DIMENSAO DOS APORTES AFRICANOS NO BRASIL

Yeda Pessoa de Castro

Na condig¢édo de pais-ponte de extremos socioculturais, o Brasil par-
ticipa de trés espagos legitimos: 1) o espago ocidental, “eurocéntrico”
com predominéncia no dominio da produgéo econdmica e tecnolégica;
2) o espago sul-americano, devido a sua situagio geografica continen-
tal; 3) o espaco africano, com maior incidéncia no Ambito cultural,
em conseqtiéncia da prépria histéria do Brasil.

Tendo em vista que a cultura, isto é, o sistema de idéias, modos
de ser, agir, falar etc. produzido por uma sociedade e representativo
dessa mesma sociedade é o traco fundamental da identidade de um
povo, ou seja, do conjunto de pessoas que constituem o corpo de uma
nagdo, conclui-se que o espago africano é a matriz mais importante
na configuragéo do perfil da nacionalidade brasileira, no que pese a
ancestralidade de seus povos indigenas e a densa influéncia, neste
século, de imigrantes europeus e asiaticos no Sul do pais. Ainda sob
essa oOtica de interpretacdo, temos de considerar a agéo lingiiistica
dos seus principais protagonistas, no caso, os falantes africanos e
seus descendentes no Brasil.

Explicar o avanc¢o do componente africano nesse processo é uma
questdo que deve ser encarada sem as reagdes racistas e classistas
que se lhe antepéem. Em outros termos, focalizando o negro como
personagem atuante e verdadeiro no desenrolar dos acontecimentos
que eventualmente lhe foram favoraveis, para exercer um tréfico de
influéncia de interesses comuns e niveladores, através de um movi-
mento implicito de africanizac¢éo do portugués e, em sentido inverso,
de aportuguesamento do africano.

Durante trezentos anos de conflitos engendrados por contatos
diretos e permanentes entre colonizadores europeus e negros escra-
vizados, a emergéncia de um processo de interagdo cultural em esta-
gio mais avancado foi provavelmente facilitada em diferentes graus
por alguns fatores de ordem sécio-econémica e também de natureza
lingtiistica que permitiram o desenvolvimento de um avango con-
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secutivo naquela dire¢do. Ao longo desse processo, alguns fatores
preponderantes devem ser levados em consideracio.

Em primeiro lugar, a introducio estimada em 5.000.000 de afri-
canos durante o periodo, para substituir o trabalho escravo amerindio,
originando um contingente populacional de 75% de negros em rela-
¢do ao nimero de portugueses e outros colonizadores europeus, con-
forme o censo demogréfico de 1822, ano da Independéncia do Brasil.
Essa vantagem em termos de superioridade numérica no confronto
das relagdes de trabalho e na convivéncia didria determinaria, ja no
século XVII, o desaparecimento de uma lingua veicular de base tupi
até entdo utilizada no Brasil e, em seu lugar, os falares africanos
também desaparecidos e os dialetos afro-brasileiros localizados.?

Na intimidade desse contexto, o isolamento social e territorial
em que foi mantida a colonia pelo monopélio do comércio externo
brasileiro feito por Portugal até 1808, condicionou um ambiente de
vida de aspecto conservador e de tendéncia niveladora. Aqui, des-
taca-se a atuacéo socializadora da mulher negra servindo de “mée-
preta” no seio da familia colonial e o trafico de influéncias exercido
pelo escravo ladino (aquele que logo aprendia a falar portugués)
sobre um nimero maior de ouvintes. Subjacente a esse processo, o
desempenho sécio-religioso de uma geracéo de sacerdotisas negras
que sobreviveu a toda a sorte de perseguicdes e preconceitos.

No século XIX, o processo de urbanizagio extensiva por que pas-
sava o Brasil, em conseqiiéncia da instalacdo da familia real por-
tuguesa no Rio de Janeiro e a abertura dos portos em 1808, exigiu
a fixacdo, na cidade, dos escravos recém-chegados da Africa, numa
época em que a maioria da populacio brasileira era constituida de
mesticos e crioulos, ja nascidos no Brasil, por conseguinte, mais des-
ligados de sentimentos nativistas e susceptiveis a ado¢édo de padrées
europeus entdo vigentes. Testemunho atual desse fato é o modelo
estético utilizado nos trajes e paramentos sagrados das ceriménias
publicas festivas dos candomblés da Bahia, considerados como os
mais ortodoxos em relagdo as suas raizes africanas. Sdo andguas,
brocados, rendas, espadas, coroas, capacetes, entre outros, de evi-
dente inspiracéo colonial européia.

Finalmente, com a extingdo do trafico transatlantico no Brasil,
de 1851 até o ano da Aboli¢do em 1888, o trafico interno foi intensi-
ficado, ou seja, escravos negros das plantacées do Nordeste foram
levados para outras no Sul e Sudeste do pais (depois ocupadas por

! Yeda Pessoa de Castro, Os falares africanos na intera¢do social do Brasil colénia, Sal-
vador, Centro de Estudos Baianos da UFBA, 1980, n? 89.
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europeus e asidticos) e, em direcdo oposta, do Centro-Oeste, para
explorar a floresta amazonica onde os povos indigenas séo prepon-
derantes. Em conseqiiéncia da amplitude geografica alcangada por
essa distribuicio, o elemento negro foi uma presenca constante em
quase todas as regides do territério brasileiro sob regime colonial e
escravista. Fenomeno semelhante dessa mobilidade geogrédfica com
sua dindmica cultural e lingiiistica ocorre presentemente através
das migracoes de brasileiros negros para os estados industrializados
do eixo Centro-Sul do pafs e para as regiées de mineragdo do Norte
e Centro-Oeste.

Na inevitabilidade desse processo de influéncias culturais reci-
procas e em resisténcia a ele, o negro terminou impondo, de forma
mais ou menos subliminar, alguns dos mais significativos valores
do seu patriménio cultural na construcdo da sociedade nacional
emergente no Brasil. Por sua vez, esses valores determinados
foram absorvidos pela sociedade brasileira como simbolos de identi-
dade nacional, mas sem considerar o desempenho conseqiiente de
seus verdadeiros autores na modelagem da cultura brasileira.

E evidente o impacto da heranca africana nas mais conhecidas
manifestagdes culturais que foram legitimadas como autenticamente
brasileiras e sdo utilizadas para projetar a imagem do Brasil no
exterior, seja no samba, na capoeira, no traje da baiana, na cozinha
a base de dendé, no Candomblé com suas dancas e seus ritos. Além
disso, a heranca africana no Brasil tem sido fonte valiosa de criagédo
artistica e literdaria na promocéo internacional de escritores, compo-
sitores, artistas pldsticos, bailarinos, cineastas, fotégrafos, ndo s6 de
nacionalidade brasileira.

Apesar da evidéncia dos fatos e de sua notéria exploragdo em
vdrios meios, o papel do negro como forca preponderante de trabalho
no estabelecimento da economia de base do pais, tanto quanto sua
participa¢cdo em movimentos anticoloniais e no processo abolicionis-
ta ainda necessitam ser avaliados e devidamente reconhecidos pela
historiografia no Brasil. O mesmo deve-se dizer sobre as formas de
resisténcia ao regime da escraviddo a que foi submetido no passado e
o protesto negro atual contra a sua discriminacgéo social, econémica
e politica.?

As mais antigas formas dessa resisténcia negra emergiram da
organizacdo dos quilombos, em vérios lugares e em diferentes oca-
sides no Brasil. A mais importante por sua magnitude foi a Republica

?Movimento Negro Unificado, 1978-1988: 10 anos de luta contra o racismo, Séo Paulo,
Confraria do Livro, 1988.
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de Palmares, no século XVII em Alagoas, na regido Nordeste do pais,
e que logrou combater as for¢as inimigas portuguesas por mais de 50
anos.? Aquela imensa drea ocupada pela repiblica negra, a primeira
republica instituida no Brasil, encontra-se, agora, sob a prote¢do do
Governo Federal com a fundag¢éo do Parque Nacional de Palmares.

Mais tarde, sob a supervisdo do colonizador portugués, os escra-
vos negros, principalmente os libertos, organizaram-se em irman-
dades catoélicas, tais como a Irmandade do Rosdrio dos Pretos, ainda
hoje existente em diversas regides do pais. No século passado, asso-
ciacoes de carater sécio-filantrépico também foram criadas com o
objetivo de amparar a comunidade negra e promover a compra de
cartas-de-alforria. A mais antiga de todas é a Sociedade Protetora
dos Desvalidos, fundada em 1823, na cidade do Salvador e que, até
hoje, s6 admite associados negros.*

Em toda essa resisténcia herédica, a mais permanente organiza-
¢do em defesa de seus valores culturais, éticos e estéticos foi solida-
mente plantada em suas raizes religiosas africanas que deram lugar
a emergéncia das religides conhecidas como afro-brasileiras. Ao longo
desse processo e em apoio muito provavel a ele, também ficou um
repertorio lingiiistico de base africana como meio de expresséo sim-
bélica de seus valores religiosos.

Nascidas na escraviddo, combatidas pela Igreja Catélica, perse-
guidas pela policia até recentemente, essas religides conseguiram
se estabelecer como uma forma de resisténcia pacifica, mas néo pas-
siva. Assim, elas se tornaram no mais permanente e dindmico foco
de irradiacéo de aportes africanos no Brasil.

As religides afro-brasileiras mais conhecidas sdo genericamente
chamadas de Candomblé na Bahia, Xangé em Pernambuco e Tam-
bor de Mina no Maranh&o.> Cada qual é um tipo de organizacgio
sécio-religiosa fundamentado em tradi¢des africanas comuns, em
um sistema de crencgas, praticas religiosas e lingua, aqui entendida
mais como um modo de a¢do que de reflexdo. Aos fiéis ndo importa
saber a traducdo literal de cada palavra ou expressédo que ela con-
tém, mas a sua competéncia simbélica, ou seja, saber, por exemplo,
para que “santo” e em que momento esse ou aquele cintico deve ser
entoado, e ndo o qué cada um deles significa literalmente.®

3 Clévis Moura, Rebelides da Senzala, Sdo Paulo, Edi¢des Zumbi, 1959; Décio Freitas,
Palmares, a guerra dos escravos, Porto Alegre, Movimento, 1973.

4 Jiilio Santana Braga, A Sociedade Protetora dos Desvalidos; uma irmandade de cor,
Salvador, Ianam4d, 1987.

5Roger Bastide, As religiées africanas no Brasil, Sdo Paulo, Pioneira, 1971, 2 vol.

§Yeda Pessoa de Castro, “Lingua e nagéo de candomblé”,Aﬁ'ica, n? 4, Sdo Paulo, Centro
de Estudos Africanos da USP, 1981, pp. 57-74.
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De acordo com suas raizes africanas, os candomblés, por exem-
plo, estdo organizados em “nag¢des” que se denominam congo-angola,
jeje, nago-queto-ijexa e um dos mais importantes critérios de iden-
tificacdo entre elas estd em um sistema lexical diferenciado, seja de
base banto, ewé-fon ou iorub4, respectivamente, que é utilizado em
suas praticas liturgicas, mas ja modificado pela interferéncia da lin-
gua portuguesa. A caracteristica fundamental de cada grupo de culto
é a crenca no transe de possessio provocado por divindades chama-
das genericamente de inquice, vodun ou orixd conforme a “nac¢édo” a
que cada uma pertence. Também neste contexto, a palavra “nacéo”
tem uma conotacédo de teor etno-religioso, uma vez que cada grupo
foi forcado a adaptar e recriar para si um padréao ideal de comporta-
mento religioso no qual elementos amerindios e influéncias cristas
foram absorvidos em varios graus de superposi¢do e assimilacgéo,
um processo que os estudiosos denominam de “sincretismo religioso”.’

A informacéo histérica existente, alargada e aprofundada por
novos tipos de dados, revelados através de uma reorientagdo meto-
dolégica na abordagem tradicional dos aportes africanos no Brasil,
evidencia a presenca banto como a mais antiga em nimero e em
distribuicio geografica no territério brasileiro. Eles foram original-
mente transladados do Reino do Congo e das regides da Angola atual
que alimentaram o trafico para o Brasil até a sua extin¢éo.

Importante testemunho deste fato é a Repiblica de Palmares
que, durante o século XVII, congregou varios quilombos tendo como
lideres maiores Ganga Zumba e Zumbi, nomes de inegavel origem
banto, tanto quanto sua toponimia (Damba, Osenga etc.) e a prépria
palavra “quilombo”.® O mesmo vale dizer para os termos “Candom-
blé”, “Macumba” e “Catimbé”, os dois iltimos denominando cultos
de base banto-indigena muito difundidos no Brasil, assim como
“Umbanda”, considerada “a religido brasileira deste século”, com
milhdes de adeptos em todo o pais.® Sobre essa mesma base existe
ainda o Candomblé-de-caboclo, produto de aportes (adornos, comi-
das, bebidas, crencas) origindrios do contato direto de negros bantos
com povos indigenas brasileiros, ou caboclos, nos primeiros tempos
da colonizacéo.

? Yeda Pessoa de Castro, “As religides de origem africana no Brasil: denominagées, ori-
gens, cultos novos ou pouco conhecidos”, em: UNESCO, Sobrevivéncia das tradicées religiosas
africanas nas Caraibas e na América Latina; Brasil, 1985.

8 Idem, “De l'intégration des apports africaines dans les parlers de Bahia au Brésil”,
Lumbubashi, Université National du Zaire, 1976, tomo I (tese de doutorado), sobre as etimo-
logias dos termos africanos.

9 Jodo de Freitas, Umbanda, Rio de Janeiro, Edi¢gées Cultura Afro-Aborigene, 172 ed., s/d.
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A antiguidade dessa presenca, favorecida pelo nimero superior
de bantos na composicdo demografica do Brasil colonial, tanto quanto
por sua concentracdo em zonas rurais, isoladas e naturalmente con-
servadoras, foram importantes fatores de ordem social e histérica
que tornaram a influéncia banto extensa e profunda no Brasil. Basta
observar que as mais notdveis manifestagées culturais identificadas
como brasileiras auténticas sdo de origem banto.

Essa penetracéo estd no ritmo do samba, como simbolo da musi-
calidade brasileira, e na capoeira, danca marcial elevada recente-
mente a condicdo de esporte nacional. Suas modalidades — capoeira
angola e regional —, que na Bahia tiveram seus legitimos represen-
tantes e divulgadores, respectivamente, mestre Pastinha (Vicente
Ferreira Pastinha) e mestre Bimba (Manoel dos Reis Machado), sdo
praticadas em numerosas “academias” e ensinadas em classes de
educacdo fisica como parte integrante de curriculos escolares, inclu-
sive em universidades. De origem banto também é o berimbau, arco
musical monocérdio que marca o ritmo e os toques da capoeira, assim
como ¢é evidente a influéncia de Angola na temdtica de seus can-
tos em louvor a Aruanda, ou seja, Luanda, mas no sentido de Africa
mitica, morada dos ancestrais. Da mesma maneira sio caracteris-
ticas da miisica no Brasil os vibrafones denominados de reco-reco
e cuica, instrumentos indispensdveis para a composicdo das “bate-
rias”, as orquestras de percussido das escolas de samba dos carna-
vais brasileiros.

A importéancia histérica do Reino do Congo também se reflete no
folclore brasileiro através de autos denominados congos ou congadas
e quilombos, que se encontram em numerosas regides rurais do Bra-
sil, e no candombe celebrado em Minas Gerais. A figura do Manicongo
(rei do Congo) é sempre lembrada em versos como “Cabinda velha
chegou/ e Rei do Congo falou”. Tragos significativos de aportes ban-
tos também estdo em cangdes de trabalho das colheitas ou batas do
feijao e do milho, em contos populares e cantigas-de-ninar, sobretudo
no que diz respeito ao sistema lexical de sua estrutura temadtica po-
voada de seres fantdsticos chamados tutus, calungas, quimbundos,
entre outros.®

Ainda esta para ser devidamente estudada a influéncia de lin-
guas africanas no portugués do Brasil. Contudo, dados de investi-
gacéo recente suscitaram a tese de que as diferencas fonolégicas que
separam a pronuncia do portugués do Brasil e de Portugal resultam

®Yeda Pessoa de Castro, Contos populares da Bahia, Salvador, Departamento de Assun-
tos Culturais da Prefeitura Municipal, 1978.
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de um prolongado processo de interacgio social dos falares africanos
no Brasil colénia. Ainda hoje, inimeros dialetos de base banto sdo
falados como linguas especiais por comunidades negras rurais, prova-
velmente sobrevivéncias de antigos quilombos, em diversas regies
do territério brasileiro.!!

Ao encontro dessa gente banto jd estabelecida nos nicleos colo-
niais em desenvolvimento, também é registrada a presenca de povos
ewé-fon originarios do golfo de Benin, dos atuais territérios de Gana,
Togo e Benin (ex-Daomé), cujo contingente foi aumentado em conse-
qiiéncia da demanda crescente de méo-de-obra escrava nas minas
de ouro, entdo descobertas em Minas Gerais, Goids e Bahia, simul-
taneamente com a producédo de tabaco também na Bahia. Sua con-
centragéo, no século seguinte, foi de tal ordem em Vila Rica ou Ouro
Preto, Minas Gerais, que chegou a ser corrente entre os negros da
regido uma lingua que identificamos de base ewé-fon, registrada em
1724 por Antonio da Costa Peixoto. A Obra nova da lingua geral de
Mina, s6 publicada em 1945, em Lisboa, é 0 documento lingiiistico
mais importante do tempo da escraviddo no Brasil.!? Sob outro ponto
de vista, os aportes de origem ewé-fon foram responsdveis pela con-
figuracéo da estrutura conventual dos candomblés da Bahia e pela
organizacgédo das religioes denominadas tambor de Mina no Mara-
nhio, onde sua heran¢a também é observada nos ritos agricolas da
colheita do inhame.!* O mesmo pode-se dizer em relagido a cidade de
Cachoeira, no Reconcavo baiano, que, naquele século, foi 0 mais im-
portante mercado produtor de tabaco no Brasil, e onde, ainda hoje,
predominam os candomblés de “nacgido” jeje (base ewé-fon).

No século XIX, quando o Brasil passava por um processo de desen-
volvimento sécio-econdmico que exigia a concentragdo de escravos
em servicos urbanos, a cidade do Salvador comeca a receber um
grande contingente de povos oeste-africanos, sobretudo procedentes
da Nigéria atual, em conseqiiéncia das guerras étnicas que ocorriam
na regido. Entre eles, a presenca nagé-ioruba foi tdo significativa
que o termo “nagd” na Bahia continua sendo popularmente usado
para designar qualquer individuo ou lingua de origem africana.
Também se tem noticia de um “dialeto nagé”, ou seja, uma espécie
de “patois abastardado de vdrias linguas africanas” que era falado
pela populacgédo negra da cidade do Salvador no século passado, e de

1Yeda Pessoa de Castro, Os falares africanos na interagdo social do Brasil colénia.

12 Idem, ib.

13 Sérgio Figueiredo Ferreti, Querebetan de Zomadonu; etnografia da Casa das Minas,
Séo Lufs,Universidade Federal do Maranhéo, 1985; Valdemar Valente, Sincretismo religioso
afro-brasileiro, Sdo Paulo, Nacional, 1977.
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que o iorubd chegou a ser ensinado por negros a outros negros da
Bahia.4

A concentracédo de povos oeste-africanos recém-chegados no meio
urbano onde, ao contrario das zonas rurais, podiam desfrutar de uma
liberdade relativa, foi condi¢do favordvel a assimilagdo de tragos
culturais mituos em resisténcia a aceitacdo de aportes europeus,
sobretudo no dominio da religido. Basta mencionar, por exemplo, as
revoltas lideradas por haucds, nagos e jejes islamizados ou malés
que se sucederam na primeira metade do século passado em Salva-
dor e adjacéncias.!®* Também é bom lembrar que o modelo prestigio-
so do Candomblé da Bahia — hoje expandido em todo o Brasil e até
no exterior, a exemplo da Argentina — é um modelo urbano de estru-
tura conventual jeje-nagd, mas onde predominam as crengas, os ritos,
a cozinha e os mitos nagé-iorubd.!¢

Devido a uma introdugéo tardia e & numerosa concentracgio do
contingente iorubd na cidade do Salvador, seus aportes sdo mais
aparentes, especialmente porque sdo facilmente identificados nos
aspectos religiosos de sua cultura. Por isso, a investigac¢do sobre cul-
turas africanas no Brasil tem sido baseada nos mais proeminentes
candomblés de tradi¢do nagd-queto em Salvador, uma abordagem
metodolégica que vem sendo observada desde o inicio dos estudos
afro-brasileiros em fins do século passado. Em conseqiiéncia dessa
orientagdo etnocéntrica, desenvolveu-se a tendéncia de interpretar
os aportes africanos no Brasil através de uma ética iorubd. Por sua
vez, cultos menos conhecidos tendem a nivelar sua estrutura origi-
nal com os padrdes que sdo comuns ao Candomblé nagd-queto, devido
a importancia e ao prestigio social crescente que o iltimo desfruta
no Brasil, principalmente a popularidade dos orix4s, divindades do
sistema religioso tradicional dos iorubds. Segundo a Federacio Baia-
na do Culto Afro-Brasileiro, existem hoje, na Bahia, cerca de 2.000
terreiros, dos quais 600 estdo registrados como sendo de “nagio”
queto.’

A influéncia da danga, do ritmo, das cantigas, dos instrumentos sa-
grados do Candomblé e a presenca dos orixds marcam com sua ética
peculiar as artes pldsticas e a musica, tanto popular quanto erudita,

14 Nina Rodrigues, Os africanos no Brasil, Sdo Paulo, Nacional, 1932, p. 261; Edison Car-
neiro, Negros Bantos, Rio de Janeiro, Civilizag¢éo Brasileira, 1937, p. 102.

15 Jodo Reis, Rebelido escrava no Brasil: a histdria do levante dos malés (1835), Séo Paulo,
Brasiliense, 1965.

16 Vivaldo da Costa Lima, “A famflia-de-santo nos candomblés jeje-nagds da Bahia: um
estudo de relagées intra-grupais”, Salvador, pés-graduacgdo em Ciéncias Humanas da UFBA,
1977.

17 Encontro de nagédes de candomblé, Salvador, CEAO e Ianam4, 1984, p. 71.
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produzidas hoje no Brasil. O mesmo podemos dizer dos toques do be-
rimbau e dos passos da capoeira. Um orixd ou uma cena de capoeira
sdo freqiientemente representadas, com sua expresséo estética, por
artistas das mais diversas tendéncias e origens. Compositores eru-
ditos adaptam ritmos e melodias afro-brasileiras a instrumentacio
convencional de origem européia ou, entéo, introduzem atabaques
(membrafones conicos), agogds (idiofones de duas campéanulas de
ferro) e berimbaus na orquestra sinfonica ou em conjuntos de cama-
ra, compondo dancas negras ou “batuques”. Além de Heitor Villa-
Lobos, internacionalmente reconhecido, entre os modernos desta-
cam-se os maestros Camargo Guarnieri, Lindembergue Cardoso e
Ernest Widmer. Também o samba-de-roda e a capoeira sdo bastante
divulgados em documentdrios ou pela exploracdo comercial de gru-
pos folcléricos e de empresas oficiais de turismo no Brasil, tanto
quanto as dancas sagradas dos orixds, suas insignias e indumentdria.

De outro ponto de vista, essa influéncia se transforma em uma
mensagem politico-ideolégica muito forte. Do Candomblé, o negro
abriu e conquistou espago no carnaval brasileiro para se organizar
em sociedades recreativas e culturais denominadas de afoxé e bloco
afro. Nascidas na Bahia, onde atualmente existem cerca de 20 gru-
pos organizados, com a média de 1.000 integrantes cada, elas se rami-
ficaram em vdrios estados do Brasil. Entre eles, Pernambuco, onde a
presenca africana no carnaval é marcada pelo maracatu, e no Rio de
Janeiro, pela escola de samba. Os blocos afros, que desfilam nos dias
de carnaval-com indumentdrias e alegorias de temadtica negra, no
passo e compasso da musica do Candomblé, sob essa aparéncia li-
dica sdo, a0 mesmo tempo, entidades de militancia do negro na luta
contra a discriminacéo racial e pela conquista de seus direitos.!®

Subjacente ao desenrolar de todo esse processo histérico, algo
deve ser colocado em relevo: a atuagdo da mulher negra na confi-
guracdo da matriz da cultura nacional e na formacdo do perfil da
“estrutura mental” do brasileiro, tanto no desempenho do papel que
lhe foi imposto como “mée-preta” da crianca branca, quanto através
de seu natural comando religioso como sacerdotisa de culto.

Em geral, vista por uma 6tica distorcida de interpretacéo, ou
seja, como imagem de um conformismo feito de abnegacio irracio-
nal, quase covarde, diante de sua prépria maternidade, a “méie-
preta” exerceu uma influéncia socializadora no 4&mbito doméstico da
familia do colonizador, na qual ela teve a oportunidade de incorpo-

18 Movimento Negro Unificado, op. cit., 1988; Ant6nio Risério, Carnaval ijexd, Salvador,
Corrupio, 1981.
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rar-se 4 sua vida cotidiana. Essa condi¢do lhe permitiu interferir
no comportamento da crianca através de seu processo de sociali-
zacgdo lingiiistica e de mecanismos de natureza psicossocial e dina-
micos. Entre eles, os elementos de sua alimentacgdo usual e compo-
nentes de seu universo simbélico e emocional que ela introduziu em
contos populares e cantigas de ninar, tais como, seres fantasmagé-
ricos, expressdes de afeto e de repudio, crengas e superstigoes.'®

No presente caso, ndo apenas da crianga branca. Sabemos que
a exploracdo sexual da mulher negra, de preferéncia mucamas e
“crias-da-casa”, logo cedo resultou no processo de miscigenagéo cres-
cente que ainda prevalece no Brasil. A época, devido ndo apenas ao
numero relativamente pequeno de mulheres brancas, mas, sobre-
tudo, como uma forma de dominagéo, em geral interpretada por este
angulo: o “senhor” é que se torna objeto no qual se realiza a superex-
citagdo provocada pelos atributos fisicos da escrava, que torna inevi-
tdvel a investida sexual. Exemplo significativo é a imagem da len-
ddria Xica da Silva, escrava mina das Minas Gerais do século XVIII,
e que foi veiculada pelo filme do mesmo nome, de Cacd Diegues,
onde seu comportamento chega as raias da ninfomania. De qualquer
maneira, é preciso observar que a mulher africana, a priori, sem o
ensinamento do cristianismo, desconhecia a nog¢édo do “pecado origi-
nal”, ndo sentindo, por conseguinte, vergonha de mostrar o corpo e
exibir a sua sexualidade.?

Ainda naquele ambiente, a atividade da mulher negra como
cozinheira também lhe deu oportunidade de introduzir o gosto por
novos ingredientes nos hdbitos alimentares do colonizador e enri-
quecer sua mesa com pratos preparados com a técnica que lhe era
familiar. Gragas a ela, a mais famosa e tipica de todas as cozinhas
do Brasil é a da Bahia, condimentada com azeite-de-dendé e pimen-
ta malagueta.”!

Como outra forma de resisténcia e defesa cultural, a mulher
negra assumiu a lideranca sécio-religiosa de cultos ancestrais como
personagem professoral, a0 mesmo tempo temida e venerada por
sua comunidade, gracas a seu poder de lidar com for¢as divinas e
sobrenaturais. Esse poder é sustentado por uma invioldvel sabe-
doria de cédigos e simbolos africanos milenares e sagrados que a
intitula ao exercicio de prdticas médicas e psiquidtricas, através de

9 Yeda Pessoa de Castro, No canto do acalanto, Salvador, CEAQO, 1990.
20 Jdem, “A mulher tem arte do diabo”, A Tarde, caderno cultural, Salvador, 8 maio 90.

21 Hildegardes Catolino Viana, A cozinha baiana, seu folclore e suas receitas, Sao Paulo,
Edigdes GRD, 1987.
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uma clarividéncia inata e seu conhecimento adquirido de medicina
natural.

Essa geracdo de mulheres sobreviveu a discriminacéo racial e
sexual, aos preconceitos religiosos e a perseguicéo policial, além das
reacdes classistas a que sdo obrigadas ainda a enfrentar. No entan-
to, aceitaram o catolicismo e a mitica indigena com que entraram
em contato desde cedo no Brasil, também como manifestagdo de
respeito a crencas de outro povo. O culto aos caboclos é um ato
de reveréncia aos espiritos indigenas brasileiros respeitados como
“os donos da terra” e representa o sentimento nativista do negro,??
enquanto a Irmandade de Nossa Senhora da Boa Morte (nome ja
sugestivo), constituida e fundada por mulheres negras na cidade de
Cachoeira, Bahia, realiza, hd mais de dois séculos, 0 mesmo ritual
de tradigdo catdlica em uma demonstragdo de fé transcendental e
de poder politico.?

Os estudiosos de formacéao ocidental chamaram esse processo de
“sincretismo religioso” gracas a sua visdo dualista do mundo que néo
lhes permite conceber o fato de que seres humanos podem compar-
tilhar a prédtica de mais de uma religido. Contrariando essa concep-
¢do, o brasileiro vem aprendendo com aquelas mulheres uma licdo
que ndo é nova: néo ha conflito de fé ao aceitar-se o catolicismo e as
religides africanas, desde quando a esséncia de Deus é tinica, apesar
dos nomes diferentes sob os quais Ele é invocado em todo o mundo.
Assim, divindades africanas e santos catélicos ndo passam de ex-
pressoes culturais da Sua Vontade Suprema. Tudo isso equivale a
dizer, nas palavras de ensinamento de uma das mais famosas ialo-
rixds do Brasil, que “Deus é um s6, 0 que muda é seu nome”. E a res-
peito da crenca tanto nos santos quanto nos orixas: “Cada favor tem
seu merecimento”.?* Ou seja, sdo equivalentes, mas nédo sdo iguais.

Com a liberagdo dos candomblés do jugo da policia em 1976, na
Bahia, essas religides ganham existéncia socialmente reconhecida
e despontam com uma forca cultural e politica diante do poder eco-
némico e material da Umbanda, muito popular nas regidoes mais
desenvolvidas do Sudeste e Sul do Brasil. Essa realidade é devida
ao fato de que a Umbanda aceita diferentes orientagdes européias
em seu sistema religioso, de base africana.

% Luiz Cldudio Nascimento e Cristiana Isidoro, A Boa Morte de Cachoeira, Cachoeira,
CEPASC, 1988.

2 Afirmacgdes de Olga Francisca Régis, ialorixd do terreiro de Alaketu, em Salvador, cf.
Encontro de nagées de candomblé, op. cit., pp. 27-32.

22 Carmem Ribeiro, “Religiosidade do indio brasileiro no Candomblé da Bahia: influén-
cias africana e européia”, Afro-Asia, Salvador, CEAQO, 1983, n® 14, pp. 60-80.
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Finalmente, qualquer acontecimento que tire o brasileiro de sua
rotina habitual provoca o aparecimento de grupos esponténeos. Atra-
vés do ritmo, do canto e da danca, eles expressam seu 4nimo, sem
diminuir em nada o valor estético de suas tradi¢des. Muito pelo con-
trdrio, eles a enriquecem através dos tempos e de seu espago. Uma
correta interpretagdo da cultura negro-africana, de seus cédigos, seu
conseqiiente resgate do A&mbito meramente folclérico ou lidico, sua
valorizagdo e adequada difusdo permitirdo que seu avango, além de
subliminar, passe a ser explicito no Brasil.
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