de
Janeiro, Sao Paulo, 1953, cap. VII.

onde a assistencia nao foi desenvolvida, verdadeiras sociedades
de auxilio mtituo. Isto significa que temos o direito de es-
tudar as religi6es afro-americanas a parte, como formando urn
todo de certa maneira autOnomo. 0 que ja haviamos pres-
sentido a propOsito dos Bosh, a ruptura entre as infra-estrutu-
ras econOrnicas, explicadas pela adaptagan ao meio ambiente,
e as superestruturas, explicadas pelas tradicOes africanas, 6 aqui
mais pronunciado, ainda. 0 americano negro vive em dois
mundos, cada um deles com suas regras prOprias; adapta-se a
sociedade circundante e mantem, nor outro lado, num outro
dominio, as religiOes de seus pais.
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CAPITULO VI

RELIGIOES EM CONSERVA
E RELIGIOES VIVAS

Alguns anos atras, propusemos o qualificativo de "reli-
giees em conserva" para designar os cultos afro-brasileiros, em
oposicao ao de "religiees vivas" que designaria o Vodu do Haiti.
Esse titulo de "religiees em conserva" aplica-se, fora do caso
brasileiro, a muitos outros cultos que estudamos no capitulo
precedence, em particular a santeria cubana.

0 que deve entender-se exatamente por isso? Queremos
exprimir o cardter ferozmente conservador da dogmatica como
da prdtica africana na America. Contra o esvaziamento incessan-
te de que e objeto, da parte da sociedade circundante, a cultura
negra resiste, imobilizando-se, de medo de que, se viesse a mu-
dar urn pouco, isto seria para ela o fim. Existe of urn fenO-
meno, se assim posso dizer, de mineralizacao cultural, ou, se
preferimos uma comparagao corn o que se cid corn o individuo
quando sente sua integridade ameacada pelo meio exterior, urn
mecanismo de defesa.

Mas, naturalmente, isto nä° quer dizer que os fieis des-
ses cultos nao "vivem" sua religiao. Pelo contrario: no piano
das pessoas — em oposicao corn o que se passa no piano socio-
lOgico — sua vitalidade e extrema. No nascimento de uma
crianca, consulta-se o babalad, para conhecer seu Orixii; no mo-
mento do casamento, faz-se um sacriffcio para Exu, que abre os
caminhos, e vai-se aos cemiterios consultar os manes dos an-
tepassados, para ter-se assegurada a sua permissao. Se o indi-
viduo esta em face de iniciagao, abster-se-a de relacao sexual no
dia da semana dedicado a seu'orixa ou antes de it ao candomble;
nesse dia, sera oferecido aliment° a pedra de seu deus. No mo-
mento da morte, celebrar-se-a o axexé, que durard sete Bias e
que tern por finalidade expulsar a alma da terra. Se, em lugar

de estudar as grandes cerimOnias ptiblicas, tivessemos descrito
as cerimOnias privadas, terfamos visto que o eandomble ou a
santeria pautam, passo a passo e dia alp& dia, a vida dos fieis.

A religiao e vivida — mas ela nao a viva, no sentido de
que nao evolui, de que nao se transforma corn o correr do
tempo, de que permanece estatica no cumprimento do que foi
ensinado pelos antepassados; mesmo na Bahia, onde os bantos,
como ja dissemos, se deixam contaminar por outras religiees
populares, como o Catimhx3 dos Indies ou o espiritismo dos
brancos, os verdadeiros candombles formaram uma Federacao
(apesar das rivalidades que existem entre as seitas) para con-
trolar a fidelidade as normas do passado.

Entretanto, nao se deve exagerar. Algumas vezes produzem-
-se inovacoes. Mas essas inovagees, para que passem, sat) obri-
gadas a moldar-se nos quadros preestabelecidos. Tomemos al-
guns exemplos no Brasil. Primeiramente, e preciso levar em
considetacao o meio, e, respondendo a certos estimulos desse
mein, existem fenOmenos de adaptagao, entretanto, como ire-
mos ver, limitados. Assim, em Porto Alegre, onde a popula-
cab de cor e, em sua maioria, mais miserdvel do que na Bahia,

tempo de &Ina° para a iniciacao (que separa o individuo
de seu trabalho, privando-o, pois, de seu saldrio)	 mais curto
— mas, se existe condicao ritual, a seqiiencia cerimonial per-
manece imutivel; do mesmo modo, nao se faz a seu orixa um
sacrificio por ano, o que e a regra, pois uma tal despesa nao

permitida (os animais de quatro patas custam caro); entao
como se darao as coisas? Nao se promete nada ao orixd; assim,

seu deus que o puniria se voce nao mantivesse uma promes-
sa feita, fica bastante feliz desde que possa beber, apesar disso,
de tempos em tempos, o sangue animal. Como vemos, nessas
diversas circunstancias, a realidade afasta-se da regra; mas exa-
tamente como nos sistemas de casamento primitivo, existe uma
distancia entre o modelo (casamento preferencial) e a pratica
conjugal. 0 ideal permanece salvo.

Outras inovaceies surgem de processos diferentes. 0 Bra-
sil nunca esteve totalmente cortado da Africa e, mesmo depois
de uma pausa relativa, as comunicacees recomecam atualmente,

que faz corn que as seitas afro-brasileiras permanegam em
contato corn as religiees macs. Podem assim notar as suas
possfveis infidelidades ou dos esquecimentos havidos, e in-
troduzir em seu seio novas instituicoes. l assim que Mar-
tiano de Bonfim, que foi a Nigeria, para fazer sua iniciagao,
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introduziu, na hierarquia sacerdotal do candomblê do 00 Afon-

ja, quanto voltou, os 12 ministros de Xang6, por imitacio da
corte real de Oyo ( 2 ). Como vemos, a inovack aqui lido con-
siste cm um processo interne/ de evoludio, que seguiria as mo-
dificacOes da estrutura da sociedade global, mas no que chama-
mos — por oposicio as influencias possiveis desta sociedade
global — uma "volta a Africa" ( 2 ). 0 Ultimo exemplo que
citaremos e o de uma seita da cidade do Recife; a seita esque-
ceu o cerimonial traditional da investidura dos sacerdotes, e
tern um sacerdote a ser consagrado• vai ser preciso, ent5o, fe-
char os buracos abertos na trama da mem6ria coletiva, e Rene
Ribeiro p6de mostrar que esses buracos foram tapados fazendo
referenda as eleicOes dos Reis e Rainhas do Espirito Santo do
folclore brasileiro ( 3 ); aqui, a inovadio vem da sociedade exter-
na; mas, quem ngo ye que elementos, voluntariamente escolhi-
dos, foram incorporados em urn esquema africano a fim de
permitir sua persistencia? Enfim, em todos os casos em que

inovacio, esta inovacao n5o constitui urn processo de evo-
luc5o, mas urn processo de preservac5o. Tinhamos, pois, raz5o
ao falar de "religi5o em conserva".

0 mesmo na-o se di corn relac5o a outras religiOes afro-
-americanas, em particular corn o Vodu do Haiti. Primeiro, por-
que a independencia da ilha remonta ao corned) do seculo
XIX e levou a ruptura corn a Africa, enquanto para o Brasil a
ligac5o continuava. Em segundo lugar, porque esta indepen-
dencia conduziu a eliminac5o da populacao branca. Os negros
rigo tinham mais que lutar contra a vontade assimilatOria desta
Ultima, nem que erigir institucionahnente seu protesto duplo,
como nas outras Antilhas ou no continente, de um lado
contra os preconceitos raciais, e de outro contra a imposic5o
de valores acidentais. A religi5o em conserva e o efeito
desses preconceitos, a express5o da vontade de resistencia de
uma cultura ameagada, e de conservac5o de sua identidade

Ver Martian DE BONF/N, "Os doze Ministros de Xang6",
in: 0 Negro no Brasil, Rio, 1940 (pp.233-6).

Aydano DE COUTO FERRAZ, "A volta a Africa", Rev. Ara.
Munic. de S. Paulo, LIV, 1939. 0 Unico caso que conhecemos, de
ligacAo corn a Africa por parte do Haiti depois da Independencia,
o recrutamento de 4.000 negros no Daome, por Christophe, para for-
mar sua guarda national e patrulhar o pais.

(3) Rene RIBEIRO, "Novos aspectos do processo de reinterpre-
tacao nos cultos afro-brasileiros do Recife", Anais do XXXI Congres.
Int, de Americanistas, Vol. I, S. Paulo, 1955. (pp. 473-492.)
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etnica, cristalizando a tradicao e livrando-a do fluxo da hist&
ria. 0 negro haitiano n5o tinha mais corn que lutar, e sua reli-
giao podia assim, mais facilmente, refletir as mudancas que nio
iam deixar de dar-se nas infra-estruturas da comunidade cam-
ponesa. Tais a) as razOes negativas que explicam a evolucao
por estidios do Vodu. Mas, ao lado dessas razOes negativas,
existem outras, positivas, clue vio agora explicar os caminhos
pelos quais se far a evolucio. 0 sistema agricola que sucedeu
ao regime colonial da grande plantaddo e que, provavelmente
foi uma volta ao sistema feudal africano, corn o qual, ands,
apresenta grandes semelhangas, consistiu em dividir o territ6rio
ertre os chefes militates vitoriosos, ficando os camponeses li-
gados ao solo ( 4 ). 0 resultado foi a falta de centralizagab para
uma religião que, uma vez cortadas as amarras da Africa, rom-
peu-se em mOltiplas seitas que, a partir de urn ponto initial
comum, evoluiam cada uma a sua maneira. E verdade que as
imagens que os etn6logos nos dio do Vodu haitiano sio geral-
mente muito prOximas umas das outras, mas a que todas elas
descrevem o mesmo Vodu local: o da regiiio vizinha da capital.
Na verdade, existem tantos Vodus quanto go as regiOes da ilha,
e, para uma mesma regiao, variadies sensiveis de urn lugar de
culto a outro ( 5 ). Por outro lado, a Independencia (1804) foi,
no principio, em conseqiiencia da partida dos padres franceses,
uma anarquia religiosa que se estendeu por um period° de 56
anos, ate a assinatura, em 1860, de uma concordata que punka
a igreja haitiana nas m5os do clero da antiga metr6pole. Du-
rante esse longo period°, a ausencia de um controle eclesidstico,
por um lado, permitiu o desenvolvimento do Vodu nas zonas
rurais (e desde entrto nada mais podera desaloji-lo) e, por
outro, a aparigio de um pseudoclero catOlico, os "padres-savana",
sabendo alguns trechos de oradies catOlicas, as vio incorporar ao
complexo Vodu. Dal a importincia do sincretismo cristio-
-africano ( 6 ). Enfim; tendo-se tornado o Vodu, como dissernos,
em vista da falta de luta contra a cultura europeia, a express5o

J.L. COM HAIRE, "The Comunity Concept in the Study
and Government of African and Afro-American Societies", Primitive
Man, 25, 3, 1952.

U. George Eaton S/MPSON, "The Belief System of Haitian
Vodun", Amer. Anthrop., XLC-VII, 1, 1945 (pp. 35-59), e C.E.
PETERS, OP. cit.

(6) Jean J. COM HAIRE, "Religious Trends in African and Afro-
-American Societies", Anthrop. Quarterly (Primitive Man), XXVI, 4,
1953.
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de organizacao, dos bens e das aspiracOes da sociedade campo-
nesa nacional, mudari por conseguinte, a medida em que se
modificarem as estruturas agrarias. 0 apogeu desta religiao
esta ligado ao triunfo da grande familia extensa laku ( a torte)
que se perpetuava no solo pela reuniao de muitas familias nu-
cleares sob a autoridade do Patriarca, chefe religioso do laku,
exatamente como na Africa a religiao repousava sobre a linha-
gem; mas hoje a instituicao entrou em decadencia; a familia li-
mitada tornou-se autemoma, obedecendo apenas a autoridade do
pai; esta dissociagao da estrutura familiar africana levou, como
conseqiiencia lOgica, a separagao do Vodu do laku e, sua consti-
tuicao como entidade a parte, seguindo agora suas preprias
leis ( 7 ), dai o desaparecimento dos grandes santuarios, sua dis-
persio em mtiltiplas seitas pequenas, corn um clero sem prepa-
raga° suficiente para manter viva a Africa ancestral. it possivel
que essas evolucoes possam continuar no futuro, em particular
corn o desenvolvimento da urbanizacao e da formacao de urn
proletariado marginal, como tambem, (ai de nos!) a apari-
cab do turismo norte-americano.

Eis al por que devemos cuidadosamente distinguir os dois
conceitos de "vivido" e de "vivente". Toda religiao e vivida,
do contrario ela desaparece, mas a nocao de "vivido" refere-se
mais . aos individuos que a integram. Uma religiao sera tida
como "viva", alem da "vivida", se ela muda para adaptar-se
ao mundo cambiente, tanto como totalidade, ou conjunto cole-
tivo de representacOes misticas e de priticas culturais, totali-
dade exterior e superior as pessoas que a compOem. Para mos-
trarmos melhor a oposicao das religiäes em conserva e das re-
ligiOes que propusemos chamar de vivas, passaremos, neste
capitulo, a examinar apenas uma religiao africana, a dos fon do
Daome (alias a Unica cultura importada que nos falta estudar,
depois do capitulo precedente), encarando-a sob os dois aspec-
tos que toma na America: em conserva e viva.

0 Vodu em Conserva

A nagao gége (Ewe) existe no Brasil, tanto na Bahia como
em Porto Alegre. Mas, nessas duas cidades onde a influencia

(7) Cf. Remy BASTIEN, La familia rural haitiana, Mexico, 1951.

yoruba a preponderance, a "nacao" daomeana exatamente como
as naciies bantos, teve de moldar seu culto na cultura domi-
nante. S6 conservou alguns tracos culturais particulares, como
a lingua, o tipo de mtisica e a maneira de tocar os tambores,
ou ainda certos detalhes do vestimento (ombros nus). As di-
ferencas essenciais que pudemos notar caem sobre os ritos
mortuarios (que guardam o nome daomeano de sirrum, em
oposicao ao nome yoruba de acheche) e sobre os ritos de ini-
ciacao (que terminam pela venda, feita pelas yaO, dos objetos
que fabricaram durante sua reclusao e que a destinada a pagar
no todo ou em parte os gastos da iniciagao). Mas os deuses
adorados sao os deuses yoruba e os age tiveram que estabelecer,
ainda aqui, como os bantos, um sistema de correspondencia entre
seus vodus e seus orixd. E preciso dizer que eles estavam tanto
mais aptos a aceitar esta ideia de traduzir uma mitologia em
outra, pois os fon do Daome firth= o habit() de integrar a
seus panteaos as divindades dos povos que haviam vencido na
guerra. Contentar-nos-emos em resumir em um quadro o sis-
tema das correspondencias orhais-vodus:

Orixti
	

Vodu

Olorum 	  Mahou (Mawu)
Oxala	 Olissassa
Exu	 Elegba
Ogun 	  Toboco ou Gun
Oxossi 	 	 Ague
Omolu 	 	 Sakpatan
Xang6 	  Khebiess6 ou Sobo ou Bade
Iemanji 	 	 Obot6
Oxum 	 	 Aziri
Oxunmare 	  Anye-ewo
Inico (a arvore sagrada) 	 	 Loco
Ibeji (os gemeos) 	 	 Tobossi

Os africanistas brasileiros tiveram muito trabalho ao pro-
curar descobrir em seu pais o culto da serpente, que Ihes pare-
cia definir tanto o Vodu haitiano como o daomeano. Mas esta
pesquisa repousava em uma falsa interpretagao. Seguramente
o daome conhece o culto da serpente, mas a um culto localizado,
que so se encontra em Ouiddah e e o culto, todo especial, do
totem da familia real desta cidade. Pode ter sido transportado
de la ao Haiti, mas unicamente entre os escravos vindos de
Ouiddah; nab caracteriza o Vodu haitiano em geral. 	 certo
tambem que no Daome a serpente e o simbolo de Dan, que

124	 125



a energia c6smica circulando em toda a natureza, mas a ser-
pente nao recebe urn culto particular. 0 resultado 6 que esses
africanistas cometeram graves confusOes: quiseram ver na danga
serpentiforme de Oxunmare um resto do culto da serpente,
quando Oxunmare e o arco-iris e o arco-iris 6 imaginado como
uma serpente mitica, nab tendo nada que ver corn Dan, nem
corn o totem da familia real de Ouiddah; encontraram pulseiras
que representam uma serpente que morde a cauda, mas 6 a ser-
pente-imagem de Oxunmari ou um simbolo de Ogun (estando
Ogun ligado, na mitologia yoruba, corn a serpente); por fim
descobriram, em uma seita banto, uma caixa contendo uma
cobra; mas 6 evidente que aqui temos a conservacao de urn
trago cultural banto (povos entre os quais a serpente representa
urn importante papel, principalmente nas crengas sobre a morte),
e nao um trago cultural daomeano. Isto nao quer dizer que, fora
dos candombles gége, o Vodu nao exista no Brasil, "em con-
serva", mas deve ser procurado noutro lugar. Ern Sao Luis do
Maranhao, na "Casa das Minas" ( 8 ) casa que constitui um
verdadeiro convento, se nao todas pelos menos as filhas de
deuses principais moram no local ( ao contrario do que se da corn
as casas yoruba), sob o controle e a dire& da mae ou Vodunno.
Os membros da confraria, as Vodunsi, podem ser casadas, sendo
que os maridos trabalham fora e juntam-se a suas mulheres de
noite. Compreendemos, nessas condicoes, como as normas re-
ligiosas africanas puderam resistir a desagregagio ou a modifi-
cacao e se conservam puras. Veremos num capitulo ulterior o
sincretismo que se operou entre o catolicismo e as crencas vin-
das da Africa: pois bern! a Casa das Minas e uma das raras
excegOes a esta regra. Os Vodu nao estao ligados a santos e se
as festas da confraria tiveram que se deslocar no tempo para
integrar-se ao calendadio nacional, foi unicamente para melhor
dissimular a festa "fetichista" corn o regozijo popular, e para
que ela passe despercebida.

0 primeiro trago a assinalar 6 a divisio das Vodun
em familias, exatamente como no Daom6, apenas corn a dife-
renca que no Daome cada familia tern uma confraria especial,
enquanto, aqui, a mesma confraria adora as divindades das di-
versas familias; e os limites que separam uma familia de uma
outra sao absolutamente os mesmos que encontramos entre os

(8) Octavio da Costa EDUARDO, The Negro in Northern Brazil,
Nova York, 1948, e Nunes PEREIRA, A Casa das Minas, Rio, 1947.

fon ( 9 ). A primeira familia 6 a de Devise ou Mom& que corn-
preende Dadaho, sua mulher Nae, Dosu etc... A segunda
6 a de Da ou Dabira, que corresponde ao panteao de Sakpata
no Daom6: Sapacta, Dan etc... ; a terceira 6 a familia de Kevioso,
o deus do trovao; ela engloba Bade, Avrekete, Solo, Abe etc. . .
Mas a esses Vodun, .que representam a forga da natureza, vem-
-se juntar — no interior da familia daome — os Antepassados
da linhagem dos reis de Abome, transformados em Vodun e
que recebem exatamente o mesmo culto que eles, como Zoma-
donu, Agongona, Zaka, Dosu Agaja, o que permite pensar que
os fundadores da Casa pertencem a familia real ( 10 ). Agora va-
mos encontrar duas caracteristicas da mitologia fon, quando
temos ocasiao de pensar que eles sao tragos da mitologia fon
e talvez mesmo africanos em geral, mas que os africanistas nao
souberam ainda ver na Africa. Aqui tambern, como para a no-
gio de were, a pesquisa afro-americana abre pistas novas para
a pesquisa africana.

0 primeiro desses fatos, sobre os quais comegamos uma
pesquisa no Mom& revela-se como de origem fon, embora
tivessemos possibilidade de levar a investigagao ate a cons-
tituigao do sistema. Os deuses dividern-se em "Os mais
Velhos" e "Os mais Mogos", e o •papel dos "Mais Mogos",
que sao divindades espertas, a descobrir os caminhos para a
descida dos Mais Velhos ( 11 ). Por exemplo, Avrekete para a
descida de Bade. 0 pessoal da Casa das Minas chama esses
mais morns Tokhueni e o nome dos Voduns esta reservado aos
mais velhos. Conseqiiencia: toda cerim6nia religiosa se divi-
dira em duas partes, chamada dos Tokhueni e chamada dos
Voduns. 0 segundo fato 6 a existencia, ao lado dessas duas
primeiras categorias de Divindades, de uma terceira categoria,
os Tobosa, ou meninas. JA haviamos encontrado um termo
analogo no panteao gege, Tobosi, designando os gemeos, que
sao sagrados. 0 que a interessante 6 que esses Tobosa nao
baixam nas cerimOnias comuns, mas sim nas cerim6nias espe-

M J HERE KOVITS, Dahomey, an ancient west african Kingdom,
2 vol., Nova York, 1938.

P. VERGER, in Les Afro-Americains, op. cit. ("Le culte des
Vodoun d'Abomey aurait- it ete apporte a Saint-Louis de Maranhon par
la mere du roi Ghezo?") (pp. 157-160).

(11) Como Elegba entre os fon, ou exu entre os yoruba, seriam
casos particulares de urn fenOmeno bern mais geral que ainda precisa
ser estudado.
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ciais, como por exemplo no Natal, quando provocam urn tran-
se infantil (os Vodunsi brincam corn bonecas, falando como cri-
ancas pequenas etc.) Conseqiiencia: todo membro da Casa pos-
sui, ou mais exatamente e possuido por duas Divindades, urn
Vodum e uma Tobosa. Deparamos of urn fenemeno analogo ao
que encontramos entre os banto do Brasil, mas que nao existe
entre os yoruba, onde nao pode haver mais do que um deus,
mas assim mesmo diferente daquele que encontraremos urn
pouco mais distante no Haiti, pois a Vodunsi do Maranhao so
tern urn Vodun, ao passo que o mesmo individuo, no Haiti,
pode ser possuido por muitos voduns sucessivamente. Outra
conseqiiencia, que surge dessa dualidade de possessOes, a que
na iniciagao, forcosamente, havers dois momentos: uma fase
mais demorada, da fixacao do Vodun na cabeca do iniciado (que

semelhante aos ritos que descrevemos para os candombles)
a fase da fixacao da Tobosa. Temos razio em pensar que
fato nao a uma criacao local, mas que tem origem no Daome,

onde encontramos a palavra Tobosa (corn outro sentido, alias,
mas em ligacao corn a iniciacao dos Vodunsi). Ai esta uma
pista para novas pesquisas que seria necessario levar a cabo
na Africa. Indiquernos, por fim, para terminar corn o panteao,
que a seita afirma nao adorar Elegba (nenhum antic() the
dedicado ao iniciar as cerimenias); sac) os Tokhueni que abrem

caminho.

As cerimemias desenvolvem-se do lado de fora; como no
Haiti, no peristilo do patio interior. Elas consistem, como
nas outras religiOes afro-americanas, em provocar os transes pelos
cantos em lingua africana, pela batida de tres tambores (por
ordem de tamanho, Run, Gunpli e Hunpli). Devemos apenas
assinalar a existencia de uma cerimemia que nao existe entre
os yoruba, o "tambor de pagamento", que consiste em agrade-
cer aos mtisicos, dando-lhes presentes durante uma festa pil-
blica. As cerimOnias mortuarias se chamam sihun (e o sirrum
das seitas gege da Bahia ) quando se realizam seis meses ou urn
ano depois da morte, e Zeli (nome do tambor funerario no
Daome) quando acompanham o finado; a utilizacao de agua em
que ervas foram maceradas, para purificagao, do contato peri-
goso corn a morte (amasin), a urn dos tragos fundamentais, en-
quanto esse contato a evitado nos candombles bantos da Bahia
corn pinturas a giz, e em outros lugares por braceletes protetores.

Se bem que, como ja vimos, a influencia yoruba seja pren-
ponderante na ilha de Trinidad, existiram duas casas Rada (se-
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gundo o nome da antiga capital do Daome, Allada), uma
fundada por um bakono (adivinho) de Ouiddah e consagrada a
Dangbwe, a outra fundada por urn huboito (sacerdote) do Dao-
me e consagrada a Sakpatan ( 12 ). Os principais Vodun conhe-
cidos sao Mahou-Lisa, mas apenas como pontos cardeais (este
e oeste), sendo o deus criador Dada Segbo; depois Ogun,
Dangbwe (mas que atualmente nao baixa mais), Elegba (que
foi por muito tempo, como na Africa, representado corn urn
enorme falo, mas que e substituido hoje por uma pedra, em pe),
Da Zadji, que pertence a familia de Sakpatan, Sobo, que pertence

familia do Trovao, Agbe e Naete, deusas do mar etc. As
cerimOnias chamadas vodunu ou saraka tanto podem ser regu-
lares, como os sacrificios para tal ou qual divindade, ou como
ainda a festa de E'minra para as criancas, quanto organizadas
em circunstancias excepcionais, cerimemias para os mortos ou
prociss5es cerimoniais ( 13 ). Os membros da confraria tem o
nome de vodunsi e sao recrutados por meio de iniciagao; os
poucos detalhes que temos sobre a iniciagio (entrada no con-
vento, identidade do deus reconhecido pelo canto que leva
possessao, ritos secretos do come-cabeca) sic) todos claramente
africanos. 0 estado de transe infantil (ere ou, nome dado pelos
daomeanos: Nubiedute) a igualmente conhecido. 0 conjunto
das informacOes disponiveis sobre as casas Rada confirmam os
que foram recolhidos para a Casa das Minas do Maranhao: pu-
rificacao por um remedio especial feito de agua e de plantas, o
amansi; ocorrencia, no fim da festa, de uma cerimOnia de agra-
decimento aos tambores etc.; outros que nao existem no Mara-
nhao (ou que, mais provavelmente se tenham mantido secretos)
existem aqui: a oferenda preliminar a Elegba, ou ainda a con-
sulta dos vodunsi possuidos pelos membros da seita ao final
da festa. Compreendemos nessas condicoes que a adivinhagao
intuitiva fez desaparecer as formas indutivas de adivinhagao
por Fa ou Elegba. SO resta a pratica mais simples, pelas nozes
de kola (obi).

Andrew T. CARR, "A Rada Community in Trinidad", Ca-
ribbean Quarterly, III, I pp. 35-54).

Comparar a descricio da festa do Cozen feita por CARR
corn a da procissio para os antepassados reais de Porto Novo no Daome
descrita por PARRINDER, La religion en Afrique Occidentale, tr. fr.,
Payot, 1950, p. 132.
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II
0 Vodu Haitiano

Os dois exemplos que acabamos de dar, do Brasil e de
Trinidad, atestam abertamente a fidelidade a Africa, em face do
mundo dos brancos. Mas no Haiti, onde os brancos desapare-
ceram, o Vodu p6de evoluir para constituir, propriamente fa-
lando, nao mais uma religiao africana, mas sim, atualmente, a
religiao "nacional" do Haiti, expressao nao de uma vontade de
"volta a Africa" mas pelo contrario, da comunidade camponesa
da ilha, no que ela tern de original e de especifico (14).

Em 1797, Moreau de Saint-Mery, em sua Descricilo tipogra-
fica, fisica, civil, politica e histOrica de sao Domingos, nos deu
a primeira descrigao de uma cerimOnia vodu, presidida por urn
Rei e uma Rainha, consistindo na adoragao da cobra, que co-
munica seu poder e suas vontades por intermedio de um sa-
cerdote ou de uma mulher em transe; o transe é comunicado
em seguida ao candidato a iniciagao, no decorrer de dancas fre-
neticas e, finalmente, a todos os espectadores, dando voltas em
torno da caixa em que esti a cobra. 8 a partir desta descrigao
que se quis fazer do Vodu urn culto ofidiano antes de tudo,
ao passo que na descrigao de Moreau de Saint Mery, se trata
de uma cerimOnia puramente local entre muitas outras. Em
todo caso, hoje, a cobra nao goza mais de urn lugar privilegiado.
Outros estere6tipos circularam a partir dal sobre o Vodu; morte
de criangas, festins canibalescos, o que nao passa de iumores
sem fundamento sOlido.

(14) A bibliografia sobre o Vodu a bastante volumosa; pode-
mos encontri-la no fim do livro de A. MiTRAUX, le Vaudou haitien,
Gallimard, 1958.	 Servir-nos-emos, em nossa descrigao, alem desta
obra que 6 fundamental, particularmente dos seguintes estudos:
Price MARS, Ainsi parla Fonda, Compiegne, 1928. — Elsie Clews
PARSONS, "Spirit Cult in Hayti", Journ. Soc. des Amer., XX, 1928.
(pp. 157-179). — G. Eaton SIMPSON, "Four Vodun Ceremonies",
Journ, of Amer. Folklore, 59, 1946 e: "The Belief System of Haitian
Vodun", Amer. Anthrop., 56, 2, 1954 (pp. 33-39) -- Joseph J. WILLIAMS,
Voodoos and Obeahs, Nova York, 1932. — Zora Neale HURSTON, Tell
my Horse, Filad61fia, 1938. — M. J. HERSKOVITS, Life in a Haitian
Valley, Nova York, 1937 — Mayer DEREN, Divine Horsemen, Nova
York, 1953. — Milo MARCELIN, Mythologie Vodou, 2 vol., Port-au-
-Prince, 1949. — Louis MAXIMILIEN, Le Vodou Haitien, Port-au-Prince,
1945. — Milo RIOAUD, La tradition vaudoo et le vaudoo haitien,
Niclaus, Paris, 1953. — Harold COURLANDER, The Drum and the Hoe,
Calif6rnia, 1960.
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Os deuses sao chamados de loas, ou "misterios" no Sul, e
"santos" no Norte. Metraux emprega os termos genios ou
espiritos, reservando o nome de Deus. a Divindade suprema, que

a do catolicismo, "o Born Deus born", mas que nao recebe
urn culto especial. Da Africa fica a ideia de que esses boas for-
mam "familias" (fanni), mas nao sao as familias tradicionais
da mitologia fon, tal como podemos encontrar tao bem preser-
vadas no Maranhao; sao agrupamentos de divindades do mesmo
nome, diferenciadas apenas por um qualificativo; por exemplo, a
familia dos Ogon compreende Papa Ogou, Ogou Badagari, que

general. Ogou Ferraille, que e o protetor dos soldados, Ogou
Ashade, que conhece as plantas medicinais (ligado a familia
provavelmente porque cura os ferimentos da guerra), (Mishit,
megico, Ogou Balindjo (curandeiro e general), Ossange (o Os-
saim dos yoruba ) etc. Temos assim a primeira mudanca corn
relagao a Africa ( 15 ). Segunda mudanca: se os principais Vodun
dos fon continuam conhecidos e adorados como Legba ( interme-
dierio entre os homens e os loa), Ayizam Velequeti (deus dos
mercados), Loko Atissou (o queijeiro), Maitresse Ezipi (deusa
do amor), Damballab Oueddo (o arco-iris), Agouti (deus do
mar) etc., existem ao lado os loa crioulos, nascidos na ilha, e
cujo ntimero vai aumentando cada vez mais; enfim, de-se enri-
quecimento constante do panteao, que deixa de ser "daomeano"
para tornar-se "nacional". Terceira mudanga: a mitologia fon
desapareceu inteiramente e em seu lugar foi criada, no mesmo
lugar, uma nova mitologia, que consiste em identificar a his-
tOria do loa corn o comportamento de seus fieis; sao as biogra-
fias dos "cavalos" de santos, suas aventuras miraculosas, que
substituem os mitos ancestrais, perdidos na mem6ria coletiva.

Ao lado dos Loa, duas outras categorias de Divindades
aparecem nas cerimOnias Rada; os Zaka e os Guede, conforme
a ordem de sua chamada nas cerimOnias e, por conseguinte, a
ordem das possess5es faz-se passando dos Loa, africanos ou
crioulos, aos Zaka, e dai aos Guede, que vem em ultimo lugar.
Os Zaka sao Vodun de origem fon; controlam a agricultura e
compreende-se muito bem que um povo de camponeses os tenha

(15) Urn outro fator explica essa mudanga, a partir de uma
ideia bem daomeana a de "escolta" das divindades, mas que muda de
significado por uma evolucão interna no Haiti: "Nanile	 caminha
corn Daome. Na escolta, Daome e Pedro andam juncos	 na
escolta ao todo 21 loas. A escolta tern urn chefe, e abaixo do chefe
estäo os soldados, isto 6, pequenos loas que devem fazer o que o
chefe manda" (informacao recolhida por H. COURLANDER, op. cit.).
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conservado e os trate de "primos"; quando eles se encarnam,
seus "cavalos" vestem-se a. paisana e dizem gracejos pesados.
Os Guede sao divindades do Daome, mas que nao pertencem
aos fon; pertencem a urn povo conquistado pelos fon, os Guede-vi
e, como esse povo constitufa a casta dos coveiros antes de,
para escapar a seus sortilegios migicos, os fon os terem ven-
dido como escravos ( 16 ), tornaram-se aqui os genios dos cemi-
terios e da morte; os Guede aparecem sob a forma de agentes
funeririos, corn velhas sobrecasacas e cartola, seja como cadi-
veres, corn tamp6es de algodao nas narinas, na boca e urn pano
amarrando o queixo (Barao Libodo, Bark Cruz, Bard° Cemi-
terio, Guede-Nibo etc... ). Gostam de dizer obscenidades, o
que faz corn que as cerimOnias tenham, como no teatro antigo,
duas partes, uma trigica (corn possessao pelos loas) e uma
parte comica (corn possessao pelos Zaka e os Guede).

0 resultado é que (o que surpreendia profundamente a
Herskovits) urn mesmo fiel pode ser o cavalo de muitos loa.
J verdade que existe um loa dominante, o que foi nele incor-
porado durance a iniciacao, e que e seu Maietete (Senhor da
cabeca); mas ele pode receber, no decorrer da mesma cerimO-
nia, urn Loa e urn Guede. Ate aqui nao estamos longe do sis-
tema que vimos ocorrer no Brasil, entre os banto (urn orixri
mais urn caboclo) e tambem entre os mina do Maranhao (urn
Vodun mais urn Tabasa). Mas, finalmente, o sistema rompe-se
no Haiti, no sentido de que — por falta de urn controle
gico tradicional — pode-se ser possufdo por diversos Vodu e
nao apenas por duas categorias diferentes de deuses, urn loa e
um guede. Devemos notar, ademais, que se a mitologia afri-
cana desapareceu, como acabamos de dizer, os transes mfsticos
seguem as normas africanas; tudo se passa como se a memOria
motriz fosse mais coerente e durivel do que a memOria-lembran-
ga; assim Dambellah Oueddo serpenteia pelo solo ou se enrosca
em volta das irvores, Ogun toma uma expressao guerreira,
Ezili mima o ato amoroso.

A Ultima mudanca que nos falta assinalar, corn relacao A
Africa, e a criagao, agora, nao apenas de novos loa, mas de
uma organizacao desses loa em uma seita nova, nascida na
ilha em 1768, sob a influencia de Don Pedro, um negro de
origem espanhola. Desta forma, temos dois grandes tipos de

(16) 0 que faz que o culto dos Guede tenha pouco a pouco
desaparecido da regiäo de Abome, encontrando-se apenas no Haiti.
Cf. R. BASTIDE, Confrontations, a aparecer proximamente em edicOes
Plon.

cultos no Haiti: o culto Vodu Rada, preso, apesar de suas ino-
vacOes, a Africa, e o Vodu Petro, inteiramente crioulo. Inteira-
mente, sem clUvida, e dizer muito: os loa Petro sao freqiiente-
mente os mesmos que os loa Rada, mas aos quais se junta urn
qualificativo para designar a extrema maldade, ye-ruj ( olhos ver-
melhos ), sendo os olhos vermelhos uma das caracterfsticas ffsicas
pelas quais se reconhece urn feiticeiro, ou diab (diabo). Diz-se
dos Petro, como Damballah flangbo, Marinette Bois-Cheche etc.,
que eles sao "teimosos", "amargos", "licenciosos". 0 mesmo cul-
to existe ao norte da ilha sob o nome de Lemba, que e o nome
de uma tribo congolesa, e podemos pensar que no fundo o
Vodu Petro consistiu em reinterpretar a religiao daomeana do-
minante em termos de magia banto.

As confrarias de iniciados sac) dirigidas por sacerdotes,
Hougan ou Papa-loa, e por sacerdotisas, Mambo ou Moman-
loa; os membros chamam-se, mesmo sendo do sexo masculino,
Hounsi, isto e, esposa dos deuses. Existe todo um conjunto
de funcoes liturgical, como a "rainha-chamariz", que puxa
os cantos litUrgicos ou os interrompe (hounguenikon), o "La
Place" (abreviacao de: Comandante General La Place), que

o chefe da cerimOnia, responsavel por sua boa ordem, "a
Confianca", administrador do tempo, os Porta-Bandeiras, que
brincam corn as auriflamas da seita, os mUsicos (tres tambori-
leiros, sendo que os tambores se chamam ountor, ountogui e
ountogni, mais o hogantier, que toca urn sino de ferro) etc. 0
santuario (Houmf6) comporta obrigatoriamente a capela dos
deuses (caye-mystere), onde se encontra o altar de alvenaria
(pe), sobre o qual sao depositados os pratos do sacriffcio — o
quarto onde se realiza a parte secreta do ritual de iniciacao
(dievo) — o peristilo ou terraco aberto, onde se celebram as
cerimOnias pUblicas, corn urn mastro central (poteau-mitan) em
torno do qual di volta a roda dos hounsi e ao pe do qual os
sacerdotes desenham sobre o solo, corn uma farinha fina, os
simbolos dos loa, chamados vexes, e destinados, da mesma forma
que a m6sica, a chamar os deuses a baixarem sobre seus cava-
los ( "); por fim o jardim corn seu reservatario de agua, para

(17) Alguntas pessoas quiseram encontrar, como Maximilien, uma
origem India nesses desenhos; a evidence que (se bem que transforma-
dos, seja sob a influencia da franco-maconaria ou da ferraria) tem
uma origem africana. Voltamos a encontrar na macumba do Brasil
(pontos riscados), na iniciacao yoruba da Bahia (mas desta vez no
corpo, particularrnente a cabeca e os ombros), na seita dos nanigos
dc Cuba. como na magia banto.
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1
o culto dos loa aquiticos, a cruz negra dos Guide, coberta
por um chapel' melao e vestida de um capote, e as arvores-
-descanso dos loa, de onde pendem pedagos de pano e sa-
colas destinadas a receber as oferendas dos visitantes; cada loa
corn efeito esti ligado a uma etrvore determinada; por exemplo
Legba ao medicineiro bento (Jatropha curcas L.), Damballab
Oueddo ao algodoeiro, Agouti T'Arroyo a itrvore da cabaga,
Agassou Guenin a mangueira etc.

Entra-se na confraria pela	 que prolonga a da
Africa, tendo no comego urn rito de separagio corn a vida ante-
rior, marcado pelo chire aizan (que consiste em desfiar as folhas
de palmeira que simbolizam, uma vez desfiadas, como se di no
Daom6, a separagao do profano e do sagrado), o chicoteamento
dos candidatos, o primeiro aprendizado das saudagEies, passos
de dangas etc., enfim, a consagraglio das novicas estendidas no
chic, em volta do poteau-mitan, sobre as quais se despeja tigua
e se desenham cruzes; quando elas deixam o peristilo, todo
mundo chora; 6 que elas estao "mortas". Dai entram entao
para o djevo, onde ficarao sete dias estiradas sobre esteiras
como se fossem cadiveres, submetidas a tabus alimentares e se-
xuais. As cerimOnias que of se passam sao secretas; sabemos
entretanto que 6 celebrado o pot-tete (equivalente ao dar de
corner A cabega yoruba, mas corn diferengas bem grandes ), o
lavar-cabeca (que corresponde ao banho de ervas dos yoruba),
e a verificacao do Maietete. Chama-se por todos os loa, come-
gando por Legba ate que ao nome de Maietete a noviga cai
ern transe; enfim, na vespera do dia da saida, faz-se o sacrifi-
cio de uma galinha sobre a testa da futura Hounsi (que cor-
responde ao banho de sangue yoruba ou sundide, menos vio-
lento). E por fim, yam os ritos de saida e de ressurreigio, o
brulezin (assim chamado porque a parte essential da cerimOnia
consistirti ern queimar objetos dentro de jarras, chamados de
zin, e em purificar os novos iniciados pelo fogo) — o batismo
(6 a cerimOnia yoruba de dar urn nome novo) pelo pai-floresta;
a partir desse momento, elas sao Hounsi-Kanzo. Durante 41
dias, contudo, elas permanecerao reclusas, pois estao ern estado
de fraqueza que as torna mais frAgeis aos ataques dos feiticei-
ros; sairao somente por urn momento, no 18.° dia, para it pe-
dir esmolas no mercado (como na Africa); finalmente, no 41.°
dia, repetirao uma Ultima vez as ligOes aprendidas ( saudagOes,
dangas, cAnticos), receberao o colar de seu Vodun e tirarao
suas roupas antigas para tomar novas. Vemos que aqui, ao

contrario do que se passa corn a mitologia, os ritos africanos,
sustentados pela mem6ria motora, conservaram-se bem.

impossivel dar uma ideia das mtiltiplas cerimOnias que
se celebram cada ano no Houmfo. Digamos que aqui, o Vudu
encontra esse carater de espontaneidade e de vida pelo qual
o definimos; claro 6 que discernimos sempre tragos da cultura
fon, como o sacrificio dos animais que nao podem ser levados
a morte a nao ser que, como no Daome, tenham comido antes
urn ramo estendido de folhas, ou bicado grios, o que 6 o sinal
de que aceitam o sacrificio — as oferendas alimentares deposi-
tadas sobre o p6 — ou ainda a chamada aos deuses por dancas
e mtisicas apropriadas, como a yanvalou ( que existe tamb6m
nas casas Rada de Trinidad) ou o Dahomy z'epaules. • Mas novos
elementos entram nos complexos rituais, conforme os gostos
esteticos dos sacerdotes, as tradigOes coloniais apreciadas pelos
camponeses: por exemplo, os gestos do minueto da torte fran-
cesa, as paradas de bandeiras tiradas dos desfiles dos regimentos
metropolitanos, ou o emprego das preces catOlicas, enquanto que
os transes, que nao sao mais controlados pelos mitos, permitem
representacOes cenicas inteiramente novas, enriquecendo inces-
santemente o patrimOnio coletivo. Se 6 dificil dar uma ideia
desta multiplicidade das cerimOnias, em mudanga constante, fa-
remos, entretanto, uma excecao para o culto dos mortos, que me-
rece nos detenhamos nele urn pouco ( 18 ). As representagOes
que os haitianos tem da alma permanecem confusas; grosso
modo, distinguem-se o "grande anjo born", que esta ligado ao
corpo, talvez capturado pelos feiticeiros durante o sono, tor-
nando-se "fantasma" depois da morte, e o "pequeno anjo born",
que, depois do passamento de seu possuidor, se refugia na
agua durante urn ano; ao fim deste periodo, 6 retirado do ele-
mento liquid°, ern uma cerimOnia especial chamada "retirada
do Espirito da rigua" e fechado ern uma moringa (govi) que

colocada sobre o pe, onde a partir de entao podera ser con-
sultado; ele falarti com uma voz anasalada ou superaguda, poi
intermedio de Hougan ou da Mambo, para dar conselhos ou
ordens aos membros restantes da familia.

(18) Mem das obras ji citadas na nota 14, consultar Yvonne
ODDON, "Une ceremonie funeraire haitienne", in Les Afro-Amiricains,
op. cit. — MHO MARCELIN, "Coutumes fun2raires", Optiques 11, 1955,
e Lorimer DENIs, "Le cimeti2re", Bul. Bureau Ethno, Port-au-Prince,
13, 1956.
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0 curioso a que a geomancia dos daomeanos desapareceu to-
talmente, ou quase totalmente (os cauris Legba algumas vezes
sat) consultados ). Talvez porque as moringas dos mortos possam
responder as perguntas que se 'hes fazem ou porque os Vo-
dunsi em transe tambem podem profetizar. Assim, a adivinha-
cao intuitiva prevalece sobre a adivinhacao indutiva. Metraux e
Courlander assinalam, entretanto, a adivinhacao pelo Gambo, que

urn processo vindo da Africa: urn cordao em que se enfia
uma concha que, dependendo permanecer imOvel ou nao, res-
ponde "nao" ou "sim". Mas e o processo europeu do tarot
que o substitui cada vez mais, no dominio da adivinhacao in-
dutiva, embora reinterpretados em termos africanos no sentido
de que a pessoa que poe as cartas cai em transe primeiro. A ma-
gia é sincretica, compreende elementos fon, congo, petro, e
europeus. 0 feiticeiro (bokor) nao se confunde corn o sacer-
dote; o sacerdote, pelo menos teOricamente, so trabalha para o
bem, enquanto que o bokor so trabalha para o mal; os princi-
pais processos da magia negra sao os "despachos" que se reali-
zam no cemiterio corn o fito de mandar a doenca ou a morte
aos inimigos do consulente — a confecgio dos Wanga (ouanga
em africano), que trazem ma sorte — enfim, a fabricacao dos
famosos zombis, ou mortos-vivos, pessoas já mortos ou enterra-
das, que o feiticeiro traz capturadas e das quais se serve como
de escravos para suas obras diab6licas. Por felicidade existem,
naturalmente, os contrafeiticos, os "fecha-corpo", as "reten-
cc3es", os pouins, as "salpicadas" etc. Os haitianos afirmam que
esses feiticeiros constituem sociedades secretas, corn urn impe-
rador, uma rainha, urn presidente e ministros, as "seitas ver-
melhas", como as sociedades dos Bessagens, Porcos sem pelo,
Porcos cinza, Vinbrindingues, que derivariam dos Manding e
outras tribos "canibais" da Africa; Metraux pensa que essas so-
ciedades sat) simples produtos da imaginacao dos camponeses,
ao passo que Hurston declara ter assistido a uma de suas ce-
rimOnias, e a descreve. A questa° permanece aberta.

MigracOes e Metamorloses do Vodu

Urn dos problemas sociolOgicos mais interessantes — e
pouco abordado — colocados pelas religioes afro-americanas,

o dos efeitos, sobre essas religiOes, das migragOes, quer in-
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ternas (no interior de uma mesma regiao), quer externas (de
urn Estado para outro). A populacao negra e extremamente
mOvel. Grande parte dos trabalhadores do Canal do PanamA
vem das Antilhas anglo-saxOnicas; os negros crioulos da Guia-
na francesa sao superados pelos negros de Guadalupe e da
Martinica, que ocupam em geral posigOes de funcionirios. Sa-
bemos que os negros do Sul dos Estados Unidos sobem para as
grandes cidades do Norte, enquanto no Brasil os negros do
Norte descem para as plantagOes ou para as metrOpoles do
Sul. Sem falar das migragOes das Antilhas inglesas para a In-
glaterra e das Antilhas francesas para a Franca, que escapam
ao interesse desse livro. Ora, esses deslocamentos de popula-
gOes nao podem deixar de ter uma influencia sobre as crencas
ou as priiticas religiosas. Jti indicamos mais acima que a ida
para a AmazOnia de trabalhadores do Maranhao conduzira a um
amalgama do culto dos Vodu e dos Orixa corn a pagelanga dos
indios. Num trabalho anterior ( 3 ), estudei a migragio dos
candomble's do Nordeste do Brasil para o Rio de Janeiro e Sâo
Paulo; mas como se trata de "religioes em conserva", os can-
domblês que criam "sucursais" nas capitais do Centro e do Sul,
nao sac, em nada modificados por este deslocamento, nem em
suas estruturas internas, nem em suas mitologias, nem nas se-
qiiencias rituais de suas cerimOnias; trata-se, na verdade, de
sucursais provinciais instituidas pelas seitas da Bahia a fim de
acompanhar em sua fe os membros que migraram para o Sul;
alias, as facilidades de viagem de aviao permitem aos sacerdo-
tes da casa-mãe controlarem suas casas herdeiras.

0 Vodu tambem foi envolvido nessas correntes migratOrias;
desejariamos ver agora no que ele se tornou. Em Cuba, no mo-
mento da independencia do Haiti, os plantadores franceses fugi-
ram levando alguns de seus escravos de origem fon, e e por isso
que o Vodu haitiano pOde implantar-se na ilha vizinha ( 2°). Mas
recentemente, entre 1913 e 1925, Cuba importou, como mao-de-
-obra das outras Antilhas, 145 000 haitianos e 107 000 jamai-
canos; muitos desses migrantes voltaram a seus paises de ori-
gem, assim que seus contratos expiraram; mas, em 1941, houve
uma nova chamada de trabalhadores; chegaram desta vez 80 000
novos haitianos. 0 resultado a que encontramos, em certas par-
tes de Cuba, sobretudo, nas dos antigos emigrados (os trabalha-

R. BASTIDE, ReligiOes Africanas..., op. cit.
0 Vodu de Cuba foi descrito por H.  PIRON, L'ile de Cuba,

Paris, 1889.
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dores recentes colocam entre parenteses sua religiao pelo pe-
riodo de sua permanencia, que julgam passageira) o mesmo Vodu
do Haiti. A parte, podem, alguns dados esparsos na obra de
Fernando Ortiz, esse Vodu cubano a muito mal conhecido. Uma
outra migragao, bem melhor documentada, é a que levou o Vodu
do Haiti para o Sul dos Estados Unidos, em Nova Orleas,
onde iremos reencontri-lo agora para acompanhar as suas meta-
morfoses ( 21).

0 culto
/

ulto deve ter sido introduzido pelos escravos dos bran-
cos fugidos do Haiti, no tnomento da guerra franco-espanhola
de 1809, e sob a forma arcaica descrita por Moreau de Saint-
-Mery, isto e, sob a forma do culto da serpente piton (Danh-
-Gbi) ou da cobra. Em Nova Oriels o culto realizava-se sob
a direcao de um rei e de uma rainha, tambem chamados patrao
e patroa. A possessio consistia essencialmente na possessao da
rainha pelo espirito da serpente, que predizia o futuro e res-
pondia as perguntas dos fieis. A confraria se recrutava por
meio da	 segundo ao que parece, a facilidade de entrar
em transe; sabemos que os novos membros deviam jurar se-
gredo sobre o sangue da ovelha sacrificada nessa ocasiao. Ao
lado desse culto da serpente (que contem elementos bantos
ao lado dos elementos daomeanos, ji que se adora igualmente
Zombi, e que os canticos entoados esti() cheios de referencias
bantos) havia, por ocasiao dos festejos de Sao Joao, o festival
de S. John Ewe, corn o traditional fogo europeu, o sacrificio de
urn gato negro e dancas. 0 Vodu de Nova Orleas conheceu o
apogeu na epoca da celebre rainha Marie Laveau, extremamente
inteligente, fabricante de filtros magicos muito procurados pelos
brancos. Mas esse culto existiu tambem no Mistiri, corn a uti-
lizacao do fumo e do alcool, e corn iniciacao dos adeptos ( se-
gregacao da vida profana durante nove dias, aparigao em sonho
do espirito-chefe da cabeca). 0 Voduismo, enquanto instituicao,
desapareceu em 1895. Entretanto, existem sempre os Vodu-
-Doutores, que celebram cerimOnias corn dancas extAticas e nao

(21) \tidos artigos amigos no fourth Amer. Folklore, de A.
FORTIER, em 1888, de W. N. NEWELL. em 1889, etc... Ver principal-
mente N. Niles PucKErr, Folk Beliefs of the Southern Negro, Cam-
lina do Norte, 1926. — Hortense POWDERMAKER, After Freedom, a
Cultural Study in the Deep South, Nova York, 1939. — Zora Neale
HURSTON, Mules and Men, Londres, 1936. — John Q. ANDERSON,
"The New Orleans Voodoo, Ritual Dance and its Twentieth-Century
Survivals", Southern Folklore Quarterly, XXIV, 2, 1960. — Robert
TAILLANT, Voodoo in New Orleans, Nova York, 1946.
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esqueceram completamente as Divindades africanas Leba (Legba,)
Blanc Dani, Verequeti, o Grande Zambi, o verde Agussu. Basta
ler no entanto os livros mais recentes para ver que o Voduis-
mo se transforma cada vez mais em magia ou que os sacerdotes
desse culto se transformaram em simples curandeiros ( 22 ). E
esse Voduismo abastardado e deturpado pelo crescente distan-
ciamento de suas origens que foi levado, por sua vez, para o
Norte dos Estados Unidos no momento das grandes migraciies
internas da populacao de cor, consecutivas as duas guerras mun-
diais. Encontramo-lo em Filadelfia, em Pittsburg, em Nova
York. No espirito desses negros do Norte, nao sao contudo os
aspectos beneficos do Vodu religioso que subsistem, mas o as-
pecto da magia negra (profanacao dos ttimulos para fazer ma-
gia ou Wanga).

"Voce sabe, diz-se que la para os lados da Luisiana, ha Vodu
por toda parte (bis).

Voce sabe, eles matariam quem quer que fosse; por dinheiro
fariam tudo".

Falta-nos, para terminar este capitulo, fazer uma Ultima
pergunta. 0 culto Vodu, primitivamente, s6 existiu no Haiti
ou se estendeu a todo o conjunto das Antilhas francesas, uma
vez que o recrutamento dos escravos se fazia para nossas co-
lOnias nas mesmas provincias da Africa? Maurice Satineau (22)
afirma que ele existiu em Guadalupe, junto corn a adoracao dos
repteis e outros animais, sob a forma de sociedades secretas,
que conspiravarn contra os brancos; o ritual Don Pedro possi-
velmente teria sido introduzido por volta de 1720, suscitando
transes violentos entre seus adeptos, aos quais fazia beber ca-
chap misturada corn pOlvora; mas essas dancas extaticas foram
proibidas; deixaram as cidades para refugiarem-se nos campos
(depois de 1750). Hoje, podem ser encontrados apenas alguns
tracos, entre os camponeses, mais numerosos talvez na Martinica
do que em Guadalupe: a sobrevivencia de Damballah Oueddo no
folclore oral (Demba wouge), as crencas vigorosas na "mae

Encontraremos exemplos pessoais em Warrington DAwsoN,
Le Nigre aux Etats-Unis, tr. fr., Paris, 1912, e uma lista de Voodoo-
docteurs, e de seus processos, que vio desde a fabricacio dos feiticos
ate as oracOes catOlicas rezadas junto dos doentes, em H. POWDERMAKER,
op. eit.

Histoire de la Guadeloupe sous l'Ancien Regime, 1635-1789,
Payot, 1928.
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d'agua" ou nos "zumbis", os sacrificios de galinhas ou galos
no campo, os pedagos de panos negros, vermelhos ou brancos
colocados pelos quimbuaseiros (nome dado aos feiticeiros nas
Antilhas francesas) sobre a pele, restos talvez de roupas finis-
gicas dos sacerdotes do Vodu (no qual cada deus tern sua cor
prOpria), a importancia da queijeira, vista aqui e no Haiti como
a morada dos espiritos, e em particular das Guiablessas (Dia-
bas ) (o loko dos fon), enfim, a freqiiencia das crises tidas
como de histeria, entre as mulheres, principalmente na noite
de sabado ou de domingo, na epoca de Carnaval; mas, enquan-
to que esses transes sao normais no Vodu e explicados pela
descida dos deuses sobre seus "cavalos", aqui, onde o culto
institucionalizado desapareceu, essas crises sao atribuidas a Ka°
dos quimbuaseiros e explicadas pelo poder que eles tern de fa-
zer entrar os demOnios nos corpos de suas vitimas. Tanto
quanto nos Estados Unidos, os resquicios de urn culto desapa-
recido metamorfosearam-se em crencas ou prAticas mdgicas.
Corre rumor na Martinica de que todos os quimbuaseiros estao
unidos em uma sociedade secreta, dirigida por um rei que teria
jurisdicao sobre todas as pequenas Antilhas; seria, se o rumor se
revelasse certo, o Ultimo avatar do Vodu (24).

(24) Eugene REVERT, La Magie Antillaise, Paris, Bellemand,
1951 e Michel LEIRIS, Contacts de civilisations en Martinique et en
Guadeloupe, U.N.E.S.C.O., 1955.

CAPITULO VII

SINCRETISMO E MESTICACEM
DAS RELIGIOES

Insistimos, nos capitulos precedentes, a respeito dos fen6-
menos de retencao ou de sobrevivencia. No entanto, vdrias
vezes fomos levados	 falar de sincretismo, seja no interior de
urn mesmo sistema religioso, africano (por exemplo, a intro-
ducao de elementos daomeanos no sistema fanti-ashanti ou de
elementos bantos no sistema yoruba), seja entre dois sistemas
religiosos diferentes, como o dos africanos de um lado e o dos
indios do outro. Essas misturas operam-se, entretanto, no seio
de sociedades globais e essas sociedades globais sari, quase todas,
se excetuarmos os Bosh, sociedades cristas. Na America Latina,
os escravos deviam ser batizados ou na saida da Africa, ou na
entrada do pais e receber uma instrucao religiosa (que justi-
ficasse, aos olhos dos brancos, o regime servil: se se escravizava

corpo, era para melhor libertar a alma). Nos Estados Unidos,
os senhores recusavam ter escravos cristaos; se seus escravos se
convertiam, eles os libertavam. Mas a lOgica do sistema eco-
nOmico devia ser mais forte do que os bons sentimentos; desde
fins do seculo XVI, a ideia de que o cristio pode continuar a
ser escravo, que o batismo nä° modifica a condicao social do
homem vem a luz e, desde comecos do seculo XVIII, as socie-
dades para a evangelizacao dos negros se multiplicam. Assim,

homem de cor esteve sujeito a uma terrivel pressao da parte
do meio exterior, no dominio de suas crengas e de suas praticas.

Entretanto, precisamos distinguir dois ambientes bem di-
ferentes, que acarretam formas especificas do casamento das re-
ligiOes: o meio catOlico e o meio protestante. Nesse Ultimo,

negro nao era aceito como membro da Igreja enquanto sua
instrucao nao fosse perfeita; a evangelizacao foi feita em pro-
fundidade, o que conduziu ao desaparecimento dos "africanis-
mos", a mesticagem nao tomou (ou so pode tomar muito ra-
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ramente) a forma de sincretismo; o processo que dominou foi
aquele que Herskovits chamou de "reinterpretagao": o escravo
reinterpretou o protestantismo ou a Biblia atraves de sua pr6-
pria mentalidade, seus sentimentos e suas necessidades afetivas;
criou urn cristianismo mais negro do que africano. Na America
cateolica, pelo contrario, talvez porque o cristianismo luso ou
hispanic° fosse mais social do que mistico, pelo menos no novo
continente, era o bastante ensinar algumas oraglies ou al-
guns gestos para se batizar o recem-vindo, caso ele nao tives-
se sido batizado no porto onde embarcara no navio negreiro;
isso nao quer dizer nao tenha havido assimilacao de valores
ocidentais; o regime da escravidao deixava brechas abertas no
sistema a fim de evitar a revolta da massa dominada, e o
negro bem sabia que a Unica pista aberta para subir na so.
ciedade era a aquisicao de "uma alma branca". Entretanto, no
conjunto, a pressio evangelizadora foi menos forte, podendo
os tracos culturais africanos manter-se mais facilmente, e a mes-
ticagem religiosa se deu, nos meios da America Latina, prin-
cipalmente sob a forma de sincretismo.

Consagraremos este capitulo ao estudo desses contatos e
dessas misturas entre as duas formas de cristianismo e os paga-
nismos africanos.

Na America Cat6lica

Aqui a facil discernir tendencias gerais, ou mesmo leis, que
se verificam em todos os paises da America Latina, das Anti-
lhas (corn excecao, naturalmente, das Antilhas inglesas, pro-
testantes ) ate a Argentina:

1.°) Etnicamente, o sincretismo e tanto mais pronunciado
se passamos dos daomeanos (Cam das Minas) aos yoruba e,
destes tiltimos, aos bantos, os mais permeaveis de todos as in-
fluencias exteriores;

2.") Ecologicamente, o sincretismo a tanto mais pronuncia-
do se passamos das zonas rurais, onde a mesticagem cultural e
intensa, as cidades, oxide os escravos, os negros "livres" e seus
descendentes puderam agrupar-se em corporacifies e "naciies";

3.°) Institucionalmente, o sincretismo a tanto mais acen-
tuado, se passamos das religioes "em conserva" as religiOes vi-

vas, ja que a vida de urn organismo, tanto social como biolOgica,
consiste em assimilar o que vem de fora;

4.°) Sociologicamente, e seguindo o que G. Gurvitch cha-
mou de "a sociologia em profundidade", as formas de sincre-
tismo variam de natureza quando passamos do nivel morfol6-
gico ( sincretismo em mosaico) ao nivel institucional (com,
entre outros, o sistema das correspondencias, deuses africanos-
-santos cat6licos) e do nivel institucional ao nivel dos fatos
de consciencia coletiva (feneanenos de reinterpretagio);

5.°) Enfim, a preciso considerar a natureza dos fatos es-
tudados.	 A regra para a religiao continua sendo o estabele-
cimento de correspondencias, e a regra para a magia a da
acumulacao.

Mc) podemos abordar aqui o conjunto desses problemas;
deixaremos de lado as primeiras variaveis, que nos forcariam a
entrecortar nossa exposicao, separando os paises e as etnias
— para insistir sobre as illtimas, infinitamente mais interessantes.

Primeiramente, os quadros das religiOes afro-americanas.
Toda religiao ocupa um certo espago delimitado do solo e re-
gula a continuidade de sua existencia segundo urn determinado
calendario. Ora, a escravidao forcou o africano a destacar sua
religiao de seu quadro geografico natural para inscreve-la numa
nova terra e para ritmar sua vida por um outro calenclario
que nao o seu, mas sim de seus senhores brancos. Dessas adap-
gOes forgadas e dessas sujeicOes, sairam as primeiras formas
de sincretismo: o que caracteriza o sincretismo espacial e que,
de ordem da pr6pria natureza dos objetos que of se vao inserir
e que	 sOlidos indeformaveis,  o sincretismo aqui nao pode 
ser fusao, permanece sobre o plan da coexistencia de objetos
discordantes. E o que chamamos mais acima de sincretismo
em mosaico. Encontramo-lo tanto em espacos relativamente vas-
tos, como os candombles que justapOem pegis africanos a capelas
catOlicas, como em espagos restritos, como o do pe voduesco ou
dos altares de macumbas, corn pedras, garrafas de aguardente,
cruzes, estatuas de santos, moringas encerrando a alma dos
mortos, tercos bentos, cirios etc... No que diz respeito ao
tempo, pelo contriirio, os sacerdotes viram-se divididos entre
duas cronologias, a de Cristo e a de repeticao ciclica dos gestos
miticos de seu Orixa ou Vodun; era-lhes necessario, a qualquer
custo, deslocar as cerimeinias para os dias em que nao traba-
lhavam, isto e, aceitar o calend6rio gregoriano; o sincretismo
vai consistir, entao, para o quadro temporal em fluir numa

4.
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ocidental uma mat6ria africana, o que, em geral, nao ocorre sem
dificuldades ou conflitos. Assim, o ano linirgico yoruba, que
comeca pela cerimemia da agua de Oxala (lavagem dos objetos
e purificagao de todas as impurezas acumuladas durante urn ano),
nao coincide exatamente corn o primeiro do ano; ha uma dis-
tancia entre as duas festas. Mas, em geral, os negros aceita-
ram as grandes festas cat6licas como urn agasalhamento secret°
para celebrarem seus ritos. Em particular, o ciclo das festas
de Natal, ate a Epifania — a festa dos mortos no mes de no-
vembro, que eles tambem consagram ao culto dos Antepassa-
dos — o Carnaval, quando a utilizagio de mascaras permite as
procissOes das sociedades secretas como os desfiles (Afoxe)
do que pode sobrar das antigas tortes reais na America — a
Semana Santa, quando a morte do Cristo substitui o luto dos
antepassados reais; no Mom& todos os conventos "fetichistas"
fecham-se por ocasiao das festas de aniversario dos Reis do
Abome; nib a permitido nenhum transe aos Vodun; este "fe-
chamento" anual dos locais de culto passou, nas Americas
para a Semana Santa, por analogia entre o Cristo e o antepas-
sado real. Tendo sido estabelecida por fim uma correspondén-
cia, como iremos ver, entre os Orixds ou Vodun e os santos
catOlicos, as grandes festas e os sacrificios oferecidos a esses
Orixa ou esses Vodun sao realizadas nos dias do calendario con-
sagrados aos santos correspondentes.

0 sincretismo por correspondencia Deuses-Santos e o pro-
cesso mais fundamental, alem de ser o mais estudado ( 1 ). Pode
ser explicado historicamente, pela necessidade que tinham os
escravos, na epoca colonial, de dissumular aos olhos dos brancos
suas cerimOnias pagas; dancavam entao diante de urn altar Ca-
One°, o que fazia corn que seus senhores, mesmo achando as
coisas esquisitas, nao imaginassem que as dancas dos negros
se dirigiam, muito alem das litografias ou das estatuas dos
santos, as divindades africanas. Ainda hoje, os sacerdotes ou
sacerdotisas do Brasil reconhecern que  o sincretismo nao 
mais do que  uma  mascara dos brancos posta nos deuses
negros. Entretanto, teologicamente, justifica-se aos olhos dos
fieis. No fundo, so existe uma religiao universal, aquela que
reconhece a cdstencia de urn deus 6nico e criador; mas esse
Deus esta muito longe dos homens para que estes nitimos

(1) HERSKOVITS, em particular: "African Gods and Catholic
Saints in New World Negro Belief", Amer. Anthrop., 39, 4, 1937 (pp.
635-643.
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possam entrar em contato direto corn ele; fazem-se necessarios
"intermediarios", anjos do Antigo Testamento, santos do ca-
tolicismo para os brancos, Orixci, Vodun para os negros. No en-
tanto, essa religiao universal toma formas locais, segundo as
etnias ou as racas; mas essas variacOes nao sao fundamentais;
em todo caso, podemos sempre "traduzir" uma religiao em
uma outra, fazendo corresponder cada divindade africana corn
urn santo particular ou corn uma das virgens (do Born Socorro,
de Guadalupe etc.). Desde que os fieis chegam a identificar
Xang6 corn Sao Jeronimo, nä° cabe falar de supersticao ou de
absurdo lOgico; em um sistema bastante coerente, des se identi-
ficam efetivamente, porque ocupam o mesmo lugar intermedia-
rio na rede de ligagies e representam as mesmas funciies: con-
trolar as forcas do fogo e enderecar a excomunhao apenas aos
maus. Mas como se ciao essas identificacoes? Se o sistema
coerente, o contend° desse sistema 6 arbitrario, no sentido de
que varia de uma 6poca a outra, de uma regiao para outra, e,
numa mesma regiao, de urn culto a outro ( 2 ). Mas podemos
sempre encontrar as razeies que ditaram as escolhas. Algumas
vezes (entre as populacOes analfabetas chega mesmo a ser a
regra) sao as litografias dos santos que orientam as corres-
pondencias ( 3 ), assim, Omolu, deus da peste, sera identificado
corn Sao Sebastiao, transpassado de flechas, e cujos ferimentos
por todo o corpo evocam as pnstulas da bexiga. Outras vezes,
6 a fling-a° terapeutica, corporativa ou social do santo que
encarada; assim Xangii pode identificar-se corn Sao Joao, por
causa dos fogos de Sao Joao e Iansan, deusa das tempestades, corn
santa Barbara, patrona dos artilheiros, que disparam o canhao.
Enfim, na medida em que eles a conhecem, a Lenda Dourada

os negros na pista de possiveis correspondencias entre cer-
tas passagens da vida dos santos e certos mitos de suas divinda-
des. Naturalmente, essas razOes eram bern diferentes para que
urn mesmo santo fosse sempre assimilado a um mesmo deus.
A escolha ficava em grande parte livre( 4 ). Nao podemos fa-

R. BASTIDE, Religi5es Africanas 	 op. cit., cap. sobre o
sincretismo.

M. LEIRIS, Nota sobre o use de cromolitografias catOlicas pe-
los voduisantes do Haiti, Les Afro-Americains, op. cit. (pp. 201-7).

(4) Para limitar-me a urn exemplo, XangO 6 ora Santa Bar-
bara, apesar da oposicio dos sexos (Cuba), por causa do raio; ora
São Jeronimo (Brasil), porque S5o Jeronimo a representado ao lado
de urn cordeiro, e o alimento sacrificial de )(angel 6 o cordeiro; ora
Sao Joao Batista por causa dos logos de Sic) Joao. 0 que faz corn
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zer entrar a multiplicidade das solucoes dadas em um tinico
quadro, contentar-nos-emos, a guisa de ilustracao, em dar apenas
as solugiies mais conhecidas ou mais correntes (ver Tabela).

Dentro desta trama, a imaginack coletiva pode bordar suas
fantasias mais fantisticas. Assim, os mitos dos deuses, como
o de Omolu, podem entrecruzar-se corn parabolas do Evangelho,
como a do filho prOcligo ( 5 ); lendas populares cristas podem
ser atribuidas aos	 por exemplo, a ideia de que Sao Joao
Batista dorme durante sua desta e que nao se deve acorda-lo,
do contririo ele desceria nesse dia a Terra e poria fogo no
mundo, 6 atribuida a Xang6; relatos biblicos servem para criar
no Haiti uma mitologia de substitui0o da africana, desapare-
cida: o estabelecimento das loa no Haiti lembra a luta dos Anjos
contra Deus no Genese; o sentimento da superioridade dos
brancos, cristaos, sobre os negros, pagaos, traduz-se na cosmo-
logia dos Caraibas negros pela superstigio dos cius (uma ickia
que se encontra entre os indios), segundo uma hierarquia, e
aqui esti a novidade, que comeca pelo cal dos Espiritos, o dos
Caraibas mortos antes da evangelizagao, e acaba, totalmente
no cume, pelo ciu dos cristaos; enfim, o que 6 mais extraordi-
nario, os santos catOlicos podem tornar-se loa no Haiti, sem
mudar seus nomes europeus para tomar os nomes correspon-
dentes dos Vodun, quardando seu estado civil ocidental; por
exemplo, Sao Tiago Major, que 6 o chefe dos Ogu, ou a Vir-
gem da Caridade, ou ainda Santa Elisabete (6).

Se passarmos do mundo das representagOes coletivas ao
dos gestos rituais, encontramo-nos em presenca de processos
heterogeneos, dos quais indicaremos os principais. Os momen-
tos do tempo podem, como os objetos do espaco, constituir

bem limitados, nao mudando de natureza em seu sin-
cretismo, permanecendo o momento cristao como cristao e o
momento africano, africano, justapondo-se apenas como volumes
no espaco ( 7 ). Assim, no Brasil, ao fim da iniciagao, as filhas dos

que, mesmo para urn Unico pais, encontremos tantas correspondencias
diferentes; por exemplo Ogun e Santo Antonio na Bahia, Sao Jorge
no Recife, Santo Onofre em Porto Alegre. Cf. R. BASTIDE, op. Cit.

D. PIERSON, Op. Cit.
Milo MARCELIN, Op. Cit.

(7) Nos paises catelicos, o moment() do transe e sempre urn mo-
mento puramente africano, pois, se o catolicismo conhece 	 o extase,
receia seus perigos, dedicando-Ihe urn lugar todo especial. 	 Ao con-
tririo, como veremos, a procura da religiäo afetiva nas seitas protestan-
tes e a importancia, entre elas, do batismo do Espirito Santo condu-
zirio, na America anglo-sax'Onica, a cristianizagio do transe	 africano.
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deuses \Tao assistir a missa para agradecer a Deus o privilegio
que tiveram em tornar-se YaO. No Haiti, as cerimOnias do
Vodu comecam por oragOes catOlicas, nä° obrigatoriamente pro-
nunciadas pelos sacerdotes-savanas,.destinadas a pedir a bengal)
divina para a assembleia que se vai realizar. Em outros casos,
temos fenOmenos de convergencia, que permitem identificar o
diferente; na Nigeria, os futuros iniciados sao conduzidos e
ajudados por uma "madrinha" e, no cristianismo, todo batismo
exige a presenga de urn padrinho e de uma madrinha; a iden-
tidade das duas instituigOes permitiu, na America Negra, a
fusio do apadrinhamento africano e do apadrinhamento cat6-
lico em uma Unica realidade, da qual nao podemos saber a priori
se ela e sempre africana ou se ja a catOlica. Existe, alias, entre
os dois mundos em contato, urn movimento de vaivem que
faz corn que elementos africanos se introduzam no culto cat&
lico e que, reciprocamente, elementos catedicos sejam tornados
de emprestimo para serem reinterpretados em termos africanos.
Um exemplo do primeiro caso: encontramos as vezes, nas cape-
las rurais do interior do Brasil, ao pe das imagens de santos,
galinhas sacrificadas para obtengao de uma "grata", cura de
uma doenca, volta do marido que se foi corn outra mulher etc.
Reciprocamente, como tao bem salientou A. Metraux ( 8 ), nao
sendo o fato caracteristico do Haiti, vamos encontra-lo tambem
no Brasil, os sacramentos da Igreja, como o batismo, a comu-
nhao etc., sac) repensados em termos africanos: a funcao que
se the atribui e de aumentar a forca vital, de curar as doen-
gas, de fortificar a cabeca, sede do Vodun; e ate no casaniento
se introduz o culto haitiano: alguns fieis se casam, por contrato
escrito, corn urn loa, sendo o loa bem mais exigente em ma-
teria de adulterio do que do ntimero de maridos ou de esposas.

assim, como vemos por este paragrafo, que o sincretismo,
no Haiti, a mais acentuado, e a tal ponto que, se um protes-
tante quer tornar-se voduista, so sera aceito pelo Hungan ou
pela Mambo sob a condicao de batizar-se previamente, ou de
rebatizar-se, na Igreja catOlica.

A magia apresenta-nos urn outro tipo de sincretismo, di-
ferente dos precedentes, ja que a obediente a propria lei da
magia: a eficacia. Os europeus que colonizaram o Novo Mundo
nä° deixaram de trazer corn des suas superstigOes, suas pra-

(8) METRAUX, op. cit. Cf. fr. Thomas KOCKMEYER "CandombIe",
Santo AntOrli°, 14, 1, 1936 (pp. 25-36) e 14, 2, 1936 (pp. 123-139).

ticas medievais de feiticaria, tanto mais que os feiticeiros ou
magicos ja, na epoca, nao eram mais punidos corn a morte na
forca, mas sim corn o banimento para as terras recentemente
descobertas; a necessidade do povoarnento prevalecia sobre as
exigencias da ortodoxia. Mas esses magicos e feiticeiros eram
brancos, isto e, pertenciam a classe dos senhores; por transpo-
sigao — da hierarquia social ao mundo das ideias — a magia
dos bra ncos foi tidy pelos negros como superior A sua, visto
que esta nao chegava a livra-los da escravidao, ao passo que a
dos brancos assegurava-lhes uma dominagao sem falhas. Eis
por que, sem nada negar de suas praticas africanas, quando se
revelavam eficazes, juntavam-lhes praticas europeias, quando as
primeiras nä° davam born resultado. DuasprecaugOes, em
caso de dtivida, valiam mais do que uma so. E assim que as
oragOes catOlicas, para a cura das doencas, como a Santa Luzia
para o mal de olhos, a de Sao Pedro e Sao Paulo para a tosse,
ate mesmo a de Sao Cipriano para tirar a ma sorte, ou a de
Sao Expedito, sac) utilizadas em Cuba, no Haiti e no Brasil.
Assim a que, ao lado das praticas africanas, como a de fazer
a doenga passar para uma ave a fim de a matar depois e trans-
mitir o mal a pessoa que pisar no bicho jogado numa encruzi-
lhada (ebO yoruba ), jutam-se as praticas europeias, como o fei-
tigo corn a ajuda de uma boneca crivada de alfinetes ( 9 ). Esse
processo de acumulacao era o da magia do Baixo Imperio roma-
no, que acumulava, para multiplicar sua forca operatOria, todas
as magias do Ocidente e do Oriente; na verdade, esta inscrito
na natureza do fato magic°, em oposigao ao fato religioso. Acres-
centemos que, se os negros emprestam a magia dos brancos
para fortificar a sua, os brancos, por seu lado, dirigem-se — para
matar seus adversarios politicos ou para ganhar uma partida
de futebol, a magia dos negros, considerada por eles mesmos
como mais eficaz, por causa de seu carater "estranho" e dos
velhos medos coloniais.

Resta-nos um Ultimo fato importante a assinalar. Em toda
parte onde, sob a influencia triunfante do catolicismo, as reli-
giOes africanas desmoronaram (e dissemos que o fato se pro-
duziu principalmente entre as populagOes de maioria banto),
permaneceu uma Ultima instituigao em parte africana, que re-
sistiu a derrocada geral, como uma fortaleza em ruinas sobres-

(9) Cf. A. RAMOS, op. cit. para o Brasil; A. METRAUX, op. cit.
para o Haiti: F. ORTIZ, Os Negros Brujos, op. cit., para Cuba, entre
tnuitos outros.
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saindo de fortificacOes arrasadas, tornadas montOes de pedras:
culto dos mortos. Mas 6 uma fortaleza em minas, invadida
corno que dissimulada pela vegeta* adventicia; Herskovits

deu as razaes dessas aimas sobrevivencias, a importancia dos
Antepassados em todas as etnias africanas, principalmente nas
etnias bantos ("). E possivel que apenas reste, corno entre
os negros norte-americanos, nas grandes cidades do Norte, o
cuidado de assegurar aos defuntos um bonito enterro; dai a
formagao, nas regiOes do Sul, de sociedades de socorro
fundadas para esse fim; mas estamos em paises protestantes.
Num Estado que antigamente fora catedico, a Luisiana e pro-
vincias adjacentes, onde se faz sentir a influencia espanhola ou
francesa, ha coexistencia dos elementos africanos e europeus:

enterro faz-se segundo as leis locais (nio se pode desobede-
cer a lei), mas subsiste a ideia de que o morto n5o deixou
a casa, dal as vigilias funerarias; porem essas vigilias nao duram
7 ou 9 dias como na Africa, mas tees apenas, provavelmente por
causa do fato de que o Cristo ressuscitou no terceiro dia; muitos
ritos, como o de nao se olhar urn espelho, muitos sinais, como
chover no momento do falecimento, considerado como nefasto,
ou histOrias de assombracOes, todas vem diretamente da Europa;
mas as oferendas que se poem nas sepulturas, garrafas de aguar-
dente, xicaras de cafe, pontas de cigarro, ou candeeiros como
em Alabama, go bem africanos ( 11 ).	 Leiris notou o miter
africano da importancia dada aos mortos e as vigilias flinebres
em Guadalupe e na Martinica, vigilias que tomam aspecto de
festas; mas cantam-se mtisicas catOlicas e riao existe possessio
para o espirito do defunto. No velOrio de angelito (vigilia
para uma crianga morta ) da Venezuela ou da Colombia, existe
urn ponto de partida europeu• diante da grande mortalidade
infantil que os contatos sociais provocaram na America, o clero
inventou esta ideologia das criancinhas que, uma vez mortas,
se tornam anjos no ceu; niio se deve chore-las, mas pelo con-
trario, deve-se ficar contente; somente os negros introduziram
ai o que para eles significava a alegria: a danca em volta do
caixao (Venezuela ), ou, a danca, o canto e os jogos (trapiche,
yare, vaca pintada etc.) 	 (Colombia) ( 12 ). Para os adultos,
fecham-se as portal logo que o 	 sai, para que o espirito

The Myth ..., op. cit.
Newbel Niles PUCKETT, op. tit.

(12) P. Bernardo MERIZALDE DEL CARMEN, OP. Cit.

nio volte para dentro de casa, e as vigilias ftinebres, corn jogos,
se prolongam durante nove dias (").

Na America Protestante

0 sincretismo toma aqui formas inteiramente diferentes.
Conquanto o negro possa encontrar na Biblia, em lugar dos
Santos, algumas divindades intermediarias, como os Arcanjos e
os Anjos, nenhum quadro de correspondencias pode ser estabe-
lecido. Outros textos da Biblia e que foram aqui fundamentais,
aqueles que podiam atingir os escravos lembrando-lhes sua si-
tuag5o: o relato da servid5o de Israel no Egito e de sua liberta-
c5o por Moises, o do cativeiro da BabilOnia corn as profecias
da salvagio por chegar — enfim os Espiritos dos ApOstolos
que mostram a existencia de diversas obrigagOes na Igreja pri-
mitiva, em particular a de profeta e a do "falar em linguas"
sob o batismo do Espirito Santo. 0 sincretismo africano-protes-
tante vai orientar-se, entio, a partir dessas linhas de form
sobre outros caminhos, o angelismo, o messianismo, a reinter-
pretag5o do transe africano em termos de seitas da Renovagao
ou de descida do Espirito Santo.

Nos Estados Unidos, o negro, 6 verdade, nio guardou nada
de suas religiOes ancestrais e tomou de emprestimo aos movi-
mentos de renovagao norte-americanos, que continuavam os mo-
vimentos de renovac5o escoceses, sua religi5o afetiva, sua busca
de emogOes violentas; Johnson, que estudou muito as comuni-
dades tidas como as mais tradicionais, a dos negros Gullah (14),
näo encontra nada na igreja dos negros que nao esteja na igreja
dos brancos: palmas, acompanhamento do ritmo corn movimen-
tos do corpo, mesmo genero de "testemunhos" e de "confis-
saes pliblicas" de uma raga a outra. Herskovits n5o nega que
a religiao do negro seja uma religi5o recebida, mas sustenta que
a partir dal houve uma "criagiio" original; na Renovacao dos
brancos, existem muitos curiosos, näo participantes, que ficam
a margem do contagio geral; entre os negros, todo mundo

Menos la, onde a influencia protestante se faz sentir, onde
os jogos sap proibidos, substituidos por canticos cristaos e a leitura
da Biblia: Th. J. PRICE Jr., "Alguns Aspectos ...", op cit.

Guy JOHNSON, OP. cit.
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ator. 0 sentimento dominante que emerge nos testemunhos dos
brancos e o medo da danacao eterna, ao passo que o que do-
mina entre os negros e a esperanga da salvagao, da libertacao da
servidao de um Egito simbOlico. Entre os brancos, os movimen-
tos do corpo sac) bem mais violentos ou convulsivos; o transe,
quando se manifesta, tende a tomar a forma de uma crise de
histeria; entre os negros, os movimentos sao ritmados e organi-
zados, o comportamento motor a socializado. E precis() adiantar
que rap temos qualquer razao de pensar que, no contato entre
as duas ragas, a influencia so se faga numa direcao, de cima
(o senhor branco) para baixo (o escravo negro); se compa-
rarmos a Renovagao na Esc6cia corn a Renovagao norte-americana,
veremos que na EscOcia sao os elementos sensoriais que sao
os mais importantes (visa°, voz, automatismos sensoriais, acorn-
panhados de uma baixa energia muscular), enquanto nos Esta-
dos Unidos sao os automatismos motores que dominam (batida
dos pes e das mks, dangas do corpo no mesmo lugar, energia
muscular aumentada). Uma mudanga tao radical nao sugere
— uma vez que se trata nos dois casos de brancos tambem —
uma possivel influencia dos negros sobre as RenovagOes religiosas
dos nativos norte-americanos ( 15 )? Hortense Powdermaker, que
anilisou corn muito cuidado a religiao dos negros do Sul, chega
a sublinhar que as diferengas de estrutura entre a familia dos
negros, que e matrifocal, e a dos brancos, que e a familia pater-
nal, se repercutem sobre o piano das representagOes religiosas,
o Deus dos negros exibindo caracteristicas maternais que nao
existem no Deus dos brancos. Assim, tudo nos leva a definir
o protestantismo negro como uma expressao sui generis, que
guarda assim mesmo alguma coisa da Africa. Os negros da
classe media compreendem perfeitamente que, para marcar bem
sua "aculturacao" e sua assimilagao aos valores dos brancos,
se desviam das religiOes afetivas dos negros da classe baixa
( que procuram a emotividade, sem se preocuparem corn o corn-
portamento moral de seus membros) para abragar uma religiao
puritana, feita de regras morais imperativas e de reflexcies sobre
os dogmas.

Nas cidades do Norte, e o profetismo da salvagao que do-
mina, como resposta as frustracoes da comunidade negra. A sei-
ta mais famosa, que podemos tomar como exemplo, e a do

(15) HERSKOVITS, The Myth ... op. cit., C HOrteriCe POWDER-
MAKER,AKER, OP. Cif.

Father Divine ( 18 ). Independentemente de suas origens e da
interpretagao que pode ser dada, como resposta a grande depres-
sao econOmica que, depois da Primeira Guerra Mundial, alcan-
cou os trabalhadores negros, multiplicando entre eles o desen-
prego e a miseria, esta seita comporta inegaveis elementos afri-
canos, como se o protestantismo nao pudesse implantar-se a nä()
ser drenando no fundo das almas despojos de uma velha heran-
ca cultural: primeiramente, a importancia das coisas terrestres;
como Fernando Ortiz disse dos negros de Cuba, mas sua afir-
maga° tern urn valor geral: o negro nao tern uma religiao de
credit° ( acumular boas awes na terra para ser recompensado
no ceu); ele quer obter satisfagao hic et nunc; o que o Pai Di-
vino anuncia e o "reinado dos ceus" baixado a terra: "Cada dia,
temos aqui a forca do ceu". Em segundo lugar, a concepcao
do Pai, chefe da Igreja, como Deus todo-poderoso: "o Pai Di-
vino e Deus" e sua vida a marcada por toda uma serie de mi-
lagres: o juiz Smith, que o fez condenar pelos tribunais, mor-
reu tres dias depois; Rogens, que o atacou pelo radio, foi
vitima de urn acidente de aviao. Enfim, o politeismo africano

reintegrado atraves de legiOes de anjos, que se tomam os
ajudantes sacerdotais de Deus Pai na organizagao eclesiastica
da seita. Entretanto, a medida que os negros dos Estados Uni-
dos tomam consciencia de sua exploragao pelos brancos, aban-
donam o cristianismo que Ihes parece muito ligado ao mundo
de seus senhores, para inventar religiOes novas que exprimem,
indiretamente, seus protestos politicos, como a Igreja judaica
ou a Igreja mugulmana. Voltaremos a isto mais adiante.

Na ilha de Trinidad, uma religiao de Renovagao, a dos
Shouters, proibida em 1917, mas que continuou na clandestini-
dade, nos da uma imagem ainda mais clara, talvez, do sincre-
tismo Africa-protestantismo. A comegar ja pelo nivel do ediff-
cio. 0 templo conjuga na verdade, elementos cristaos, como
o altar corn sua Biblia, sua cruz, seus &los, ou como a cadeira
do pregador, e, ao lado, elementos africanos, como o mastro
central que ja fizemos notar corn referenda ao Haiti, e que se
encontra tambem em certos candombles da Bahia ( 17 ). Em se-

John HOOCHER, God in a Rolls Royce, Nova York, 1936.
-- R. A. PARKER, The Incredible Messiah, Boston, 1937, e mais re-
centemente Hadley CANTRIL, The Psychology of Social Movements,
Nova York, 1941, e Arthur Huff FAUCET, Black Gods of the Metropolis,
Filadelfia. 1944.

R. BASTIDE, Le candomble de Bahia, op. cit.
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gundo lugar, na organizagao eclesiastica: o dero compreende,
conforme os poderes recebidos durante a iniciao, do que fa-
laremos pr6ximamente: os pregadores (que interpretam a Bi-
blia), os senhores (que interpretam os sonhos dos fieis), os
lideres (que batizam), os doutores (que receberam o dom de
curar os doentes), os divinos, os profetas (que predizem o
futuro), as enfermeiras (que correspondem as ekedy das seitas
yoruba); assim misturam-se sacerdotes africanos e cristaos em
um todo bem organizado. Entra-se na seita por uma iniciagao
que tern lugar, como na Africa, "na floresta" e no curso da
qual, como na iniciacao africana, recebe-se urn "poder" (ou
em termos cristios, uma "graga", urn "dom") e esse "poder"
manifesta-se pelo use de um objeto littirgico (o que tambem
6 a regra africana, onde as cores esti° ligadas aos deuses e
onde cada orixel tern seu objeto litUrgico: oshe de Xang6, vas-
soura de Omolu etc.). Finalmente, o ritual consiste em um con-
junto de canticos, protestantes, e de dangas em volta do mastro
central, ate que resulte no transe, como nos XangOs da mesma
ilha, de que ja falamos mais acima (18).

Na Jamaica, onde a religiao fanti-ashanti, o Myalismo, de-
sapareceu, subsistindo apenas como forma de feitigaria, o sa-
cerdote africano, permaneceu, mas, de myalman, tornou-se angel-
man. Isto e, a renovagio religiosa foi repensada, ainda aqui
tambem, atraves da Africa: 6 sempre o transe que 6 procurado,
mas corn a ajuda de processos em parte novos, como o tooping,
os encontros noturnos, as procissOes de tipo militar, dirigidas
por urn capitao, ao som de batidas surdas de tambores, e este
transe encerra tambem elementos mistos, comunicacao corn os
espiritos dos Mortos de urn lado, visio dos anjos de outro; 6,
preciso acrescentar as cerimOnias de cura dos doentes por imer-
sir) na agua dos rios sagrados, que lembram por sua vez o ba-
tismo batista e o culto africano das Aguas. Essas seitas "an-
gelicas" tenderam, sob a influencia da situagao racial e social
dos negros na comunidade, para o profetismo. Em 1894,
Bedward funda a Jamaica Baptist Free Church, onde encontra-
mos certos tragos da seita do Pai Divino; seu fundador se de-
finiu como uma reencarnacao, primeiro de Jonas, depois de
Moises, em seguida de Sao Joao Batista, e finalmente de Cristo;
ele tambem, anuncia a salvagao hic et nunc, mas sob uma forma
mais violenta, a da destruigio dos brancos, em 1920, que pre-
cederi o triunfo de sua nova religiao. Entretanto, apesar des-

(18) J.M. e Fr. HERSKOVITS, Trinidad Village, Nova York, 1947.
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sas "retengOes", a evolugao fazia-se no sentido da "desafrica-
nizagio". Mas vai ser dado um golpe, para levar a Africa a
perdicao.

Os Pukhumerianos criam uma nova religiao sintetizando a
magia (conseqUencia do Myalismo) e o protestantismo da Re-
novagao (conseqUencia do angelismo); os chefes, ditos gover-
nadores ou shepherds, sao ligados cada um a uma jovem, mas
que nao e sua esposa legitima, chamada governante ou shepher-
den ( 19 ); os dois conhecem o c6digo de uma linguagem secreta
pela qual os espiritos lhes falam em seus transes, e eles dao
a traducao aos fieis; essa linguagem compreende palavras ti-
radas do jargao espanhol, do Kromanti, mas tambem fenOme-
nos de glossolalia. As cerimOnias, de dois tipos, grudge meeting
e blood meeting, em que os sacerdotes usam turbantes diferen-
tes, caracterizam-se por dancas destinadas a fazer baixar os
Espiritos, tanto os bons como os maus, conforme o fim pro-
curado ( 20 ). Hoje em dia, 6 o Ultimo culto que continua, sob
o nome de Convince Cult, em ingles, de Bongo, em africano.
Reconhece a existencia de Deus e do Cristo, mas sao persona-
gens bastante longinquos, sobretudo bastante ligados aos bran-
cos, para que se possa aceitar sua soberania e seu c6cligo moral;
os fieis, pelo contrgrio, entram em comunicacao corn os espi-
ritos dos mortos, hierarquicamente distribuidos segundo suas
forgas em espiritos dos africanos, espiritos dos antigos escravos
ou marraos, espiritos dos negros mortos mais recentemente,
isto em vista de beneficios materiais imediatos, como a cura
dos doentes, a obtencao da sorte, a pratica do Obeah (fabri-
cagao de objetos mAgicos). Os rituais sincreticos, corn rezas e
canticos protestantes e, ao lado, sacrificios de animais, canticos
originais enviados pelos espiritos durante o transe, podem ser
p6blicos (por exemplo para honrar um morto ou pacificar seu
espirito irritado), ou privados (por exemplo para a pritica
da magia). Em compensagao, nao existe organizacao centrali-
zada nem sacerdOcio bem constituido, mas uma multiplicidade
de confrarias locais, ou Bongo, que se fazem concorrencia, corn
urn chefe de culto e alguns aprendizes. 0 movimento, que foi
a expressao do protesto negro contra a dominacao branca, pa-
rece, entretanto, perder pouco a pouco a sua forga, corn a poli-
tizagao dos espfritos e a renovaglo do messianismo, sob uma

Pensamos na associagio que falamos em nosso capitulo V,
entre o babala6 e o apetevi.

M.N. BECKWITH, OP cit.
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forma mais "politica" do que "religiosa", o movimento do Ras
Tafari, que encontraremos mais tarde ( 21 ). A Jamaica confirma
assim, sobre esse ponto, a evolugao da fuga dentro do mfstico
em oposicao social, que constatamos nos Estados Unidos.

0 Espiritismo Africano

Existe uma terceira forma de sincretismo. t a dos negros
convertidos ao espiritismo. Encontramos ja na Jamaica uma
expressao elementar, pois, no Convince Cult, os fieis possui-
dos sio chamados mediuns. Em Cuba, conhecemos mal o es-
piritismo negro, (os cordoneros de °rile); temos apenas in-
formacks de Fernando Ortiz ( 22 ): os espfritos formam cadeias
atraves das quais passa o "fluido meditinico" e esse fluido pode
determinar, entre alguns, estados de transe (possessao passa-
geira pelo espfrito de urn morto); esta cadeia forma uma roda
que gira como nos cultos africanos, mas ritmando a caminhada
de seus componentes por inspiragaes e expiraciies bastante for-
tes, ligadas a movimentos dos bravos em contratempo corn os
movimentos dos pas, movimentos dos pas e movimentos respi-
ratdrios que ressoam (como um tambor surdo e bitonal), for-
mando "uma linha de sonoridade de efeitos sugestivos e hipn6-
ticos aos criados pelos cantos" das seitas yoruba. Vemos que
existe uma reinterpretacao do culto africano dos mortos e dos
antepassados atraves do espiritismo de Allan Kardec. A ma-
cumba do Rio de Janeiro foi admiravelmente definida por Ar-
thur Ramos como urn sincretismo gage (fon), nag6 (yoruba),
muculmi (Isla negro), banto, caboclo (fndios), espfrita, catO-
ilea. As filhas dos Deuses tornam-se mediuns; as possessZies que
acompanham os cantos (em lingua portuguesa) e as dangas sao

Donald H000, "The Convince Cult in Jamaica", in S.W.
MINTZ ed., Papers in Caribbean Anthropology, Yale Univ. Press., 1960.
Encontramos tambem em Porto Rico movimentos messianicos ou pro-
feticos do mesmo genero, corn a procura do transe, falar em linguas e
contend° escatolngico das mensagens. cura dos enfermos pelo Espi-
rito Santo etc. Ver Scott Coox, "The Prophets: a revivalistic Folk-
-religious Movement in Puerto Rico", Caribbean Studies, IV, 4, 165
(pp. 20-35).

F. ORTIZ, La Africania de la Mtisica . . ., op. cit. pp. 450-
-456.
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mais possesthes pelos espfritos dos mortos do que pelos Orixa.
Ja assinalamos o aspecto de sincretismo desse culto corn as re-
ligilies dos fndios. 0 sincretismo corn o espiritismo tende
a dominar cada vez mais conjuntamente, impondo o triunfo das
concepciies espfritas sobre os elementos africanos: divisao dos
espfritos em espfritos sofredores, espfritos "obsessivos", espf-
ritos beneficos — nogg° africana de reencarnagao em termos
espfritas de volts das almas dos mortos a Terra para pagar
as faltas cometidas no decorrer de uma vida anterior — ideia
da progressao espiritual dos espfritos, atraves das reencarna-
cOes sucessivas, primeiro na Terra, depois em outros planetas,
ate que os mortos se tornem "espfritos luzes" ( 23 ). Mas a
macumba, transformando-se assim em espiritismo negro, dito
Espiritismo de Umbanda, torna-se uma religiao "viva", no sen-
tido que demos a esta palavra, que exprime as modificacoes das
estruturas sociais do pats na medida de suas mudangas, sob o
efeito da urbanizacao e da industrializacao (24).

R. BASTIDE, "La theorie de la reincarnation chez les Afro-
-Americains", in Zahan, ed., Reincarnation et Vie Mystique en Afrique
Noir, Presses Universitaires, 1965, (pp. 9-29).

Deixamos de lado, como demasiado excepcional, o sincre-
tismo entre as religifies africanas e as religiiies dos hindus que foram
contratados na India, para, nas Antilhas, substituir os negros depois
da supressio do trabalho servil. No momento conhecemos apenas dois
casos; a identificagio do deus yoruba Osain corn o santo maometano
Hossein e a utilizagio, pelos negros, em suas oferendas a suas divin-
dades, de alimentos hindus, como o dhalpuri ou o curry. Cf. D.J.
CROWLEY., "Plural and Differential Acculturation in Trinidad", Amer.
Anthsop., 59. 5, outubro, 1957.

157



CAPITULO VIII

OS TRES FOLCLORES

Devemos distinguir, no folclore das Americas negras, tres
camadas superpostas, que seria perigoso confundir Primeiro,
urn folclore africano, conservado puro e fielmente; em segundo
lugar um folclore negro, que podiamos chamar de "crioulo",
ja que a nascido na America, seja espontaneamente, como ex-
pressao dos sentimentos dos negros em face dos brancos, seja
artificialmente, como uma tecnica de evangelizagao das massas
de cor; enfim, urn folclore branco, que os negros, em sua
vontade de ascensio e de assimilacao, tomaram de emprestimo
(enquanto os brancos, por sua vez, tomavam de emprestimo
aos negros, certas dangas ou rmisicas, para, mediante diver-
sas manipulacOes, faze-las ultrapassar, "o limiar da civilizagio").

0 Foldore Af ricano

Se as sobrevivencias religiosas sa) as mais espetaculares
para urn estrangeiro, elas conservam-se como fatos estreitamente
delimitados a certas regiOes privilegiadas. Ao contrario, o fol-
clore africano espalha-se por todos os lados, dos Estados Uni-
dos ao Rio da Prata, e se tomamos essas manifestac"Oes em con-
sideragao, essas tiltimas surgem primeiramente em maior ntimero
do que as manifestageies religiosas e, em segundo lugar, sao
de origem principalmente banto. Ai se da urn fato a primeira
vista paradoxal: o banto domina no folclore ainda que, como
ja vimos, nao apareca, a nao ser de maneira episOclica, na religiao.

Como explicar esses fatos? Primeiramente devemos lem-
brar o que dissemos a propOsito das raizes institucionais das
sobrevivencias africanas. Os senhores se compreenderam muito

rapidamente que, se nao dessem a seus escravos a possibi-
lidade de dangar e de celebrar "seus costumes", eles morreriam
rapidamente ou trabalhariam corn menos eficacia (ja nos na-
vios negreiros, faziam-se dangar os cativos tristonhos para im-
pedi-los de morrer). Assim, as dangas, e as rrnisicas profanas
que as acompanhavam, puderam implantar-se em todos os luga-
res onde a escravidao existiu. Assim, como os bantos eram os
preferidos para os trabalhos dos campos, nao a surpreendente
que o "folclore das plantagOes" se veja marcado principalmente
por sua influencia.

Outros elementos permitiram sua manutencao atraves dos
tempos. Em primeiro lugar, essas dangas nao pareciam perigo-
sas, nao eram uma manifestagao de paganismo, eram simples
divertimento. Deixava-se entio que os negros se divertissem a
sua maneira, sem intervir (enquanto os candombles, Xang6,
Myelismos ou Vodus eram perseguidos).	 Longe de serem pe-
rigosas, essas dangas se revelavam mesmo titeis na epoca da
escravidao, pois seu miter eratico deixava supor ao branco
uma excitagao de sexualidade dos negros e, em conseqiiencia,

nascimento de negrinhos, futuras sementes de escravos que
nao custariam nada ao senhor preocupado sempre corn problema
da mao-de-obra. Em segundo lugar, as narrativas puderam ser
mantidas porque realizavam uma fungi° titil, constituiam, de
certa maneira, o sonho compensat6rio de uma raga submissa,
mostrando a vit6ria do animal astuto sobre a forga bruta, a des-
forra dos pequenos contra os grandes (' ). Por outro lado,
essas estOrias passavam aos brancos por intermedio das auras de
leite e mamäes negras (mammy, mile preta...), tanto mais ama-
das, porque as mamaes brancas morriam freqiientemente muito
jovens, esgotadas pelos partos freqiientes, ficando, portanto, ao
seu encargo o cuidado dos Maw, o que faziam corn dedicacao

amor. Ora, como os brancos sabiam escrever, publicaram-nos,
que permitiu que esses contos escapassem ao esquecimento.

Alias ainda aqui, e ate na transmissao de uma raga a outra,
esses contos subsistiam mais facilmente 	 na medida em que
preenchiam uma funcao igualmente 	 os monstros bantos,
como o quinbungo, atravessando o Atlantic°, metamorfoseavam-se

(1) Este ponto foi divulgado por Peter HAWORTH, Rumors and
Hoaxes, Classic Tales of Fraud and Deception, 1928, citado por B.A.
BOTKIN, ed., A Treasury of American Folklore, Nova York, 1944, para
a America do Norte, e por Octavio da Costa EDUARDO, "0 folklore
duma comunidade", Rev. Arqu. Mun. de S. Paulo, CXLIV, 1951.
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em policiais das criancas, originando urn tipo de terror, o que
impedia, entre outras coisas, que elas urinassem na cama, sais-
sem de casa a noite, se metessem durante o dia pelo mato, ou
se recusassem a dormir, apesar da ordem dos pais. 	 Assim fo-
ram eles o grande instrumento dado pela Africa para a sociali-
zagao das criangas brancas ( 2 ).	 Corn respeito as dangas, já
nao a mais a mamae negra mas a amante de cor que teve um
papel decisivo, insinuando nas veias do homem branco o gosto
de certos derreamentos, de certos gestos lascivos; o que leva
a muiher negra a manter sua arte coreografica, como tecnica
de ascensao social, fazendo-se escolher, gragas a esse meio, como
concubina — muitas vezes tratada como rainha e coberta de
jOias — pelo senhor ou por seu filho.

Tais sao, parece, as principais razOes que explicam a im-
portancia das sobrevivencias africanas no dominio do folclore.
Devem existir outras, como o culto dos mortos; em toda a parte
onde subsistiu, a vigilia ftinebre e o momento quando se
contam estOrias, ou se fazem torneios de adivinhacao, ou
se representam coisas dramgticas ancestrais. Mas as razeies que
acabamos de dar sao universais, enquanto o culto dos .mortos
apenas sobreviveu esporadicamente. E sao essas mesmas razaes
que explicam como se fizeram, no seio do folclore africano,
os cortes e as selecoes; por que, por exemplo, as dangas er6-
ticas sobreviveram mais do que as lutas corporais	 que estas
sao encontradas principalmente nas cidades onde se formam
grupos de rapazes malfeitores que assaltam os transeuntes).

Tentemos estabelecer brevemente o balango desse folclore
africano. Em Nova Orleans, ao lado do Vodu deomeano, tri-
unfava a Bambula banto, que se dancava todos os sabados,
na praga dos Congo, ao som de uma orquestra tipicamente
africana: tambores cavados em urn tronco de arvore, castanho-
las feitas de duas queixadas de burro, marimba. As mulheres
levavam nos tornozelos pulseiras de sininhos. 	 esta Bambula,
muito provavelmente, que encontramos depois da supressao da
escravidao, sob o nome de Cabinda. Mas as autoridades a
proibiram em 1834 por causa de seu miter de obscenidade.
Os negros entao vao passar dos lugares priblicos para as taver-
nas, mas esta mudanca de local vai levar a uma mudanca dos

(2) Este aspecto foi sublinhado para o Brasil por Gilberto FREYRE,
Casa Grande e Senzala, Jose Olympio Editora, Rio de Janeiro e Luis
da Camara CASCUD6, Geogralia dos mitos brasileiros, Rio de Janeiro,
1947.
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instrumentos de mtisica, como a vinclq dos brancos nesses cafes
de maus elementos, uma mudanca das dangas. 0 folclore afri-
cano vai desaparecer para tornar-se negro. Encontramo-lo por-
tanto mais longe. Em compensacao, os contos de animais dos
antigos escravos mantiveram-se ate nossos dias, lOgico que in-
terferindo com outros de origem europeia como a estOria da
Raposa; mas o coelho africano e o her6i principal dessas aven-
turas maliciosas. Naturalmente a dificil descobrir a genealo-
gia dos proverbios ou das adivinhagOes apreciadas pelos negros;
entretanto, alguns jogos infantis do Sul dos Estados Unidos,
como o King George's Army, apesar de seu titulo, no qual
dois grupos se opOem depois da escolha que fazem de plantas
ou de animais, tem correspondencias africanas ( 3 ). No Mexico,
os manuscritos da Inquisicao fazem mengao, em 1766, a uma
danca de qua tro mulheres corn quatro homens, caracterizada
pelas ombligadas ( umbigo contra umbigo ), o que a urn traco
comum das dangas erciticas de Angola. AlAs, sabemos que ao
lado dessas importagOes de dangas pelos escravos, os espanhOis
introduziram tambem no Mexico dangas que tinham apreendido
na Africa e introduzido depois na Espanha, El Maracumbi ou
El Paracumbe; a mania europeia no sentido do mundo dos ne-
gros nao é, como vemos, uma moda recente ( 4 ). Embora, no
Equador, os negros dominem na costa, a no Norte do pals, no
Vale do Rio Chota, onde se mantem os descendentes dos anti-
gos escravos dos jesuitas ( 5 ), que encontramos a Unica mengao,
para esse pals, de uma danca africana, a Bomba, dancada prin-
cipalmente no Natal ( mas acompanhada de cantos em espa-
r.hol ) ( 6 ). Na Colombia, os contos da raga negra foram recolhi-
dos por Rogerio Velasquez na regiao de Chaco; alguns sac) nitida-
mente africanos, como os da Aranha, da Gralha e do Tigre, outros
sao sincreticos ( 7 ). Os instrumentos de nuisica, tambores, bombo,
marimba, maraca, sao africanos, como tambem as dangas que

N.N. PUCKETT, op. cit. — Joel Chandler HARRIS, Uncle
Remus and His Friends, Boston, 1892 etc.

Vicente T. MENDOZA, "Algo del Folklore negro en Mexico",
in: Miscelanea de estudios dedicados a F. Ortiz, vol. II, Havana, 1956.

D.A. PRESTON, "Negro, mestizo and indian in an Andean
environment", The geographical Journal, 131, 2, 1965.

P. PENAHERRERA DE COSTALES e A. COSTALES SAMANIECO,
"Loangue", Llacta, Quito, 1959.

(7) Rogerio VELASQUEZ M., "Cuentos de la raza negra", Rev.
Col. de Folclor, 3, 1959; e "Leyendas y cuentos de la raza negra",
Idem, 4, 1960.
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acompanham: o bullarengue, o currulao que imita os primeiros
contatos amorosos do homem e da mulher ( 9 ), as caderina,
agualarga, agua chica, ou madrugada, que duram muitos dias,
isto na Costa do Pacifico ( 9 ), enfim, principalmente o Bambuco,
cujo nome viria de uma tribo africana, Bambouk, e que, sob
a forma cantada, se tornou hoje mOsica nacional (10).

As dancas da Venezuela tambem sac) de origem banto e
subsistiram prendendo-se ao culto do santo negro, Sao Benedito

Mouro, em honra do qual sao dancados como os chimbangue-
leros, do nome do tambor chimbanqueli, nos quais os dangari-
nos revestem-se ainda de roupas de palha; ou ao culto de Sao
Joao Batista, como o Malembe e o Sangueo (do termo banto,
sanga, dangar) da festa do "Tambor" ("), No Peru, as dangas
das nagaes africanas, como o panalivio e o sereno foram proi-
bidas como perigosas (tanto por seus movimentos como pelas
cantigas que as acompanham); mas elas nao desapareceram;

abade Blachandiere assinala a existencia de "dancas africanas"
ainda em 1747; o Mercure du Perou de 1791 nos (la informa-
cOes sobre essas manifestac6es coreograficas, que provam sua
origem banto; elas terminavam, na verdade, pelo "golpe de
frente", isto é, o encontro dos umbigos. No seculo XVIII, a
influencia do mulato substitui a do negro; mas mesmo assim,
no seculo XIX, canta-se ainda corn a viola banto (quijada) e
corn a cuica; entretanto, a vaha coreografia, misturando-se corn

flamengo espanhol, da nascimento a grande danga nacional,
que se irradiara ate a Argentina de urn lado, e a Bolivia de
cutro, a zamba, ou cuica, ou zamacueca, que represents a perse-
guicao amorosa da mulher pelo homem e termina pelo abrago
voluptuoso do casal. Evidentemente, dangada ao mesmo tempo
por brancos e negros, ela se modificava conforme as ragas e as
classes sociais; em 1841, Max Radiguet fazia a seguinte observa-
gio: "os negros transformam as dancas graciosas e apaixonadas
do Peru, introduzindo nelas poses grotescas e as impulsoes desor-

(8) Enrique PEREZ ARBELAEZ, "El Currulao", idem, 3, 1959.
( 9) P .B. MARIZALDE DEL CARMEN, op. cit.
(10) Carlos RESTREPO CANAL, Leyes de Manumision, Bogota,

1935. — Th. PRICE Jr., "Estado y necessidades"	 op. cit., — Cf.
para a Bolivia, Costa ARGUEDAS, "El Folklore negro en Bolivia", Tra-
diciOn, Cuzco, 6, 11, 1954.

(II) Juan PABLO SOO, "Algumas supervivencias negro-culturales
en Venezuela", Rev. Venez. de Folklore, 1, 2, 1948. —. Juan LISCANO,
Folklore y Cultura, Venezuela, s. d .
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denadas de seus bambulas africanos ( 12 ). No Uruguai, o folclo-
re da Africa subsiste em alguns contos animais, raros, onde o
Tigre tern o papel principal, e em intimeras dangas, que encon-
tramos tambem na Argentina, mas que desapareceram quase
completamente dos dois paises no nosso seculo: calenda (o
mesmo nome como na Luisiana, caracterizada pelo encontro dos
umbigos), bambula, aqui danca guerreira, corn bastOes investin-
do contra escudos, chica, danga erotica e, por fim, os famosos
candombe (o termo de candombe designa, no Rio da Prata,
uma danga profana, enquanto que no Brasil designa uma danga
religiosa) corn suas procissOes dancantes e suas rodas; o can-
dombe, contudo, nao desapareceu completamente, mas meta-
morfoseou-se no fim do seculo XIX, em Montevideu, em uma
procissao dangante, no dia de Carnaval, a dos Lubolos, e na
Argentina, prolongou-se no tango (13).

No Brasil sao essas mesmas influencias bantos que colorem
o folclore dos negros. Sob nomes diferentes segundo as regiOes,
BambelO (que pertence ao vocabulario quimbundo), Jongo, Ba-
tuque ou Samba, (Semba designa em Angola o encontro dos
umbigos, ou umbigada em brasileiro), e no fundo, a mesma
danca (seja em fila, homens diante das . mulheres, seja em roda,
corn o casal que se destaca para dangar no centro), que mima
as preferencias dos parceiros sexuais. k"Mas, sobretudo na regiao
centro-sul, essas dancas sao acompanlaas de cantos, que, em-
bora em lingua portuguesa, obedecem a duas normas sempre
africanas, primeiro o improviso dos versos, ensaiados pelo so-
lista, para ver se eles "pegam", e pegam quando sao apanhados
pelo coro dos dancarinos — a existencia de uma lide (discussao)
entre dois cantores, discussao que toma a forma de uma adivi-
nhagao, lancada por urn dos dois adversarios, quando o outro
deve encortrar a solugao; mas nao se trata de adivinhacao do
tipo ocidental, e sim da adivinhacao do tipo africano, isto é,
utilizando uma linguagem simbalica, para esconder sob imagens,
muitas vezes malarmeanas, urn sentido que elas dissimulam
ao mesmo tempo que o sugerem. 0 afoxe do Carnaval da
Bahia parece ser uma reminiscencia dos cortejos reais do Congo.

Fernando ROMERO, "La Costa Zamba", Ultra, IX, 57,
1941. — "Instrumentos negros en la costa Zamba", idem, 135, 1939.
— "De la Zamba de Africa a la marinera del Peru", Estudios Afro-
cubanos, IV, 1-4, 1940.

I PEREDA VALDES, op. cit., — Vicente ROssi, Cosas de
Negros, Buenos Aires, 1944. — Paulo de CARVALHO NETO, El Negro
Uruguayo, Quito, 1965. — "Anthologie": "Los Morenos", Buenos Aires,
1942.
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Entre os jogos, a capoeira de Angola, que 6 uma maravilhosa
luta corporal,	 utilizada outrora pelos rapazes briguentos do
Rio, ou de outras cidades, transformou-se — em conseqiiencia
de perseguigóes policiais — na Bahia, em urn bale de girandolas,
cabriolas e outros passos acrobaticos, em cambape. no Rio, como
sobrevive sob uma forma fragmentaria em uma danga do car-
naval de Recife, o /rev°, mas aqui misturada a movimentos de
marcha militar. 	 Os contos podem dividir-se em contos animais,
de origens mtiltiplas, pois encontramos variantes de relatos em
diversas etnias africanas, e em contos maravilhosos, quo tern
tambem seus correspondentes africanos. As estruturas Oct iden-
ticas dos dois lados do Atlantic°, corn uma parte falada, uma
parte cantada, corn mudanga de voz por parte do contador con-
forme os personagens que ele esta descrevendo, mudanga de
mimica tambem, o que fez que alguns folcloristas brasileiros
designassem esses relatos como "teatro-mon6logo". Os instru-
mentos de mtisica, vindos do outro lado do Atlantic°, s5o nu-
merosos, o que permite ao ritmo musical africano continuar
a marcar os cantos: o adja, sineta de ferro batida por urn outro
ferro, o ageigO de origem yoruba, o arco musical, de origem
banto,	 	  tambor cavado, num tronco de arvore, a

ciu—marimba,	 piano africano, a 1p/if/a )Du roncador etc. (la).
Nas Antilhas, a colheita a particularmente rica corn relacao

ao	 contos Bouki, Malice e Jean Saute, Malice herdando
a ast6cia da aranha e Bouki sua estupidez ( 15 ); dangas de origem
banto como a Kalenda, descrita por Moreau de Saint-Mery, de
origem ewe como a bottonie, ou danga dos bast5os, ou ainda,
bantos transformados, como a bambula (dos Coumbites) ( 16);

Arthur RAMOS, 0 Folklore Negro do Brasil, Rio de Janeiro,
1935. — Oneyda ALVARENOA, A MUsica Popular no Brasil, Rio, 1950.
— Alceu MAYNARD ARA6J0, Folklore Nacional, 3 vol., S. Paulo, 1964.
— Cada urn desses tipos de dangas, ou dessas brincadeiras, deu lugar a
numerosos artigos; citemos apenas os de M.W. V/EIRA DA CUNHA e
Mario DE ANDRADE, "0 Samba rural", Rev. do Arq. Municipal de S.
Paulo, 41, 1937, e o de Renato DE ALMEIDA sobre a capoeira, idem,
54, 1939. Para os contos, ver principalmente as compilagOes de Nina
RODRIGUES, Os Africanos ..., op. cit. e de J. da Su.v). CAMPOS, pu-
',Head° por Basilio DE MAGALHAES, 0 Folklore do Brasil, Rio, 1925.

Remy BASTIEN, "Anthologie du Folklore haitien", Acta Anthro-
pologica, Mexico, 1946. — H. COURLANDER, Uncle Bouqui of Haiti,
Nova York, 1942. — M. HYPPOLITE, La literature populaire haitien-
ne, Port-au-Prince, 1950.

(16) M. LAMARTIM ERE HONORAT, Les Danses Folkloriques haitien-
nes. Port-au-Prince, 1955 e Kathrine DUNHAM, Les Danses d"Haiti,

asquelles, s. d.
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importancia dos proverbios e das adivinhagOes, corn sincretismo
da heranca africana e da heranga francesa; cantos de lamento,
recriminagOes e brincadeiras (corn vistas a ridicularizar os ini-
migos ou de resolver uma brigs transformando-a em cangOes,
como entre as mulheres de urn poligamo nos mercados do
Daome), cantos de desafio e de jat'ancia, cantos politicos, can-
tos de trabalho etc. — mas nos quais a Africa se "creoliza" ("):
brincadeiras de criangas, como o alo, igualmente de origem fon;
instrumentos de miisica ( 18 ). A meringue que encontramos em
Guadalupe on na Martinica, do mesmo modo quo no ITaiti,
n5o 6 uma danga africana, mas a velha danga da curie dos f ran-
ceses; o que acontece 6 que cla 6 dangada apenas pelos "criou-
los" o que the dti a nossos olhos de hoje um strzinho africano.
As Antilhas francesas conheciam igualmente uma luta dangada,
a laggia, e os contos dos animais. Cuba 6, dos que conhego, o
6nico pais onde os proverbios se conservaram em lingua afri-
cana (proverbios que, como na Africa, sac) freqiientemente a
conclusao ou "moral" de urn conto que, seguramente, deve ser
conhecido dos camponeses cubanos) ( 19 ). Na verdade, os negros
da ilha tambem gostam de contar, nos velOrios, estOrias, ou
de animais, ou narrativas maravilhosas, nos quais os Orixa se
misturam aos humanos. Algumas dessas estOrias nos foram
deliciosamente contadas por Lydia Cabrera, em dois livros tra-
duzidos cm franc'es ( 20 ). Por seu lado, Fernando Ortiz con-
sagrou uma obra consideravel ao estudo dos instrumentos
africanos de maisica, em Cuba, assim como a m6sica afro-
-cubana ( 21 ). Em particular, esse autor deu muita evidencia

Esses cantos compensatOrios e catarticos, explicados - por
Heasxovrrs, corn relagao ao Daome, atraves dos mecanismos freudia-
nos ( J.M. HERSKOVITS, "Freudian Mechanisms in Primitive Negro
Psychology", in : Essays presented to C.G.Seligman, Londres, 1936,
(pp. 75-84) e que encontramos ji nas antigas colbnias anglo-saxbnicas,
podem ter sofrido modificagOes, uma vez que sendo cantos de circuns-
tancias, seguem sempre os patterns africanos. Sobre os cantos haitia-
nos ern geral, ver: Haroldo COURLANDER, Haiti Singing, Carolina do
Norte, 1939. — Lorimer DENTS, Quelques aspects de noire folklore
musical, Port-au-Prince, 1950 e Chants et jeux des enfants haitiens,
Port-au-Prince, 1949.

L. DENIS e E.C. PAUL, Essai d'Organographie haitienne,
Port-au-Prince, s.d.

Lydia CABRERA, Refranos Cubanos, Havana, 1956.
Lydia CABRERA, Conte: Nêgres de Cuba, Gallimard, 1936,

e Pourquoi? Gallimard. 1954.
(21) Op. cit., Cf. tambem Jose L. FRANCO, Folklore criollo y

afraeubano, Havana. 1959.
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existencia em Cuba (como no Brasil) da improvisacao coletiva
pelos cantores negros; a importfincia das Tides literdrias, puya,
managua, ou makagua, aticam alguns desses fantisticos impro-
visadores, que disputam sobre temas dados, como os cantos
de aprovacao, dirigidos contra todos quantos tenham cometido
alguma acao repreensivel do ponto de vista da etica negra,
maravilhoso instrumento de controle social; a diversidade das
dangas africanas, algumas como a rumba brava comportando o
encontro dos umbigos (vacunao), as principais, em todo caso
(fora da religiao), de origem claramente banto: Yuka, caringa
(calenda), provavelmente tambem a danse de mani (especie de
pugilato dancado, que lembra a capoeira do Brasil), mas sobre-
tudo a famosa rumba, que mima o encontro de duas pessoas.
Sugerimos ao leitor o contato corn o magnifico estudo sobre os
instrumentos de mtisica de origem africana, desde os bastOes,
que se chocam, ate os tambores, ashanti, arara, congos, lucumi,
abakua... para que possa aquilatar da riqueza e da variedade
dos tracos culturais musicais africanos conservados na ilha de
Cuba. Isto faz corn que, em resumo, os folclores haitiano e
cubano, deixando um grande lugar N influencia banto, nos mos-
t= que, da mesma maneira os Ewe e os Yoruba trouxeram,
tambem, sua contribuicao. Ao contrdrio, é a influencia fanti-
-ashanti que domina no folclore do Suring , corn as estOrias
de Anansi ( 22 ), as adivinhacoes, os proverl5ios ( taki-taki), os
tipos de dams, os cantos para ridicularizar urn rival no amor
ou urn amante por querrt see abandonado (lobi singi ou cantos
de amor) e tambem talvez as curiosas canoaes amorosas dos
homossexuais, no dia do aniversdrio de suss amigas; ern segun-
do lugar, na Jamaica, nas Baamas, e de maneira geral nas ilhas
anglo-saxOnicas, onde encontramos ern toda parte a aranha Anan-
si, as estOrias de animais e as cancOes de amor vindas de
Gana (").

Encontraremos um certo rnimero em M.J. e Fr. HERSKO-
VITS, Suriname Folklore, op. cit., corn seus correspondentes africanos,
ashanti em preponderancia, mas algumas vezes tambem toucouleur
bambara, mossi.

M.W. BECKWITH, "Jamaica Anansi Stories", Memoirs Am.
Folk. Soc., XVII, Nova York, 1924. — Folk Games in Jamaica, 1922.

Jamaica Proverbs, 1920. E mais anteriormente, as compilagOes de
Mrs. Milne HOLNE, Mama"s Black Nurse Stories, Edimburgo, 1890.

P. Coleman SMITH, Anancy Stories, Nova York, 1899 e Helen H.
ROBERTS, "Possible survivals of africain songs in Jamaica", Musical
Quarterly, 1926.	 .
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Nao podemos 'citar todos os tracos africanos do folclore
oral e motor das Americas negras. Os exemplos dados sir) al-
tamente suficientes, parece, para mostrar a importfincia e a ex-
tensao geogrifica desses tracos. Fazendo urn inventario su-
cinto, compreendemos, todavia, do movimento que conduziu
alguns desses tracos a "criolizacao". Fernando Ortiz falou,
bela e justamente, de tambores "mulatos" ao lado dos tam-
bores africanos. Desta forma somos conduzidos a nossa se-
gunda camada:

A II

0 Folclore Negro

O folclore negro — por oposicao ao folclore africano —
tern uma origem dupla: primeiro, a existencia de urn processo
de criolizacao, que e urn movimento espontfineo, interno a cul-
tura afro-americana, por adaptacao ao meio circundante e assi-
milacio de elementos europeus. Mas, ao lado, existe urn fol-
clore que foi criado voluntariamente pelos brancos para seus es-
cravos, a partir de fragmentos tomados de emprestimo a Africa,
mas reinterpretados por eles para servir a obra de evangelizacao
dos negros. Trataremos separadamente desses dois "folclores".

Os contos de desforra ou de compensacao nasceram nas
plantacOes, certamente segundo modelos ancestrais, e respon-
dendo as mesmas funcoes psicolOgicas ou sociais, mas totalmente
inventados e em resposta a situagOes novas, criadas pela escra-
vidao. Sao as estOrias, por exemplo, do "Pai Joao", que zom-
bi, corn sua aparente estupidez, de seu senhor branco ou que
— coisa ainda mais sacrilega — consegue dormir corn a mu-
lher ou a filha de seu senhor. As adivinhacaes simbOlicas nab
fazem mais use dos simbolos tradicionais, mas inventam novos,
para exprimir realidades sociolOgicas ineditas: a escravidao, o
marronage, o capita() encarregado de encontrar os fujOes, ou
os fatos politicos do momento. As dancas, tambem, se "acriou-
laram" para preencherem outras funcoes; a danga banto de tipo
calenda perdeu seu papel de excitacao sexual, tendo na America
apenas uma funcao sociolOgica — a de avivar a solidariedade
dos negros contra os brancos, ou dos velhos contra os jovens,
amadores de outros prazeres; conseqiientemente, a umbigada
(choque dos umbigos) subsiste, mas para tentar, pela violen-
cia da batida do ventre, fazer cair o adversdrio dancante; o he-
rOi transformou-se em agon. Quanto aos cantos, jd assinalamos,
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inirmeras vezes, que se eles guardam a tipologia africana, mu-
daram de lingua e sac) improvisaceres, sobre acontecimentos sem-
pre mutaveis, da comunidade de cor. Enfim, o folclore esponta-
neo dos negros seria urn folclore de conjuntura, geografico-
-histOrico, econOmico, social, se o folclore africano pode ser
definido, em si, como urn folclore de estrutura. Limitar-nos-
-emos a dar dois exemplos, urn tornado nos Estados Unidos e
outro em Cuba.

0 escravo criou urn folclore de plantacao, muito diferente
do folclore africano, respondendo a uma nova situacao social,
ainda que continuando a moldar seus cantos em lingua inglesa
no modelo traditional da resposta entre urn solista e urn coro;
mas o coro toma aqui importancia cada vez maior com relagao
it parte atribuida ao solista: cantos de trabalho, cantos de re-
volta, e tambem, naturalmente, cantos de amor. Depois, a
partir do movimento protestante "Despertar", os cantos reli-
giosos (Negro Spirituals) inspiram-se na Biblia, particularmente
nas provacees dos judeus Antigo Testamento, para exprimir a
esperanga de libertacao final dos negros. Os cantos profanos
sao acompanhados por batidas das maos e dos pes; os spiri-
tuals pelo balanceio da cabeca e do corpo (swing). Atualmen-
te, corn os blues um termo que corresponde a expressao
francesa: avoir le cafard) e transposta uma nova etapa da
crioulizacao, ja que os blues sao a expressao da virtuosidade in-
duvidual dos cantores inspirados, enquanto as outras manifesta-
gOes negras sao obras coletivas, corais. Quanto a mtisica, pas-
samos insensivelmente das dancas congo de Nova Orleans ao
ragtime, corn Didi Chandels que introduz uma nova concepgao
da percussao nos bailes crioulos, abandona os antigos instru-
mentos musicais africanos para utilizar os instrumentos dos bran-
cos, ao mesmo tempo que africaniza as melodias das dancas dos
senhores brancos, tocando-as nos bairros de prostituicao (como
a mtisica nao devia ser muita barulhenta, o negro era obrigado
a usar apenas o piano e o trompete em surdina ). E o comeco
da histOria do jazz (que talvez venha da palavra francesa jaser)
e que e, como vemos, urn efeito do sincretismo musical, seqiien-
cia da ruptura corn a Africa ( 24 ), indubitavelmente criagaes bas-
tante negras, mas que, em todo caso, nao tem _mais nada de
africano..

(24) J.W.JoHNsoN, Book of American Negro Spirituals, Nova
York, 1925. - W. RUSSEL e St. W. SMITH, Jazzmen, Nova York, s. d.
- - OLIVIER, Le monde des blues, Arthaud, 1962.

Ao lado desse folclore espontaneo, existe urn folclore arti-
ficial, criado pelos brancos, em particular pelos religiosos, para
use dos escravos, segundo o metodo que tinha dado tao bons
resultados corn os indios; trata-se primeiramente de fazer-se
uma selegao entre as dancas dos negros, de eliminar pot exem-
plo as dancas sexuais, mas de guardar as dancas pirricas, de
tomar como ponto de partida, para inaugurar urn teatro negro,
as tradigOes africanas das realezas bantos, das embaixadas en-
tre reinados, de aproveitar tambem o gosto dos negros pelas
procissOes, as roupas de cores vivas, a mtisica, a fim de usar
todos esses tragos culturais africanos, por uma habil manipu-
lagio, para a gloria de Deus e da Santa Igreja.

verdade que o negro modificou, algumas vezes, nas co-
munidades dos marraos, o esquema teatral que o branco the ofere-
cia, para manifestar seus sentimentos de revolta. Assim, no
Panama, o folguedo dramatico Juan de Dioso conta a sublevagao
dos Congo na epoca de Bolivar; esta pega de teatro popular
contem certos elementos africanos (a autoridade da rainha, que
organiza o piano da revolta, a mais importante do que a do rei,
Juan de Dioso); ela interpreta alguns elementos do sainete Ca-
tOlico (a morte do principe durantc a guerra a explicada por
sua traigao; capturado como escravo fugitivo, vende seus ir-
maos para adquirir sua liberdade), e faz do diabo a imagem
simbolica do senhor branco; mas o diabo sera finalmente cap-
turado, batizado e vendido em leilao ( 25 ). E tambem numa
regiao que conheceu uma rebeliao de negros, no Mexico, (Vera
Cruz), que se pratica a danza de los negritos, que evoca os
amigos escravos; no Natal, esta danca mimada representa a
estOria de um caporal espanhol que e mordido por uma serpente;
esse tema encontra-se ji no teatro popular da Africa, mas
dirigido aqui contra urn soldado simbolizando o poder dos bran-
cos ( 26 ), Assim mesmo, em geral, os escravos nao reagiram de
outro modo a esse folclore que lhes foi imposto pela igreja
catedica e conservaram suns seqiiencias sem modificii-las muito.

Os Congos ou Congadas, que encontramos em toda a
America catOlica, do Mexico ao Brasil, sem chivida comegaram

Victor M. FRANCUESCHI, "Los Negros Congos en Panama",
Loteria, Panama, V, 51, 1960. A aparigão por vezes, de animais, nes-
ses jogos dramaticos, o Tigre, a Formiga, a Gralha, tambem pode ser
urn element° africano (tothnico?), porern 	 urn ponto discotivel.

V.T. MENIX)ZA, op. cit.
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em torn das eleigeles dos reis do Congo. Esses reis do Congo,
como os Governadores das Americas protestanres, eram eleitos
corn o prop:56ft° de controlar o comportamento dos escravos

de servir de intermediarios entre os senhores e seus submissos.
Tratava-se de urn velho costume luso-hispanico (mas que, na
peninsula iberica, so tinha uma fund() religiosa) nas confra-
rias dos negros importados da Europa ( 27 ). Mas, transportadas
para a America no seculo. XVIII, essas eleiceies, que eram rea-
lizadas de manha, continuavam A tarde por urns danca teatral.
Grosso modo, essas dancas sao de tres tipos: os cortejos, que
constituem verdadeiras procissaes da corte africana (rei, rainha,
porta-estandarte ou porta-boneca, damas da corte), acompanha-
dos de tamborileiros, que desciam para a cidade, para danca-
rem diante das casas dos notiveis (Congos de Sergipe, Taie-
ras, Maracatus do Recife, Aloxe da Bahia, Cambindas da Pa-
raiba etc. ) ( 28 )	 as procissb'es corn as embaixadas, em que

rei e a rainha do Congo se instalam na praca ptiblica, a fim
de receberem as embaixadas dos reis de Angola, de Cassange, de
Mocambique, e particularmente a rainha Ginga ( 2°) — enfim,
em uma Ultima versa°, o embaixador vindo de urn povo pagao
traz ao rei do Congo cristao a escolha entre a submissio ou a
guerra; o rei do Congo escolhe a guerra; as vezes, falta a em-
baixada; e é no moment() em que os negros celebram a festa
da circuncisao que, bruscamente, um grupo inimigo ataca; de
qualquer maneira, trava-se uma grande batalha entre dois gru-
pos de dancarinos e, durante tal batalha, o filho do rei do Congo

morto, apela-se para um feiticeiro (quimboto) que ressuscita o
morto; a batalha recomeca, os pagios sack finalmente vencidos

pedem entao o batismo cristao; e a festa acaba com canticos
em honra da Virgem e dos Santos "de cor" ( 3°). Podemos

( 27 ) Renato re ALMEIDA cita exemplos em sua Histdria da MU-
sica Brasileira, e sabemos que essas coroae6es de Reis e Rainhas con-
tinuaram em Portugal ate 1840 e 50 ( Pinto DE CARVALHO, Historic do
Fado, Lisboa, 1903 ) .

( 28) Melo MORASS Plum, Festas a Tradifbes populares, Rio,
1888. — Mario DE ANDRADE, A Calanga dos Maracatus, in : Estudos
Afro-brasileiros, Rio, 1935. Oneyde ALVARENGA, op. cit. — A. RAMOS,
op. cit.

(29) Exemplo em Pereira DA COSTA, Folklore Pernambucano,
1908.

( 30) A melhor descric5o que temos dessas festas, para o Brasil,
r' a de Mario de ANDRADE ("Os Congos", Lanterna Verde, 1935, 1)

aproximar dessas congadas as dancas dos caboclinhos, em que
os personagens sao indios em vez de negros, mas que obede-
cem ao mesmo modelo (morte de uma princesa e sua ressur-
reicao) ( 31 ). Por outro lado, é preciso distingui-los dos mo-
cambiques que, em geral, sao apenas cantados e dangados, sem
constituir uma peca teatral (dangas com bastOes); na hierar-
quia dos folclores, a congada situa-se no cimo, os mocambiques,
por sua vez, na camada de baixo. (32)

No dia de Reis, os negros da Bahia lam dancar e cantar,
de casa em casa, pedindo viveres, dinheiro ou aguardente, e le-
vavam corn eles animais de papelao como o boi e o burro da
creche do Natal. Introduziam, neste bestiario cristao, talvez
sob influencia do totemismo de seus antigos clas, outros ani-
mais, como o avestruz, o lean, o elefante etc	 • esses sao os
ranchos. Na regiao de Alagoas, no dia de Reis, aparece urn
novo desenvolvimento a partir do boi e do cavalo de saiote (*);
a procissao dancante transforma-se pouco a pouco em trupe
teatral, representando urns serie de sainetes feericos, como o
"pescador e a sercia", ou burlescos, como "a empregada", para
terminar pela representacao do bumba-meu-boi, que conta a es-
tOria da morte e da representacao do boi ( 33 ).	 0 reisado esti
mais prOximo do teatro do que o rancho, mas o rancho ja con-
tern urn primeiro elemento dramatic°, a luta do pescador e do

que mostrou as origens histOricas da luta representada e que outra
sen5o a dos portugueses contra os Reis ou as Rainhas de Angola (a

rainha Ginga Bandi, D. Henrique ) . 	 Para os outros paises da America
Latina, ver F. ORTIZ, Los cabildos afro-cubanos, Havana, 1921. A.
RAMOS, As culturas negras no Novo Mundo, Sio Paulo, 2.4 ed., 1946.
John E. ENOLERIRK, "El teatro folklOrico hispano-americano", Folklore
Americas, XVII, 1, 1957.
1952.(31) Theo BRANDI°, 0 Auto dos Caboclinhos, Macei6, Brasil,

(32) Nas festas negras, os Mocambiques acompanham os Congos
mas vem sempre no Ultimo lugar : J0i0 DORNAS FILBO, A influencia
social do negro brasileiro, Curitiba, 1943. — Dante de LAYTANO,
As Congadas do municipio de °seri°, Rio Grande do Sul, 1945.

( * ) Esse Cavalo de saiote a apresentado no estilo da burrinha
brasi lei ra : a parte de cima coberta de papelao, e a parte de baixo por
urn saiote que cobre as pemas do portador. SO o busto fica desco-
berto. (N. do T.)

( 33 ) Theo BRANDAO, "0 Reisado Alagoano", Rev. Arq. Muni-
cipal de S. Paulo, CLV, 1953, para o Reisado; e para os Ranchos,
Nina RODRIGUES, Os Africanos	 op. cit. p. 263.
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peixe, do cacador e do tigre (a onga brasileira), seguindo o ani-
mal carregado em procissao, ou mascarado, mas o tema da res-
surreicao e da morte ainda nao existe. Podiamos, sem dtivida,
pensar que esse tema e uma criagao negra; encontramos, com
eteito, pequenas pecas anilogas em diversas partes da Africa (34),
mas tambern as encontramos entre , os indios cristianizados da
Venezuela e da Colombia ( 35 ) e, por fim, na Europa, em ligacao
com o culto da vegetacao, a morte do inverno e a ressurreicao
das plantas, simbolizadas em Cornualha pelo cavalo de saiote,
que e mono e depois recobra a vida ( 36 ), exatamente como o
boi do bumba-meu-boi. Alias esse mesmo boi, que morre e
resuscita, a encontrado igualmente, mas esta vez nas populacOes
indigenas, no Mexico ( 37 ). E fora de dtivida que, se o negro
aceitou o tema, porque correspondia a sua mentalidade, o tema
entretanto tem sua origem na Europa, e acontece que os reli-
giosos the deram urn aspecto cristao que nab existia origintiria-
mente; por exemplo, em Manaus, em urn misterio representado
em honra do santo dos negros, Sao Benedito o Mouro, o santo
reconstr6i o corpo le urn pescador que tinha lido cortado cm
pedacos pelo diabo, Tara dar-lhe de novo a vida (39).

Existe pois, ac lado do folclore africano, conservado pelos
escravos e por seus descendentes, urn outro folclore, apenas ne-
gro e ligado ao que podiamos chamar de catolicismo de folk.
A epoca colonial esta marcada, na verdade, em toda America
Latina, por uma vontade tenaz de cristianizar o africano, mas
nab de o integrar inteiramente na igreja dos brancos: criou-se,
entao, em sua intengio, um catolicismo particular, com confra-
rias para ele e festas que the cram peculiares. Em conseqiien-
cia, a igreja reagiu, proibiu as dancas, repudiou as eleicoes dos
reis e das rainhas; mas o costume estava bastante enraizado
nos usos para desaparecer; expulsos do templo, mantiveram-se
nas ruas, o que continua ate os dias de hoje (39).

Bakary TRAORE, "Le theatre negro-africain", Presence afri-
caine, 1958.

Olga BRUEAO, "Mitsica folklOrica venezolana", Bal. de la
UniOn panamericana, Washington, 1958, 2.

Numerosos exemplos no Rameau d'Or de Frazer.
J. SOUSTELLE, Mexique, terre indienne, Bernard Grasset,

1936, p. 88.
SiBILLOT, Tour du Monde, XLI, p. 282.
R. BASTIDE, "Religi6es Africanas 	 op cit. cap. sobre

os dois catolicismos.
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A Barreira e o Nivel (40)

Ao lado do folclore negro ou africano, existe em toda a
America urn importante folclore europeu. E o dualismo entre
a classe dos senhores e a classe dos escravos traduziu-se, natu-
ralmente, pot uma oposicao desses dois foldores. Enquanto, ao
lado de seus casebres, nas noites de festas, os Congos dancavam
suas dancas erOticas, nos salOes da casa-grande, os brancos
dancavam a quadrilha ou a valsa, ao som do piano e dos violi-
nos. No Brasil, os bantos designavam seus reis de Congadas,
mas os brancos tinham seu imperador do Espirito Santo, que
era reservado apenas para os de sua cor. Compreendemos, nes-
sas condicOes, que os negros quiseram, em seu desejo de inte-
gracao e de ascensao social, penetrar no folclore dos brancos,
simbolo de urn status social mais elevado. Conseguiram-no, a
partir da supressao do trabalho servil, e os mulatos antes dos
negros escuros. Mas, a medida que conquistavam esse territ6-
rio antigamente proibido, os brancos o abandonavam, a fim de
colocar novas barreiras entre as castas ou as classes.

Urn dos privilegios de que os senhores cram mais zelosos
consistia seguramente no use do cavalo. A tradicao medieval
dos torneios, dos jogos de destreza, dos frementes correios pre-
cipitando-se pelas estradas, continuava na America lusa ou his-
pinica sob o nome de Cavalbadas. Mas, para dedicar-se a isso,
era preciso que se possuisse urn cavalo, ficando entao o negro
de fora ( 41 ). No entanto, ele entra pela porta de servigo atra-
yes dos combates de mouros e cristaos, que celebravam a re-
conquista da peninsula iberica aos mugulmanos; os negros, na
verdade, no estavam predispostos, em vista de sua cor, a re-
presentar o papel dos Mouros; mas, naturalmente, os Mouros
deviam ficar a pe. Entretanto, fazia-se uma brecha; o negro

Reconhecemos ai o titulo de uma obra de E. GOBLOT, La
barriere et le niveau, consagrada ao estudo dos esforcos das classes bai-
xas para transpor as barreiras postas a sua ascensao pelas classes alias,
a fim de alcancarem o mesmo nivel cultural. Ja aplicamos essas noccies
ao folclore brasileiro ern geral em: "Sociologie du Folklore Bresilien",
Rev. de Psycho. des Peuples, Havre, V. 4, 1950.

Sobre a importancia do cavalo como simbolo de status
social entre os indios, os negros, e os imigrantes europeus, ver R. BAS-
TIDE, Introduction a la recherche sur Pinterpenetration des civilisations,
mimeografado. Curso da Sorbonne, 1950.
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narios improvisadores, que primeiramente se langam a injtirias
para excitar seus respectivos talentos; é o ptiblico que decide
quem e o vencedor. 0 negro, que tinha suas raz6es para lan-
car sua cOlera sobre o branco e que podia, agora, faze-lo im-
punemente, ja que se tratava de urn jogo, 	 deixou tambem
aqui de imiscuir-se nos certames dos brancos. No Brasil, houve
duas batalhas retumbantes entre improvisadores negros e im-
provisadores brancos, que foram divulgadas em todo o sergo
atraves da literatura de cordel; freqiientemente, gragas a seu hu-
mor, é o negro que termina por triunfar, dos ataques calorosos,
de seu rival branco. Assim, acusado de pertencer a raga de
Cam, um deles replica:

Poi um branco, foi Judas
Quern traiu Nosso Senhor,

ou ainda, escarnecido por causa de sua cor, o negro responde:
0 papel branco nao tem valor,
Mas basta que a genie o escreva
Corn tints preta,
E a papel valerd milh5es. (43)

Ou ainda estes dois versos do negro, lutando na Argentina
contra Martin Fierro:

Eu tambIm tenho alguma coisa de branco,
Pois tenho a brancura de meus dentes.

Os jesuitas nao deixaram de prever o pattido que podiain ti-
rar dessas glosas literarias para a evangelizagao dos Indios, or-
ganizando, sobre rimas dadas previamente, especie de concursos
entre indfgenas, misturados de dangas, sobre as quest6es fun-
damentals da f6. Esses certames puramente religiosos, come-
gando por preces, continuaram entre os mestigos do Brash sob
o nome de cururu; é um fo/clore pagao, que se realiza a tneia-
-noite, e durante o qual, ainda, para marcar bem a finalidade
cat6lica, 6 proibido cair em regozijo ou era dangas profanas.
0 negro estava radicalmente distanciado destas manifestacoes
mas, corn o exodo rural, o cururu chegou ate as cidades, onde
se secularizou. 0 negro aproveitou-se disso para introduzir-se
nele pouco a pouco e, finalmente, ter urn papel importante.
Podfamos multiplicar os exemplos; nao pode existir manifesta-
cio folclarica europeia que no tenha sido conquistada, lenta

(43) R. BASTIDR, Psicandlise do Cafune a ensaios de sociologia
estitica brasileira, Curitiba, 1941.
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acabara tambem por montar a cavalo, primeiramente para re-
presentar o joao-ninguem ou o palhago nessa representagao dra-
matica; finalmente, o branco se retirara da competicao, dei-
xando-lhe inteiramente o lugar; o que faz corn que nao seja
raro ver, nas pragas das cidades brasileiras, corridas de Carlos-
magnos ou Rolandos "cor de carvio", conforme uma expressio
folclOrica ja consagrada (a).

Outra festa privativa dos brancos era a das Pastorais, que
encontramos por toda a Europa mediterranea e que se realizava
entre o Natal e a Epifania; essa festa contava corn as mocas da
melhor sociedade, divididas em "cordees", vermelho e azul,
e que entremeavam seus cantos de pastoras, dirigindo-se a
&lent para adorar o menino Jesus, de pequenos sainetes em
versos cantados, "As lavadeiras", "0 vOo da borboleta" etc.
Na Epifania, queimavam-se os presepios e, enquanto a festa
dos brancos acabava assim, os negros tinham autorizacao de
divertir-se por sua vez, para festejar Baltasar, o rei de sua cor,
indo de casa em casa ou de fazenda em fazenda cantando, dan-
cando e pedindo dinheiro ou viveres. Aqui, o negro penetrou
no dominio proibido, desde que Ode, criando grupos de ama-
dores que representavam — nao mais nos sallies, mas em gal-
p6es ou em reftigios, as Pastorais a sua maneira, mas sempre
corn a oposic5o do cordio vermelho e do cordäo azul. Sabemos
pelos jornais da epoca quanto os brancos n5o gostavam dessa
nova conquista de seus antigos escravos: denunciam a imorali-
dade dessas reuniOes, falam que as mulatas se aproveitavam
dessas representacOes para exercerem seu metier de prostitu-
tas ... As Pastorais disputaram tambem os sallies brancos, pelo
menos ate nossos dias, quando as comissees de folclore tentam
revive-las, sob a maneira antiga e, por conseguinte, "branca".

Os certames literarios na Europa, que punham em dispu-
ta troveiros e trovadores, as vezes sobre assuntos religiosos, as
mais das vezes sobre questOes de cosmologia, de hist6ria ou de
geografia, mantiveram-se na America hispanica ( ver por exem-
plo Jose Hernandez, Martin Fierro) ou na America portuguesa
( sob o nome de desafio). Eles juntam em torneio extraordi-

(42) Sobre os Mourns e Cristios na Europa ver Garcias FIGUEI-
RES, Notas sobre las fiestas de Moros y Cristianos en Espana, Larache,
1940, e para a America Latina, Nueves of Hovos SANCO, "Moros y
Cristianos", Miscellanea P. Rivet, II, Mexico, 1958. — R. RICHARD
talvez tenha dado, no Journal de la Societe des Americanistes, e para o
Mexico, o texto mais antigo dessas lutas entre Cristios c Mouros na
America, ji que o mesmo data de 1538.
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ou brutalmente, pelo descendente de africano. Por certo o exem-
plo mais comum e o carnaval.

0 carnaval, alias, e de origem relativamente recente. 0
que existia antes em seu lugar era um conjunto de ritos des-
tinados a provocar chuva por jatos de bisnagas de agua ou de
ovos cheios corn agua perfumada (conforme os bairros, popu-
lares ou nao), cerimOnia charnada entrudo em Portugal, carna-
val no Sul da Franca; foi eliminado sob esta forma (o con-
fete substituiu os esguichos de agua), permanecendo como urn
ritual de chuva apenas na Africa do Norte. E o novo carnaval,
corn seus desfiles, suas mascaras, seus bailes, que triunfou no
Sul dos Estados Unidos, em todas as Antilhas, na Guiana e
no Brasil. Mas, ate hoje conservou sua estrutura dualista, car-
naval dos brancos nos salOes, corn entradas as vezes muito caras
— carnaval de negros na rua. Se bem que as cores possam unir-
-se na alegria geral, os antigos senhores conseguiram atraves
de uma nova barreira fundada no dinheiro, ter exit°, corn isto
evitando o nivelamento; o interessante para nas a que todo o
folclore africano, ern vias de desaparecer corn as novas geracaes,
e todo o folclore negro, criado pela Igreja, mas agora proibido
por ela (Congos, Mocambigues etc.), recusam-se a morrer e
subsistem no carnaval; os reinados das confrarias religiosas, que
nao podem mais dangar diante da Igreja, sob a forma de afoxé
(Bahia) ou de maracatu (Recife), os reisados, corn seus ani-
mais totens por tras do boi, do burro do presepio, os sambas, a
capoeira transformada em frevo (Recife) etc. A. Ramos defi-
niu adrniravelrnente esse movirnento corn relacao ao Brasil:
"Cada ano, a Praca Onze de Junho, no Rio de Janeiro, recebe
a avalhanche dessa catarse coletiva. 0 carnaval a apenas urn
pretexto... Em um tempo bastante abreviado, assistimos a
recapitulagao de toda uma vida coletiva. Instituicaes que se
fragmentam, desmoronam e se diluem. Suas sobrevivencias sac,
recolhidas na Praca Onze. A Praga Onze a uma grande ma-
laxadeira, uma grande m6, que elabora o material inconsciente
e o prepara para sua entrada na "civilizagao". Urn trabalho
muito parecido corn o da elaboragao dos sonhos (Traumarbeit)
encontra-se aqui: condensagOes, simbolismos, mascaras, sublima-
magOes, derivagEies... 	 A Praca Onze e a fronteira entre a
cultura negra e a cultura branca europeia, fronteira sem limi-
tes precisos, onde as instituigOes se interpenetram e as culturas
se fundem entre si. ( 44 ) Mas o que acabamos de dizer para

(44) A. Ramos, Folklore Negro, op. cit., cap. X.
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o Brasil vale para todo o conjunto da America. Os desfiles
musicais dos negros da Martinica, proibidos por seus governa-
dores, encontraram urn nicho nesta festa, onde continuam impu-
nes. As sociedades de feiticeiros e de feiticeiras do Haiti par-
ticipam dos desfiles, transformando o terrivel em grotesco: sio
as Calinda ou Porcos Vermelhos. Paulo de Carvalho Neto es-
tudou recentemente a transformagao da "Nacao" uruguaia dos
Loango em urn grupo carnavalesco, Ultimo avatar da Africa no
Rio da Prata. 0 processo e o mesmo em todo lugar (").

0 nivelamento nab impede o branco de construir novas bar-
reiras diante do esvaziamento de seu folclore ou de suas festas.
E isto, paradoxalmente, quando em seu desejo, as vezes repri-
mido, da Venus negra, ele aceita por sua vez as dangas negras.
Mas entao ele vai introduzir-Ihes modificacOes

'
 para intensificar

a "distancia" entre sua maneira de dancar e a das filhas de seus
antigos escravos. Esse fenOmeno a antigo, ja o encontramos
no seculo XVIII, por exemplo, corn a danga erotica banto,
transformada em lundu pelos mulatos e mulatas, primeiro en-
saio de civilizagao, de uma danca considerada "selvagem", ou
"animal". 0 tango dos negros de Buenos Aires, mestigado,
guardando apenas uma reminiscencia do ato sexual, triunfa ra-
pidamente na Argentina, antes de implantar-se no mundo inteiro.
0 samba brasileiro perde primeiro, entre os negros das cidades
do Brasil, o choque dos umbigos para tornar-se uma danga can-
tada de carnaval, longamente preparada nas Escolas de Samba
do Rio de Janeiro; e esta forma atenuada que os brancos acei-
tarao, mas para tirar-Ihe o terno frenesi e fazer dela uma danga
"branca". E in6til citar todas as dancas de origem africana,
como o Schimmy, a Rumba, a Habanera, que se mestigaram corn
m6sicas ocidentais, ou se adocicaram para que — apesar da atragao
do branco pelo turbilhao — se erga a barreira, entre a Africa
e a Europa. Barreira fragil, a verdade, ja que os negros reto-
marao seus bens, e dangarao agora "a maneira como os brancos
dancam suas dancas", pelo menos nos salOes da classe media de
cor. 0 que faz que exista um vaivem incessante entre os dois
folclores, que estabelecem concorrencia, que lutam, que pas-
sam de urn campo a outro, para se transformarem, cada vez,
nessa batalha das ragas pela igualdade.

(45) Para o Haiti, ver o rulmero especial de Presence Africaine
sobre o Haiti, 12, 1951. — Emmanuel C. PAUL, Panorama du Fol-
klore Haitien, Port-au-Prince, 1962, cap. VI. Para Montevideu, Paulo
de Carvalho Neto, op. cit.
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CAPITULO IX

AS COMUNIDADES NEGRAS

A medida que nos distanciamos das sociedades dos marraos,
vimos as sobrevivencias diminuirem em mimero; entretanto,
cada etnia tern seu foyer cultural, que concentra em torn de si
os interesses do povo; isto pode ser a religiao como para os
yoruba — pode ser o folclore como para os Angola e os Congo.
0 que faz que pedacos inteiros das civilizacoes nativas possam
desmoronar no novo meio de vida, e outros subsistirem, em
toda sua rica complexidadc c sua vitalidade emocionante. Eis
por que pudemos, ainda assim, falar da existencia de sociedades
"africanas" no Novo Mundo. A elas foram consagrados os ca-
pitulos anteriores. Pareceu-nos que, em larga escala, a me-
m6ria coletiva 6 mais uma memOria-motora do que uma memOria-
-imagens; que ela se inscreve mais nos gestos corporais, seqiien-
cias rituais, nos passos de dancas, que no tesouro das lembran-
cas intelectualizadas. E se fizessemos o inventario dos habitos
corporais de origem africana que se mantiveram no Novo Mundo,
poderfamos fazer uma rica colheita: habit() de pOr a mao diante
da boca quando se fala, de hater delicadamente as mks para
manifestar satisfacao ao receber uma visita, de designar urn
objeto mais corn os labios do que os dedos, de carregar o peso
sobre a cabeca, de mexer o corpo ao cantar etc. (1).

Mas, claro esta, essas sociedades africanas nao estao volta-
das inteiramente sobre si mesmas; estao em contato corn outras
sociedades e, em particular, corn as sociedades dos brancos, o
que faz corn que os fenOmenos de aculturacao nao sejam raros.
Nessas sociedades africanas, todavia, a aculturacao 6 seletiva,

(1) HERSICOV/TS, The Myth..., op. cit. — Thomas J. PRICE
Junior, "Estado y necessidades actuales de las investigaciones afro-
-colombianas", Rev. Colomb. de Antrop., II, 2, 1954, etc.
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isto 6, empresta-se a outrem, ou entao o que pode combinar
corn as normas ancestrais, o que se banha em um mesmo clima
geral, mistico ou de festa, ou ainda o que permite uma melhor
adaptacao, o que 6 (nil. Como' diz Crowley sobre a ilha da
Trinidad, onde vivem lado a lado os colons ingleses, os des-
cendentes de franceses, de portugueses, sirios e libaneses, chi-
neses, hindus, negros ( 2 ): o negro nao ye oposicao em ser
negro e ser, ao mesmo tempo, um cidadao ingles, urn espanhol
de nome, um catOlico de religiao, urn fiel do obeah, urn chines
em sua alimentacao, da mesma maneira que um anglicano chi-
nes nao encontra nada de contraditOrio em visitar urn pandit
hindu ou urn obeah africano para encontrar urn feitigo para o
amor, corn o fito de dormir corn uma portuguesa presbiteria-
na... A imagem que Stonequist nos deu do homem marginal,
dividido entre duas culturas que se batem dentro dele, talvez
valha para o intelectual de cor; seguramente, nab vale para o
homem do povo. Este vive sem problema, em muitos mundos
que nao se defrontam, pois nao ocupam os mesmos setores
da vida, tecnico, econOmico, politico, religioso, social. Por isso
nos foi facil separar, corn referenda as sociedades que chama-
mos de africanas, urn setor determinado, em que a Africa tra-
dicional sobrevivia, para descreve-lo, sem levar muito em con-
sideracao os fenOmenos de aculturacao.

Mas, no segundo capftulo deste livro, indicamos que o ne-
gro ern diaspora foi submetido a urn duplo movimento, o que
o volta para seu passado perdido para o fazer reviver — e o
de sua necessthia adaptacao a urn novo meio. A aculturaciio
6 urn dos processos desta adaptacao, mas nao 6 o link() nem
o mais importante. A adaptacao traduziu-se tambem pela pro-
cura de respostas adequadas a situac6es novas, pela criacao de
instituicOes originais, pela formagao de novos modelos de con-
duta. Agora 6 preciso que estudemos essas novas sociedades
em gestacao, negro-americanas, porem mais negro-africanas. Isto
sera objeto deste capitulo.

I
Se a influencia da Africa sobre a religiao ou o folclore nos

pareceu grande, ela 6, pelo contrario, deixada de lado no domfnio
da estrutura social. Teria sido natural, se os processos de acul-

(2) Daniel J. CROWLEY, Plural and differential acculturation in
Trinidad. Amer. Anttrop., 59, 5, 1957.
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turagao nao tivessem sido os tinicos a funcienar, que os negros
da America tivessem tornado de emprestimo aos brancos seus
tipos de familias, suas organizagOes politicas, seus clubes, suas
associagOes. Como é, entao, possivel a existencia de ociedades
"negras", cujos modelos sao tao diferentes, tanto os modelos
brancos como os africanos? Como e possivel vermos nascerem
sociedades originals, que nab imitam em nada a de seus antigos
Senhores, la onde o role' compressor da escravidao destruiu tudo
o que havia na Africa ancestral, mesmo seus deuses e suas dan-
gas, ape's a supressao do trabalho servil? Uma Unica razao: a
segregagao de casta ou de classe das pessoas de cor.

Dizemos, recorrendo ao vocabulario anglo-saxao — o qual,
embora discutivel, acabou por se impor aos estudiosos — a se-
gregacao de classe tanto quanto a de casta, pois nao fazemos
diferenga, no que concerne a este ponto de vista, entre a Ame-
rica anglo-saxOnica e a America latina. Quer a linha de cor seja
institucionalizada como nos Estados Unidos ou nao, o resultado

o mesmo. Os negros vivem ou tendem a viver em urn mundo
a parte, separado; sentem-se "diferentes" dos outros, sao for-
cados — ou preferem (mas pouco nos imports, do ponto de
vista das conseqiiencias) ficar "entre eles".

verdade que, do ponto de vista psicolOgico, da formagio
da personalidade, as diferengas sao capitals; nao a impunemente
que urn sere marcado pela opressao, juridicamente legal. Mas,
do ponto de vista sociolOgico, essas diferengas sac) negligencia-
veis; encontramos o mesmo tipo de familia, o mesmo genera
de igrejas cristas, associacOes da mesma natureza, all onde a
linha que separa os negros dos brancos a institucionalizada e
onde nao C. Mais exatamente, no primeiro caso, a passagem
atraves desta linha e dificil, senao impossivel; no segundo caso,
esta sempre mais ou menos estreaberta; mas a maioria dos ne-
gros, por causa de sua situacao econOmica, ou de sua miseria,
nao pode aproveitar esta possibilidade, alias mais teOrica do
que real para eles, mantendo assim suas sociedades de folk.
Se bem que este livro nao seja consagrado as relac6es entre os
brancos e os negros no Novo Mundo, a preciso, entretanto, que
digamos uma palavra, para compreendermos esse processo de
segregacao que se seguiu a supressao da escravidao.

As relagOes entre os escravos e seus senhores nos Estados
Unidos eram reguladas por urn "cerimonial" apropriado, que
permitia, de urn lado, a dominagao do branco e, pelo menos em
certos casos, relagOes afetivas entre as duas ragas; o negro, "fi-
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cando no seu lugar", nä° era, na verdade, perigoso para o
branco ( 3 ). Mas, desde que os homens do Norte quiseram
impor suas leis aos do Sul, os antigos plantadores nao tiveram
outra preocupagao que nao a de estabelecer pelo terror, ou pela
elaboragao de uma legislagao especial, a distancia social abolida.
Os descendentes dos escravos viram-se, pois, separados dos des-
cendentes dos senhores, tanto na escola como na fabrica, nos
transporter e nos teatros; viram-se rejeitados dos Parlamentos,
dos sindicatos, dos grupos brancos, sendo obrigados a formar
uma sociedade a parte. E, como, naturalmente, o casamento
inter-racial e proibido, esta sociedade sera uma sociedade end(5-
gama; eis por que os sociOlogos norte-americanos the deram
o nome de "sociedade de castas" ( 4 ). Pode-se mesmo dizer
que a situacao piorou em relacao a epoca da escravidao, pois
a miscigenagao estava muito desenvolvida, seja sob a forma de
relacoes sexuais nas plantagOes entre os senhores e suas escra-
vas, seja sob a forma de concubinagem, mais ou menos reco-
nhecida pelos costumes da epoca, nas cidades do Sul dos Estados
Unidos; ora, esses mulatos, para poderem integrar-se a socie-
dade nacional, adotavam os modelos dos brancos, em particular
os da familia paternal ( 5 ). A legislagao que sucedeu a emanci-
pagao devolveu-os a casta do negros, o que faz que a miscige-
nagao nao possa impedir a formagao de uma sociedade a parte,
radicalmente separada da dos brancos. 0 negro, entretanto,
aceitou esta segregacao. Se ela muito the custou sob certos
aspectos, por outro lado permitiu-lhe "ganhos" que nao eram
de menosprezar; em particular, uma maior liberdade dos cos-
tumes, uma sexualidade desembaragada dos tabus que pesavam
sobre a classe media branca, uma fraternidade que se opOe
amarga concorrencia para o status social dos brancos nativos.
Pode assim, fora de todo controle das autoridades, criar suas
prOprias instituicOes, dar-se urn genero de vida original, que
estudaremos dentro em breve. 0 exodo para as grandes me-
trOpoles do Norte nä° quebrou a linha de cor; ela reformou-se
apenas urn pouco mais alto no mapa, na medida da invasao,

Bertharn Wilbur DOYLE, The Etiquette of Race Relations in
the South, Chicago, 1937.

Edgar T. THOMPSON ed., Race Relations and The Race
Problem, Carolina do Norte, 1939. — Charles S. JOHNSON, Patterns of
Negro Segregation, Nova York, 1943. — Hortense FOWDERMAKER, After
Freedom, Nova York, 1939. —John DOLLARD, Caste and Class in a
Southern Town, Yale Univ. Press, 1937.

(5) Edward Byron REUTER, Race Mixture, Studies in intermarria-
ge and miscegenation, Nova York, 1931.
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como por urn movimento de defesa instintiva dos brancos diante
da mare montante dos negros; a segregacao tomou aqui o as-
pecto sobretudo de guetos negros, corn suas lojas e seus pardiei-
ros, seus cabares e suas igrejas ( 6 ), mas seus guetos assegura-
ram a subsistencia da comunidade negra como comunidade es-
pecifica.

Se passamos agora da America anglo-saxOnica a America
Latina, passamos de uma sociedade de "castas" separadas e
enclOgamas a uma sociedade de classes multiraciais, mas onde
o negro, em geral, por causa do pesado handicap da escravidao,
ocupa as camadas mais baixas da populacao. A segregagao nao
6 desejada pelos governos; pelo contrArio, esses fazem amitide
grandes esforcos corn vistas a acelerar a integracao nacional
mas, nas regi6es de grande povoamento de cor, os negros, por-
que se sentem "diferentes", preferem viver a parte e fora do
controle dos brancos.	 Urna instituicao, de origem cat6lica,
que regula as relac6es inter-raciais de maneira a evitar todo
choque traumatizante entre os individuos, 6 o "apadrinhamen-
to"; o negro da classe baixa escolhe, para seus filhos, padri-
nhos ou madrinhas pertencentes a classe dos brancos, mais ek-
vadas, e como o parentesco espiritual 6 considerado ainda mais
importante do que o parentesco carnal, os brancos e os negros
tern entre si relac6es afetivas e se ajudam mutuamente; mas
por outro lado, como o apadrinhamento se faz segundo a linha
hierarquica, esta afetividade nao impede a subordinacao de
uma cor a outra, o que faz corn que o negro nao espere do
branco sena() favores, nao the copie os modelos de vida; nao
tenta integrar-se no seu grupo, preferindo ficar "entre os seus",
onde nao softer& na verdade, qualquer frustracao, jA que evita
a luta.. A festa, por outro lado, mistura bem, numa mesma
alegria, as etnias e as cores, mas cada uma fica separada; nas
prociss6es religiosas, as confrarias dos negros vem na frente
e a confraria dos brancos vem em seguida, corn as autoridades
muncipais; os brancos dancam nos saliks, os negros na rua;

(6) St. Clair DAKE e H.R. DAYTON, Black Metropolis, Nova
York 1945. — Harlem E o mais celebre dos guetos negros e deu lugar
a importantes estudos, como o de E. Franklin FRAZIER (Amer. Journ.
of Sociol., 43, 1937) em ingles e, em frances, o de Vladimir POZNER
("Esclaves et dieux d'Harlem", Europe, agosto 1937, pp. 471-500).
Sobre os efeitos desta segregacio na formacio das comunidades negras
urbanas e da personalidade negra, ver: W. Lloyd WARNER, Buford H.
JUNKER e Walter A. ADAMS, Color and Human Nature, Negro Perso-
nality Development in a Northern City, Washington, 1941.
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as cores se acotovelam mais do que se fundem verdadeiramente.
Assim, se o grupo negro tern, ern toda a America Latina, ao con-
tario da America anglo-saxemica, relagOes amigiveis corn os ou-
tros grupos raciais, permanece separado na vida privada, fami-
liar e cotidiana ( 7 ). A emancipagao deu ao negro liberdade,
mas deixou-o desamparado; o negro fugiu das plantaeOes, re-
fugiou-se nas cidades, mas nao havia aprendido nenhuma ocupa-
cao que the permitisse ajustar-se a condicao urbana; e sentiu-se
abandonado. Viveu assim nos bairros de casebres ou nas fave-
las, como um grande corpo estranho. E teve, depois de urn pri-
meiro periodo em que se definiu pela mendicancia, a bebedeira,
o parasitismo e a vagabundagem, de inventar novas estruturas
sociais, que eram agora estruturas de separacao e nao mais de
integracao, já que ficava fora do sistema das classes que se
formavam, constituindo uma especie de Lumpenproletariat mar-
ginal, corn relacao a comunidade nacional.

A situagao que acabamos de definir, do negro emancipado,
que se deve criar, e que criou seus pr6prios modelos de corn-
portamento, igualmente distanciados dos modelos africanos e
dos modelos brancos, esta em vial de desaparecer. Podemos
dizer que a ascensao do homem de cor, nas duas Americas,
faz-se pela incorporacao ou pela interiorizacao, nele, dos mode-
los brancos. Nos Estados Unidos, a casta dos negros dividiu-se
em classes: a classe baixa ainda a mais importante, que 6 a dos
descendentes dos antigos escravos libertos, a classe media, so-
brepujada por uma pequenissima classe alta, que 6 a dos des-
cendentes dos antigos negros livres e mulatos. Ora, o que de-
fine esta classe media no 6 tanto o dinheiro, mas a aceitacao
dos valores da classe branca, o puritanismo nos costumes, o
desejo de consideracao, as boas maneiras, a preocupagao corn a
educagao, a instrugao dada as criangas. Enfim, podemos dizer
que o processo dense "branqueamento" do negro se faz, no do-
minio familiar, pela passagem da familia maternal a familia pa-
ternal; no dominio religioso, pela passagem das igrejas de res-
tauracao a igrejas fundamentalistas (e podemos ler, atraves da
mobilidade eclesiistica, do profetismo e pentecostismo ate o ba-
tismo, depois ao metodismo e, finalmente, ao anglicanismo, as
etapas desta ascensao de uma classe inferior a uma classe su-
perior); no dominio, enfim, do casamento, a passagem do ca-

(7) Charles WAGLEY ed., Races et Classes dans le Brésil rural,
UNESCO, s. d. — Nancie L. SOLIEN, "West Indian Characteristics of
the Black Carib", South. Journ. of Anthrop., XV, 3, 1959, etc.
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samento costumeiro ao casamento civil e religioso, da desergao
conjugal ao divOrcio legal, e essa passagem se simboliza na es-
colha do cOnjuge (homem escuro, mas instruido, tomando uma
mulher mais Clara para ter filhos de cor mais prOxima da dos
brancos aos quaffs ele quer integrar-se) ( 8 ). Na America La-
tina, o processo de integracao do negro na sociedade nacional
faz-se tambem pela aceitagäo dos modelos dos brancos; o negro
deve tornar-se, para ser aceito, "urn negro de alma branca",
conforme uma expressäo que encontramos na America de lin-
gua portuguesa e de lingua espanhola (9).

Mas esse movimento a apenas urn fato das elites. As co-
munidades negras subsistem, sobretudo nas regiOes de linha
de cor been institucionalizadas, dcstinadas a frcar a subida dos
negros — ou nas regiOes rurais, de grandes plantacOes de tipo
capitalista, fortemente hierarquizadas, das grandes propriedades
fundiarias tambem, cujo sistema social a mais ou menos pro-
ximo do sistema feudal, distanciadas dos grandes centros, urn
pouco a margem, por conseguinte, do movimento de progresso
que atinge o resto do mundo e, por fim, mas entao africaniza-
das, nas Reptiblicas negras, como no Haiti. As comunidades
negras tern uma cultura original, instituicaes prOprias, que pre-
cisamos descrever a seguir.

II

Discutimos no capitulo II as teorias que se defrontam corn
relacao a famflia negra, e que visam a interpretar o casamento
costumeiro, a matrifocalidade, a poligenia sucessiva. Nä° que-
remos voltar a isto. Mas a preciso assinalar alguns dos tracos
mais importantes desta instituicdo, nao tfpica das comunidades
negras. E primeiramente, see verdade que urn certo tipo de
famflia predomina, aquela que chamou a atencao dos soci6lo-
gos, e que chamaram de "maternal", na-o resta chlvida que en-
contramos, nas comunidades, muitos tipos de familias e no

Alm dos livros de DOLLARD, FRAZIER etc... já citados, ver
Allison DAVIS, Barleigh B. GARDNER C Mary R. GARDNER, Deep South,
a social anthropological study of Caste and Class, Chicago, 1941. —
Franklin FRAZIER, Bourgeoisie noire, Pion, 1955. — Horace Mann
BOND, The Education of the Negro in the American Social Order,
Nova York, 1934, etc.

Ver OS livros de F. FERNANDES, P.H. CARDOSO C 0. I ANNI
j5 citados.
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urn so: primeiro, a famflia nuclear, composta do homem, da
mulher e de seus filhos; depois a familia grande, corn tios, tias,
jovens casados, vivendo no mesmo compound — depois a fa-
mflia incompleta, da mae e de seus filhos ou ainda do pai e
de seus filhos; esses dois tiltimos tipos podem ser tanto familias
simples como familias grandes. Por exemplo, tomemos tres
comunidades de Trinidad (10).

Sugartown Orange
Crow Mocca

0
a
a

(.11

a

a

0
C-)

C

a
.o

O
C)

0
a .0

O
C.)

F.	 simples	 	 12% 35% 25% 8% 14% 27%
F. extensa	 	 10% 8% 31% 5% 12% 18%
F.	 incompleta	 ma-

ternal 2% 7% 3% 5% 2% 6%
F.	 incompleta	 pa-

ternal	 	 1% 9% 1% 15% 1% 11%
Simples 	 11% 4% 3% 4%
Grande 	 2% 6%

Casamento 	 21% 56% 26%
Concubinagens 62% 14% 45%(11)

Vemos assim que dois modelos se disputam, um que
o novo modelo negro, que definimos pela matrifocalidade e
0 casamento costumeiro, em ligaciio funcional corn a organiza-
c5o econOmica e social da comunidade negra; outro, que e o

H. Edith CLARKE, My mother who Fathered Me, Londres,
1917.

A. MinxAux assinala, corn referencia ao Haiti, no vale
Marbial, apesar da grande propaganda cat6lica contra a "concubina-
gem" de suas ovelhas, 1.821 pares casados para 3.275 "acomodados".
E lOgico que c esta preponderancia do casamento costumeiro que ex-
plica o grande mitnero de criancas ditas "ilegitimas" nas estatisticas des-
sas comunidades negras (por exemplo, 71% na Jamaica) e a impor-
tancia da adocio; mas criancas ilegitimas ott adotadas s5o considera-
das exam/n(111e como as otitras.
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modelo europeu, o da familia paternal, sancionado pelo casa-
mento legal e religioso. 	 0 segundo modelo permanece como
modelo "ideal", mesmo nas Reptiblicas negras africanizadas como o
Haiti; somente a dificilmente realizavel, pois custa caro;
preciso primeiro "experimentar", atraves do metodo de ensaio
e erro, diversas unities para saber a que convira; depois esperar
que a situac5o econOmica do casal tenha melhorado, para cele-
brar, corn uma grande festa, o casamento diante do prefeito
e do cura. Na maioria das vezes, esta melhora näo sera possivel,
particularmente para os diaristas, que v5o de plantacio em plan-
tag5o, dai a poligenia sucessiva e a preponderancia das unities
costumeiras, e tambam para muitos pequenos proprietarios, tra-
balhando em terras desgastadas. Esta batalha entre dois mode-
los traz uma dicotomia no papel dos pais como a transposic5o
dos papais usuais, a mae fazendo o papel do pai e o pai preo-
cupando-se pouco com seus filhos (contentando-se em enviar
de tempo em tempo urn presente a seus filhos abandonados);
entretanto, se a mae ou a avd materna ocupam-se muito das
criangas, sao entao, de fato, os varOes da familia materna, isto
6, essencialmente os irmaos da mae, que sio encarregados de
sua "socializacOo" ou "educagrio" ( 12 ). Em todo caso, o filho
sofre esse conflito entre o modelo ideal e o modelo seguido,
como o estudo das neuroses ou das psicoses revela: existem
sentimentos ambivalences em relag5o a sua mae e ele reagira a
sua ansiedade, uma vez adulto, pelo Dom-juanismo — que tera
como efeito o de manter esta poligenia sucessiva, que realmente
ele sofreu ( 13 ), e de perpetuar o que queria abolir.

A familia negra ignora o amor romantico; ou mais exata-
mente, o amor romantico 6 para ela uma especie de imagem
mitica, tirada do folclore dos brancos; os conteticlos dos blues
nos Estados Unidos, dos sambas no Brasil, dos cantos de amor,
acompanhados ao 	 que escutamos de noite nas comuni-
dades rurais negras, nio nos devem iludir, eles exprimem mais
a nostalgia do modelo branco do que a realidade. 0 casal nas-
ce do encontro dos interesses sexuais do homem e dos interes.
ses econOmicos da mulher; resulta de uma troca funcional de
servicos entre os dois; rompe-se quando, por uma razilo ou por
outra ( mulher muito velha ou marido desempregado ), esta tro-
ca deixa de ser rentavel para urn dos dois cOnjuges. Mas nao
falemos, corn relacOo a isto, de promiscuidade, de sociedade de-

Moriss FREILICH, "Serial polygeny"..., op. cit.
Madeline KERR, Personality and Conflict..., op. cit.
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generada, de degradagOo ou de regressio da "cultura" a "natu-
reza". Corn efeito, se o casamento e a familia nao tern, nessas
comunidades negras, a mesma importancia que nas sociedades
de brancos, 6 que, em primeiro lugar (e o papel dos irmios
da mulher na socializag5o das criangas ja nos deixou entrever),
as ligagOes consangilineas s5o mais fortes que as ligageles por
alianga ("), que permanece igualmente, aqui, talvez, alguma
coisa da Africa, na lembranca esfumada, da importancia das li-
nhagens como na manuteng5o da independencia da mulher, que
define, como sabemos, a maioria dos regimes matrimoniais afri-
canos — e que, em segundo lugar, a vida social 6 para o negro
das comunidades de folk, sejam elas norte-americanas ou latino-
-americanas, mais essenciais do que a vida familiar; os soci6lo-
gos norte-americanos destacaram a importancia das "cliques"
ou dos "clubes" na sociedade negra e, se as "maltas" da classe
alta ou media se atribuem aos modelos dos clubes brancos, as
da classe baixa säo a expressao nao de uma imitacio dos anti-
gos senhores, mas da solidariedade vivida do grupo ( 13 ); os
sociOlogos da America latina insistiram, por seu lado, sobre o
que chamam "o miter associativo" do negro e que toma mil
formas, desde os grupos folddricos, as confrarias religiosas de
cor, nos campos, ate as associag5es voluntdrias para a defesa da
"raga" e os bailes negros, nas cidades ( 16 ) Enfim, o pivO dessas
comunidades nao s5o as relagOes matrimoniais, mas relacaes
sociais, de vizinhanga ou de agrupamento de trabalho, de recrea-
gao ou de seguros mirtuos, enfim, de associacOes religiosas.
0 "comunal" domina o "dornestico", o "plablico" o "privado",
os "tempos fortes", como o das festas, os "tempos fracos" da
existencia cotidiana.

Acabamos de citar as associag5es religiosas. Voltaremos
e elas. A religi5o, cat6lica ou protestante, segundo as regiOes,

o grande esteio da solidariedade dessas comunidades negras
— mais dos protestantes do que dos catOlicos, ja que o cato-
licismo nao aceita a divis5o das ragas em torn da mesa de
comunhOo; mas os cat6licos tambem, na medida em que o ca-

0 ponto foi muito bem visto, particularmente por Nancie
L. SOLIEN, "West Indian Characteristic"..., op. cit.

Ver, em particular, DAVIS, GARDNER e GARDNER op. Cit.,
cap. IX.

(16) Arthur RAmos, A Aculturacao Negra no Brasil, Sao Paulo,
1942, pp. 117-144. — L.A. DA COSTA PINTO, 0 Negro no Rio de Ja-
neiro, Sao Paulo, 1953, cap. VII e VIII. — Roger BA STIDE e Flores-
tan FERNANDES, Broncos e Negros em Sao Paulo, Slo Paulo, 1959.
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tolicismo na America do Sul e mais "social" do que "mfstico",
para empregar os termos de Gilberto Freyre (").

A cristianizagao do negro americano, primeiro reservada
as classes domesticas, desenvolveu-se para atender a grande
massa de negros depois da Independencia dos Estados Unidos,
isto 6, justamente na epoca do grande Despertar religioso.
Eis por que a religiao da comunidade negra a uma religiao de
Restauragao, mais afetiva do que rational ou moral: pergunta-
-se quais os sinais exteriores pelos quais somos "salvos", vi-
seies, sonhos, transes, e cultiva-se a parte sentimental da alma.
Alguns, como Herskovits, acreditaram encontrar nesta reli-
giao patetica uma interpretagao, em termos cristaos, da reli-
giao africana. Mas a religiao africana nao a "afetiva", a "pratica"
e e marcada por praticas; e verdade que o transe e procurado,
mas — corn excegao das religiOes marginais, de contato entre
civilizagOes diferentes ( '8 ) — o transe 6 ritual, quer dizer, f a-
ganha e nao afetividade ( 19 ). Se a religiao do negro americano
da baixa classe a afetiva, nao 6 por causa de qualquer sobrevi-
vencia africana, mas porque escravo reprimido, dominado, ex-
plorado, rejeitado, colocou no cristianismo sua necessidade de
compensagao, de seguranga; mudou o cristianismo em urn me-
todo de desrecalcamento. Encontramos na Africa um processo
analog°, durante a conversao ao cristianismo; a religiao afe-
tiva acompanha o momento de passagem entre a religiao tradi-
tional e a entrada em uma nova Igreja ( 20 ). Enfim, a religiao
afetiva esta em ligagao funcional corn a situagao econOmica e
social da comunidade negra, nao podendo ser explicada em ter-
mos de heranga africana. Ela é uma "resposta", nao um
"museu".

Entretanto, a evangelizagao era concebida pelo senhor como
um instrumento de controle, derivando as frustracties do negro
para a esperanga das recompensas paradisfacas. Mas os negros
reagiram e criaram, por exemplo corn Richard Allen ou Absalon
Jones, uma Igreja deles, onde podiam abandonar-se, fora da

Gilberto FREYRE, Casa Grande e Senzala, op. cit.
Entre as civilizaciies africanas, rnuculmanas e ocidentais.

Ver o belo filme de Roucx, let Dieux Four, ou o livro de Leiris, La
possession et ses aspects thedtraux chez les Ethiopiens de Gondar, Plon,
1958.

Roger BASTIDE, Le candomble ..., op. cit.
Raoul ALLIEt, La psychologie de la conversion chez les

peuples non civilises, Payot, 1925.
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vista dos brancos, a L yre expressio de seus sentimentos, en-
contrar-se enfim "entre eles". Esse movimento acelerou-se de-
pois da guerra civil: a African Methodist Episcopal Church
passa de 1866 a 1880, de 50 000 a 39.0 000 membros; a Afri-
can Methodist Episcopal Zion Church, de 1866 a 1876 de
27 000 a 172 000 membros. De 1890 a 1936, o conjunto de
todas as igrejas negras separadas, principalmente metodistas e
batistas, passa de 2 675 000 membros a 5 661 000. Seguramen-
re existem diferencas entre as igrejas rurais e urbanas, batistas
ou metodistas, no Sul; mas essas diferengas nä° s go essenciais; o
que os negros pedem a suis igrejas, a fundar sua fraternidade,
6 de ser o centro de cristalizagao de toda sua vida social, 6 de
"estruturar" a seu redor, numa palavra, sua comunidade negra.
O que a Igreja lhes oferece 6, sem drivida, sempre a possibili-
dade de se exprimirem livremente, fora do controle dos bran-
cos, mas tambem urn conjunto de servigos sociais, de associa-
geles, de jovens, de mulheres, de homens, onde podem encontrar-
-se, onde se dialoga, onde a possfvel tomar a revanche contra a
vida, ocupando posigkies de prestfgio. Nao apenas a comunidade
tende a reformar-se em tomb de sua Igreja, mas ainda o pastor
tende a tornar-se o chefe desta comunidade, seu educador e seu
interprete.

Uma vez que o negro subira no Norte, a Igreja nao deixara
por isto de representar, para a comunidade dos migrantes, esse
mesmo papel estruturador — enquanto de outro lado ela
refletira, em suas metamorfoses, as transformagOes das situagOes,
econOmicas ou sociais, nas quais os negros se debatem. 0 pre-
gador 6 assim levado a interessar-se enormemente pelas condi-
gOes materiais de suas ovelhas, mais pelos problemas politicos
do que pelos problemas religiosos propriamente ditos; para sal-
var a juventude das tentageks da ma, ela dedicari uma grande
parte de seu tempo a organizagao da recreagio; montard agen-
cias para dar trabalho aos desempregados; sera a ponte de de-
fesa do negro contra as discriminagOes sociais. Entretanto, a
cidade do Norte, mais que os campos do Sul, viu multiplicar,
em vista da multiplicidade dos problemas que apresenta a vida
urbana, seitas e movimentos profeticos; o negro sentia-se per-
dido num mundo hostil, encontrando reftigio nas pequenas co-
munidades pentecostais, onde reencontrava a comunhao corn
seus irmaos — o negro doente que nao tinha os recursos ne-
cessarios para tratar-se, encontrava a "cura" gratuita na impo-
sigao das maos e na prece miraculosa 	 , A religiao, podemos
ver, seja uma religiao de Igreja constitufda ou uma religiao
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messianica do Espirito Santo, guardou a mesma fungi° de aglu-
tinacio, de sedimentagio das comunidades de cor, lutando con-
tra as dificuldades materiais de seus membros (desemprego, ca-
restia dos alugueis etc.), ocupando-se do corpo como da alma
(santificagao e cura dos doentes), fornecendo uma serie de res-
postas mais ou menos adequadas a toda uma serie de problemas
colocados pelas mudancas econOmicas e melhorando o status so-
cial dos crentes. Atualmente, a fun* das Igrejas negras esta
em vias de mudanca, sendo elas hoje mais a favor da integracao
dos negros na Naga° do que da separacao; mas, ainda por muito
tempo, acreditamos, elas guardarao no Sul rural suas antigas
funciies, que acabamos de enumerar (").

Na America Central e do Sul, corn excegao das Antilhas
anglo-saxOnicas, onde encontramos fenOmenos anetlogos aos dos
Estados Unidos, religiao afetiva, seitas profeticas ou de restau-
raga°, mas onde encontramos tambem urn fenOmeno novo, a
participacao dos negros simultaneamente em muitas confissOes
religiosas (muitos vao no domingo A igreja anglicana e, du-
rante a semana, as seitas de tipo pentecostal, que tem urn Ca-
rater mais teatral, e servem assim de elementos de distragio) (22),
6 a Igreja cat6lica que predomina. Mas devemos fazer aqui
algumas observacOes: prirneiro, corn excecao das cidades,
a Igreja a impotente para assegurar sua missao evangeliza-
dora; o reduzido ntimero de padres por habitante, a disper-
sir) da populacio atraves de grandes extensOes, que faz corn que
existam par6quias grandes como a Belgica, por exemplo, impe-
dindo o catolicismo de representar o mesmo papel integrador
que o protestantismo para as comunidades negras; em segundo
lugar, nas cidades, o negro parecia ter uma f6 muito intensa,
ou, mais exatamente, ele cre mais do que pratica; assiste muito
mais as grandes festas coletivas, as Drociss6es espetaculares, e
nao freqiienta a missa nem comunga, o que faz corn que o ca-
tolicismo nao represente um papel de "demolidor" das barrei-
ras raciais e nao sirva de esteio a comunidade nacional. Disse-

0 livro mais importante sobre as igrejas de negros, porque
oferece uma sintese bem feita de todos os trabalhos anteriores, 6 certa-
mente o de Franklin FRAZIER The Negro Church in America, Liver-
poll Univ. Press, 1946. Cf. tambern Carter C. Woeinsew, The History
of the Negro Church, 2? ed. Washington, 1921, e Edward Nelson
PALMER, "The religious acculturation of the Negro", Phylon, V, 3, 1944,
pp. 260-5. — MYRDAL, op. cit., cap. 40 e 43. — Arthur Huff FAUSET,
Black Gods of the Metropolis, Filad6Ifia, 1944.

Madeline KERR, op. cit., cap. XII.

mos mais acima, que, na epoca colonial, se havia constituido urn
pouco por toda parte "urn duplo" catolicismo, um catolicismo
de brancos, corn suas confrarias fechadas, e um catolicismo dos
descendentes de indios ou de negros, corn suas confrarias pr6-
prias, e seu foldore (Congadas, Mocambiques etc.) lu esse ca-
tolicismo foldOrico que tern, na America Latina, o papel de
catalisador das comunidades de cor — nao o catolicismo ro-
man°. Temos nocao disto hoje, quando a Igreja luta contra
essas manifestagOes fokl6ricas, que the parecern indecentes; o
negro reage corn form empenha-se na luta corn o cura, faz a
greve religiosa e termina por ganhar, pelo metros nas pequenas
cidades, o que prova que, da mesma maneira que na America
do Norte, a religiao 6 para ele mais uma instituicao social do
que uma escola mistica — o n6 onde se enceta sua solidarie-
dade de grupo racial (n).

Entretanto, na America Latina, sac) as associac6es que do-
minam as Igrejas e que permitem a confraternizacao dos negros.
Podemos distinguir aqui dois tipos de associaceles; as tradicio-
nais, que sao da classe baixa — e as que chamaremos, por opo-
sicao, modernas, que sao as da pequena classe media de cor.
Elas estao nitidamente separadas; as pessoas da classe baixa
em geral consideram as associacOes modernas como conventi-
euks de ambiciosos, que pensam mais em seus pr6prios interesses
( por exemplo eleitorais) do que nos interesse da "raca". Em
todo caso, sao esses agrupamentos que asseguram aqui a fun-
cao que a Igreja tern para as comunidades de cor do Norte do
continente. As associagOes tradicionais compreendem: as anti-
gas associac6es cat6licas que foram rejeitadas nelo clero, expul-
sas da Igreja, e que nao querem morrer, uma vez que elas pre-
enchem uma importante fun& absolutamente necessiria a so-
brevivencia da comunidade, de solidariedade racial (Maracatu,

Reisados, Congos...) e associagOes novas, nascidas nas fave-
las, como compensacOes a situagOes de marginalismo social (as
Escolas de Samba no Rio de Janeiro, por exemplo, as "cornpar-

sas" do Carnaval nas Antilhas, os bailes negros, um pouco em
toda parte). As associagOes modernas podem ser de dois tipos:
associacOes recreativas, mas que querem marcar as fronteiras
das classes no interior da mesma cor; os pequenos empregados
ou funcionftios nao freqiientam os bailes negros, temendo pela
virgindade de suns filhas, criando associacOes de dancas sepa-

(23) R. BASTIDE, As religi5es Africanas, op. cit. (cap. sobre o
catolicismo negro).
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radas; ou ainda, procuram encontrar, no teatro, um meio ca-
tertico (do mesmo tipo que nos candombles ou nos Vodus nas
sociedades que permaneceram africanas) que os liberta de seu
sentimento de inferioridade ( teatro experimental do negro)
— e, em segundo lugar, associagOes de defesa de seus interesses,
econOmicos e sociais, luta contra a segregacao, protesto contra
os preconceitos, educacao do sentimento de dignidade de si
mesmo; o sucesso que teve a "Frente Negra Brasileira" no Bra-
sil, antes da ditadura de Geuilio Vargas, que a destruiu, e sin-
tomitico; se esse movimento reuniu em tomb de si grandes mas-
sas negras, nao é tanto porque era urn instrumento de defesa
mas porque permitia aos negros se encontrarem, estruturarem
sua comunidade, segundo valores comuns e normas de condu-
ta que sao identicas em toda parte.

Ern resumo, contra o processo de desagregagao, contra a
anarquia moral e sociolOgica, que sucedeu a supressao da escra-
vidao, o negro reagiu, sob formas sem ddvida diversas segundo
as regiOes, mas sempre em uma mesma diregao: a da constitui-
gao de uma comunidade homogenea e coerente.

III

Assim, se bem que elas se interpenetrem algumas vezes,
existe ao lado da cultura africana uma cultura negra original,
que tern suas prOprias leis, diferentes das da cultura branca.
Uma teoria superficial da aculturacao nao basta, pois, por ela,
tudo que nao é africano deveria ser branco, — tudo que nao
é modelo herdado do continente ancestral deveria ser modelo
emprestado ao mundo dos senhores. Ora, pensar assim seria
negligenciar o papel das adaptagaes, as influencias das infra-
-estruturas econOmicas sobre a criagao das superestruturas so-
dais, e o praprio processo de formagao das civilizagOes, que
a resposta mental ou motora para as situageies de fato, extre-
mamente variaveis. 0 exemplo da religiao afetiva a particular-
mente significativo a esse respeito, pois vimos que ela nä°
em absoluto africana de origem (a Africa nao procura emogao no
transe, salvo onde a tocada pelos contatos culturais) e que nao
e tambem uma pura imitagao da religiao branca da Restauracao,
já que esta afetividade nä° é, como nos meetings de brancos,
procura individual da salvacao, mas procura da comunhao de
todo um grupo, reagindo solidariamente.
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Entretanto, essas duas culturas, nao necessariamente opos-
tas, nao sac) culturas imeweis, estabilizadas, salvo no que con-
cerne ao que chamamos "as religines em conserva". Sao rea-
lidades vivas, que mudam, a medida que as infra-estruturas se
modificam e que as sociedades globais, no seio das quais elas
existem, colocam novos problemas, que precisam ser resolvidos
e resolvidos de acordo corn certas diregdes. As pressiks que
se exercem sobre as culturas africanas ou negras, as mudancas
de necessidades ou de desejos que aparecem nos individuos, so-
bretudo o desenvolvimento da instrucao, as mudangas de meio
( por exemplo, a passagem das zonas rurais as zonas urbanas),
sic) igualmente fatores de modificagao dos valores ou das insti-
tuigOes. Basta analisar o conterido, no correr do tempo, dos
cantos folclOricos negros, para ver essas transformagOes das as-
piragOes, ou esta lenta tomada de consciencia de urn povo
— seja posto a margem da sociedade, seja abandonado a seu
destino onde nao existe verdadeira linha de cor — que vac)
do conformismo a revolta, da fuga no imaginario a luta organi-
zada pela melhoria do nivel de vida. Basta tambem estudar
uma religiao africana viva, como as do Haiti, para ver que o
Vodu, evoluindo em urn esquema africano, a obrigado a inven-
tar novos deuses "crioulos", que exprimem as novas reivindi-
cagOes nacionais da ilha, e novos mitos, para substituir os que
desaparecem. E provavel que outras mudancas aparegam corn
as transformagOes atuais das estruturas econOmicas e sociais;
mas nao podemos prevé-las — pois todas essas mudangas se
fazem espontaneamente, sao a expressao de urn novo, nä° a
vontade de uma elite. 0 fracasso da planificacao das socieda-
des negras e patente, como, por exemplo, a tentativa de trans-
formar a Con:bite do Haiti na cooperativa moderna, apesar das
ideologies dos intelectuais que nao podem ultrapassar a realidade.

Restaria ainda uma Ultima questa° a ser colocada, sobre
o valor da dicotomia entre a cultura africana e a cultura negra,
uma produzida pela pressao do passado sobre o presente, outra
produzida pela pressao do novo meio sobre uma comunidade
separada. Na verdade distinguimos, em trabalhos precedentes,
dois tipos de aculturacao, que propusemos chamar: a primeira
"material", porque repousava em conteirdos das culturas em
contato, e a outra "formal" porque toca o espirito, sendo uma,
mudanga de mentalidade ( 24 ). Se quisermos a todo custo en-

(24) R. BASTIDE, "L'acculturation formelle", America Latina, Rio

de Janeiro, VI, 3, 1963.
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contrar uma ligaggio entre a cultura negra e a cultura africana,
pensamos que 6 atraves desses dois conceitos que nos deveria-
mos basear — e	 atraves do conceito de "reinterpretagao"
de Herskovits, que se aproxima muito deles aparentemente,
pois o conceito de reinterpretacao permanece ainda muito pro-
ximo do de aculturacao material ( trata-se sem chlvida de uma
nova significagao, mas sempre a de urn traco cultural, europeu
ou africano), ao passo que o que nos interessa e a estrutura
mental dos individuos e, por conseguinte, da coletividade. En-
contramos esta aculturagao formal agindo tanto no nivel das
culturas africanas como no das culturas negras. Veremos no
prOximo capitulo que alguns intelectuais repensaram o Vodu
para extrair uma filosofia, mas o repensaram atraves de uma
mentalidade modelada pela cultura ocidental (isto e, procura-
ram nele uma filosofia africana, no genero daquelas que conhe-
cemos pelos trabalhos de Griaule, de Mme Dieterlen ou do
Padre Tempels atraves da filosofia euro-asiritica). Do mesmo
modo, as culturas negras, que estudamos neste capitulo, sao
tambem, em seu contend°, respostas a um novo meio; mas
essas respostas sir) dadas atraves de uma mentalidade que per-
maneceu, se nao em todos os pontos, pelo menos em urn born
ntimero deles, como a procura apaixonada das associacOes fra-
ternal ou dos atos de comunhao coletiva, uma mentalidade mol-
dada pelas velhas culturas africanas.

CAPITULO X

OS CAMINHOS DA NEGRITUDE

A medida que o negro abandona suas comunidades cam-
ponesas para atingir a cidade e suas usinas — ou a medida
que se eleva na escala social — ele se integra as realidades
nacionais; perde suas caracteristicas prOprias. E verdade — tan-
to para ele como para o Indio — que pode haver um periodo de
transicao, o da residencia nas zonas marginais da grande cidade,
nas favelas ou nos corticos dos bairros abandonados. Ele pode,
nesse caso, manter um certo ntimero de tracos culturais distin-
tos; as escolas de samba do Rio de Janeiro, que assinalamos num
capitulo precedente, ou as formagries de seitas sincreticas nos
subtirbios populares sio disto urn testemunho. Entretanto, a
sociedade negra, a partir desse momento, interessa mais ao so-
ciOlogo do que ao etnologo. A classe media de cor, por exem-
plo, assimilou inteiramente os valores e as normas da sociedade
global na qual se insere; ou, se ainda resta alguma coisa de
seu passado africano, nä° e mais nos reveses da vida cotidiana
que ele se manifesta; uma vez fechadas as palpebras, o individuo
apaga-se no mundo noturno dos sonhos ( 1 ). Pararemos ai nossa
analise, pois nosso projeto nä° era absolutamente fazer uma
sociologia das minorias de cor na America.

Existe urn outro ponto que devemos assinalor e que, mes-
mo permanecendo na sombra, seguramente surpreendeu o lei-
tor; e que nao se pode cornpreender bem as comunidades ne-
gras sem se fazer intervir o fato de que essas comunidades exis-
t= num mundo dirigido e controlado pelos brancos. Os ne-
gros, mesmo quando majoritarios pelo nnmero, sao, no Novo
Mundo, sempre, cultural, econOmica e politicamente, minorita-

(1) John DOLLARD, Cast and Class in a Southern Town, Yale
Univ. Press, 1937.
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rios. De um capftulo a outro, vimos perfilar a sombra dos
brancos; e os comportamentos culturais que fomos levados a
estudar — resistencia, manutengEo das tradigOes ancestrais,
adaptagio ou reinterpretagao — sir) todos respostas a uma si-
tuag5o de coexistencia inter-racial na desigualdade. Apesar de
tudo, nab estudamos, e n5o estudaremos neste livro, o proble-
ma das relagOes entre as ragas ou as cores. Aqui, ainda, o
etnOlogo cede o lugar ao sociOlogo. Contentar-nos-emos corn
uma observagio bastante geral, a de que de fato existem, na

.A> America, dois modelos: o modelo paternalista que triunfa tar)
logo aceite o negro sua situagao de inferioridade, seu lugar
baixo na escala social e econOmica, o que the vale do branco
compensagOes afetivas ou erOticas, e o modelo concorrencial exis-
tente quando o negro se ye impedido de subir, seja pelo esta-
belecimento de urn regime de castas ou pela institucionalizagio
de medidas de segregagao; contra essas barreiras que tendem
a manter, pela forma, o negro "no seu lugar", isto é, abaixo
dos brancos, o homem de cor insurge-se, e entäo e a luta das
ragas ( 2 ). Por urn paradoxo aparente, mas que esconde uma
lOgica certa, e no regime concorrencial que o negro, para ad-
quirk os mesmos direitos do branco, econOmicos, politicos ou
sociais, abandona sua heranga africana para ocidentalizar-se. N5o

impunemente que as comunidades rurais, que descrevemos
como mais prOximas da Africa, se encontram na America Lati-
na, into e, onde o paternalismo triunfa; mas mesmo al, corn a
industrializagäo que intensifica nas grandes metrepoles a con-
correncia no mercado de trabalho, o negro é obrigado a aban-
donar a Africa para ser urn cidadio da nagio, como os outros (3).

evidente que, corn o triunfo da chamada politica do de-
senvolvimento, o regime concorrencial terminara por prevale-
cer sobre o regime paternalista.

Mas ent5o, urn novo fato vai produzir-se. Se, ao sistema
escravista correspondera o marronismo, ao sistema concorren-

Ver os capitulos de R. BASTIDE, Dr. L.B. BRAITHWAITE,
MUINO S. EDMONSON e Ray MARSHALL in GUy HUNTER, ed., Indus-
trialisation and Race Relations, Oxford Univ. Press, 1965. Van den
SERGUE, nos Estados Unidos insistiu muito sobre esta bipolaridade
das relagOes raciais.

Cf. R. BASTIDE, "The development of Race Relations in
Brazil", in Hunter .ed., Industrialisation and Race Relations, Oxford
Univ. Press, 1935 (pp. 9-29). E preciso acentuar que, nos jornais ne-
gros, como A Voz da Raga, os negros se recusam considerar-se africa-
nos — sendo o termo para eles urn sinOnimo de "selvagens".
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cial (e nas frustracOes que ele provoca, pois so o branco tern
alavanca do comando e a sabe usar contra a ascensao dos

homens de cor) vai corresponder urn outro marronismo — este
ideolOgico, o mito da "negritude". No moment() em que, para
melhor se integrar, o negro abandona a Africa, diante da opo-
sig5o dos brancos em aceiti-lo em pe de igualdade, ele a re-
jeitado em seu continente de origem. Apenas, como trio existe
inconsciente coletivo nem hereditariedade das culturas (mas
apenas heranca por meio da aprendizagem), esta Africa näo
sera mais do que uma "imagem", vagando no vazio ... a me-
nos que se tome, como constataremos, uma forma sutil de
traicao.	 Partimos, neste livro, da Africa preservada; che-
gamos agora a tuna Ultima Africa mitica. Nosso do esta fechado.

Nos Estados Unidos, os negros separados dos brancos pela
vontade destes tiltimos reagiram criando ideologias, e a ordem
de criagao dessas ideologias segue o movimento prOprio da luta
da raga oprimida. Booken J. Washington pede a seus compa-
triotas que aceitem a situagao de subordinacao, tal qual ela se
institui no Sul no fim do periodo da Reconstrug5o, na es-
peranga de desarmar o branco; chegar-se-ia assim a urn estado
de paz inter-racial, de que o negro podia aproveitar-se, pela
educacao, particularmente atraves do ensino tecnico, para che-
gar a subir econOmica e socialmente. Mas sua esperanga deve
ter sido v5; certamente, o negro conhece uma melhora de seu
destino, quando o ninnero de pequenos proprietarios de cor
dobra de 1890 a 1910; criam-se empresas cooperativas, socie-
dades de beneficencias, bancos, universidades, a servico dos
negros; mas os brancos continuavam a dominar pelos lincha-
mentos, os riots, o endurecimento das medidas de segregagao.
0 adversario de Washington, Du Bois, fazia triunfar entio
sua ideologia, que era uma ideologia de luta (o movimento cha-
mado de Niagara) para a obteng5o de legalidade cornpleta e
do reconhecitnento dos direitos do americano de cor. Mas sua
tentativa tambem deveria falir, pois da-se no momento em que
as pessoas do Sul emigram em massa para o Norte e, diante da
invas5o de suas cidades pelos negros, os brancos reagem, nos
Estados do Norte, corn violencia igual, ou maior, do que os
brancos do Sul; o radicalismo trio era mais rendoso para o
negro do que a politica da aceitagao. E como a integragao
na sociedade dos brancos se apresentava como impossivel, so
restava entao a integracao na comunidade africana.

Corn Garvey, que vai pregar esta nova cruzada, temos a
primeira tentativa verdadeira na "negritude". Garvey sonhava
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corn uma grande comunidade unindo os negros da America aos
da Africa e, ao mesmo tempo, corn uma autonomia econ&mica
desta nova comunidade, pela cria0o de uma marinha mercante
negra (Black Star Line); ele tentava, pois, cimentar a unidade
desta comunidade fundando, sendo embora catOlico de nasci-
mento, uma religiao negra, corn urn Deus negro (African Ortho-
dox Church). Assim Garvey aceitava algumas das ideias dos
brancos, como a da nao-miscigenagio e da pureza racial, o que
fez corn que, paradoxalmente, tivesse o apoio da Ku-Klux-Klan
em sua campanha, como tambem a da tomada da direcao do
continente africano pelos negros, mais evolufdos, dos Estados
Unidos, de modo a obter igualmente, o apoio dos imperialistas
americanos, que viam na teoria de Garvey um meio de fazer
oscilar a Africa do colonialismo europeu para a 6rbita do colo-
nialismo ianque. Entretanto, esta terceira ideologia, a da fuga,
depois da ideologia da aceitagao e da luta, devia malograr: a
grande maioria dos negros americanos se sentia americana de
pensamento e coracao, e nao mais africana (4).

Se o movimento malograra, nao resta &Arida que deixara
atras de si rernoinhos. Os intelectuais negros tinham esco-
lhido a assimilagio desde a epoca da escravidao (Philis Whea-
tley). Laurence Dunbard foi o primeiro a expressar as aspira-
gOes da comunidade negra, mas pars torna-las aceitas, foi obri-
gado a usar uma mascara; para triunfar corn suas poesias em
dialeto, teve de identificar-se corn os trovadores negros que le-
vavam para os estrados dos teatros provinciais a imagem do
negro bufao. Mas, depois de Garvey, vemos os escritores re-
jeitar a mascara; corn "a Renascenca negra" e o movimento de
Harlem, a revolta contra os brancos vem a tona: os nomes de
Johnson, de McKay, de Countee Coollen, de Langston Hughes,
de Toomer, e, mais perto de n6s, Richard Wright, sao bem
conhecidos do priblico frances ( 5 ). Mas na verdade nao existe
nada de africano nesta literatura. Se podemos falar de "negri-
tude" no sentido de orgulho da cor, estamos no contrario do

Alem do livro de Franklin FRAZIER, citado em nossa intro-
dugio, ver: G. MYRDAL, An American Dilemna, tomo II, Nova York,
1944, caps. 34 a 37 — Roy OTTLEY, New World A Comming, trad.
port., Rio, 1945.

0 estudo mais sociol6gico que já se fez sobre esta litera-
tura encontra-se no livro de Robert EZRA PARK, Race and Culture,
Glencoe, III, 1950. Em trance's, ver em particular Jean WAGNER, Les
pates nigres des Etats-Unis, Librairie Istra, 1963.
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que sera a negritude, por exemplo em Cesaire, isto é, como
expressao da vontade de pertencer a Africa:

Eu tambern canto a Andrica,
Eu sou o irrao negro,

diz um poema celebre de Langston Hughes, e que caracteriza
bem a ideologia desses escritores de Harlem.

Cabia ao povo encontrar a verdadeira negritude. Alias,
como dissemos, o povo sempre reagiu atraves de sua religiao,
Igreja de seguranca ou messianismo do Pai Divino; é ainda aqui
na religigo que devemos procurar os caminhos de volta a Africa.
Contra as formal arcaicas das seitas pentecostais ou as invoca-
c6es ao transe, as igrejas muculmanas vac) exprimir o racismo
dos negros — Unica posicao possfvel diante da impossibilidade
de bem realizar sua integragao. A igreja mugulmana descarta-se
da comunidade nacional americana, e simboliza esta ruptura pela
rejeicao do cristianismo; quer ligar-se ao Isla negro. Mas, ai
de n6s! e nao sera a primeira vez que teremos que constatar
que, no momento em que nos parecemos mais prOximos da
Africa e que nos afastamos o maximo. Pois, a ideia subjacente
é que o negro nao a um africano, mas um asiatico — que seu
porto de semelhanga nao esta no sul do Saara, mas na Arabia
do profeta — e o livro sagrado, se deixa de ser a Biblia, per-
manece assim mesmo urn livro de importacao, o Cora° (é pre-
ciso adiantar, que o Cora° desta igreja nao tern nada a ver
corn o verdadeiro Cora(); a urn livro inspirado e que perma-
nece secreto, escrito pelo fundador da seita, Timothy Drew).
0 negro nao ousou it ate o fim do caminho, isto e, a volta ao
animismo ou ao politefsmo; permanece marcado em sua mais
profunda revolta pelo preconceito dos brancos por ele interio-
rizado, o de que as religiOes africanas sac) contextos de supers-
ticOes, e, em lugar de enraizar-se — como poderfamos esperar
que se desse — na Africa eterna, ele se naturaliza asiatico. Como
estamos longe da santeria de Cuba, do candomblê do Brasil,
mesmo do Vodu do Haiti, que sao ate os dias de hoje as tinicas
vias reais da africanitude (6)!

(6) Sobre as igrejas judaicas e mugulmanas negras dos Estados
Unidos, ver FRAZIER, The Negro Church in American, Liverpool Univ.
Press, 1964, pp. 63-67. — A Huff FAUSET, Black Cods of the Metro-
polis, Filadelfia, 1944, cap. V. — Vincente MONTEIL, "La religion des
Black Muslims", Esprit, outubro 1964 (pp. 601-629).
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Se dos Estados Unidos passamos as Antilhas, of encontra-
mos fenOmenos bem semeihantes. Vimos que na Jamaica a
passagem do Myelismo ao Angel-men caracterizava-se Pela eclo-
sao de diversas manifestacoes religiosas, profeticas ou espiritua-
listas; mas, diante da resistencia que o branco oferecia a as-
censao econOmica ou politica do negro, essas formas pareciam
iluthes que afastavam a verdadeira luta. 0 messianismo vai
entao mudar de carater e sera o movimento dos Ras Tafari, nao
mais expressao do campesinato negro, mas do Lumpenproleta-
riat de cor ( 7 ). Certamente a reivindicagao politica se inscreve
ainda nos quadros de uma seita religiosa, mas voltada para a
agao e nao mais catartica; o negro deve dominar o mundo,
preparar desde ja a vinda do Millenarium, que sera caracte-
rizado pelo desabamento da hierarquia atual das ragas. 0 Ras
Tafari, ou seja, Haile Selassie, Rei dos Reis e Imperador da
Abissfnia, corn o qual esses jamaicanos nao tern qualquer cor-
respondencia nem contato, foi escolhido pelos anjos para ser
o novo Messias desse milenarium; ele é invencivel, sendo o
tinico a poder controlar a bomba atOmica; a ele que se torna
o objeto de urn culto, que .anuncia o momento onde os bran-
cos se tornarao os servidores dos negros e onde os negros serao
os senhores da Terra. Mas se aqui estamos mais perto da Africa
do que na igreja mugulmana, ja que o centro messianic° e o
Imperio da Abissfnia, apesar de tudo a traigao se insinua: os
negros sao, corn efeito, judeus, a reencarnacao dos antigos he-
breus que nasceram nas Antilhas por punigao de antigas trans-
gresthes ( 8 ), hoje em dia ja perdoados.

0 prOprio Vodu nao esteve livre dessas deformagOes. En-
quanto religiao da classe camponesa, os mulatos e os negros da
classe media, voltados culturalmente para a Franca, rejeitaram-
-no por muito tempo corn desprezo, ate o momento em que a
ocupagao norte-americana desenvolveu o sentimento de nacio-
nalismo entre os escritores e, como conseqiiencia, a percepcao
da solidariedade, contra o ocupante, da elite e da massa rural.
Corn a revista "les Griots" e sobretudo os belos livros de Price
Mars sobre o Vodu, os escritores retomam o orgulho de sua heran-

Sobre' o movimento dos Ras Tafari, ver G. E. SndrsoN,
"Political Catolicism in West Kingston, Jamaica", Social and Economic
Studies, vol. 4, Jamaica. — "Jamaica Revivalist", idem, vol, 5. —
"The Ras Tafari Movement in Jamaica", Social Forces, 34, 2, 1953.

Psaumes, 63, 31. — Ezequiel, 36, 28.
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ga africana ( 9 ). A partir dai, todo urn movimento se instaura,
que nab e mais revolta — mas muito mais criagio de uma cul-
tura nova, de uma cultura fruto dos negros dos TrOpicos, e que
j.S.Alexis definiu admiravelmente pelo nome de "realismo
maravilhoso". A literatura haitiana, na verdade, segundo a
linha marxista, quer-se "realista", mas, como o real haitiano é
totalmente penetrado de fantastic°, de misterio e de sortilegios,
esse realismo sera tambem magic°. Infelizmente, ainda aqui,

_ os perigos da traigao aparecem. Eles aparecem quando o in-
telectual, para melhor defender o Vodu contra as criticas dos
brancos, vai reinterprets-lo inspirando-se em concepgOes (e pre-
conceitos ) dos brancos Na verdade, ele tem razao quando
afirma que no Vodu existe uma filosofia, e que é digna de ser
posta em confrontacao corn as filosofias do Ocidente; Marcel
Griaule entretanto mostrava-lhes os caminhos e algumas pagi-
nas de Mercier revelam a profundidade metaffsica do pensa-
mento dos fon (10).

Mas a traigao comeca quando, em vez de procurar
no interior do Vodu uma filosofia verdadeiramente africana, ele

interpretado atraves da teosofia, da metaffsica, e de outras
teorias que nada tern de africanas e parecem mais "se-
rias" ( 11 ). 0 mulato do Brasil pOe na cozinha o retrato de
sua mae negra e no lugar de honra, na sala de visitas, o retrato
de seu pai branco; o intelectual haitiano faz ainda um pouco
mais; poe na sala de visitas o retrato de sua mae negra, mas
vestida a europeia e corn j6ias de quinquilharias em lugar dos
suntuosos colares de cauri ( 12 ). Quao profundamente mais
"autentico", para empregar urn termo em moda, parece-nos o
realismo maravilhoso de J.S. Alexis ou, em Cuba, a poesia
de Nicolas Guillen que exprime tao bem a Africa viva, mas
viva nas ilhas encantadas da America, unindo as onomatopeias
e o vocabulario africano a giria dos bas-fonds ou o espanhol
criolizado, os ritmos dos tambores sonoros dos yoruba corn as
melodias volutuosas nascidas nas Carafbas.

R. Bastide, "Le Dr. Price Mars et le Vodou", in: Thnoigna-
ges sur la vie et !'oeuvre du Dr. Jean Price Mars, Port-au-Prince,
1956 (pp. 196-202).

P. MERCIER, The Fon of Dahomey, in D. Forde ed., African
Worlds, Oxford. Univ. Press, 1954 (pp. 210-234).

Milo RIGAUD, La Tradition vaudoo..., op. cit.
R. BAST/DE, "Le mythe de l'Afrique noire et la societe . de

elasse multiraciale", Esprit, outubro, 1958 (pp. 401-413).
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Os intelectuais das Antilhas e da Guiana francesa seguiram
caminhos analogos, para encontrar tambem a mesma tentagao
de traicao. Mas uma traicao de urn outro genero. Os escrito-
res dessas regi6es quiseram antes dar testemunho de suas qua-
lidades de franceses; mas sentiram, como um dentre eles, Rene
Menil, que esta literatura de imitacao era a conseqiiencia da
"instauracao na consciencia dos escravos, no lugar do espirito
(africano) recalcado, de uma instancia representativa do senhor,
instancia instituida no mais intimo da coletividade e que deve
vigia-la como uma guarnicao, a cidade conquistada". Era pre-
ciso entao fazer explodir •primeiro esta instancia; o surrealismo
foi a carga de dinamite que fez explodir o superego frances;
desse modo podia-se encontrar na verdade a Africa dos campo-
neses negros americanos. A. Cesaire, ao contrario, desejou<.--
tornar-se o cantor de uma "negritude", concebida como "uma
volta ao pais natal", isto 6, a Africa. Entretanto, como so
existe cultura apreendida, a Africa do poeta nao podera ser
mais do que uma imagem (alias magnifica, pois a poesia de
Casaire e uma das mais belas de nossa epoca), apreendida nos
livros dos etn6logos (os quais, infelizmente! nem sempre dao
uma imagem exata da realidade). Sua negritude 6 entao mais
uma manifestacao "politica" do que uma volta a Unica Africa
real que tao fielmente foi conservada pelo pequeno povo afro-
-americano. Sinder sentiu isto muito bem e assume volunta-
riamente a ambigiiidade da Africa talvez mesticada, em todo
caso a Unica que existe objetivamente, talvez na America (e
nao simples "imagem" do intelectual) pars fazer dela a fonte
de uma nova beleza.

Mas nrio protestemos s6 contra os intelectuais. 0 pequeno
mimero que sobe na sociedade 6 capaz, tambem, na medida em
que interiorizou os preconceitos dos brancos contra os descen-
dentes de escravos, das mesmas tentagOes. Demos um exemplo
com as igrejas mugulmanas dos negros urbanizados dos Estados
Unidos. 0 Brasil oferece urn fenOmeno analog° corn o Espi-
ritismo de Umbanda. Ja assinalamos, em nosso capItulo sobre
o sincretismo, a passagem da macumba de origem banto ao Es-
piritismo de Umbanda. Esse espiritismo 6 tambem, como a
igreja muculmana ou a igreja dos Ras Tafari, urn movimento
de protesto contra os preconceitos dos brancos; eis porque
mantem urn certo ntimero de valores africanos, espalhado entre
as massas de cor, a existencia dos orixas, de um sacerdOcio
dirigido por babalacis e, contra Allan Kardec, a possibilidade
de um espiritismo negro, recebendo os espiritos de velhos es-
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cravos que descem a terra, por intermedio de seus mediuns,
para fazer o bem aos filhos daqueles que, no entanto, os es-
cravizaram. Mas como, ao mesmo tempo, concebe-se a Africa
tal qual os brancos a concebiam, isto 6, como uma terra de
"barbarie", vai-se ao mesmo tempo inventar toda uma serie
de ideologias, de mitos que, sob pretexto de valorizar a he-
ranca africana, vao ao contrario trai-la: Umbanda, que vem da
lingua quimbando, encontra uma etnologia fantasista nos ter-
mos sfinscritos; o continente africano 6 considerado como urn
lugar de passagem de uma ciencia esoterica, que teria nascido
na fndia, e viria de la aos brasileiros de cor; a teoria africana
da reencarnacao ve-se identificada a teoria indiana do karma;
o culto dos orixci esta fundado atraves de certos textos de An-
nie Besant etc... Assim, a volta a Africa, de fato, 	 6 mais
do que a rejeigio da Africa maternal (pois guarda-se no es-
pirito a imagem desdenhosa feita pelo branco) a fim de me-
lhor enraizar-se na Asia, berg() da civilizacao mundial, que tinha
atingido urn elevado grau de cultura quando os europeus eram
ainda urn bando de barbaros (13).

Ao lado desse movimento religioso da pequena classe me-
dia de cor, encontramos entre os intelectuais negros ou mulatos
brasileiros (por exemplo Guerreiro Ramos) uma teoria da ne-
gritude. Mas esta teoria esta bastante distanciada da de Ce-
saire, porque responde a uma outra ideologia, a inventada pelos
brancos depois da supressao do trabalho servil para melhor
controlar as relacOes raciais, do "branqueamento" ou da "aria-
nizacao" do negro. Consiste em fazer a apologia da miscigena-
cao, que diluiu progressivamente a cor negra na populagao
branca, ate seu desaparecimento total ( 14 ). E evidente que
esta vontade de eliminar sistematicamente os caracteres negr6i-
des da populagao brasileira provoca, entre os negros, urn corn-
plexo de inferioridade e o sentimento de sua alienacao. 	 A "ne-
gritude" quer ser uma liberagio desta ideologia; certarnente,
ela tambem aceita a miscigenagao (inscrita nos costumes e con-
tra o qual seria lutar em vac)), mas pars concluir que todo bra-
sileiro digno desse nome tem uma gota ao menos de sangue
negro nas veias, que o Brasil deve ser considerado no como

R. BASTIDE, Religions Africaines..., op. cit.
Ver sobre esta ideologia F.H. CARDOSO e O. IANNI, Cor e

Mobilidade social em FlorianOpolis, S. Paulo, 1960. — F. H. CARDOSO,
Capitalismo a Escravid5o, S. Paulo, 1962. —	 FERNANDES, A In-
tegraclio do Negro a Sociedade de Classes, S. Paulo, 1964.
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urn pais branco, mas como urn pais negro, e que disto deve
ufanar-se, pois a cor negra a mais bonita que a branca (16).
A negritude nao a aqui pois urn "retorno a Africa", nao a nem
mesmo a apologia de uma cultura africana ou afro-americana
(que parece "selvagem" para esses intelectuais brasileiros, ou
supersticiosa ), mas simplesmente a apologia de uma cor ou de
uma raga, a raga negra.

Estas poucas indicacOes, evidentemente rapidas, nos re-
velam em todo caso as metamorfoses que se efetuam em nossos
dias: a passagem da Africa, como realidade carnal, continuada
na America, mestigando-se amorosamente com outras culturas,
ai prolongando-se em culturas negras distintas das culturas
brancas — mas Africa viva — em urn conjunto de imagens, am-
bigiias, contraclitOrias, ideologias de intelectuais ou messianis-
mos de massas, mais politicos do que misticos. Na verdade,
essas metamorfoses exprimem, como todas as superestruturas,
uma realidade objetiva; elas sao o reflexo da passagem dos ne-
gros da "comunidade" a "sociedade", da vida rural a vida ur-
bana, como da pressao que a sociedade capitalista industrial
exerce sobre a massa de cor (por intermedio da necessidade que
ela tern de uma mao-de-obra sempre crescente e sempre mais
qualificada). 0 negro é assim obrigado a sair de seu "margina-
lismo" para integrar-se no sistema das classes nacionais. Mas
essas mudangas estruturais agem sobre as culturas africanas
"em conserva", sobre os folclores separados, sobre as culturas
negras tambem, em forma de urn rolo compressor, esmagando
tudo a sua passagem. Entretanto, a Africa nao quer morrer,
e tende pelo menos a subsistir como uma imagem de sonho
que tern seguramente um valor politico, mas que denuncia, sob
sua fragilidade, a morte de uma cultura autentica.

A conclusao pode parecer pessimista. Seria portanto urn
erro considerar apenas os elementos negativos das mudangas em
vias de operar-se nas sociedades do Novo Mundo. E, em pri-
meiro lugar, consideramos apenas urn aspecto da "negritude"
de Cesaire — a construgao de uma imagem polemica da Africa,
em vez de partir das realidades afro-antilhanas, que constituem
para urn antilhano a Unica realidade objetiva e viva. Mas existe
urn aspecto positivo que nä° devemos negligenciar: a poesia
de Cesaire e a expressao do encurtamento das distancias, do de-

(15) R. BA STIDE, "Variations sur la negritude", Prdsence A/ri-
caine, 1.° trimestre, 1961 (pp. 7-17).

senvolvimento dos contatos internacionais, pelos transporter
mais rapidos, maritimos ou aereos, pelo radio ou pela televisao,
pela multiplicagao assim, em plena America, das mensagens
e das informagOes vindas do outro lado do Atlantico. Assim,
desse ponto de vista, parece-nos que — sob uma nova formula —
voltamos a epoca das viagens triangulares, dos contatos intimos
entre as civilizageies africanas e as civilizaciies afro-americanas
que delas se nutriam. Eu tive ocasiao de ver nas casas da
Bahia recortes de jornais nigerianos colados nas paredes: sacer-
dotisas de candomble que foram, de aviao, visitar suas "primas"
yorubas; professores da Nigeria reaprendendo nas escolas bra-
sileiras a lingua ancestral perdida, das filhas e filhos de Santo (16).
Desse modo, o desenvolvimento da instrucao escolar, longe
de destruir os valores nativos para substitui-los por valores oci-
dentais, pode ser urn ponto de partida para aproximageres fe-
cundas atraves do Oceano.

Mas, sobretudo, nossa sociologia comete o erro de s6 se
interessar pelo lado prometeico de nossa civilizacao e de so ver,
a partir de uma certa concepgao dos efeitos da urbanizagio o
lado societario, racional ou interessado das relageies humanas.
Em sua luta contra o organicismo, ela esqueceu que as socieda-
des e as culturas constituiam realidades vivas, organicas, rea-
gindo aos meios externos, digerindo-os e concebendo novos va-
lores. A planificacao 6 urn fato, mas que tern seus limites, e,
no embarago de nossa vontade taumattirgica, tentamos esquecer
que as coletividades reagem a nossos pianos de uma maneira
freqiientemente imprevisivel. A vida tern suas razeres que a
radio nao conhece. Voltemos entao para nossa analise da so-
ciedade industrial e capitalista, urbana e concentracionista. Se
ela destrOi, tambem cria. Em primeiro lugar, se ela pode mu-
dar as castas em classes, se abre novas vias a mobilidade social,
por outro lado continua a repousar numa estratificagao que é,
na America, grosso modo, uma estratificagao das cores. Em se-
gundo lugar, se ela satisfaz melhor as necessidades materiais,
deixa urn vazio espiritual, afastando o homem da natureza,
fechando-o em urn mundo de cimento, destruindo as relagOes
afetivas das antigas comunidades, secularizando o religioso; sus-
cita necessidades, reaceies, compensagOes que podem ser o ponto
de partida de novas invengOes culturais. 0 jazz, ja dissemos,

(16) Os musicologos destacam a influencia das m6sicas africa-
nas, transportadas em disco aos Estados Unidos, sobre o jazz contcm-
poraneo, para o desocidentalizar e reafricanizar.
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provem da m6sica dos Calenda, retomado atraves dos instru-
mentos de mtisica ocidental (pois nao se deve fazer muito ba-
rulho na cidade) ou das mtisicas brancas de danca, deslocadas
e modificadas pelo Orli° musical do negro; é uma invengao ur-
bana. 0 blue, por outro lado, suportou bem a passagem das
fazendas rurais aos escrit6rios de estradas de ferro, e depois
as fibricas do Norte. 0 blue tornou-se uma manifestagao ur-
bana. A orquestra tfpica cubana e o resultado de uma hibri-
dagio, que tambem se fez nas cidades da ilha, entre instrumen-
tos de mtisica africanos "mulatizados" e instrumentos de m6sica
europeus "africanizados". A santeria cubana, o Candomble do
Brasil, o Vodu do Haiti estao em vias de dar nascimento a for-
mas de bale originais, a dancas ineditas, talvez, amanh g, a um
tratro que conquistari o mundo.

A cultura negra rig() foi morta pela urbanizagao e pela in-
dustrializagio, pois ela responde, pelo contririo, a novas neces-
sidades que a cidade nao pode satisfazer.

Mas hi mais. Pois, do vazio espiritual que a cidade cria
no fundo de cada ser human°, o branco se ressente tanto quanto
o negro, o que faz corn que ele procure mais e mais, do lado
da Africa ou do lado da Am&ica negra, a satisfagao dessas
necessidades vitais que a sociedade industrial nao the pode mais
dar. Falamos hi pouco, corn relag go a Cesaire, da volta, sob
uma forma nova (pois a histOria jamais se repete), das viagens
triangulares. Assistimos aoui a uma volta, sob forma igual-
mente nova, pois corresponde a novas estruturas sociais, ao que
se passou na epoca da escravidao; enquanto o negro ent go se
desafricanizava, o branco, este sim, africanizava-se, introduzindo
em sua civilizacao novas receitas de cozinha, novas formas de
arte, ou novas stmersticOes ( fl ). 0 sucesso, hoje em dia, de
livros como Muntu de J. Janz e Orfeu Negro de Sartre, sago o
testemunho desta aspiracao dos brancos de se africanizarem.
Lembremos a transformaggo, de que falamos mais acima, das
dancas de negros em dancas de salao e seu brilhante resulta-
do, primeiro na America e em seguida na Europa. Essas dan-
gas respondem a necessidades nascidas da urbanizacgo, e to-
mam duas formas segundo as duas situagOes sociol6gicas em
que nascem: a do paternalism ° e a do sistema concorrencial

(17) hiao tomamos aqui o tcrmo corn uma conotagio pejora-
tiva, mas em seu sentido cientifico t trechos de rituais, fragmentos de
tabus etc., destacados de seus complexos ou instituigoes, para sobrevi-
ver corn elementos isolados.

entre as ragas; as dancas que vent das grandes cidades dos Esta-
dos Unidos exprimem com efeito um regime de controle e de
censura da sociedade branca sobre a sociedade negra, eis por-
que elas sao mais "negras" do que "africanas", tendem a li-
beracao dos gestos reprimidos na vida cotidiana, e que, podem
enfim, explodir a noite, na nuisica de jazz, numa imensa alegria
motriz, num frenesi ritmado, descarregado da agressividade anti-
branca em tremores de corpos, em pubs, em violencias motoras.
As que vem das plantagOes da America Latina, onde continuam
os modelos paternalistas, passando pelos salOes dos senhores, mi-
mam sempre, como notou muito bem Fernando Ortiz, "as pe-
ripecias da seducao amorosa ate sua conclusao no orgasmo".
Ora, os brancos urbanos esti°, como os negros, encerrados
por suas regras de trabalho, aprisionados nas interdigOes (que
separam os jovens dos adultos, as mulheres dos homens, os
nabalhadores dos patrOes), enterrados no cinzento cotidiano;
contra esses controles, contra a mecanizagao dos gestos impostos
pela usina, contra o rechago das agressividades que nao se po-
dem desencadear, contra o anonimato do controle social, o big-
apple, o swing, o jitterburg, o boogie-woogie ... permitem a
ltbertagao motriz, e um frenesi corporal que pode mesmo, entre
alguns (fomos disso testemunha) chegar ate a criar .uma forma
moderna do sagrado. A cidade oferece, é verdade, uma outra
via de acesso a liberagao, o erotismo; nao é impunemente que
ele se desenvolve simultaneamelote corn a industrializagio e a
urbanizacao, sendo uma institui0o de compensagio — corn a
vantagem de que nao apresenta nenhum perigo para o capita-
lismo ou os governos; mas a cidade, ao mesmo tempo que
cultiva o erotismo, destrOi as suas possibilidades, reduzindo as
relacoes sexuais a um simples gesto animal, impedindo as demo-
radas cortes que outrora o preludiavam e, por conseguinte, fa-
zendo o orgasmo perder sua funggo libertadora. As dancas do
tipo tango, samba etc..., vao substituir as antigas aproxima-
gOes, os longos cursos do desejo e criar uma nova passagem do
erotismo, que desilude, a voltipia.

Pensamos entgo que as culturas afro-americanas longe de
estarem mortas, brilham e se imptlem aos brancos. Poderao,
amanha, num mundo incessantemente mutavel, dar ainda novas
floracoes e nutrir, com seu mel ou suas pimentas, novas pro-
messas de frutos.
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