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PREFACIO

O texto que se segue foi redigido em 1972-1973, imediatamente
apos a luta pelos direitos civis e a rapida criacdo de curriculos de Estu-
- dos Afro-americanos e Negros nas universidades dos Estados Unidos,
~ como parte da verdadeira explosdo de interesse geral (e de publica-
- Oes) na esfera da Historia Negra.' Ele pretendeu ser uma profissao de
- fé e um manual. Estavamos inquietos com algumas polarizagtes que
vinham despontando nos estudos afro-americanos. As preocupacdes
- ideologicas pareciam em vias de distorcer a busca erudita que fora
caftografada por pioneiros como W. E. B. DuBois e Carter G. Woodson,
_nos Estados Unidos; Fernando Ortiz, em Cuba; Nina Rodrigues e Arthur
Ramos, no Brasil; e Jean Price-Mars, no Haiti; ¢ levada adiante pela
7 geracdo de Melville J. Herskovits, E. Franklin Frazier, Zora Neale
_ Hurston, Gonzalo Aguirre Beltran, Roger Bastide, Romulo Lachatafieré
'é_ outros. Assim, concentramo-nos nas estratégias ou abordagens do
-estudo do passado afro-americano, em vez de apresentar os resultados
étuaiimdos desses estudos, na esperanga de incentivar historiadores e
_: outros pesquisadores que estivessem ingressando nesse campo a em-
:pregarem modelos conceituais que ficassem plenamente 4 altura da
complexidade de seu tema.

- Nossa tese pretendia basear-se nas percepgdes de Herskovits e
_seus pares. Mas foi recebida, em algumas areas, pelo que foi —— para

1 " Para uma excelente resenha bibliogréfica desse periodo, ver Peter H. Wood, “4 did the best T could
“for my day”: The siudy of early Black history during the Second Reconstruction, 1960 to 197 6",
: William & Mary Quarterly 35 (1978}, pp. 185-225. Para uma reserha de trabalhos posteriores sobre
: @ escravidio, ver Joseph C. Miller, Slhavery: A Worldwide Bibliography, 1900~ 1982 (White Plains, NY,
- KrausInternational, 1985), e os suplementos permanentes de Miller; Larissa V. Brown, James V. Skalnik
“¢ David F, Appleby, publicados no periddico Siavery and Abolition.
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nos ~— uma hostilidade surpreendente, acompanhada pela acusacdo
de que negava a existéncia de uma heranca africana nas Américas.
Muitas dessas reagOes pareceram originar-se em um desejo de polari-
zar os estudos afro~-americanistas em uma posicdo puramente “prd”
ou “contra”, com respeito a preservacgio de formas culturais africanas.
Por exemplo, Mervyn Alleyne chamou-nos de “tedricos da criagao”,
acusan-do-nos de uma atenc¢do exagerada para com a criatividade cul-

tural dos africanos escravizados no Novo Mundo; no entanto, seu pré-~

prio livro chega a conclusdes proximas das nossas.? Daniel Crowley
criticou duramente o livro de Sally e Richard Price, Afro-American
Arts of the Suriname Rain Forest |Arfes afro~americanas da floresta
tropical do Surinamel, que desenvolve a abordagem conceitual em um
contexto histdrico especifico, e ¢ acusou de “exagerar extravagante-
mente uma boa argumentagac”.® Joey Dillard considerou os aufores
como “nao [estando] completamente do lado dos anjos” ¢ tendo argu-
mentos “controvertidos, se nao decididamente heréticos”.*

Embora esse discurso teoldgico seja menos comum hoje em dia, a
disputa continua. Joseph Holloway, depois de afirmar que a eficacia do
livro “¢ atribuivel a seu arcabougo tedrico, sua metodologia aplicada e
sua analise dos africanismos do Novo Mundo”, conclui que “sua limi-~
tagdo esta na incapacidade de examinar a aculturacdo e os residuos
africanos fora do Caribe” . Uma recente controvérsia entre o folclorista
Charles Joyner e o historiador C. Vann Woodward sugere que a linha
de combate ainda ¢ tracada mais ou menos no mesmo lugar. Em um
verbete da Encyclopedia of Southern Culture, Joyner afirmou, com
espirito semelhante ao nosso:

2. Mervyn C. Alleyne, Roofs of Jamaican Culfure {(Londres, Pluto Press, 1988), pp. 4-5, 17-25 ¢
passim.

3. Daniel]. Crowley, resenha de 8. e R. Price, Afro-American Arés of the Suriname Rain Forest, in
African Arfs 16 (1981}, pp. 27, 80-81.

4. }. L. Dillard, Black Names (Haia, Mouton, 1978),p. 10-11,

5. Joseph E. Holloway, “The origins of African-American culture”, ja joseph E. Holloway (org.),
Africanisms in American Culture (Bloomington, Indiana University Press, 1980}, p. xi. Uma vez que
o subtitulo original do livro era A Caribbean Perspective, as criticas ao nosso foco na geografia
parecem-nos mal orientadas.
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O processo de mudanga lingiifstica fornece um modelo
para explicar outros aspectos da franstormagdo da cul-
fura africana em afro-americana. O que se poderia cha-
mar de “crioulizagio da cultura negra”® envolve os prin-
cipios “gramaticais” inconscientes da culfura, a “estru-
tura profunda” que gera padroes culfurais especificos.
Tais principios gramaticais sobreviveram & rofa negreira
da fravessia do Atlénticd’ e regeram a adaptacdo seleti-
va de elementos das culfuras africana e européia.

- Arrebanhados ao lado de outros com quem partilha-
vam a sifuacdo comum de seryiddo e um cerfo grau de
superposicdo cultural, os africanos escravizados foram
obrigados a criar uma nova lingua, uma nova reljgido ¢,
4 rigor, wma nova culfura.

_ Foi a esta tiltima frase, em particular, muito proxima de um tre-
cho de nosso proéprio livro, que Woodward, com tipica “condescen-~
'denma fidalga”,? objetou no The New York Review of Books.?

Por mais inocentes que sejam, as suposi¢des a respeito do
"qu,e parece e ndo parece (ou tem ou nao tem jeito de ser) cultural-
‘mente “africano” continuam a atormentar os estudos afro-ameri-
canos, as vezes com um toque bastante bizarro. H4 uma foto par-
"’_c'ic__:ularmente evocadora do proprio Herskovits, que aparece em

6. O termo “creolization” ndo tem traducie usual em portuguds. Significa algo parecido histori-
‘¢amente & nossa mesticagem e miscigenagio como conceito de pensamento social brasileiro. (Nota
‘do revisor técnico)

7.7 O termo “Middie Passage™ (lit.Rota do Meio) ndo tem tradugo convencional em portugués. Em
‘todo o livro essa expressio serd traduzida por rota negreira de travessia do Atlantico. (NR.T)

8. A expressdo condescendéncia fidalga é uma tradugio possivel do termo “gentlemanly
forebearance” e se refere de forma irdnica a uma tolerdncia esnobe de um gentleman, que devido
<80 seu alto skztus social pode se dar ao luxo de tolerar “inferiores”, (N.RT)

19, Charles Joyner, “Creolization”, i Charles Reagar: Wikson ¢ William Ferris (orgs.), Encyclopedia
.of Southern Culture (Chapel Hill, University of North Carolina Press, 1089, pp. 147-142;C. Vann
oodward, “The narcissistic South”, New York Review of Books (26 de outubro'de 1989), pp.
3,14, 18-17; Charles Joyner, “Speaking Southern”, New York Review of Books (15 de fevereiro de
989), pp. 52-53; C. Vann Woodward, idem.
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um livro sobre a histéria da antropologia com a Iegénda: “Melville
Herskovits segurando um artefato religioso da Africa Ocidental
na Northwestern University, ¢. 1935 (Cortesia dos Northwestern
University Archives).” A rigor, no entanto, o objeto sagrado que
Herskovits segura (assim como o banco, o abano, os utensilios de
madeira na mesa 4 sua frente ¢ o tamborete bem acima de sua
cabeca) nao foram feitos na Africa-Oc_identai, mas por guilombolas

saramacanos (Saramaka Marroons) do Suriname (onde ele os havia

coletado com Frances Herskovits em 1928 e 1229), mais de dois
séculos depois de os ancestrais dos saramacanos terem sido trans-

portados a forca de sua terra natal, nas regides ocidental e central |

da Africa. Herskovits, que passou boa parte da vida procurando
sondar as relacdes culturais entre a Africa e as Américas, prova-
velmente aprovaria que este esclarecimento sobre o Velho Mundo
e 0 Novo Mundo fosse registrado aqui.’®

Nio obstante, nas duas ultimas décadas, a importancia de
enfocar o processo no desenvolvimento das culturas afro~-america~
nas, de examinar os diferentes tipos de mesclas ¢ misturas, foi aos
poucos reconhecida e admitida, como se pode ver em livros tdo di-
versos quanto Black Culfure and Black Consciousness, de Lawretice
Levine; The Signifving Monkey, de Henry Louis Gates; Africa’s Ogun,
de Sandra Barnes; ou os ensaios de Holloway em Africanisms in
American Culture.'t Até alguns dos estudiosos cujos métodos havia-
mos criticado mais cabalmente, no ensaio original, hoje incorporam
em seu trabalho uma flexibilidade conceitual maior. Por exemplo,
Robert Farris Thompson agora escreve mais sobre a “cultura callaloo”

10. A fofografia ¢ a legenda aparecem em Walter Jackson, “Melville Herskovits and the search for
Afro-American culture”, in George W. Stocking, Jr. (org.), Malinowski, Rivers, Benedict and Others:
Essays on Culture and Personalify (Madison, University of Wisconsin Press, 1986), p. 96.

11. Lawrence W, Levine, Black Culfure and Black Consciousness: Afro-American Folk Thought
from Slavery fo Freedom (Nova York, Oxford University Press, 1977); Henry Louis Gates, Jr., The
Signifying Monkey: A Theory of Afro-American Literary Crificism (Nova York, Oxford University
Press, 1988); Sandra T. Barnes (org.), Africa’s Ogun: Old World and New (Bloomingion, Indiana
University Press, 1989). .
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(uma metafora culinaria do Caribe sobre a mistura) do que sobre os
~ residuos africanos puros nas Américas.’? Um de seus alunos, David
Brown, iniciou sua dissertacdo de doutorado escrevendo sobre a re-
ligiao afro-cubana:

As escolhas criativas dos lideres conscientes de si e de
sens dedicados seguidores possibilitaram o surgimenio,
o crescimento e a resiliéncia das religioes afro-cubanas
em Cuba e nos Fstados Unidos, a despeifo dos persisten-
tes esforcos oficiais de cooptd-las, controld-las e destrui-
Ias. As religices afro-cubanas de hoje devem sua exis-
féncia ndo a “remanescentes” passivos, mas a uma his-
foria de vifdrias em batalhas arduamente vencidas, nas
quals sua capacidade de recuperacio deveu-se fanfo 4s
transformagoes inovadoras forjadas nas terras do Novo
Mundo quanto 4 manutengio ou a preservacio de fra-
dicdes africanas “puras”"®

":.Mjmbﬁe dicfu.
' O epitome dessa mudanga geral € a obra do historiador caribenho

"_-:_Edward Kamau Brathwaite, que acrescentou o seguinte trecho a edigdo
':de 1981 de um livro originalmente publicado dez anos antes:

E por isso que, para os habitantes das Indias Ocidentais
que esfio 4 procura de sua identidade, o estudo do perio-
do escravagista, e particularmente da cultura popular dos
escravos, é muito importante. E durante esse periodo que
podemos ver como o africano, importado da drea de sua
“orande fradigdo”, procurou estabelecer~se em um novo

12, “Diversas histérias da arte, e ndo uma, florescem hoje em nosso planeta. A coisa criculaa
fazer é misturd-}as. Foi-se a idéia de um canone Unico. Que verha o caflaloo” Robert Farris
< Thompson, “Recapturing heaven’s glamour: Afro-Caribbean festivalizing arts”, ZrJohn W. Nunley
e Judith Bettelheim {orgs.), Caribbean Festival Arts (Seattle, University of Washington Press, 1988),
pp, 17-29. o

: 13 " David H. Brown, Garden in the Machine: Afro-Cuban Sscred Art and Performance in Urban
New Jersey and New York, tese de doutorado, Yale University, 1888,
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ambiente, usando os instrumentos disponivels e as lem-
brangas de sua heranca tradicional para deslanchar ajgo
novo, ajgo caribenho, mas, ainda assim, algo reconheci-
velmente africano (..). A fese deste estudo € (..) que é na
natureza da culfura popular do ex-escravo africano, que
persiste até hgje na vida do “povo” confemporineo, que
podemos discernir que a “rota do Atlantico” ndo foi, como
se presume popularmente, [uma simples] experiéncia
destrufiva fraumdtica que separou os negros da Africa,
rompendo sey sentimento de historia e de fradicdo, mas
uma viag ou um canal entre essa fradicdo e o gue se vem
desenvolvendo no novo solo, no Caribe,'*

Por insisténcia de colegas e alunos, optamos por reeditar nosso
ensaio original basicamente sem modificagdes. Atualizamos um punha-
do de referéncias, sobretudo a nossa propria obra; em alguns casos, mo-
dificamos a terminologia, para ficar em dia com as normas atuais (por
exemplo, “negro da mata” fransformou-se em “quilombola do Suriname”,
e “afro-americano” converteu-se em “africano-americano”®, quando
se refere a pessoas de ascendéncia africana nas Américas); e fizemos
diversas pequenas alteragdes estilisticas. Se reescrevéssemos aquele en-
sai0 — ol se escrevéssemos hoje um texto paralelo —, ndo ha duvida de
que sua forma de argumentacao, assim como os exemplos evocados, se-
riam diferentes; o cardter provisorio do ensaio e seu recurso fregiiente
ao subjuntivo seriam substituidos por uma confianca mais segura, e um
grande niimero de avangos expressivos na antropologia, na historia e na
lingiiistica seriam incorporados, Ambos, no entanto, continuamos a crer
na mensagem programatica central do ensaio. Visto que o texto em si
guarda uma certa integridade histérica e como cada um de nds levou

14, Edward Kamau Brathwaite, Folk Culture of the Slaves in Jamaica, ed. rev. (Londres, New
Beacon Books, 1981), pp. 6-7;

15. Nota dos Editores. Apesar dos autores terem modificado a terminologia de afro-americano
para africano-americano, indicando uma mudanga de percepedo do movimento negro dos Estados
Unidos, adotaremos aqui o termo afro-americano,
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consideravelmente adiante alguns aspectos particulares de sua tese em
obras posteriores, optamos por deixa-lo ficar como estava.

Nosso prefacio original, eliminado nesta nova edi¢éo, comegava
por uma epigrafe extraida de Herskovits:

Desconcertanfemente, sdo 0s que sustenfam opinioes
extremadas a respeifo dos negros que pressenfem a
oportunidade de reforcar suas teses especificas, fazen-
do referéncia ao fato de se haverem preservado
africanismos no Novo Mundo. A esquerda, o ponto de
vista adotado concebe os negros dos Estados Unidos
como uma “nagio” subjugada, cuja verdadeira liber-
dade e cidadania plena talvez $6 possam ser alcancadas
depois que a criagdo de uma Republica Negra autono-
ma, no sul, houver permitido a realizacdo do talenfo
intrinseco desse povo. Que melhor base tedrica se po-
deria encontrar para esse projeto do que o material
gue parece mosirar gue 08 Negros Horte-americancs,
por baixo da pele, ndo sdo mais do que africanos cujas
tendéncias raciais reprimidas, uma vez liberias, lhes
fornecerdo o impulso necessario para realizar seu des-
tino? Ao mesmo fempo, 05 que se sifuam na extrema
direifa, insistindo na segregacdo social e econdmica do
negro norte-americano, também corroboram sua pos-
fura considerando os africanismos preservados na vida
negra norfe-americana. Néo é essa uma prova, dizem
eles, da incapacidade de o negro assimilar a culfura
branca em grau vidvel e, sendo assim, nio devem os
negros ser incentivados a desenvolver seus dotes “ra-
ciais” peculiares — sempre, bem entendido, deniro dos
Iimites do “lugar” dos negros? '®

18.  Melville J. Herskovits, Life in a Haitian Valley (Nova York, Knopf, 1937), pp. 303-304.
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Essas palavras, escritas hd mais de meio século, ainda sdo uma
poderosa adverténcia.

Concluimos aquele prefacio com algumas idéias correlatas pro-
prias, idéias estas que continuamos a endossar ¢ que agqui gueremos
repefir;

Uma vez que esfe ensaio versa sobre a evolugdo de for-
mas socials ¢ culfurais entre os afro-americanos, en cotl~

digdes socials que eram ¢ sdo fundamentalmente racis- ~

tas e desjguals, fudo o que agui abordamos pode ser vis-
fo como fendo um claro coeficienfe politico. Em fese,
pode-se analisar a organizagdo doméstica dos campo-
neses jamaicanos, ou as fécnicas de entalhamento dos
quilombolas saramacanos, ou a festa de S4o Tiago Apos-
folo em Loiza, Forfo Rico, sem necessidade de fer em
mentfe, a fodo momento, a importincia politica do que
se descobre, Em tese. Na pridfica, assim como a pesquisa
antropoldgica em geral vai-se tornando mais sjgnifica-
fiva a cada dia que passa, e suas implicacées humanas
e polificas, também a pesquisa antropoldgica que foca
nas experiéncias e percepgoes cotfidianas dos atricano-
americanos deve fornar-se, inevitavelmente, parfe infe-
grante do clima ideoldgico da vida contempordnea. Nes-
sas circunstincias, € vital que antropologos como nos
exponham com a mixima clareza possivel o que estio
fentando fazer.

Neste ensaio, pleiteamos “maior sutileza analitica e mais pes-
quisas sociohistdricas” e expomos algumas idéias para ilustrar por
que as consideramos necessidades primordiais, neste momento, no
campo da antropologia afro-americana. Nas palavras de um de nos-~
sos criticos mais sinceros, amadveis e valiosos, entretanto, “a necessi-
dade da inferpretacdo sutil ndo deve ser usada para minimizar a opres-
sdo e a exploragao flagrantes”. Concordamos enfaticamente. ¥ tam-

PREEACIO 15

bém uma profunda convicgdo nossa que a natureza da opressio,
apesar de 6bvia em suas formas mais conhecidas, envolve igualmen-
te sufilezas, uma das quais é sua maneira de dividir e confundir os
estudiosos honestos, perpetuando a desconfianga e o0 medo. O teste
de nossas idéias e descobertas, como sugerimos na conclusao, “deve
competir mais as tarefas da pesquisa histdrica e antropolégica séria,
e muito mernos a seu cardter persuasivo nos planos logico, ideoldgico
ou sentimental (...). A verdade inescapavel no estudo da Afro-Amé-
rica ¢ a humanidade dos oprimidos ¢ a desumanidade dos sistemas
que os oprimiram”. Que essa opressdo ndo terminou, de maneira
alguma, deve ficar tdo claro para todos quanto € para nos.
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INTRODUCAO

Este ensaio oferece uma abordagem antropoldgica geral do es-
tudo da histéria da cultura afro~-americana. Nele discutimos a instala-
¢do inicial dos africanos no Nove Mundo, em contraste com a das
pbpulagﬁes européias, e comparamos essa instalacdo, vista como uma
espécie de “linha basal”, com as formas que as comunidades africano-
americanas viriam a adquirir posteriormente.

Nenhum grupo, por mais bem equipado que esteja, ou por maior
que seja sua liberdade de escolha, é capaz de transferir de um local para
outro, intactos, o seu estilo de vida e as crencgas e valores que lhe sdo
concomitantes. As condigdes dessa transposicdo, bem como as caracte-
risticas do meio humano e material que a acolhe, restringem, inevitavel-
mente, a variedade e a forga das transposigdes eficazes. No processo de
povoamento do Novo Mundo, é quase desnecessario dizer que europeus
e africanos tiveram uma participagéo altamente diferenciada. Embora, a
primeira vista, talvez pareca que a continuidade e o vigor dos materiais
culturais transpostos tiveram um peso muito maior a favor dos europeus
do gque dos africanos, afirmamos que uma abordagem mais sofisticada
do teor desses materiais de transposicao ndo respaldaria essa conclusao
simplista. As vantagens da liberdade, das quais desfrutavam os euro-
peus, ndo tinham como garantir um sucesso maior na transmissdo cul~
tural, ainda que a liberdade tenha facilitado em muito a manutencéo de
certas formas culturais. Apesar disso, cremos que o carater das transpo-
sicdes e suas transformacdes posteriores podem, em certos momentos,
afirmar uma continuidade maior no caso da Afro-América do que noda
Euro-América, considerando-se as situagdes extremas e os contextos hostis
em que se deram essas transposi¢oes.
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Existem algumas diferencas obvias enfre as maneiras como
africanos € europeus participaram do povoamento do Novo Mun-
do. O povoamento europeu, em sua maior parte, foi feito por gru-
pos de colonos que representavam tradigdes culturais nacionais
especificas — inglesas, holandesas, francesas etc. Admite~se que,
muitas vezes, esses grupos eram originarios de determinadas provin-~
cias ou regides, o que conferia um cardter provinciano particular a
sua instalacdo. Assim, em muifos casos, pode-~se demonstrar que a
Normandia ou a Guyenne [Aquitdnial, e ndo a Franca, deram um
carater singular a esta ou aquela nova coldénia. Os africanos escravi-
zados, contudo, foram retirados de partes diferentes do continente
africano, de numerosos grupos lingiiisticos e étnicos e de diferentes
sociedades das vérias regides. Alguns estudiosos afirmaram — cre-
mos que por boas razdes — que eles compartithavam um certo ni-
mero de entendimentos e pressupostos culturais subjacentes, 4 me~
dida que suas sociedades aparentavam-se umas com as outras, tanto
historicamente quanto em virtude do contato intensc. Qutras unida~
des e continuidades, de natureza mais especifica, também foram
identificadas, e discutiremos alguras delas.'Ndo cremos, porém, que
se possa dizer que os africanos escravizados e transportados para o
Novo Mundo compartilhavam uma culfura, no sentido em que € pos-
stvel afirmar que o faziam os colonos europeus de uma dada coldnia.
As diferencas da escala de organizacgao e do grau de homogeneidade
regional também devem ser analisadas, ao se tragar essa distingao.
Embora nossa tese aqui seja proviséria, dispomo-~nos a enuncia-la,
reconhecendo os riscos pertinentes. Um contraste primordial, por~
tanto, que elaboraremos e restringiremos mais adiante, dd~se entre a
cultura relativamente hormogénea dos europeus, no povoamento ini-
cial de qualquer coldénia do Novo Mundo, e as herancas culturais
relativamente variadas dos africanos nesse mesmo contexto.

Um segundo grande contraste, também débvio, mas essencial, diz
respeito ao sfafus dos imigrantes no contexto do Novo Mundo. Nem
todos os africanos que a ele chegaram entre 1492 e a década de 1860
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eram escravos, e nem todos os europeus que chegaram ao Novo Mun-
do no mesmo periodo eram livres. Entretanto, a maioria dos europeus
veio na condicdo de homens e mulheres livres, ou entdo conquistou
essa liberdade, ao passo que a maioria dos africanos chegou na condi-
céo de cativos escravizados e seus descendentes permaneceram como
escravos, em alguns casos por muitas geragdes sucessivas, Dito de
maneira um pouco diferente, a colonizagdo do Novo Mundo, dentro
dos moldes institucionais, foi uma empreitada curopéia; a escravidao
foi um recurso primordial para garantir a méo-de~obra necessaria
para consolidar essa colonizacao. Essas diferengas de stafus e poder
significaram que muitos problemas de continuidade ou reordenagao
cultural, os quais eram superficialmente semelhantes, assumiram sen-
tidos muito diversificados. A principio, por exemplo, em muitas cold-
nias do Novo Mundo, tanto os grupos europeus quanto os africanos
eram predominantemente masculinos. Mas a diferenca essencial € que
os colonos europeus podiam exercer uma influéncia significativa na
imigracdo de mulheres, fanfo da Europa quanto da propria Africa,
além de estarem aptos a exercer um controle consideravel sobre a
maneira como fanfo as européias guanto as africanas eram social-
mente distribuidas. Assim, a escassez crdnica de mulheres afetou o
desenvolvimento da sociedade colonial de maneiras um tanto diferen-
tes para os homens livres € 0s escravos, assim como para os nascidos
no exterior e os nativos do Novo Mundo, fossem estes escravos ou
libertos.

Dado que os colonos europeus geralmente detinham o mono-
pélio do poder policial e do poder militar, poder-se-ia inferir que
eles é que conseguiram fundar novas instituigdes nos moldes de seu
carater original — isto é, europeu. Embora nio consideremos
justificada essa inferéncia, sem uma boa quantidade de ressalvas, e
embora acreditemos (como ja foi insinuado) que a fidelidade a tradi-
¢des mais antigas talvez tenha sido mais facil, em algumas ocasides,
para os negroés escravizados do que para os brancos livres, é verdade
que os sistemas legais, os sistemas econdmicos, os sistemas de ensino,
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as instituigdes religiosas e muitas outras coisas puderam ser
estabelecidas e desenvolvidas pelos europeus através de meios que
ndo estavam ao alcance dos escravos.

Nesse contexto, dois pontos merecem ser mencionados. Anfes de
mais nada, muitos dos servos de alguns novos povoamentos (como no
caso de Barbados e Martinica nio inicio do século XVII) eram europeus,
ou, como também ocorreu em Barbados, amerindios.! No caso dos ser-
vos europeus contratados, € claro, eles e seus patrdes compartilhavam
boa parte de um passado comum, em termos da lingua e de certas
crengas e valores, com o que, até certo ponto, reduziam o abismo do
statusentre os que detinham e os que ndo detinham o poder. Entretan-~
to, quando os senhores eram europeus e seus trabalhadores eram afri-
canos, as diferencas de sfafus e poder eram reforgadas ndo somente
pelas diferencas fisicas, mas também — sobretudo a principio — pelas
diferencas culturais. Em segundo lugar, a maior diversidade que im-
putamos aos imigrantes africanos ndo significava, necessariamente, que
as culturas dos detentores do poder pudessem inevitavelmente sobre-~
viver de maneira mais intacta que as dos africanos escravizados que
eles controlavam. Mas as duas situacdes implicavam diferencas muito
substanciais no modo como as novas formas culturais poderiam de-
senvolver-se no contexto do Novo Mundo.

O povoamento, crescimento e consolidacdo das colénias européi~
as, cada vez mais servidas por africanos escravizados e fransportados,
resultaram na criacdo de sociedades profundamente divididas, em ter-

mos da cultura, dos tipos fisicos percebidos, do poder e do sfafus. Em_

geral, tais sociedades consistiam em pequenas minorias de europeus e
seus descendentes, exercendo o poder sobre grandes maiorias de africa-~
nos ¢ descendentes desfes. Nao estamos implicando, com essa afirmacao,

1. A.P. Newton, The European Nations in the West Indies, 1493-1688 (Londres, A. & C. Black,
1933): V. T. Harlow, 4 Hisfory of Barbados, 1825-1685 (Oxford, Oxford University Press, 1826);
Gabriel Debien, “Les engagés pour les Antilles (1634-1715)”, Revue d’Hisfoire des Colonies 38
(1951}, pp. 7-277; Jerome S, Handler, “The Amerindian slave population of Barbados in the
seventeenth and early eighteenth centuries”, Caribbean Studics 8(4) (1969), pp. 38-64.
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um modelo de separacio total entre os setores livre e escravo (ou euro-
americano e afro-americano). Na verdade, a interpenetracéo desses se-
tores levanta uma das-questes mais interessantes ¢ enigmaticas a serem
ponderadas no exame do crescimento e do cardter das chamadas “soci~
edades crioulas”.? Mas o ideal institucional dos senhores europeus era
uma sociedade colonial em que tal interpenetragéo nio ccorresse, ja que
a fusdo ou qualquer tipo de cruzamento de fronteiras poderiam acabar
desgastando os principios coercitivos em que se assentava toda a em-

preitada colonial. Embora isso raramente fosse verbalizado com deta-

Thes explicitos, é claro que os colonos europeus tinham a esperanca de
que as populagdes escravizadas se “aculturassem” numa completa acei-
tacdo do sfafus de escravos — e, certamente, muitos deles acreditavam
que os métodos adequados, a disciplina inflexivel e um tempo suficiente
acarretariam esse resultado.

Dai se depreende que a criagdo de instituigdes européias nio
visou a facilitar a assimilacao dos escravos num sfafus civil semelhante
ao dos europeus, mas a atender as necessidades dos proprios colonos
europeus. Embora a obrigacdo de “civilizar” os escravos fosse
comumente percebida como real — e aié, vez por outra, como um
requisito moral —, era realmente raro uma poténcia colonial presu-
mir que isso pudesse ser feito através de instituicdes capazes de aten-~
der, simultaneamente, aos africanos escravizados e aos europeus li-
vres. Qcorreram excegoes importantes, mas a regra era outra.

A separacdo imposta entre os setores europeu livre e africano
escravizado levou, quase que desde o inicio, 4 criagdo de sistemas soci-
ais marcados por diferentes patamares de sfafus, diferentes codigos de
conduta e diferentes representagdes simbdlicas em cada setor. O
surgimento de setores intermediarios de escravos forros entre os ho-
mens livres europeus e 0s escravos africanos parece ter sido inevitavel;
ele constitui uma das dreas problemdticas mais criticas no estudo his-

2. “Creofes socicties” sao as sociedades do Novo Mundo, principalmente no Caribe (onde ¢ termo
¢é usado) nas guais contato e mistura de escravos, ex-escravos, indios € europeus.
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torico das sociedades afro-americanas.

Idealmente, ndo haveria nenhuma superposicdo entre libertos
€ escravos, nem tampouco entre o sfafus mais baixo dos homens li-
vres e o sfafus mais elevado dos escravos libertos. Dizemos “ideal-
mente” porque, na pratica, esse ideal nunca foi atingido por nenhu-
ma sociedade colonial. Contudo, visto que nosso interesse se voltara,
| numa certa medida, para os modos particulares como a escravocracia
idealizada fracassou — para as contradicdes reais e implicitas dessa
concepgdo —, procuraremos manter o ideal e o real separados na ex-
posi¢do de nossas teses.

CAPITULO |
O MODELO DO ENCONTRO

As discussdes sobre a origem e o crescimento das sociedades afro-~
americanas no Novo Mundo tém costumado envolver um modelo, im-~

africanos e europeus e das conseqiiéncias deles. Em geral, esse modelo

o
P

plicito ou explicito, dos modos como ocorreram os encontros entre °

postula a existéncia de duas “culturas”, uma africana e uma européia, +°

postas em contato no Novo Mundo por colonos brancos e escravos ne-

gros. Tal modelo, por sua enganosa simplicidade, exige entdo que o

investigador faga uma escolha entre duas “explicacdes” claras, mas
questionaveis, do lado africano da equacdo. Para pensar numa cultura
“africana” que teria entrado em contato com uma cultura européia, os

estudiosos sao obrigados (1) a postular a existéncia de uma “heranca” ' -%
<

cultural generalizada da Africa ocidental, levada para uma dada cold-
nia por africanos de origens diversas; ou (2) a afirmar que o grosso dos
africanos da referida coldnia proveio de uma “tribo” ou grupo cultu-
ral particular, Pretendemos sugerir que, numa ou noutra versio, esse
modelo precisa ser consideravelmente repensado. O conceito de al~

. s . . o
gum tipo de heranca comum da Africa ocidental requer maior apri- |
moramento, a nosso ver, ainda que isso aumente inevitavelmente as |
dificuldades que ele cria para o afro-americanista de mentalidade his- |

torica. Do mesmo modo, investigaremos a base factual para se atribuir
uma relativa homogeneidade étnica aos africanos introduzidos em
qualquer coldnia do Novo Mundo.

Ja sugerimos um coniraste fundamental entre os europeus e os
africanos que chegavam a uma dada coldnia, afirmando que os pri-
meiros eram relativamente homogéneos em termos culturais, enquan-

L

"l



2
\ manterem entre si uma separacao étnica.! Em contraste, era incomum /

* E /“que grupos de africanos de culturas especificas pudessem vigjar jun-
tos ou se instalar juntos no Novo Mundo, em numero substancial.
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to os Gltimos provinham de culturas e sociedades diversas e falavam
linguas diferentes, amitde reciprocamente ininteligiveis. Os colonos
europeus de determinados povoamentos — a Jamaica inglesa, a Sao
Domingos francesa, a Cuba espanhola etc. — comumente vinham da
mesma patria nacional, ainda que sua origem regional e seu sfafus
social freqiientemente variassem. Além disso, nas colonias em que se
encontravam europeus de varios paises diferentes, era comum eles

Essa é uma das razdes porque achamos impossivel dizer que os afri-~
canos levados para qualquer coldnia especifica do Novo Mundo te~
nham tido uma tinica cultura coletiva a transportar. Se definirmos
“cultura” como um corpo de crengas e valores socialmente adquiri-
dos e padronizados, que servem de guias de e para a conduta num
grupo organizado (numa “sociedade”), o termo nédo podera ser apli~
cado, sem uma certa distor¢io, aos miltiplos dons das massas de in-
dividuos escravizados, separados de seus respectivos contextos poli-
ticos e nacionais, que eram transportados em carregamentos mais ou
menos heterogéneos para o Novo Mundo.

Muitas vezes se assinalou que as culiuras e sociedades da area
escravocrata da Africa eram (e sdo), em muitos aspectos, semelhantes
e/ou relacionadas umas com as outras, em virtude de origens que eram
comuns, em tltima instancia e em muitos casos, ou de séculos ou até
milénios de contato intermitente, porém amitde infenso, e de influén-
cia reciproca. Diz-se que elas formavam, sob certos aspectos, uma “drea
cultural”, quando contrastada com outras partes do continente afri-

1. H. Hoetink, The Two Variants in Caribbean Race Relations (Londres, Oxford University Press,
1967, pp. 111 ss.

2. A homogeneidade ou heterogeneidade cultural relativa dos povos africanos em sua patria an-
cestral, comparada 4 dos europeus, nao estd em guestdao aqui. O que queremos frisar é que 03

africanos escravizados costumavam ser escolhidos ao acaso (ou, em algumas situacgdes, até

deliberadamente heterogeneizados) pela escravizacao, pelo transporte ¢ pela aclimatagao, de modo
a tornar sua experiéncia inicial do Nove Mundo muito diférente da dos europeus.
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cano. O falecido Melville J. Herskovits foi o mais célebre proponente
do modelo que estamos discutindo, e podemos tomar sua formulacao
como exemplar. Embora a concepcao herskovitsiana da unidade cul-
tural da Africa ocidental nio fosse altamente sistematica, a maior par-
te dos elementos comuns em cujos termos ele a descrevia era de um
Unico tipo — formas sociais € culturais francas ou explicitas, como a
“patrilocalidade”, a “agricultura de enxada”, a “posse comum da ter-
ra” e assim por diante.® O conhecimento crescente da complexidade
cultural do ceste africano sugere que muitos desses “elementos”, “tra-
¢os” ou “complexos” culturais, pretensamente difundidos ou univer-~
sais na Africa ocidental, niio eram, de modo algum, tio disseminados
gquanto supunha Herskovits. De fato, parece licito dizer que muitos
africanistas se inclinariam mais a enfatizar a variacdo intercultural,

nesse nivel de forma cultural, ¢ a afirmar que a heranga generalizada

do tipo postulado por Herskovits para os afro~americanos provavel-
mente ndo existe.* No entanto, cremos que o que nossa critica questio-
na é menos a znidade da Africa ocidental (e central) como 4rea cultu-
ral ampla do que os niveis em que seria preciso buscar a confirmacéo
dessa unidade postulada.

Uma heranca cultural africana, largamente compartilhada pe-
las pessoas importadas por uma nova coldnia, tera que ser definida
em termos menos concretos, concenfrando-se mais nos valores e

3. Melville]. Herskovits, The Myth of the Negro Pasé (184 1; reedicdo, Boston, Beacon Press, 1920},
pp. 81-85.

4. Ver, porexemplo, F. C. Llovd, Afiica in Social Change (Baltimore, Penguin, 1972), pp. 25-27;¢
T. O. Ranger, “Recent developments in the study of African religious and cuitural history and their
relevance for the historiography of the Diaspora”, Ufahamu 4(2) (1973), pp. 17-34. M. G. Smith
oferece uma das afirmacoes mais extremadas dessa postura: “[Ols tipos de ambigiiidade que se
escondem no conceito unitéario de uma heranga africana séo realmente grandes (...} [Ele] pressupde
uma uniformidade e singularidade das culturas africanas que a etnografia nao correbora (...}, [Exis-

" tem) marcantes dessemelhancas culturais nas regides da Africa ocidental de onde descenden o grosso

dos negros do Caribe. Mesmo quando se exciui a influéncia do islamismo nessa drea restam diferen-

. casde cultura suficientemente importantes para que 4 referéneia a um padrio cultural, ou a defi-

ni¢ao dele como caracteristico da regifo, seja altamente suspeita.” M. G, Smith, “The African heritage
in the Caribbean®, inV. Rubin (org.), Caribbean Studies: A Symposinm (Seattle, University of Wa-

- shington Press, 1957}, pp. 36, 39-40.
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menos nas formas socioculturais, € até tentando identificar princi-
pios “gramaticais” inconscientes que pudessem estar subjacentes a
resposta comportamental e fossem capazes de molda-la. Para co-
mecar, pleiteariamos um exame do que Foster chamou de “orienta~
¢des cognitivas”,® por um lado, como pressupostos bdsicos sobre as
relacdes sociais (que valores motivavam os individuos, como lidar
com os outros nas situacdes sociais, e ainda as questdes do estilo
interpessoal), e, por outro, os pressupostos e expectativas basicos
sobre o modo de funcionamento fenomenolédgico do mundo (por
exemplo, as crengas referentes a causalidade e o modo como as cau~
sas particulares sdo reveladas). Diriamos que certas orientagdes
comuns para a realidade talvez tendessem a concentrar a aten¢ao
de individuos de culturas africanas ocidentais e centrais em tipos
semelhantes de eventos, muito embora as maneiras de lidar com
esses eventos pudessem afigurar-se muito diversificadas em termos
formais. Por exemplo, os iorubanos “deificam” seus gémeos, envol~
vendo a vida e morte deles num ritual complexo,® enquanto seus

vizinhos ibos destroem sumariamente os gémeos no nascimento.’

Mas ambos 0s povos parecem reagir a um mesmo conjunto de prin-
cipios subjacentes, muito difundidos, que dizem respeito a signifi-
cacdo sobrenatural dos nascimentos incomuns.

Similarmente, o estudo comparativo das atitudes e expectativas
das pessoas com referéncia a mudanga socioculfural (por exemplo, as
orientacdes para a “agregatividade” em relagdo aos elementos estran-~
geiros, ou as expectativas quanto ao grau de dinamismo interno de sua
propria cultura) pode revelar coeréncias subjacentes interessantes. Em
termos mais gerais, é provavel que, em relagdo a quase qualquer as-
pecto da cultura, seja possivel identificar principios abstratos dissemi-

5. George M. Foster, “Peasant society and the image of limited good”, American Anthropologist 67
(1967),p. 293

6. Robert ¥ Thompson, Black Gods and Kings, Occasional Papers of the Museum and Laboratories
of Ethnic Arts and Technology (Los Angeles, University of California, 1971), cap. 13, pp. 1-5.

7. Victor C. Uchendu, The fgho of Southeast Nigeria (Nova York, Holt, Rinehart and Winston, &

1965), p. 58.
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nados pela regido. Por exemplo, embora a “feiticaria” pudesse figurar
com destaque na vida social de um grupo e estar ausente da de seu
vizinho, os dois povos poderiam continuar a ratificar o principio afri-
cano largamente difundido de que o conflito social era capaz de pro-~
duzir doenga ou infortiinio (por meio de mecanismos que os ociden~
tais classificam de “sobrenaturais”, e dos quais a feitigaria ¢ apenas
uma variacdo). Estamos cientes de que, em muitos aspectos da vida, os
principios subjacentes revelam-se dificeis de desvendar. Todavia, os
-estudiosos comecaram a tentar seriamente definir as semelhancas per-
cebidas no estilo musical, nas artes graficas, nos habitos motores efc.
dos africanos (e afro-americanos).?

Com base nessas pesquisas, parece sensato presumir que, sendo
reals as semelhangas percebidas, deveriam existir principios subjacentes
(que, muitas vezes, seriam inconscientes) passiveis de identificacio,
descrigao e confirmacdo. Ao considerar as continuidades culturais afro-
americanas, talvez seja bom que os elementos mais formais frisados
por Herskovits tenham exercido menos influéncia nas instituicdes nas-
centes dos africanos recém-escravizados e transplantados do que fize-
ram seus pressupostos fundamentais comuns sobre as relagdes sociais
ou o funcionamento do universo.

Pelo menos em tese, o préprio Herskovits aprovava essa aborda-
gem. Vez por outra, sugeria explicitamente uma analogia entre as “si-
milaridades da gramdtica da lingua em toda a regizo da Africa ociden-
tal (...) le] o que se poderia denominar de gramatica da cultura”.® Noutro

8. Ver, porexemplo, Alan Lomax, “The homogeneity of African-Afro-American musical style”,
inN. Whitten e . Szwed (orgs.), Afro-American Anthropology (Nova York, Free Press, 1970}, pp.
181-201; Alan P. Merriam, “African music”, in Willilam R. Bascom ¢ Melville J. Herskovits (orgs.),
Continuity and Change in African Cultures (Chicago, University of Chicago Press, 1959), pp. 49-
&8;]. H. Kwabena Nketia, “African music”, inE. P, Skinncer (org.), Feoples and Cultures of Africa
(Garden City, Natural History Press, 1973), pp. 580-599; Robert P, Armstrong, The Affecting
Fresence (Urbana, University of 1liinois Press, 197 1}; Robert F. Thompson, “An aesthetic of the
cool: West African dance®, Afrvcan Forum 2(Z) (1966), pp. 85-102; ¢ Roger D. Abrahams, “The
shaping of folklore traditions in the British West Indies”, Journal of Infer-American Studies 9
(1967), pp. 456-480.

9. Herskovits, Myth of the Negro Fast, ob. cit., p. 81.
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texto, discutindo as estratégias afro-americanas de pesquisa, ele ob-
servou que “boa parte dos comportamentos socialmente sancionados
situa~se num plano psicoldgico que fica abaixo do nivel da conscién-~
cid’, e, sendo assim, sugeriu que se prestasse mais atengdo ao estudo
dos “habitos motores”, dos “padrdes estéticos”, dos “sistemas de valo-
res” e assim por diante.’® Do mesmo modo, escrevendo programa-
ticamente, Simpson mostrou-se ciente de que, “na sifuacao acultu-
radora, {...) muitas vezes os principios filoséficos ¢ as atitudes psicolo-
gicas sdo mais persistentes e tenazes [do que as formas culturais], por-
que [podem] existir abaixo do nivel da consciéncia”.'* No entanto, ape~
sar desses pronunciamentos, nem Herskovits nem seus discipulos con-
seguiram ir muito além do nivel das formas manifestas ou das crencas
explicitas, quando de fato tentaram enumerar as caracteristicas com-
partilhadas pelos povos da Africa.

Comentando a situagdo do Novo Mundo, Dalby escreveu:

E evidente que os norfe-americanos negros foram im-
pedidos de manter, na América do Norte, o grande nii-
miero de instituigdes culturais e costumes tradicionais
africanos que sobreviveram no Caribe ¢ na América do
Sul, E menos patente para os observadores de fora, en-
fretanto, que o0s norfe-americanos NEgros CoONSEgUIram
preservar um alfo grau de seu “cardfer” africano no nivel
muito mais profundo e mais fundamental das relagoes
interpessoals e do comportamento expressivo.'?

Vemo-nos, pois, diante da consciéncia crescente da necessidade
de definir e descrever esses aspectos de nivel mais profundo da heran-

10, Melville J. Herskovits, “Some psychological implications of Afroamerican studies”, 1n Sol Fax
(org.), Acculfuration in the Americas (Chicago, University of Chicago Fress, 1952), pp. 153 {grifo
do autor), 153-155,

11. George L. Simpson, “Afro-American religions and religious behavior”, Caribbean Studies 1242}
(:972),p. 12,

12.  David Daiby, “The African element in American English”, iR, Kochman (org.), Rappin’and
Stylin® Out: Communication in Urban Black America {Urbana, University of lllinois Press, 1972),
pp. 174,
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ca africana, mesmo que continuemos ainda muito distantes desse ob-
jetivo, O recente trabalho etnografico realizado na Africa traz a pro-
messa de uma eventual compreensao dos tipos de principios em que
tal modelo tera que se alicercar, embora precisemos exercer grande
cautela ao projetar no tempo, retroativamente, as descobertas atuais.

Uma dificuldade ébvia de nossa proposta é que os antropdlogos
tém dedicado relativamente pouca atencao a questdes como as orienta-
¢Oes cognitivas ou o estilo interpessoal e, quando o fazem, raramente o
fazem bem feito. Mas acreditamos que essa negligéncia tenha menos a
ver com a importancia que fais conceitos devem ter na descricdo cultu-
ral (etnografia) do que com a pobreza de nossos instrumentos conceituais.
Nossa falta do conhecimento intimo de uma sociedade que se faz neces-
sario para descrever os conceitos de determinismo ou de estética de um
povo, por exemplo, contrasta nitidamente com nossa capacidade de ana-~
lisar um tema mais convencional do ponto de vista antropoldgico, como
seus padrdes de moradia. Portanto, s¢ tem havido uma tendéncia a defi-
nir as sermelhancas entre as culturas e sociedades da Africa ocidental em
termos de elementos menos abstratos, cremos que isso tem ocorrido muito
em virtude da natureza dos interesses antropoldgicos tradicionais.

N&o nos propomos discorrer sobre a histéria intelectual da an-
tropologia norte~americana, mas talvez seja licito assinalar que
Herskovits, o ilustre antropdlogo pioneiro da Afro~-América nos Esta-
dos Unidos, era formado em antropologia histérica norte-americana.
Essa escola depositava uma énfase macica — ¢ justificavel — no resga-
te do passado, particularmente enfre os povos indigenas norte~ameri-
canos. Esse tipo de erudicao subscrevia entusiasticamente o desenvol-
vimento de técnicas de classificagdo de aspectos culturais, bem como a
descricao geografica das semelhancas e diferencas entre “dreas cultu-
rais”.'® Os primeiros estudos dos povos indigenas da América do Nor-

13. Ver, por exemplo, Alfred L. Kroeber, Cultural and Natural Areas of Nafive North America,
University of California Publications in American Archeology and Ethnology 38 (Berkeley, University
of California, 1939},
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te, por exemplo, prestaram muita atencéo as técnicas de obtencio de
alimento e aos alimentos principais, e dividiram o continente em regi-
des alimentares e ambientais. Os estudos iniciais de Herskovits sobre a
Africa dedicaram-se a definir e descrever suas “dreas culturais”, em
particular a chamada “area leste-africana do gado™.** Em trabalhos
posteriores, ele prestou uma atengdo criteriosa a utilidade de classifi-
car a cultura em termos de elementos, complexos, areas etc.'® Tampouco
¢ nossa inten¢ao desconhecer a importincia dessas pesquisas, ou afir-
mar que estudiosos como Herskovits ¢ Kroeber nao finham conscién-
cia das limitagcdes de sua metodologia. Mas parece~nos que era inevita-
vel que esse trabalho levasse a uma visdo meio mecanicista da cultura
¢ retirasse a énfase dos processos de mudanca e diversificagéo. O pro-
prio Herskovits discutiu esses processos muitas vezes, de maneira ge~
ral, € foi uma das figuras de ponta no desenvolvimento de uma teoria
da aculturacéo destinada a esclarecer a natureza da mudanga.'® Mas a
tendéncia classificatoria reafirmou-se repetidamente em seus textos
programaticos,’’ e a tarefa de combinar uma teoria da mudanca com
um sistema de classificacdo cultural da Afro~-América ainda esta por
ser executada. '

Como quer que se opte por definir uma “heranca” africana ge-
neralizada, compartilhada pelos escravos transportados para qualquer
colénia do Novo Mundo, ja indicamos nossas reservas quanto a frata-
la como “uma cultura”. Concebemos a cultura como intimamente li-
gada as formas institucionais que a articulam. Em contraste, a idéia de

uma heranga africana comum sé ganha sentido num contexto compa~

rativo, quando se pergunia que tragos, se¢ € que existiram, os varios

14.  Melvilie]. Herskovits, “A preliminary consideration of the cuiture areas of Africa”, American
Anthropologist 26 (19243, pp. 50-63.

15. Ver, por exemplo, Melville J. Herskovits, Man and His Works (Nova York, Knopf, 1948).

16.  Melville ] Herskovits, Acculfuration: The Study of Culture Confact (Nova York, ]. |. Augustin,
1938); Herskovits, “Introduction”, inTax (org.}, Acculturation in the Americas, ob, ¢it., pp. 48-63;
Robert Redfield, Ralph Linton e Metville . Herskovits, “Memorandum for the study of acculturation”,
American Anthropologist 38 (1936}, pp. 149-152,

17.  Ver, porexemplo, Melville |. Herskovits, “Problem, method and theory in Afroamerican studies”,
Afroamcrica 1 (1945), pp. 5-24.
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sistemas culturais da Africa ocidental e central podem ter tido em co-

- mum. De uma perspectiva fransatlantica, os principios, pressupostos €

modos de compreensdo culturais de nivel profundo, compartilhados
pelos africanos de qualquer colonia do Novo Mundo — em geral, um
aglomerado etnicamente heterogéneo de individuos —, teriam sido um
recurso limitado, apesar de crucial. E que eles podem ter servido de
catalisadores nos processos pelos quais os individuos de diversas soci-
edades forjaram novas institui¢des, ¢ podem ter fornecido alguns
arcabougos dentro dos quais foi possivel desenvolver novas formas.
Entretanto, mais adiante, argumentaremos que, a despeito da provavel
importancia desses principios generalizados, os africanos de qualquer
colénia do Novo Mundo sé se transformaram de fato numa comunida-
de e comegaram a compartithar uma cu/fura na medida e na velocida-~
de que eles mesmos as criaram.

Ja sugerimos que existe uma segunda maneira abreviada de lidar
com a heterogeneidade éinica dos africanos, dentro do mesmo modelo
bipartido do contato cultural. Ela postula uma ligacio entre determina-
do povo africano e determinada colénia ou sociedade do Novo Mundo,
afirmando que o grosso do teor africano da cultura em questao no Novo
Mundo seria atribuivel a essa sociedade africana especifica: o Suriname
ou a Jamaica aos achantis, o Haiti aos daomeanos, e assim por diante.
Ndo raro, contudo, as ligacdes historicas sdo simplesmente inferidas a
partir de um pequeno numero de semelhangas formais, e os dados do
léxico, por exemplo, desempenham um grande papel na “comprova-~
¢Ao0” das supostas relagdes. Os perigos de comparar as culturas da Jamaica
contemporinea e dos achantis contemporaneos devem ser bastante ob-
vios; também o sdo as dificuldades de comparar o que se sabe sobre a
culfura dos escravos na Jamaica colonial com o que se pode resgatar,
historicamente, a respeito dos povos achantis do século XVIIL

Parece evidente que tais estudos comparativos ja ndo podem des-
conhecer a necessidade de demonstrar a ligacdo histérica (no sentido
em que os historiadores e os etndlogos de orientagdo histdrica empre-
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gariam esse termo). Certamente, a presenca de um certo dado
comportamental entre os jamaicanos e ganenses contemporaneos nao
pode ser tomada como prova de tal ligacdo. Nesse aspecto, ndo surpre-~
ende que os estudos recentes que comecam pela proveniéncia e
demografia dos escravos (e ndo pelas ligacdes histdricas inferidas a par-
tir de semelhancas culturais) tendam a sugerir que os escravos trans~
portados para qualquer coldnia em exame eram mais heterogéneos, em

termos étnicos, do que se acreditava anteriormente. No Haiti, por exem- |

plo, existem hoje indicagdes quantitativas de que os escravos vindos da
regifo central da Africa podem, na verdade, ter superado o numero dos
provenientes do Daomé.'® Em The Atlantic Slave Trade: A Census, apoian-
do-se macicamente em Debien, Curtin concluiu que quase metade do
total de escravos importados para Sao Domingos no século XVIII veio de
Angola, e que apenas percentagens muito menores vieram de outras
regides.’ Girod, também apoiando-se em Debien, chegou as seguintes
conclusdes: no periodo de 1756 a 1767, um terco dos escravos comer-
cializados com S0 Domingos compunha-se de “congos”, um quarto, de
“aradas”, um quinto, de “bambaras e senegaleses”, e um sexto, de “nagds
e ibos”. Entre 1780 ¢ 1792, prosseguiu Girdd, um sexto era de “congos”,
enquanto outra sexta parte compunha-se de escravos da Costa dos Es-
cravos, da Nigéria e do Daomé.? Fouchard questionou da seguinte ma-
neira a tendéncia a estabelecer uma ligagdo retrospectiva com o Daomé
a partir de uma andlise do vodu:

18.  Ver Dieudonné Rinchon, Le frafic négrier (Bruxelas, Atias, 1958); Gabriel Debien, “Les origi-
nes des esclaves des Antilles”, Bulletin de Finstitut Frangais d’Afrigue Noire 23, série B, ros. -4
(1961}, p. 363-387, idem, “Les origines des esclaves des Antilles”, Bulletin de Flustitut Frangais
d'Afrique Noire 27, séric B, nos. 3-4 (1965), p. 755-799; idem, “Les origines des esclaves aux
Antilies”, Bulletin de Flnustitut Frangais d’Afrigue Noire 24, série B, nos. 3-4 {1967), p. 538-558; M.
Delafosse e G. Debien, “Les origines des esclaves aux Antilles”, Bulletin de Finstifut Frangass diAfnz:]ue
Nofre 27, série B, nos. 1-2 (1965), p. 319-369;]. Houdaille, “Les origines des esclaves des Antilles”
Bulletin de Vlnstituf Frangais d’Afrique Noire 26, série B, nos. 3-4 (1964), 1. 801 ~675;e]. Houa*aille’
R. Massio e G. Debien, “Les origines des esciaves des Antilles”, Bulletin de Finstituf Frangais d?ifn’qm;
Noire25, série B, nos. 3-4 (1963), p. 215-265.

ig.sg)Philip Curtin, The Atlantic Slave Trade: A Census (Madison, University of Wisconsin Press,
?(2)3 Frangois Girod, De la société créole: Saint-Domingue au 18 siécle (Paris, Hachette, 1972), p.
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Trata-se de uma hipofese atraente, mas que Ao se Sus-
tenta. Ela é contraditada, entre outras coisas, pelos defa-
Ihes, pois os inventdrios das colonias agricolas atestan,
por um lado, 2 predomindncia numérica de congoleses
entre 0s escravos fugidos, ¢, por outro, ngo fornecem
nenhuma prova, no povoamento de Sdo Domingos —
em gualquer periodo —, de importagdes substanciais
de daomeanos, e sim de aradas em geral, ficando longe
de se restringir ao Daomié, que, alids, era muifo hostil ao
comércio negreiro.?’

No Suriname, similarmente, as pesquisas das duas ultimas dé-
cadas revelaram que houve muito mais heterogeneidade étnica e
um equilibrio étnico muito diferente do que se havia presumido
até entdo. Era costumeiro, nos estudos sobre a heranga africana no
Suriname, enfatizar a proveniéncia da Costa da Guiné (sobretudo
da Costa do Ouro), quase excluindo a regido de lingua banta. Nos-
sos dados quantitativos, no entanto, sugerem que 0s €sCravos pro-.
venientes de Luanda/Angola predominaram sobre os que vinham
da Costa do Ouro em quase todos os periodos do trafico negreiro.
No caso do Suriname, assim como no do Haiti, essas descobertas
limitam certas crencas histéricas ha muito acalentadas, que se ba-~
seavam, em grande parte, em inferéncias calcadas nas semelhancas
culturais percebidas.*

21. Jean Fouchard, Les marrons de la liberté (Paris, Editions de Pfcole, 1972), pp. 183-189.

22. Para maiores detalhes, ver Richard Price, “KiKoongo and Saramaccan: A Reappraisal”,
Bijdragen fot de Taal-, Land-, en Volkenkunde 131 {1975}, pp. 461 -478, idem, The Gulana
Maroons: A Historical and Bibliographical Introduction (Baltimore ¢ Londres, The Johns Hopkins
University Press, 1876). Nio pretendemos afirmar que os mitmeros absolutos tenham sido o finico
ou, necessariamente, o mais importante determinanie das formas particulares que teria o desen~
volvimento cultural nessas situagdes. Na verdade, nossa afirmagéo tem mais o sentido inverso!
afora pesquisas muite mais cuidadosas sobre a composicio exata dos grupos de migrantes em
determinados locais ¢ em determinadas épocas, precisamos examinar com extremo rigor o que
quer que esteja disponivel a respeito dos contextos sociais especificos em que podiam ocorrer a
inovacio e a perpetuacio cuiturais. Reconhecemos -— como deixaremos claro mais adiante —
que até individuos isolados poderiam fazer uma contribuigio desproporcionalmente grande para
a evolugao de formas especificas.
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Gostariamos de assinalar um tltimo problema do modelo que
postula uma tnica cultura africana como fonte de uma dada fradigao
do Novo Mundo. O conceito holista de cultura que estd implicito nele
tem o efeito de mascarar os processos implicados nas continuidades e
descontinuidades entre a Africa e as Américas. Presumir que, de algum
modo, os escravos de uma dada coldnia estavam culturalmente com-
prometidos com tal ou qual via de desenvolvimento esquiva-~-se 4 inda~

gacdo empirica sobre o que realmente aconteceu, além de mascarar a )

questao tedrica central de como as culturas se modificam. Por exem-
plo, atribuir a forma dos ritos de iniciacdo do vodu ao Daomé?® talvez,
seja justificavel, num nivel provisério. Entretanto, num outro nivel,
mais interessante, continuamos a enfrentar a questio de quais dos ele~
mentos do ritual foram fielmente transmitidos, quais se perderam, quais
foram modificados e por quais processos, de tal sorte que orito haitiano
atual pode ser entendido pelo que é: uma inovacio verdadeiramente
haitiana, construida de maneiras particulares e em circunstincias par-
ticulares por determinados africanos escravizados, e perpetuada por
geragdes sucessivas — sem divida, com uma forma sempre mutavel
— durante mais de dois séculos.

A tendéncia a presumir uma homogeneidade cultural inicial en-
tre os escravos de uma dada colénia persiste, no entanto. Eis alguns
exemplos. G. Hall escreve: “O africano ocidental trouxe consigo idéias
complexas sobre a propriedade. No Daomé, que exerceu sua maior
Influéneia cultural em Sdo Domingos, tudo, em tese, pertencia ao rei”
(grifo nosso).? Hurbon vai mais longe:

Mas a Africa ainda € tio evidente na Ameérica, que po-
deriamos falar na existéncia de trés Américas: uma bran-
ca, uma india ¢, por fim, a América negra. Na América
do Norte, por exemplo, no arquipélago de Gullah e na

25.  Angelina Pollek-Eltz, Afro-Amerikaanse godsdiensten en culfen (Roermond ,J. J. Romen en
Zonen, 1970}, p. 142,

24, Gwendolyn M. Hall, Social Control in Slave Plantafion Socicties {Baltimore, Johns Hopkins
University Press, 1971), p. 66.
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Virginia, pode-se constatar a predominincia das cul-
furas fanti-achantis; em Nova Orleans, da culfura
daomeana e banta; na América Central, da cultura
jorubana; no Haiti ¢ no norte do Brasil, da culfura
daomeana (fon); na Jamaica e nas ithas Barbadianas [sic/
e de Sta. Liicia, a dos kromontis da Costa do Ouro; e nas
Guianas Francesa e Folandesa, a dos fanti-achantis®

Os mapas que tragam pretensas linhas de influéncia cultural de
determinadas regides africanas em determinadas colonias do Novo Mundo
ainda sdo populares entre os afro-americanistas,” embora pareca cada
vez mais claro que eles envolvem supersimplificacdes arriscadas.

Sugerimos que grande parte do problema do modelo tradicional
da histéria da cultura afro-americana primitiva reside em sua visdo da
cultura como uma espécie de todo indiferenciado. Considerando-se o
coniexto social das primeiras coldnias do Novo Mundo, os encontros
de africanos de vinte ou mais sociedades diferentes uns com os outros
¢ com seus dominadores europeus ndo podem ser interpretados em
termos de dois (ou até de muitos) “corpos” (diferentes) de crengas e
valores, cada um deles coerente, funcional e intacto. Os africazfos gue
chegaram ao Novo Mundo nio compuseram gripos 10go de saida. Na
verdade, na maioria dos casos, talvez fosse até mais exato vé-los cgmo
multidoes, alias multiddes muito heterogéneas. Sem diminuir af 1rr.z~
portincia provavel de um niicleo de valores comuns ¢ da ocorrencz_a
de situacdes em que alguns escravos de origem comum podem, Cfe't}w
vamente, haver-se agregado, a verdade € que estas nao foram, a prm~
cipio, comunidades de pessoas, e s6 puderam transformar-se em co~
munidades através de processos de mudanga cultural. O que os es-
cravos compartilhavam no comego, inegavelmente, era sua
escravizacio; todo — ou quase todo — o resto teve que ser criado por

25, Laénnec Hurbon, Dicu dans le vaudou haitien (Paris, Payot, 1972),p. T3
26. Ver, por exemplo, Roger Bastide, Las Amérigues noires (Paris, Payot, 1 967}, pp. 17-19; Pollak-
Eltz, Afro-Amerikaanse godsdiensten, ob. cit., p. 68,
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eles. Para que as comunidades de escravos ganhassem forma, tiveram
que ser criados padrdes normativos de conduta, e tais padrdes sé podi-
am ser criados com base em determinadas formas de interacdo social,

Embora imensas quantidades de conhecimento, informacdes e
crengas devam fer sido transportadas na mente dos escravos, estes ndo
puderam transpor o complemento humano de suas instituicdes tradi-
cionais para o Novo Mundo. Membros de grupos étnicos de status di-

ferente, sim, mas sistemas de sfatus diferentes, ndo. Sacerdotes e sacer-

dotisas, sim, mas o corpo sacerdotal e os templos, nio. Principes e prin-~
cesas, sim, mas cortes € monarquias, ngo. Em suma, o pessoal respon-
savel pela perpetuagdo ordeira das instituicdes especificas das socie-
dades africanas néo se transferiu intacto (em nenhum caso que tenha
chegado ao nosso conhecimento) para o novo meio. (Repetimos que o
mesmo problema também foi enfrentado, embora em grau diferente
na maioria dos casos, pelos iinigrantes europeus.) Portanto, a tarefa
organizacional dos africanos escravizados no Novo Mundo foi a de
criar instituigdes — instituicdes que se mostrassem receptivas as ne-
cessidades da vida cotidiana, dentro das condigdes limitantes que a
escravidao lhes impunha.

E ao delinear a diferenca entre essas instituicdes & 0s materiais
culturais de origem africana que se torna relevante a distingdo entre o
que ¢ “social” e o que é “cultural”. Ja faz alguns anos que a importan-
cia dessa distinc¢do para o estudo da histéria da cultura afro-americana
tem sido esporadicamente salientada em nivel programatico. Herskovits,
por exemplo, observou que, nos estudos sobre a aculturacio, “é sem-~
pre preciso fer em mente que os proprios portadores [da cultura] sdo
os elementos cruciais”. M. G. Smith discute mais plenamente o fato de
“a estrufura social estar encarnada no processo cultural (...) [e] vice-
versa”, acrescentando que “o estudo da heranca africana [no Novo
Mundo], em termos puramente culturais, ndo é adequadamente con-
cebido e ndo pode, por si so, revelar os processos e condicdes da
aculturacio. Assim, se o objetivo desse estudo for a aculturacio, e no
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a simples identificacdo de elementos como africanos ou seja 14 o que

; i i icdes sociais
for, deveremos estudar, igual e simultaneamente, as cond1@ge§ §
pertinentes”. No cremos, entretanto, que um nimero suficiente de
pesquisadores tenha-~se beneficiado plenamente dessas constatagoes em
seus estudos substantivos.””

Poderiamos ilustrar com um exemplo a diferenica entre esses ter~
mos. Os africanos impertados pelo Novo Mundo vieram de grupos que
falavam muitas linguas diferentes e ndo dispunham de nenhuma lin-
gua isolada comum para empregar uns com os Qutros. E possivel que
aigims ou muitos deles fossem bilingiies ou até trilingiies, e alguns
decerto encontraram no novo ambiente outros com quem podiam con-
versar numa lingua conhecida. Todavia, podemos presumir em confian-
ca que os primeiros aglomerados de escravos, em determinadas em-
preitadas do Novo Mundo, em geral ndo constituiram comunidad@ de
fala. Muitas vezes, as linguas em que escravos e senhores se comunica-
vam eram pidgins ou jargdes comerciais, isto ¢, linguas com gramati-
cas e léxicos reduzidos, usadas em atividades especializadas (como o
coméreio) que envolviam grupos sem uma lingua em comum. Néo
existe consenso guanto 4 idéia de essas linguas terem sido criadas no
Novo Mundo ou terem-se baseado, em tlfima instancia, em pidgins
falados na Africa ocidental.?® Ndo obstante, fica claro que a primeira
linguagem de comunicago enire senhores e escravos deve ter sido um
jargdo especializado desse tipo. Comumente, €ssa mesma lingua ter-
se-ia transformado na que os escravos falavam entre si no mesmo am-

- biente, quer alguns deles houvessem ou nio falado esse mesmo pidgin,

ou um oufro diferente, na Africa, e quer este tivesse ou néo sido apren-
dido antes ou duranie a escravatura.

27, Herskovits, Myth of the Negro Fast, ob. cit., pp. 86-87; M. G. Smith, “African heritage”, ob.

cit., p. 35. ) e Dl
28, Ver Mervyn C. Alleyne, “Acculturation and the cultural matrix of creclization”, fnDell Hymes

(org.y, Pidginization and Creolization of Languages {Cambridge, Cambridge University Press, 1971},

- pp. 169~186; David DeCamp, “Introduction: The study of pidgin and creole languages”, iz Hymes,

Pidginization, op. cit., p. 13-39; Sidney W. Mintz, “The socio-historical background of pidginizatior:

- and creolization”. In Hymes, Pidginization, op. cit., pp. 153-168.
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Pouco depois de os povoamentos de escravos comecarem a cres-
cer no Novo Mundo, as diversas linguas africanas faladas por seus
habitantes, na falta de uma comunidade de fala continua, devem ter
comecado a cair em desuso (exceto em contextos ritualisticos especi~
ais} ¢ a ser suplantadas por um pidgin, As criancas nascidas de mies
escravas aprenderiam o pidgin falado pelos pais como sua primeira
lingua, ou lingua natal, e, nesse processo, o pidgin teria uma expan-

sdo léxica, para atender as novas fungdes expressivas de uma lingua-~_

gem que ja ndo era estritamente especializada. Nesse estdgio, quando
a lingua se transforma no idioma natal de um grupo de falantes, ela
deixa de ser um “pidgin” e passa a ser um “crioulo”. A distingdo que
empregamos aqui baseia-se num critério socioldgico, e nio lingiiistico,
embora também seja possivel utilizar critérios lingiiisticos para es-~
clarecer essa diferenca.

Julgamos importante enfatizar essa distincao entre as dimensdes
“sociais” (ou sociorrelacionais) e “culturais” de uma lingua. E verdade
que estas sa0, simplesmente, maneiras diferentes de examinar um mes-~
mo fendmeno. Mas essas perspectivas diferentes pdem em discussio
problemas diferentes. O contetido e a estrutura de umna lingua crioula,

sua sintaxe, fonologia, léxico e morfologia, bem como a histéria de . -

seus varios aspectos, constituem o objeto de um conjunto de indaga-
¢oes de pesquisa. As maneiras como a lingua é usada, por quem e em
que circunstincias, levantam um conjunto bem diferente de indaga-~
¢des. Ndo supomos, em absoluto, que todos os problemas ligados ao
estudo de uma lingua desse tipo possam ser claramente agrupados numa
rubrica “cultural” ou “sociorrelacional”. Mas a ndo utilizacao dessas
perspectivas diferentes pode ocultar diversas questdes, que s se pres-
tam a analise quando a distincio é levada em conta. Queremos saber
nio apenas como uma dada linguagem, na condicdo de lingua, assu-~
miu uma forma sistemética e distintiva, em termos de seu carater
lingtiistico, mas também por que processos sociais ela se padronizou,
foi ensinada a escravos recém-importados, pdde ser enriquecida por
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novas experiéncias, investida de novos sentidos simbdlicos ¢ ligada a
diferencas de sfafus. Na verdade, sugeririamos que o primeiro conjun-
to de indagagdes ndo pode, a rigor, ser inteiramente resolvido sem re-
feréncia ao segundo, porque a lingua como tal nao assume sua forma
caracteristica sem referéncia a aspectos socioldgicos, tais como o nu-
mero de falantes envolvidos, o contexto em que ocorre (ou ndo ocorre)
a comunicaééo, as finalidades a que serve essa comunicagdo e coisas
similares.” Tratar a cultura como um rol de tragos, objetos ou palavras
¢ perder de vista a maneira como as relagdes sociais sdo conduzidas
afravés dela — e portanto, ¢ ignorar a maneira mais importante pela
qual ela pode modificar ou ser modificada.

29.  Dell Hymes, Foundations in Sociolinguistics: An Ethnqgraphic Approach (Filadélfia, Univ.f:rsity
of Pennsylvania Press, 1974); William Labov, Sociolinguistic Faiferns (Filadéifia, University of

Pennsylvania Press, 1972).




CAPITULO 2
CONTATO E FLUXO SOCIOCULTURAIS
NAS SOCIEDADES ESCRAVOCRATAS

A distincdo entre as perspectivas cultural e social remete~nos de
volta as dificuldades criadas por uma visdo excessivamente holistica
da cultura. Enfatizamos até que ponto acreditamos que os escravos se
confrontaram com a necessidade de criar novas instituicoes para aten~
der a seus objetivos cotidianos. Definimos “institui¢do” como qual-
quer interagdo social regular ou ordeira que adquira um carater
normativo e, por conseguinte, possa ser empregada para atender a
necessidades reiteradas. Dentro dessa defini¢do ampla, uma dada for-
ma de casamento, um dado culto religioso, um dado padrdo de estabe-~
lecimento de amizades, uma dada relagdo econdmica que s¢ja normativa
e recorrente, todos esses seriam exemplos de instituicdes. Deve ficar
claro que, assim definidas, as instituigdes que sustentam e articulam
uma sociedade diferem imensamente em sua extensio e natureza. Na
sociedade norte-americana contemporanea, por exemplo, podemos des-
crever com certa justica a familia nuclear monogémica e o sistema
bancario nacional como “instituicdes”. O que essas instituigdes tém
em comum, a nosso ver, expressa~-se de maneira rudimeniar em nossa
definicdo. Mas o que as torna vastamente diferenies tem a ver com
questdes de escala ou alcance, entre outras coisas.

No contexto especial dos primeiros tempos da escraviddo do Novo
Mundo, apenas alguns tipos de instituigdes puderam ser desenvolvidos
pelos escravos: aquelas cujo 4mbito se restringia ao grupo escravizado,
ou aquelas que serviam como varios tipos de vinculos ou pontes entre
0s escravos e 0s homens-livres. Para nossos fins, podemos conceber as
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instituigbes criadas pelos escravos como tendo assumido a forma de
uma série de circulos concéntricos — uma imagem que, a rigor, néo é
particularmente oporfuna — que s6 incidiam na sociedade dos ho-~
mens livres em pontos especificos e de modos especificos.

Cremos que o monopdlio do poder exercido pelos europeus nas
coldnias escravagistas teve uma forte influéncia nas maneiras como
foram mantidas as continuidades culturais e sociais da Africa, bem

como nas maneiras pelas quais foi possivel a ocorréncia de inovacdes. .

Mas devemos também enfatizar os problemas enfrentados pelas clas-
ses senhoriais no controle dos escravos e na consectcio dos objetivos a
que se destinavam as economias das coldnias agricolas de base escrava.
Tratava-se de problemas de muitos tipos, originarios da competicdo
entre diferentes coldnias de uma mesma nagio pelos mercados e privi-
légios da metrdpole, da necessidade recorrente de capital para expan-
dir ou manter as opera¢des da plantation, da “escassez” cronica de
mao-de-obra escrava e das lutas entre as classes metropolitanas e colo-
niais. Ndo podemos discorrer sobre essa ampla variedade de proble-
mas e, 4 rigor, tentar fazé-lo nos desviaria de nosso objetivo. Também
devemos deixar de lado qualquer consideracio séria da escravidio nos
contextos urbanos, que acreditamos suscitar todo um conjunto de pro-~
blemas um pouco diferentes.

Alguns dos problemas enfrentados pelo sistema colonial, entre-
tanto, foram experimentados em nivel muito local — nas colénias agri-
colas, em particular — e podem ser vistos como brotando de contradi-
¢oes centrais no proprio sistema das plantations. Tais problemas deci-
didamente nos interessam, porque tém muito a ver com 0s modos como
0$ novos sistemas sociais e culturais se estabeleceram e cresceram nas
colonias, e também com as oportunidades que tiveram os escravos para
arquitetar e manter seus estilos de vida.

1.. Roy 8. Bryce-Laporte, “The slave plantation: background to present conditions of urban blacks”,
in¥. Otleans e W. R. Ellis (orgs.), Race, Change and Urban Society, Urban Affairs Annual Reviews 5
{Beverly Hills, Sage Publications, 1971), pp. 265-266.
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Dentre elas, a contradi¢do central surgiu na interagdo das mai-
orias escravas afro~-americanas com as minorias livres euro-america~
nas de cada coldnia. Os escravos eram legalmente definidos como bens;
entretanto, sendo humanos, eram solicitados a agir de maneiras
sencientes, articuladas e humanas: os escravos ndo eram animais, ain-
da que as barbaridades praticadas conira eles fossem desumanas.* Por
parte dos senhores, a aceita¢do — amiuide ndo questionada — de seu
direito de tratar os escravos como se estes ndo fossem humanos racio-
nalizava o sistema de controle. Na prética, porém, ¢ muito claro que 08
senhores reconheciam estar lidando com semelhantes humanos, ainda
que nao se dispusessem a admiti-lo. Os animais nao conseguem apremn-~
der a falar uma nova lingua, a empregar ferramentas € maquinas na
producdo do agucar, a dirigir equipes de companheiros na execucao
de tarefas, a cuidar dos enfermos, preparar jantares sofisticados, com-
por dangas e poemas — ol, ja que estamos no assunto, a se fornarerm
peritos em ridicularizar com impunidade as asneiras daqueles que 0s
destratavam. Os animais tampouco organizam formas de resisténcia,
envenenam seus opressores, lideram revolugdes ou cometem suicidio
para escapar de suas agonias. Uma literatura produzida ao longo de
séculos, em uma dizia de linguas européias, atesta por toda parte o
reconthecimento implicito da humanidade dos escravos por parte dos
senhores, MESMOo Nos ¢asos em que 0s autores parecem mais inclinados
a provar o inverso.?

2. Douglas Hall escrevew:

“A referéncia econdmica era um aspecto inseparavel da relagdo humana completa, Assim, o
problema essencial ¢ irrespondivel da escraviddo nas plantationsera que, embora os escravos fos-
sem contados como bens de capital, eles eram pessoas, e seus senhores viam-se dilacerados pelo
conflito entre cssas duas visdes diferentes de sua propriedade. Ao contraric do engenho de agticare
até [sicl] do cavalo, pelo qual o dono podia sentir um certo apego sentimental ¢ que, obviamente,
poderiz retribuir essa afeigio, o escravo iambém tinha urs stafussocial e a capacidade de s organi-
zar e se sustentar, se fosse permitida essa oportunidade.”

Douglas Hall, “Slaves and slavery in the British West indies”, Social and Economic Studies 11(4)
(1262),p. 309.

3. Ver Edward Long, The History of Jamaica (Londres, T. Lowndes, 1774); Sidrey W. Mintz,
“Currengy problems in eighteenth-century Jamaica and Gresham’s Law”, in R. Manners (org.},
Patferns and Processes in Culture (Chicage, Aldine, 1964), pp. 248-265; idem, Caribbean
Transformations (1974, 24 ed., Nova York, Columbia University Press, 1989),
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Essa ¢ a contradigdo central da escravatura no Novo Mundo, e

parece ter sido patente em infinddveis encontros entre os escravizados

e 0s livres. Sem levar criteriosamente em conta essa contradicio, ndo
podemos analisar a contento as maneiras como as novas culturas e
sociedades foram ganhando forma no regime escravagista, nem o fato
realmente Obvio de que a escraviddo, como instituicdo social basica da
Afro~América, tanto influenciou os homens livres quanto os nao livres.
Quando ela € levada em conta, entretanto, as formas sociais que liga~

ram os escravos enfre si e que foram desenvolvidas para regular os

encontros entre pessoas livres e escravizadas sdo imbuidas de um sen-
tido inteiramente diverso. A concepcao de uma sociedade dividida em
dois setores hermeticamente fechados passa a poder ser vista pelo que
realmente é: o ideal nunca alcancado dos senhores. E a concepcdo dos
escravos como autdmatos irrefletidos, simultaneamente treinados para
negar sua propria humanidade e continuamente solicitados a reagir
de maneiras humanas as exigéncias que o sistema lhes fazia, fica de-~
nunciada em todo o seu cardter mitico.*

A variedade e a natureza dos encontros entre os escravos e os
cidadéos livres eram multiplas. Simplesme-nte para que o trabalho fos-
se executado, era preciso dar aos escravos responsabilidades diferen-
tes, como artesaos, “feitores”, criadores de animais, vigias etc. Um sis-
tema surpreendentemente complexo de diferenciacio interna, basea-~
da no sexo, idade, inteligéncia, experiéncia, forca de vontade, talento e
confiabilidade, tipificava todas as planfations. Os escravos cuidavam
de seus proprios doentes, cultivavam terras inferiores das fazendas para
produzir seu proprio estoque de alimentos, pescavam e cacavam igua-~
rias para a mesa dos senthores e a deles mesmos, construiam suas casas
e faziam os moveis e utensilios nelas utilizados. Eram nio apenas a
“mao-de~obra pesada” que mantinha cultivados os canaviais, mas tam-
bém os fabricantes de barris e de rodas, os carpinteiros e mecinicos, os

4. Ver Roy S. Bryce-Laporte, “Slaves as inmates, slaves 25 men: 2 sociological discussion of Flkins’
thesis”, in A. Lane (org.), The Debate on Slavery (Urbana, University of llinois Press, 1971), pp.
269-292.
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cozinheiros e cocheiros das colonias. Muitas dessas tarefas podiam ser
executadas apenas com um minimo de confato com os senhores euro-
peus, mas outras exigiam uma interacdo social freqiiente, as vezes rei-
terada ou até ininterrupta com os detentores do poder. A principal via
de contato, portanto, foi criada pela comunicacgéo e pela delegacdo do
comando. Embora o poder se originasse no topo do sistema, el}e nao
podia ser empregado sem levar em conta a natureza da reacgdo. E pre~
ciso termos cuidado ac discutir esse aspecto do problema. Ao longo do
tempo, é claro, e de um caso para oufro, o carater dessas reacdes foi
variavel. £ impossivel fazermos mais do que assinalar aqui a complexi-
dade dessa questdo e frisar que nossas afirmagdes provisorias preci-
sam ser aperfeigoadas, confirmadas ou refutadas por pesquisas parti~
cularizadas. £ fundamental para nossa visdo a idéia de que o sistema
em si, por se enraizar na desigualdade hereditaria, produzia conflitos
como um trago integrante da continuagdo do controle, qualquer que
fosse a natureza da adaptacao ou da conciliagdo entre escravos ¢ se-
nhores.

A reacdo vinha dos escravos e era modificada pela incompreensio
auténtica, pela ignorincia fingida, pela doenca real e pela fuga do tra~
balho a pretexto de doengas, ou por vérias formas de resisténcia ativa
e passiva. Parece perfeitamente provavel que, por toda parte, ela im-~
plicasse ‘&m dar e tomar, e que 0s senhores (assim como 0s escravos)
estivessem cientes disso. Com efeito, o monopdlio do poder pelos se-
nhores era restringido nao somente por sua necessidade de atingir certos
resultados, em termos da producéo e do lucro, mas também pelo claro
conhecimento que os escravos tinham da dependéncia dos senhores
em relacido a eles. Essa dependéncia era profundamente afetada, € cla~
ro, pela capacidade (e presteza) dos senhores para forturar e matar,
separar parentes a forca, privar os individuos de véarios bens e servicos
necessarios e, acima de tudo, empregar ameacas ¢ a técnica dos “exem-
plos” para impor obediéncia. Mas essas realidades ndo nos devem .ce~
gar para a necessidade absoluta que tinham os proprietarios,
supervisores, contadores e guarda-livros de atingir e manter certos
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niveis minimos de desempenho. O acoite talvez tenha sido a principal
tecnica para esse fim, mas pode néo ter sido — e nunca foi — a tinica
dessas técnicas.

- Tampouco 0 desempenho cotidiano da mio-de~obra técnica e
agricola era o uinico objetivo das plantations. Mititas tarefas adicionais
passaram, f‘naturalmente”, a ser da responsabilidade convencional dos
escravos, desde cuidar dos bebés das familias senhoriais até preparar

sua comida. Essas tarefas extras puseram escravos individuais em con-~

tato mais regular e intimo com o grupo dos homens livres; mais uma
v¢z’, tratou-se de relagdes em que o poder dos cidaddos livres sobre os
escravizados foi complicado pela dependéncia dos detentores do po-
der. Na verdade, a economia das fazendas era célebre pelo grau dessa
dependéncia, pela muitipﬁcidade de ocupacbes servis, pelo emprego
excessivo do trabalho escravo e pela indoléncia e desamparo da classe
senhorial. Qualquer leitura cuidadosa da histéria de uma colénia clis-
sica de plantations — como a Jamaica, $40 Domingos ou o Suriname
no seculo XVIII — revela que os escravos deviam saber muito mais
sobre 0s assuntos intimos cotidianos dos senhores do que estes tinham
conhecimento dos que diziam respeito aos escravos. As relagles entre
os membros das familias senhoriais eram constantermente monitoradas
por toda sorte de escravos domésticos, e muitas criancas brancas das
plantations devem ter passado uma parte muito maior de seus anos de
formacao na companhia de suas amas negras do que na das maes.

Mas um terceiro tipo de contato eram as relacdes sexuais entre
individuos livres e escravizados. Como seria de se esperar, tais relacdes
costumavam envolver escravas € homens livres. O inverso também ocor~
ria, no entanto, e um estudo criterioso dos registros judiciais de quase
todas as coldnias escravagistas revelaria, provavelmente, alguns casos
de relagdes entre mulheres livres e homens escravizados. Van Lier, por
exemplo, baseando-~se em documentos do Suriname, escreveu:

Em 1711 foram registrados dois casos de contafo sexual
enfre um negro e uma branca, o que levou o governa-~
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dor Johan de Hoyer a promulgar um edito, estipulando
que a mulher branca solfeira que mantivesse relagoes
sexuais com um negro ficaria sujeita ao acoitamento e &
expulsio da coldnia, engquanto a branca casada seria ain-
da marcada a ferro. Os negros passaram a ficar sujeitos
4 pena de morfe por esse crime.

A causa imediata da introducdo dessa legislagdo foi o pe-

dido de divorcio de um homem chamado Barend Roelofs,

que declarou “gue sua esposa, Maria Kejjser; tendo [fido]
intimidade carnal com um negro ¢ engravidado dele, dera

4 luz uma menina mulata alguns meses antes”™. Durante
o julgamento desse processo, entrou jgualmente em dis-
cussdo o caso de Judith de Castre, que também tivera um
filho de um negro, mas depois se havia casado com um
certo Jean Milfon. A Hof [corfe] resolveu notificar essa
Judith de Castre de que nem ela nem sua mae, nem qual-
quer outra pessoa, fosse quem 10sse, jamais poderia levar
ou mandar levar seu filho mulato a Paramaribo [a capl-
tal], sob pena de uma punicdo arbitrdria®

Para os colonos, era crucial negar que tais relagdes pudessem
ocorrer. F interessante, ao especularmos sobre a freqiiéncia dessas
unides ilicitas, notar que os dois casos acima relatados implicaram a
gravidez e o nascimento de filhos. £ improvavel que, em outras cir-
cunstancias, eles houvessem jamais vindo a publico.®

5. R. A.].Van Lier, Frontier Society: A Social Analysis of the History of Surinan, Koninklijk Instituut
voor Tazl-, Land- en Volkenkunde, trad. ser. 14 (Haia, Martinus Nijhoff, 19710, pp. 76-77.

6. Um caso comparavel é refatado na Barbados do inicio do século XIX: “Certa vez, cu estava
zombando de wm barbadiano [crioulo brance] por sua situagio (certamente de ocorréncia muito
rara), que, na época, era muito comentada na itha, a saber, um caso de amor secreto gue fora
detectado entre uma jovem senhorita e um dos escravos de seu pai, um negro africano recém-
importado.” J. A. Waller, A Voyage fo the West Indies (Londres, Sir Richard Phillips & Company,
1820), pp. 96-97. Exemplos jamaicanos similares sio citados em Orlando Patterson, “Slavery and
slave revolts: A socichistorical analysis of the Firsi Maroon War, 1685-1740”, Social and Economic
Studies 19 (1970}, pp. 322, ¢ Edward Kamau Brathwaile, The Development of Creole Society i
Jamaica, 1770-1820 (Oxford, Clarendon Press, 1971), pp. 188-191.
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o Embora muitos relacionamentos que envolviam o sexo entre
individuos livres e escravos fossem de exploracgéo e, ndo raro, de
ufna crueldade indizivel, outros eram marcados pela t?ernura e a)fei-
_gao fa, em alguns casos, mantidos pelos participantes durante a vida
inteira. O contato sexual entre pessoas livres e escravos levanta uma
das questdes mais dificeis e complexas com que pode deparar o
e\?tudioso da historia afro-americana. Por um lado, tais contatos po-
diam constituir a mais grave ameaga de todas — excetuada a revo-

lugao — ao ideal das colénias, Eles eram perigosos para o sistema,
?

nao s por transporem, de maneira potencialmente compromete-
dora, o abismo entre os setores escravo e livre, mas também por
resultarem em filhos cuja situacdo era cronicamente ambigua, ain-
da q.ue eles fossem escravos em termos legais. Por outro lado ;1 pa-
ternidade e a realidade afetiva das relacSes humanas entre es::ravos
e s.enhores, em muitos casos, complicavam profundamente as ma-
nen?as como se estreitava o abismo entre poderosos e sem poder.,
Muitas vezes, o pai europeu ou crioulo de filhos nascidos de escra-
vas profegiam essas criangas, muito embora nio as reconhecessem
(pu ndo pudessem reconhecé-las legalmente). Num periodo rela-~
tivamente curto, a classe dos affranchi [alforriados] de S0 Domin-~
&0s, por exemplo, que era predominantemente composta de filhos
de senhores franceses com esCravas, tornou-se econdémica e politi~
camente forte na colénia.” Embora o quadro tenha sido bem dife-
rente, em suas conseqiiéncias ultimas, numa colénia como a Jamaica
ta.tmbém ali a mesma ponte sexual sobre o abismo entre escravos é
c1o-1ad.éios. livres constituiu um grande ponto de contato entre os dois
principais setores da sociedade.

i O comércio era outra area de contato importante. E um pouco
ificil concebé-lo como uma base essencial de contato numa sociedade
€m que a maioria da populagéo era escrava, nio possuia terras e era

7. Sidney W, Mintz, “Groups, grou i
/ ' 3 p boundaries, and the pe ti ” i 7
In Society and History 13 (1971), pp. 437-443. ’ perception ofmoc?, Compirative St
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quase toda desprovida de poder. Mas a verdade ¢ que, numa colonia
apos outra, os escravos foram obrigados a cultivar terras para produzir
parte de sua propria subsisténcia (ou tiveram permissao para fazé-lo).
Repetidamente, eles se tornaram produtores de uma parcela substan-
cial do total de alimentos consumidos pela coldnia, inclusive por suas
classes livres. Jamaica e $do Domingos fornecem-nos, mais uma vez,
uma profusio de detalhes; a participagao dos escravos nessas duas co-
I6nias foi responsavel pelo crescimento de mercados ou feiras livres
grandes e importantes nos vilarejos e cidades. Além disso, esse cresci-
mento também implicou a conquista do poder de compra individual
pelos proprios escravos, bem como a ampliacdo de suas preferéncias
de consumo. Numerosos grupos comerciais cresceram nos grandes cen-
fros de todas as colénias escravagistas, dependendo do comércio dos

escravos e atendendo a essa clientela.

{ facil ampliar essa lista das oportunidades de contato: o papel
dos escravos como musicos nos bailes e festivais dos europeus; como
fornecedores de artigos especiais para o deleite das familias senhori-
ais (como peixes e carne de caca); e seu papel como damas de com-
panhia, acompanhantes, cicerones e camareiros.t O importante, con-
tudo, é que muitas vezes 0s escravos se viam desempenhando um
papel essencialmente educativo junto aqueles que, no sistema como
tal, detinham poder sobre eles. Que a classe senhorial tanto funcio~
nava como mestra — ¢ intimidadora — dos escravos quanto como
reguladora de sua conduta sempre foi aceito como um dado banal, ¢

8. Até a religizo e 2 medicina dos escravos parecem haver desempenhado urm papel importante na
vida dos brancos em algumas colonias. Escrevendo sobre o Suriname, Van Lier observow: “Evidencia-
se pelo Essal Historigue {1788} que, em casos de doenga, era comum 08 Curopeus consultarem o0s
médicos-feiticeiros {sic] dos negros. Tarabém sio mencionados varios casos de europeus que exerce-
ram presso sobre os escravos convertidos [cristzos! que antes haviam gozado de certa fama como
especialistas nessa rea, para que eles voltassem a suas priticas anteriores.” Van Lier, Frontier Society,
ob. cit., pp. 83-84. Henock Trouillot refere-se aos papéis de paramédicos desempenhados pelos escra-
vos em Sio Domingos € cita a preferéncia de Descourtilz por curandeiros negros, em detrimento de
“cerios charlaties insensiveis que o mar as vezes vomita nas praias de nossas coldnias”, Henock
Trouillot, “La condition des travaiileurs a Saint-Domingue, Revie de la Socidté Haitienne d’Histoire, de

Géagraphie ef de Géolagie 34 (1969}, pp. 79-81.
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sem duvida costumava ser verdade. Mas o papel que tinham os des~
providos de poder, afetando e até controlando partes importantes da

vida dos senhores, também era tipico das colénias escravagistas e nio
tem recebido atencdo suficiente.

Estamos construindo um quadro esquematico de sociedades pro-
fundamente divididas pelo sfafus — €, em consonancia com isso, pelo

tipo fisico e muitas outras coisas —, mas complicadas pela interacio

continua dos membros de ambos os grupos, em muitos niveis e de )

muitas maneiras diferentes. Podemos ver esse esquema, primeiramen-~
te, como consistindo no alinhamento das posi¢des sociais e seus papéis
concomitantes: a divisdo das tarefas e responsabilidades, dos direifos e
deveres, em termos do poder e da autoridade. Mas também devemos
considerd-lo em termos das maneiras como o conteudo cultural — os
estilos de comportamento e de fala, as crengas e valores, a etiqueta, a
culinaria e o restante da esséncia da conduia cotidiana — foi moldado,
transmitido e perpetuado, Essa mudanca de foco permite-nos ver que
os pontos de contato entre pessoas de siafus diferente, ou de insercdo
grupal diferente, ndo determinava de maneira automatica a direcio
do fluxo do material cultural conforme o stafus dos participantes, mas
de acordo com ouiras variaveis. Por certo, o sfatus do fitho do senhor
perante sua baba escrava afetava sua aprendizagem de um estilo de
comando ao lidar com os escravos, Mas sua fala, suas preferéncias culi-
narias, suas imagens, suas primeiras idéias sobre os homens e mulhe-
res e muitas outras coisas, naquilo que um dia se tornaria caracteristi-
co dele como individuo, seriam aprendidos com alguém de stafzs mui-
to inferior ao seu, mas que, noutros aspectos, exerceria grande contro-
le sobre ele. Embora este exemplo possa parecer extremado, ele 36 0 é
por empregarmos a imagem de uma crianca e um adulto. Nao temos
razao para supor que a situacio tenha sido diferente nas outras dreas
de contato entre escravos e homens livres, dada essa ressalva. Embora
optemos por ndo levar adiante aqui esta parte da argumentagio, qual-
quer reflexdo sobre a musica, a cozinha, o folclore, a danca ou a fala
do sul dos Estados Unidos deve deixar claro que iss0 é tudo menos um

3
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exemplo perfeito de europeus que tenham “amemcamzado} .C(;m su
. o-

cesso seus escravos, pelo simples fato de deterem o monopdlio do p

der sobre eles.

Agora podemos especificar alguns dos pontos noéais x,nals ob;
vios de contato e de fluxo, reconhecendo queA no’ssa lista € a_penaa
uma sugestdo. Para esse fim, evitamos a tendencia a?; catego?zai )
cultura em termos de grandes “topicos” (econdmicos, po (; ic m;
tecnologicos, folcldricos etc.), que introdflzem uma cert;: rigi Izzées
assunto, e preferimos, em vez disso, pensa-la em i.{wn'*mosle as r:sz éma
interpessoais que faziam a mediacao dos‘ materiais cu urzte.s e
relagdo Obvia dava-se entre o8 home.ns l‘wre.s € .suasi .ama} da.s o
aspecto importante dessas relagdes seria a.mstltuczona 1za(;a}o e
tudes sexuais entre escravos ¢ cidadaos h\ires, no tocax:qte a s;xrelw
dade do grupo oposio. Uma segunda relaf%ao —ou cc}nju(r;to ’eﬁco :
cdes — dava-se entre os escravos que faziam o. trai?aiho omest o€
aqueles a quem eles serviam: governantas, cozmh(:ras, camage?: >
os membros da familia que residiam na chamada cafa ran 2 o
fazendas. De importincia comparavel seriam'as ?elac;oes de trabalho
entre os dirigentes europeus e os “feifores”, técnicos evcapataiz;es ?ui:
haviam entre os escravos. ¥, provavel que todas essas interacoes ;;
sem de longa duragdo e marcadas por pelo menos um certo fecon o
cimento da interdependéncia. Para citar apenafs_ um exemp g, 08 i N
mentos preparados pelas cozinheiras das famﬁias .e:nvolv;a;mgn, -
cessariamente, um certo intercdmbio das prefereflczas, mo‘ a ?s 1;)03
tradicdes ancestrais e pela disponibilidade dos ger}ergs ahlr.nen 1: res.
Assim como seria um erro presumir que as pref@enmas alimen :? :
dos escravos eram automaticamente prede’fermmadas pelo pres 13;2
e poder dos senhores, seria igualmente erroge‘o §upor que ap:?:; o
preferéncias européias determinaram a cuifnarli que, nlo :o for 09
tempo, tornou-se convencional, seleta ¢ “crioula”. Os 1je a Oi ijdicule
de Lady Nugent, simultaneamente marcados pelo racismo v
de uma dama oitocentista de Nova Jersey,.casadzf com um goverr}a o
da Jamaica, e por interminaveis afirmagoes de seu prop
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i I .
p ;na;utamsmo, fornecem muitos exemplos do grau em que a socie
a ial j i i ~
e da classe senhorial jamaicana era impregnada pela cultura de
seuse i
SCravos, mesmo que isso nem sempre fosse reconhecido. A culi-

Mujtos outros exemplos da narrativa de Lady Nugent reforcam
nossa visao do fluxo das informacdes e atitudes. Por exemplo, ela des-

creve uma menina e “sabi i
Scrava que “sabia rezar perfeitamente o Padre -

No.sso, ma;s erii incapaz de dizer como o havia aprendido, posto que o
s aciant, ol cstoves ° xtrreiniviosoans s
. ; : raordinario observar o efeito imediato
do clima e do estilo de vida deste pais na mente e nas maneiras dos
e.uropeus, particularmente os de extracio inferior. Nas caradas supe-
m?res, .eles s¢ tornam indolentes e inativos, negligentes com tudo o pue
nao seja comer, beber e se regalar, e ficam quase inteiramente do(r]in'~
nados _por suas favoritas mulatas. Nas camadas inferiores dé-se a mes1~
ing 1c-ozsa, .com c‘> acrésgimo da pxtesunc;ﬁo ¢ da tirania.” E, por ultimo:
C mguajar crioulo ndo se restringe aos negros. Muitas das senhoras
nao educadas na Inglaterra falam uma espécie de inglés rudimentar.
com um arrastar indolente das palavras que é muito cansativo, se nac:
?epugnante. Eu estava perto de uma senhora, certa noite juntc; auma
]anfeia, €, para puxar conversa, comentei que o tempo ,estava muito
mais fresco do que de hébito, ao que ela retrucou: ‘Sim, senhora. t4
muuuito fresquinho meeesmol”!! Diversas autoridades ’s,ém disco;ria

- yM gen > "
£l .yNug J .
2 Lad aria Nugent, Lad EHES Journal Org dc Frank Cullda[i (1839, Londr f-'S, Institute of
1C. MNegros lal’i&dﬂ es ety adug O 4o ter 'mo “negro field”, Ter mo foricoe. Ct C(}])a] ¢ refe-
e T & g % . hls SPC )fi a §
rirag ?1@8[0 que faz o tzaba]ho mais dulo nas planfations, {}\
Ad otz do revisor feCnlCG)

11 ‘ﬁéj”! pp- 931 13}’ 132. famenta E%Iﬂe!lte, < BIlpCSSl"ei preservar na ttaducao a glaha €0

linguajar usados por Lad) i
gL . {y Nugent para registrar esse dit
original diz: “Yes, ma’am, him rail-ly too fra-ishi” (¥, da T(; e mer com quem conversava. O

1Z.  Brathwaite, Development of Creole Society, ob. cit., pp, 300-3065.
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Temos afirmado que as chamadas culturas crioulas das colonias
agricolas comegaram a ser for; adas durante as primeiras interacdes de
europeus com africanos e de africanos de origens diferentes, em con-~
dicdes em que os parametros exernos de variacdo foram ditados pelas
circunstancias ambientais ¢ ecolégicas tipicas das colonias subtropicais,
pelos objetivos globais do sistema das plantationse pelo monopolio do
poder detido pelas classes senhoriais européias. Mas enfatizamos, igual-
mente, nossa visdo de que 08 processos de formacéo cultural néo fo-
ram unilaterais — uma imposicdo de formas européias a receptores
africanos passivos — nem homogeneos. Julgamos, antes, que ura in-
terpretacac adequada desses processos deve comecgar por um exame
criterioso do que se conhece sobre os pontos de contato entre pessoas
escravizadas e livres, e sobre os tipos de institui¢oes (domésticas, eco-
némicas, religiosas ¢ politicas) desenvolvidas por cada grupo para fa-
vorecer seus interesses. Neste capitulo do ensaio, enfatizamos as
interacdes entre individuos provenientes de cada grupo, os tipos de

material que podem ter fluido dos representantes de um grupo para os
de outro e os pontos convencionais de contato, ou “nds”, que surgiram
e se cristalizaram no sistema social existente. Talvez uma ultima ques-

tao mereca ser merncionada.

£ lugar-comum nas ciéncias sociais que, em qualquer sistema
social, a interacdo humana assume scu carater ordeiro a partir das
expectativas formais implicadas no desempenho dos papéis ligados a
qualquer sfatus particular. Numa sociedade escravagista, € claro, uma
distincdo central provém das diferencas juridicas entre as pessoas li-
vres e os escravos. Mas essas diferencas sao reduzidas, ampliadas ¢
moduladas de maneiras diversas, de acordo com as posigoes sociais
especificas deniro de cada setor € de acordo com as interagdes especi-
ficas entre o individuo livre e o escravo. Em outras palavras, 0 sistema
de status ndo expressa nem controla plenamente a gama de interagdes
especificas possiveis dos individuos. Esse aspecto 6bvio, mas crucial da
realidade social expressa-se em qualquer instituicdo que examinemos,
pelo menos em dois tragos significativamente diferentes. Primeiro, exis~
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tem os casos de “transgressdes” percebidas que, reconhecidamente,
criam perturbacdo a medida que se tornam pitblicas: o adultério, a
crueldade com as criangas, o descumprimento de acordos verbais, os
varios tipos de “insubordinagdo” etc. Em segundo lugar, entretanto,
existe o reconhecimento, implicita (ou até explicitamente) admitido,
da gama de variacdes que ¢ tipica de determinados contextos de
interagdo, simbolizada por um vocabulario de admiracdo ou reprova-

€20, como quando se empregam termos como “esnobe”, “atrevida”,

“tremendamente polida” e “autodegradante” para descrever uma si-
tuacao efetiva de contato.

Cremos que essa formulagdo deve ter sido tao valida com respei-
to a interagdo nas sociedades escravagistas quanto o é na vida social em
geral. Entretanto, a interagdo deve ter sido complicada pela diferenca
fundamental de sfafus entre os detentores do poder e aqueles a quem
eles coritrolavam, mas de quem, ainda assim, eram profundamente
dependentes. E de se esperar que um sistema desse tipo seja mais rigi-
do do que outro em que ndo haja essa cisdo explicita e central entre
dois setores. Mas isso néo significaria, necessariamente, uma gama mais
estreita de variagSes comportamentais, e sim uma atencdo mais acen-
tuada para com as regras formais — o codigo — geradas por um siste~
ma que foj concebido para o controle inflexivel de um rUpo por ou-
tro. Quer leiamos o relato de um observador sefecentista da Jamaica,
quer um romance de Faulkner, a énfase na forma, em contraste com o
detalhe do contetido, ¢ inequivoca. Essa énfase expressa o que temos
em mente ao falar do cuidado necessario para o desempenho eficiente
de papéis nos sistemas que sdo profundamente clivados por um unico
critério primordial de sfatus.

Nas sociedades escravagistas do Novo Mundo, as normas clara-
mente padronizadas de interacio de brancos (livres) com negros (es-
cravos) devem ter estado entre os primeiros tipos de formas sociais a se
institucionalizar. E provavel que tais normas tenham-se consolidado
de maneira exagerada, em virtude da protecdo que ofereciam contra
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as violacdes explicitas, e também considerando os riscos que estariam
implicados na situagdo de um membro de qualquer dos dois grupos
revelar a membros do outro grupo seu reconhecimento da humanida-~
de e da individualidade deles. Lady Nugent fornece~nos mais um exem-
plo convincente:

Tdo logo ferminou a ceriménia, abri o baile com um
negro idoso. Cada cavalheiro escolheu um pat, de
acordo com a condigdo social, a idade ou o frabalho,
e fodos dancamos. Enfrefantfo, ndo me apercebi do
quanto havia chocado as senhoritas Murphy com 1850,
pois fiz exafamente o que leria feifo num aniversario
na sala dos criados na Inglaterra. Elas me disseram,
posteriormente, que estiveram prestes a desf&'{ccer e
mal puderam confer-se, para nio derramar uma ror-
rente de ldgrimas diante daguela visdo tdo inusitada
e exfraordindria, porgue, neste pais e em meio aos
ESCravos, erd preciso manter um respeito muito mais
distantel Talvez fenham razdo. Nio tive nenhuma in-~
fencdo de ofender, e fodas agquelas pobres criafuras
pareciam 4o encantadas ¢ tio salisfeitas, que seria
dificil e me arrepender. Ndo obstante, lamentei muifo
haver ferido a susceptibilidade das jovens, particu-
larmente, além disso, por elas parecerem considerar
perigoso esse exemplo, jé que, segundo disseram, dar
excessiva importincia aos negros ou coloci-1os todos
- em pé de jgualdade com os brancos poderia produzir
uma grave mudanga na conduta deles, e até gerar uma
rebelido na I[lha."®

O gue procuramos enfatizar neste capitulo, enfim, é que a pre-~
senca desse codigo comportamental criteriosamente definido néo sig-
nifica, enfaticamente, gue todos esses exemplos de interacdo tenham

13.  Nugent, fournal ob. cit., p. 204,
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sido desprovidos de humanidade ou de variacdo individual — a rigor,
muito pelo contrario, ™

14, Nesta discussio, nfo fizemos nenhuma tentativa de tocar na importante controvérsia que
cerca a obra de Frank Tannenbaum, Stanley Elking ¢ outros, embora acreditemos que o material que
cobrimos seja relevante. Ver Frank Tannenbaum, Slave and Citizen (Nova York, Knopf, 1947); Stanley
Elk'ins, Slavery: A Problem in American Institutional and Infellectual Life (Chicago, Uniw;rsity of
Chicago Press, 1959); Ann Lane (org,}, The Debate on Slavery: Stanley Elkins and His Critics (Urba-
na, University of Illinots Press, 1971). A nosso ver, nada do complexo de relacées entre senhores e
escravos presta-se a formulas simples, gue exijam que “os escravos” sgjam vistos como incessante-
mglar‘tte resistentes, de um lado, ou como psiquicamente destruidos, de outro. Apesar da enorme
utxlzdad«'e dos conirastes em larga escala — e reconhecemos que boa parte do trabalho aqui incor-
porado ¢ precisamente desse tipe —, 0 que se necessita é da pesquisa histérica criteriosa ¢ especifi-
ca de determinados casos, em determinados periodos. Ver Sidney W, Mintz, resenia de S. Flkins
Slavery, ob. cit., in American Anthropologisi63 (1961), pp. 579-587, idem, “Slavery and the slaves”,
Car.f:bbean Studies 8(4) (1969}, pp. 65-70; ibidem, “Toward an Afro-American history”, Cab}'e.r;
d’Histoire Mondiale 13 (1971}, pp. 317-332; ibidem, Caribbean Transformations, Richard Price
torg.}, Maroon Socicties: Rebel Slave Communities in the Americas (19 73; 2* ed., Baltimore, Johns
Hopkins University Press, 1979); idem, The Guiana Maroons, ob. cit, ’

CAPITULO 3
O SETOR ESCRAVO

 Para a maioria das relacdes sociais de que os escravos participa-
vam, a sociedade das pessoas livres era tangencial ou periférica, pois,
sob ntuitos aspectos, a vida dos escravos permaneceu desvinculada dos
interesses dos senhores. Esta talvez se afigure uma afirmacéo parado-
xal ou contraditéria, em vista da discussdo precedente. Mas devemos
tracar com cuidado nossas distingdes entre os grupos escravo e livre.
Que eles costumavam estar aprisionados numa interdependéncia inti-
ma é, a nosso ver, incontestavel. Mas vimos procurando frisar a
incompreensio, muitas vezes impressionante, da verdadeira natureza
dessa interdependéncia por parte dos senhores, bem como sua incons-
ciéncia do grau em que sua vida e suas atitudes eram moldadas pela
economia escravagista e pelos comportamentos dos proprios €scravos.
Nao temos tanta certeza — na verdade, duvidamos muito — de que os
escravos fossem similarmente incapazes de compreender. Seja como
for, grande parte da interacio dos membros desses dois setores deve
ter ocorrido de acordo com expectativas transformadas em conven-
¢des, que ocultavam tanto quanto revelavam sobre cada grupo. No to-
cante a0 estilo de vida dos escravos, desconfiamos que, em muitas are-
as, o controle dos senhores era o que mais importava, por impor limi~
tes externos a uma adaptac¢do inovadora.

James Phillippo contou uma histéria de um escravo jamaicano
que foi apanhado furtando ag¢ticar e negou repetidamente t&-lo feito,
insistindo que apenas o havia “tirado™: “‘Se dono do a¢ucar ¢ sinhé e
dono de mim & sinhé, d4 tudo na mesma, dai mim dizé pra sinho que
ndo é ladrdo; mim so tiral” ‘Mas, entdo, que ¢ que vocé chama de
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roubar?’ — ‘Quando mim entra na casa e no quintal do irmio e tira
coisa dele, ai mim ladrdo, sinhd.””! Mais impressionante ainda é a
histéria que Phillippo conta sobre a mie escrava que bateu no filho
por ele ter dito a um capataz para onde havia corrido um escravo
fugido: — “Da proxima vez que buckra® te pregunta pra que lado
negro correu, tu diz a ele: mim num sabe, sinhd.” Como disse
Phillippo, com certa exasperacio: “Alias, no linguajar dos negros, a

verdade era designada como ‘contar mentiras ao buckrs.”3 E outros )
materiais narrativos documentam profusamente as maneiras como

0s sefores escravo e livre eram, ao mesmo tempo, profundamente
entrelacados, mas claramente separados.

Assim, diriamos que as instituicdes criadas pelos escravos para
lidar com o que constituia, ac mesmo tempo, os aspectos mais comuns
€ mais importantes da vida assumiram sua forma caracteristica denfro
dos parametros do monopdlio de poder dos senthores, mas separados
das instituicdes serihoriais.* Temos em mente, por exemplo, a maneira
Como 0s escravos remendavam suas roupas, mobiliavam as casas, pre~
paravam as refei¢les, enamoravam-se, faziam a corte, casavam-se, cri-
avam e socializavam os filhos, cultuavam suas divindades, organiza-
vam suas “pecas teatrais” e outras formas de recreagdo e sepultavam

1. James M. Phillippe, Jamaica: Its Past and Present State (Londres, John Snow, 18433, p. 252.

Os trechos reproduzidos procuram caplar, na tradugdo, a lingnagem rudimentar do original: “4s
sugar belongs to massa, and myself belongs fo massa, it all de same fing — dat make me telf massa
e dop’t tiefy me only take itP € When me broke info broder house and ground, and take away him
ting, den me fief, massa.” £ ainda: “Nexf fime buckra ax you which side neger run, you tell him me
o know, massa” (N, daT)

2. Buckra,termoderivado de mbakara (Has linguas nigerianas ibibio ¢ efique, significando “o que
cerca ou governa”), era um vocdbulo predominantemente usado pelos negros do sudeste norte-
americano para designar o homen: branco ou o patrdo. (N, da T.)

3. James M. Phillippo, famaica: Its Fast and Fresent States (Londres, John Snow, 1843, p. 251).

4. Este ¢, reconhecidamente, um modo simptlista de resumir uma realidade muito complexa. Por
exemplo, ndo tentamos analisar a diferenciacao interna dos grupos de escravos segundo as linhas de
Staitis impostas, até certo ponio, pelo regime das plantations. as distingdes entre escravos “prediais?
{dle lavoura}, escravos domésticos, feitores € capatazes, artesdos efc., que desempenharam um papel
importante na organizacio da vida escrava. Claramente, em virtude do sfafus, da ocupagio ou de
outros dados diferenciais, muitos escravos ficavam mais ou menos distanciados do contato com os
senhores e coma cultura curopéia transposta para o Novo Mundo. Mas a tentativa de tratar adequa-~
damente essas diferencas num ensaio destas dimensdes complicaria excessivamente a apresentacio.
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seus morios. Se nossas afirmacdes a esse respeito forem interpretadas
de maneira demasiadamente literal, é claro, serd fdcil provar que
estamos errados; em tese, 0s senhores eram capazes de determinar de
que modo se organizariam todas essas atividades, dado o seu poder e 0
exercicio deste. Mas temos muitas demonstragdes de como os senhores
passaram a aceitar a padronizacdo das institui¢des dos ftscravos-' como
parte da realidade cotidiana, uma realidade a que tam%..)em eles tinham
que se adaptar.® Nao é particularmente sofisticado afirmar que a es-
craviddo implicou tanto senhores quanto escravos em condutas-p?
dronizadas. A essa assertiva acrescentariamos apenas que as institui~
cdes dos escravos e a vida destes precisam ser analisadas a luz desse

fato, tanto quanto possivel.

As instituicdes nodais ou nucleares em torno das quais os escra-
vos ordenaram sua vida devem ter-se voltado para certos problemas
fundamentais, como o estabelecimento de amizades, 0 desenw?lv.imew
to de grupos de parentesco, a constituicdo de urx%dades domest.lcas,”o
aperfeigoamento de solucdes para as crises da vida (a padromz:agao
social para lidar com o nascimento, a doenga e a morte.) , ?’ formagz?_o de
grupos religiosos e a solugao dos problemas da servzdac? (através da
dissimulacdo, do fingir-se doente etc.). Enfrentamos aqui o problema
de saber como esses aglomerados heterogéneos de homens e mulheres
puderam compor para si uma ordem social, dentro das marge.ns de
manobra definidas pelo monopdlio de poder senhorial. Na tentativa de
fazer nossa énfase recair nos problemas sociorelacionais enfrentados

5. ¥ provavel que nio exista ilustracdo mais convincente éelx aF;eitaQéo que s senhor]es t;ﬂh;;;l
de sua dependéncia dos escravos, mesmo ¢m aspectos b;m distintos do f:ra.balhmo nésl plan izvos,
do que o desenvolvimento da agricultura de subsisténcia ¢ sua comeraailzagag pe c}s]cscf : en_,
bem como os direitos costumeiros destes ltimos, que passaram a ser rcclonheméos" pelos fu
deiros. Dois dos sistemas escravagistas mais severos da i’l_iStOl"l?ll, na_!amawa ¢em Sdo Dzmmgg;ss,
tiveram prosperos sistemas de agricultura de subsisiéncia e fc}ras livres, Sm iﬁog far:{eg mgoxmjc
por escravos. Sidney W. Mintz, “The Jamaican internal marketing aattern ?.?OCJa and Econ e
Studics 4 (1955}, pp. 95-103; Sidney W. Mintz e Douglas Ha-ll, Tif}e origins of the}_]amz&w
internal marketing system”, in Sidney W. Mintz {org.), Papers in g‘ar;biezn ﬁnf]u‘-opo ogy e(;”.
Haven, Yale University Publications in Anthropology 57, 1960); Mintz, “Les roles économiques™
idem, Caribbean marketplaces”.
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pelos escravos, ndo tencionamos ignorar ou desenfatizar os materiais
culturais que impregnariam suas instituicdes nascentes. Mas a melhor
maneira de ver esses materiais culturais, propomos, é como um aspec-
to do crescimento das instituicdes, das pessoas envolvidas e dos tipos
de coeréncia que elas devem ter passado a proporcionar 4 comunidade
escrava como um todo.

O desenvolvimento de instituigdes padronizadas para todo o

contingente escravo de uma colénia agricola dava coeréncia a comu- - -

nidade escrava, porém uma coeréncia inevitavelmente complicada
pelas divisdes ou diferencas esperaveis. Os nascimentos e mortes, 0s
problemas ligados ao amor e ao &dio, a introducio de novos lotes de
escravos em comunidades jd em funcionamento, a venda de mem-
bros e a fragmentagéo forgada de familias ou grupos de conterraneos,
estas e muitas outras influéncias deviam afetar o tipo e o grau de
coesdo atingiveis por uma comunidade escrava. Havendo as institui-
¢Ges eficazes dos escravos passado a funcionar num aglomerado mis-
to, esse aglomerado, por sua vez, comecava a se transformar numa
comunidade. A partir dai, os aspectos da vida que mais geravam de-
savenca ou perturbagdo podiam comegar a ser postos em pratica con-
tra uma estrutura existente de padrdes comportamentais, como acon-
tece em qualquer sistema social.

As instituicdes surgidas em qualquer populacio escrava nos pri-
meiros tempos da escravidao do Novo Mundo podem ser vistas como
uma espécie de arcabouco em que era possivel empregar, padronizay
¢ transformar materiais culturais em novas tradicdes. Assim, quer
tenhamos em mente o0 modo como os escravos se apaixonavam € cri~
avam grupos familiares, quer o modo como se reuniam em Zrupos
regulares para praticar o culto religioso, o contetudo desses compor-
tamentos pode ser visto como um aspecto das relagdes sociais. Essa
visdo coloca sob um prisma muito diferente, a nosso ver, qualquer
reflexdo sobre os “africanismos”. Ndo mais parece suficiente afirmar
que o culto dos gémeos no Haiti, a adoragdo de Xangd em Trinidad
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ou na Bahia, ou o uso de oraculos no Suriname sao simples exem-
plos de uma transposicdo da Africa, ou mesmo de continuidades cu%~
turais étnicas especificas. Nossa tarefa deve, antes, consistir em deli-
near os processos pelos quais o material cultural que foi preservado
pode contribuir para a criagdo de institui¢des a que 0s €sCravos se
dedicaram, a fim de introduzir coeréncia, sentido e um certo grau de

aufonomia em sua condicgio.




CAPITULO 4
PRIMORDIOS DAS SOCIEDADES
E CULTURAS AFRO-AMERICANAS

Para que pudesse comegar a criar instituicdes viaveis, qualquer
aglomerado de escravos das plantations teria primeiro que lidar com os
traumas da captura, da escravizacgao e do transporte. Assim, 0s primdrdios
do que mais tarde viria a formar as “culturas afro-americanas” devem
datar das primeirissimas interagdes dos homens ¢ mulheres recém-~es-
cravizados no proprio continente africano. Eles eram acorrentados uns
a0s$ outros em comboios, amontoados nos calabougos imidos das feitorias,
espremidos entre os conveses de navios fétidos, freqiientemente separa~
dos de seus grupos de parentesco ou suas tribos, ou até de falantes da
mesma lingua, entregues a perplexidade acerca de seu presente e seu
futuro, despojados de todas as prerrogativas de sfafus ou classe social
(pelo menos no que concernia aos senhores) e homogeneizados por um
sistema desumanizante, que 0s via como seres sem rosto ¢ essencialmen-
te intercambidveis. No entanto, sabemos que, mesmeo nessas circunstan-~
cias completamente abjetas, essas pessoas ndo eram simples vitimas pas-~
sivas. Nesse contexto, pensamos menos nos muitos atos individuais de
heroismo e resisténcia ocorridos durante esse periodo do que em alguns
esforcos simples, mas significativos, de cooperagdo, que, vistos em re-
trospectiva, podem ser tomados como os verdadeiros primordios da cul-
tura e da sociedade africano-americanas.

Varios fragmentos de provas sugerem dque alguns dos primei-
ros lacos sociais a se desenvolverem nos comboios, nas feitorias e, em
especial, durante a longa travessia da rota negreira de fravessia do
Atldntico foram de natureza diddica (entre duas pessoas). Em parte,
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talvez, por causa da politica geral de manter homens e mulheres
separados, tais lagos costumavam estabelecer-se entre pessoas do
mesmo sexo. O vinculo criado entre companheiros de viagem —
aqueles que partilhavam a travessia no mesmo navio negreiro —é o
exer‘nPlo mais marcante. Em dreas amplamente dispersas da Afro-
América, a relacdo do “parceiro de bordo” tornou-se um principio
fundamental da organizacio social e, durante décadas ou até sécu-
los, continuou a moldar as relactes sociais correntes.

Na Jamaica, por exemplo, sabemos que o termo “shipmate” [par- |

celro ou companheiro de bordo] era, “na visdo deles [os escravos],

Sinéi’il ¢ Aam? £ S
mo de ‘irmao’ ou ‘irma™." Era “a palavra e o lago de solidarieda- -

de afetuosa que os africanos mais prezavam”, e “tdo fortes eram os
lagos entre os parceiros de bordo que, na visdo de um observador. a
re'lagﬁo sexual entre eles era considerada incestuosa”.? Sabemos tar’m
bém qge esse vinculo podia estender~se para além dos proprios com-
pfemheiros de viagem originais e sofrer uma interpenetracio com os
vinculos bioldgicos de parentesco; dizia-se que os parceiros de bordo
“cuidavam dos filhos uns dos outros como se fossem seus” e que “era

cn_)stumemo as criangas chamarem de “tio’ e “tia’ os companheiros de
viagem de seus pais™.’?

No Suriname, para citar um exem i i
lente, “sippr”, foi usfdo, a principio, entféopilifss z;eo c::l;;rltz ;Ziliva~
am
compartilhado a experiéncia do transporte num mesmo navio: mais
tarde, comecou a ser empregado entre escravos pertencentes r; uma
mesma Plantation, conservando a idéia essencial de companheiros de
infortunio que compartilham um vinculo especial * Hoje em dia, no

L ] Stew ar ‘{:) A View Oflb&’# A5t aﬂd}FESenfoﬁf@ of the Island o amaica (Edimburgo, OIEVQ angd
f.] ( g 3 r
. . ¥y L g J j ﬂHdNﬁI‘I'ﬁHP@ of 17 % .&{?S[(Z]C}IC@ in .!jlﬁf Island (18 38) €:ﬂad()€!ﬂ
2 [ Rell Voyage fo 4maca f E8rS Fid. ( s i
OIIatldoi attersoy 1, The .SOCIOJOgyof’ﬂzve}y(Eﬂndz C3, MaCG]beH & KCC, 1967 ), 2 150.
3. FACHT, Ve também Or Eaildo Patterson Die the Long Da Nova York l{)hll orrow, 197 2
3 g y( £ Morr 2 1 )7 pp.

4. Jan Voorhoeve e Ursy M. Lichtveld, &
‘ . > Creole Drum: An Anthology of Creole Ii
Surinam (New Haven, Yale University Press, 1978), p. 55. é{Y rocle Lenature from

PRIMORDIOS DAS SOCIEDADES £ CULTURAS AFRO-AMERICANAS 67

interior do Suriname, entre os saramacanos, “sipps” (agora transfor-
mado em “sibf’) continua a designar uma relagdo diadica ndo biologi-
ca especial, de contetido simbolico muito semelhante; quando duas
pessoas se descobrem vitimas de um infortinio paralelo (por exemplo,
duas mulheres abandonadas pelos maridos mais ou menos na mesma
época), elas podem, a partir dai, tratar uma & outra por “sibr’ e adotar

uma relacio especial ja preceituada.

Outros exemplos da relagio do “parceiro de bordo” na Afro~-Ame-
rica podem ser citados— desde o “malungo” brasileiro® e do “malongue”
de Trinidad® até o “mati” do Suriname’ e o “batiment” haitiano.* Mas ja
dissemos o suficiente para respaldar as afirmagdes que se seguem. Nao ¢
de admirar que os lagos diadicos entre pessoas do Mesmo Sexo tenham
ganhado vulto no contexto primitivo da escravizacac e do transporte
afro-americanos (dado que tais vinculos parecem desenvolver-se com
fregiiéncia quando individuos reunidos ao acaso sdo jogados num con-~
texto institucional despersonalizado — como os campos de treinamento
militar e os presidios). O que talvez seja inusitado nesse caso ¢ogranem
que esses lagos iniciais puderam evoluir para principios basicos, 0s quais,
provavelmente, ajudaram a moldar as instituicoes dessas sociedades ¢,
em muitas areas, até hoje parecem preservar seu contetido simbodlico
inicial. Cremos que o desenvolvimento desses vinculos sociais, antes
mesmo de os africanos pisarem no Novo Mundo, jd anunciava o nasci-
mento de novas sociedades, baseadas em novos tipos de principios.

Nossa argumentacio prossegue, aqui, a tuz de nossas discus-
sdes anteriores acerca do conceito de uma “heranga” africana ge-

5. Roger Bastide, Les reljgions africaines au Brésil (Paris, Presses Universitaires de France, 1961 Y
pp. 118-119.

6. Donald Wood, Trinidad in Transition (Londres, Oxford University Press, 1968), p. 238,

7. Richard Price, Saramaka Social Structure: Analysis of a Maroon Society in Surinam, Caribbean
Monograph Series, n® 12 (Rio Pledras: Institute of Caribbean Studies, 1975}, p. 165; Melville J.
Herskovits ¢ Frances S. Herskovits, Suriname Folk-lore, Columbia University Contributions to
Anthropology 27 (Nova York, Columbia University Fress, 1936}, pp. 32-35. o
% M. L. E. Moreau de Saint-Méry, Description ... de la partis francaise de Fisle de Saint-Domingue.

(1797; Paris, Larose, 1958), pp. 58.
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neralizada e da distingdo entre as perspectivas cultural e
sociorrelacional na pesquisa afro-americanista. Assim como o de-
senvolvimento de novos vinculos sociais marcou a experiéncia inici~
al de escravizacdo, novos sisfemas culfurais também comegaram 4a
ganhar forma. Pretendemos especular sobre alguns dos processos que
devem ter estado implicados nos primérdios das religides afro~-ame-
ricanas, baseando~nos em nosso entendimento de que, tanto na reli-
giao quanto em muitos outros subsistemas culturais da Africa oci-

dental e central, a aparente diversidade de forma combina com al-

guns principios bdsicos amplamente compartilhados. Como em nos-
sa discussdo anterior, procuraremos conceituar esses principios sem
referéncia a manifestagdes observaveis especificas. Assim, por exem-
plo, a maioria das religides da Africa ocidental e central parece ter
tido em comum certos pressupostos fundamentais sobre a natureza
da causalidade e a capacidade de a adivinhacio revelar causas espe~
cificas, bem como sobre o papel ativo dos mortos na vida dos vivos, a
receptividade das divindades (em sua maioria) as acées humanas, a
estreifa relagdo entre o conflito social e a doenca ou a desgraca, ¢
muitos outros.® Além disso, o saber ritualistico dessas sociedades ten-
dia a se especializar e a ser “de propriedade” de individuos ou gru-

pos de culto, sendo transmitido ao longo das linhagens genealdgicas -

ou através da iniciacdo nos grupos de culto. Visto que uma parte tio

9. Victor Turner foi mais longe nesse contexto, fazendo generalizagdes sobre os simbolos nos
rituais africancs: “(...) do ponto de vista comparativo, existem semethancgas notiveis entre os
simbolos usados nos rituais em toda a Africa subsaariana, apesar das diferencas de sofisticacio
cosmologica. As mesmas idéias, analogias e modos de associagio subjazem & formacio ¢ & mani-
pulacio dos simbolos, desde o rio Senegal até o cabe da Boa Esperanca. Os mesmos pressupostos
sobre as forcas prevalecem em reinos ¢ em bandos de ndmades. Quer essas montagens de simbo-
los semelhantes representem unidades de ordens complexas, quer 0s restos de ordens antes vi-
gentes, os simbolos continnam extraordinariamente vidveis e os temas que eles representam e
encarnam sao tenazmente arraigados.

Queremos enfatizar que nossa tentativa de levantar laboriosamente os principios ¢ orientacdes
cotnuns aos sistemas religiosos da Afriea ocidental e central nio pretende ignorar o fato ébvio de
que, em muitos aspectos, essas religioes diferiam e diferem umas das outras; na verdade, tais dife-
rencas sio vistas por nds como uma parte essencial do modelo que estamos construinde”, Victor W,
Turner, “Symbols in African ritual”, Sefence 179 (1973), p. 1.105.
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expressiva da religizo da Africa ocidental e central servia de meio de
orientacdo (ou, pelo menos, concentrava-se em aconfecimentos es-
pecificos, desde as doengas até as coroagdes), era consideravel a ps',r—
cela de conhecimento ritualistico substantivo nas maos dos especia~
listas. Sugeririamos, ainda, que essa orientacdo instrumental dos ri-
tos incentivava a experimentagdo com novas técnicas e praticas de
povos vizinhos, assim como a adocdo delas; suspeitamos que a maio-
ria das religides da Africa ocidental e central era relativamente per-
medavel s influéncias estrangeiras ¢ tendia a ser “agregativa”, e nao
“cxcludente”, em sua orientacdo para as outras culturas.

Esses aspectos gerais talvez nos ajudem a imaginar um poTAco
da situacdo cultural inicial de um aglomerado de africanos recem-
escravizados. Provavelmente, podemos datar os primérdios de qual-
quer nova religido afro-americana do momento em que uma% pessoa
necessitada recebeu ajuda ritualistica de outra que pertencia a um
grupo cultural diferente. Depois de tais pessoas “trocarem” _dessa
maneira a assisténcia ritualistica, ja existiria uma microcomunidade
com uma religifio nascente, a qual, num sentido muito real, he seria
prépria. Podemos imaginar, por exemplo, uma situagiao em que ﬁur%qa
das primeiras escravas de uma dada fazenda, numa nova col.oma,
desse a luz filhos gémeos (ou enlouquecesse, cometesse suicidio, ou
tivesse qualquer de diversas experiéncias que exigissem algum tipo
de atencdo ritualistica altamente especializada, em quase qualquer
sociedade da Africa ocidental ou central). Todos perceberiam com
clareza a necessidade de fazer alguma coisa, mas nossa hipotética
mae de gémeos nao teria nenhum conhecimento especializ.ado, _ch.o
tampouco o teria nenhuma pessoa com antecedentes €tnicos iguais
a0s seus nessa fazenda. Enfretanto, uma outra mulher, parenta de
uma que teria sido sacerdotisa de um culto de gémeos em outro gru’-
po, se encarregaria da situacéo, praticando os ritos da meIhIO}“ m.zurlm~
ra que conseguisse deles se recordar. Por forca dessa experiéncia, tal
mulher se tornaria 2 especialista local em partos de gémeos.\Cuidan-
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do ritualisticamente dos pais deles, praticando os ritos especiais ne-~
cessarios, caso eles adoecessem ou morressem, e assim por diante, ela
acabaria por transmitir seu saber especializado (que bem poderia ser
uma selecdo e elaboragio bastante radical do que tivesse sido o culto
de sua parenia) a outros escravos, os quais, a partir de entdo, levari-
am adiante, no correr do tempo, esse saber e os tipos de status e pa~
péis ligados a ele.

Esse exercicio especulativo exige que assinalemos a provavel.

receptividade de tais situagdes a introducio de novos materiais cul~
turais, bem como a maneira pela qual as novas formulacdes ritua-
listicas se ligam a uma estrutura institucional, sob a forma do pessoal
especializado. Mesmo durante um breve periodo de tempo, as trocas
de informacdes ritualisticas entre aqueles que partilhavam de certos
pressupostos subjacentes devem fer feito uma contribuicio impor-
tante para a formacdo de subsistemas culturais integrados. A hetero-
geneidade cultural inicial dos escravos teve, sem duvida, o efeito de
obriga-los, logo de saida, a deslocar seu compromisso cultural e soci-
al primario do Velho Mundo para o Novo, num processo que, muitas
vezes, seus senhores europeus levaram séculos para realizar.’® A
reorientacdo cultural bastante radical que deve ter tipificado a adap-

10.  De modo algurm se deve pensar que com isso pretendamos dizer que a ruptura com o pas-
sade africano fol irrevogdvel ou permanenie. Noutros pontos deste ensaio, esforcamo-nos por
apontar contitmidades imensamente importantes ¢ de muitos tipos com as civilizagdes ancestrais,
e devemos acrescentar que a histéria da Afro-América é marcada por renovagoes dessa identifi-
cacio, en muitas ocasides e sob vérias formas: sentimentais, politicas, literdrias etc. Nossa énfase
aqui recal, anies, na disjungao criada pelos processos de escravizagio ¢ “heterogeneizacio” que
tipificaram o transpotte ¢ a situagio inicial no Novo Mundo. Como sugeriu Ralph Ellison, elo-
qiientemente: “Pois, do modo como vejo as coisas, desde a época de sua introducio nas colonias,

05 negros, com a implacabilidade dos que nido dispdem de investimentos bem elaborados nos -

cstilos culturais, pegaram o gue puderam da musica européis, fransformando-a no que, uma vez
mesclado com as tendéncias culturais herdadas da Africa, viria a expressar seu proprio senti-
mento de vida — e rejeitando o resto. Talvez esta seja apenas outra maneira de dizer que, qual-
quer que fosse o grau de injustica ¢ desigualdade suportade pelos escravos, a cultura norte-
americana, antes mesmo da fundagio oficial da nacio, foi pluralista; ¢ foi a origem do africanc
em culturas em que a arte era sumamente atuante que lhe deu uma vantagem na formacdo da
muisica e da danga desta nacfo”.

Ralph Etlison, Shadow and Act (Nova York, New American Library, 1966}, p. 248.
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tacdo dos africanos escravizados ao Novo Mundo foi, certamente,
mais extrema do que a experimentada pelos colonos europeus —
com suas instituicdes mais intactas, seus contatos permanentes com
a terra natal e seus grupos familiares mais coesos. Mesmo nas Slﬁ%&"
cdes especiais em que alguns membros de determinado grupo c:etmco
ou lingiiistico puderam manter-se em estreito contato, essa orienta-
cdo deve ter sido um foco secunddrio de compromisso, engquanto a
nova cultura afro~americana e seus lacos sociais concomitantes cons-
tituiu o foco primario. Todos os escravos devem ter-se descobert.o
aceitando, ainda que por necessidade, inimeras praticas cui’.curms
“estrangeiras”, o que terd implicado uma reformulagao gracla’cwat de
seus proprios modos tradicionais de fazer muitas coisas. Para muitos
individuos, o compromisso com um novo mundo social e cui‘fural e.o
engajamento nele devem ter assumido precedéncia, corr.s muita rapi-
dez, sobre o que ndo tardaria a se transformar, predominantemente,
em saudade da terra natal. Lembramos a nds mesmos ¢ a 1nossos
leitores que, de modo geral, as pessoas nio sentem saudade de u{na
“heranca cultural” perdida, no sentido abstrato, mas das. relagdes
pessoais experimentadas no convivio imediato, desenvolvidas r%um
contexto cultural e institucional especifico e passiveis de ser destruidas
_ e o
por um frauma qualquer, como a guerra Ou a escraviddo. Uma c.ulf
tura”, nesses termos, fica intimamente ligada aos contextos sociats
em que sdo vivenciados e percebidos os lacos afetivos. C’om a des-
truicdo desses lagos, a “bagagem cultural” de cada individuo sofre
uma transformacio fenomenoldgica, até que a criagdo de novas es-
truturas institucionais permita a refabricagéo do conteudo, baseado
no passado — e muito distante dele.

Vimos sugerindo que, provavelmente, as culturas ¢ scciedadejs
africano~americanas “maduras” e distintas se desenvolveram mais
depressa do que se costuma presumir. O estabelecimento primitivo
de lagos como os dos “parceiros de bordo”, ou de complex?s
ritualisticos, como os denominamos, pretende ser um exemplo arbi-
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trario (embora central) de processos muito mais gerais. Mesmo no

campo das artes, para escother um exemplo menos provavel, seria

possivel demonstrar que os novos subsistemas culturais foram elabo~ :
rados através da interagdo de escravos que ainda ndo tinham pisado

nas Americas. Ndo s6 o bater dos tambores, a danca ¢ o canto eram

estimulados como “exercicio” em muitos navios negreiros,'' como

Stedman nos informa que, terminado o pesadelo da rota negreira de

travesia do Atlantico, na costa do Suriname, “fodos os escravos so E

levados para o convés (...) e seu cabelo é raspado em diferentes ima-
gens de estrelas, meias-luas etc., o que eles geralmente fazem uns

com os outros (sem dispor de laminas), com a ajuda de uma garrafa .

quebrada e sem sabio”.** ¥ dificil imaginar um exemplo mais im-
pressionante de vitalidade cultural irreprimivel do que essa imagem
dos escravos decorando o cabelo uns dos outros, em meio a uma das
experiéncias mais desumanizantes de toda a histdria.

Comprovar nossas assertivas de que culturas africano-america~
nas plenamente formadas desenvolveram-se nos primeiros anos de
povoamento de muitas coldnias do Novo Mundo envolve dificuldades
auténticas. Estas provém da escassez geral de materiais descritivos so-
bre a vida dos escravos durante o pertodo inicial, bem como da falta de
pesquisas a respeito desse problema. Entretanto, em pelo menos uma
colonia — o Suriname —, alguns eventos historicos fortuitos nos per-~
mitem assinalar no tempo o desenvolvimento de varios grandes

subsistemas culturais, e conseguimos encontrar respaldo para nossa
tese mais genérica.

A lingua fornece um exemplo pertinente. Nos primeiros vinte
anos de povoamento, quase todos os fazendeiros ingleses que haviam
fundado a colénia do Suriname partiram para outras regides do Caribe,

11 Darniel F. Mannix ¢ Malcolm Cowley, Black Cargoes: A History of the Aflantic Slave Trade
{Nova York, Viking, 1965), p. 114.

12.  CapitdoJohn Gabriel Stedman, Narrative of a Five Years Expedition against the Revolted Negroes
of Surinam, editado por Richard Price e Sally Price (1790; Baltimore e Londres, Johns Hopkins
University Press, 1988), p. 174,
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levando consigo seus escravos. Durante os varios anos em que 0s ¢s~
cravos de propriedade dos holandeses, recém-importados,
superpuseram-se aos escravos dos ingleses, que logo partiriam, a lin-
gua desenvolvida por estes ultimos escravos deve ter sido fransmitida
aos recém-chegados. Essa, pelo menos, € nossa conclusio, uma vez
que, desde essa época, trezentos anos atras, uma lingua crioula de base
inglesa (chamada sranan, inglés dos negros, surinamés ou taki-taki)

© tornou-se a lingua nacional do Suriname. Pode-~se dizer em confianga

que essa lingua, uma nova criagéo afro-americana, foi “firmemente
: L ) i 13
estabelecida” durante as primeiras duas décadas da colénia.

A rapidez com que se desenvolveu no Suriname um sistema
religioso afro~americano complexo, integrado e tinico, em €poca muito
precoce, € ndo menos surpreendente. Nossas provas, também neste
caso, sdo indiretas, mas muito sugestivas. Quando os ancestrais dos
quilombolas saramacanos fugiram das fazendas dos rios Para e Baixo
Suriname, para fundar uma sociedade independente nas profundezas
da mata (durante o século XVII e o inicio do século XVIII), devem ter
levado consigo um sistema religioso ja plenamente moldade nas
plantations. Existem hoje semelhancas notaveis entre os sistemas re~
ligiosos dos saramacanos e dos “crioulos” da regido do Para, seme-
Thancas estas que vao desde intimeros complexos especificos de cren-
cas e ritos, como os que cercam a matanca das antas, até principios
de base ampla, como os que relacionam grupos corporativos com
seus deuses ancestrais; essas semelhancas nao podem ser adequada-~
mente explicadas com base nos contatos posteriores.’ Além disso,
atualmente ~— agora que existe liberdade de movimento para os
saramacanos que se deslocam para o litoral —, ¢ comum um deter-~
minado grupo dessas pessoas visitar, praticar o culfo e trocar infor-

13, JanVoorhoeve, “Church creole and pagan cult languages”, in Hymes {org.), Pidginization, ob.
cit., p. 307; ver também Jan Voorhoeve e Ursy M. Lichtveld, Creole Drum: An Anthology of Creole
Literature from Surinam (New Haven, Yale University Press, 1975).

14, FPrice, The Guiana Maroons, ob. cit.; Charles Wooding, Winfi: cen Afro-amerikaanse godsdienst
in Suriname (Meppel, Krips Repro., 1872},
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macOes ritualisticas especializadas com os “crioulos” que descendem
' ; 2
precisamente, de escravos que viveram nas mesmas Plantations de

quef fugira@ 0s ancestrais desse grupo particular de saramacanos. ha
mais de dois séculos e meio, ’

‘ z.\ssim, podemos afirmar com certa confianca que, durante as
pl."ll"f’leiI‘aS décadas da presenca africana no Suriname, desenvolveu-se
o’nucleo de uma nova lingua ¢ uma nova religido; ao que parece, os
séculos subsegiientes de novas importacées macicas da Africa tiver,am
p’ouco mais do que o efeito de levar a elaboragdes secundarias. Sugeri-
riamos, a titulo provisdrio, ser possivel que situagdes semelhantes te-
nham ocorrido em muitas outras partes da Afro~-América e também
em relagdo a outros subsistemas culturais. Handler e Frisbie, por exem-

plo, parecem defender uma tese similar ao discorrerem sobre a miisica
entre 0s escravos de Barbados. '

) Entretanto, ndo pretendemos implicar que, em algumas situa-
¢Oes especiais, os africanos que chegaram depois nio tenham con-

seguido exercer uma influéncia consideravel nas instituicdes afro~ - :

americanas locais (ver adiante). Os dados sobre o Suriname sim-
plesmente nos sugerem, mais do que isso, a necessidade de pesqui-

sas bem mais detalhadas sobre esses problemas. Quando pudermos. -

mapear o crescimento dos sistemas sociais e culturais afro-ameri-
canos numa perspectiva temporal bastante precisa, estaremos ap-

t0s, por exemplo, a considerar a relacdo entre a proveniéncia da

massa dos africanos e as formas culturais desenvolvidas numa dada

COIOchTi em determinada época, e teremos dado um grande passo .
rumo a compreensao de como de fato se forjaram as culturas afro- -

americanas.

" ]'a enfatizamos alguns modos pelos quais os estdgios iniciais da
istoria afro-americana fomentaram o rapido desenvolvimento de
culturas locais dos escravos. Mas cremos que esse contexto singular

15.  Jerome $, Handler ¢ Charlotie ], Frisbie, i
- Ha B Aspects of slave life in Barb: : i i
ral context”, Caribbean Studies 11(4) (1 972:), p. 5-40. Arbados musicandits Cﬂltu-.
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também imprimiu nessas culturas a marca de alguns aspectos gerais
que exerceram forte influéncia em seu desenvolvimento posterior, ¢
que continuam a lhes conferir, hoje em dia, grande parte de sua for-
ma caracteristica. Nossa especulacdo é a seguinte: enquanto o maior
choque da escravizagio foi, provavelmente, o medo da violéncia fisi-
ca e da prépria morte, 0 concomitante psicoldgico desse trauma foi o
ataque implacavel sofrido pela identidade pessoal dos escravos, sua
perda de prestigio e posi¢do social e o fato de eles serem tratados
como cifras andnimas. No entanto, por uma ironia peculiar, esse que
foi o mais degradante de todos os aspectos da escraviddo parece ter
surtido o efeito de incentivar os escravos a cultivarem, justamente,
uma apreciacio maior pelas caracteristicas mais pessoais e mais hu-~
manas que diferenciam um individuo do outro, o que talvez consti-
tuisse as principais qualidades de que os senhores ndo podiam priva-
los. Desde cedo, portanto, os escravos aperfeicoaram as maneiras pe-
las quais podiam ser individuos — um senso de humor particular,
uma certa habilidade ou tipo de conhecimento, até um modo carac-
teristico de andar ou falar, ou ainda algum detalhe do vestuario, como

a aba do chapéu ou o uso da bengala.

Ao mesmo tempo, como vimos, a heterogeneidade cultural ini-
cial dos escravos produziu entre eles uma receptividade geral as
idéias e costumes de outras tradigdes culturais, uma tolerancia es-
pecial (dentro do contexto da Africa ocidental) as diferencas cultu-
rais. Diriamos que essa aceitacio das diferencas culturais combi~
nou-se com a pressio exercida sobre o estilo pessoal, produzindo
nas primeiras culturas afro-americanas um dinamismo fundamen-~
tal, uma expectativa de mudanga cultural como aspecto integrante
desses sistemas. Dentro dos limifes estreitos criados pela situagdo
de escraviddo, os afro-americanos aprenderam a valorizar a inova-
cdo e a criatividade individual; sempre havia espaco para a moda e
os modismos; a “novidade” (dentro de certos limites estéticos, ¢ cla-
ro) tornou-se algo a ser celebrado, copiado e aprimorado, ¢ cada
inovacéo estilistica trazida pelos africanos recém-importados po-
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dia ser prontamente assimilada. Desde o comeco, portanto, o com-

promisso dos afro~-americanos com uma nova cultura, em determi~

nado lugar, incluiu a expectativa de um dinamismo continuo, de
mudanca, elaboracio e criatividade.'®

16. Algumas crengase ritos sempre serviram de foce do conservadorismo, de insignia de fidelida~
de a0 passado africanc, Mas, até para 0s adeptos do que Bastide chamou de “religions en conserve”
(afmczimas) (Les Amérigues noires, ob, cit., pp. 135-155), lais como a sanferia cubana ¢ o candot-
blé baiano, a vida prosseguiu em meio ao presente dindmico ¢ dominantemente afro-americano. Se
parecemos desenfatizar o passado africanc para frisar a natureza mavel da Afro-América, é -cm
parte, porcgu? a énfase usual parece ter sido a inversa. Além disso, reconthecemos que muitos ;s’ cC-
fos c?a c?.pamdade adaptativa afro-americana podem, eles préprios, ser ée"b’f‘%ge africana rfum
sentido importante. Ver Herskovits, Myth of the Negro Fast, ob. cit., PR I 41-14Z, Nosso prog)ésito

é desvefdar .comﬁum pouc'o mais de precisio os processos de mudanga;e-nas optar por esta ou
aquela “explicacio” das raizes da Afro-América.

CAPITULO 5
O QUE FOI MANTIDO E SOBREVIVEU

Se de fato as culturas afro-americanas tiveram em comum esse
dinamismo intrinseco, e se, como pretendemos argumentar, seus sis-
temas sociais foram sumamente receptivos a condicdes sociais
mutaveis, devemos manter uma atitude de ceticismo perante as afir-
macdes de que muitas formas sociais ou culturais contemporaneas
representam continuidades diretas das patrias africanas. Nas ultimas
décadas, a pesquisa histérica reduziu o numero de exemplos convin-
centes de continuidades formais, porém sugeriu novos niveis de con-~
tinuidade — niveis que poderdo vir a nos dizer muito mais sobre o
desenvolvimento efetivo das culturas afro-americanas. Os estudiosos
da heranca afro-americana tém assistido a uma passagem gradativa
da analise de elementos culturais isolados, predominantemente vis-
tos de fora, para a analise de sistemas ou padrdes em seu contexto
social, Os estudiosos das linguas crioulas, por exemplo, tém cada vez
mais situado os aspectos singulares dessas linguas no nivel sintatico
(ou do discurso), ¢ ndo simplesmente no nivel léxico, e foram pro-
postos argumentos analogos com respeito a coisas tao diversificadas
quanto as formas artisticas e onomdsticas.'

Essas mudancas de perspectiva sdo bem ilustradas pela historia
dos estudos sobre os entalhes dos quilombolas do Suriname. Tradicio-
nalmente, os estudiosos consideravam que essa era a forma prototipica

1. Ver, porexemplo, Richard Price e $ally Price, “Kammbd: the eth riohistory of an Afro-American
art”, Anfropologica 32 (1972), pp. 3-27; idem, “garamaka onomastics: an Afro-American naming
system?”, Ethrology 11 {1972), pp. 341-367; Sally Price ¢ Richard Price, Afro-American Arfs of the
Suriname Rain Forest (Berkeley e Los Angeles, University of California Press, 1980).
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da “arte africana nas Américas”;? um historiador da arte, discutindo
essa manifestacdo artistica entre os saramacanos, observou que os
“arabescos do trabalho ornamental vazado (...}, as faixas planas de
lados iguais e (...} os tachdes de latdo para aumentar a curvilinearidade”
lembram impressionantemente o trabalho setecentista dos acids.®* No
entanto, as recentes pesquisas etno-~histéricas de campo trazem uma
forte sugestdo de que essa forma artistica distintiva foi criada nas

Guianas e €, basicamente, uma criacdo do século XIX. Tais pesquisas_

também demonstraram que muitas das semelhancas formais mais
marcantes com a arte da Africa ocidental sio inovagdes recentissimas,*
Em termos mais gerais, as pesquisas nos impdem uma reorientacio de
nosso foco, passando da tentativa de explicar as semelhangas de forma,
consideradas isoladamente, para a comparacado de idéias estéticas ge-
rais — dos principios “gramaticais” implicitos que geram essas for~
mas. As semelhancas formais enire 3 arte dos quilombolas e a de al-
guns povos da Africa ocidental, que sdo muito reais, ndo constituem,
portanto, um mero indicio do que foi mantido e sobreviveu estatico,
mas sdo produtos de um desenvoivimentp e inovagao independentes,
dentro de conjuntos historicamente correlatos e superpostos de idéias
estéticas gerais. Os entalhes dos quilombolas, assim como seus sistemas
de denominagao, cicatrizacdo e outros sistemas estéticos, parecem ser
altamente criativos, portanto, e mais “africanos” em termos de normas
ou principios culturais profundos do que de continuidades formais:
em resumo, sao um subsistema sumamente adaptativo, receptivo aos

meios sociais mutdveis dos artistas e criticos que confinuam a levi-lo
adiante,

2. Philip]. C, Dark, Bush Negro Art: An African Art in the Americas (Londres, Tiranti, 1954);]. L.
Volders, Bouwkunst in Suriname: Drichonderd Jaren nationale architectuur (Hilversum, G. van
Saane, 1986). '
3. RobertF. Thompson, “From Africa®, Yale Alumni Magazine 34 (1970, p. 18.

4. Jean Hurault, Afiricains de Guyane: La vie matérielie ot Fart des noirs réfugiés de Guyane
(Haia, Moufon, 1970): Richard Price, “Saramaka woodcarving: the development of an Afro-
american art”, Man 5 (1970), pp. 563-378; idem, “The Guiana maroons: changing perspectives

in “Bush Negro’ studies”, Caribbean Studies 11(4) (1 872), pp. 82-105; Price ¢ Price, Afro-American
Arfs, ob. cit.
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Temos em mente que, tanto na arte quanto em muitas outras
areas, as relacdes entre os artistas individuais e o's rupos tfiljldem aser
complexas e sutis. Até que ponto a arte é produmdé e modificada num
contexto de liberdade de expressao, assim como ate que ponto 0 gri‘xpo
e o criador individual sdo unidos por valores conservac.{ores, const1Fu~
em dados a ser separadamente especificados em cada sociedade e., muitas
vezes, em cada veiculo ou género artisticos. Podejmos presumir que .a
expressio artistica da Africa ocidental tenha variado, em cer.ta me(ir
da, de uma sociedade para ouira, ao passo que a oportunidade de
criatividade ou inovagao individual terd variado, provavelm_ente, con-~
forme a funcdo social da forma de arte em questdo. Presgmwelrflen.te,
o mesmo se deu com a arte afro-americana. Dadas as circunstancias
sociais de seus primdrdios, contudo, preferimos supor que um aitg gf‘a.u
de liberdade na variacdo se possa ter institucionalizado logo d'e inicio
em muitas formas de arte. Para compreender da melhor mrftnelra. posj
sivel como evoluiram essas formas nas sociedades afro~amer1ca3f1as, s?ra
necessario aprendermos tudo o que for possivel sobre essas .31tua<;cfv>es
iniciais e conduzirmos nosso estudo da arte e de outras manifestacdes
culturais afro~americanas em seus contextos sociais,*‘)e nao puramente
como esbocos de formas mutéveis ou conservadoras.

. As pesquisas histdricas recentes sobre a Afro~Am§rica tambérln r.tos
ensinaram alguns dos perigos da extrapolagao re.troatwa para a Africa
no campo das formas sociais. Basta, apenas, mencionarmos um exemplo
&bvio, extraido de nosso proprio trabalho. Os homens sar&macz.mos, cada
um dos quais costuma ter hoje duas espos?,s, revelam~si, med}anjte u;r{a |
investigagio criteriosa, muito mais “po}igmos’i (ou de ap'arencm afri-
cana”, diriamos, usando os termos de Herskovits) na? atualidade do que
foram seus antepassados de dois séculos atrés, em virtude (f{a muda‘nga
das instituicdes na sociedade mais ampla, com padrdes recem—éurg.ldos
de trabalho assalariado e com a distorcdo das razdes de sexo locais criada

5. Ver, por exemplo, John F. Szwed, “Afro-American musical adapiations”, inN. Whitten ej.. Szvg:d

{(;rgs y) ’ﬁfm%merican Anthropology (Nova York, Free Press, 1970), pp. 219-228; Sally Price, Co
i T . . .

wives and Calabashes (Ann Arbor, University of Michigan Press, 1984).

3
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por esses padrdes.® Parece provavel que os sisternas de relagdes sociais
sejam, em geral, ainda mais altamente receptivos & mudanca das condi-
¢coes ambientais do que os sistemas culturais. Tal como no campo culfu-~
ral, todavia, sugeririamos que investigar abaixo da superficie das formas
sociais, a fim de chegar aos sistemas de valorese 4s orientagdes cognitivas
que lhes sgo subjacentes e concomitantes, pode revelar outro tipo de
continuidades a longo prazo.

Ao pleitearmos pesquisas mais sutis e profundas, ndo pretende-..

mos negar a existéncia do que foi mantido e sobreviveu na Afro-Amé-
rica, nem que a investigacio cuidadosa das razdes especificas de sua
persisténcia continua nos ajudara a compreender melhor os anos
formativos da historia afro-americana. Podemos citar dois breves exem-
plos. A “provac¢do” maxima, que equivale 4 suprema corte da Saramaca
atual, encontra-se nas maos de um pequeno grupo de culfo numa tini-
ca aldeia; suas técnicas, que incluem enfiar uma pena medicinalmente
tratada na lingua do acusado, a fim de determinar sua culpa ou ino-
céncia, parecem remontar diretamente ao reino setecentista de Benim.”
Nesse caso, parece provavel que um conjunto especifico de conheci~
mentos ritualisticos tenha sido levado para o Suriname, durante os
primeiros anos da escravatura, por um 1inico especialista, e que essa
tradicdo (que ¢ atestada na Saramaca do século XVIIE®) tenha sido per-
petuada exatamente da mesma maneira descrita em nosso ritual hipo-~
tetico do “nascimento de gémeos”. Em contraste, a adivinhagéo com o
caixao — a interrogacio do espirito do morto {na qual os movimentos
dos carregadores do cadaver sdo “controlados” pelo espirito, ansioso
por revelar a causa da morte) — fornece um tipo diferente de exem-

8. Richard Price, “Saramaka emigration and marriage: a case study of social change”, Southwestzrn
Journal of Anthropology 26 (19703, pp. 157-1 89, idem, Saramaka Social Structure, ob. cit,

1. Gerhard Lindblom, Afvikanische Relikte und Indianische Entlehnungen in der Kultur der Busch-
Neger Surinams (Géteborg, Elanders Bektryckeri Aktiebolag, 1924), pp. 92-93; John Barbot, “A
description of the coasts of North and South-Guinea”, in Awnsham Churchill (org.), 4 Collection
of Voyages and Travels 5 (Londres, 1732), pp. 373.

8  C. L. Schumann, “Saramaccanisch Deutsches Worter-Buch”, i Hugo Schuchardt (org.), Die
Sprache der Saramalkkaneger in Surinam, Verhandelingen der Koninklijke Akademie van
Wetenschappen te Amsterdam 14 (1 914), pp. 46-1186, subverbete kangra,
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plo. Tratava-se de uma pratica muito difundida na Africa ocidez’ztal
e central, como parte dos ritos funebres, e tornamos a gncontrada
em areas amplamente separadas da Afro-América colonial, desde~a
Jamaica até Dominica e o Suriname.” Ao contrario da provacdo
saramacana, que implica um corpo de conhecimento§ altamente
especializados de uma determinada sociedadel, o qual, n-ao obsﬁante,
cumpriu uma fungio reconhecida como crucial em H‘lu}tas s?cwdw
des da Africa ocidental e central, é provavel que a adivinhacdo com
cadaveres fosse conhecida da maioria dos primeiros escravos trans-
portados. Vé-se que essas duas continuidades particulares, mesmo
examinadas desta maneira sumdria, podem ilustrar process‘os um
pouco diferentes no desenvolvimento das culturas afro~amer1cana.s.
E quase certo que a consideragao criteriosa de outras dessas conti-
nuidades histdricas reais nos ajude a compreender algumas das esco~
lhas ao alcance dos primeiros afro-americanos, bem como o rumo

posterior que suas culturas tomaram.

Queremos examinar, de maneira igualmente sucinta, outros dois
casos de continuidade, em parte para enfatizar a relagdo entre a cor%~
tinuidade da cultura e a continuidade dos corpos de lf)ess'or:ll.espe:<:1~
alizado, em parte para ampliar a gama de casos dess%is contm‘u{défes e
expor a complexidade envolvida em seu estudo. Apo§ a abolicao ‘nas
Indias Ocidentais Britanicas (1834~1838), africanos libertos foram im- o
portados por diversas coldnias britanicas, inclusive Trinidafi, naespe- o
ranca de expandir o povoamento agricola e de fornecer mao-de-obra S
adicional aos fazendeiros. Num periodo de vinte anos (1841~18§1_), ;
Trinidad recebeu 6.581 africanos livres;,'' entre 1834 ¢ 1867,. a .;1]:.;:51_.

9. Charles Leslie, A New History of Jamaica (Londres, }. Hodges, 1740}, pp. 308-3.09; Thgr?is :
Atwood, The History of the Island of Dominica (Londres, J. Johnson, 1791), pp. 268-269;F. t_ac__f;l_ i f"
Die Mission der Briidergemeine in Suriname und Berbice im achtzehinien /s!m‘r unde{'t (Herang_ 1ug ¥
Vereins fiir Briidergeschichte in Kommission der Unitdtsbuchhandlung in Gnadag, 19_@:3?. 19;-
3(2),p. 55. o
H(J » Iz‘mancngﬁon & o termo historico usado nas colénias inglesas € holandgsa.s_qu?.na Iin:gua
portuguesa sera traduzido como “abolicio”. (N.da T.)
11. Wood, Trinidad, ob. cit,, p. 80.
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recebeu um total de 8.854 africanos Iibertos, retirados por cruzadores
britdnicos de navios negreiros destinados a Cuba ou ao Brasil.’? Um
grande numero de diferentes grupos culiurais africanos foi represen-~
tado por essas migragdes, dentre eles membros dos povos ibo, temne,
uolofe, ioruba, achanti, perl e mandinga.'®

Numa exposi¢do tantalizantemente curta, mas infrigante, Carr
descreveu uma comunidade “rada” (daomeana) fora de Port of Spain,
fundada por um certo Robert Anioine (Aboyevi Zahwenu) uns quinze
anos depois de sua chegada a Trinidad. Anfoine comprou uma peque-
na propriedade em 1868, onde se instalou com sua companheira e seu
filho.* Por ocasido de sua morte, em 1899, sua casa e o complexo de
construcdes que a cercava haviam se transformado num centro para
daomeanos migrantes, muitos dos quais tinham se instalado anterior-
mente nas imediagdes. “Nas ocasies cerimoniais daqueles primeiros
tempos, dizem que as aglomeracdes eram tio grandes no complexo,
que mal havia espago para acomodar as pessoas.”!s

Antoine iniciou e manteve nesse conjunto de construcdes uma
parcela substancial do calendério cerimonial daomeano. ¥ significati~
vo que, denire os que haviam emigrado na mesma época para Trinidad,
havia um hubon®, ou sumo sacerdote formado, e dois vodunsis (inici-
ados no culto} do sexo masculino, e todos esses trés homens perpetua-~
ram ativamente as cerimoénias tradicionais. Talvez seja de igual inte-~
resse observar que os deuses celebrados por esse grupo tém, freqiien-
temente, nomes de santos, tipicos de grupos religiosos afro-america-~

12, K. O. Laurence, fmmigration into the West Indies in the 1 9th Century (Londres, Caribbean
Universities Press, 1971), p. 14.

13.  Wood, Trinidad, op. eit., pp. 240-241.

4. Otermo em inglés ¢ “common-law wife” ¢ se refere a esposa pelo direito consuetudingrio,
isto &, nélo pelo direito formal. A distincao ndo existe em colénias ibéricas e ¢ tipica do colonialismo
britanico. Nas colonias inglesas alguém podia se casar e ndo meramente se amasiar pelo direito
consuetudinario (conmon law), isto &, de acordo com os usos e cosiumes prevalecentes em deser-
minado grupo {e ndo de acordo com o direito europen). Direitos diferentes podiam assim prevale-
cer para negros ¢ brancos, no caso do casamento, mestno depois da abolicdo.

E5. Andrew Carr, “A Rada community in Trinidad”, Caribbean Quarterly 3(1} (s/d [1953]),
p. 40,
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nos de outros paises catdlicos, como o Brasil, Cuba e o Hai.ti. Carr
perguntou a seus informantes como os deuses africanos haviam :d~
quirido nomes cristios e recebeu a resposta de que eles “se‘m.pre 0s
tinham tido. A idéia de que tais nomes ter~se~iam ligados as divindades
africanas depois do contato com missiondrios na Africa foi rejeitada
pelo membro mais velho do complexo de construgdes que Carr entre-
vistou. Assim, nao temos informagdes sobre como ou quando esses no-
mes foram realmente adquiridos.

Niao é nossa intencio examinar, pormenorizadamente, neste en-
saio, as correspondéncias e divergéncias entre as expressdes religio-
sas desse grupo e as que eram tipicas do Daomé no século XIX. Mas
devemos assinalar que esse caso tanto revela uma continuidade subs-
tancial ~— na distribuicdo das ceriménias no calendério, nos nomes
dos deuses, nos papéis sacerdotais, no sacrificio, na possessao etc, —
quanto uma modificacdo substancial, quer pelo sinc.retismo (por
exemplo, a associacac de nomes de santos, que acredlntar'nos haver
ocorrido na propria Trinidad), quer em termos da sociologia do novo
contexto. Ndo surgiu nenhum vodunsi do sexo masculino desd§ a
morte de Alokasu e Kunu, que haviam acompanhado Antoine na vin-
da da Africa. A ceriménia dos mortos, Kututo, que é realizada em
novembro, estd hoje ligada a uma missa catdlica para as alm@ do
Purgatdrio. Cinco divindades, que antes possuiam migrantes africa-
nos nativos, ndo ressurgiram desde a morte desses homens. Alzuns
santudrios desapareceram. Até em pequenos detalhes a mudanga se
revela. O santudrio de Sazkpafa, que ainda se mantém no complexo
arquitetdnico, tinha antes, em seu topo, uma euforbia, suposté,rrfente
de acordo com a tradicio africana. Mas, alguns anos atrds, a visao de‘
uma crianca fol prejudicada pela seiva leitosa da planta, € esﬁa_fql
substituida por uma dracena. o

Mesmo sem uimn exame comparativo rigoroso, deve estar claro que o

sistema religioso sociocultural da terra natal nao sobreviveu, __1_r_1tac_to_¢_
inalterado, no novo contexto — ¢, € claro, seria realmente exﬁ:r.a.qrd}na%‘lq. :
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que houvesse sobrevivido. Mais significativo, sem drivida, é o fato de que
Antoine pode contar com os servicos de trés especialistas religiosos forma-
dos, a0 dar inicio ao calendario cerimonial, um século atrds. Embora nio
possamos aduilatar a importancia do desaparecimento dos vodunsis do
sexomasculino, cremos ser defensavel presumir que ele tenha afetado as
formas e fungdes do calenddrio cerimonial de hoje.

Podemos extrair um ultimo exemplo da bibliografia sobre a reli-
£1a0 afro-cubana. Embora, em muitos aspectos, ele difira do que foi
descrito acima, tem em comum com o caso de Trinidad a relativa
recenticidade da implantagio de um costume africano no ambiente do
Novo Mundo. O trafico negreiro para Cuba terminoy porvoltade 1865,
embora pareca certo gque outros escravos foram importados durante os
varios anos imediatamente seguintes a essa data. Curtin fez uma esti-
mativa de que doze mil escravos teriam sido importados em 186 5, mas
chamou esse cilculo de “palpite” e sugeriu haver escolhido um niime-~
ro relativamente alto por supor que o trafico teria continuado por um
breve periodo, a partir de entdo.’® O material referente & origem étnica
dos escravos cubanos nos tltimos estagios do frafico negreiro néo é
satisfatorio; o trafico era ilegal e ndo existem manifestos dos navios
negreiros, tampouco outras informagdes do tipo das que dispomos, di~
gamos, em relagdo a Sao Domingos, num periodo anterior. Apesar dis-
80, € certo que se importou um niimero substancial de iorubas, 0 que €
sugerido pelo material religioso e lingiiistico afro-cubano. Depois de
realizarem pesquisas de campo entre os iorubas de Ifé, na Nigéria, e 0s
lucumis de Matanzas, em Cuba, Bascom ¢ Montero de Bascom conse-~
guiram documentar certos tipos de continuidades nas praticas
divinatorias, inclusive as 256 permutacdes resultantes do langamento
de um colar divinatorio de dezesseis unidades e duas partes. Embora
tenham ocorrido mudangas importantes nos materiais empregados, na
ferminologia explicativa e na prontncia dos termos, “Os nomes ¢ a
ordem das figuras duplas (...) coincidem exatamente com os registrados

16.  Curtin, AHantic Slave Trade, op. cit., pp. 40, 43.
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por Epega, Aderoju, Frobenius, Monteil e Dennett com respeito aos
iorubas, por Bertho e Maupoil com relagdo ao Daomé e por Spieth no
tocante aos eves”.!” Os dados afro~cubanos sao particularmente con-
vincentes, porgue os diversos elementos das pratficas divinatorias sdo
claramente separaveis, mas ocorrem na Nigéria e em Cuba numa rela-
¢éo tao intima, que ndo se pode questionar seriamente essa difuséo da

Africa para o Novo Mundo.

Esses dois casos revelam continuidade e mudanga. O exemplo
afro~cubano deixa claro que uma parcela relativamente complexa da
cultura pode ser levada, substancialmente intacta, de um local para
outro. Embora ocorram e sejam bastante Obvias algumas substitui¢oes
do material (por exemplo, rodelas de coco em vez de sementes de cola),
bastava aos adivinhos migrantes terem ao seu redor pessoas da mesma
sociedade, ou de uma sociedade correlata em que essa adivinhagdo
fosse praticada, para poderem usar suas habilidades. As praticas
divinatorias afro~cubanas, todavia, exibem continuidades com mais de
uma cultura da Africa ocidental e sugerem que outros grupos, além
dos iorubas, contribuiram para as formas assumidas pelo material mais
antigo no contexto cubano. O caso de Trinidad ndo demonstra nenhu-
ma mescla evidente de formas africanas originais, embora fenha havi-
do mudancas consideraveis no novo contexto ao longo do tempo. O
caso cubano sugere que os materiais africanos difundidos de alem-
mar originaram-se em pessoas que eram membros de grupos diferen-
tes, ainda que seja possivel demonstrar continuidades muito solidas
com a pratica do passado. -

Dois aspectos dbvios desses casos sdo dignos de nota. Primeiro, - -

ambas as emigracdes em questao, comparadas a algumas outras, ocorre- - .
ram em data bastante recente. Segundo, num dos casos os migrantes. ~ - -

eram negros livres ou forros, enquanto, no outro, a escravid_é_o_ _h'av_ia

17.  William R. Bascom, “Two forms of Afro-Cuban divination”, iz Sol Tax {org.), Accu]taraf:on- :
in the Americas (Chicago, University of Chicago Press, 1952), pp. 172-175; ver também Montero:
de Bascom, “Influencias africanas en la cultura cubana®, Ciéncias Sociales 5 1954), pp 98 102
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-

terminado apenas cerca de 25 anos depois da ultima migracgdo. Nesses
dois aspectos, os exemplos de Trinidad e de Cuba diferem substancial~
mente da maioria dos outros exemplos de continuidades africanas. De
modo geral, pode-se afirmar que a forca das continuidades e sua rela-
tiva falta de modificacdo relacionam-se, provavelmente, com a
recenticidade da migracdo e com a presenca (em Trinidad) ou a Proxi-
midade (em Cuba) da liberdade. Estas assertivas nio explicam os mui-

tos outros casos de tais continuidades, muitas vezes preservadas en-

frentando uma grande opressdo e uma desordem imposta, tampouco
podemos discorrer adequadamente neste ensaio sobre toda a questio
do comércio ilegal de escravos, que deve ter influenciado todo o pano-
rama das continuidades no Novo Mundo. Grosso modp, eniretanto, as
continuidades formais diretas da Africa constituem mais a excegdo do
que a regra em qualquer cultura afro-americana, mesmo nas do tipo
da dos saramacanos, que foram das mais isoladas.'®

e

18, Uma bibliografia ampla, mas de qualidade desigual, versa sobre os remanescentes e residuos
africanos no Novo Mundo. As obras pioneiras incluem Herskovits, Myth of the Negro Past, e alguns
ensaios seletos do mesmo autor, que remontam a 1930, ver Melville J. Herskovits, The New Wordd
Negro (Bloomington, Indiana University Press, 1966); ¢ Arthur Ramos, Las Culturas Negras en of
Nuevo Mundo (México, Fondo de Cultura Econdmica, 19433, Les Amérigues noires, de Bastide, estd

traduzido para o inglés como African Civilisations in the New World (Nova York, Harper and Row,

1971}. Encontra-se um debate proveitoso sobre os remanescentes ¢ residuos em V. Rubin {org.},

Caribbean Studies: A Symposium (Seattle, University of Washington Press, 1957), livro em que M.

G. Smith troca idéias com George E. Simpson ¢ Peter B. Hammond {pp. 34-53).

CAPITULO 6
PARENTESCO E PAPEIS SEXUAIS

Vimos sugerindo que um solido embasamento no que se conhe-
ce sobre o passado dos povos afro-americanos pode favorecer nossa
compreensio de seu presente, assim como o estudo do presente forrfe~
ce indicios que podem ser levados de maneira fecunda para a pesquisa
documental. Faz-se necessaria uma énfase adicional nos costumes do
passado, certamente ndo 4 excluséo da etnografia, mas como ur_n
corolério essencial, particularmente no caso das culturas afro-ameri-
canas. Dadas as fensas situacgdes iniciais em que se encontravam 08
africanos escravizados, cremos que uma estratégia promissora — em-
bora de modo algum a tinica — para mapear a ascensdo das cgituras
afro~americanas consistiria em nos concentrarmos nos primoérdios, de
onde é possivel trabalharmos em direcao ao presente, em vez de fazer~
mos simples extrapolagdes retrospectivas com base nas semelthancas
percebidas com as culturas do Velho Mundo.

Se nos obrigarmos a considerar, em toda a sua complexidade, a
situagdo inicial dos africanos em qualquer colonia do Novo Mundo, é
provavel que poucas das explicacdes “histéricas”, oferecidas pelos es-

tudiosos sobre as formas culturais ou sociais afro~americanas de ho;e,_.. B .
se revelem plenamente satisfatorias. Na exploragao das escolhas que as: IR EEE

pessoas efetivamente enfrentaram durante os anos de forn:t:aq:é.lo.dc_s_sag_*

culturas, deve-~se levar em conta uma ampla gama de Varfia\jel_s,__ desde
a composicdo étnica das massas de escravos, ou das confi1qoe§ __§Q(E;§.1_s
especificas e sumamente diferenciadas de uma determim_da{_:.c_?l??%a
num dado momento, até a distribuicdo geografica de Cre_“_???_?_’.???ﬁ
cas particulares na Africa. Em termos de nossos conhec_;mgptos-_ tuais,
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parec‘e razoavel esperar que qualquer subsistema de uma cultura afro-
a'memc.ana - quer de musica, de fala ou de religido — seja altamente
sincretista em termos de suas diversas origens africanas, bem como em
term?s das contribui¢des provenientes das fontes eur;péias (e, com
fr_eqii.é.ncia, de outras); e devemos esperar que ele possua també;n um
dfnftmlsmf) interno e uma acentuada capacidade de adaptacio a con-
digdes sociais mutdveis. Isso implica que a tarefa de reconstituir a his-

toria de qualquer desses sistemas ou complexos institucionais é imen-

samente desafiadora, mas repleta de armadilhas.

Com tudo isso em mente, gostariamos, nio obstante, de fracar
um esbogo parcial dessa empreitada. Talvez seja wtil dar v;da a algu~
mas de nossas generalidades programaticas e até, quem sabe, apontar
algumas linhas promissoras de investigacio futura. 3

; Dura‘nte muitos anos, a controvérsia acerca das teorias e méto-~
08 aproprlados para utilizacio no estudo da historia da cultura afro-
americana cen - “famili ; ;
mere p trou s.e na “familia negra”, e é provavel que grande
parte desse debate seja conhecida do leitor. Assim, talvez seja til nos
concentrarmos nesse complexo institucional especifico, a fim de des-

tacar .os coﬁnceztos capazes de distinguir nossa abordagem geral das
conceituagdes mais tradicionais.

Melville J. Herskovits e E. Franklin Frazier foram os principais
protagonistas do “debate” continuo sobre a familia negra, ambos re-
c:omjendo a historia no esfor¢o de explicar as formas so::iais atuais
p?re?n} com idéias muito diferentes sobre a natureza da experiénciaj
hzst‘or;ca afro-americana.! Herskovits, que tendia a tratar a estrutura
spcml como um aspecto da “cultura”, enfatizou a origem africana ul-
tima das formas familiares do Novo Mundo. Ao discutir o Haiti, por
exeryplo, ele afirmou que “a instituicdo do casamento plural (’ I; é
obviamente africana”; nas formas de casamento de Trinidad, Hersk;;.rits

1, 3 i i
Am;ﬁ; I}j{;t‘" Oz;z;mp.lo,!Eé Franklin Frazier, “The Negro in Bahia, Brazil: a problem in method”
fological Review 7 (1942), pp, 465-478; ¢ Melvi i ,
; o ; \ H ilie J. Herskovits, “The. N i
Bahia, Brazil: a probiem in method”, American Socivlogical Review % (1943) pp. ,394 48263“9 "
¥ 0 s .
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viu “uma traducdo [reinterpretacdol, em fermos do padrao
monogdmico do casamento europeu, de formas basicas da Africa oci-
dental, que funcionam dentro de uma estrutura poligina”.? Seria pos-
sivel citar numerosas afirmagdes similares.

Frazier, em contraste, via o passado afro~-americano, em termos
de sua importancia para a compreensdo das instituicoes contemporé-
neas, como havendo comegado apenas com O processo de escravizacao
e transporte dos negros. Numa de suas declaracdes mais vigorosas so-
bre essa questio, ele escreveu que, “provavelmente, em nenhuma épo-
ca anterior da historia um povo foi tao despojado de sua heranga social
quanto foram os negros trazidos para a América”; e defendeu a tese de
que as imagens do passado afro eram meras “Lembrancas Esqueci-
das”.* Para Frazier, os afro-americanos eram norte~americanos frus-
trados e culturalmente privados; e outro sociologo, aplicando as idéias
de Frazier ao escravo jamaicano, concluiu que suas “idéias, suas atitu-
des, sua moral ¢ suas mareiras eram mais ou menos as de seus senho-~
res” * Quer nos Estados Unidos, quer na Jamaica, se as instituicoes dos
afro-americanos ndo eram idénticas 4s da corrente principal norte-
americana, isso se devia, segundo essa Visao, unicamente a uma longa
e terrivel historia de opressdo.”

Embora este esboco diminuto das posi¢des de Herskovits e Frazier
talvez exagere o contraste entre €ssas concepedes dos afro-americanos,
nem por isso o contraste &€ menos real. Numa das visdes, os afro-ame-~
ricanos eram, essencialmente, africanos CUjo compromisso com seu

2. Herskovits, Life in a Haitian Valley (1937, Nova York, Doubleday Anchor, 1971}, p. 260; Melville
]. Herskovits ¢ Frances 8. Herskovits, Trinidad Village (Nova York, Knopf, 1947), p. 293,

4. E Franklin Frazier, The Negro Family in the United States (Chicago, University of Chicago Press,
1959, p. 20; idem, cap. 1.

4. .8 Simey, Welfare and Planning in the West Indies (Oxford, Clarendon Press, 1 948), p- 49,
5. Nao podemos examinar aqui os aspectos ideologicos dessa controversia, passados on presentes.
Mas convém notar gue, enquanto a perspectiva 4ppg-africanista”, em certa €poca, COTIER o riscode
implicar que os afro-americanos eram intrinsecamente diferentes e, portanto, inassimilaveis, o mesmo
argumento pode ter conotagdes bem diferentes hoje em dia. Frazier e Herskovits tirham plena
consciéncia dessas implicagdes, € € de s¢ supor que se divertissem ironicamente comt o curso do

debate em sua forma mais recenite.




90 O nascimento da culfura afro-americana

passado ancestral os tornava culturalmente diferentes dos outros nor-
te-americanos; na outra visao, eles eram meros norte~americanos que
nao se haviam conseguido aculturar plenamente, em decorréncia de
sua opressao. £ claro que essa controvérsia est longe de haver morrido
¢ que continua a haver muita discussio em torno de os afro-america-
nos terem uma cultura diferente ou culturas diferentes, ou serem sim-~
ples vitimas da privacdo. Mas a natureza polémica desses argumentos,
bem como seu ranco fortemente politico, levou muitos caribeanistas a
rejeitar prontamente as consideracdes histéricas, ao analisarem as ins-
tituicdes familiares. Uma dessas autoridades afirma que “as teorias his-~
téricas, culturais, estruturais e psicologicas, muito cuidadosamente ela-
boradas para ‘explicar’ o peculiar sistema familiar caribenho, sdo vali-
osas, primordialmente, como elementos da histéria do pensamento so~
cial”.® Embora pudéssemos tentar explicar o que levou esses antropo-
logos a uma postura aistérica, nio é esse o nosso objetivo aqui. Antes,
na discussdo que se segue, mais uma vez tencionamos defender ane-
cessidade muito real de pesquisas histéricas para a compreensio da
familia, ou, a rigor, de qualquer outra Instituicdo afro-americana.

Um de nossos postulados principais tem sido que nem o contexto
social nem as tradi¢Ges culturais, por si mesmos, sdo capazes de explicar
uma forma institucional afro~americana,” e que o desenvolvimento das
instituicdes deve ser visto em seu pleno contexto histérico. Em termos da
familia, nos vem & mente um grande numero de ilustragdes simples.
Numa aldeia de pescadores da Martinica, por exemplo, os contrastes
atuais das formas familiares (por exemplo, as freqiiéncias diferenciadas
das familias chefiadas por mulheres ou da estabilidade conjugal) tém
uma relacdo direta com experiéncias historicas diversas, Os moradores
de um dos extremos da aldeia descendem de pessoas que abandonaram

6. Keith F. Otterbein, “Caribbean family organization: 2 comparative analysis”, American
Anthropologist 87 (1965), p. 66; Michael G. Smith, West Indian Family Siructure (Seattle, University
of Washington Press, 1962), p. 218,

7. Sidney W, Mintz, “Foreword”, /n Whitten & Szwed, Afro-American Anthropolagy, ob. cit, pp. 1~
16; idem, “Creating culture in the Americas”, Columbia University Forum 13 (1 970}, pp. 4-11.
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a vida das plantations ha apenas quatro geragoes, € 0 comple.xo
institucional relativamente “frouxo” (bem como seus valores assoc%cjle
dos) relacionado com “a familia” nas planfations continua a inﬂuf‘:rwfw
los até hoje. Em contrasie, os habitantes do outro extremo da aldeia tém
uma longa heranca como pescadores independentes do h{g'ar, a quz?.l
remonta a épocas anteriores a abolicdo, e suas formas familiares mais
estaveis podem estar diretamente relacionadas com esse fato.® Esta ar:gw
mentacio, é claro, ndo se restringe aos afro-americanos.’ ’Par.a exp}?car
as formas familiares dos trabalhadores rurais vindos das Indias Orien-
tais na Guiana, por exemplo, dificilmente se poderia trabalhar serr‘i levar
em conta as tradicdes culturais e as condi¢des sociais. Como assmalc.nu
um estudioso dessas populacdes, suas familias, de modo geral, sao mm:cc
menos “matricéntricas” do que se poderia esperar, dada a sua sit'uagao
socioecondmica (e guardando em mente os padrdes afro-americanos

| locais), porém o sdo muito mais do que se poderia prever com base em

suas atitudes ou valores. Jayawardena mostrou que as variagdes da for-
ma familiar entre as aldeias locais das Indias Orientais s6 podem ser
plenamente entendidas em se examinando as maneiras peculiares pelas
quais as pessoas investiram seus recursos culturais na tarefa de se adap-
tarem a novos e variados meios sociais.'

Um dos problemas de muitos estudos tradicionais sobre a fami- |
lia negra — e isso se aplica tanto aos de Herskovits quanto ac?s. (ie
Frazier — foi a tendéncia a reificar o préprio conceito de “farmha_._ o
Embora os antropdlogos, pagando um prego considerdvel, tenham'-
finalmente aprendido que ndo ¢ bem assim, muitos his’soriadO{e_s ta1~
vez ainda ndo estejam conscios das implicagdes dessa reihficagaq_.__fp;j
exemplo, na Afro-América, a unidade “familiar” ndo precisa, dézmoczlq o

8. Richard Price, “Studies of Caribbean family organization: problems and prospegts”_',.Dé’da_fq_
1971), pp. 23-59. . .

$(3 Sid;i;) W. Mintz, “Cafamelar: the subculture of a rural sugar plantatz?n j‘nrol_esaxfi_at”_,.fg.

Séewaré {org.) et al, The People of Fuerto Rico (Urbana, University of 1llinois f_’.r.efss,_ 1956}, p

375-377. i S

10, Chandra Jayawardena, “Family organization in plantations in British Gplgng’-’, In

Journal of Comparative Sociology % (1962), pp. 63-64. :
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algum, corresponder a “familia”, como quer que esta seja definida. £
comum, por exemplo, que grupos domésticos (aqueles que juntam
Seus recursos econdmicos, dividem a responsabilidade pela sociali-
zagao dos filhos etc.) abarquem varias familias, que a composicdo da
familia seja determinada por outros fatores que ndo o parentesco, e
assim por diante. Ao estudar as instituicdes familiares, portanto, con-~
vém fragar vdrias distingdes entre as idéias e praticas relacionadas
com o parentesco, as relacionadas com a unido sexual ou o casamen-

to, as relacionadas com a residéncia e o lar, e as relacionadas com a

distribuicdo das responsabilidades domésticas.!t O desenvolvimento
do parentesco e dos papéis sexuais entre os afro-americanos serd usado
para ilustrar a necessidade de tais distingSes, e também para apontar

as complexidades implicitas na an4lise do crescimento de qualquer
institui¢do afro~-americana.

Comecemos, mais uma vez, por um aglomerado hipotético de
africanos recém-escravizados numa nova plantation das Américas. O
que poderia, afinal, ter constituido um conjunto de idéias largamente
compartilhadas e trazidas da Africa no campo do parentesco? Fm ca-~
rater experimental e provisério, sugeririamos que pode ter havido al-
gumas idéias e pressupostos fundamentais sobre o parentesco que eram
muito difundidos na Africa ocidental e central. Dentre eles, poderia-
mos destacar a importancia cabal do parentesco na estruturacdo das
relagdes interpessoais e na definicdo do tugar de um dado individuo
na sociedade; a énfase na descendéncia unilineare a importancia, para
cada individuo, das linhagens de parentes vivos e mortos dai resultan-
tes, estendendo-se no tempo para tras e para frente; ou, num nivel
mais abstrato, o uso da terra como recurso para definir o tempo ¢ a
ascendéncia, sendo os ancestrais venerados localmente e sendo a his-

11 Meyer Fortes, “Introduction”, iz Jack Goody (org), The Developmental Cyele in Domestic
Groups, Cambridge Papers in Social Anthropology n® 1 {Cambridge, Cambridge University Press,
1958), pp. 1-14; Nancie L. Solien, “Houschold and family in the Caribbean®, Social and Economic
Studies 9 (1960}, pp. 101-1086; Sidney Greenfield, “Socio-econotnic factors and family form”, Soci-
afl and Economic Studies 10 (1961), pp. 7 2-85; Raymond T. Smith, “The nuclear family in Afro-
American kinship”, fournal of Comparative Family Studies 1 (1970), pp. 55-70.
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téria e a genealogia particularizadas em p(_adagos de solo gspemﬁcosi d(j)
agregado de escravos recém-~chegados, ainda que elfas tw.essemt s i
arrancados de suas proprias redes de parentesco locais, ter{a con mu

ado a ver o parentesco como a linguagem normal das re.lagoes sociais.
Diante da auséncia de parentes verdadeiros, mesmo ff::ssma eles mode-
laram seus novos lacos sociais nos do parentesco, muitas vezes tomalm
do emprestados os termos de parentesco de seus senhores ;?ara f}?tu iz:
as relacdes com seus contemporaneos ¢ Com pessoas mats ve' as -
“mano”, “tio”, “titia”, “vovo” etc. Contudo, para que €ssas primeir:

~ . : ) -
tontativas de investir as relagdes sociais do simbolismo do parentesc

se transformassem em redes de parentesco baseac.:i'fis na consan-
giiinidade, o requisito primario e essencial era a estalfn_hdade dc;.g?uptz
no tempo e no espago, ou, pelo menos., um‘a estabilidade su 1018;’1 .
para permitir a socializacao da prole no mterioz." desse mesr?o gtr?pn.g :
¢ nesse ponto que as diferengas sumamente reais entre as plantatio.

os sistemas de plantations seriam relevantes.

Estamos supondo, convém lembrar, que, nas situacdes de contat.o
inicial entre os escravos e seus proprietarios no B.Iovo Mundo, 08 pr%~
meiros tiveram que desenvolver seus estilos de v1da~d1ant<j: de. I‘E?Stj."l-
cdes ferrivels e, em geral, inescapdaveis. A const%“uc;ao de institui¢des
deve ter envolvido a consciéncia continua da des;guaidfelde de oportu-
nidades, do poder opressivo dos senhores € da necess1dacfie~de .ger‘ar
formas sociais que fossem adaptativas, mesmo n?ssas fondzgoes imen-
samente dificeis. Ao expor esta argumentacao, nao pretendemos
minimizar a importancia dos an’secedent‘es africanos dos escrzvos, ne;r;
tampouco implicar que estes pouco sabiam ou pouco reco%" ava:é o
suas herancas. Mas cremos ser razoavel supor que a manffzra, .pr_ e
como se podia recorrer a esse passad.o para g’el."ar novas mstltuzfsri
dependeria, em parte, das circunstdncias especificas em que s¢ en o
trassem os escravos no Novo Mundo — do‘ grau em que~ odregll ~
escravagista controlasse, proibisse ou interffzmsse na recraaq:f.io de sor*:“
cdes institucionais, da estabilidade proporcionada e? determinado f
po de escravos em seu novo contexto, ¢ assim por diante. Embora fosse
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elegante e conveniente presumir que essas variaveis poderiam ser orde-~
nadas de acordo com os objetivos e valores do grupo senhorial das
diferentes coldnias (por exemplo, fazendeiros espanhdis versus fazen-~
deiros ingleses, ou Jamaica versus Cuba), nao adotamos essa modali~
dade de analise no presente trabalho.'?

Poderiamos, no entanto, citar um caso em que ha provas de que
os trabalhadores das plantations conseguiram uma estabilidade consi-
dergvel nos primérdios dos tempos coloniais — a regido do Pard, no
Suriname. Ali, como noutras regides do Suriname durante os primei-~
ros cem anos de histdria da colonia, era politica dos fazendeiros nao
desfazer as familias dos escravos, vendendo seus membros a senhores
diferentes, e parece ter havido um cuidado especial para evitar a sepa~
racdo enfre maes e filhos.™ No correr de vérias geracdes, nessa regiao,
desenvolveram-se importantes grupos de parentesco, cada qual com
fortes ligacdes com determinada localidade. Tratava-se de grupos de
ascendéncia nio unilinear, compostos de fodos os descendentes (bila~
teralmente levantados) de uma dada pessoa que tivesse vindo da Afri-

12, Cremos que, assim como os valores, atitudes e créncas dos escravos — em suma, suas “orien-
tagdes cognitivas” — desempenharam um papel crucial em sua maneira de lidar com o impacto da
escraviddo e com o sistema das plantations, também as orientagdes cognitivas das diferentes classes
senhoriais foram um fator crucial nas formas de resisténcia e construgdo institucional que ccorre-
ram. Muitas formulagdes proveitosas e interessantes podem ser tentadas com base nisso, contras-
tando a elaboracdo das instituices dos escravos nas diferentes colonias e em diferentes pericdos.
Mas suspeitamos que, até hoje, a maioria dessas formulagoes tem-se baseado na falta de informa-
¢oes nistdricas mais detalhadas, e ndo no cardter persuasivo dos dados. As generalizacdes sobre a
sociedade escrava ha jamaica, digamos, ou em Sdo Domingos, ignoram, necessariamente, a
considerabilissima variabilidade sociologica que deve fer caracterizado qualguer dessas colonias,
assim como a variacio institucional entre os escravos, que provavelmente acompanhou essa com-
plexidade. Quer tenhamos em mente o folclore, as regras matrimoniais, as téonicas de resisténcia ou
qualquer outra coisa, nossas generalizagoes sobre “o que os escravos faziam” ou “como pensavam
o0s escravos” estio, obviamente, sujeitas a severas restricdes, Somente um nimero muito maior de
pesquisas historicas sumamente criteriosas nos permitira, algum dia, Iidar com ¢sses problemas
com a sensibilidade que eles exigem.

13. Edesnecessario dizer gue essa politica niio se bascava meramenic em consideracdes huraani-
tarias, e sim, como ficamos sabende por declaragoes contemporineas explicitas, nas percepgdes
que tinham os fazendeiros de seus proprios interesses econdmicos. No fim do século XVIH, quando
as condigdes econdmicas eram diferentes e as fazendas comecaram a trocar rapidamente de mios,
era comum as familias serem scparadas, ¢ os fazendeiros continuavam a justificar seus atos com
base em seus interesses econdmicos. Van Lier, Frontier Sociely, ob. cit., pp. 164-155.
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ca. Apos diversas geragdes, portanto, qualquer individuo perienceria
a varios desses grupos de parentesco.

Diriamos que esses grupos, baseados na descendéncia cognatica,
e nio na unilinear, desenvolveram-se numa situacao social em que
havia pouca ou nenhuma “tarefa” a ser executada pe.los grupos
corporativos além dasrelacionadas com oS ritos dos zmces’cr‘ais.M A no§so
ver, esses grupos, que se desenvolveram durante as primmm's geracoes
do povoamento, nasceram da interacdo social e dos 1ntere§ses
situalisticos comuns dos descendentes de cada um dos escravos africa~
nos originais. Esse foco no ritual, por sua vez, relacionou-~se com idéias
Jargamente compartilhadas sobre a importdncia do parentesco n‘a
estruturacdo das relacdes sociais e sobre o papel central dos ancestrais
na vida efetiva da comunidade. Como seria descjavel a existéncia do
_maior namero possivel de descendentes para praticar esses ritos, € Como
a superposicdo dos grupos néo fraria nenhum problema, néo se deve
ter cogitado de aplicar normas restritivas a participagao grup’a}. (Lem-~
bramos ao leifor que o sistema baseado na descendéncia cognatica con-
segue maximizar o niimero de pessoas pertencentes a cada_ grupo, em
confraste com o sistema baseado em principios unilineares —
patrilinearidade ou matrilinearidade —, o qual, por defini¢ao, res-
tringe a inclusdo de membros a apenas alguns dos descendentes do
ancestral focal.!®) Com o correr do tempo, esses grupos de parentesco
do Pard, originalmente concentrados unicamente nos ritos voltados para
seus ancestrais coletivos (que eram sepultados no local), parecem ha-

14, Ver Ward H. Goodenough, Description and Comparison in Cultural Anthropology (Chicago,
‘:zsdmezéi?a?,?’;s .Siizéconheccmos, & claro, que 0§ grupos néo_uniiiraeares podem restringir atpaztv
cipacio dos membros, sexvindo-se de outros critérios que nao o sexoe. Entrfatanto, 0 que preten 2»
mos dizer aqui & gue, numa situacao marcada por uma e’scefssaz percebida de’dcfccrsdentcs e
qualguer ancestral especifico, tais restricoes seriam improvavels ¢, no caso flo Pari, {1&0 ocm.‘rerz(xim.
Poderiamos mencionar, de passagem, que i sistema dessa natureza ierla,., at_ra:ves dos ritos dos
ancestrais, ritualizado publicamente fodos 0s lagos consangﬂingqs de um lnleItfin durante um
periodo de vérios anos, ¢ que, ac fazé-lo, serviria para frisar 20 maximo as oportunidades fm opqo;s
sociais disponiveis para o individuo através de seus parentes (de um modo que um sistema ae

descendéncia mais restritivo provavelmente ndo faria),
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ver assumido, pouco a pouco, uma funcio mais ampla, desempenhando
um papel importante na definigdo das linhas de autoridade e coope-
- ragdo e na regulacdo das relagdes sociais mais gerais.

Um contraste interessante é fornecido pelos quilombolas sarama-~

canos, muitos de cujos ancestrais fugiram das fazendas da regido do
Para nos primérdios dos tempos coloniais. Seus Zrupos sociais origi-
nais, compostos de escravos fugidos de uma mesma Plantation (ou que
s¢ reuniram desde o inicio na floresta), amiude passavam anos em
relativo isolamento uns dos outros. Essas pequenas comunidades orga-~
nizavam-se como bandos de guerreiros, lutando para criar um estilo
de vida independente, enquanto enfrentavam tremendas desvanta-
gens.'® A principio, esses grupos suspeitavam uns dos outros e eram
comumente hostis, além de terem um orgulho feroz das habilidades,
conhecimentos e realizacdes de seu proprio grupo; além disso, é pro-
vavel que tenham comecado a deter a posse comum da terra quase
desde o inicio. Quando esses grupos chegaram a regularizar as rela-
¢Oes sociais uns com os outros (inclusive o casamento), portanto, cada
um ja tinha um sélido senso comunitdrio. Diriamos que foram esse
sentimento inicial de coletividade e o desejo de perpetua-lo que leva-
ram Os grupos saramacanos, em contraste com os escravos das fazen-
das do Para, a adotar um principio de descendéncia (no caso, a
matrilinearidade)'” que restringia a participacdo do individuo a um
unico grupo. Todavia, uma vez que no Pard o principio da descendén-
cia era sancionado por todo um complexo de ritos e crengas, os ances~
trais coletivos enraizaram-se firmemente no solo e o tempo € 0 espaco
fundiram-se, simbolicamente, no culto dos ancestrais.

16, Ver Price, Maroon Societies, ob, cit.; idem, The Guiana Maroons, ob. ¢il.; ibidem, First-Time:
The Historical Vision of an Afro-American FPeople (Baltimore e Londres, Johns Hopkins University
Press, 1983),
17.  As razdes de se haver escolhido a descendéncia uterina e néo a agnatica, neste caso, exigem
uma explicacio mais complexa. Ela implicou, segundo cremos, grande preponderancia dos homens
em relacdo as mulheres entre os escravos fugicios, assim como a provivel prevaiéncia do principio

uterino nas sociedades africanas de que provinham essas pessoas, Ver Richard Price, Alabi’s World
{Baltimore ¢ Londres, Johns Hopkins University Press, 1990).
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Nas plantations relativamente estdveis do Pard tambem se c'ie~
senvolveu um forte senso comunitario, ainda que ele tenha surgido
mais gradativamente do que no caso dos grupos saramacanos. O cres-
cimento de lacos cruzados de parentesco entre 08 escravc?s d? cada
fazenda certamente contribuiu para esse sentimento de' soild_arziedgde
grupal.’* Cada plantation local desenvolveu ‘um c?,ratc?r dxstmtl\;o,
quase uma “microcultura” propria, como se evidencia até pelo fato. e
cles terem estilos ligeiramente diferentes de soar os tambores para in-

‘vocar seus deuses; e havia rivalidades e rixas freqiienies entre seus

respectivos lotes de escravos.'® Quando da abolicéo, 0s _ex~escr§v?§ da
regido do Pard preferiram permanecer onde sem;j)r'e tinham vxv.z oie
adquirir suas fazendas em regime comunal. Suger1r1amo§ gue foi pelo
fato de os grupos de parentesco ndo excludentes (cognaticos) dessas
populagdes (1) ndo funcionarem eficientemente pal:a deter em c?
mum a posse da terra, e (2) ja estarem 1ao .f.’ortemen e
institucionalizados que a mudanga para um sistema unilinear seme-
Thante ao dos saramacanos estava fora de cogitagio, que s§ chegou a
uma solugdo diferente. Nesse caso, as proprias (':orr.tu,mdades dells
plantations tornaram-se empresas rurais, com os 1nd1\flc%uos adqui-
rindo o direito ao uso da terra por suas ligacdes genealogmffts com os
ancestrais que tinham vivido ali. O parentesco conserYou e ainda co'n~
serva seu papel central na organizacao socif'ﬂ do Pars, serildo os. pr:{w
cipios da descendéncia e da ancestralidade mca?m?nte par’acuiau*z_zai ;)S
e alicercados na terra. Mas, em termos de definir o mfmdo socia .o
individuo, o parentesco ¢ acompanhado por um concelto de comun%~
dade cujas raizes estdo firmemente plantadas no Novo Mundo e, m‘ais
especificamente, numa forma distintiva de escravatura de planfation.

Vimos que a historia inicial dos quilombolas sargmacanos ea
dos escravos originais do Pard foram semelhantes, no sentido de ambas
haverem assistido a uma consideravel estabilidade da mao-~de-obra es~

. Lier, Frontier Society, ob. cit., pp. 158-160. ' ‘ ‘
g \g:odiné Winti, ob. cit. ;:np. 259-260; Van Lier, Frontier Society, ob. cit., p. 160.
* ¥ > " ¥
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crava, ao longo do tempo, ¢ a uma conseqtiente proliferacao dos lacos

genea%ogicos. Nos dois casos, o parentesco tornou-se uma grande forga - '
organizadora nas relacdes sociais, a descendéncia e a veneragio dos -

ancestrais tornaram-se um aspecto central do sistema religioso e se

desenvolveu uma sélida relacdo entre as idéias de ascendéncia e loca-~ -

lidade. As maneiras como esses sistemas vieram a diferir, a nosso ver.
. ) ?
podem ser atribuidas ao fato de que, a principio, as pessoas de qual-

quer fazenda do Par4 “ |
ara eram meros “aglomerados”, ao passo que as de

Saramaca passaram a pensar em si mesmas, quase desde o comego,
. hi
como membros de determinados grupos. Embora uma analise compa-

rativa completa desses dois sistemas de parentesco, ao longo do tempo, - :
* - - 3 , ‘
obviamente exigisse muita documentacio e discussio adicionais, cre-

mos que os tipos de varidveis que destacamos teriam um lugar impor-
tante numa empreitada dessa ordem.

Go.stariamos de ter exemplos de oufras 4reas de plantations em -
que as circunstancias houvesserm favorecido uma relativa estabilidade

da r.né.o.~de~obm, a fim de examinarmos a natureza do desenvolvimento
de instituicGes de parentesco nesses meios. Um caso potencialmente
revelador € o de Carriacou, nio Sudeste do Caribe, onde a relativa estabi-
lidade do pessoal escravo foi reforcada pelas dimensdes mintisculas da
ilha. Hoje em dia, 14 encontramos o sistema mais plenamente articulado
de 'descendéncia unilinear de toda a Afro-América (sem contar o dos

quilombolas do Suriname), repleto de um complexo culto aos ancestrais

€ de linhagens patrilineares localizadas e em funcionamento,? Neste

p)or.lto, entretanto, nossa falta de conhecimentos detathados sobre a his-

toria inicial dessa ilha, bem como nossa ignorancia ainda maior do de-

senvolvimento das instituicdes de parentesco de seu povo,*! permitem

pou-co mais do que a suposicio de que as varidveis que ’atuaram no

Suriname também podem ter sido importantes ali,

20. Michael G. Smith, XKinshi ity i 7
Y05 , ip and Community in Carriacou {New Haven, Yale University Press,

21, Idem,pp. 309-510.
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A relativa estabilidade e continuidade da forca escrava nas fazen-
das do Suriname (e talvez de Carriacou) representa, sem duvida, um dos
extremos no espectro total da Afro-América nos seus primeiros termpos.
Também temos certeza de que houve fazendas em que mies e filhos
eram quase rotineiramente separados, em gue os “casamentos” eram de
curta duracio, se tanto, e onde a mio-~de-obra escrava vivia em constan-
te estado de instabilidade e fluxo. Nesses casos (e Sao Domingos ou 4
Jamaica devem ter tido muitas dessas fazendas, em certos momentos de
sua histdria), o desenvolvimento de lagos genealodgicos significativos deve
ter sido severamente restringido.?”” £ de se imaginar que a célula
matricentral, composta pela mae e seus filhos,” freqiientemente consti-
tuisse os limites praticos da rede de parentesco de cada individuo. ¥
provavel que outras relagdes que néo entre mae e filhos e entre irmaos
que cresciam juntos surgissem ao acaso; ¢ bem possivel que os lagos
duradouros de paternidade ou de extensdo colateral (para primos, tios
ou tias) tenham constituido a exce¢do, e ndo a regra. Por mais intensa-

menie que 0s escravos desejassen usar a linguagem do parentesco para
definir suas relacbes sociais, diante do tipo de instabilidade que postula~
mos aqui, eles teriam tido enorme dificuldade de estabelecer grupos
significativos de parentes. Com o passar do tempo, a propria idéia de
parentesco como forga organizadora importante talvez tenha perdido
parte de seu poder, vindo outros fipos de principios (como os lagos diadicos
como o “mati”, de formacio de pares) suplementar ou suplantar parci-
almente os que se baseavam no parentesco. Sabemos que, mesmo na
Jamaica do século XIX, os escravos ainda usavam termos de parentesco
como formas de tratamento honorificas: “Entre os negros, equivale qua~
se a uma afronta dirigir-se a alguém pelo nome, sem lhe afixar algum
termo de relacionamento como Yovd’, 4o’ ou ‘primo’. Meu negrinho da
Cornudlia, George, disse-me cerio dia que o ‘Tio Sully quer falar com

22. Gabriel Debien, “La sucrerie Cottineau (1750-1777): Plantations et esclaves a Saint~
Domingue”, Universidade de Dakar, Publicacic da Secio de Historia, n® 3, Nofes d’Histoire

Coloniale 66 (1962).
23, Fortes, “Introduction”, in Jack Goody (org.), The Developmental Cycle in Domestic Groups,

{Cambridge, Cambridge University Press, 1958).
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vosmece’. ‘Ora, e Sully ¢ seu tio, George?” ‘Nio, sinhd; eu s6 chama ele
assim por homenagem,”?

- Nao é nossa intencdo minimizar a importancia dos pequenos
grupos “familiares™ que amitde conseguiram formar-se nesses siste-
mas. Apesar das dificuldades que esses escravos enfrentaram para cri-
ar e manter unides estéveis, temos ampla comprovagéo de pequenos
grupos de'parentes (muitas vezes, simplesmente uma mulher, seus fi~
lhos e seu parceiro do momento) que eram unidades basicas de coope-
ra¢ao econdmica.”® Como assinalamos antes, a agricultura de subsis-
téncia® era freqiientemente incentivada pelos senhores, pois servia
para reduzir os custos da plantation. Com o tempo, em algumas socie-
dades escravagistas, ela se institucionalizou o bastante para que os se~
nhores aceitassem como costume os direitos de propriedade dos escra-
vos sobre sua produgao e, reconhecidamente num sentido diferente,
seus direitos 4 terra que cultivavam. Um observador setecentista que
escreveu sobre a Jamaica, por exemplo, indicou que os escravos po-
diam até “legar suas terras ou hortas aos companheiros de escravidio
que julgassem apropriados”, embora, ¢ claro, a terra pertencesse a
plantation e nunca se tornasse propriedade alodial dos escravos.2”

24, Matthew G. Lewis, Journal of & West Indian Proprietor (Londres, ]. Murray, 1834), p. 258,
citaco em Patterson, Sociology of Slavery, ob. cit., pp. 169-170.

25. Patterson (idem, p. 163) cita a prova fornecida por um certo Henry Coor perante uma
Comissdo Seleta sobre o Comércio de Escravos (1790-1791): “Ndo era considerado nem um
pouco desvantajoso, para uma propriedade, que os homens Hvessent diversas esposas, desde
ura até duas, 185 ou guatro, conforme ele dispusesse de bens para sustentd-las. O que preten-
4o dizer com bens s40 mantimentos cultivados em seus pequenos lotes de terra (...).” Patterson
assinala, muito sensatamente, que essas relagdes deviam ser reciprocas em certos aspectos,
caso contrario, seriz dificil explicar por que as mulheres se dispunham a manté-las. As provas
simplesmente ndo sio suficientemente completas para que saibamos se as unides poliginas
eram mais comuns do que as monogamicas, se os lotes para a agricultura de subsisténcia eram
distribuidos de acordo com a natureza da unifo, se os arranjos domésticos eram correspon-
dentemente varidveis ¢ se as mulheres detinham — como acredita Patterson {idem, p. 169) —
seus proprios lotes para plantio.

26. Otermo em inglés “provision-plot agriculture” nio se refere somente & agricultura de subsis-
téncia, mas também a pequenos pedagos de terra gue os escravos ganhavam para cultivar nas horas
vagas para a propria subsisténcia € para vender no mercado. (N. da T)

27.  Bryan Edwards, The History, Civil and Commercial, of the British Colonies in the West Indies
(Londres, 1793}, 2, p. 133.
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Apesar da escassez de provas, alguns autores que escreveram
sobre a Jamaica do século XVIII e inicio do século X.IX'descireveram
familias trabalhando nesses lotes de terra.®® A comercializagao do ex-~
cedente pelos escravos, na Jamaica e em 830 Domingos,' apa.lre.ce cedo
no registro histérico,? e fica claro que os lucros dessa mmmtwa. pez;;
tenciam aos proprios escravos, de acordo com oS co#t,tlmles aceifos.
Portanto, a despeito da prolongada ¢ incontestavel histéria cile opres-
sao dos escravos nessas sociedades, encontramos informagqes fsubs~
tanciais sobre suas oportunidades de se engajar por conta propria em
atividades econdmicas relativamente independentes, e pelo menos. al~
gumas informagdes sugestivas de que grupos de parenies exerclam
essas atividades em carater cooperativo. Beckford, por exemplo, es-
crevendo sobre a Jamaica, menciona como 08 €sCravos, 4o trabalha-~
rem em suas terras, “deslocam-se com toda a familia para o local Eie
cultivo; as criancas de idades diferentes carregam cestos, que saﬁo
enchidos proporcionalmente a sua forca ¢ sua idade. (...) Os 'belbes
vio pendurados nas costas das maes € as incomodam pouq'mssu‘no
em suas caminhadas ou. seu trabalho”.®! Patterson chegou afc 4 afir-
mar que “a mae ganhava a mio-de-obra do filho ao trabalhar em seu
Jote de subsisténcia e, mais tarde, podia até controlar o lote .ad1c1onal
dado a seus filhos quando eles atingiam a idade adulta [grifo nosso;
nio conseguimos enconirar nenhuma prova de que esse§ iote§ fossefn
concedidos a mulheres]”.?? Ainda mais impressionante ¢ a afirmagao
de Patterson de que “as maes escravas faziam tudo para m.anter seus
filhos dentro de casa e para desestimular qualquer tentativa de eles

98 Stewart, A View, ob. cit., p. 267; R, R. Madden, 4 Twelvemanth’s Residence in the West Indies
. R , o, cit.
es, 1835), 1, pp. 136-137. . N _
ézonéll:ong Hist;ry of jamaica, ob. cit., 2, p. 486-487; Mintz e Hall, “The origins o'f the jam.atcan
int;:rnal mérketing system”, ob, cit.; Moreau de Saint-Méry, Dcsmfp@n defa parf.re' fm;?gafs}f, ?5
cit., 1, pp. 433-436; Justin Girod de Chantrans, Vogvage d’un Suisse en différentes colonies (Neuchatel,
. 1L pp.
1785), pp. 131-132. . . .
30, Vfr, por exemplo, Long, Hisfory of Jamaica, op. ¢it., 2, pp. 410-41 1; R. C. Dallas, The History
the Maroons (Londres, 1803), 1, p. cviii. .
gll’ william Beckford, A Desc;?ptive Account of the Island of jamaica (Londves, 1790)., 2, pp.
151-187. .
32, Patterson, Sociology of Slavery, ob. ¢it., p. 169,
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e#abelecerem unides permanentes do lado de fora, o que um autor d
século XIX disse constituir a principal razio da falt;. de unides esi:évei(s)
81}121‘6 os escravos™.* Esses dados, portanto, corroboram nossa afirma-
¢ao de que grupos muito pequenos de parentes, que constituiam uma
base de cooperagdo econdmica, conseguiram desenvolver-se até mes-
mo em alguns dos mais opressivos sistemas escravagistas.

Dada a'natureza altamente restrita do parentesco nesses siste-
rr}as escravagistas, bem como as possibilidades limitadas de desenvol-~
V1men‘to d~e outros vinculos que nao os existentes entre mies e filhos e\
entre irmaos, o resumo feito por Davenport sobre os aspectos princi-

pais de (cinco) sistemas modernos de parentesco no Caribe assume ur -

significado especial. “Parecemos estar lidando com sistemas em que
relacdes lineares e entre irmdos sio as Unicas que importam Er:li cor?f
traste com estas, as relagdes entre tios e sobrinhos e outras. relagdes
colaterais mais distantes sdo de importancia secundaria. Com issf) s
pf*etenc:ie fiizer que a relagdo do sujeito com os avds, os pa;ls €08 irméo:
sdo fa.s u'mcas que t&m defini¢des precisas dos direitos, deveres e obri-
gagoes, mde;oendentemente de outras consideragdes.”* A justaposicio
jos cor-nenianos de Davenport, referentes ao parentesco nas socieda-
es ’cambenha‘s contemporaneas, 4 nossas proprias observacdes sobre o
periodo colonial ¢ apenas sugestiva, No entanto, cremos que, havendo
dados suficientes, seria bem possivel levantar continuidad:es diretas
gn’;re ;) ajresciljnento limitado das instituigdes de parentesco nas forcas
e trabalho méveis e mais intensamente industrializadas das plantations,

d‘agamos, no Caribe setecentista, e as formas atuais de organizacio so-
cial nessas mesmas regides,

Ao fazer : {

o tal levantamento, contudo, é bem possivel que nos sur-
p‘ CSSEMOSs COm O graul em que as pessoas sio capazes de manter
Vivi icO
iy c:;, mesm? em condicSes de extrema repressio, os tipos de idéias

ndamentais sobre o parentesco que postulamos como difundidas na

33. Ildem.
34.  Willilam Davenport, “Introduction”, Soeial and Economic Studies 1043 (1961}, p. 382
N .
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Africa ocidental e central. Depois da abolicio na Jamaica, por exem-
plo, quando os individuos ganharam acesso 4 posse da terra, grandes
grupos de parentesco, talvez construidos com base em modelos africa-
nos em pelo menos alguns aspectos, comegaram a fomar forma em
algumas regides da ilha. Compostos, em tese, por todos os descenden-
tes do detentor original do titulo de posse (fevantados bilateralmente),
esses grupos de parentesco nao unilineares ¢ de surgimento tardio,
que se centravam nas “ferras da familia”, passaram a se assemelhar,
em certos tracos, aos da regido do Para, no Suriname, havendo uma
associacdo ritualistica entre os ancestrais e a terra em que eles estavam
enterrados.®® O Haiti assistiu a um fendmeno similar depois que 08
escravos adquiriram terras, no inicio do século XIX. Em algumas areas,
cresceram grupos de parentes patrilineares — unidades co~residenciais
chamadas Jakou — em torno de lotes de terra, cada um dos quais con-
tinha um santusrio para os ancesirais e era habitado por divindades
particulares associadas ao grupo.*® Muitas coisas permanecem obscu-
ras no tocante 4 natureza exata dos grupos de parentesco envolvidos
nos casos haitiano ¢ jamaicano. Mas a existéncia desses grupos Sugere
que as idéias — seja sobre o parentesco, seja sobre outros aspectos da
vida — podem manter-se vivas mesmo em condiges de severa repres-
sdo, e que & natureza dos sistemas especificos de parentesco afro-ame-
ricanos — ou de outras instituicdes — ndo pode ser compreendida
sendio em termos de uma gama extremamente variavel ¢ complexa de

situacdes sociais € econdmicas.

Voltando nossa atencio para um aspecto mais especializado da
vida familiar — o das expectativas de papéis entre os cénjuges —,
mais uma vez nos deparamos com a necessidade de maior sutileza
analitica e mais pesquisas sociohistoricas. Ja assinalamos que um efeito

35, Edith Clarke, “Land tenure and the family in four communitics in Jarmaica”, Social and Economic .
Studies 1(4) (1953), pp. 81-118; William Davengort, “The family system of Jamaica”, Social and

Feonomic Studies 10(4) (196 1), pp. 420-454. .
36. Rémy Bastien, “Haitian rural family organization”, Social and Eeonomic Studies 10(4) (1961),

pp. 478-510.
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fundamental da escravatura foi a destruicdo quase completa do status
anterior que os individuos detinham nas sociedades ancestrais de que
foram arrancados. Apesar de se observarem: mengdes ocasionais a
distingdes anteriores de sfafus no caso de certos €8Cravos, por parte
daqueles que os cercavam — a t40 romanceada idéia do principe ou
da princesa escravizados —, ndo ¢é nada dificil perceber por que as
distingdes prévias da posigdo social tenderam a se tornar irrelevantes

ou a ser totalmente transformadas no contexto das plantations. Entre

essas distingGes, contudo, as que eram feitas de acordo com o sexo e g
idade merecem atencéo especial neste €aso, visto que essas dimen-
sGes biologicas, em relacao as quais as diferencas podem ser aquila~
tadas, sdo universalmente empregadas na alocacdo do stafus e do
papel. Na Africa, como noutros lugares, tracavam-se distingdes entre
masculino e feminino, bem como entre jovens e velhos, ¢ boa parte
da canalizacéo das atividades da vida originava-se nessas ordenacdes
soczoiogzcas baseadas em percepcdes socialmente aprendidas das
diferencas bioclogicas. Ndo nos sentimos em condi¢des de avaliar a
variabilidade dos sistemas sociais africanos em termos de como eles
lidavam com tais diferencas, mas gostariamos de especular sobre os
efeitos que a escravidio nas colonias agricolas teria exercido na defi-
ni¢do dos papéis sexuais.

Sugerimos anteriormente que, numa medida consideravel, os es-
cravos de uma dada plantation ou de outra empreitada colonial podi-
am criar suas proprias regras ¢ tentar viver de acordo com elas —
muitas vezes, sem interferéncia significativa dos senhores. Mas tam-
bém ja frisamos os efeitos limitantes dessa interferéncia, que era sem-
pre uma possibilidade e, ndo raro, uma realidade. Em parte alguma o
equilibrio entre autonomia e submissdo revelou-se de maneira mais
tocante do que na qualidade da vida doméstica dos escravos, ja que era
10 recdndifo de suas cabanas e senzalas que eram vividos muitos dos
aspectos mais intimos dessa vida — a sexualidade, a reprodugio, o
nascimento, a socializacao, a morte, o amor ¢ o &dio. Reconhecemos
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que o poder supremo dos senhores sobre 0s escravos — nao ap_e’nffts
sobre sua vida, mas também sobre sua sexualidade e sobre o e'xercaczo
dela — provavelmente condicionava todos os aspectos das relagoes‘entre
homens e mulheres. Todavia, embora muitos autores tenham a?f1rma~
do, com bons motivos, que a moral dos escravos podza‘f ser ref'e:;da, em
{iltima instincia, & moral da classe senhorial, sugerimos, ainda uma
vez, que o codigo dos senhores mais estipulava os limites do que deter-
minava o contetdo dessa moral. Do ponto de vista dos senhores é cla-
ro, 0§ escravos, teoricamente, nao tinham poder uns sobre 08 Outros,
visto que, em ultima andlise, todos tinham que responder a seus donos.
Mas queremos adotar a postura de que essa caracteristica geral ndo ¢
particularmente ttil para examinarmos as realidades cotidianas da vida

dos escravos.

Orlando Patterson afirmou que “a escraviddo aboliu qualquer
distribuicdo social real entre homens ¢ mulheres”.>” Embora acredi~
temos que-ele tem razdo em enfatizar que o locus primordial do po-
der ficava com os fazendeiros, cremos também que os dados re’r:ere{p
tes 4 divisdo sexual do trabalho desmentem essa gemraliza:gao—-tag
vasta. Como indicamos, em muitas das coldnias em que a agricul.tuzfa
de subsisténcia se institucionalizou, 08 escravos tinha.m‘ Iferrmssao
para vender seus produtos na feira ou no mercado. A d}vasa? d'o {ra-
palho com respeito 4 comercializacio antes da aboli¢do ndo ¢ bem
documentada. Nos casos da Jamaica ¢ de Sdo Domingos, entretanto,
nio ha descricdes conhecidas de mulheres feirantes independent_els.
As descricdes referem-se apenas a homens solteiros ou grupos fan:qk
liares. Isso contrasta nitidamente com o que se conhece sobre a Jamaica
pds-aboligdo e o Haiti pds-revolucionario, sociedades em que as mu~
{heres despontaram como a maioria das comerciantes nas feiras. Esse
fendmeno ¢ ainda mais notavel na medida em gue hoje —e, presu-
mivelmente, ha muito tempo — as mulheres sao as feirantes de mui~ |
tas das sociedades da Africa ocidental (talvez da maioria delas). Alids,”

37. Patterson, Sociclogy of Slavery, ob. cit, p. 167,
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as vezes afirma-se que a predomindncia de mulheres nos sistemas
dos mercados internos antilhanos deve ser explicada com referéncia
ao passado africano.

Portanto, os dados nos propéem um enigma: o de explicar o que
talvez paréca um “retorno™ ao passado africano, no que diz respeito 4
divisdo sexual do trabalho, apds longos periodos durante os quais as
mulheres ndo parecem ter sido comerciantes independentes nessas

sociedades. Embora ndo nos julguemos apfos a oferecer uma explica>

¢ao satisfatoria a esse respeito, gostariamos de tecer alguns comentari~
os que talvez apontem para uma melhor compreensio do problema.

Quando da emancipagio, os homens parecem haver assumido predo-

minantemente a producio agricola em todas essas dreas, apesar de tanto
homens quanto mulheres haverem cultivado suas hortas de subsistén-
cia e trabalhado no campo durante a escravatura. Essa assuncio mas-
culina da agricultura talvez tenha repfesentado uma adaptacao as ex~
pectativas da sociedade européia mais ampla a respeito dos papéis se-

38.  Herskovits, Life in a Haifian Valley, ob. cit., p. 260; Herskovits ¢ Herskovits, Trinidad Village,
ob. ¢it., p. 292, Escrevendo num estilo sumamente pessoal, Edward Brathwaite assinalou: “Nos
mercados de Port-au-Prince, vi mogas que séo feirantes iorubas ou daomeanas, exceto pela au-
séncia de marcas tribais. Persistem as fitas na cabega, persistem alguns dos penteados, ¢ a organi-
zacio dos mercados — de Kingston, Port of Spain, Castries, Fort-au-Prince — faz deles copias
quase exatas dos mercados de Lagos, Acra, Abomé e tbadan. As especializacdes nesses mercados
sdo sernelhantes, e também o ¢ a segregacdo dos sexos. Mas precisariamos de registros fotografi-
¢os e cinematogréficos para ilustrar que os ritmos ¢ os padrdes sonoros das feiras das Indias
ocidentais e da Africa ocidental também sio semethantes. Os dois grupos de mercados sio domi-
nados por mulheres, que se sentam, agacham-se ¢ se socializam de modos similares; a cabeca é
usada do mesmo modo, na Africa e no Caribe, para carregatr cestos, bandejas ¢ até pequenos
cbjetos; os gesios sio semelhantes; as manciras de chamar a atengdo, de discutir, barganhar,
expressar prazer, raiva, flerte e ridicularizacdo sio todas parecidas. Até as cores das roupas, a
escotha das estampas € a maneira como os vestidos sdo usados — caidos nos ombros e enfiados
entre as coxas guando as mulheres se sentam — téra uma clara semelhanca dos dois lados do
Atlintico, embora ainda nfo se tenha conduzide, em termos académicos, nenhum estudo compa-
rativo desses e de outros tragos essenciais™,

Edward Kamau Brathwaite, “Cultural diversity and integration in the Caribbean”, texto apre-
sentado no Schouler Lecture Symposium, The Johns Hopkins University, 9- 10 de abrii de 1973 {3/
d}, pp. 38-39. Cremos que essas observagoes sensiveis sobre o comportamento nos mercados, con-
centracdas ne que Brathwaite chama de “a semethanga [transattaniica] do gosto estético e da reagio
estética” (fdem), tem mais ou menos o mesmo espirito de nossa reivindicagio anterior de gue se
dedique uma atengdo etnografica e uma analise histérica mais cuidadosas 4 estética ¢ a outros
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xuais, ou talvez mereca uma outra explicacdo.” A adaptacéo femini-
na & atividade de feirante, porém, levanta um problema mais intri-
gante, visto que s teria ocorrido, presumivelmente, se as expectativas
existentes em relacdo aos papéis sexuais fossem compativeis com o
exercicio de uma autonomia feminina consideravel. Nao se poderia
esperar que a simples aquisicao de mais terras pelos homens rgsultas-
se na dominacao feminina do comércio, se essa dominacao confrari-
asse as idéias que os homens faziam da dignidade ou prestigio mascu-
linos. Os maridos tinham que estar dispostos a permitir que suas mu-
lheres se dedicassem a atividades econdmicas fora de casa €, em algu-
mas situacdes, até desenvolvessem carreiras independentes como fei-

rantes.*®

Lembramos aqui que a idéia de que a masculinidade do homem
nio tem por que ser diminuida pela independéncia econdmica de sua
mulher nio foi uma parte normativa da heranca cultural do Ocidente.
Muitas interpretacdes da vida familiar, passadas e presentes, tém pos-
tulados implicitos acerca da relagdo entre homens e mulheres (mari-
dos e esposas) que impedem a divisdo da autoridade com base numa
separacio da atividade econdmica. Até nos Estados Unidos, as mulhe-
res que insistiam em administrar separadamente sua renda eram oo.n~
sideradas, até décadas recentes e na maioria dos circulos, impropria-~
mente alheias aos interesses da familia.

Nesse confexto, parece claro que a independéncia e a autoridade

aspectos da realidade cultural, pouco estudados, um tanto abstraios, n}as v?rdadeiramez}te centrais.
Todavia, nossa discussiic limitada do papel das feirantes, neste ensaio, nac pretende lidar com as
questdes mais sutis levantadas pelos comentdrios de Brathwaite.
39, M. G. Smith, “African heritage”, ob. cit., pp. 42-43. ) _
40. Sidney W. Mintz, “Les rles économiques et la tradition culturelle”, in R.. Bastxci[‘c, La fe@me de
couleur en Amérique Latine (Paris, Editions Anthropos, 1874), pp. 11 5. 148; idetn, “Economic role
and cultural tradition”, i E. C. Steady {org.), The Black Woman Cross~Cu1tu@1{y (Bgston, S.chenk.man,
1981), pp. 513-534; ibidem, “Caribbean marketplaces and Caribbean history’ , )?ad}ca! !{rs{ory
Review 27 (1982), pp. 110-120. Os proprios Herskovits, cscrcvenc_lo sobre Ti‘lrlldfid (Tnmatgd
Village, ob. cit., p. 292), observaram que, “Na esfera do trabalho feminino, a faceia mais caracteris-
ticamente africana ndo estd em as muiheres venderem no mercado, mas em seus proventos Thes

pertencerent” (grifo nosso).
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exercidas por uma feirante haitiana ou jamaicana, com respeito a sua
utilizagdo de seu capital, #€m, provavelmente, poucos paralelos no
mundo ocidental, no qual comumente se presume que as prerrogati-
vas individuais decorram da riqueza masculina individual, inserida
numa estrutura de familia nuclear economicamente indivisivel, A ge-
ragdo de estruturas econdmicas de risco, separadas e independentes
no seio de uma mesma familia, pode ser considerada caracteristica daj

Africa ocidental e das sociedades afro-caribenhas, em oposicao 4s so-

ciedades européias ou a norte~americana.*!

Ainda nio estamos aptos a discernir o significado do passado
africano e da experiéncia da escraviddo no fomento ¢ manutencio
dessas expectativas de papéis sexuais caracteristicamente caribenhas,
Talvez se desejasse argumentar que, no regime escravagista, sendo os
homens e mulheres tratados como propriedade, os homens jamaicanos
¢ haitianos foram forgados a tolerar a autonomia feminina e, pouco a
pm—hlco, Passaram a esperd-la, e que, além disso, quando da abolicio,
as jamaicanas e haitianas viram-se em condigdes de exercer mais
plenamente essa autonorrijia, de maneirasmotavelmente coerentes com
as de suas irmas da Africa ocidental. Entretanto, o caso dos quilombolas
saramacanos do Suriname sugere, pelo menos, que essa explicagio
talvez sej’a_t insuficiente. Embora, sob muitos aspectos, as mulheres
saramacanas s¢jam fortemente dependentes dos homens em termos
ec.or}c“m'ziccsj e o tenham sido por séculos, a idéia de que a virilidade

- ou o status do homem ndo estdo ligados 4 dependéncia (ou ndo de-
pendéncia) de sua mulher é tio forte nessa regido quanto noutros
pontos do Caribe. Uma vez que os ancestrais originais dos saramacanos
no Novo Mundo passaram relativamente pouco tempo como escra-
vos, € licito o nosso ceticismo em relagdo a hipdtese de que suas idéi-

41 . . . T

1. Avisioda fa'mllla.nuciear come um atomo econdmico indivisivel (hoje mais batida do que

n;n;a), port.anto, € em si uma opinido, e ndo um evangelho. Nio obstante, cremos gque tem acompa-
P i

nhado repetidamente as “anilises” da familia negra, como uma espécie de lastro intelectual. Sidney

W. Mintz, “Men, wom » . L i )
247-2_.69.’ » en, and trade”, Comparative Studies in Society and History 13 (1971}, pp.
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as sobre os papéis sexuais tenham sido produto da experiéncia nas
plantations. Portanto, s¢ tais idéias vigoram em Saramaca, tal como
na Jamaica e no Haiti, apesar das diferentes divisdes do trabalho des-
sas sociedades e a despeito de os saramacanos terem tido pouca expe-
riéncia como escravos, surge ao menos a possibilidade de que este~
jam implicados nisso alguns conceitos fundamentais da Africa oci-
dental e central a respeito dos comportamentos masculinos e femini~
nos adequados. Na verdade, € claro, nao sabemos o bastante sobre as
sociedades seiscentistas e setecentistas dessas regides da Africa para
fazer generalizacdes a esse respeito. Mais uma vez, defrontamo-nos
com um nivel bastante sutil de expectativas culturais, semelhantes 4s
“srientacdes cognitivas”, sobre as quais nos, pelo menos, dispomos
de poucos dados definitivos. Entretanto, poderiamos contemplar, como
uma hipdtese muito provisoria, a idéia de que certas nogdes africa-
nas sobre a relativa separacio dos papéis masculinos e femininos fo-
ram reforcadas pela experiéncia nas colonias agricolas, produzindo
o que parecem ser padroes afro~americanos caracteristicos.

f nosso parecer que esse exemplo indica que as formulagdes do -
tipo “ou isto ou aquilo” talvez ja nao tenham um lugar significativo na
pesquisa afro~americanista. A0 menos sugerimos que as analogias su-
perficiais (por exemplo, o trabalho comercial feminino na Africa oci-
dental e no Caribe) nio conseguirio revelar tanto quanto algumas con-
tinuidades definidas com menos precisdo, porém mais cruciais (por
exemplo, as atitudes masculinas e femininas perante a autonomia in-
dividual). Até certo ponio, & possivel que a questao esteja nas diferen-~
cas entre os stafus masculino, feminino, de marido e de esposa € 0
status do individuo. Até que ponto o stafus do sujeito como individuo €
comprometidd pela énfase européia nos stafus de marido e mulher? E
evidente que nio dispomos de respostas, mas Cremos que eS5as ques-
t3es estio infimamente ligadas ao surgimento dos sistemas particula~
res de. status que tipificam as sociedades afro-americanas.




CAPITULO 7
CONCLUSAO

- Procuramos propor aqui uma abordagem para o estudo das so-~

ciedades e culturas afro-americanas que aprimora — em vez de des-

cartar ou reprovar — as abordagens anteriores, Nossa tese central é
simples: as continuidades entre o Velho e o Novo Mundo devem ser
determinadas com base na compreensio das condicSes basicas em que
ocorreram as migragdes de africanos escravizados. Para sustentar esta
tese, empregamos material documental e especulagdes, a fim de des-~
crever tais condicdes e sugerir alguns dos processos locais que teriam
atuado nos primeiros confrontos entre europeus € africanos.

Nao estamos preparados para analisar esses processos, seja pre-~
sumindo que as sociedades africanas que contribuiram com povos e
herangas culturais para a construcdo da Afro-América fossem homo-
géneas, seja presumindo que qualquer coldnia do Novo Mundo tenha -
sido primordialmente povoada por imigrantes de uma finica sociedade .
africana. Tampouco nos confentamos em desconhecer a diferenca en- i
tre as perspectivas sociorrelacionais e culturais na compreensao do
que realmente aconteceu, pois entendemos que a proliferacdo de no-
vas instituicdes sociais no regime escravagista foi a precondicdo e a
base das continuidades na cultura. Nossa visao dos setores livre e es
cravo como profundamente separados um do outro, mas profunda_
mente interdependentes, é crucial para nossa compreensao de como
se deu essa construcao instifucional. Como afirmamos, aigumas des
instituicdes enraizaram-se nas relagdes entre os dois setores;' utra
ainda mais importantes para nossa tese aqui exposta, desenvolvcram
se basicamente no setor escravo, apesar de sempre sujextas a hfmt d
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variabilidade externos, impostos pela sociedade em geral. Assim, exa-
minadas do ponto de vista da inferacdo social cotidiana, as in;titui~
¢Oes dos escravos parecem realmente presumir, de certo modo, uma
ordem concéntrica, que se estendia dos lagos interpessoais imediatos
entre duas pessoas, passando pelos lacos domésticos e familiares de
grt.lpos maiores, até as instituicdes religiosas, econdmicas e outras que
umam_ as comunidades escravas. As instituicdes que ligavam pessoas
escravizadas e livres constituiam uma ordem ou dimensdo diferente
de acdo social, ja que os vinculos cruzavam, inevitavelmente, o abis-
mo entre os dois setores. Mas, como procuramos enfatizar, essas nio
sdo ordens ou dimensdes diferentes no sentido de terem sido total-
mente separadas; tal separagdo era mais aparente do que real, pelo
menos no que concernia a vida cotidiana,

As formas sociais e culturais afro-americanas foram forjadas nas
fogueiras da escravidao, mas ndo podiam nem podem ser definidas em
se as restringindo aos povos ot sociedades cujas origens fisicas eram
africanas, do mesmo modo que as formas sociais e culturais euro-ame-
ricanas nao podem ser limitadas aqueles cujas origens fisicas eram
européias. O eminente historiador do sul estadunidense, C. Vann
Woodward, aproxima-se da verdade ao asseverar que, “no que concerne
a sua cultura, todos os norte~-americanos sao parcialmente negros”.!
Ha quem prefira dizer “parcialmente africanos”, enquanto outros pre-~
ferem “parcialmente pretos”, mas, seja como for, ficamos com
Herskovits: “quer os negros tenham tomado empréstimos dos brancos
ou os brancos dos negros, em tal ou qual aspecto da cultura, é semprc;
conveniente lembrar que os empréstimos nunca foram obtidos sem a
conseqliente mudanca na coisa emprestada e, além disso, sem incor-
porar elementos originados nos novos hébitos que, tanto quanto qual-
qur outra coisa, deram a nova forma seu carater distintivo.”? Como
vimos procurando sugerir, “empréstimo” talvez nio seja o que melhor

1. C.Vanr Woodward, “Clio with soul®, jousisl 6f African !ﬁictorySG {

- 9,p. 17.
2. Herskovits, Myth of the Negro Past, ob. cit., p, 225, _‘.),: p
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expressa a realidade: é possivel que “criacao” ou “remodelagdo” se-
jam mais exatos.

Poucas de nossas afirmacdes sdo vistas por nés como provadas ou
certeiras. Na verdade, o teste de sua validade deve competir mais as tare-
fas da pesquisa historica e antropologica séria e muito menos a seu ca~
rater persuasivo nos planos 1ogico, ideologico ou sentimental. Alias, des-
confiamos que nossos argumentos podem se ver forcados a se colocar a
servico de preconcepedes muito diferentes, mais ou menos como acor-
teceu com as posturas adotadas por nossos predecessores no estudo da
Afro-América. A verdade inescapavel no estudo da Afro-América ¢ 2
humanidade dos oprimidos e a desumanidade dos sistemas que 08 opri-
miram. Mas nem todos os sistemas escravagistas oprimiram igualmente
todos os escravos, € nem todos 0s escravos lidaram da mesma maneira

~ com sua opressao. Tentamos sugerir aqui algumas direcoes de pesquisa

que poderio revelar-se fecundas no exame das sociedades afro-ameri-
catias contemporaneas pelos métodos etnograficos, e no exame da histo-
ria dessas sociedades através do uso de documentos, registros historicos
e recordacdes de pessoas vivas. Estamos interessados em respaldar nossa
afirmacao de que as pessoas das sociedades afro-americanas nas quais a
opressdo permeava fudo construiram seu estilo de vida, literalmente,
para enfrentar suas necessidades cotidianas.

A postura tedrica geral que adotamos neste ensaio € que O passa-
do deve ser visto como a circunstincia condicionadora do presente.
Nio cremos que o presente possa ser “compreendido” — no sentido de
se explicarem as relagdes entre diferentes formas institucionais con-~
tempordneas — sem referéncia ao passado. Acreditamos que essa é
uma verdade, quer nosso interesse recaia sobre 05 povos CUropeus que
conquistaram o mundo a que chamaram de “novo”, quer sobre 08 po-~
vos indigenas que eles destrufram e subjugaram junto com esse mun-
do, quer sobre os povos africanos — &, posteriormente, asiaticos —
que eles arrastaram para 1a. De um Novo Mundo se trata, por certo,
pois aqueles que se tornaram seus povos refizeram e, nesse processo,
refizeram a Si mesmos.
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