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Certidao de 6bito

Os 0ss0s de nossos antepassados
colhem as nossas perenes lagrimas
pelos mortos de hoje.

Os olhos de nossos antepassados,
negras estrelas tingidas de sangue,
Elevam-se das profundezas do tempo
cuidando de nossa dolorida memoria.

A terra esta coberta de valas

e a qualquer descuido da vida

a morte é certa.

A bala ndo erra o alvo,

No escuro um corpo negro bambeia e dancga.
A certiddo de 6bito, os antigos sabem,

veio lavrada desde 0s negreiros.

Conceicéo Evaristo
Poemas da recordacdo e outros movimentos (2017)



SANTOQOS, Eliana Silva dos. Morte e ancestralidade em O Crime do Cais do Valongo.
Orientador: Henrique Freitas. 2022. 110 f. il. Dissertacdo (Mestrado em Literatura e
Cultura) — Instituto de Letras, Universidade Federal da Bahia, Salvador, 2022.

RESUMO

A obra ‘O Crime do Cais do Valongo’ (2018), de Eliana Alves Cruz, constitui uma
narrativa importante para repensarmos a sociedade escravocrata brasileira e,
principalmente, os costumes e culturas dos povos que foram trazidos para o Brasil. A
escritora e jornalista constr6i um texto polifénico que questiona a discursividade historica
brasileira a respeito da escravidao, destinando voz e a possibilidade de composicéo de
subjetividades diversas em uma narrativa histérica em que um crime determina outros.
Uma das propostas deste trabalho é discutir as relaces entre morte e ancestralidade para
os africanos e o que estes elementos representam para aqueles que morreram ainda no
navio negreiro ou quando chegaram a regiéo portuaria do Valongo, no Rio de Janeiro, 0s
chamados pretos novos. Além disso, € importante assinalar as contribuicdes
contemporaneas da ancestralidade para as diversas narrativas da populagdo negra e seu
modo de vida, considerando também o culto afrodiasporico ancestral a Egingun como
uma forte manifestacdo da resisténcia cultural africana em diaspora. Assim, a partir dos
destaques, € possivel considerar a ancestralidade como um operador semantico de
existéncia e resisténcia, tendo o culto aos antepassados como veiculo de continuacao de
ciclos vitais relevantes para a historia da populagio negra fora da Africa. Diante do Brasil
atual, a pesquisa estabelece ligagdo também com a necropolitica estatal, quando o nimero
de negros mortos em comunidades carentes avanca, reforcando o fetiche social pela
aniquilacdo simbolica e fisica dessas pessoas. Destaca-se, também, o papel de narrativas
de mulheres negras na constituicdo da encruzilhada cultural presente na escrita feminina
de Maria Firmina, Carolina Maria de Jesus, Conceicdo Evaristo, Ana Maria Goncalves e
Eliana Alves Cruz.

Palavras-chave: Literatura Negra Feminina; Cais do Valongo; Ancestralidade.



SANTOS, Eliana Silva dos. Death and ancestrality in O Crime do Cais do Valongo.
Orientor: Henrique Freitas. 2022. 110 f. il. Dissertation (Master in Literature and Culture)
— Institute of Letters, Federal University of Bahia, Salvador, 2022.

ABSTRACT

The work 'O Crime do Cais do Valongo' (2018), by Eliana Alves Cruz, constitutes an
essential narrative for us to rethink the Brazilian slave society and, mainly, the customs
and cultures of the people who came to Brazil in the condition of slavery. The writer and
thinkers built a polyphonic text that questions Brazilian discursivity about slavery,
assigning voice and the possibility of composing historical subjectivities in a historical
narrative in which one crime determines others. One of the proposals of this work is
questionable as the relationship between death and ancestry for Africans and what these
elements do for those who died while still on the slave ship or when they arrived in the
port region of Valongo, in Rio de Janeiro, the so-called new blacks. Furthermore, it is
essential to point out the contemporary contributions of ancestry to the different narratives
of the black population and their way of life, considering the ancestral Afro-diasporic cult
of Egungun as a strong manifestation of African cultural resistance in the diaspora. Thus,
from the highlights, it is possible to consider a semantic operator of resistance, having the
cult of ancestors as a vehicle for the continuity of vital cycles for the black population
outside Africa. The number of black people that are killed in caring communities
increases, reinforcing the social fetish for current research, the connection also with the
necropolitical research of the State and the physical communities of these people. It is
also highlighted the role of black women's narratives in the constitution of the cultural
crossroads present in women's writing in Maria Firmina, Carolina Maria de Jesus,
Conceicao Evaristo, Ana Maria Gongalves e Eliana Alves Cruz.

Keywords: Black Female Literature; Valongo Wharf; Ancestry.
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1. ONDE MORA O ENCANTAMENTO - INTRODUCAO

A gira bantu é ancestral. Aqui, a circularidade transcendeu a escrita. A
ancestralidade negra permeou essa produgdo com sua energia. Esse projeto deu segmento
durante o periodo de pandemia do Coronavirus que de maneira abrupta chegou e se
instalou em nossos dias. Foi um desafio passar pelas fases de pesquisa estando longe do
chéo da Universidade. Houve o tempo de alegrias, tristezas, luto, recomegos e 0 cheiro
de finalizacdo. Foi nessas circunstancias que as energias da ancestralidade me levaram a
avancar o ciclo. Pensar a ancestralidade em outros contextos ja é bastante relevante, mas
refleti-la na morte foi bastante significativo, pois fez parte do meu enfrentamento de luto.
Ela me salvou e me levou a recomegar. Dessa feita, seguiremos mostrando a importancia
da leitura da obra de Cruz.

Eliana Alves Cruz é carioca, escritora e jornalista pos-graduada em comunicagao
empresarial. Como escritora, vem se destacando na fic¢do. Inicialmente publicou o
romance Agua de barrela (2015), fruto de cinco anos de pesquisa sobre a historia de sua
familia desde os meados do século XIX, no Brasil e na Africa. Em 2016, integrou a edicio
39 dos Cadernos Negros, com poemas de sua autoria. E, no ano seguinte, contribuiu com
dois contos para a 40% edicdo. Neste mesmo ano, participou também da premiada
antologia Novos poetas. Ha outras narrativas também escritas por ela, como: A copa
frondosa da arvore (2019); Nada digo de ti, que em ti ndo veja (2020) e os mais recentes,
Solitaria (2022) e A Vestida (2022), ganhador do Prémio Jabuti (contos).

O Cais do Valongo ndo chegou a mim por acaso, foi o resultado de uma busca
pessoal. A partir dele, historicamente, houve a possibilidade de retirar dos escombros uma
parte importante da narrativa nacional. Ter acesso a uma narrativa, como a de Eliana
Alves Cruz, foi um privilégio. Mostrar a poténcia de Muana e o conteido de seu bau nos
leva a pensar como uma protagonista negra de origem bantu nos prop@e abertura de visao
sobre a literatura brasileira. Um romance que comega com um crime, mas que ndo € o
ponto principal, pois o crime da escraviddo foi muito maior e mantém-se, até hoje, nos
pordes da histéria do Brasil. A morte do escravocrata Bernardo Guimaraes € apenas um
mote para denunciar os crimes da escravizacdo ocorrido naquele cais, um dos principais
no Brasil. Nuno, também narrador-personagem, descreve: “O morto estava envolto em
uma colcha sob medida, com uma faca cravada na barriga e com duas partes do corpo
decepadas. Era o defunto mais estranho de toda a S&o Sebasti&do do Rio de Janeiro”

(CRUZ, 2018, p.9). Nesse trecho, Nuno chama a atencdo para o fundo de pano da



12

narrativa, o que pode nos levar a pensar, numa primeira leitura, em um romance histérico.
No entanto, veremos que a historia segue também outros rumos. O Crime do Cais do
Valongo potencializa as tamanhas possibilidades de producdo literaria de autoria negra
feminina.

Como dito anteriormente, O Crime do Cais do Valongo nos brinda com uma
narrativa em que tempos e espagos se encontram, mobilizando saberes que o colonialismo
tanto quis destruir. Muana, narradora-personagem, mogambicana e protagonista ecoa a
voz da ancestralidade negro africana, revelando a sua histéria, bem como as diversas
culturas africanas. Nela, a coletividade tem relevancia para marcar um sistema formado
por diferencas, ao contrario da homogeneizacdo cultural branca. Dessa forma,
compreendemos o que cada corpo objetificado pela escraviddo trazia: a trajetéria Gnica
de cada individuo e de cada povo. E importante reconhecer que cada corpo escravizado
possuia uma historia desmitificando a simplificacdo trazida pela coloniza¢do. Nuno é um
mazombo, filho de portugués nascido na colonia e €, também, o responsavel pelo bad de
memorias da mogambicana. Ele apresenta as historias das ruas e becos da cidade,
mostrando como a maquina colonial funcionava, bem como a vida de seus habitantes.
Juntos dividem a narracdo alternada dos capitulos, e mesmo com o protagonismo de
Muana, Nuno tem papel importante no desenrolar da trama.

Cruz leva aos ancestrais a humanizacdo que lhes fora tirada pela narrativa
tradicional branca. A humanizacdo também é vista quando se € narrada o cotidiano
africano e durante a viagem atlantica. Ao contrario da historiografia canénica em que
negros eram comparados a animais e lhes eram retirados qualquer traco humano, Cruz
consegue dimensionar as dores presentes e o desejo latente de libertacdo dos corpos.
Destaco que Muana é a interlocutora de vivéncias ocorridas em Moc¢ambique, no
tumbeiro e no Brasil. Adiciono, também, a interlocucdo entre presente, passado e futuro
guando permite que sua energia vital seja usada como mediacao entre o mundo espiritual
e terrestre.

Para esse estudo, foi também necessario ir em busca de bibliografia que permitisse
a leitura de O Crime do Cais do Valongo sem devaneios ou insegurancas. Dessa forma,
houve a necessidade de produces de autores que vao além da superficie do texto literario.
Dessa busca resultou uma escrita que perpassa 0 COrpo negro e estd presente nos gestos,
no toque do atabaque, no afeto, no sentir, no ser. Ser ancestral é considerar o corpo como
um todo, dentro do movimento de vida. Vida que s6 tem sentido em movimento. Destaco

a seguir algumas producgdes que foram de suma importancia para a concretizagcdo desse
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projeto. A tese de Tigana Santana, “A cosmologia africana dos bantu-kongo por Bunseki
Fu-Kiau: traducdo negra, reflexdes e didlogos a partir do Brasil” (2019), foi relevante,
pois a partir da traducdo do livro de Fu-Kiau, “A cosmologia africana dos bantu-kongo”,
foi possivel compreender como os principios da cosmopercepcao bantu funciona, e como
a vida saudavel em comunidade € importante para a manutengdo da ancestralidade.

Em Filosofia da ancestralidade (2021), de Eduardo Oliveira, compreende-se que
“o encantamento € a funcdo da ancestralidade. Encantar € construir mundos”
(OLIVEIRA, 2021, p.22 (b)). Assim, a ancestralidade presente na obra de Eliana Alves
Cruz dispde-se a construir uma literatura que vai além do texto narrativo, faz parte de
vivéncias dos corpos da populacdo negra no Brasil. O encanto estd presente nas vozes
polifénicas que narram o romance; no cendrio vivificado e nos retornos memoriais da
protagonista que trazem, com riqueza de detalhes, as diversas culturas africanas. O
encanto chega a mim como proposta e/ou desafio de ler uma obra como O Crime do Cais
do Valongo, considerando tudo o que n&o se € visto a olho nu, mas é sentido no ch&o do
terreiro ou no cotidiano daqueles que veem a energia vital agir diariamente.

Leda Maria Martins, em Performances do tempo espiralar: poéticas do corpo-tela
(2021) e Afrografias da memdria: o Reinado do Rosario no Jatoba (2021), chama a
atencdo para a interposicdo de tempo, performance, memdria, ancestralidade, corpo e
como esses produzem saberes que podem ser utilizados como meios de leitura de
producdes culturais, bem como, juntos, intervém no ciclo vital. Nesse sentido, o romance
de Cruz nos tira do conforto do género narrativo e nos leva a I1é-lo sob outras perspectivas.

Em Terreiros Egungun: um culto ancestral afro-brasileiro (2021), o saudoso José
Sant’anna destaca o Culto a Egugun como representante de reveréncia aos ancestrais no
Brasil, especificamente, na Ilha de Itaparica, em Salvador, Ba. Pedimos licenca para
conhecer os detalhes dessa tradicdo a partir da experiéncia de Sant’anna. Em O Crime do
Cais do Valongo, os ancestrais tém papel primordial na comunidade. Aqueles espiritos
que buscavam a protagonista queriam o direito de ancestralizarem-se, tendo seus ritos
fanebres respeitados.

Nesse contexto, busca-se compreender como morte e ancestralidade se entrecruzam
em O Crime do Cais do Valongo. discutir as relacfes entre morte e ancestralidade para
os africanos e o que estes elementos representam para aqueles que morreram ainda no
navio negreiro ou quando chegaram a regido portuaria do Valongo, no Rio de Janeiro, 0s
chamados pretos novos. Além disso, € importante assinalar as contribuictes

contemporaneas da ancestralidade para as diversas narrativas da populacdo negra e seu
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modo de vida, considerando também o culto afrodiaspdrico ancestral a Egungin como
uma forte manifestacéo da resisténcia cultural africana em didspora. Destaca-se, também,
o0 papel de narrativas de mulheres negras na constituicdo da encruzilhada cultural presente
nas escritas femininas de Maria Firmina, Carolina Maria de Jesus, Concei¢do Evaristo,
Ana Maria Gongalves, como forma de resisténcia a morte epistemoldgica.

Para esse trilhar, no segundo capitulo h& a contextualizacdo da obra e a historia do
complexo do Valongo e sua formacdo. Além disso, mostra como o maior crime do
Valongo se constituiu. No terceiro capitulo, a ancestralidade negro africana e negro-
brasileira entra na gira e reforca os saberes desses povos escravizados que foram trazidos
para o Brasil. Em continuidade, o Culto a Egingun reforca a atualidade dos ancestrais
mantida pelas religibes de matriz africana. No quarto capitulo, outras narrativas de
mulheres negras mostram sua vitalidade ao renovar-se sempre. Diante das escritas de
Firmina, Carolina, Evaristo e Gongalves, percebemos que elas fazem literatura que
transcende o objetivo candnico, pois partem do corpo e de vivéncias pessoais e/ou
coletivas, dentro de um contexto de encruzilhada. Finalizo salientando o papel de Exu em
desequilibrar aquilo que se impde como equilibrado. Nesse sentido, a literatura canénica
tem sua homogeneidade deslocada, pois diante da multiplicidade cultural brasileira ndo é
mais concebivel pensar o texto literario como representante de apenas um povo. SOomos

multiplos.
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2. UNS COZINHAM, OUTROS COSTURAM, OUTROS ESCREVEM

Por intermeédio da anélise do romance O Crime do Cais do Valongo (2018), de
Eliana Alves Cruz, é necessario levar em conta a trajetdria da protagonista e como se
relaciona com a escrita. Nesse trabalho, considera-se também a importancia da
perspectiva feminina negra na producdo literaria e nas consequéncias da escravidao para
as corporeidades e subjetividades negras. Outro ponto importante é a estrutura narrativa,
considerando como a obra pode contribuir na dendncia das opressdes sofridas por
africanos que foram sequestrados de seus territérios. No romance, enquanto Roza
cozinhava, Marianno costurava e Muana escrevia. Dessa forma, vemos o quanto as
nuances do texto de Cruz podem desafiar as narrativas tradicionais. Reflito também como
0 romance aguca uma forma narrativa que foge dos estereotipos relegados aos negros

desde a colOnia.

2.1 A estrutura narrativa de O Crime do Cais do Valongo

O romance € composto por uma narrativa que revela outras vertentes historicas dos
escravizados. Durante uma entrevista da autora a Livraria Blooks, no Primeiro Ciclo
Blooks Outras Historias do Brasil: Resisténcias e Reparacgdes, em 2018, Cruz revela

como a escrita do livro foi iniciada. Segundo a escritora:

A ideia surgiu quando vi objetos encontrados nas escavagdes. Junto com os
restos do que foi o cais por onde entraram de 1811 a 1831 entre 500 mil a um
milhdo de escravizados vindos das mais diferentes partes do continente
africano, também surgiram brincos, contas, cachimbos, pecas de jogos, enfim,
objetos muito pessoais. Imediatamente minha imaginagdo voou para o passado
tentando saber detalhes dos que aqui chegaram. Uma destas pegas, um brinco
em formato de meia lua, me levou direto & Mogambique. Neste momento
comecou a criagdo do livro. (CRUZ, 2018 (b)).

A descoberta arqueoldgica do Valongo e alguns objetos ali encontrados levaram a
construcao da historia. O titulo é sugestivo, pois logo se pensa em um romance policial.
No entanto, o que vemos no inicio da narrativa é um crime que sera secundario em relacao
ao que acontece ao redor dele. A morte de Bernardo Guimarées é apenas um mote para
crimes muito maiores ocorridos na zona portuaria do Rio de Janeiro, no século XIX.
Inclusive, questdes como o contexto do Cais do Valongo; como se dava o trafico

escravagista no século XI1X, no Rio de Janeiro; quais as condi¢des sanitérias relegadas
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aos escravizados africanos; como Muana apreende a sua nova realidade; o que ocorria
com aqueles que sobreviviam a viagem pelo Atlantico ou a histéria da protagonista antes
do deslocamento tém maior destaque do que o assassinato do homem. No entanto, ele
possui importancia por ter sido o ponta pé inicial para conhecermos a historia do Valongo.
Quanto a nogdo de crime, Fu-kiau contribui: “Crimes ndo sao atos individuais. Sdo, em
muitos casos, criagdes sociais anteriores, as quais s aparecem no momento em que 0S
crimes sdo cometidos por um individuo que é apenas o furinculo sintomatico das
radiagdes criminais dentro da sociedade” (BUNSEKI FU-KIAU, 1980 apud SANTOS,
2019, p. 57). Assim, o crime do Valongo vai além da morte de Bernardo Guimaraes, ele
denuncia um sistema doente e que ainda distribui seus efeitos a comunidade negra
brasileira.

Em meio as suas memorias transatlanticas, Muana, a protagonista e narradora,
avanca e retrocede no tempo, indo, inclusive, as paisagens sagradas de Mogambique que

constituem a sua subjetividade. Em O Crime do Cais do Valongo:

[...] Posso sentir o ar fresco depois de uma das muitas chuvas abundantes que
caem no sope do monte Namuli. Nunca me esquecerei essa sensacdo e o cheiro
de natureza misturado com a terra encharcada.

O verde que domina a paisagem no meu local encantado impressiona. Todo o
povoado transborda com uma abundancia de espécies de plantas e animais que
s0 existem la. O solo fértil onde minha familia plantava milho e criava cabras
abrigava dezenas de casas circulares de terra batida e telhados de palha [...].
(CRUZ, 2018, pp. 44-45).

A relacdo de Muana com a natureza faz parte de como a ancestralidade € vista e
vivida por povos africanos, ela faz parte deles e deve ser respeitada exatamente como
qualquer outro ser vivo. O monte Namuli, de 2419 m, faz parte da tradicdo dos povos
Makhuwa e Lomwe, nas Provincias de Niassa, Cabo Delgado, Nampula e Zambézia,
situadas ao Norte de Mocambique. Essas comunidades consideram o monte ponto de

origem dos seus antepassados e da criacdo da humanidade.

Os montes Namuli pariram a humanidade...Os Montes Namuli
constituem o local onde a alma, os espiritos dos ancestrais descansam
suavemente, pois é para |4 onde todos os povos que ali nasceram,
retornam...Essa comunidade multiplicou-se rapidamente, tornou-se um
grande grupo que ndo cabia no cimo dos montes Namuli. Por isso
abandonaram-na e vieram para a planicie. Mas nunca esqueceram as
suas origens e ouve-se frequentemente a frase: Miyo kokhuma o
Namuli (fui gerado no monte Namduli). (DUNDURO, 2016 apud
NITIDAE, 2021, p. 6).
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Essa relagdo ancestral esta presente em toda a narrativa, a memoria da infancia da
protagonista, em Mocambique, reflete em sua vivéncia na diaspora. A relagdo ancestral
de Muana € ponto de destaque em todo o romance. A ancestralidade vai aparecer em
distintas situacOes, desde sua relacdo com a natureza, seus familiares, comunidades e na
relagdo com o sagrado.

Diante disso, hé& outros pontos em que as histdrias se encontram, como na relacao
entre ficcdo e realidade. Eliana Cruz utiliza na entrada dos capitulos trechos de jornais da
época, como a Gazeta do Rio de Janeiro. Esses trechos contém andncios de venda de
escravizados, datas de saida de embarcacdes, aulas particulares de costura, leitura e ensino
de lingua inglesa, bem como noticias sobre guerras europeias. Assim, percebe-se que a
morte inicial € secundaria. Em alguns estudos ha a tentativa de classificar O Crime do
Cais do Valongo como exclusivamente historico ou policial. Cruz vai além desses
enquadramentos. H& a construcdo de uma contranarrativa polifénica encabecada por
Nuno e Muana como lideres dessa desconstrugdo. Nesse quesito, a voz coletiva de
milhares que foram trazidos para o Brasil forgosamente passa a ser reveladas e tiradas do
bal do esquecimento.

Muana também vive a circulacdo de mundos, a personagem transita entre diversos
espacos do mundo fisico, como nos caminhos entre a Gazeta e a Hospedaria Vale longo,
onde ia levar os anuncios de Bernardo, e espiritual, transitando entre o ayé e o orum.
Muana, em transe, recebe a visita daqueles daqueles que morreram durante a travessia do
Atlantico ou no Cais do Valongo, os chamados pretos novos. Inicialmente, ndo entendia
0s acontecimentos e tinha medo, mas logo percebe a necessidade dos ancestrais. Vale
salientar que, esses espiritos ndo faziam parte diretamente da familia de Muana, mas a
protagonista representa a coletividade de povos africanos e, por isso, tem o papel de
mediadora. A mogambicana € um elo espiritual e tem a missdo de levar a memoria dessas
pessoas adiante para poderem seguir o ciclo ancestral, evitando viver sem rumo na
eternidade. A partir disso, vemos a importancia dos ritos funebres discutidos no capitulo
3 dessa dissertacdo, eles finalizam um ciclo dando inicio a outro e mantendo a
comunidade fortalecida. Os pretos novos morriam muito cedo e ndo finalizavam seu ciclo
de vida dentro do considerado “bem morrer”, dessa forma, havia um total desequilibrio
na comunidade vital.

E importante, nesse momento, trazermos, para a roda, os companheiros de Muana,
pois ela ndo existe sozinha. Roza é a cozinheira da hospedaria. Ela foi estuprada por

Bernardo Guimardes, o morto, desde menina, e a raiva que sentia dele era parte
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constituinte de sua resisténcia. Roza domina o seu trabalho, mas vai além disso: “Roza
cozinha a comida e a vida. Quando mexe em sua panela tem um poder” (CRUZ, 2018, p.
62). Assim, a quituteira cozinhava seu sinh0 esperando o dia da vinganga final. Marianno
era costureiro, mas na hospedaria tinha varias fun¢des. Além disso, ele era um “jimbanda
¢ muitos tinham tradigdes em feiti¢arias” (CRUZ, 2018, p. 22) e vivia diversas formas de
violéncia. Marianno usa a costura como fuga daquela vida degradante. Segundo Muana:
“A mim pouco se da se ele deitasse com homens. Sabia que muitos eram feiticeiros. E
Marianno honrava essa tradigdo” (CRUZ, 2018, p. 62). Essas informacdes e a
mediunidade de Muana sdo relevantes para o desvendar do crime.

O tempo em O Crime do Cais do Valongo € espiralar. E uma temporalidade néo

linear, em que presente, passado e futuro se entrelagam. Nessa narrativa:

A concepcéo espiralada do tempo funda-se no lugar de privilégio ancestral que
preside, como Presenca, as espirais do tempo, habitando a temporalidade
transiente, o ilimitado passado, per si composto de presente, passado e futuro
acumulados, o pote Kalunga, ndcleo da energia vital em movimento. No Brasil,
Kalunga também é identificado como o Mar-Oceano, lugar do sagrado,
espelhando a divindade, na qual habita o poder da vida, da morte e das
travessias. Nessas interfaces e aliancas entre a pessoa (muntu), a coletividade
(bantu) e os ancestres, tudo pulsa colo elos indissociaveis e complementares
de uma mesma cadeia significativa, clivada de ancestralidade, principio base,
ordenador, motor, estrutura e rede de todo o pensamento. Agéncia da sophya,
a ancestralidade funda a cinese, em todos 0s seus d&mbitos e competéncias, a
filosofia, a concepcdo e experiéncia das temporalidades curvilineas,
gerenciando todos os processos de producdo das praticas culturais.
(MARTINS, 2021, p.58).

A ancestralidade é o sentido da cosmopercepgdo negro africana, encontrada em
diversas culturas do continente. Esse elemento constitui as relacbes sociais, religiosas,
comunitarias, familiares, mantendo a interligacdo entre 0s ancestres e 0s seres animais,
minerais e vegetais. E por meio do tempo espiralar atrelado & ancestralidade que vida e
morte andam juntas e ha o fortalecimento da energia vital nas relacdes. A ancestralidade
mantém, inclusive, o ciclo vital em circunferéncia adequada, mantendo as temporalidades
conectadas condicionando a sobrevida dos ancestrais.

Eliana Cruz produz uma narrativa que foge ao esteredtipo criado para a mulher
negra: aquela que apenas nasceu para servir e ser boa de cama. Muana é uma protagonista
altiva e de postura segura. Ela aprende a ler e escrever desde Africa, com Umpulla. Na
sua chegada ao Brasil, ela aprimora seu aprendizado com a freira no Lazareto. Ela utiliza
seus conhecimentos para ajudar seus companheiros, mas disfar¢ga muito bem seus saberes.

Ela modula sua fala de acordo com seu interlocutor. Vejamos: “O meu sinhd, ja chegou?
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Sim! Ja estou indo, meu sinhd! Ligeiro me apronto e chego de volta antes da hora de sua
ceia” (CRUZ, 2018, p.13). Na primeira parte, ela usa o registro esperado a um
escravizado. Na fala direta ao leitor, usa o registro formal e eloquente. Seu olhar critico a
sociedade em que vive também ¢€ presente, como quando ela observa que as ditas “pessoas
de bem” eram as mesmas que viviam dos negdcios da mao de obra escrava (CRUZ, 2018,
p.14-15). O engrandecimento da protagonista vai de encontro ao estere6tipo engendrado
ao negro na colénia. Grada Kilomba faz uma comparacéo entre a mascara dada como

castigo aos escravizados e aquela designada, hoje, para o silenciamento:

[...] sua principal fungdo era implementar um senso de mudez e de medo, visto
que a boca era um lugar de silenciamento e de tortura. Neste sentido, a mascara
representa o colonialismo como um todo. Ela simboliza politicas sadicas de
conquista e dominacdo e seus regimes brutais de silenciamento das/os
chamadas/os os “Outras/os: Quem pode falar? O que acontece quando
falamos? E sobre o que podemos falar?” (KILOMBA, 2019, p.33).

Eliana Alves Cruz produz uma narrativa que vai além do esperado. Pensando na
escrita de uma mulher negra e diante de um tema como escraviddo, talvez esperassemos
a continuacdo de uma tradicdo que apenas mostrava o sofrimento da populacéo negra. O
romance constréi uma narradora diferenciada pela altivez e objetividade, mas que tem as
suas origens comunitarias como sua base. Estamos falando de alguém que nédo esqueceu
de onde veio, além de manter relacdo com seus companheiros que vivem as mesmas
adversidades. Essa mascara do silenciamento imposta pela colonizacdo ndo cabe mais em
Eliana, pois sua trajetoria literaria estd em pleno desenvolvimento, inclusive com a
publicacdo de outras obras. Entretanto, chegar a esse patamar, com certeza, foi resultado

de uma longa caminhada. Segundo Hooks:

Elas também devem lutar com as demandas da sobrevivéncia econdmica
enguanto escrevem. A dificuldade desse processo para mulheres negras tem
mudado pouco ao longo dos anos. Para cada escritora negra que consegue ser
publicada, centenas, sendo milhares, param de escrever porque ndo conseguem
suportar as pressdes, ndo conseguem sustentar o esforgo sem encorajamento,
ou porque tém medo de pér tudo em risco em busca de um trabalho criativo
que parece ridiculo porque tdo poucas irdo chegar até o fim (hooks, 2019,
p.292).

As dificuldades ainda sdo grandes para a publicacdo de obras de autoria negra
porgue concorrem com as adversidades diarias, e sem apoio, muitas acabam desistindo

de seus sonhos. Entretanto, ter escritoras como Cruz e suas antecessoras acaba sendo um
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farol em uma sociedade que preza pelo apagamento do discurso feminino negro, onde o
direito a voz é um privilégio. A escrita de narrativas € um desafio que cura as chagas
deixadas pelo impeto colonial. E uma das oportunidades de transico de objeto a sujeito.

Diante dessa leitura, € importante ressaltar a necessidade de lermos obras como O
Crime do Cais do Valongo com outros sentidos, além da visdo e da escrita. E preciso
trazer as vivéncias das comunidades negro africanas e suas culturas diasporicas para que
ndo haja o enquadramento erréneo dessas narrativas como historicas ou qualquer outra
nomenclatura, pois sdo muito mais. Cruz traz, a partir do protagonismo de uma mulher
negra, uma contra narrativa para reacender aquilo que foi apagado dos livros de Histdria
contemporaneos. A obra tira o Cais do Valongo dos escombros e retoma a sua historia
como forma de reapropriacdao das nossas narrativas. Trata-se de uma escrita que desafia
o olhar estereotipado dado a populacéo negra, com uma escravizada extremamente altiva

e competente no seu viver.
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3. O CRIME E O VALONGO

Pensar o Cais do Valongo como uma das principais portas de entrada de méo de
obra escravista no Brasil no século XI1X nos fornece um panorama de como o pais era
extremamente dependente desse tipo de comércio. As pedras desse cais foram postas para
dar caminho tortuoso aqueles que participaram de maneira direta da constru¢do do Rio de
Janeiro e do Brasil. Saliento que, o cais ressurge na historia nacional em 2011, durante as
obras do Porto Maravilha. Até entdo, essa construcdo estava sob as ruinas do Cais da
Imperatriz, que foi construido para receber a princesa Tereza Cristina de Bourbon, futura
esposa de D. Pedro Il. Em 2017, entdo, passou a integrar a lista do Patrim6nio Mundial
da Organizacdo das Nagdes Unidas para a Educacédo, Ciéncia e Cultura (UNESCO). A
arqueologa e professora do Museu Nacional da Universidade Federal do Rio de Janeiro,
Tania Andrade Lima, principal encarregada pelas escavacdes, afirma que encontrar o cais
néo foi inesperado e, sim, 0 objetivo. Segundo a pesquisadora:

N&o se tratava, entdo, de privilegiar um determinado momento da histéria em
detrimento de outro, mas sim que a realeza se fez suficientemente lembrar,
como testemunha a coluna comemorativa da chegada da imperatriz ao Brasil,
até hoje existente na praga. Porém, ndo os africanos que por ali chegaram, em
um momento da trajetéria da humanidade em que se considerou aceitavel e
justificavel aprisionar, torturar e condenar a extenuantes trabalhos forcados
individuos considerados inferiores em virtude da cor de sua pele. Seu local de
desembarque foi aterrado para a construgdo do novo cais destinado a princesa
e 0s que chegaram pelo Cais do Valongo foram deliberadamente esquecidos,
configurando um fendmeno de amnésia social. Top&nimos foram substituidos,
a rua do Valongo passou a se chamar rua da Imperatriz e o Cais do Valongo
passou a se chamar Cais da Imperatriz. Suas evidéncias materiais foram
soterradas, de modo que nada restasse ou lembrasse esse vergonhoso capitulo
de nossa histéria. (LIMA, 2013, p.181).

Apds um longo processo de avaliacdo e reconhecimento, 0 monumento também
passou a fazer parte do Circuito Histdrico e Arqueoldgico da Celebracdo da Heranca
Africana. Ainda, de acordo com Honorato, o Valongo era “transcendendo em termos de
ancestralidade afro-brasileira passando a ser referéncia para toda a diaspora africana como
o maior simbolo preservado do trafico transatlantico fora da Africa” (HONORATO,
2019, p.28). O Cais sofreu um apagamento sem tamanho a ponto de ndo ser lembrado e
retirado de qualquer discussdo nacional. Com base nisso, a quem interessa o soterramento
da histéria do Valongo? Sabemos que as sociedades e suas formula¢des escolhem o que
deve ser lembrado ou ndo, mas comumente a parte mais vulneravel da popula¢do ndo

participa dessas discussfes. Estudar o passado histérico-social da populacdo negra se
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traduz em uma maneira de planejarmos o nosso futuro e, a0 mesmo tempo, construirmos
novas formas de lidar com o passado. Ja sabemos que apagar fatos importantes da historia
ndo contribui para qualquer melhoria nas condigdes de vida da populacdo negra, ao
contrario, tende a acentuar sua invisibilidade. Inclusive, Geny Guimaraes reforca que “a
invisibilidade das populagdes negras, seus legados e culturas se apresentam por meio de
desvalorizagdes socioecondmicas, politicas e histéricas” (GUIMARAES, 2015, p. 293).
O apagamento do Cais do Valongo é uma das formas de depreciacao das culturas negras.
Aponto, inclusive, que os escravizados trazidos para o Brasil além de construirem o
Valongo literalmente, trouxeram também sua forca ancestral, seus saberes e
epistemologias, mantendo sua resisténcia ao ocidentalismo colonial.

Os objetos encontrados durante a construgcdo do Porto Maravilha e no Cemitério
dos Pretos Novos (Figura 1) ja nos dao pistas do que representou o Cais do Valongo e a
riqueza cultural desses povos aportados no Rio de Janeiro. Esses materiais fazem parte,
atualmente, da preservacdo da memoria diaspdrica africana, sendo considerado de valor
inestimavel para a humanidade. Em O Crime do Cais do Valongo, Muana assegura: “Eu
podia identificar apenas por seus dentes limados ou marcas nas faces se eram Rebollos,
Casanges, Monjollos, Benguelas, Fulas, Iorubas ou patricios Mogambiques” (CRUZ,
2018, p.16). A autora Eliana Alves Cruz, em uma entrevista dada a Revista Mahin, da
Editora Malé, afirma que: “E um desafio apresentar a historia de forma organica no texto,
de uma maneira fluida e instigante para o leitor. [...]. N&o se trata apenas de recontar o
passado, mas também de imaginar futuros e apresentar outra mirada sobre o presente
(CRUZ, 2020, p.6). A importancia dessa obra ndo se da apenas por tratar de um tema caro
para o Brasil, mas por fazé-lo de modo a nos dar esperanca de um outro futuro saudavel
para a populacdo negra, ao abrir um leque de discussdes sobre o papel dessas pessoas na

constituicdo desse pais e os legados cruéis da escravidéo.

FIGURA 1 — Alguns objetos encontrados nas escavagdes do Cais do Valongo
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ESCRAVIDAO E MONARQUIA
EM UM MESMO PORTO

Abaixo do Cais da Imperatriz estd o Cais do Valongo, construido entre 1815
e1818, onde um milhdo de escravos aportaram vindos da Africa. Deste local

emergiram objetos que contam o cotidiano carioca no século XIX
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3.1 Escavando 0s 0Ss0S

Até meados do século XVIII, o comércio de escravizados era feito nos armazens
proximos a Rua Direita, onde ficava também a alfandega e o local de desembarque de
escravizados. Essa rua tinha ligacdo direta com reparticGes pulblicas, armazéns e
residéncias; era a via principal da cidade, onde também estava localizado o Palacio do
Governador. Diante dessa constituicao, a discussdo acerca da mudanca desse espaco, por
onde milhares de escravizados africanos passavam, se tornou uma arena de guerras. De
um lado a elite carioca, e do outro, os comerciantes de escravizados que buscavam as suas
melhorias. Desde 1637, j& havia o interesse de levar esse caminho de escravizados para
os suburbios da cidade e em 1758, reafirmando a preocupacdo com a salde publica da
populacdo, acordou-se a necessidade de buscar um outro local para esse objetivo. Dessa
feita, o Valongo foi escolhido para esconder a chaga da escraviddo da sonhadora
metrépole que buscava ter proximidade estética e social com a Europa. Na imagem a
seguir, é possivel compreender o salto de localizagdo que se daria na organizacdo da

cidade para evitar a visualizagdo da principal renda do Rio de Janeiro.
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FIGURA 2 - PLANO DA CIDADE DO RIO DE JANEIRO ELEVADO EM 1791

HONORATO (2019, p. 90).

Somente apos dez anos de conflitos de interesses de distintas personalidades
publicas, em 1779, o Marqués de Lavradio, Paulo Fernandes Viana, ordenou que o
comercio dos pretos novos, escravizados recem-chegados, fosse transferido para o outro
lado da cidade. Assim, o marqués reduziu a area de circulagdo desses homens: “depois de
dada visita da saude, sem saltarem em terra, sejam imediatamente levados ao sitio do
Valongo [...] e 14 se lhes dara satide e se curardo os doentes e enterrardao os mortos [...]”
(HONORATO, 2019, p.98). No Valongo chegariam e, caso morressem, la seriam
enterrados. Mesmo diante das manifestacGes de desagrado dos comerciantes, o Cais do
Valongo foi construido em 1811 fora dos eixos centrais da cidade, como estratégia para
evitar incomodos a elite. Essa localidade ficava na freguesia de Santa Rita, numa estreita
faixa de terra entre as 4guas da Baia de Guanabara e uma pequena parede montanhosa. E
significativo atentarmos para a importancia das freguesias, pois além da funcéo religiosa
também tinham responsabilidades administrativas. O litoral, inclusive, ja era bastante
recortado por diversas enseadas, como 0s sacos do Valongo, da Gamboa e do Alferes.

Segundo Muana: “O Valongo ndo era nada bem-visto. Ficava um tanto fora da cidade,
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que tinha uma costa com muitas enseadas e ilhotas repletas de trapiches e escritorios”

(CRUZ, 2018, pp. 14-15). Todos esses empecilhos se juntavam as dificuldades de acesso

porgue 0s morros que o circundavam acabavam formando obstaculos de dificil solucao.

FIGURA 3 - RIO DE JANEIRO EM 1820
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A regido portudria era formada por quatro espacos importantes: o Cais do

Valongo; o Cemitério dos pretos novos, atual rua Pedro Ernesto; o Lazareto, fundado em

1810, hospital para os cativos africanos que chegavam com enfermidades; e a Rua do

Valongo, atual rua Camerino, onde ficava localizado o mercado para venda de

escravizados. A mogambicana indica: No outro lado da rua, no ndmero 23, havia um

enorme armazém para leildes, onde cabiam trezentos, quatrocentos pretos” (CRUZ, 2018,

p. 14). O Valongo é considerado um dos mais importantes entrepostos negreiros durante

a intensa comercializacdo de africanos escravizados no Brasil (1774-1831), pois cerca de

um milhdo de cativos aportaram, e a maioria era remetida para as minas de ouro ou as

fazendas de café no Vale da Paraiba.
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Figura 4 - Desembarque

Johann Moritz Rugendas (1835) - Fonte: http://www.pordentrodaafrica.com/cultura/sao-paulo-recebe-
exposicao-rugendas-um-cronista-viajante - acesso 31/08/2021

Mesmo com as dificuldades de deslocamento, o Valongo passou a ser parte de
uma logistica que mantinha vivo o comércio escravagista de africanos. Com a descoberta
de ouro, a mineracdo acaba por contribuir com o desenvolvimento urbano do Rio de
Janeiro. Abriu-se caminhos que facilitavam o escoamento de mercadorias humanas e

materiais, aproximando e movimentando o intercdmbio entre Minas Gerais e a Metrdpole.

Inicialmente Minas foi servida tanto pelo porto de Salvador quanto pelo Rio
de Janeiro, e contribuiu para que ambos despontassem como 0s maiores
receptores de escravizados africanos no mundo atlantico dos Setecentos. Até
cerca de 1730, Salvador foi a praca que mais forneceu bragos africanos para a
regido de mineracdo. [...] Quanto ao Rio, a sua praga mercantil conheceu um
crescimento enorme em resposta as demandas do mercado mineiro; em fungéo
da maior proximidade aos centros mineradores, seus negocios negreiros
acabariam ultrapassando os de Salvador a partir da década de 1730. (LIBBY,
2018, p.314).

Os navios metropolitanos passaram a ser vistos frequentemente no porto da cidade
e tinha-se, entdo, a necessidade de melhores condigdes de funcionamento do porto. A
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atividade mineradora serviu também para a expansdo fisica e demografica da cidade.
Honorato mostra que “quanto a populagdo, em 1713, era de 12 mil habitantes, passando
a cerca de 30 mil em 1760” (HONORATO, 2019, p. 48). Em 1763, 0 Rio de Janeiro
tornou-se a capital da col6nia e mais a frente seria a sede do vice-reinado. Essas novas
atribuicOes vao suprir as consequéncias da decadéncia da atividade mineradora ainda no
século XVIII. Esse vigor dado pela atividade mineradora movimenta a expansdo das
atividades portuarias, o que vai desembocar em um aumento de ocupagdo e povoamento

da regido do Valongo. Honorato continua:

Segundo Noronha Santos, muito antes de 1800 iniciou-se um notavel
crescimento e edificacdo de prédios no litoral entre a prainha e a Satde. Ali se
instalaram depdsitos e armazéns de produtos agricolas e industriais
importados; também na mesma época para la foram armadores e traficantes de
escravos, pescadores e embarcadicos. As atividades portuarias e comerciais
nessa area estdo relacionadas também ao aumento do trafico de mercadorias —
sobretudo aglcar — que dependia da navegacdo no interior da Baia de
Guanabara, realizada por escravos, responsaveis também pelo transporte
maritimo de passageiros. (HONORATO, 2019, p. 49).

Ainda havia as dificuldades para o transporte terrestre. Dessa forma, a locomocéo
maritima era estimulada, sendo sustentada por mao de obra escrava. Para se desembarcar
dos navios, por exemplo, eram necessarios pequenos barcos para auxiliar a chegada dos
africanos.

Transferir o mercado de escravizados para a regido do Valongo contribuiu para a
dinamizacdo das atividades comerciais e portuarias no Rio. Além disso, houve a
especializacdo de um espaco com uma atividade de interesse colonial. Com um “golpe”
certeiro, as atividades comerciais escravagistas ficariam confinadas em apenas um lugar
e tiraria da visao da elite algo que os incomodava, além de manter seus ganhos crescentes.
E dessa forma, a partir da década de 1770, o Valongo tornou-se o centro do comércio dos
pretos novos, aqueles recém-chegados dos portos africanos.

Vale salientar que o mercado carioca de escravizados ndo tinha uma grande
estrutura, mas era formado por vérias casas, onde o comércio se desenvolveu ao redor
com alimentos e materiais que manteriam aquele espaco ativo, além de ter ali as casas
que serviam como “vitrines” de almas humanas. Apesar de terem olhares eurocéntricos,
sdo os diversos viajantes europeus que vao descrever o Valongo, deixando relatos que
nos permitem reconstituir esse espago. Deste modo, Honorato destaca alguns pontos
importantes do cotidiano do mercado de escravizados: “Logo gque esses escravos chegam

ao Rio de Janeiro, sdo aquartelados em casas alugadas para tal fim na Rua do Valongo,
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junto do mar. Veem-se ali criancas, desde os seis anos de idade, e adultos de ambos os
sexos, de todas as idades [...] (HONORATO, 2019, p. 105-106). Esse  relato  nos
confirma a presenca de criangas entre as “pecas” importadas e como a faixa etaria dos
africanos variava, além dos escassos e precarios cuidados. Além disso, 0 nome da

protagonista da obra de Cruz se chama Muana e ndo ocorre despretensiosamente.

Mwana quer dizer crianga no idioma Xona, falado em Mogambique, Zimbéabue
e Zambia. O Xona (grafado algumas vezes como Xhona) pertence ao tronco
linguistico bantu — origem de diversas linguas africanas que existem ao sul da
linha do Equador no continente e que, pela histdria da travessia atlantica de
cativos, marcaram fortemente o Portugués falado no Brasil. Nosso vinculo com
0 termo mwana situa-se, mais além do parentesco dos termos bantu no
vocabulario que usamos, na presenca desse universo cultural de matriz africana
nos formando como sociedade. (LIMA, 2017 (B)).

A escritora ja se interessava diretamente pelo crescente nimero de criangas cativas
vindas da Africa nos tumbeiros para o Valongo. Em O Crime do Cais do Valongo, Nuno,
um dos narradores, afirma: “Olhei para o antigo pier ¢ os vi. [...] Milhares de homens,
mulheres e criangas. Muitas criancas! Nosso delito a ser purgado é contra 0s miudos,
contra a infancia” (CRUZ, 2018, p.194). O importante historiador Manolo Florentino ja
apontava esse quesito na obra Em costas negras, bem como os préprios cronistas e
viajantes como apontado mais acima. Nas pesquisas feitas no Instituto dos Pretos Novos
(IPN) também foram encontradas ossadas de criangas em meio a incontaveis restos
mortais dos pretos novos.

Ap0s a planificacdo da estrutura do Cais do Valongo, destaco a importancia de
tratarmos da formulacdo comercial do cais e de tudo que era comercializado ali, ja que
sua estrutura fazia parte da logistica do comércio escravagista do Brasil. Muana confirma:
“[...] mesmo observando de longe, eu conseguia identificar cada um destes barcos, e ndo
apenas eles, mas o que ia dentro: rapé francés, marfim, azeite doce, atum de fino trato,
fazendas, temperos e também suas gigantescas levas de escuras figuras iguais a mim”
(CRUZ, 2018, p. 16). Como ja explanado anteriormente, o crescimento do comércio de
escravizados no porto carioca se da por causa da mineracdo em Minas Gerais € ainda, na
segunda metade do século XVIII, pela agricultura mineira voltada para o mercado interno,
0 gque provoca um maior deslocamento de mao de obra escrava e de outros insumos. De
acordo com Florentino, “Minas Gerais [...] aparecia como polo de absor¢dao de 40% a

60% dos escravizados que saiam do Rio de Janeiro” (FLORENTINO, 2014, p.36).
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Ainda na segunda metade do século XVIII, a partir de 1763, o Rio se torna o maior
centro de comércio do Brasil por ter se tornado capital da col6nia e, logo apds, sede do
vice-reinado, o que contribuiu para a elevacdo demografica da regido, principalmente
pelo crescente trafico escravagista. Apesar das dificuldades em se saber exatamente o
numero de africanos desembarcados no porto do Rio de Janeiro, Florentino destaca:

Designado pelas fontes coevas por “praca mercantil do Rio de Janeiro”, o
centro mercantil formado pela capital e por sua periferia imediata constituia-
se em outro grande polo de demanda por negros. Entre 1760 e 1780 (grifo
nosso), sua populagdo cresceu 29%; indice ainda maior ocorreu entre 1799 e
1821 (grifo nosso), quando chegou a 160%. Observando a provincia como um
todo, nota-se que sua populacdo passou de 169 mil habitantes em 1789 para
591 mil em 1830, um crescimento de 250% Por certo o proprio trafico
contribuiu para esse aumento. Assim, nao é impossivel que em 1830 os
escravos representassem mais de 40% da populacdo provincial e que
superassem os homens e mulheres livres na Corte [...]. (FLORENTINO, 2014,
p.38).

Africanos de diversas localidades aportavam no cais de pedra, tal como Costa da
Mina, de portos proximos ao rio Congo, Angola, Benguela e Mogambique. No século
XIX, a tendéncia foi seguida e o impacto do trafico na regido foi ainda maior. Em 1808,
a Corte Portuguesa foi transferida para o Rio de Janeiro, e com isso houveram mudancas
politicas, administrativas e sociais na cidade, 0 que demandou uma maior quantidade de
mao de obra africana. Honorato acrescenta que “[...] entre 1808 e 1856, o Rio de Janeiro
recebeu 1.047.000 africanos, sendo a maioria esmagadora de Angola. Numero
significativo veio também da Africa oriental, especialmente Mogambique”
(HONORATO, 2019, p. 85). Mesmo ap0s a finalizacdo legal do trafico de africanos no
Brasil, devido a pressao inglesa, nunca se importou tantos homens, mulheres e criancas
africanos na tentativa de manter o comércio de escravizados em dia. Manolo Florentino

mostra:

Depois de receber de 100 a 1.200 escravos por ano entre 1831 e 1834, o Brasil
conheceu desembarques anuais de mais de 40 mil africanos de 1838 e 1839,
cifra que oscilou de 14 mil para 23 mil anuais durante a primeira metade da
década de 1840. Chegou-se a uma média anual de quase 50 mil africanos
desembarcados entre 1846 e 1850. Pautados nesses numeros, poder-se-ia
considerar o fim do trafico em 1830 como mero engodo. Tratar-se-ia, enfim de
uma “lei para inglés ver”. (FLORENTINO, 2014, p. 42).

Nesse intento, 0s comerciantes escravistas passaram a comprar africanos

desenfreadamente para ter seu estoque garantido. Muana declara:
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Nunca, nunca se comerciou tanto preto quanto agora. A cidade cresceu,
expandiu-se, o pier do cais do Valongo foi construido e finalmente desativado,
mas seguimos entrando por todos os poros desta cidade. Sim, o pais de Mr.
Toole proibiu este trafico, mas eu estava certa. Isso ndo importaria nada para
este lugar. Eu desci aqui, eu pisei na areia desta praia e depois vi 0s meus
pisarem as pedras deste cais. E ainda vejo a massa esquelética que chega em
ondas sucessivas. A cada um que chega penso nos tantos que ficaram no
caminho. (CRUZ, 2018, p.190).

O Tratado de 23 de novembro de 1826 foi assinado e tinha como prerrogativa que,
apos a assinatura dos ingleses, o que sé ocorreu em 1827, ap0s trés anos, o tréafico seria
considerado ilegal pelo governo brasileiro e pelo inglés. Diante dos nimeros, € como
afirmado pela protagonista, percebemos que ocorreu exatamente o contrério, pois o

trafico se tornou um negdcio ainda mais lucrativo.

Para o comeércio de almas, a criagcdo de um outro espacgo proprio para a venda dos
pretos novos foi um vetor para o desenvolvimento da regido que por seu distanciamento
era pouco explorada. Criou-se, ao redor, atividades econdmicas que serviram para
expandir as atribuicdes portuarias. O que fica perceptivel é a presenga, em um mesmo
espaco, de acbes que buscavam a proximidade do Rio de Janeiro a Europa, mas sempre
pautado no trabalho escravo. O fato de retirar, do seio da cidade, a presenca dos pretos
novos nao faz com que desaparecam, ao contrario, a populacdo negra continuou em
crescimento, chegando a ser em maior nimero do que a populagéo de brancos. Segundo

Tania Lima:

O Valongo exala opressdo, racismo, intolerdncia, desigualdade e
marginalidade no limite. Ele evoca um passado pesado e opressor, cujas
consequéncias se fazem sentir até hoje e serdo sentidas ainda por muito tempo
no Brasil. Por isso mesmo, impregnado do sentido de lugar, ele por certo
estimula a reflexdo e inspira consciéncia social, o que favorece sua
transformacdo em espaco de engajamento e didlogo civicos, (...). Em nosso
ponto de vista, sua forca e poder simbdlico podem ser colocados a servigo das
causas da militancia negra contra a desigualdade social, politica, econémica,
assim como do ativismo politico que luta pelos direitos humanos mais
fundamentais e pelo respeito a diversidade étnica. Ao trazé-lo de volta, foi
nosso proposito devolver aos escravizados do Valongo — ignorados ou
esquecidos pelas narrativas dominantes e que ficaram a sombra por dois
séculos — o direito de serem lembrados. E preciso lembrar, lembrar sempre e
em qualquer circunstancia.

[-]

E, nessa circunstancia, a materialidade desses erros trazida a tona pela
arqueologia no Cais do Valongo constitui um alerta constante e uma dentncia
permanente, de tal forma que o confronto direto com a violéncia ali praticada
estimula no presente um sentido de justiga social (...). Ele é um simbolo de um
passado que jamais podera se repetir na trajetéria da humanidade e sua
exposi¢do ao publico, como um local destinado a reflexdo e a lembranca, pode
contribuir para inspirar a tolerancia e o respeito as diferengas. (LIMA, 2013,
p.188-189 apud IPHAN, 2016, p.26-27.
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O ressurgimento do Cais do Valongo representa a importancia de preservar a
ancestralidade daqueles que foram arrancados de seus paises de origem para serem
massacrados de diversas formas, inclusive culturalmente. Posteriormente esses viriam a
formar grande parte da populacdo brasileira. As pedras soterradas s6 mostram como a
dominacéo racial e a desigualdade social foram formadas e ainda permanecem no dia a
dia da populagdo afrodescendente, seja pelas dificuldades sociais ou pela morte de tantos
homens negros. Muana continua: “Eu via apenas aquele pier de pedras “pés de moleque”
onde tantas vezes testemunhei a chegada dos milhares que vinham de muito longe e ali
desciam, desfilando excrementos, feridas e soliddo debaixo de nosso inclemente astro rei”
(CRUZ, 2018, p. 195). Ali nossos ancestrais pisaram, trazendo suas historias, objetos,
crengas, mausicas, costumes que contribuiram para a formacdo das diversas culturas
brasileiras. A redescoberta do cais tira do siléncio e da invisibilidade as vozes desses
sujeitos, em busca de superarmos as adversidades trazidas pelo racismo.

FIGURA 5 - CAIS DO VALONGO (dias atuais)

Fonte: http://www.rio.rj.gov.br/web/muhcab/cais-do-valongo-e-pequena-africa — ACESSO 01/09/2021

3.2 Morte e vida para os bantu

O Crime do Cais do Valongo nos traz discussdes importantes acerca do trafico
escravagista transatlantico, e detalhes valiosos da obra ndo podem estar ausentes. Dentre
os diversos povos que foram exportados estdo os bantu. Nessa discussdo, destacamos esse
grupo por ter feito parte ainda no século X1X da maior parte dos escravizados aportados
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no Cais do Valongo, no Rio de Janeiro. Além disso, Muana, personagem principal, é
bantu e de origem mogambicana. Atesto ainda a necessidade de tratarmos desse periodo
do comércio de almas, ja que se tem uma maior gama de construcdes acerca da Africa
centro-ocidental, mais particularmente Angola. No entanto, os africanos orientais também
fazem parte desses milhares que aportaram no Brasil e constituem importantes grupos
culturais. O diferencial quanto ao comércio escravagista da parte oriental é que ele tem
um maior desenvolvimento no século XIX, quando o lado ocidental africano ja sofria a
fiscalizacdo da Inglaterra pressionando pela finalizagdo da comercializagdo de africanos,
havendo reducdo nos nimeros. Antes de tratarmos diretamente sobre a participacdo de
Mocambique no tréfico, é interessante salientarmos a importancia e participacdo dos
bantu culturalmente.

Inicialmente, o termo bantu ¢ utilizado para determinar “o grande conjunto de
povos agrupados por afinidades linguisticas e culturais, localizados nos atuais territorios
da Africa Central, Centro-Ocidental, Austral e parte da Africa Oriental” (LOPES, 2021,
p.97). Indo além das proximidades linguisticas, buscamos a pluralidade desses povos. O
termo bantu, inclusive, ndo pode ser restrito a apenas um grupo, pois alem de serem
varios, tém também tradi¢cbes heterogéneas, mas que comungam algumas narrativas
comuns. Os proto-bantu, como sdo chamados seus ancestrais, tinham subsisténcia
agricola e viviam ha 5500 anos nos limites entre Nigéria e Camardes. No entanto, essa
proximidade sera interrompida pelas diversas migracdes que vao enriquecer o
desenvolvimento da historia bantu. Em Africa Bantu (2019), quanto &s migracdes, a obra
elenca pelo menos cinco fases que vao de 3500 a.C. a 1800 d. C. Dentre essas fases ha

pontos de encontro. As pesquisadoras destacam:

Além disso, é preciso considerar que essas terras, novas para 0s Bantu, ja eram
habitadas e utilizadas por povos com outras origens linguisticas, tradicdes
culturais e economias. Evidéncias linguisticas, arqueoldgicas e orais revelam
gue esses encontros eram momentos de intercdmbio cultural que incluiam o
compartilhamento, o empréstimo e até mesmo a imposi¢éo de ideias, praticas
e linguagem. Nesses processos, em graus variados, povos Bantu e ndo-Bantu
incorporaram uns aos outros &s suas respectivas comunidades e redes de
parentesco. (FOURSHEY; GONZALES; SAIDI, 2019, p.38)

Yeda Pessoa de Castro também contribui nos estudos etnolinguisticos dos povos
bantu. A grande presenca desses individuos mostra como o trafico funcionava em terras

africanas e de onde a maioria dos escravizados eram retirados. Segundo Castro:
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As evidéncias linguisticas, alargadas pela informacdo histdrica existente
quanto a diregdo do trafico nos dois lados do Atlantico, revelaram a
predominancia do elemento bantu em todos os ciclos de desenvolvimento
econdmico do territorio colonial brasileiro, em razdo da densidade
demografica e amplitude geografica alcangada pela sua distribuicdo humana
ao longo de trés séculos consecutivos. Dentre eles, os bacongos, falantes de
quicongo, do Congo-Brazzaville, Congo-Kinshasa e norte de Angola, numa
area geografica correspondente ao antigo reino do Congo, os ambundos,
falantes de Quimbundo, na regido central de Angola e Luanda, nos limites do
antigo reino de Ndongo, os ovimbundos falantes de umbundo, corrente na
regido do antigo reino de Benguela no sudoeste de Angola. (CASTRO, 2012,
p.51).

As préticas culturais dos bantu sdo resultado também desses compartilhamentos
formados durante as migracdes desses povos e 0s encontros com outros, mesmo daqueles
ndo falantes da mesma lingua. Saliento que esses encontros nem sempre foram pacificos,
por adentrarem em territorios que ja eram partilhados por outros povos.

Foi provavelmente durante a quinta fase bantu de migracées (500 d.C. — 1800 d.C)

que parte desses povos chegaram ao Iindico. As pesquisadoras demonstram:

Aproximadamente entre 800 e 1200 d.C., em funcdo das oportunidades de
comércio no Oceano Indico, dois grupos descendentes dos Mashariki Bantu
criaram sociedades centralizadas e urbanas. Os primeiros foram os falantes de
Sabaki. Um grupo Sabaki que se estabeleceu no litoral do Oceano indico, os
Swahili, criou pelo menos setenta e cinco cidades-estados ao longo da costa.
Eles construiram um sistema de comércio de longa distancia, de um lado a
outro dos recifes de corais da Africa Oriental e através do Oceano indico.
(FOURSHEY; GONZALES; SAIDI, 2019, p.63).

O que diferencia essa fase das outras é a op¢éo por areas proximas do oceano e a
incorporacdo de novos habitos advindos de outros povos, além de “povoamento de areas
preteridas pelas geracdes anteriores, a urbanizacao, [...], e uma espécie de hibridismo
cultural ndo encontrado em outras épocas” (FOURSHEY; GONZALES; SAIDI, 2019,
p.61-62). Vimos que as interacdes ja faziam parte da realidade bantu ha séculos, e nessa
Gltima fase migratoria, houve uma provavel intensificacéo.

A colonizacdo em Mocambique e a exploracdo de seus povos também se dao a
partir de associacdes com alguns dirigentes locais. Em nosso percurso, nesse momento, é
a presenca bantu que vai nos interessar, bem como a passagem desses africanos para a

col6nia brasileira. Zamparoni afirma que:

A presenca portuguesa na costa oriental da Africa, na regifo que viria a
constituir Mogambique, relacionou-se a expansao para o Oriente em busca de
especiarias no século XVI1, e assentou-se no sistema de feitorias e portos para
abastecimento desta nova rota. A regido, notadamente acima do Zambeze,
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mantinha desde ha séculos relagdes comerciais e culturais com o indico, sendo
comum a presenca de populacdes islamizadas pelo contato com comerciantes
levantinos. Os portugueses integraram-se como um dos elementos neste
espaco, ndo sem oposicdo do capital mercantil representado pelos
comerciantes arabes e swahilis anteriormente instalados e que contavam com
a retaguarda dos capitais mais sélidos de origem indiana sediados em Zanzibar.
(ZAMPARONI, 2012, p.25).

Portugal estava presente em Mocambique, mas possuia fortes concorrentes, como
os arabes e franceses. E interessante atentarmos também para a existéncia de arabes na
ilha. Eles ja estavam presentes no norte da Africa e na Africa Oriental ha séculos antes
do surgimento do Isld, ja que mantinham relagcGes comerciais para o abastecimento da
india. Segundo Lopes, a partir de 622, os arabes adentram o continente com objetivos
mais comerciais do que religiosos e utilizam de duas rotas “uma pela costa oriental, da
Somélia até Mocambique; e outra por terra, do Egito até Magrebe, e chegando até as
bordas da floresta equatorial” (LOPES, 2021, p. 23). Apesar disso, no século XIX, com
0 aumento de necessidade de m&o de obra para as ilhas produtoras de agucar no indico,
0s arabes e africanos islamizados andavam em caravanas no interior do continente em
busca de “mercadorias”, principalmente em acordo com alguns grupos, o que foi
fundamental para o crescimento dessa atividade na Costa Oriental. Em O Crime do Cais
do Valongo, as caravanas de arabes passam em busca de pessoas para abastecer o mercado

de escravizados:

O mascate Faruk queria que nosso povoado servisse de ponto de apoio para
caravanas de vendedores de gente que passassem por ali, dando suporte aos
condutores com comida, 4gua e hospedagem por um dia ou dois. Em troca,
receberiamos uma cota de aguardente, borracha, sal, fumo, cobre, armamentos
e outros produtos. Meu pai ndo estava de acordo. E sabia que sua posicéo
contréria era uma sentenca de perseguicdo e morte. (CRUZ, 2018, p.84).

Mutandi ndo concordava com a rendicdo da aldeia em troca de alguns objetos, até
porque ele ndo confiava nem nos arabes, nem nos portugueses. Por vinganca, Faruk faz
com que o pai de Muana seja acusado de traicao a seu grupo pelo sumico de um osso do
dedo minimo do chefe; como firmado pela tradicdo, ele deveria ser morto. Dessa maneira,
foge com sua familia em busca de protecdo. Durante a fuga, o pai acaba se convertendo
ao Islamismo, o que faz sua familia, por extensdo, também aceitar a conversao. A mée da
protagonista ndo adota a conversdo e tem dificuldades em aceitar seus ensinamentos.
Muana descreve: “Nurdin dizia que sua crenga significava paz e submissdo. Muana

descreve: “Um dia meu pai disse “Ash-Hadu na la ilaha il-la Allah, wa ash-hadu na-na
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Muhammadan rassu-lu Allah” (Ndo ha outro deus sendo Allah, ¢ Muhammad ¢é o
mensageiro de Deus). E estava completa a sua conversdo... ¢ a nossa” (CRUZ, 2018,
p.89). A pretensa conversdo do pai era também uma forma de protecdo que deveria ser
levada a sério. No entanto, deixar a sua fé e crencas abruptamente acabava sendo uma

forma dolorosa de resisténcia. A protagonista descreve:

A familia de Kareema ia ensinando a minha mée os habitos e passamos a
frequentar a mesquita local com assiduidade. Minha mée pouco falava, mas eu
sentia que ela ndo estava dentro daquilo. Eu notei que uma tristeza muito
grande morava dentro dela. Ela ndo passou a acreditar como meu pai. Ele
parecia sinceramente convertido. No entanto, ela sabia que estavamos em
perigo se resolvesse contestar. Se calou, mas ndo deixou de cultuar suas
crencas secretamente. Ela faria isso ou morreria de desgosto. Uma mulher do
meu povoado jamais poderia deixar seus antepassados de lado. Eles eram parte
dela mesma. (CRUZ, 2018, p. 101).

Para os bantu, qualquer descuido com seus ancestrais acarretaria infortanio para a
comunidade, ndo se tratava apenas de problemas particulares. Lopes sinaliza que o
africano “[...] em geral, s6 adotou do Isla as praticas mais exteriores, simplificando os
rituais, adaptando-os a sua realidade e a seu modo de ser” (LOPES, 2021, p. 56). Ja os
governantes acabavam se aproveitando da situacao e fazendo negocios lucrativos. Assim,
0 isla negro, quanto a sua religiosidade, utilizava de elementos da religido tradicional
africana juntamente com os requisitos islamicos (LOPES, 2021, p. 59).

O fato de o comércio atlantico mogambicano ter iniciado mais cedo, a expressiva
pressio da Inglaterra, em 1808, para a finalizacdo do trafico na Africa Central,
principalmente em Angola, pode ter feito os portugueses olharem com mais atencéo para
esse territorio, pois o baixo preco de africanos escravizados em Mocambique e a
transferéncia da Familia Real Portuguesa para o Rio de Janeiro contribuiram para esse
impulso do tréafico. Ja que o trafico central ndo estava mais rendendo como deveria, 0s
portugueses buscam Mocambique como fornecedora de méo-de-obra, além de levar a
uma “corrida” em busca de mais cativos, no intento de evitar ficar sem a principal fonte

de renda. De acordo com Muana:

Meu pai sabia que ao Macuas-Lomues estavam espremidos e acuados. [...]
Caravanas e mais caravanas de homens akuya (brancos), e também varios
macuas do litoral entravam cada vez mais fundo no territorio atras de gente,
que também era um tesouro tdo ou mais valioso quanto os enormes dentes dos
elefantes, o cobre ou o ouro. E nds, os agricultores do interior, os filhos das
montanhas, éramos as presas mais apetitosas e lucrativas. Roubavam nossa
gente, nossa forca, nosso sangue... Eram morcegos sugadores. (CRUZ, 2018,
pp. 50-51).
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Chamo a atencéo para o pouco interesse de Portugal em explorar Mogambique
anteriormente devido a distancia e a ocorréncia de grande nimero de mortes durante o
traslado de navios negreiros vindos do indico. A rota Angola — Brasil era muito mais

interessante para os olhares comerciais dos europeus. Florentino destaca:

A Africa Oriental se consolidou como grande fonte abastecedora do porto do
Rio depois de 1811. Até entdo, somente a llha de Mogambique exportava
cativos, sendo infima sua participacdo entre 1795 e 1811 (apenas 4% das
entradas). Foi a abertura dos portos brasileiros que determinou o crescimento
das exportacGes da area do Indico, as quais passaram a conhecer um ritmo de
expansdo muito superior ao das exportagdes dos portos da costa atlantica: de
apenas quinze expedi¢cBes a Mogambique entre 1795 e 1811, passou-se para
235 depois desse Ultimo ano, ou seja, um estupendo crescimento da ordem de
1.567%, contra 271% registrados para as exportacdes da Africa Ocidental. No
bojo desse processo consolidou-se a posicdo da llha de Mocambique e dos
portos do Sul, em especial o de Quilimane, o qual, junto com a primeira,
exportou mais de 93% dos escravos provenientes do Indico para o Rio de
Janeiro. (FLORENTINO, 2014, p.83).

Na contramdo do tempo, Mogambique se destaca como principal porto de
exportacdo de escravizados, juntamente com Quelimane, porto, inclusive, onde Muana e
sua familia foram embarcadas. A narradora confirma: “Caminhamos, caminhamos e
caminhamos até que finalmente depois de mais quatro dias chegamos a Quelimane e até
hoje nao sei traduzir meu choque” (CRUZ, 2018, p.89). Os tempos caldosos do comércio
com a Africa Ocidental, mais precisamente Congo e Angola, despencam, a ponto de no
ter condi¢6es de concorrer em nimeros com Mogambique no século X1X imediatamente.
N&o obstante, o controle de Portugal sobre a ilha era considerado fraco, pois, ainda em
1820, eles estavam relegados a costa e ndo tinham a permissao de entrar em determinados
territérios, como os dos Yads e Macuas (ALPERS,1975 apud HALL, 2017, p.269).
Quanto ao comércio escravagista, Muana continua: “[...] Comerciantes brasileiros
fizeram uma sociedade e montaram negdcios em Mocambique. A esta empresa deu-se 0
nome de Casa do Rio de Janeiro. Compravam e vendiam de tudo, mas o principal
comeércio éramos nos, as gentes que faziam de escravizados” (CRUZ, 2018, p. 126). Com
a reducdo do comércio escravocrata centro-ocidental e a fiscalizacdo da Inglaterra,
traficantes brasileiros buscam Mogambique como escape para a legislacdo inglesa.

Mesmo com a preocupacéo dos traficantes com a distancia do tréafico indico, no
século X1X, hd 0 aumento do comércio, mas a mortalidade da viagem nos tumbeiros nao
é reduzida, o que imputava prejuizos aos donos da “carga”. Segundo Florentino, ha a

“tendéncia ao aumento da mortandade de acordo com o crescimento da distancia entre o
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porto carioca e a regido africana de embarque” (FLORENTINO, 2014, p. 154). O autor
destaca:

Em todos os periodos perdiam-se quase trés vezes mais escravos entre 0s
cativos embarcados no indico do que na &rea congo-angolana, fato
perfeitamente explicavel pela duragdo da travessia: enquanto 0s negreiros
provenientes desta Ultima regido levavam de 33 a 40 dias no mar até o Rio de
Janeiro, os daquela podiam navegar até durante 76 dias. (FLORENTINO,
2014, p. 154).

Vejamos o grafico abaixo:

Figura 6 — Grafico

Grafico 10 — Flutuacdes regionais da mortalidade escrava (por mil) durante
a travessia ocednica para o porto do Rio de Janeiro, 1811-1830
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FLORENTINO (2014, p.154)

Observamos uma crescente reducdo nos numeros referentes a mortandade de
africanos tanto na area congo-angolana como na mogambicana. Na Africa oriental, o
porto da Ilha de Mocambique € o principal responsavel por esse feito. Florentino ainda
salienta que isso ocorre provavelmente pelas modificacbes nas navegacoes, evitando-se
passar tantos dias em trafego e uma maior quantidade de mortes. Muana aponta: “Muita
gente que vem de Angola e da minha terra padece com o maculo. Outra coisa comum é a
“bexiga” [..] (CRUZ, 2018, p. 125). E importante nio pensarmos as mortes de
escravizados apenas enquanto estavam no navio. As mortes aconteciam também ao
finalizar a viagem, quando aportavam no Valongo, por exemplo. Anteriormente, ja
chamei a atencdo quanto a existéncia do Lazareto, um “hospital” voltado para aqueles
africanos que chegavam em péssimas condicdes de saude. Assim, a morte segue 0 rastro

dessas pessoas.
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Aqueles recém-chegados e sobreviventes eram denominados “mogambiques”,
uma denominacdo genérica que ndo mostrava a multiplicidade do povo bantu. Mais a
seguir, iria se tornar um esteredtipo para esses povos, permitindo aos europeus classificar

os africanos segundo caracteristicas fisicas. Alpers contribui:

Eram, em sua maioria, conhecidos como “mogambiques”, termo que ndo
revela absolutamente nada sobre suas etnias e identidades. Embora o Rio de
Janeiro fosse, sem duvida, o principal porto de desembarque no Brasil dos
africanos orientais escravizados, os estudiosos néo se detiveram muito em sua
distribuicdo regional no pais. Os Unicos dados quantitativos significativos que
existem sdo de Pernambuco, pelos quais se v€ que os “mogambiques”
passaram do pico de baixa de 1% de todos os escravos pernambucanos ha
década de 1811-1820 para um pico de alta de 3,2% em 1851-1860, e de Minas
Gerais, onde os “mogambiques” constituiam 2,5% de todos os escravos de
origem conhecida entre 1715 e 1888. No entanto, ha indicagBes historicas,
etnograficas e linguisticas que sugerem que os “mogambiques” estavam mais
espalhados no Brasil do que apontam tais dados, e também que representam
uma “nag@o” mais complexa do que apresentam a primeira vista. (ALPERS,
2018, p. 86).

A partir dessa denominacdo, inclusive, foram forgados a conviverem com essa
divisdo, e eram os colonizadores que os engquadravam nessas regras. A intencdo dos
europeus era dividir e criar fronteiras entre os diversos povos aqui presentes. Sabemos
que nem sempre esse plano deu certo, ja que os “mocgambiques” se juntavam a outros
grupos. Uma outra possibilidade de classificacdo era a partir do porto de origem. Entéo,
havia aqueles chamados de “quilimanes” ou “inhabanes”, como importantes portos
mocambicanos. Em O Crime do Cais do Valongo, a narradora-personagem, Muana

aponta:

Chamo-me Muana Loémue, sou filha de Mutandi e Atinfa. Aqui em S&o
Sebastido do Rio de Janeiro deram-me outro nome, mas toda a gente me
conhece apenas por Muana. Nasci numa aldeia bem préxima a um enorme e
lindo macico de pedra. E o segundo mais alto de toda Mogambique. [...] Ndo
quero ser apenas “Mogambique” como usam para chamar os que chegam de
minha terra. Sou Lomué. Este nome — Lomué — eu o adotei porque fala de onde
vim e do que sou: uma Macua-Lomue. Existem varios macuas. Somos como
os galhos da mesma imensa arvore, e nossas linguas apresentam algumas
diferencas, mas séo todas bastante proximas. (CRUZ, 2018, p.43).

As origens africanas mais identificadas por pesquisadores sdo 0os Macuas, maior
grupo étnico presente no norte de Mocambique; os Mucenas, presentes no vale do rio
Zambeze; e 0s Yaos, que viviam na Africa centro-oriental e abasteciam os portos entre a
ilha de Mogambique e Kilwa. Essas identidades foram extremamente importantes para

que esses povos mantivessem a ligacdo com sua terra natal antes que passassem por
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qualquer outra tentativa de desconstrucao cultural. Muana aponta sua origem como uma
forma de fortalecer seu pertencimento e identidade em uma situagéo totalmente adversa
e cruel, como em: “Eu sou uma filha da montanha. [...] para ndo me perder de quem eu
era, repetia por horas de olhos cerrados: “Miyo kokhuma o Namuli” (fui gerada no monte
Namuli)” (CRUZ, 2018, p.45).

O Rio de Janeiro foi o principal destino dos africanos orientais, mas como ja
citado, ndo foi o Unico. O tréafico interno levou muitos desses escravizados vindos de
Mocambique para outras regides do Brasil, no século XIX, como fazendas cafeeiras no
interior do Rio de Janeiro e de Sdo Paulo e nas minas de ouro e pedras preciosas em Minas
Gerais, levando a saida desses da capital.

Em detrimento de sua historia, é importante conhecer o modo de vida dessas
pessoas. Passar da simplificacdo dada pelos portugueses ao nomeéa-los apenas por
caracteristicas fisicas ou pelo porto de onde veio é cruel e perverso por ser proposital.
Conhecé-los é uma forma de respeitar as diversas culturas vindas de inimeras regides do
continente africano, bem como reconhecer as contribui¢fes sociais aqui deixadas e
formadas também. Com os bantu, ndo é diferente. Apesar de o comércio de africanos
orientais ter iniciado de maneira mais timida, nos séculos seguintes viria a ter uma maior
expressividade, mas ndo podemos pensar em povos passivos e que apenas viveram a
escravidao em siléncio.

Diante disso, vamos refletir como as cosmopercepc¢des africanas desses povos
traduzem a sua relagdo com a vida e morte, no contexto bantu e ndo so, pois veremos que
apesar de povos distintos, bantu e iorubas possuem conexdes que 0s aproximam. Com
isso, ndo queremos simplificar ou generalizar essas existéncias, ao contrario, nosso intuito
é de pensar as diversas culturas africanas como uma busca coletiva que os relacionam,
apesar de possuir suas particularidades. Além disso, apontamos a necessidade da
retomada e valorizacdo dos saberes tradicionais africanos, em busca de denunciar e evitar

0 epistemicidio dessas tecnologias. Lopes afirma que:

[...] o racismo herdado do colonialismo se manifesta explicitamente — e com
mais furor — a partir das caracteristicas fisicas, mas ndo apenas ai. A
discriminacdo também se estabelece a partir da inferiorizagdo dos bens
simbdlicos daqueles a quem o colonialismo tenta submeter: crencas, dancas,
comidas, visdes de mundo, formas de celebrar a vida, enterrar 0os mortos e
educar as criangas. (LOPES, 2020, p.16).
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Diante das tentativas epistemicidas, trazer para essa roda conhecimentos pautados
em olhares africanos se traduz em apontar e salientar a estrutura de pensamentos que
foram transplantados para o Brasil e Américas, além de serem ressignificadas pelas
circularidades e encruzilhadas em diaspora.

Para nos referirmos as nocbes de morte e vida para 0s bantu é necessario
retornarmos as tradicionalidades africanas e ao mesmo tempo especifica-las, as quais ndo
foram esquecidas mesmo em condi¢Ges adversas. Para os falantes do proto-Bantu,
ancestrais desses povos, suas identidades e visdes de mundo eram pautadas na experiéncia
da linhagem e da vida em coletividade. Essa linhagem era concebida ndo apenas por
aqueles ancestrais viventes, mas “aos vivos, mortos e ainda nao nascidos” (FOURSHEY;
GONZALES; SAIDI, 2019, p.89). Mesmo com as diversas mobilizagdes, a linhagem
ainda era parte constituinte da transmisséo de valores da vida em comunidade. Muana

acentua:

[...] Deixe-me lhe contar algo sobre a morte, senhor advogado. Para nos ela
ndo existe. Apenas vamos viver em outro lugar, junto aos ancestrais, mas para
isso precisamos de sepultura digna ou continuaremos vagando aqui, onde ndo
€ mais nossa morada, assombrando os vivos e 0 mundo. Naquela altura, apenas
com 13 estacBes das chuvas, eu j& possuia dois ancestrais sem residéncia e
errantes nesta Terra de dores. Isto me agulha a alma, me corr6i o espirito até
hoje. Eles me visitam com o grupo dos que ndo foram, me suplicam e ndo sei
0 que fazer para que encontrem a casa dos nossos mais velhos. (CRUZ, 2018,
p. 138).

A linhagem para esses individuos era fundamental, pois incluia a familia e a
comunidade, tudo estava interligado. Dessas relacdes dependia o bom caminhar da vida,
da morte e da coletividade. Nesse quesito, a ancestralidade esta ligada a continuacao

dessa linhagem, mesmo em outro plano espiritual.

[...] a linhagem significa a intersecdo entre a familia, o pertencimento e a
pratica espiritual. O pertencimento se refere a forma como os povos de lingua
Bantu identificavam e definiam as suas relacfes e as responsabilidades
decorrentes, que os ligavam a redes de pessoas vivas e ancestrais. A
heterarquia retrata a complexa mistura e interacdo de estruturas sociais e
politicas que, ao longo do tempo e do espaco, moldaram os entendimentos e as
préticas de poder nas e entre as comunidades de lingua Bantu. (FOURSHEY;
GONZALES; SAIDI, 2019, p.91).

A interligacdo entre familia, organizacdo, pertencimento e a espiritualidade bantu
configura a forma como esses povos vivenciam a ancestralidade. Inclusive, o proprio

universo, para eles, ndo era formado por partes isoladas e, sim, por esferas inter-
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relacionadas e complementares, de modo que assim percebemos a complexidade de se
entender a filosofia de uma realidade distante da visdo ocidental. Um outro ponto quanto
a linhagem é a organizacdo bantu em matrilinhagens. Em Africa Bantu vemos a
importancia do pertencimento: “Os antigos Bantu se organizavam em matrilinhagens —
eles seguiam a linha materna da familia para definir a identidade e a heranca. Nas
matrilinhagens, as relagdes familiares e de autoridade eram determinadas principalmente
pela senioridade; desse modo, ancids e ancidos tinham influéncia e autoridade”
(FOURSHEY; GONZALES; SAIDI, 2019, p.92). Muana relata: “Para o meu povo todos
no6s descendemos de uma Grande mae que habita as montanhas do Namuli. Uma Deusal
O nome dela — da Grande Mae Macua — é Nipele. Um nome maravilhoso, pois quer dizer
‘0 seio que alimenta, que da a vida’... Outro nome para a Grande Mae seria ‘Errukhulu’
(O ventre)” (CRUZ, 2018, p. 46). A religiosidade bantu também acompanhava a linha
matrilinear, onde o ser humano descendia de uma mulher. Esse dado ndo nega a existéncia
de uma divindade masculina: “Algumas outras aldeias macuas dao um nome masculino
ao ser unico, Muluku, mas eu amo especialmente a versdo feminina e posso provar que
ela existe” (CRUZ, 2018, p.46).

Essa é também uma marca da heterarquia, pois o poder em comunidades africanas
ndo esta restrito as mdos de um individuo. Pensando ainda em matrilinhagem, esse poder
pertence aos mais velhos. Vale salientar que esse sistema de organizacdo nao
impossibilitou o poder do homem, ndo se trata disso. De acordo com Fourshey, “significa
que a identidade e o acesso a recursos eram obtidos pela linhagem da mae” (FOURSHEY;
GONZALES; SAIDI, 2019, p.109). Lembramos as diversas expansdes bantu e as
locomocgdes e, nesse caso, mesmo onde os bantu constituiram a patrilinearidade, as

matrilinhagens estavam presentes.

Nos lugares onde os falantes Bantu historicamente construiram sociedades
patrilineares, e mesmo onde elas persistem nos dias atuais, ainda assim é
comum encontrar cosmovisfes, ideias e praticas matrilineares que foram
mantidas e que se tornaram essenciais para o sucesso do modelo patrilinear.
Essas ideias e praticas frequentemente diziam respeito ao acesso ao poder
matrilinear dos espiritos ancestrais e territoriais, que continuavam sendo fontes
de seguranca potencial para as patrilinhagens. As formas matrilineares e
patrilineares de organizacdo ndo eram, necessariamente, diametralmente
opostas. Na maioria das vezes, quando uma forma de organizagdo patrilinear
predominava, os legados matrilineares ainda permeavam as relagdes de
parentesco e eram vitais para 0 seu sucesso, evidentes na ampla manutencéao
dos principios do pertencimento e da heterarquia.. (FOURSHEY;
GONZALES; SAIDI, 2019, p.117).
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Assim, elementos contrarios convivem em um mesmo ambiente, mas sem
dicotomias. O que hé é a complementaridade dos papeis sociais. Mesmo onde houve uma
reformulacdo do papel do homem, as mulheres mantiveram grande influéncia e a

autoridade nas relagdes sociais. Muana questionava:

Nunca pude entender essa vida por aqui. Como pode uma familia vir de um
homem? Como saberédo se aquele chefe é mesmo filho do que veio antes dele?
Em nossa aldeia, a mée € o centro da familia. Todo mundo vé o filho saindo
de dentro dela. Os reis e as dinastias descendem dela, da méde! No meu povo,
a mulher tinha total poder sobre seus filhos. Os homens s6 poderiam ter
influéncia nos filhos de sua irmad. (CRUZ, 2018, p.48).

As matrilinhagens eram formadas a partir das mées e avls e essas tinham a
responsabilidade de cuidar dos alimentos, manter a linhagem e estavam diretamente
ligadas aos cuidados com o0s ancestrais.

Para que essa movimentacao ciclica e ancestral ocorresse, 0s bantu criam em uma
forca vital presente e necessaria para que a vida no universo visivel e invisivel se
realizasse de maneira positiva. A falta dela, inclusive, acarretaria morte, doencas,
desgragas, aborrecimentos, pois “influenciavam a existéncia cotidiana dos descendentes
vivos, incluindo a fertilidade e a fecundidade da comunidade” (FOURSHEY;
GONZALES; SAIDI, 2019, p.94). Conforme as tradicdes africanas, tanto o ser humano
guanto os ndo-humanos e 0s mortos sdo constituidos por energia vital e, essa é
responsavel por manter a forca das linhagens e a ancestralidade vivas. Lopes considera o

funcionamento dessa energia:

Todo ser humano constitui uma parte viva, ativa e passiva, na cadeia das Forcas
Vitais, ligado, acima, aos vinculos de sua linhagem ascendente, e, sustentando
abaixo de si, a linhagem de sua descendéncia. Seguindo-se as for¢as humanas,
vém as forcas animais, vegetais e minerais, também hierarquizadas segundo
sua energia. Todos esses elementos ndo humanos da natureza séo
prolongamentos e meios de vida daqueles a que pertencem. Como todas as
forcas estdo inter-relacionadas, exercendo interacdes que obedecem a leis
determinadas, um ser humano pode diminuir outro em sua Forca Vital. A
resisténcia a esse tipo de agdo sO é obtida por meio do reforgco da propria
poténcia, recorrendo-se a outra influéncia vital. A For¢a Vital humana pode
influenciar diretamente animais, vegetais ou minerais. (LOPES, 2020, p.28).

As filosofias africanas, pensando em outras formas de saberes, respeitam inclusive

0 poder da natureza como algo complementar ao ser humano e vice-versa. Nao se trata
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de melhor ou pior, um necessita do outro para manter sua forca vital em coletividade.
Pensar coletivamente, para os africanos, dé sentido a vida, leva a tradi¢do a frente e
possibilita a continuagdo de nossos antepassados além de regar a esperanca de nossos
descendentes contar as nossas historias.

Mesmo na morte, 0s antepassados possuem sua importancia. Segundo Bunseki
Fu-Kiau, cientista congolés: “No mundo bantu [...] a morte de um ser humano é entendida
como a chegada e o pouso de um sol vivo no ku mpemba, 0 mundo espiritual dos
ancestrais, a comunidade dos mortos” (LOPES, 2020, p.35). Semelhantemente, 0 nascer
também é também a chegada de um sol vivo ao ku nseke, o mundo fisico dos vivos. Os
bantu ndo reverenciam a morte e, sim, a energia deixada por aquele que se foi e a
reconexd@o da Forga Vital no mundo espiritual. O morto permanece um ser social com
papel assegurado nas sociedades africanas. E ele quem guia os ainda vivos em dire¢do ao
futuro mantendo a energia vital coletiva ativa e 0 bem-estar dessa comunidade.

Dessa maneira, 0s bantu constituem grupos linguisticos-culturais importantes para
a formagdo do Brasil. Apesar de no século XIX ter sido o periodo de maior rotatividade
desse grupo pelo comércio escravista brasileiro, ndo da para negar a importancia desses
povos. Diante do quantitativo, 0 minimo que se pode fazer para evitar a continuacdo do
apagamento desses individuos € conhecer a histdria além da contada oficialmente. Levar
humanidade a povos tdo desumanizados pelos europeus revela a necessidade de

reconstituir os passos desses ainda em Africa.

3.3 A morte de escravizados na colonia

Vaérios portos africanos forneciam escravizados para o comércio no Valongo e
cada um deles tinha caracteristicas proprias. Um dos principais era o porto de Luanda, em
Angola, responsavel por mais da metade do comércio na Africa Ocidental. No entanto,
outros portos como os de Mogambique, no século XIX, com a crescente demanda por
méao de obra, a pressao inglesa para exaurir o trafico, fez com que os portugueses fossem
buscar presas cada vez mais distantes, como na Africa Oriental e mais precisamente, em
Mocambique, no seu interior. A presenca portuguesa na Costa do indico no iria suprir
suas necessidades, ja que o comércio com Angola ja ndo representava numericamente sua
importancia como nos séculos XVII e XVIII. A partir dessas conexdes, € perceptivel que
as regides bantu séo as que mais sofrem baixas populacionais com os diversos avangos

do tréafico. Slenes ¢ assertivo quando afirma que no século XIX “a escravidao no centro-
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sul era africana e bantu” (SLENES,1995 apud PEREIRA, 2014, p. 146) Mogambique,
inclusive, possuia varios portos, como os de Mombassa, Quilimane, Inhambane e o de
Mogambique, sendo que todos participaram de alguma maneira no fornecimento de
cativos para o Brasil.

Com o0 aumento de venda de escravizados e a passagem desses pelos oceanos, a
mortandade desses seguia 0 mesmo rumo, crescia conjuntamente. No Brasil, esse
acréscimo leva também ao aumento de sepultamentos de cativos no Cemitério dos Pretos
Novos, no Rio de Janeiro. E vélido falar sobre as diversas formas de mortalidade desses

individuos em meio a travessias tdo dificeis. Pereira destaca:

As agruras do trafico negreiro contribuiram de forma definitiva para 0 aumento
da mortalidade entre os escravos e, por conseguinte, do grande nimero de
cativos sepultados no Cemitério dos Pretos Novos. A regido do Caribe, 0 maior
entreposto de escravos africanos que foram introduzidos na América do Norte,
também passou por problemas semelhantes. Segundo Kenneth Kiple, para se
evitar o prejuizo com a alta mortalidade durante a travessia ou no desembarque,
os compradores caribenhos se especializavam na identificacdo de ictericias e
das febres. Dentes, gengivas e linguas eram examinados. Os especialistas em
comprar escravos diziam que os indicadores de um cativo saudavel poderiam
ser vistos a olho nu: dentes brancos, lingua vermelha, joelhos fortes e barriga
pequena, mas alguns examinadores seguiam apenas este Gltimo indicio.
(PEREIRA, 2014, p. 146-147).

Em semelhanca com o Caribe, o Brasil também se preocupava com suas
“mercadorias”, ndo com as pessoas. A fiscalizacdo em busca de possiveis doencas era
uma suposicdo de que essas existissem antes do navio negreiro e, ja se sabe que as
condicdes de viagem nessas embarcacOes eram precarias e condizentes com a infestacao
de enfermidades. No entanto, com isso evitava-se que houvesse um nimero ainda maior
de baixas de mercadorias. Pensar na morte de escravizados ndo se da somente no navio,
vai além. O periodo de adaptacdo também era extremamente problematico pela
dificuldade com alimentos locais, alimentacdo precaria, baixa nutricdo, ao lado de
doencas como ‘“‘amebiase, a variola e as febres completavam o quadro de morte”
(PEREIRA, 2014, p. 147). A protagonista afirma: “Os dois que comigo vieram do
armazém numero sete ndo demoraram na Vale Longo. Ele caiu numa das muitas
epidemias. N&o teve a sorte de ser vacinado” (CRUZ, 2018, p.150). Quanto a outra
companheira de Muana, suicida por ndo aguentar oS sucessivos abusos sexuais de
Bernardo (CRUZ, 2018, p.151). Ainda em comparacao com o Caribe, apesar de la haver

uma mortalidade maior, ndo da para desprezarmos 0s numeros do Brasil, ja que chegava
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a 5% de o6bitos, sem contar com aqueles que eram jogados no mar antes do desembarque
ou daquelas viagens sem qualquer registro.

Diante de tristes nimeros, ndo podemos simplesmente deixa-los de lado e
seguirmos sem analisarmos quem eram e conhecer as suas histdrias, antes de aportarem
no Brasil e que simbologias e cosmopercepcdes utilizavam para pensar em vida e morte.
E nesse giro que seguiremos, inquirindo como os povos bantu se comportavam diante de
trajetos de vida e morte.

E necessario abordar as distingdes encontradas quando se trata da finalizagio da
passagem de vida de um africano. Conhecer as concepcdes de morte e vida do povo bantu,
por exemplo, € uma maneira de compreender algumas tradi¢fes culturais dos varios
outros grupos étnicos que foram trazidos para o Brasil no tréfico transatlantico. As
inimeras formacgdes culturais dos bantu sdo embasadas na proximidade familiar e
ancestral e na constituicdo coletiva. Ndo se vive e forma-se sO, é preciso viver em
coletividade e a vida s6 tem sentido a partir dessa. Para os bantu, morrer ndo significa a
ndo-existéncia, mas a continuacédo, seja de sua linhagem bem como de sua continuagéo
em outro plano. Dessa feita, ha forca vital (axé) em outras formas de criacdo, ndo somente
na humana e é nessa consonancia que vida e morte ndo se confundem e ao mesmo tempo
ndo séo adversarias, como dito em meio ocidental. Segundo Oliveira:

A filosofia bantu é uma filosofia da energia. Focada mais ho movimento que
na racionalidade, os bantu ddo énfase ao movimento do ser, ndo ao ser
metafisico. A existéncia é o movimento da Forca Vital. O que constitui o
mundo sdo energias. A matéria nao € nada em si mesma sendo o acumulo de
energia. E uma espécie de metafisica da energia a filosofia bantu. Placide
Tempels, missionario belga na Republica do Zaire, afirmava que o pensamento
bantu ¢ constituido por “uma filosofia fundamentada numa metafisica
dindmica e numa espécie de vitalismo que fornecem a chave da concepcéo do

mundo” para esta populagdo cultural. (OLIVEIRA, 2003 apud OLIVEIRA,
2021, p.206).

E a partir do movimento que se é criada a forca vital e ela move o ciclo ancestral.
Acredita-se, entdo, que a forca vital s6 pode ser criada coletivamente, e pede uma rigida
organizacdo que deve ser seguida. Quando esse ciclo por algum motivo se perde, essa
energia pode cair no esquecimento. Imaginemos, entdo, o0 que ocorre quando uma parte
desse ciclo ancestral ndo tem sua circunferéncia acertada, como seguir o caminho dos
antepassados? Veremos que o ciclo bantu ndo para e, assim, uma outra formacéo vital
segue em frente.

A palavra Kalunga pode ter sentidos distintos para os bantu, entre eles: oceano e

morte. Quando tem o sentido de mar, “é um portal entre esses dois mundos [terrestre e
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espiritual]” (BUNSEKI FU-KIAU, 1980). Para a narradora: “O mar... a0 mesmo tempo
que emanava beleza e riquezas, também podia ser o palco da crueldade, pois era por onde
vinham eles, os que tinham a chave para abrir a boca salgada do fim do mundo” (CRUZ,
2018, p.102). A proximidade de sentido desses termos para esses africanos tinha a ideia
do que seria uma “ma morte”, uma travessia para o mundo espiritual. Provavelmente,
“tornar-se escravo deveria ser cair em desgraca, uma desventura causada por uma
diminuigdo de forca” (PEREIRA, 2014, p.163). Bem ao contrario do que seria o “bem
morrer”: estar velho, muitos filhos e cumprir o ciclo. Morrer fora desse contexto, seria

considerado uma mé morte. Claudia Rodrigues pontua:

Segundo Robert Slenes, 0s negros que compartilhavam do conjunto simbolico
e cultural bantu associavam a viagem através do oceano a travessia/passagem
da vida para a morte. Atravessar a Kalunga — simbolicamente representada
pelas aguas do rio, do mar ou por uma superficie reflexiva, como a de um
espelho — significava “morrer”, se a pessoa se encontrava no estigio da vida,
ou “renascer”, se 0 movimento fosse no outro sentido. (RODRIGUES, 1997,
p. 156).

Desse modo, o sentido de movimento em meio a ciclos distintos permanece
quando se trata de atravessar a Kalunga. O espelho ¢ a visualizacdo do outro lado ao rever
seus ancestrais. A morte era considerada um caminho para o reencontro da Africa
distante, de seus ancestrais, da qual foi retirada para o regime de serviddo e a qual
dificilmente retornaria.

Ao lembrarmos do contexto do Cemitério dos Pretos Novos, a esperanca de seguir
em frente em paz tinha as possibilidades reduzidas, ja que ser escravizado era, para 0s
bantu, uma forma de perda de energia vital. Segundo Pereira: “Os escravos também néo
poderiam receber os ritos funebres. Ja que tais ritos significavam reforcar os lagos de
amizade com o0s antepassados e inserir o0 morto em sua nova morada, ndo havia nenhuma
intencdo em se preservar a memoria do escravo nem de alcd-lo ao patamar de
antepassado” (PEREIRA, 2014, p.163).

Era imprescindivel enterrar os mortos, pois havia perigo caso os ritos funebres ndo
fossem realizados. Os bantu criam que 0s corpos insepultos ndo se desprenderiam do
mundo fisico e atormentariam aqueles que ndo os sepultaram. Para o colonizador, ndo
realizar um enterro digno significava apenas menos custos. Para 0s pretos novos, era o
impedimento de seguir seu caminho em meio ancestral e evitava a transmisséo ou

restituigdo de saberes, ou seja, “reverenciar os ancestrais significa, realmente, reverenciar

a vida, sua continuidade e mudanga” (THIONG’O, 1997 apud MARTINS, 2002).
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Vida e morte sdo movimentos distintos que se cruzam em algum momento do
nosso ciclo vital. Para os bantu, essa movimentacéo segue diretamente. No cosmograma
bakongo, Bunseki Fu-kiau explica como as forgas de distintas direcGes se cruzam,

determinando o caminho seguido e o que viria a seguir:

A vida de um ser humano é um continuo processo de transformacao, um ir ao
redor e ao redor. Muntu ye zingu kiandi i madiedie ye n’ziingi a nzila. O ser
humano é kala-zima-kala, um ser-vivo-de-vida-e-morte. Um ser de movimento
ininterrupto, através das quatro etapas de equilibrio entre uma forca vertical e
uma forca horizontal. A for¢a horizontal é fundamental porque é a chave para
abrir e fechar, para entrar ou sair do mundo diurno, nza a mwini, ya ku nseke
ou do mundo noturno, nza ya mpimpa, ya ku mpemba, e vice-versa. A forca
vertical, aquela perigosa e dominante, é secundéria no equilibrio exigido para
a vida da comunidade [kinenga kia kimvuka], de suas relacGes religiosas.
(BUNSEKI FU-KIAU, 1980 apud SANTOS, 2019).

Tanto as forcas verticais quanto horizontais constituem a vida. Essa concepcao
césmica entrelaca ancestralidade e a morte de modo a estarem em constante processo de

transformacdo. Em O Crime do Cais do Valongo, Muana pontua:

Como em muitas noites, eu olhava para a escuriddo e via todos aqueles que
ndo conseguiram retornar para 0s ancestrais. Assim que o breu chegava, eles
apareciam, me olhavam, falavam de suas dores, davam alguns avisos e partiam
na bruma antes do nascer do sol. Quando ndo vinham, até estranhava. O
escravo escaldado do engenho Tamarineiras era 0 mais novo no triste grupo
gue me visitava com olhos suplicantes [...]. (CRUZ, 2018, p. 26).

Diante dessa narrativa, vimos a importancia dos ritos funebres na religiosidade
bantu. Sem eles, a propria vida em comunidade, tdo prezada pelos africanos, ndo é
possivel. O ente ndo passa a categoria de antepassado, seguindo os passos de grandes
guerreiros e honrando sua linhagem. Nega-se aos mortos a capacidade de ter sua
continuidade preservada, apagando-o da existéncia. Em O Crime do Cais do Valongo,
Muana, em virtude da quebra do ciclo vital de milhares de africanos, é o elo que vai
representar a comunicacao entre 0 meio terrestre e espiritual. E a ela que eles procuram
para que ndo sejam esquecidos e tenham as suas historias continuadas.

Muana representa nos ciclos bantu a intermediadora de dois tempos e estados:
vida e morte, presente e passado. Ela faz parte de uma encruzilhada de diferentes saberes
e sistemas simbdlicos. A personagem é procurada pelos mortos em busca de paz e

possibilidade de seguirem seu caminho. A protagonista detalha suas rotas:
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O vice-rei ordenou que nenhum negro poderia sair do Valongo, ou seja, entrar
na cidade antes da venda. Se morressem, la mesmo ficavam no cemitério dos
novos. Aquele pedaco de chdo, com o grande pedregulho separando o resto da
cidade, seria tudo o que conheceriam desta terra. Ficava sempre a pensar que
eu era como a Pedra do Sal, pois vivia entre dois mundos. Todas as quartas e
sabados eu safa da terra dos mortos ou semimortos do lado de ca para a dos
vivos, do lado de 14, dentro da cidade. Eu era um elo desta corrente estranha.
Eu e a pedra repleta de negros que carregavam aquele material cortante que era
o sal. (CRUZ, 2018, p.16).

Como Exu, ela transita por esses processos de modo a centralizar e descentralizar
0 cosmograma circular bantu para que a fase ndo permitida pelo colonizador, bem como
os ritos funebres africanos e toda a sua simbologia, possa ter sua representacdo
assegurada. Eduardo Oliveira explica que “Exu € o0 elo de ligacdo entre o aiyé e o orun.
E ele que indica o caminho” (OLIVEIRA, 2005). Sodré refor¢a ainda essa nogdo de
continuacédo ao afirmar: “Com Exu, ndo ha comec¢o nem fim, porque tudo é processo e,
ao se constituir, cada realidade afeta outra para além do espaco-tempo. Em termos ciclicos
ou solares, 0 nascente coexiste com o poente por causa da forga do agora” (SODRE, 2017,
p.187). Vale salientar que a protagonista era responsavel por levar os anuncios feitos por
Bernardo Guimaraes a Gazeta do Rio de Janeiro, um importante jornal da época. Ela lia
0s anuncios e tinha medo de que descobrissem o0 seu segredo. Muana revela: “Lia
avidamente a Gazeta. Precisava saber o dia que meu senhor Bernardo decidiria vender
por “precos comodos” a hospedaria com suas cadeiras, camas, mesas € negros, OU mesmo
quando decidiria vender apenas um de nés trés” (CRUZ, 2018, p. 17). Quando a narradora
faz essa passagem entre a Vale Longo e o centro da cidade para levar os anincios, acaba
constituindo uma transitoriedade entre o centro e a sua realidade de escravizada. No
entanto, o dominio da leitura e da escrita representa o uso coletivo que se pode fazer com
as “armas” coloniais. Nesse caso, ela usava seus saberes para ajudar seus companheiros,
inclusive induzindo a fugas como fez com o Nathanael, ao evitar que ele fosse para o
temido engenho Tamarineiras (CRUZ, 2018, p. 19). Muana vive em didspora, mas
mantém ligacdo com seus conhecimentos ancestrais coletivos, 0s quais compreendem a
vida a partir da comunidade.

Nessa concepg¢do, Sodré nos leva a entender que tempo e espacgo se encontram e
se confundem. Na organizacdo simbdlica nag6/bantu, o presente coexiste com o passado
e cada fase da vida tem correlacdo com outra e, assim, ha a necessidade de respeito a cada
uma das mesmas. O tempo é constituinte de cada fase do cosmograma e € representativo
das diversas ancestralidades presentes em didspora. O tempo em meio ocidental € algo

finito; em meio africano, indica continuidade.
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Outra referéncia importante na protagonista é Oya, de origem ioruba, é o orixa
que transita entre a vida e a morte. Além disso, esta presente no culto a Egungun, seu
filho. Elbein explica: “Oya, Unica orisa-filha, herdeira do principio feminino do
vermelho, representa o poder do passaro, é o principio genitor feminino que é a base da
existéncia de EgUn [...] é a rainha e a “mae” dos EgUn [...] e é quem comanda 0 mundo
dos mortos” (ELBEIN, 2012, p.130). Muana, como elo, se posiciona em meio a narrativa,
abrindo caminho para as continuidades ancestrais, para a libertacdo dos corpos, mantendo
a comunicacao entre o mundo espiritual e o fisico. A narradora continua:

Passei pela pequenina saleta que separava a sala de refei¢ces da cozinha — onde
eu recebia Mr. Toole — e ele estava la. Ndo o inglés, mas o senhor Bernardo.
Imundo de lama como no dia da morte. Ele ndo me via. Entendi que ficaria ali.
Eu precisava sair. Tive uma subita ideia. Fui até o quintal, abri a terra e fiz um
enterro simbdlico de todos eles, com os poucos objetos que possuia. Eles
vieram. O chefe levantou sua méo e seu dedo estava no lugar outra vez. Minha

familia reunida, abracada, com meu pai orando em seu mabasha, ajoelhado e
voltado para a Meca. Mr. Toole acenava dizendo adeus. (CRUZ, 2018, p. 191).

O gue Muana defende em O Crime do Cais do Valongo é o dever de repensarmos
a memdaria e a manutencdo das ancestralidades, levando em conta as diversas estratégias
de ndo esquecer partes importantes da nossa trajetoria, como as diversas bio-narrativas
que aqui foram perdidas. Esse dever ndo € opressor, mas faz parte da reconstrucdo da
historia escravocrata no Brasil partindo do olhar dos seus descendentes, trazendo as
particularidades dos povos e levando a populacéo afrodescendente a vislumbrar um futuro
e reconhecer parte dos problemas que vivemos ainda hoje como resquicio social desse
periodo.

A mocambicana vive para levar a continuacdo a outros e preservar a
ancestralidade de povos africanos distintos, inclusive dos recém-chegados que nem
mesmao existiam juridicamente por ndo haver qualquer registro oficial deles nem das suas
subjetividades sendo jogados nas valas do Cemitério dos Pretos Novos. Aqueles espiritos
que buscavam Muana queriam a justica de ter suas individualidades respeitadas, traco
totalmente rechacado pelo trafico escravagista. Milhares de mulheres, homens, criancas
e antepassados foram deixados ali para serem esquecidos pela historia. Trazer o Cais do
Valongo e cemitérios repletos de praticas desumanas para o ciclo de discussoes,
resgatando a memdria transatlantica, € uma maneira de nao apagar a nossa ancestralidade
e daqueles que vieram antes e lutaram pela conservacdo de seus costumes em meio a

violéncia cultural colonial.
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Morrer na coldnia era estratificado assim como viver. Em um pais colonizado por
Europeus e com formulagdes racistas, os funerais se davam de acordo com a classe social

do morto. Como faz notar Claudia Rodrigues:

No Brasil escravista, a morte e os ritos finebres ndo estiveram dissociados da
vida. Fomos conquistados e colonizados por um reino catélico, que
naturalizava as desigualdades e hierarquias sociais e possuia uma cultura na
qual os privilégios pautavam o cotidiano. Varias foram as estratégias criadas
com o objetivo de alcancar mobilidade social. Ou seja, na América portuguesa,
a entrada do cativeiro africano trouxe ainda maior complexidade. Mais que
como uma forma predominante de trabalho, a escraviddo se instituiu como
importante elemento de distingdo juridica e social. A maior ou menor
proximidade da escraviddo ou da liberdade exerceria significativo impacto
sobre acles do cotidiano, visGes de mundo e rituais, a exemplo dos funerais.
Os diferentes tipos de cerim6énia — inclusive sua auséncia — expressavam a
diversidade de posicdes, origens e vinculos sociais daquele que deixava o
mundo. (RODRIGUES, 2018, p.322).

Nesse modelo de camadas sociais, havia as pessoas e sepultamentos pertencentes
as elites (nobres, proprietarios de terras, grandes mercadores e aqueles que tinham cargos
de poder). Esses utilizavam pompa funebre e ostentacéo, e era atestado pelo elevado
numero de sacerdotes, testamento, distribui¢do de bens. Rodrigues ainda assegura: “a
I6gica era a de quanto mais melhor” (RODRIGUES, 2018, p. 323). Enquanto isso, nos
funerais destinados aos pobres, indigentes, escravizados, suicidas e executados, quando

existiam, essas cerimonias eram destituidas de qualquer luxo. Rodrigues afirma:

Se se tratasse de indigente, suicida, justicado ou “preto novo” (recém-
chegado/a da didspora africana, encontrado/a sem vida quando do
desembarque do navio nos portos ou que morresse no mercado onde aguardava
ser comprado/a), o destino seria 0s cemitérios descolados dos templos
catdlicos, como aqueles mantidos como obras de caridade pela Santa Casa de
Misericordia da respectiva localidade. Exemplos eram o cemitério que ficava
atras do Hospital da Misericérdia, no Rio de Janeiro; o dos Aflitos, em Séo
Paulo; o Campo da Pélvora, em Salvador. (RODRIGUES, 2018, p. 323).

No Rio, o Cemitério dos Pretos Novos era especifico para aqueles que néo
sobreviveram a degradante viagem e morreram logo ap6s o desembarque ou no Lazareto,
quando tentavam se recuperar. Foi criado para auxiliar o mercado do Valongo, bem como
evitar que os senhores deixassem corpos espalhados em terrenos baldios da cidade, como
acontecia frequentemente. O espaco era tdo deteriorado a ponto de animais adentrarem o
cemitério e devorarem os corpos mal enterrados. Eram enterrados em covas coletivas e
rasas, sem qualquer rito funerario. O Cemitério do Campo da Pdlvora, em Salvador, por

exemplo, era interditado para o enterro de cristdos, mesmo se fosse um escravizado
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batizado. Nesses casos, deveriam ser levados para os adros ou a igreja. A0 mesmo tempo
que, em caso de escravo, j& estabelecido no Brasil e, estivesse associado a uma

Irmandade, o destino seria diferente. Reis afirma que:

O medo de acabarem nesses cemitérios levou muitos escravos a se associarem
a irmandades, com vistas a um local decente para sepultura. N&o era 0 mesmo
que um tdmulo na prépria casa, como acontecia na Africa dos nagos, jejes e
tapas, por exemplo. No ritmo de redefinicdo da nocéo de parentesco, também
se transformaram as nocgdes de espaco doméstico, e a irmandade substituia a
casa de linhagem. Para o africano, viver entre parentes reais tornara-se dificil
pelo trauma da escraviddo, mas morrer numa familia ritual, e com ela passar
ao além, tornou-se possivel com a irmandade. O timulo coletivo da confraria
de negros no Brasil, substituiria, embora imperfeitamente, o tdmulo doméstico
da Africa. (REIS, 1991, p. 246).

As irmandades eram destinadas a distintas classificacGes de africanos, conhecidos
como “homens de cor”. Elas reuniram africanos, pretos, pardos e mulatos, de acordo com
a associacdo seguida. No Rio, as igrejas recebiam africanos dependendo da devocgéo de
cada um. Entao, as igrejas de “Nossa Senhora do Rosério, Santo Elesbao e Santa Efigénia,
Sdo Domingos, Nossa Senhora da Lampadosa, Nossa Senhora da Conceicdo e Boa
Morte” possuiam restricdes quanto a cor e a procedéncia dos ingressantes, ou poderia
repelir “angolas, mogambiques, nagds, haussids, daomés, minas ou benguelas”
(RODRIGUES, 2018, p. 325). Em Salvador, as irmandades de pretos e pardos eram
bastante procuradas, muito levado também por estar em uma cidade majoritariamente

negra. Reis continua:

Na freguesia do Passo destacava-se o0 Rosério dos Pretos; na da Sé, Nossa
Senhora dos Pretos; na da Sé, Nossa Senhora dos Pardos de Guadalupe; na
freguesia de Santo Antdnio, o Rosario dos Pretos dos Quinze Mistérios e Nossa
Senhora dos Pardos do Boqueirdo; na de Sdo Pedro, o Rosério dos Pretos de
Jodo Pereira e Nossa Senhora da Barrogquinha. Essas seis igrejas sepultaram
dez vezes mais gente do que todas as ordens terceiras e a igreja da Misericordia
reunidas, mais um indicativo do carater elitista destas. (REIS, 1991, p.237).

O local de sepultamento dizia socialmente quem era 0 morto, de onde vinha, o que
possuia. No caso dos pretos novos apenas tinham simbolicamente sua cultura,
ancestralidade e costumes. Ancestralidade que ndo foi respeitada ao serem jogados nas
valas rasas do Cemitério dos Pretos Novos.

Para foco do trabalho € importante ressaltar o funcionamento do Cemitério dos
Pretos Novos e chamo a atengdo para a relagdo entre a venda de escravizados e a

existéncia de um cemitério que basicamente servia também para limitar o espaco de
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circulacdo destinado ao comércio escravagista. A protagonista informa: “O vice-rei
ordenou que nenhum negro poderia sair do Valongo, ou seja, entrar na cidade antes da
venda. Se morressem, 14 mesmo ficavam no cemitério dos novos” (CRUZ, 2018, p. 16).

E assim, o Marqués de Lavradio determina:

Os negros novos, que vém dos portos da Guiné e Costa da Africa, ordenando,
gue tanto os que se acharem nela, como os que vieram chegando de novo
daqueles portos, de bordo das mesmas embarcacdes que os conduzirem, depois
de dada a visita da saude, sem saltarem a terra, sejam imediatamente levados
ao sitio do Valongo, onde se conservardo, desde a Pedra da Prainha até a
Gamboa e 14 se lhes daré saida e se curardo os doentes e enterrardo os mortos,
sem poderem jamais sairem daquele lugar para esta cidade, por mais
justificados motivos que hajam e nem ainda depois de mortos, para se
enterrarem nos cemitérios da cidade. (ANRJ!, codice 70 Apud PEREIRA,
2014).

Observemos, ainda, o grafico e suas indicagdes:

Figura 7 - Gréafico

GRAFICO 3. RELAGAQ ENTRE O VOLUME DE TRAFICO NEGREIRO
E QUANTIDADE DE ESCRAVOS SEPULTADOS NO CEMITERIO
DOS PRETOS NOVOS DE 1824-1830
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Fonte: ACMR]. Livro de Obitos da freguesia de Santa Rita, 1824-1830.

PEREIRA (2014, p.114)

Assim, percebemos que o Valongo e sua extensdo eram o inicio e o fim para 0s
escravizados. O cemitério era uma extensao e resultado do trafico escravagista no Brasil.

O avanco desse comércio levava ao aumento do nimero de vitimas durante do traslado.

1 Arquivo Nacional do Rio de Janeiro.



53

O Cemitério dos Pretos Novos foi criado em 1722, proximo a Igreja de Santa Rita.
Essa localizagdo néo acontece ao acaso, mas pelo fato de estar fora do centro da cidade,
préximo a regido portudria e trazia comodidade aos comerciantes para enterrarem 0s
escravizados novos, mortos por ocasido do desembarque. Em 1769, o cemitério foi
trasladado para o VValongo, com acesso direto ao porto. As préaticas funebres do cemitério
eram bastante criticadas pelos moradores do entorno e por alguns governantes, mas essas
queixas ndo se davam por causa do comércio escravocrata e sim pela tentativa de afastar
da visdo da elite carioca os males da escravidao. Os sepultamentos realizados ali se davam
de maneira irregular, ja que 0s corpos negros eram amontoados e jogados em valas rasas
ou “a flor da terra”. Muitas vezes, inclusive, quando chovia, pedacos de corpos podiam
aparecer em meio a rua. O cheiro também é um ponto em questdo. Em O Crime do Cais
do Valongo, Ié-se e quase ¢ possivel sentir o cheiro do cemitério — “A policia foi chamada
por alguns moradores incomodados com o cheiro. Eu era um privilegiado, pois a garapa
sempre me deixava imune aos odores da cidade, quase sempre putridos (CRUZ, 2018, p.
12). A narrativa de Eliana Alves Cruz nos d& um panorama de como a falta de praticas
fanebres faziam parte da desumanizacao dessa populacdo africana.

Uma outra preocupacéo era com a saude publica, questdes sanitarias e a prevencao
de doencas, ja que o cheiro exalado do cemitério era bastante incomodo para aqueles que
viviam ao redor. O estudioso Jodo José Reis mostra que o cheiro dos defuntos era algo

que ja incomodava no século XVIII, na Europa:

Durante o século XVIII, desenvolveu-se uma atitude hostil a proximidade com
0 moribundo e o morto, que os médicos recomendavam fossem evitados por
motivos de salde publica. [...] Essa nova atitude se fundamentava na doutrina
dos miasmas, desenvolvida pela ciéncia do século XVIII. Acreditava-se que
matérias organicas em decomposicdo, especialmente de origem animal, sob a
influéncia de elementos atmosféricos — temperatura, umidade, dire¢io dos
ventos — formavam vapores ou miasmas daninhos a saude, infectando o ar que
se respirava. (REIS, 1991, p.75).

No Brasil, além da preocupacéo sanitaria, havia também a tentativa de forjar uma
realidade distinta para a elite e para 0s estrangeiros. Dessa maneira, as referidas acdes
levariam as varias queixas a respeito do cemitério. Vale salientar que as praticas
cadavéricas inaceitaveis ja eram praticadas desde quando o cemitério estava localizado
nas imediacdes da Igreja de Santa Rita e era administrado pela mesma instituicdo. A

presenca religiosa ali mostra que ndo era um espaco clandestino e sim, aceito pela igreja
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catolica. A prdpria estrutura denunciava também os maus tratos antes e depois da morte

de pretos novos. A narradora continua:

As pessoas de bem fugiam deste lugar, mas para muitas eram esses negocios
“sujos” que fingiam ndo ver que pagavam seu rapé, finos tecidos, aulas de
mausica, livros raros e carruagens. O Cemitério dos Pretos Novos foi transferido
da Santa Rita para um ponto bem mais acima da rua da hospedaria Vale Longo.
Em alguns momentos tinhamos que fechar as janelas, pois o cheiro ficava
opressivo. Eu sO passava perto se ndo tivesse outro jeito e nunca olhava para o
lado. Um religioso ficava defronte, rezando em um livro pequeno pelos que se
foram. (CRUZ, 2018, p. 15).

Mesmo com a presenca da igreja, ja vimos que isso ndo colabora para qualquer
traco de respeitabilidade pelas histérias ali jogadas. Ao contrario, € um reforgo para o
completo caos: uma esteira ao fundo delimitava o terreno do cemitério e pelo baixo muro
era possivel ver corpos insepultos e outros que viriam a ser sepultados por dois
escravizados e muitas vezes espalhadas partes de corpos humanos expostas a luz do sol o
que denunciava a falta de “decéncia do lugar”. O pouco espaco e o grande volume de
mortes, ocasionado também pelo aumento do trafico negreiro, levavam aos precarios
sepultamentos.

Até mesmo os ritos catolicos eram insuficientes e bem distintos daqueles ligados
a “boa morte”. O alemdo G. W. Freireyss relata sua visdo acerca do Cemiterio dos Pretos
Novos, em 1814:

Nus, estavam apenas envoltos numa esteira, amarrados por cima da cabeca e
por baixo dos pés. Provavelmente procede-se 0 enterramento apenas uma vez
por semana, como 0s cadaveres facilmente se decompdem, o mau cheiro é
insuportavel. Finalmente chegou-se a melhor compreensao, queima de vez em
guando um monte de cadaveres semidecompostos. (FREIREYSS, 1982 apud
PEREIRA, 2014, p. 77).

Assim, o alemdo relata a presenca de um religioso no local provavelmente para
um ritual simplificado por causa do grande volume de corpos de escravizados que
adentravam o cemitério, sem a possibilidade de preces individuais. No entanto, em 1820,
um juiz de crime visitou o cemitério para averiguar as queixas de reclamantes e nem
mesmo um paroco havia ou qualquer religioso para “encomendar as almas”. Dessa
maneira, é percebivel que nem mesmo as ritualidades catdlicas eram realizadas com
afinco no Cemitério dos Pretos Novos.

Saliento, ainda, que as dificuldades em praticas fnebres ndo se davam apenas no
Cemitério dos Pretos novos, no Rio de Janeiro. Salvador, uma das capitais do Brasil que

também foi porto de recebimento de milhares de escravizados africanos, igualmente
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possuia entraves para o enterro dos recém-chegados. Assim, chegamos a historia do
Cemitério do Campo da Pdlvora, em Salvador. Esse cemitério era destinado a suicidas,
criminosos, indigentes e escravizados em sua maioria, pagdos. Inicialmente, era
administrado pela Camara de Salvador e, em meados do século XVIII, pela Santa Casa
de Misericordia da Bahia. O carater desse cemitério tinha fortes semelhangas com o
Cemitério dos Pretos Novos, no Rio de Janeiro. Jodo Joseé reis afirma:

A origem deste [Cemitério do Campo da Pdlvora — grifo nosso] € incerta.
Varias posturas da Camara de Salvador, desde a primeira década do século
XVIII, mencionam que o “Campo [...] saindo do portdo da casa da Polvora” se
destinava ao enterro de “negros pagaos”. Elas encarregavam os responsaveis
pela limpeza publica de ali enterrar seus cadaveres, frequentemente
abandonados pelos senhores, para evitar a “corrup¢do nos ares, ou os cées
despedagarem os corpos como se tem achado por varias vezes”. (REIS, 1991,
p. 241).

Dessa maneira, percebemos o mesmo descaso das autoridades quanto ao
funcionamento desse espaco funebre, j& que os corpos jogados ali eram levados por
aqueles que cuidavam da limpeza publica da cidade e eram tratados literalmente como
lixo. Vejamos, ainda, que a origem do cemitério € incerta. O que nos faz pensar onde a
historia da escraviddo de Salvador se encontra.

Esse espaco também se tornou um problema de saude publica pela existéncia de
corpos desenterrados e a mercé de animais. Com o crescimento da populacao escrava em
Salvador e sob 0 comando da Santa Casa de Misericordia, instituicdo catdlica, o Campo
da Polvora passaria a ser o destino daqueles escravizados pagdos ou ndo. Reis

complementa:

Um grande namero dos inquilinos do Campo da P6lvora era negros novos que
ndo sobreviviam a quarentena anterior ao desembarque dos tumbeiros. Em
maio de 1817, por exemplo, foram enterrados 113 africanos trazidos no navio
Alexandre, de Domingos José de Almeida Lima e Anténio Ferreira Coelho.
Ali também se enterravam os condenados & morte — a forca estava
convenientemente erguida no Campo da Pdlvora —, como os lideres da rebelido
pernambucana de 1817, entre 0s quais Domingos José Martins. (REIS, 1991,
p. 244).

Dezenas de africanos que foram dizimados durante a Revolta dos Malés, em 1835,
foram também sepultados la. Ainda de acordo com o trabalho de Reis, entre 1835-1836,
foram para o Cemitério do Campo da Polvora 639 cativos, sendo o maior nimero entre
todos os cemitérios de Salvador que poderiam receber africanos pagdos ou nao-pagaos.

Ser levado para o Cemitério dos Pretos Novos ou para o do Campo da Pélvora era

um temor para os escravizados que aqui viviam. Além de ndo haver qualquer rito fnebre,



56

era considerado uma desonra para os africanos diante de suas tradi¢des, que ndo foram
descartadas em diaspora. Me refiro aqui, mais precisamente, aos pretos novos, porém
aqueles escravizados que j& estavam em terras brasileiras, para escapar desse cruel destino
buscavam as irmandades como uma forma, dentre outras coisas, de terem um local de

sepultura decente.
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4. OS GIROS DA ANCESTRALIDADE

A ancestralidade é o ponto central desse estudo e, a partir dela, O Crime do Cais
do Valongo gira a sua narrativa. A histéria de Muana é permeada pelas circularidades
ancestrais afrodiasporicas que contribuem para sua sobrevivéncia fisica e simbdlica. O
respeito aos ritos e mitos traduzem a importancia desses efeitos como forma de
fortalecimento da populagdo negra ainda hoje, principalmente, em meio cosmoldgico.

Inclusive, é no terreiro que a ancestralidade tem seu brilho em destaque. Os corpos
giram em transformacé&o, fundindo uma forca vital capaz de manter as tradi¢Ges vivas e
em constante movimentagdo, mesmo em territorio ocidental. Essa movimentag&o reflete
a nao estabilidade da tradicdo, além de possibilitar a prépria sobrevivéncia em relagdo ao
colonialismo. Nesse intento dispendioso, 0 culto aos ancestrais ¢ uma manifestacdo do
poder dos antepassados, aqueles que vieram antes e abriram caminho para capacitar nossa
existéncia hoje. Contemporaneamente, esse culto tradicional nago ainda é praticado como
forma de enaltecimento de nossa negritude em busca do reconhecimento da
ancestralidade coletiva dos descendentes de povos escravizados, bem como a manutencao

e conhecimento da historia da negritude no Brasil.

Muana, personagem que destaco nessa construcdo, € um veiculo de
ancestralidade, seja pelo respeito aos antepassados, seja pela manutencdo de costumes
trazidos do além-mar, de acordo com as possibilidades existentes. A partir disso, €
possivel destacar como a protagonista utiliza de elementos distintos do contexto
brasileiro, criando outros que utiliza também as bases africanas, mantendo, assim, uma
relacdo. Edouard Glissant, em Poética da RelagZo (2021), de maneira sagaz, tensiona a
possibilidade de essa relacao ultrapassar os limites coloniais, tornando o sujeito negro um
composto de culturas diversas a partir de suas experiéncias. O escritor vai de encontro
aos conceitos ocidentais que consideram o diferente como algo subalterno e destituido de
qualquer valor. Dessa maneira, a seguir, veremos como o culto aos ancestrais se posiciona

contemporaneamente em diaspora.

4.1 Ancestralidade africana e negro-brasileira

A gira ancestral da diaspora brasileira é resultado das migracdes forcadas e da

travessia do Atlantico, bem como das diversas historicidades desses povos em Africa.
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Essa ancestralidade, formada a partir do cruzamento de distintas culturas, € marcada pela
resisténcia e pela tentativa de sobrevivéncia desses povos. Milhares de pessoas foram
transportadas de maneira forcada a ponto de abandonarem suas historias, seus familiares,
seus codigos culturais e comunidade rumo a América.

O navio traduz a dura experiéncia de ser deportado ao desconhecido. Glissant
traduz essa agdo como abismos. A escuriddo, nesse caso, marca 0 apagao da viagem.
Segundo o estudioso: “A primeira escuriddo foi ser arrancado do pais cotidiano, dos
deuses protetores, da comunidade defensora. Mas isso ainda ndo é nada. [...] A segunda
noite foi a da tortura, a da degeneracdo do ser, vinda de tantos impensaveis suplicios”
(GLISSANT, 2021, p.29). O abismo transporta, nesse caso, vidas formadas por distintas
historias que transparecem a riqueza das culturas africanas, bem como, leva essas pessoas

a um espaco totalmente distante e desconhecido.

O pensador ainda nos apresenta outra no¢do de abismo vivido pelos escravizados
africanos. De acordo com o pensador, ha trés abismos vivenciados pelos deportados: o

navio negreiro, 0 mar e as lembrancas. Glissant explica:

O aterrorizante vem do abismo, trés vezes amarrado ao desconhecido. Uma
primeira vez, inaugural, quando vocé cai no ventre da barca. Uma barca,
segundo sua poética, ndo tem ventre, uma barca ndo engole, ndo devora, uma
barca toma a direcdo do céu pleno. Mas o ventre dessa barca te dissolve, te
atira num mundo em que vocé berra. [...] O segundo abismo €é o insondavel do
mar. Quando as regatas acossam 0 navio negreiro, 0 mais simples a fazer é
aliviar a barca, atirando a carga ao mar, amarrada em balas de canhdo. [...] A
terceira forma do abismo projeta paralelamente a massa de agua a imagem
inversa de tudo o que foi abandonado, que, por gerac¢des, s sera reencontrado
nas savanas azuis da lembranca ou do imaginério, cada vez mais desgastado.
(GLISSANT, 2021, pp. 30-31).

Trazer a no¢do de abismo para essa discussdo nos auxilia a visualizar, no minimo,
um terco da vivéncia dos nossos antepassados. O abismo é uma construcao discursiva que
propde mostrar as perdas deferidas pela colonizacdo, mas ndo s6. O navio negreiro é a
primeira marca de distanciamento da terra de nascimento dessas pessoas. A barca dissolve
0 que eram anteriormente. O mar segue o roteiro e se torna 0 caminho de vida e de morte.
Em O Crime do Cais do Valongo, o abismo esta presente na angustia de viver aquele
misto de violéncias: “Quem chega a este lugar por um tumbeiro, senhor Toole, passa a
ocupar o pior lugar neste mundo, mas ocupa. Onde ficam o0s que ndo sdo mais de onde

vieram e ndo chegaram a existir aqui? Seria isto o que o padre e os livros de vocés chamam
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de limbo?” (CRUZ, 2018, p.142). As violéncias sofridas por essas pessoas sdo tamanhas
a ponto de sentir-se um ndo-ser. Quanto aqueles que eram jogados ao mar durante a
viagem é como se nunca tivessem existido, o que torna os dados de nimeros de

escravizados, ainda hoje, inconsistentes.

Aqueles que sobreviveram a travessia chegaram ao terceiro abismo, onde as
lembrancas de outrora ficaram longe e, no caminho desconhecido, serdo construidas
outras narrativas. Nesse dissertar sobre os abismos de Glissant juntamente com a historia
é possivel pensarmos até onde esse fosso foi difundido. Os abismos sdo caminhos
desconhecidos e sdo vivenciados antes, durante e depois da travessia. A protagonista
Muana destaca: “Estavamos prestes a mergulhar no abismo salgado do fim do mundo.
Em breve estariamos soltos no gigantesco rio chamado mar” (CRUZ, 2018, p.108). Ainda

sobre a nogdo de abismo, o fildsofo da Poética da Relagéo pondera:

A experiéncia do abismo esta no abismo e fora dele. O tormento daqueles que
nunca sairam do abismo € ter passado diretamente do ventre do navio negreiro
para o ventre roxo do fundo do mar. Mas sua provacdo ndo morreu, foi
reavivada nesse continuo-descontinuo: o panico do novo pais, a assombracéo
pelo pais de outrora e, finalmente, a alianga com a terra imposta, sofrida,
redimida. A memoria desconhecida do insondavel serviu de lodo para tais
metamorfoses. Os povos que entdo se constituiram, por mais que esquecessem
0 abismo, por mais que ndo soubessem imaginar a paixdo daqueles que
afundaram nele, teceram ainda assim uma vela (um véu) com a qual, sem
retornar a Terra de Antes, cresceram nessa terra, repentina e estupefata. [...] E
assim o desconhecido-absoluto, que era proje¢do do abismo, e que trazia em
eternidade o abismo-matriz e o abismo insondavel, no fim tornou-se
conhecimento. (GLISSANT, 2021, p. 31-32)

O autor destaca que a experiéncia da diaspora construiu conhecimento, pois a
chegada ao desconhecido possibilitou a construcao de relacGes que viriam a formar, por
exemplo, o Brasil atual. Para isso, devemos acrescentar que 0s povos africanos
contribuiram com seu conhecimento a partir de seus sistemas simbolicos, mesmo tendo a
colonizacdo portuguesa promovido a destituicdo da humanidade desses homens, mulheres
e criancas e ter levado a cultura europeia como modelo, desconsiderando, assim, a histéria
milenar da Africa. Vale salientar que essas relacdes ndo se deram de maneira pacifica,
mas aconteceram com a formalizacdo da resisténcia desses povos frente a visdo

eurocéntrica e etnocéntrica colonial.



60

A chegada desses povos caracteriza outra visdo de mundo, que foi colocada em
meio ao sistema capitalista colonial, porém sendo desqualificada. As culturas africanas
foram consideradas “atrasadas, animistas, folcloricas, barbaras, primitivas, o que
evidencia o racismo a que foram historicamente submetidas a populagéo africana e seus
descendentes” (OLIVEIRA, p. 28, 2021). A cosmopercepg¢do africana ¢ formada por
elementos antagonicos ao regime ocidental. Segundo Oliveira:

O sistema do capital, pretensamente universal e realmente imposto ao mundo
todo, tem como fundamento uma cosmovisdo essencialista, excludente e
individualista, calcada no principio da identidade, nos processos de
legitimacéo formal e na politica de dominagdo. A excluséo econdmica e social
é legitimada por principios abstratos que, no plano do discurso, justifica
ideologicamente o estado de coisas que preserva e aumenta a injustica social
em todo o planeta e no Brasil particularmente (OLIVEIRA, p. 25, 2021).

Esse sistema que excluiu as populag6es africanas e suas culturas contribuiu para
a perpetuacéo do racismo e dos agravamentos sociais dos negros brasileiros. A imposicao
de valores ocidentais a essas populacdes elevou o desconhecimento acerca desses povos,
seus modos de vida, ocultando, inclusive, a contribuicdo deles na construcdo das
brasilidades. Os africanos redefinem a identidade nacional, mas sdo apagados da historia
como se ndo tivessem grande participacdo no processo. Teorias como a do
embranquecimento e a da mesticagem, por exemplo, acabam levando ao

desconhecimento da real situacao dos negros e seus descendentes no Brasil.

A escraviddo é um ponto comum na histéria desses povos, mas nao constitui o
todo; porém, ela contribui historicamente para amplificar as vertentes da vivéncia de
nossos antepassados. Dessa feita, ndo queremos generalizar a experiéncia dos africanos.
Inclusive, marcadamente, ressaltamos a diversidade de povos que aportaram no Brasil.
Além disso, é importante observar também que mesmo entre diferentes configuracbes
haviam pontos culturais confluentes desses povos. Nesse caminho, é importante
pensarmos como a cosmopercepcao africana era exercida antes da diaspora brasileira
ainda em Africa. Essa forma de pensar o ciclo de vida (fisico e espiritual) acaba por ser
encontrado em diversos grupos africanos, cada um com suas particularidades, porém

adentram uma mesma linha. Lopes especifica:

Nossa finalidade é apontar e salientar a presenca, no saber africano tradicional,
anterior ao colonialismo europeu, de uma estrutura de pensamento homogénea,
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que fundamenta praticas e a¢des transplantadas para o Brasil e as Américas, as
quais até hoje influenciam, redimensionadas pelas circularidades culturais e as
encruzilhadas diaspéricas, o cotidiano de comunidades afrodescendentes e
eventuais agregados. [...]. (LOPES, 2020, p.15).

Ao trazermos a cosmopercepcdo africana, estamos nos desconectando das
estruturas racistas e epistemicidas, pois nessa leitura, a Africa ndo é discipula da Europa,
ao contrario, ela é construtora de saberes préprios presentes na diaspora. Os pensamentos
africanos se baseiam nas suas experiéncias como sujeito anterior ao colonialismo. Assim,
a discriminacdo e inferiorizacdo dos bens simbodlicos africanos se tornaram mais uma
faceta do discurso colonizador europeu. Lopes continua: “o discurso colonizador europeu
em relacdo aos africanos consagrou a ideia de que estes seriam naturalmente atrasados,
despossuidos de Historia” (LOPES, 2020, p.16). A tentativa de homogeneizagao teve o
propoésito de apagar a validade da historia africana, levando a ideia de uma historia e
valores Unicos para falar da humanidade. Nesse sentido, seguimos mostrando a
sofisticacdo do conceito e vivéncia da ancestralidade para as comunidades africanas.
Saberes esses, inclusive, que possuem a possibilidade de serem partilhados como modo

de vida e uma alternativa para a destruidora faceta do capitalismo ocidental.

A Africa é um continente de mdltiplos olhares e, o colonialismo europeu
desconsidera totalmente a sua historia grandiosa em prol de uma unificagéo discursiva e
cultural. Esse intento de apagamento, durante um bom periodo da historia, levou-nos ao
total desconhecimento acerca de nossos antepassados, dando-lhes somente a
nomenclatura de escravizados. Hoje ja sabemos que esses povos foram sequestrados de
suas terras e condicionados como mercadorias. No entanto, nosso papel hoje é elevar
nosso olhar a essas pessoas, mostrando a importancia delas para nossa formacéo. Fu-Kiau
indica: “Compreender a cosmovisao de um povo € o alicerce para entender-lhe a cultura”
(FU-KIAU, p.96, 1980). Diante disso, € de suma importancia trazer uma parte da historia
cultural de alguns desses sujeitos. Saliento que nessa construcdo nao € possivel abranger
a totalidade de povos africanos, mas focamos, principalmente, nos povos bantu devido a
obra literaria em questdo. Como dito anteriormente, apesar da pluralidade de saberes, ha

pontos culturais que se tocam e estabelecem relagdes entre essas populacées.

A constituicdo de mundo para os africanos advém de comunidades repletas de
sagrado. Essa conjuncdo ndo € originada de apenas um criador, mas de diversos

“elementos vegetais, minerais e animais” (OLIVEIRA, 2021, p.49). O homem também



62

faz parte dessa formacéo e é resultado de uma sintese microcosmica, inclusive, do criador.

Eduardo Oliveira descreve:

O universo esta prenhe do sagrado. O segredo faz parte do universo tanto
quanto o revelado. Tudo o que se manifesta ou oculta-se, segundo a
cosmovisdo africana, compde o universo. Para estes povos o universo ndo pode
ser entendido sem um multiplo de correspondéncias, analogias e interagdes
com o Homem e com todos os seres que compdem essa totalidade.
(OLIVEIRA, 2021, p. 48).

As colocagdes de Eduardo Oliveira poetizam a vivéncia africana ao té-la como
uma teia de aranha, totalmente interligada e onde o toque em um elemento movimenta
toda a estrutura. Nesse contexto, € notavel o cuidado com o outro, principalmente com o
bem-estar pessoal. Como o0 homem é formado a partir dos elementos naturais, desrespeitar
a natureza é o mesmo que desrespeitar a comunidade. Para a tradi¢do africana, isso €

muito sério.

O sagrado, para o africano, € impregnado de forca vital. Essa forca € constitutiva
da vida em comunidade. A vibracdo de forca acontece a partir do fortalecimento dessa

energia. E 0 axé formado pelas comunidades africanas que as mantém interligadas e vivas.

O sagrado, na verdade, permeia todos os espa¢os do universo africano. Ele
impregna com sua forca vital qualquer esfera da vida comunitéria dos negros,
tanto em Africa como nos outros continentes para onde tenham ido os negros
da Diaspora. Esse sagrado, porém, no caso da Africa, emana da ancestralidade.
A ancestralidade, entdo, est4 no cerne da concepcéo de universo. O universo
interliga todas as coisas. Logo, a ancestralidade permeia todos os seres que
compdem esse universo. Se a ancestralidade é a expressdo do sagrado, este
sagrado manifesta-se através da forga vital [...]. (OLIVEIRA, p. 50, 2021).

A forca vital permeia diversos setores, como a relagdo da comunidade com a
natureza ¢ com o sobrenatural. “Ela ¢ o suporte comum para que todas as coisas se
conectem e formem um elo universal que, sem ela, jamais poderiam manter a sua unidade
— fundamental na concep¢ao de mundo africana” (OLIVEIRA, 2021, p.51). Ela é téo
abrangente que esta presente também na natureza e assim forma um todo juntamente com

0s seres humanos. Segundo Muana:

Soube que Nieti era uma fon do Daomé. Falei a ela sobre Nipela e ela, sobre
suas crengas. Ela era uma sacerdotisa, uma vodunsi de Sakpata e estava
horrorizada, pois era claro pelas “bexigas” no navio que ele estava muito
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aborrecido e ninguém tomava providéncias para apazigua-lo. No culto fon, esta
poderosa divindade é dona da Terra e senhora da bexiga e de outras doengas
contagiosas. [...] Bastou um unico olhar da sacerdotisa treinada e nascida
dentro do culto a Sakpata para ela saber que ele [Faruk], embora ainda ndo
manifestasse 0s sintomas, estivesse com a temida doenga. (CRUZ, 2018,
pp.139-140).

As doencas eram vistas pelas comunidades africanas como punicdo, por isso 0
espanto da sacerdotisa. O culto a Sakpata, divindade da variola (bexiga) daomeana, tinha
suas proprias formas de tratamento, totalmente desconsideradas em meio ocidental, mas
0s sobreviventes da viajem acabavam se valendo desses saberes. E essa forca que
constitui a motricidade das comunidades e natureza africanas e, precisa ser cultuada no

dia a dia, principalmente na manutencdo da unidade do homem com o meio em que vive.

O tempo africano n&o é linear como o ocidental. E um tempo ancestral em que o
passado tem a mesma importancia que os outros periodos, principalmente por estar ligado

a ancestralidade. Oliveira destaca:

Déa-se mais énfase ao passado que ao futuro quando se trata da concepcao de
tempo na cosmovisdo africana. A referéncia mor é o passado. E nele que
residem as respostas para 0s mistérios do tempo presente. E no passado que
esta toda a sabedoria dos ancestrais. Somente no passado o africano encontra
a sua identidade. (OLIVEIRA, 2021, p.55).

Quanto as temporalidades, utilizo o plural como uma provocacdo a cronologia
linear ocidental, onde buscamos um futuro imediato e ndo recordamos 0 nosso passado.

Muana explica:

Fechei os olhos para ver as imagens dentro de mim e elas surgiram limpidas
como cristal fino de uma taca da cristaleira do engenho Tamarineiras. Como
diz um provérbio da minha “é melhor perder a vista que a alma” [...] pois esse
céu de escuriddo quase clara faz meu espirito enxergar meu povoado num
momento magico em que apenas trés coisas havia: a imensiddo Umida da
planicie verde, o siléncio de doer os ouvidos e 0 monte dominante na paisagem.
(CRUZ, 2018, p. 44).

E no passado que Muana se reencontra, a0 pé do monte Namuli. Durante a
narrativa, sao essas recordacdes que mantém a protagonista interligada a ancestralidade
vivida em sua terra natal. No presente ela vive sua reconstitui¢cdo que tem o passado como

complementaridade de suas identidades. Com isso, ndo queremos pregar uma busca
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estagnada ao pretérito, mas ao fato de respeitarmos a historia dos escravizados e a nossa,
na qual o passado é constituinte também.

Tigand Santana, em sua tese “A cosmologia africana dos bantu-kongo por
Bunseki Fu-Kiau: traducéo negra, reflexdes e didlogos a partir do Brasil” (2019), traz a
traducdo de uma importante obra do filésofo congolés Fu-Kiau: Cosmologia africana dos
Bantu-Kongo — Principios de vida & Vivéncia (1980). Nesse contexto, Santana destaca a
importancia do tempo para o0s bantu-kongo, a partir do cosmograma bantu a seguir:

Figura 8 — Cosmograma bantu-kongo

Dikenga dia Kongo e V (um esbogo de reflexdo tradutéria)

Tukula

Luvemba Kala

)

=g

Musoni

SANTANA (2019, p. 126)

O tempo, nesse sentido, ndo € linear e, sim, circular. Nele as temporalidades nao
param e ndo sdo estanques, se cruzam. O passado, como ja dito, representa o tempo
ancestral em que os humanos (fisicos ou espirituais) circulam sob as linhas cruzadas. Em
O Crime do Cais do Valongo, o tempo avanca e retrocede. Essa caracteristica € importante
para a constituicdo da personagem. Em diaspora, Muana mantém sua circularidade, ja que

o passado complementa seu presente e fortalece a esperanca no futuro. Segundo Santana:

Da conformagdo complexa do cosmograma (dikenga) podem-se extrair varios
principios e leis que sdo de grande relevancia para a vida cotidiana numa
comunidade kongo, haja vista o que nos lembra Fu-Kiau (2001%): “Nada na
vida diria da sociedade kongo esta fora das suas praticas cosmoldgicas (p.38-
39). O cosmograma &, como parece claro, um registro, uma leitura cosmoldgica
inscrita. (SANTANA, 2019, p.127).
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Nesse circuito ancestral, é a forca vital, a mola propulsora dessas circularidades
no tempo. Inicialmente, pode ser um processo incompreensivel para uma dada tradi¢éo
ocidental, mas é necessario fazer esse caminho como ponte para conhecer a histéria sob

uma perspectiva africana. Santana, ainda, detalha:

[...] Seguindo o que explica Fu-Kiau (2001a), ha um primeiro estagio de ser,
Musoni (a guardar o radical sona: registrar, gravar, ter a memdria de), que nao
se da a ver ao ku nseke (mundo fisico). Musoni é, em linhas gerais, ndo ser
ainda fisico, tangivel. Kala, que vem a significar, literalmente, ser (em sua
acepcdo principalmente verbal), corporifica o estagio em que este ser como
acdo torna-se ente “visivel”. Num terceiro estagio, encontramos Tukula (do
verbo kula: crescer, amadurecer, desenvolver [-se]) e as coisas e situaces em
seu estado de zénite, de mais ativa proficuidade, de acdo propriamente dita.
Por fim, Luvemba vem a ser o estagio de desintegracdo fisica, o morrer, o
findar-comecar, as grandes transmutacdes das coisas que sdo, ou seja, O
desintegrar-se da dimensdo tangivel e ir a um plano insondavel. (SANTANA,
2019, p. 128-129).

Assim, o tempo africano segue sua circularidade e se constitui de processos ndo
finalizados. Essa descontinuidade e a simultaneidade do presente, passado e futuro tém
no corpo uma base de movimento. Quando trato da importancia do passado ancestral,
diante do explanado aqui, ndo é um passado fossilizado, mas poténcia a transformacéo
das temporalidades. Continua Oliveira: “O tempo africano, tal como o universo africano,
esta prenhe de ancestralidade” (OLIVEIRA, 2021, p.58). Trata-se de um tempo em
movimento e contrario ao chronos ocidental. E no ir e vir e na ndo linearidade que o
tempo espiralar se destaca pelas varias instancias, onde presente, passado e futuro se
encontram. Essa temporalidade entende que “tempo e memoria sdo imagens que se
repetem” (MARTINS, 2021, p.23 (a)). Tendo como base 0 corpo e sua experiéncia, o
tempo espiralar ndo é excludente e nem cria dicotomias, ao contrario, reconhece em sua

formacéo diferentes elementos sem hierarquizacao.

Dessa maneira, ancestralidade move a cosmopercepcdo africana. E ela que da
sentido as praticas diarias em comunidade e esta presente em todos os setores da vida dos
povos africanos como base norteadora. No romance, Muana explica o papel das peneiras
em sua aldeia: “Uma peneira servia para transportar comida, separar 0s grdos de cereais
depois de pilados e moidos e era simbolo de estabilidade. Uma casa sem uma peneira era
uma casa sem equilibrio e dependente de outra (CRUZ, 2018, p. 49). Para o pensamento

ocidental, uma peneira € um simples objeto doméstico; na visdo africana, ela constitui
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valores que vao além do seu uso pratico. Assim, a textualidade ancestral, em diaspora,

segundo Leda Maria Martins:

Na complexidade de sua textualidade oral e na oralitura da memoria, o0s
rizomas africanos inseminaram o corpus simbolico europeu e engravidaram as
terras das Américas. Como o imbondeiro africano, as culturas negras nas
Ameéricas constituiram-se como ligares de encruzilhadas, interseccdes,
inscrigdes e disjuncdes, fusbes e transformagdes [...]. (MARTINS, 2021,

p.31(b)).

A ancestralidade transforma a simbologia negro africana no Brasil, atravessando
uma dada tradicdo ocidental e mantendo as culturas africanas nesse territorio. Pensando
em elementos complexos, as culturas africanas no Brasil sdo reconstruidas a partir das
novas experiéncias. Por meio de diversos processos de restauracdo e resisténcia, esses
povos garantiram a sobrevivéncia de valores e costumes africanos. Manter a
ancestralidade em um contexto de violéncias, reforca a resisténcia como escolha politica.

Freitas destaca:

Os afrorrizomas relacionam-se com a torcdo dos rizomas delleuzianos para se
pensar no processo de disperséo, pluralidade e invencdo das tradigdes negras
que envolveram a diaspora africana, recusando a teleologia. A Africa, nesta
perspectiva, ndo € nem bloco monolitico nem origem estatica ou destino
fechado. A encruzilhada, [...], torna-se o conceito-mor por meio do qual se
tensiona a mimese, a dialética, o real, seja na literatura negro-brasileira, seja
em algumas producdes africanas elaboradas sob este viés ético-estético-ritual
(FREITAS, 2016, p.57).

A encruzilhada, também formada pela travessia do Atlantico, retoma a diversidade
de saberes que os africanos trazem ao Brasil e sdo transformados de acordo com a
possibilidade do contexto. A ancestralidade se traduz como principal ponto de
manutencdo historico e identitario dos povos escravizados. As culturas encruzadas,
inclusive, permitem a movimentacdo do conhecimento, sem se esperar de a tradicdo ser

estatica.

4.2 O cortejo (in)visivel

A ancestralidade é uma categoria semantica que resiste, ainda hoje, as tentativas

de aniquilacdo de nossa cultura por séculos. Diante da diaspora negra brasileira, repleta
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de travessias, os africanos tiveram seus corpos em constante movimento de vida e morte,
sejam fisicos ou culturais. Para Martins: “[...] os africanos que sobreviveram as
desumanas condic¢Bes da travessia maritima transcontinental foram destituidos de sua
humanidade, desvestidos de seus sistemas simbolicos, menosprezados pelos ocidentais e
reinvestidos por um olhar alheio, o do europeu” (MARTINS, 2021, p. 30 (a)). No entanto,
0 sistema escravocrata ndo conseguiu apagar desse corpo negro os signos culturais,
textuais e simbolicos. Leda Martins continua: “As culturas negras que matizaram 0S
territérios americanos [...] evidenciam o cruzamento das tradicGes e memdrias orais
africanas com todos os outros cddigos e sistemas simbolicos, escritos e/ou orais [...]”
(MARTINS, 2021, p.32 (b)). Nessa multiplicidade de saberes, as culturas negras se
instalaram construindo relagdes de intersecédo, fusdo, transformacdo e ruptura, dando
caminho as encruzilhadas epistemoldgicas. Ao partilharmos as culturas diasporicas como
parte de uma encruzilhada, ja& constatamos o0s jogos simbolicos pelos quais precisaram

passar em prol da sobrevivéncia fisica e de seus conhecimentos.

Assim, a ancestralidade negro-africana sobrevive em diaspora tendo,
principalmente, o suporte cosmologico. O terreiro é o local de manutencédo da forca vital
ou axé. Sodré declara: [...] o terreiro, enquanto guardido do axé, revela-se como uma
contrapartida a hegemonia do processo simbolico universalista, exibindo um segredo: o
de deter forcas de aglutinaco e solidariedade grupal. E uma solidariedade [...] com raizes
na divindade (principios csmicos) e na ancestralidade (principios éticos) (SODRE, 2019,

p.110). O terreiro partilha o chdo-forca com o povo negro, preservando a energia vital.

Deve-se considerar que a cosmopercepcdo africana nao esta fora da realidade, ao
contrario, é a movimentacdo da vida que fortalece o axé e acomunidade. Oliveira delineia
que quando se trata de cosmoviséo africana, estamos resgatando uma dimensao politica,
pois além de regatar o passado também o recria (OLIVEIRA, 2021, p.82). O intento de
retirar a visao de vida do africano desse lugar distante da realidade se trata de uma escolha
politica, bem como uma demonstracao de respeito a culturas que foram negadas o direito
de existir. Também pode ser considerada, hoje, como outra escolha de vida, até porque o
modus ocidental ndo se sustenta diante de tamanhas atrocidades e exclusGes realizadas
com tudo o que seja distinto do europeu. A ancestralidade respeita os elementos naturais,
minerais e 0s seres vivos em geral. Nessa categoria, conhecer a cultura do outro é uma

maneira de manté-la viva e significativa.
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A ancestralidade sobrevive no Brasil por meio dos ritos realizados no espaco
plural do terreiro. Espaco que carrega dualidades e estd em um entre lugar e, segundo
Sodré, é “uma zona de intersegdo entre o invisivel (orum) e o visivel (ai€) — habitado por
principios cosmicos (orixas) e representacdes de ancestralidade” [...] (SODRE, 2019,
p.77). O terreiro é o principal representante da ancestralidade no Brasil, além de manté-
la viva em contexto diasporico. Nesse sentido, situo também a ancestralidade em meio a

outros espacos de cosmopercepcdo africana, como o Culto a Egungun, em solo brasileiro.

O Culto a Egungun é de origem nagd e foi transplantado ao Brasil pelos povos
trazidos de Ketu e Oy6, no século XIX, regides onde o culto a Xangd também esta
presente. Inclusive, Xang6 é o fundador do culto e somente ele pode controla-lo. Essa
tradicdo tem como foco os ancestrais masculinos chamados de Baba Egun. Nesse sentido,
0 pai é a referéncia, seja por ser progenitor como por ser responsavel pela continuidade
geracional. Assim, relaciono o culto, predominantemente masculino, a mais uma

manifestacio da ancestralidade em Africa e didspora.

Como dito anteriormente, a ancestralidade ja é cultuada nos terreiros de
Candomblé. No entanto, € no culto a Egungln que o ancestre € o centro de atencéo, pois
tudo comeca e termina nele. Elbein distingue: “Para os Nagd, os orisa ndo sao égun”
(ELBEIN, 2012, p.109). Ha diferenciacdes nas praticas litdrgicas, nas instituicbes, pois
ha os terreiros voltados ao culto a Orixas e aqueles responsaveis pelo culto a Egun, porém
sdo complementares, ja que a fortificacdo da forca vital também passa pelos Orixas. Ha
um provérbio dos terreiros Egungun que diz: “Oto ni Egun, Oto ni Orixa = Cultua-se
Egln ou cultua-se Orixd” (SANT’ANNA, 2021, p.53). Nesse sentido, cada um tem seu

papel, mas sem a construcdo dicotdmica.

Dada sua importancia, José Sant’anna destaca o papel desses ancestrais: “Os baba
Egln d3o sentido as nossas vidas, pais nossos que se foram para o mundo do além, orun,
e que, quando sdo solicitados, chegam e respondem aos nossos pedidos e ansiedades
humanas” (SANT’ANNA, 2021, p.41). A ancestralidade presente nesses espiritos, sejam
familiares ou coletivos, acompanham o desenvolvimento dos descendentes, da

comunidade e seus representantes. De acordo com Muana:

A morte nem sempre é algo natural. Alguém quando néo é ancido, esta bem e
simplesmente ndo acorda sé pode ter sido alvo de uma coisa: feiticaria. E foi
disso que logo desconfiaram quando o Soba Mamatundu néo despertou aquela
manhd. Rapidamente um processo de investigacdo aconteceu para descobrir o
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feiticeiro. Cumprindo os rituais necessarios quando um chefe morre, seu corpo
foi posto em esteiras com cabagas embaixo para que a matéria se precipitasse
nelas, suas visceras foram retiradas e o corpo ficou ali até ressecar
completamente e apenas restarem 0s 0ssos. Tudo isso era vigiado por guardas
constantemente, pois feiticeiros poderiam retirar algum pedaco do corpo,
principalmente ossos do chefe, e fazer com eles encantamentos poderosos.
Esse processo durava no maximo duas semanas até que 0S 0Ss0S aparecessem,
pudessem ser finalmente enterrados e 0 morto partisse em paz para a terra dos
ancestrais. Esse era um tempo de recolhimento para todos, pois ele — o chefe —
estava entre n6s. Néo tinha ido para a sua morada e nos poderia assombrar.

[.]

Antes do enterro, a ossada era cuidadosamente examinada. Se faltasse um 0sso,
um Unico ossinho, os guardas responsaveis eram decapitados acusados de
feiticaria [...]. (CRUZ, 2018, pp.84-85).

Nesse trecho, é possivel perceber a seriedade dos ritos funebres para o africano.
Em O Crime do Cais do Valongo, do corpo do rei eram retiradas algumas partes e o
restante era colocado em meio a comunidade ja em busca do retorno a terra. Quando esse
ritual ndo se dava de maneira adequada, esse espirito ndo iria seguir para a
ancestralizagdo, pois assombraria a comunidade. Durante esse tempo, a aldeia deveria
manter-se em recolhimento como forma de respeito ao ente. No romance, vemos que se
trata de uma autoridade, mas quando a morte se dava com um familiar, os ritos adequados
também deveriam ser realizados em prol do bom andamento da comunidade. Diante dessa
explanacdo, podemos pensar: como todo esse processo ocorreria no caso dos pretos
novos, no Valongo? Pelas circunstancias da falta dos ritos funebres e por estarem
distantes da sua comunidade, a tendéncia era vagar pela terra, assombrando 0s vivos e
desequilibrando todo um sistema. O culto aos ancestrais resiste no Brasil como forma de
manutencdo de saberes e para cuidar e homenagear os ancestrais, de forma a manter o

equilibrio do tempo.

O mais antigo terreiro de Culto a Egungun, no Brasil, é o 1lé Baba Agboula,
localizado em Ponta de Areia, Itaparica, Bahia. Foi fundado por um descendente de
africanos, o Sr. Daniel de Paula, por volta de 1935. No entanto, Juana Elbein chama a
atencdo para a existéncia de terreiros ancestrais em 1820, como o Terreiro de Vera Cruz,
fundado pelo africano Tio Serafim; em 1830, ha o Terreiro do Mocambo; em 1840, o
Terreiro de Encarnacdo; e em 1850, o Terreiro de Tuntun. Percebe-se que nesses terreiros,
a linhagem vai levando a tradicdo a frente, pois os descendentes acabam agregando o
ancestral da familia e criando outros terreiros. Sant’anna chama a aten¢do para a
existéncia de terreiros de Culto a Egungun, em Salvador. Com a urbanizagdo, esses

espacos foram extintos. Sant’anna recorda que, até 1967, ainda havia terreiros de culto
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ancestral em Salvador, mas com urbanizacdo e a fusdo de alguns terreiros, restaram
apenas o0s da llha de Itaparica (SANT’ANNA, 2021, p.50-51).

E importante chamar a atencio para a participacdo das mulheres na sociedade
masculina. Enquanto os homens sdo os responsaveis pelos ritos e obrigaces do Culto a
Egungln, as mulheres (Egbe Obirin) também tém a participagdo confirmada. Além de
receberem os convidados que fardo oferenda a Egungun, a cozinha de todo o ritual
também faz parte de suas atribui¢bes. Ademais, o principio feminino no culto masculino
é representado por Oya Igbalé, “rainha dos Egiingin” (SANT’ANNA, 2021, p.52). Oya
é cultuada juntamente com os Egun e € detentora de poder dentre os mortos. De acordo
com Sant’anna, a cozinha, a limpeza e as tarefas referentes ao culto a Xang0 séo tarefas
femininas (SANT’ANNA, 2021, p.108). Assim, apesar de o Culto a Egungun ser
basicamente masculino ndo exclui a mulher na sua constituicao. Elas estdo presentes em
altos cargos no terreiro, como Yia Egbé (responsavel por todos da casa, inclusive os
visitantes); lya Modé (responsavel pelos Egungun da casa); Yia Dagan (responsavel por
iniciar o or0 (ritual)); lya Lodé (inicia as rodas dos orixas). Todos sdo voltados para as
mulheres mais velhas do terreiro. Dessa forma, os poderes masculinos e femininos

mostram-se complementares.

No culto a Egungun, a morte ndo € um problema, mas um ciclo necessario para a
restituicdo da energia vital. “A morte e a vida formam o circulo que se completa com os
dois mundos, comunicaveis atraves dos rituais, do jogo de buzios, do sagrado mitico-
religioso e dos ancestrais. Os mortos ddo continuidade a vida” (SANT’ANNA, 2021,
p.64). Essa visdo de morte foge ao olhar ocidental de que morrer é o final. Elbein ainda

explica que:

[...] para o Nagd, a morte ndo significa absolutamente a extin¢éo total, ou
aniquilamento, conceitos que verdadeiramente os aterram. Morrer ¢ uma
mudanga de estado, de plano de existéncia e de status. Faz parte da dindmica
do sistema que inclui, evidentemente, a dindmica social. Sabe-se perfeitamente
que Ik devera devolver a lya-nla, a terra, a por¢io simbolo de matéria de
origem na qual cada individuo fora encarnado; mas cada criatura ao nascer traz
consigo seu ori, seu destino. Trata-se, portanto, de assegurar que este se
desenvolva e se cumpra. (ELBEIN, 2012, p.254).

Dessa maneira, pensar a escravidao, no contexto do Valongo, diante de tantas
mortes prematuras, significa quebrar o ciclo e seu destino de sujeitos que ja sofriam

mortes diversas pela colonizagéo.
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A ancestralidade feminina também tem lugar na cosmopercepcéo africana ioruba
e € transplantada ao Brasil por meio dos transitos culturais em diaspora. E o caso da
Sociedade Geledé e o Culto as lya-mi (minha méae). Essas manifestaces estdo
entrelacadas, ja que o Geledé cultua as lya-mi. A partir desses pontos, o culto ancestral
feminino tem por objetivo exaltar a feminilidade e sua constitui¢do, além disso, fortalece
a importancia da mulher para essas sociedades. Segundo Elbein: “O propdsito da
Sociedade Geledé é propiciar os poderes misticos das mulheres... cuja boa vontade deve
ser cultivada porque € essencial para a continuidade da vida e da sociedade” (ELBEIN,
2012, p.125). Assim, Geledé apazigua as adversidades, dando condi¢des de restituir o
equilibrio da comunidade. Em O Crime do Cais do Valongo, Muana é a protagonista da
narrativa e juntamente com Nuno faz a narracdo dessa potente obra. Ela é naturalmente
uma lider, seja pela sua postura ou pelos saberes demonstrados, mas principalmente por
modular suas vivéncias em busca da circularidade sisttmica. Um exemplo disso € o fato
de a mogambicana saber ler e escrever. Para os senhores, os africanos tinham condicdes
apenas de fazer trabalhos bracais, mas Muana além de dominar esses conhecimentos,
também tinha certeza de que muitos dos senhores ndo sabiam. A narradora nos conta:
“[...] pensava que eu era sem letras como ele e quase todos os outros. Muito senhor
também néo sabia. [...] pois eles ndo toleram ver um preto ou uma preta saber alguma

coisa que eles ndo sabem e que ndo é trabalho de for¢a dos bracos (CRUZ, 2018, p.23).

Geledé representa um culto a mulher simbolizando-a como o ventre do mundo: o
inicio, a continuacdo da comunidade. Ao contrario do culto masculino, as lya-mi
representam a coletividade, “simbolizado pelo igha — cabaga” (ELBEIN, 2012, p.112).
Vale salientar que o termo mae é usado em acepcéo a qualquer mulher, devido ao poder
reprodutivo. Para compreender a ancestralidade feminina nesse culto, é importante

conhecer alguns elementos de sua historia. Vanda Azevedo afirma:

lya NI& permanece um enigma. Isto porque ela é a mée natureza, ela é
Yewajobi, Tyami, lya (a mie de tudo e a mie das mées) compendiando o
principio materno no cosmo ioruba, combinando na sua natureza os atributos
de todas as deidades femininas principais — Yemoja (a mée de todas as &guas),
Olbkun (deusa do mar), Oxum (deusa do rio Oxum), Odu (a fundadora da
feitigaria), O0du& (deusa da Terra), I1é (deusa da Terra) e Oya (deusa do rio
Niger). Pouca coisa ioruba do Brasil mostra Yemoja como Odd-lyami,
enquanto os ioruba de Cuba, uma vez, celebram Gélédé em honra de Yemoja-
Oldkun. Como Ol6kun (espirito do mar) e Yemoja (a mae de todas as aguas),
Tya Nla era o mar primevo do qual a terra habitavel emergiu em 11é-1é, o berco
da civilizagdo dos ioruba. Como Ilé (a Terra) venerada pelo Ogboni, ela
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sustenta a vida, a humanidade e a cultura. Como incorporagéo de bem e do mal
do mundo fisico, ela é Oluwayé (senhora do mundo), e lyami Osoronga, a
primeira mulher a quem o Ser Supremo deu um poder especial (axé) na forma
de um passaro incluso em uma cabaga, cOpias das quais ela apresentou as suas
discipulas, as ajé, maes poderosas. (LAWAL, 1996, p.25 apud AZEVEDO,
2006, p. 19).

Geledé evidencia o poder ancestral dessas mulheres destacando a presenca delas,
inclusive, no culto aos orixas. O poder de dar a vida esta presente em varias fases do ciclo
terrestre. A mée, nesse caso, € um veiculo que traz a vida a comunidade, seja por meio de
paz ou como prosperidade. No entanto, ndo se deve pensar apenas em energia positiva,
pois, como toda mée, também pode punir a filhos ingratos. Dessa forma, as energias
contrérias, bem e mal, andam juntas na forca das lya-mi. O culto feminino intenta agradar
as mais velhas da comunidade para acalmar uma possivel ferocidade de lya-mi. Nesse
quesito, na sociedade ioruba, mantém-se o respeito e consideragdo as grandes mées em
cerimdnias com muita danca. As mascaras Geledé, usadas durante os cultos, representam
a ligacdo do culto com a vida na terra, como natureza, nascimentos, alimentacdo, saude,

por isso tém diversos formatos, bem como apresentam conotacdes sociais e espirituais.

O homem esta presente no culto feminino como poder necessario para que o ciclo
ancestral tenha seguimento. Nesse sentido, Elbein indica: “Homens e mulheres podem
fazer parte da sociedade Geledé, mas sua cupula constitui uma sociedade secreta feminina
e sua funcdo consiste em cultuar as lya-agba” (ELBEIN, 2012, p.124). Inclusive, é o
homem que manifesta espiritualmente Iya-mi, como forma de homenagear o papel

feminino na comunidade.

No século XIX, a Sociedade Geledé no Brasil reverenciava as mais tradicionais
divindades femininas africanas dos ioruba. Infelizmente, por “desentendimentos internos
desfizeram o culto a Geledé, colocando-o no esquecimento” (SANT’ANNA, 2021, p.68),

ainda no século XX. Elbein declara:

A sociedade Geledé existiu no Brasil. Sua Ultima sacerdotisa suprema foi
Omoniké, que tinha o nome catélico de Maria Julia Figueiredo, uma das Iya-
lase do mais antigo “terreiro” Nago, o 1é lya-Nas6. Com sua morte, cessaram-
se de celebrar os festivais anuais bem como a procissdo que se realizava no
bairro da Boa Viagem. Uma parte dos objetos rituais, entre eles interessantes
paramentos de cabeca esculpidos, foram levados ao Ase Opd Afonja e as
oferendas e ritos eram celebrados todos os dias 8 de dezembro, aproveitando o
feriado em louvor a Nossa Senhora da Conceic&o da Praia, associada a Osun.
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Nesse dia, cultuavam-se ndo s6 as lya-mi mas também a Onilg, simbolo
coletivo dos ancestres masculinos. (ELBEIN, 2012, p.123).

O Culto a Egungun e a Sociedade Geledé sdo experiéncias coletivas e
representativas de povos africanos trazidos para a didspora. Diante das diversas batalhas
empenhadas para manter as tradicGes africanas, é possivel pensar a importancia desses
ritos para a sobrevivéncia fisica desses sujeitos. E importante também chamar a atencéo
para o fato da complementaridade dos ritos. Em meio ocidental, € natural pensar em
dicotomias quanto ao Culto a Egungun e a Sociedade Geledé. Inclusive, pelo fato de,
nesse estudo, o foco principal ser a protagonista Muana, em O Crime do Cais do Valongo.
Pode-se, também, questionar por que a discussdao de um culto predominantemente
masculino, diante de um protagonismo feminino. Nesse sentido, & necessario atentarmos
para a complementaridade dos dois eventos. Tanto no culto masculino quanto no
feminino, os elementos contrarios estdo presentes como forma de equilibrar as energias.
Além disso, a preocupagdo em construir dicotomias desse tipo para o estudo de
sociedades africanas é bastante ocidental e resultado da colonizagéo racista no Brasil.

Oyeérdnké Oyewumi destaca:

[...] j& que nas construcBes ocidentais os corpos fisicos sdo sempre corpos
sociais, ndo ha realmente distincdo entre sexo e género. Na sociedade ioruba,
pelo contrario, as relagfes sociais derivam sua legitimidade dos fatos sociais e
ndo da biologia. Os meros fatos bioldgicos da gravidez e parto importam
apenas em relacdo a procriacdo, como devem ser. Fatos bioldgicos ndo
determinam quem pode se tornar monarca ou quem pode negociar no mercado.
Na concepcédo autdctone iorubd, essas questdes eram questdes propriamente
sociais, e ndo biol6gicas; portanto, a natureza da anatomia ndo definia a
posicao social de uma pessoa. Consequentemente, a ordem social ioruba requer
um tipo diferente de mapa, e ndo um mapa de género que pressupde a biologia
como a base do social. (OYEWUMI, 2021, p.42).

E o patriarcado colonial que vai produzir discursos que pressupdem a logica
masculina dominante em detrimento dos saberes plurais distantes de questionamentos de
género. Aqui, ressalto a importancia de empreender outras formas de sentir a
cosmopercepc¢do africana, indo além da nossa vivéncia ocidentalizada e fugindo de
qualquer hierarquizacéo e producéo de diferencas. Pensando contemporaneamente, 0 giro
ancestral estad no nosso dia a dia. Trazer a ancestralidade para pensar a comunidade negra

hoje pode contribuir para reconstituir as nossas narrativas.
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4.3 Quando o tempo néo fecha

Durante o desenvolvimento dessa pesquisa sobre necropolitica no Brasil, eu estava
em busca de outros materiais para desenvolver o presente estudo. Encontrei uma
monografia intitulada "O tempo ndo fecha quando morre um adolescente: a naturalizacao
do homicidio de jovens negros no Brasil” (2019), de Pollyana Costa Penoni, da UFMG.
Na leitura do texto citado, a expressdo que intitula essa secéo foi usada pelo adolescente
chamado ficticiamente de Jo&o, apreendido em Belo Horizonte. Depois de idas e vindas
ao sistema de correcdo, ele chega a concluséo:

Ao relatar um dos assassinatos, dizendo da crueldade em que o mesmo
havia acontecido e paralelamente fazendo um retrospecto de tudo que
estava vivenciando, faz um calculo “perdi 5 amigos no crime em menos
de um més” (sic). A todo o momento, Jodo ponderava que ele poderia
ser um desses jovens assassinados caso ainda estivesse envolvido com
a criminalidade “poderia ser eu, eu andava com ele” (sic). E foi nesse
contexto que interpela a técnica com a seguinte questdo: “Vocé ja notou
que quando morre um adolescente assim, tipo eu, de favela e envolvido
com o crime, o tempo nem fecha”? [grifo meu] Ao questionarmos o que
seria a expressdo “o tempo nem fecha” JoZo nos ilustra dizendo
“quando morre uma pessoa do bem, fica tudo cinza e parece que até
chove, fica sinistro. Quando morre alguém do crime o sol continua I,
fica tudo igual” (sic). (PENONI, 2019, p. 7).

Ao ler o texto, fiquei pensando na poténcia da expressdo presente na fala do
jovem: “Vocé ja notou que quando morre um adolescente assim, tipo eu, de favela e
envolvido com o crime, o tempo nem fecha”? (PENONI, 2019, p.7). Assim como na
narrativa de Jodo, morte e vida estdo presentes diariamente como consequéncia mutua:
quando o tempo/ciclo de um jovem negro nao fecha, a finalizacao € antecipada e precoce,
paralisa o ciclo ancestral. Nesse sentido, é possivel pensarmos o sistema racista brasileiro
como propulsor de diversas violéncias a populacdo negra e, principalmente a dizimacéo
crescente de jovens/homens negros nas periferias. A morte prematura dessas pessoas faz
parte do contrario da “boa morte” para os bantu, ¢ a interrup¢do de memorias, historias,
desenvolvimentos que sdo impedidos pelos resquicios da violéncia colonial. Assim, nada

mais justo que trazer essa articulacdo a roda de conversa.

No capitulo anterior, houve a discussdo a respeito de como a morte fazia parte da
rotina escravocrata no Brasil, bem como todas as formas de desrespeito aos ritos finebres

dessas populacdes. Desde os maus tratos durante a viagem no navio negreiro até a
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chegada ao Cais do Valongo, no Rio de Janeiro, ja era possivel perceber como a morte
rondava os escravizados. Ndo bastando a morte violenta dessas pessoas, a colonizacéo
ndo se contentou com a “finalizacdo” do ciclo escravocrata, e tenta contemporaneamente
manter os resquicios das relagdes de subordinacgao negra. Abdias Nascimento, importante
estudioso brasileiro, mostra as diversas formas de morte da populacdo negra
extremamente condizentes com o periodo colonial. A sociedade brasileira foi fundada

tendo como base o trabalho escravo. Segundo Nascimento:

O papel do negro escravo foi decisivo para 0 comeco da histéria econémica de
um pais fundado, como era o caso do Brasil, sob o signo do parasitismo
imperialista. Sem 0 escravo, a estrutura econdmica do pais jamais teria
existido. O africano escravizado construiu as fundac¢@es da nova sociedade com
a flexdo e a quebra da sua espinha dorsal, quando ao mesmo tempo seu trabalho
significava a propria espinha dorsal daquela colénia. (NASCIMENTO, 2016,
p.59).

Um pais que ainda vive nesse esquema de subordinacdo e relega seu passado
escravocrata, leva a frente uma continuagfo indevida e velada. E como se os grilhdes da
escraviddo estivessem presentes até entdo. O que vemos é uma nova roupagem para essa
estrutura igualmente racista. A dissimulacéo das praticas escravocratas brasileira deu-se
de maneiras distintas, como através da leitura da inferioridade africana, tirando a
humanizacdo desses povos; também ha a teoria da Democracia racial, cunhada por
Gilberto Freire, em que a formacédo da populacéo brasileira tendo o negro escravizado,
sob o peso do cativeiro, fosse benéfica a esses povos. No entanto, por outro lado, buscava-
se o embranquecimento da populagdo para “limpar” o sangue brasileiro. Sabe-se,
conjuntamente, que a finalizacéo da escraviddo, com a Lei Aurea, relega os trabalhadores
africanos as regides periféricas das cidades portuérias, sem qualquer auxilio do Estado.

Nascimento declara:

Depois de sete anos de trabalho, o velho, o doente, o aleijado e o mutilado —
aqueles que sobreviveram aos horrores da escraviddo e ndo podiam continuar
mantendo satisfatoria capacidade produtiva — eram atirados a rua, a propria
sorte, qual lixo humano indesejavel; estes eram chamados de “africanos
livres”. Ndo passava a liberdade, sob tais condi¢des, de pura e simples forma
de legalizado assassinio coletivo. As classes dirigentes e autoridades publicas
praticavam a libertagdo dos escravos idosos, dos invalidos e dos enfermos
incurdveis, sem lhes conceder qualquer recurso, apoio, ou meio de
subsisténcia. Em 1888, se repetiria 0 mesmo ato “liberador” que a histéria do
Brasil registra com o nome de Abolic&o ou de Lei Aurea, aquilo que ndo passou
de um assassinato em massa, ou seja, a multiplicacdo do crime, em menor
escala, dos “africanos livres”. (NASCIMENTO, 2016, p.79).
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O objetivo era tirar da visdo dos brancos a escraviddo, eximindo a
responsabilidade dos senhores, do Estado e da Igreja (NASCIMENTO, 2016, p.79).
Dessa maneira, com a construcdo do processo de liberdade dos escravizados pelos
europeus, se finda qualquer suposto resquicio de “solidariedade” e “cuidados” forjados

para escamotear as relacdes escravagistas enraizadas nas relacfes sociais.

A morte da populacdo africana e em diaspora se da também pela negacdo de suas
epistemologias, seus saberes. Além da negacdo da existéncia do sistema escravocrata no
Brasil que sustentou a col6nia e seus dirigentes, as construcdes culturais mantidas como
forma de resisténcia ainda hoje sdo vistas como marginais em contraponto a cultura
europeia. O apagamento e silenciamento de referenciais teodricos africanos tiram da
populagdo afrodescendente o direito de conhecer sua historia, levando a um total

distanciamento de praticas ancestrais. Segundo Sueli Carneiro:

Para néds, porém, o epistemicidio é, para além da anulacdo e desqualificacdo
do conhecimento dos povos subjugados, um processo persistente de producao
da indigéncia cultural: pela negacdo ao acesso a educagdo, sobretudo de
qualidade; pela producdo da inferiorizacdo intelectual; pelos diferentes
mecanismos de deslegitimacdo do negro como portador e produtor de
conhecimento e de rebaixamento da capacidade cognitiva pela caréncia
material e/ou pelo comprometimento da autoestima pelos processos de
discriminacéo correntes no processo educativo. Isto porque ndo é possivel
desqualificar as formas de conhecimento dos povos dominados sem
desqualifica-los também, individual e coletivamente, como sujeitos
cognoscentes. E, ao fazé-lo, destitui-lhe a razéo, a condi¢éo para alcancar o
conhecimento “legitimo” ou legitimado. Por isso o epistemicidio fere de morte
a racionalidade do subjugado ou a sequestra, mutila a capacidade de aprender
etc. (CARNEIRO, 2005, p. 97).

A aniquilacdo de africanos ocorreu além de fisicamente, estendeu-se também a
meios simbdlicos, negando acesso ao sistema educacional e integracdo social real a esses
grupos e seus descendentes. Os resultados dessas acdes conjuntas sdo Vistos
presentemente, mantendo, também, o sistema de negacao dos resquicios da escravidao no

Brasil contemporéaneo.

E necessario atentar-nos para as mortes de sujeitos negros hoje nas periferias das
cidades brasileiras. Como resultado do abandono do Estado desde o periodo colonial,
temos um dos maiores indices de violéncia de diversas modalidades bem como a alta

letalidade das operacBes policiais recheando os noticiarios. Vistos como inimigos do
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Estado, a populacdo negra € a principal vitima das excludentes politicas publicas e do

racismo institucional, levando a escalada da violéncia no Brasil. Segundo Dornellas:

O conceito de inimigo parte exatamente dessa diferenciacdo dos cidaddos em
relacdo ao estrangeiro, que nao era titular de direitos posto que ndo pertencia a
comunidade, em relacdo a quem é sempre colocada a possibilidade de guerra
como negacdo absoluta do outro, visto como desconhecido, que inspira
desconfianga por ser potencialmente perigoso. Assim, o genocidio se apresenta
como o aniquilamento total dos inimigos, com quem ndo é possivel
negociacdo, apenas 0 uso da violéncia, para destrui-los ou reduzi-los a
impoténcia total. (ZAFFARONI, 2007 apud DORNELLAS, 2018, p. 212).

O conceito de inimigo, antes utilizado apenas em contexto de guerra, passou a ser
utilizado também desde a colonizacgdo, colocando os africanos e seus descendentes como
o Qutro, estruturalmente deslocado e prejudicial a nagdo. Atualmente, vé-se semelhante
nocdo quando a solucdo para a violéncia no Brasil encontra-se apenas na aniquilacao

dessas pessoas, sem pesar o0 papel ausente do Estado desde o periodo colonial.

A auséncia do Estado vem coroada com o 0dio a essas pessoas, deixando de lado
qualquer reflexdo que mostre sensibilidade ao sofrimento das familias. Essa
insensibilidade, inclusive, permite acfes violentas serem vistas como normais e
necessarias. O racismo enxerga apenas a elite como vitima, mas a violéncia é resultado
de acOes racistas e excludentes de pessoas privilegiadas socialmente que tentaram apagar
a escraviddo da historia do Brasil, mas vivem ainda das riquezas construidas nas costas

negras. De acordo com Borges:

O racismo engloba as ideologias racistas, as atitudes fundadas nos preconceitos
raciais, os comportamentos discriminatérios, as disposi¢des estruturais e as
praticas institucionalizadas que provocam a desigualdade racial, assim como a
falsa ideia de que as relacGes discriminatérias entre grupos sao moral e
cientificamente justificaveis; manifesta-se por meio de disposi¢des legislativas
ou regulamentérias e préaticas discriminatdrias, assim como por meio de
crencas e atos antissociais; cria obstaculos ao desenvolvimento de suas vitimas,
perverte a quem o pbe em pratica, divide as nagcBes em seu proprio seio,
constitui um obstaculo para a cooperacdo internacional e cria tensdes politicas
entre 0s povos; € contrario aos principios fundamentais ao direito internacional
e, por conseguinte, perturba gravemente a paz e a seguranca internacionais.
(FLAUZINA, 2006, apud BORGES, 2019, p.39-40).

Assim, o racismo brasileiro apresenta aprimoramento diario, sutilezas que nos
forcam a enxergar o racismo externamente, percebendo seus impactos sobre os corpos

negros. Ele atravessa os tempos e se apresenta de diversas formas a ponto de alguns
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acreditarem na sua inexisténcia. O genocidio da populagdo negra, hoje, ainda é resultado
do desequilibrio causado pela sociedade escravocrata. Mbembe destaca:

Qualquer relato histérico do surgimento do terror moderno precisa tratar da
escravidao, que pode ser considerada uma das primeiras instancias da
experimentagdo biopolitica. Em muitos aspectos, a propria estrutura do sistema
de colonizagdo e suas consequéncias manifesta a figura emblematica e
paradoxal do estado de excecdo. Aqui, essa figura é paradoxal por duas razes.
Em primeiro lugar, no contexto da colonizagéo, figura-se a natureza humana
do escravo como uma sombra personificada. De fato, a condi¢do de escravo
resulta de uma tripla perda: perda de um “lar”, perda de direitos sobre seu corpo
e perda de status politico. Essa perda tripla equivale a dominagdo absoluta,
alienacdo ao nascer e morte social (expulsdo da humanidade de modo geral).
(MBEMBE, 2020, p 27).

Diante do explanado, os dados do Atlas da Violéncia de 2019 atestam a maior
possibilidade de a violéncia atingir a vida de pessoas negras em comparagdo aos nao
negros. Além disso, segundo o diagnostico apresentado a partir dos dados, 0s motivos
desse assassinio planejado véo desde as condi¢cfes sociais até o racismo estrutural e a

auséncia de politicas publicas para essa populacao.
Figura 9 — Atlas da violéncia 2021 em infograficos
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Quando a policia sobe 0s morros, no Rio de Janeiro ou desce a Gamboa, em
Salvador, por exemplo, esta em busca daqueles que sdo constituidos os inimigos. Todos
ali sdo representantes desse grupo e um alvo em potencial. Ndo se trata de uma visdo
pessoal dos agentes do Estado, mas uma construgdo identitaria estereotipada que constitui

a veia do Estado nacional. Os corpos jogados ao chao na chacina do Cabula, na cidade de
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Salvador, em 6 de fevereiro de 2015, por exemplo, s&o a marca do descaso do Estado com
a historia dessas pessoas e de todo o respeito a ancestralidade dos que vieram antes.

Marca, inclusive, 0 menosprezo a esse ser considerado o inimigo.

Jovens que séo tirados do ciclo de vida ancestral sem qualquer chance de melhoria
de vida e sem o menor olhar do Estado, além das paredes da penitenciaria ou de um
cemitério. N&o é a toa que a populagdo negra sofre com a politica racista até entdo. S&o
séculos de fuga a histéria da escraviddo no Gltimo pais a terminar o comércio de almas.
Espiritos que ndo tém o direito nem mesmo a retornar ao Ayié, presos nesse lado téo
castigado da historia de suas vidas. Essa energia fica represada ndo permitindo a
constituicdo do ancestral, pois nem tempo para isso teve. S0 pessoas que muitas vezes
ndo completam nem os trinta anos e sdo enterrados, muitas vezes, sem o alento familiar.

Como vimos, a comunidade é parte essencial dessa constituicao.

Dessa maneira, pensar a escraviddo, no contexto do Valongo, diante de tantas
mortes prematuras, significa quebrar um ciclo e seu destino. Mbembe destaca que o
escravo tem uma tripla perda: “[...] perda de um lar, perda de direitos sobre seu corpo e
perda de estatuto politico” (MBEMBE, 2020, p.27). Perder a vida no Cais ou no navio
negreiro representa o inicio aniquilacdo social, ja que os escravizados africanos nédo

possuiam nem 0s seus corpos. Mbembe continua:

[...] Por isso, em grande medida, o grau mais baixo da sobrevivéncia é matar.
[...] Mais radicalmente, o horror experimentado sob a visdo da morte se
transforma em satisfacdo quando ela ocorre com o outro. E a morte do outro,
sua presenca fisica como um cadaver, que faz o sobrevivente se sentir unico.
E cada inimigo morto faz aumentar o sentimento de seguranga do sobrevivente.
(MBEMBE, 2020 p.62).

Cumprir o ciclo de vida de maneira adequada € o que se chama, para o africano,
de uma “boa morte”. Além disso, é o que leva a prepara¢do de um ancestral. Os rituais
mortuarios sdo pertinentes para esse caminho transformar o ancestre em um Egun
respeitado. Em O Crime do Cais do Valongo, Muana aponta: “Meus pais e irmaos
vagavam agora na Terra, sem destino, insepultos, e eu era um corpo solto flutuando
naquelas guas havia seis luas” (CRUZ, 2018, p.142). O desrespeito a cosmopercepgao
africana interfere na circularidade ancestral. Trazendo para o contemporaneo, Mbembe
se torna relevante, pois quando ligamos a TV e vemos as diversas cenas de massacres
pela policia, tendo pessoas negras mortas nas comunidades periféricas e nas ruas por

situacdes banais, podemos pensar que a falta de respeito a morte de negros j& ocorria
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desde a colonizagdo escravocrata. Quando um jovem negro é encontrado numa vala
qualquer no Brasil, reaparecem as cenas da escravidéo presentes ainda hoje, onde, muitas
vezes, os familiares ndo tém o direito de enterrar o corpo. Ha a quebra do dever do Estado
de manter as condicdes respeitosas de vida a essas pessoas, bem como ha a¢des violentas
e racistas que promovem a aniquilacdo da populacdo negra de diversos modos, sejas

fisicas ou simbdlicas.
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5. PARA ALEM DO ROMANCE HISTORICO: GENEALOGIAS DA
NARRATIVA NEGRO-FEMININA NO BRASIL

A escrita literaria das mulheres negras sempre foi realizada diante de diversos
empecilhos, de sociais a politicos. Como resisténcia, a literatura negra brasileira
permanece em prontiddo buscando manter-se no rol de debates, saindo da condicdo de
objeto para assumir o discurso, dando voz aos silenciados, resgatando fatos histdricos e
pessoas apagadas da historia. Além desses pontos, a literatura negra feminina também
resgata os valores das diversas culturas africanas presentes na diaspora brasileira e da a
mulher negra outras possibilidades narrativas, pois até entdo ndo tinha voz e era mero
objeto de descricdo, fruto de séculos de escravizacéo.

Essa literatura é formada por tracos préprios da vida da populacdo negra em suas
linhas, pois ndo se abstém do extenso historico de vivéncias distintas desses sujeitos.
Viver, nesse sentido, é recheado de encruzilhadas. Assim como Exu, a comunicacdo
literaria desses sujeitos abarca tempos, historias e memorias espiralares que contemplam
a afrodiasporicidade brasileira, utilizando outras epistemologias.

Destarte, aqui a escrita feminina é produto de diversos cruzos, sejam culturais ou
simbolicos, e tem a escrevivéncia, também, como outro dispositivo de conhecimento. A
historia, nas obras elencadas a seguir, vdo além da Historia oficial, contrapondo o discurso
do Estado em busca da reconstrugédo da narrativa nacional a partir de vozes coletivas.

Pensando nessas questdes, serdo utilizadas algumas obras de importantes escritoras
negras brasileiras, como Ursula (1859), de Maria Firmina dos Reis; Quarto de despejo:
diario de uma favelada (1960), de Carolina Maria de Jesus; Poncia Vivéncio (2003), de
Conceicdo Evaristo; Um Defeito de cor (2006), de Ana Maria Gongalves. Essas escritoras
fazem parte de uma genealogia de escrita negro-feminina e de narradoras negras que
desestruturam o género romance e o0 proprio ato de narrar. Com base nessas obras e no
contexto de construcdo da escrita negra feminina, refletiremos a escrita dessas mulheres
a partir da forja de multiplicidade de saberes, refletindo como a encruzilhada perpassa 0s
discursos dessas construcdes, nos levando a compreender as distintas escritas como meio
de transcender o canone literario brasileiro, através da insercdo de vozes coletivas que

ndo admitem o silenciamento epistemoldgico de seus discursos.
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5.1 A encruzilhada como narrativa

A literatura brasileira é um territorio de lutas, ou como diz a pesquisadora Regina
Dalcastagné “¢ um territorio contestado” (DALCASTAGNE, 2012, p. 5). Assim, é
imprescindivel trazermos 0 romance para essa conversa, considerando como a autoria
negra o utiliza de forma a “balancar” suas bases candnicas em busca de também estar
inserido no campo minado da literatura brasileira.

Em um pais como o Brasil, formado a partir do jugo colonial a diversas culturas
africanas que atracaram nos principais portos escravistas, como o Valongo, no Rio de
Janeiro, ndo é aceitavel o rechacamento das producdes culturais do povo negro ainda
contemporaneamente. Dessa forma, além de todos os tipos de violéncia ocorridos na
plantation brasileira, os descendentes dessa multiplicidade de saberes ainda hoje recebem
o olhar enviesado as suas producdes, pois enquanto escritores brancos sao
automaticamente aceitos e vistos como intelectuais; 0s negros/as sdo desacreditados pela
reproducdo de estere6tipos racistas e redutores de conhecimento e espago. Dessa maneira,
a disputa também se da pela busca do direito de contar a sua propria historia, a partir de
sua ancestralidade.

Quando se trata de mulheres negras, o fosso é ainda maior. Historicamente vista
como objeto sexual do senhor e de carater subalterno, a autoria negra feminina luta no
seu dia a dia em prol de deixar de ser objeto da Histdria, quebrando as barreiras politicas,
econémicas, culturais e raciais impostas pela colonialidade ainda existente. Nessa
construcdo, o romance € 0 género que fard parte dessa exposicao por ainda ser menos
representativo em numeros, mas de grande importancia pela sua plasticidade. Com isso,
ndo deixo de levar em conta a importancia da poesia na constituicdo da literatura negro-
brasileira, pois foi a partir dela que as identidades negras passam a constituir a producéo

literaria brasileira com maior presenca. Segundo Miranda:

Tomar a autoria de mulheres negras, interseccionada ao género romance, como
centro de organizacdo do corpus textual implica em assumir que este corpo fala
por si, mas, pelas suas prdprias nuances discursivas, perceptiveis na leitura
comparada, essa fala produz um campo diccional que interpela a prépria nagdo
e a posiciona no lugar da escuta de atos-de-fala que dialogam com a Histéria,
posicionando a Historia no centro duma arena discursiva onde se ginga com
ela, atravessando-a e recompondo-a: vias produtivas que rompem o siléncio
nacional constitutivo. (MIRANDA, 2019, p.45).

A literatura de autoria negra foge ao canone literario por estar atrelada a um sujeito

também apagado da sua oficialidade. Assim, o romance mantém-se ligado a literatura
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brasileira produzida por homens brancos e na qual somente eles podem falar. Esse ideal
foi construido e mantido como forma de conservar o poder de narrar a sua historia e a de
outros com a propriedade Unica, além de dominar a possibilidade de circulacdo dessas
obras. Miranda destaca:

De fato, o romance esta em sua origem europeia atrelado a enunciacdo do
mundo burgués, no Brasil ele surge no século XI1X como um género requestado
pela elite nacional, e permanece sendo uma forma um tanto quanto
nobiliarquica, elitista. [...] A partir dessa pesquisa, conclui-se que a
representatividade negra no romance brasileiro é absolutamente restrita e
imersa ainda em grandes estereotipias. (MIRANDA, 2018, p.55).

Apesar desse contexto, a escrita negra feminina esta presente desde o século XIX,
no minimo. Estamos falando do apagamento dessas vozes, evitando a insercdo dessas na
literatura brasileira, como se ndo fizessem parte das identidades aqui constituidas. No
entanto, ela “transcende e questiona seus pressupostos formativos, inscrevendo em seu
territério uma gama de problematicas, em razdo da poténcia que possui em acender
fagulhas nos falsos consensos que historicamente foram sendo inscritos no arquivo
discursivo nacional [...]” (MIRANDA, 2019, p.46). Os romances brasileiros de autoria
feminina negra tém todas a prerrogativas e importantes epistemologias para serem parte
do seleto grupo da literatura nacional, conservando, inclusive, suas diferencas. 1sso ndo
ocorre pelo olhar eurocéntrico ainda persistente no cénone literario. Um exemplo
oportuno é a candidatura da aclamada escritora Conceicdo Evaristo a ABL (Academia
Brasileira de Letras), em 2018. Mesmo ap0s forte mobilizacdo popular, obteve apenas um
voto, e Caca Diegues (cineasta) foi empossado, demarcando a continuacdo dos valores
europeus e a exclusdo da escrita negro-feminina dos centros de discussdo. Mais
recentemente, em 5 de setembro de 2022, Evaristo tomou posse como titular da Catedra
Olavo Setubal de Arte, Cultura e Ciéncia. Vale salientar que, a aprovacdo Evaristo ja tem,
pelos diversos estudos no espaco académico, bem como por seus leitores que se
identificam e sdo afetados pelo conceito de escrevivéncia. O que falta é a mudanca de
olhar das instituicGes de prestigio, além da insercdo de sujeitos de multipla constituicéo.

Assim, a disputa no territorio literario é constante e a mulher negra busca a
visibilidade em busca de multipla representatividade no Brasil. Nesse quesito, 0 romance
mantém sua pertinéncia pela sua plasticidade ao reconstituir-se a partir de novos olhares

e saberes. Para Miranda, o romance:
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[...] ¢ uma forma que pode elaborar conscientemente a realidade e construir um
sistema imaginario duravel, é fundamental para compreender as dindmicas que
falam no romance brasileiro. Em termos desse sistema imaginario, o romance
de autoras negras disputa narrativas desde 0 momento de formacéo das ficces
de fundagdo. Disputa a narrativa de imagina¢do da nacdo. Disputa a narrativa
da memoria que seleciona o passado a ser lembrado, impondo-se ao arquivo
pretérito que apaga 0 negro ou 0 mantém escravo. Disputa a Histéria oficial
enquanto projecédo das elites dominantes, inscrevendo as temporalidades da
experiéncia negra na narracao da nacdo. Qual terra preta, fértil e generosa, o
romance é uma forma uterina — capaz de conceber/pro-criar o/um mundo.
(MIRANDA, 2019, p.56).

Assim, 0 romance consegue abarcar outras realidades, indo além dos fatores
socialmente acordados, como ter sido concebido pela elite para narrar identidades que
estavam a servigo dessa constituig&o.

A partir desse olhar e da proximidade do romance com o contexto colonial, €
necessaria a reelaboracdo de processos subjetivos dessas narrativas para amplificar o
campo literario brasileiro. A escraviddo € um fator complexo que ainda constitui as
distintas construgdes identitarias, pois transcende o tempo e ainda é possivel perceber
como as relagBes coloniais pautam nosso cotidiano. Em O Atlantico Negro, Morrison

indica:

[...] a vida moderna comeca com a escraviddo... Do ponto de vista das
mulheres, em termos de enfrentar os problemas que o mundo enfrenta agora,
as mulheres negras tinham de lidar com problemas pds-modernos no século
XIX e antes. [...] A escravidado dividiu 0 mundo ao meio, ela o dividiu em todos
os sentidos. Ela dividiu a Europa. Ela fez deles senhores de escravos, ela o0s
enlouqueceu. N&o se pode fazer isso durante centenas de anos sem que isto
cobre algum tributo. Eles tiveram de desumanizar, ndo s6 0s escravos, mas a
si mesmos. Eles tiveram de reconstruir tudo a fim de fazer este sistema parecer
verdadeiro. (GILRQY, 2012, p.412).

Essas subdivisGes causadas pelo trafico escravagista ndo passam despercebidas
pelas vitimas desse processo. Ao mesmo tempo que os colonizadores promovem a auto
desumanizacdo, também colaboram com “[a] escolha da elite de apagar e silenciar a
existéncia do escravo no cerne da sua propria fundagédo, no centro da nagdo” (MIRANDA,
2019, p.67). No entanto, esse apagamento nao se da por completo, pois os povos africanos
mantiveram em seu cerne costumes e culturas, dentro dos limites da sobrevivéncia, como
forma de resisténcia. Inclusive, nos romances aqui estudados, a escraviddo e o legado
dessa aparecem de maneiras distintas, seja pelo cativeiro literal ou mesmo por questfes
sociais que acometem a populagdo negra ainda hoje. Os cruzos interseccionais se
encontram em distintas autoras a partir de constru¢des que passam a ser um solo fértil

para desenvolvimentos que se diferenciam no sistema literario brasileiro.
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As narrativas a seguir vdo mostrar como 0s cruzos interseccionais funcionam na
escrita de mulheres negras e como contribuem para a criagdo de uma literatura que tem
objetivos distintos da candnica, bem como traz para o centro de discussdo uma parte da

populacédo apagada da constituigdo da nagéo brasileira.

5.1.1 Maria Firmina

Maria Firmina dos Reis nasceu em 11 de mar¢o de 1822, em S&o Luis, Maranh&o.
A biografia de Firmina até pouco tempo era quase desconhecida, mas sdo o0s estudos
criticos sobre essa autora que delineiam novos fatos sobre sua trajetoria. Ela, além de ser
considerada a primeira romancista brasileira, também é uma das primeiras intelectuais

negras do pais. Miranda informa:

Maria Firmina dos Reis foi uma das primeiras intelectuais negras brasileiras.
Trabalhou com a escrita, 0 ensino, a construcao de pensamento critico. Tornou-
se professora primaria aos vinte e dois anos, aprovada em primeiro lugar no
concurso publico estadual para Mestra Régia em 1847, tornando-se a primeira
professora efetiva a integrar oficialmente os quadros do magistério
maranhense, funcdo que ocuparia até o inicio de 1881. Aposentada, funda a
primeira escola mista [...] gratuita do pais (Morais Filho, 1975), que funcionou
até 1890. (MIRANDA, 2019, p.75).

Percebe-se que como intelectual, Firmina manteve o compromisso com a educagao
que estava atrelado & escrita. Sua primeira obra é Ursula (1859), e apesar dos diversos
comentarios e repercussdo, o texto ficou esquecido voltando a ser republicado em 1975.
E importante salientar que a obra foi publicada no século XIX, sem o0 nome da autora. Se
mulheres brancas tinham dificuldades de insercdo no sistema educacional e no mundo
literario, para mulheres negras, 0s questionamentos eram maiores. No entanto, marque-
se que ela ndo se escondeu, ao contrario, escreveu um prologo questionando o
engessamento discursivo, bem como as estruturas patriarcais. Vejamos um trecho do
prélogo:

Mesquinho e humilde livro é este que vos apresento, leitor. Sei que passara
entre o indiferentismo glacial de uns e o riso mofador de outros, e ainda assim
0 dou a lume.

N&o é a vaidade de adquirir nome que me cega, nem o amor-proprio de autor.
Sei que pouco vale este romance, porque escrito por uma mulher, e mulher
brasileira, de educagdo acanhada e sem o trato e a conversagdo dos homens
ilustrados, que aconselham, que discutem e que corrigem; com uma instrucéo
misérrima, apenas conhecendo a lingua de seus pais, e pouco lida, o seu
cabedal intelectual é quase nulo.

Entdo por que o publicas? — perguntard o leitor.

Como uma tentativa, € mais ainda, por este amor materno, que ndo tem limites,
que tudo desculpa — os defeitos, os achaques, as deformidades do filho — e
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gosta de enfeita-lo e aparecer com ele em toda a parte, mostra-lo a todos os
conhecidos e vé-lo mimado e acariciado. (REIS, 2018, p.12).

Ser mulher negra e escrever sdo coisas que ndo eram possiveis no século XI1X, pois,
como dito anteriormente, os africanos e seus descendentes apenas podiam trabalhar em
fungdes bragais. Ler e escrever ndo cabiam no contexto deles, pois sempre se constituiu
como objetos de poder. Firmina, no prélogo, tinha consciéncia desse olhar estereotipado
que dava ao homem branco o direito automatico de contar historias dos outros. A escritora
mantém sua ousadia ao reivindicar seu lugar no campo literério brasileiro.

Ursula é considerado um romance de formagdo por abrir passagem para outras
escritas que ddo espaco para a subjetividade do negro, retirando-o do lugar de subalterno
e animalesco. O romance conta a historia de Ursula, uma jovem que foi aprisionada pelo
tio Comendador em uma fazenda, no Maranh&. O mesquinho parente mata Tancredo,
grande amor da menina, enquanto a mée dela estava bastante doente. O Comendador
também é suspeito de matar o pai da protagonista.

Diante do contexto da escravidao, Reis foge aos modelos de escrita da nacdo, onde
0 negro néo era representado. Ursula ¢ um romance heterogéneo, “pois ali o sujeito negro
falava em primeira pessoa e estancava na superficie do texto experiéncias ainda nédo
pronunciadas, que davam a ver toda a desumanidade e violéncia da escravidao por meio
da fala em primeira pessoa do sujeito que vivia no territério nacional (MIRANDA, 2019,
p.91). Nessa obra, ao contrario de Vitimas Algozes, de Bernardo Guimaraes, por exemplo,
0 escravo € um modelo de moralidade e tem voz direta no discurso. Ao colonizador, sobra

a animalidade e a deturpacdo moral. No romance:

Dois negros de cabeca baixa, e humilhados, que lhe vieram pegar as rédeas,
ouviram em siléncio essa exclamagdo desesperada, e pela contracdo dos
supercilios do comendador tremeram involuntariamente.

Depois subiu para a varanda, e logo uma multiddo de escravos se lhe veio
aproximando; mas ele, erguendo a voz imperiosa, perguntou: — Onde esta o
padre F.?

— Saiu ainda ha pouco, meu senhor — animou-se a responder 0 menos timido
entre os que ali estavam.

— Saiu? — interrogou Fernando, enrugando a testa.

— Para onde foi?

— Ignoro-o0, meu senhor — tornou 0 mesmo escravo com voz convulsa pelo
medo. — E creio que o0 mesmo acontece aos mais parceiros. Tomou a sua mula
azeitonada, e h4 pouco o vimos desaparecer pela estrada do cemitério.

Os negros acabavam apenas de tirar a sela ao cavalo fatigado, quando o
comendador, descendo de um salto as escadas, foi-lhes golpeando com o
chicotinho que trazia, e gritando:

— Eia, que fazem, animais! Outro cavalo imediatamente selado. E 0s meus
dois pajens, que me sigam.
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Os miseros escravos gemeram de ddio e de dor; mas nem a mais leve
exprobracdo, nem um sinal de justa indignacéo se Ihes pintou no rosto. Eram
escravos, estavam sujeitos aos caprichos de seu barbaro senhor. (REIS, 2018,
p.105).

O Comendador esta inserido em quase todas as tramas da narrativa e se coloco como
“0 elo de morte” (MIRANDA, 2019, p.95). Pelo seu autoritarismo, proprio de senhores
escravagistas, ele detém o poder de mudar a direcdo das vidas de outros personagens.

O que Maria Firmina faz em Ursula é produzir uma contranarrativa, pois expde
aquilo que a Histdria quer tanto esconder. Chama a atencao como a animalizacdo colonial
esta presente em narrativas oficiais de maneira naturalizada, tendo também como meta
apagar a negritude da representacao da nacdo. Essa tentativa de escamoteamento apenas

empurra os resquicios da violéncia colonial racializada para os dias atuais.

5.1.2 Carolina Maria de Jesus

Carolina Maria de Jesus nasceu em Minas Gerais, em 14 de margo de 1914. Em
busca de melhores condic¢des de vida, vai para Sdo Paulo, e 1& passou a catar materiais
reciclaveis como meio de sobrevivéncia. Foi morando na favela do Canindeé que o reporter
Audalio Dantas a conhece e descobre seu talento da escrita. O jornalista ficou surpreso
com a qualidade do texto e a auxiliou na publicacdo. Assim, Quarto de despejo é
publicado, em 1960, e se tornou uma das principais obras de Carolina e muito conhecida
no Brasil.

O livro trouxe fama a escritora, mas ndo solucionou outras questdes, como as
ligadas a pobreza material. Essa obra impressiona por ser um diario, género ainda nédo
visto em grande nimero. No entanto, é importante salientar que nessa construcao,
Carolina descreve um outro lado da histdria que o Estado brasileiro ndo se interessa. A
obra ja foi traduzida para, pelo menos, 15 paises. Miranda destaca: “Considera-se Quarto
de despejo uma obra fundante da fala em primeira pessoa do sujeito negro periférico na
literatura brasileira, no sentido de ser a primeira na qual se fala desde dentro da
experiéncia narrada, isto é, onde o sujeito periférico sai da condicdo de tema e torna-se
autor da sua historia (MIRANDA, 2019, p.163).

A textualidade de Quarto de despejo denuncia o racismo das institui¢cdes, bem como
0 descaso com a populagéo carente. Além disso, 0s sujeitos marginalizados s&o inseridos

na literatura nacional, como um desmonte da classica narrativa. Mostra como o
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desenvolvimento convive com os arcaismos mantidos nas desigualdades da cidade de Sdo
Paulo.

Uma outra questdo é o enquadramento racista dado a obra e a autora, como se a
Carolina apenas fosse possivel a escrita de autobiografias. As temaéticas engendradas,
nesse caso, deveriam estar ligadas as dificuldades proprias e daqueles ao redor dela. Ao
ser colocada nesse contexto, Carolina acaba sendo considerada & margem e, a0 mesmo
tempo, tem a sua literariedade questionada. Assim, parece que a autora ndo tem condic6es
de criar, somente copia a sua realidade, sendo relegada totalmente ao quarto de despejo
da historia. A voz de Carolina, sob o olhar elitista, é valida se mantida a sua
subalternidade.

Apesar de ser 0 mais conhecido, Quarto de despejo ndo foi a Unica obra de Jesus.
Em 1963, ela publicou um pequeno livro chamado Provérbios, mas n&o obteve 0 mesmo
sucesso que o diario, porém isso ndo tira a importancia. Os proverbios, para a populacéo
africana, séo literatura. Eles sdo poderosos materiais de sabedoria secular. Em O Arco e
a Arkhe, Freitas considera: “O provérbio ainda é visto como algo menor. Nas
comunidades-terreiro ndo é necessario se reiterar sua importancia, inclusive literaria
(FREITAS, 2016, p.61). Méae Stella de Oxdssi, na mesma obra, destaca:

As caracteristicas dos ditados populares fazem deles excelentes instrumentos
de trabalho educacional. S&o caracteristicas como: Brevidade — frases curtas
que facilitam o registro e memorizacdo da verdade embutida neles; Agudeza —
fazem uma critica da vida, usando uma dose de ironia, que facilita a reflexo
sobre o tema criticado; Fontes de prazer, ndo sé pela agudeza, mas também por
possibilitar o registro e fixacdo de uma sdbia mensagem, tendo a energia
mental economizada. (SANTOS, 2012 apud FREITAS, 2016, p.61).

O mesmo acontece com a publicacdo de Pedacos da fome, pois, segundo a autora,
houve pesadas intervenc@es na edi¢do do livro, “consertando” a escrita da autora. Nesse
quesito, ainda hoje é possivel vermos os reducionismos relacionados a obra de Carolina.
Em livros didaticos, quando ha mencdo a Carolina Maria de Jesus, ha aten¢do maior a
escrita do que ao carater literario da obra. Esse fator acaba tirando a vida e importancia
desse conjunto de obras. O papel da Academia e das pesquisas atuais deve ser retirar
Carolina Maria de Jesus do enguadramento narrativo canénico, dando-lhe voz a partir de
discussdes criticas sobre sua producao.

Em Quarto de despejo, Carolina esta atenta a seu contexto. Inclusive, narra fatos
que infelizmente voltaram a tona em 2022, como o retorno do Brasil ao Mapa da fome.

A escritora defende: “10 de maio [...] ... O Brasil precisa ser dirigir por uma pessoa que
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ja passou fome. A fome também é professora. Quem passa fome aprende a pensar no
préximo, e nas criangas. (JESUS, 2014, p.29). Essa realidade é dela, mas também de uma
coletividade. Apesar de diario, ndo se prende apenas ao pessoal; ela é a porta voz de
milhares que passam pela mesma situagao.

Em outro trecho, Carolina faz alusédo ao 13 de maio:

13 de maio

Hoje amanheceu chovendo. E um dia simpatico para mim. E o dia da AbolicAo.
Dia que comemoramos a libertagdo dos escravos.

... Nas prisGes 0s negros eram os bodes expiatorios. Mas 0s brancos agora sdo
mais cultos. E ndo nos trata com despreso. Que Deus ilumine os brancos para
que os pretos sejam feliz.

Continua chovendo. E eu tenho so feijdo e sal. A chuva esta forte. Mesmo
assim, mandei os meninos para a escola. Estou escrevendo até passar a chuva,
para eu ir 1a no senhor Manuel vender os ferros. Com o dinheiro dos ferros vou
comprar arroz e linguica. A chuva passou um pouco. Vou sair.

... Eu tenho tanto d6 dos meus filhos. Quando eles vé as coisas de comer eles
brada:

- Viva a mamée!

A manifestacdo agrada-me. Mas eu ja perdi o habito de sorrir. [...]

E assim no dia 13 de maio de 1958 eu lutava contra a escravatura atual — a
fome! (JESUS, 2014, pp. 31-32).

Os trechos destacados acima produzem critica e, também, sdo uma forma de
desabafo da autora diante das atrocidades sociais vividas por ela e por parte da populagédo
brasileira. Quando Carolina conta sua realidade, estd narrando uma pluralidade de vida,
traduzindo literariamente suas vivéncias.

Carolina nao se permite entrar no quadrado da literatura canonica, ela vai alem do
lugar de escritora. Segundo Osato: “Carolina Maria de Jesus ndo foi somente escritora.
Além de narrativas que assumem a forma de romances, poemas, cronicas, contos, letras
de musica e pecas de teatro, a mineira gravou um disco como cantora e realizou
experimentacOes téxteis na composicdo de fantasias e vestidos (OSATO, 2021). A
multiprodutora era persistente e utilizava de seus diversos saberes para lutar alguns de
seus maiores algozes: a fome, a desigualdade social e os silenciamentos impostos. Ela
foge da subalternizacdo determinada pela midia da época, bem como por artistas e outros
escritores. Carolina nunca se contentou em manter-se dentro dos paramentos da elite
cultural: a escritora favelada. Escreviver foi o primeiro passo para Carolina reescrever

seu mundo, abrindo portas para mulheres negras que viriam também a narrar no futuro.
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5.1.3 Conceicdo Evaristo

A escritora Maria da Conceicdo Evaristo nasceu em Belo Horizonte, em 1946. Em
1970, ela seguiu para o Rio de Janeiro e la sua vida académica destaca-se por trazer
consigo vozes que vieram antes e as que hoje resistem. Ela estreia na literatura em 1990
ao publicar poemas e contos nos Cadernos Negros, importante coletanea que apresenta
muitos dos escritores negros conhecidos atualmente. E em 2003, publica seu primeiro
romance, Poncié Vivéncio; Becos da memdria vem a seguir, em 2006.

Conceicdo costuma dizer que escreve, desde crianga, poesia, mas sua primeira
publicacéo acontece nos Cadernos Negros, ao levar seus versos para a coletanea. Percebe-
se que ha um intervalo entre as primeiras publicacGes e o primeiro romance. Miranda
destaca: “[...] Esse imenso intervalo corresponde a concretude do silenciamento
historicamente imposto a voz autoral da mulher negra; silenciamento que Evaristo
transforma em revide [...] (MIRANDA, 2019, p.272). Nesse quesito, anteriormente, tratei
do fato de ainda haver um menor nimero de romances de autoria negra. Na maioria dos
casos, acontece pela necessidade de tempo, formacdo e a possibilidade de dedicacao para
a escrita de narrativas desse género. Ainda ha dificuldades pertinentes, pois a mulher
negra tem a imposta tradicdo de cumprir diversos papeis sociais, inclusive como
provedora e mée solo, levando obstaculos a estabilizacdo da atividade de escritora.

Na producdo de Evaristo, a escrevivéncia abre diversos caminhos de leitura das
obras da autora, bem como de outras mulheres negras. Inicialmente, foi pensado como
método de trabalho préprio, e positivamente passou a ser um “instrumento cognitivo para
a leitura de seus proprios textos” (MIRANDA, 2019, p. 272). A escrita, em Concei¢édo
Evaristo, utilizando o conceito de escrevivéncia, tornou-se um direito, inclusive de

sermos lidos na literatura brasileira. Fernanda Miranda continua:

[...] A partir de tal orientacdo, assume-se no texto a experiéncia vivida como
fonte de construgdo literaria e, a0 mesmo tempo, assume-se tempo, assume-se
que a vivéncia, embora parta da realidade, é elaborada/tecida/significada no
ato da escrita.

A escrevivéncia articula em seu bojo uma dialética estratégica entre escrita e
experiéncia. Estratégica, justamente porque se destina a enunciar tessituras de
sujeitos que tém sido mantidos em siléncio, e cujas experiéncias ndo sdo
vertidas em arquivo — permitindo o sono tranquilo “dos da casa grande”. E
também porque gera um espaco de reflexdo sobre o fundamento da escrita na
organizacao subjetiva das mulheres negras. (MIRANDA, 2019, p.272).
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A humanidade presente nos personagens de Evaristo faz com que escrita e
experiéncia os tirem do papel. E possivel nos vermos em Poncia Vivéncio e percebermos
como a soliddo opera nas distintas narrativas; ou como a violéncia fisica a mulher

interfere em distintos fatores, como o psicolégico. Conceicdo explica:

Creio que é a humanidade das personagens. Construo personagens humanas
ali, onde outros discursos literarios negam, julgam, culpabilizam ou penalizam.
Busco a humanidade do sujeito que pode estar com a arma na médo. Construo
personagens que sdo humanas, pois creio que a humanidade é de pertenca de
cada sujeito. A poténcia e a impoténcia habitam a vida de cada pessoa. Os
dramas existenciais nos perseguem e caminham com as personagens que crio.
E o que falar da soliddo e do desejo do encontro? S&o personagens que
experimentam tais condicdes, para além da pobreza, da cor da pele, da
experiéncia de ser homem ou mulher ou viver outra condicdo de género fora
do que a heteronormatividade espera. S&o personagens ficcionalizados que se
con(fundem) com a vida, essa vida que eu experimento, que noés
experimentamos em nosso lugar ou vivendo con(fundido) com outra pessoa ou
com o coletivo, originalmente de nossa pertenca. (EVARISTO, 2020, p.31).

Escreviver traz a experiéncia atrelada as vivéncias, ndo se trata de elementos
dicotdbmicos. Nesse sentido, a escrita reforca a vida e vice e versa. Ao contrario de
personagens idealizadas, ha personalizacfes que reafirmam a origem dos milhares que
chegaram aqui nos tumbeiros. Em didspora, o legado desse sistema permanece em nossa

constituicdo. Em Poncia Vivéncio:

Quando Poncié Vivéncio resolveu sair do povoado em que nascera, a decisdo
chegou forte e repentina. Estava cansada de tudo ali. De trabalhar o barro com
a mae, de ir e vir as terras dos brancos e voltar de méo vazias. De ver a terra
dos negros coberta de plantacbes, cuidadas pelas mulheres e criangas, pois 0s
homens gastavam a vida trabalhando nas terras dos senhores, e, depois, a maior
parte das colheitas serem entregues aos coronéis. Cansada da luta insana, sem
gldria, a que todos se entregavam para amanhecer cada dia mais pobres,
enguanto alguns conseguiam enriquecer a todos os dias. Ela acreditava que
poderia tragar outros caminhos, inventar uma vida nova. E, avancando sobre 0
futuro, Poncia partiu no trem do outro dia, pois tdo cedo a maquina néo voltaria
ao povoado. Nem tempo de se despedir do irméo teve. E agora, ali deitada de
olhos arregalados, penetrados no nada, perguntava se valera a pena ter deixado
a sua terra. O que acontecera com 0s sonhos tdo certos de uma vida melhor?
Ndo eram somente sonhos, eram certezas! Certezas que haviam sido
esvaziadas no momento em que perdera o contato com os seus. E agora feito
morta-viva, vivia. (EVARISTO, 2017, p.30).

Nesse trecho, Poncia tenta se desvencilhar de uma infancia e vida adulta de tristezas
causadas pelas agruras sociais. No entanto, é importante dizer que a personagem nao é
apenas sofrimento. Ela é também afeto pela sua familia e ancestralidade. O retorno a
familia traduz-se na necessidade de fortalecer-se de sua comunidade. A heranca africana

estd presente na figura do avd e no sobrenome advindo do senhor de escravizados. Os
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resquicios escravocratas, mais uma vez, estdo inscritos nos corpos dessas pessoas,
inclusive pela continuacéo da exclusdo social. O direito a cidadania negada pela falta de
acompanhamento médico, pelo sistema de seguranca injusto, pela fome fazer parte de
grande parte da populacdo negra. Em Poncid, vemos “quanto o passado escravocrata
impregna os rumos da modernizacdo que atrai a personagem [...] (DUARTE, 2020, p.90).
Esses fatos que nos afastam de nossas raizes e ancestralidade, fragmentando, inclusive,
nossa memaria comunitaria.

A escrita de Evaristo esta vivificada entre a ficgdo e a realidade, pois a personagem
é pautada nas vivéncias de mulheres negras. Na introducdo da obra, a escritora afirma:
“Para saber mais sobre Poncia Vivéncio, é preciso ir ao encontro dela. N&o vou dizer mais
nada, apenas afirmo que a histéria que ofereco a vocés ndo é a minha histéria e sim a de
Poncia, mas, quando trocam o meu nome pelo dela, orgulhosamente respondo: presente!
(EVARISTO, 2017, p.30).

Aqui os limites entre ficgdo e realidade sdo deslocados. A ampliagéo se da também
quando a ficcdo desenvolve nosso conhecimento da historia passada, e 0s tempos, passado

e presente se encontram, dando a possibilidade da mutabilidade de realidades subalternas.

5.1.4 Ana Maria Gongcalves

A mineira Ana Maria Gongalves nasceu em 1970, em Ibia. Por 13 anos, morou em
Séo Paulo e é publicitaria por formacdo. Em busca de novas possibilidades, viaja para
Itaparica, Bahia, e acaba fixando moradia na ilha. Nesse periodo, ela conseguiu se dedicar
a escrita de narrativas. Em 2002, ela publicou Ao lado e a margem do que sentes por mim,
mas foi um texto de circulacao restrita. Em 2006, a autora publica Um defeito de cor, uma
narrativa de 952 paginas e, assim, ela se torna conhecida.

Um defeito de cor é contado por Kehinde, mulher nascida no Benin (Daomé,
atualmente). A narradora e protagonista conta a sua trajetdria a partir de seus oito anos,
quando é levada, até décadas posteriores, ao retornar a Africa, ja mulher livre. Uma das
principais sagas da historia é o fato de ter perdido seu filho ao ser vendido pelo pai para
pagar uma divida de jogatina.

Além de sua grandiosidade, pois possui dez capitulos e quase mil paginas, Um
defeito de cor é constituido a partir de pesquisas feitas pela escritora e essas sao
referenciadas no final do livro. Dessa forma, a obra acabou se tornando também base para

outras pesquisas, como por exemplo: temaéticas relacionadas a sociedade escravista do
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século X1X ou sobre as diversas culturas dos africanos em diaspora. Com a referenciagéo,
a autora acaba argumentando que a obra mistura fic¢do e realidade, o que da a Um defeito
de cor um carater narrativo misto. No prélogo, a escritora afirma: “Esta ¢ uma obra que
mistura ficgdo e realidade. Para informacfes mais exatas e completas sobre os temas
abordados, sugiro as seguintes leituras [...]” (GONCALVES, 2013, p.949). Kehinde narra
a sua histéria e, a0 mesmo tempo, traz outras referéncias, como a Revolta dos Malés, em
1835, ocorrida em Salvador, como importante marco histérico temporal dessa escrita.
Além disto, o prélogo é um valioso documento que d& pistas marcantes a respeito da
composicdo textual, evitando as limitagOes entre ficcdo e realidade. Nesse contexto, a
obra de Gongcalves chegou a ter sua autenticidade literaria questionada. Segundo Miranda:
“Durante algum tempo, a autora precisou insistir em declaragdes que confirmavam a
ficcionalidade da Historia, pois muitos creditaram ao prologo o valor de uma descoberta
documental de propor¢des monumentais, afinal, fontes historicas que registraram a vida
dos negros no passado sao raras e escassas, principalmente escritas pelos proprios sujeitos
negros” (MIRANDA, 2019, p.298). Ficcionalizar toma o papel, nesse romance, de
criagdo conciliadora em que tempos e comunidades distintas se encontram. Inclui,
também, a presenca da ancestralidade nas relacbes da afrodidspora. As questbes
ponderadas no romance, colocam a mulher negra em destaque, seja no seu papel social,
bem como por trazer mulheres negras de importante papel social que reverberam até hoje,
como Luiza Mahin. E importante salientar que, nas fronteiras entre ficcdo e realidade,
Gongalves tenta solucionar as lacunas encontradas nos manuscritos encontrados em
Itaparica.

O leitor de uma obra desse porte vai aléem do que se espera da decodificagéo leitora.
Para esse fim, tem-se um leitor pesquisador, pois ao término da leitura, € quase impossivel
ndo querer saber mais sobre Luiza Mahin e seu filho, Luiz Gama, ou sobre a presenca de
escravizados africanos islamizados. As numerosas paginas ainda sdo poucas diante das
possibilidades de pesquisa em Um defeito de cor.

O prologo também enuncia vozes coletivas trazidas no romance. A autora busca
diversos documentos sobre a escraviddo e pode-se perceber que eles serviram de base
para a propria construcdo dos personagens. Acredita-se também que acaba servindo de
contradiscurso diante de informacGes estereotipadas, como a aceitacdo passiva da
escravidéo.

Diante dessa leitura de experiéncias negras femininas coloniais, Gongalves néao

deixa, aquém da narrativa, as vivéncias coletivas. Os anuncios de jornais, em busca de
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escravizados que fugiram, também serviram de base para a composic¢édo de Um defeito de

cor. No romance:

Aquela ndo tinha sido a primeira fuga do Jacinto, como pude ver pelo F que
tinha gravado no rosto. Ele percebeu que eu estava olhando e disse que ndo
aceitava ser escravo e vinha fugindo desde que tinha chegado ao Brasil, havia
mais de dez anos. As vezes fugia por poucos dias e depois voltava,
aproveitando o tempo para se divertir ou participar de rebelides. Orgulhava-se
de ter participado de pelo menos cinco grandes, inclusive no Recdncavo. Disse
que até conhecer o padre Heinz e dona Maria Augusta, tinha vontade de matar
todos os brancos que encontrava pela frente, porque era exatamente isso que
eles faziam com os pretos. Quando ndo matava de uma vez, matavam aos
poucos, com trabalho, humilhacéo e castigo, além de tristeza. (GONCALVES,
2013, p. 281).

As experiéncias de Kehinde sdo pautadas nas historias ndo contadas pela histéria
oficial. A narrativa tira do apagamento esses homens e mulheres que fugiam em busca de
sua liberdade, deixavam de representar apenas um papel, um anincio colado em uma
parede. Eles contam a sua visdo da historia e aproveitam 0 espago narrativo como
possibilidade de visibilidade.

A linha entre literatura e historia é ténue, apesar de tradicionalmente, o campo dos
estudos literarios ainda busca enquadrar conceitos. Em Um defeito de cor, é a diferenca
que compde seu direcionamento. No romance, histéria e narrativa se entrelacam,
constituindo um género hibrido, em que a Historia € questionada pela literatura. Linda

Hutcheon chama de metaficcéo historiografica. Segundo a estudiosa:

[...] Entretanto, é essa mesma separagao entre o literério e o histérico que hoje
se contesta na teoria e na arte p6s-modernas, e as recentes leituras criticas da
historia e da ficgdo tém se concentrado mais naquilo que as duas formas de
escrita ttm em comum do que em suas diferencas. Considera-se que as duas
obtém suas forcas a partir da verossimilhanga, mais do que a partir de qualquer
verdade objetiva; as duas sdo identificadas como construtos linguisticos,
altamente convencionalizadas em suas formas narrativas, € nada transparentes
em termos de linguagem ou de estrutura; e parecem ser igualmente
intertextuais, desenvolvendo os textos do passado com sua prépria textualidade
complexa. Mas esses também sdo os ensinamentos implicitos da metafic¢do
historiogréafica. Assim como essas recentes teorias sobre a historia e a ficgéo,
esse tipo de romance nos pede que lembremos que a prdpria historia e a propria
ficcdo sdo termos histdricos e suas definicdes e suas inter-relagdes sdo
determinadas historicamente e variam ao longo do tempo [...]. (HUTCHEON,
1991, p.141).

Em Um defeito de cor, a Histdria é recontada a partir do olhar daqueles silenciados
por seus validadores. Ainda, abre caminho para que narrativas dispensadas sejam vistas

por outro Vviés, indo além da colonialidade. A histdria é inquirida a se reconstituir como
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um objeto volatil, mostrando como a populacdo negra traspassa 0s julgamentos
estereotipados e também é produtora de conhecimento.

A protagonista reverencia pessoas que vieram antes e aqueles que estdo em seu dia
a dia. Ela ndo existe sozinha, é rodeada pela comunidade e fala pela coletividade. As
historias contadas entrelacam memadrias, histdrias e tempos distintos. Aqui, como dito por
Fernanda Miranda (2019, p.203), ha “uma circulagdo de mundos” que constitui a escrita

de Gongalves. No romance:

Assim como a minha avo, a Agontimé tinha saido de Abomé quando o rei
Adandozan subiu ao trono do reino do Daomé. Ela tinha sido uma das esposas
do rei Agongolo, morto havia vinte e cinco anos, em um mil setecentos e
noventa e sete, um rei bom, justo e generoso, com quem teve um filho chamado
Gakpé. Quando o rei Agongolo pressentiu a proximidade da morte, consultou
o oraculo sobre o que fazer quanto a sucessao, pois tinha um filho mais velho
com a primeira esposa, chamado Adandozan, que, pelas leis, era quem deveria
ser coroado. Mas o Adandozan ndo era como o pai, muito pelo contrario, era
frio, cruel, injusto e sanguinario, e o bondoso rei ndo queria ver seu povo
governado por alguém assim [...]. (GONCALVES, 2013, p.131).

Aqui percebe-se a estrutura politica, social e econdmica que ocorre em territério
africano que com a colonizagéo tem suas disputas acentuadas, rendendo-se, também, ao
poder colonial.

A ancestralidade é um dos pontos centrais da narrativa. Kehinde passa por inimeras
experiéncias negativas, mas a ancestralidade familiar e comunitaria ndo ¢€

descaracterizada. A protagonista declara:

Quando eu disse que me chamava Kehinde, o nosso dono pareceu ficar bravo,
e um dos empregados perguntou novamente, em ioruba, que nome tinham me
dado no batismo. Eu repeti que meu nome era Kehinde e ndo consegui entender
0 que diziam entre eles, enquanto o empregado procurava algum registro na
lista dos que tinham chegado no dia anterior. O que sabia iorubé disse para eu
falar o meu nome direito porque ndo havia nenhuma Kehinde, e eu ndo deveria
ter sido batizada com este nome africano, devia ter um outro, um nome cristéo.
[...] A Tanisha tinha me contado o0 nome dado a ela, Luisa, e foi esse que adotei.
Para os brancos, fiquei sendo Luisa, Luisa Gama, mas sempre me considerei
Kehinde. O nome que minha mae e a minha avd me deram e que era
reconhecido pelos voduns, por Nand, por Xangd, por Oxum, pelos ibéjis e
principalmente pela Taiwo. Mesmo quando adotei o0 nome de Luisa por ser
conveniente, era como Kehinde que eu me apresentava ao sagrado e ao secreto.
(GONCALVES, 2013, pp.72-73).

A narradora retrata o primeiro ato de tentativa de destruicdo identitaria: a mudanca
de nome. Ap0Gs isso, ha o batismo cristdo e 0 uso da lingua portuguesa. Dessa forma,

retirava-se dessas pessoas a sua condicdo de sujeito pelo apagamento de sua identidade.
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Kehinde resiste ao utilizar o nome de Luisa, porém mantém em seu dia a dia 0 nome dado
por sua comunidade em Africa. Nesse quesito, percebe-se a importancia do nome. N&o
se trata apenas de registrar a crianga, como em meio ocidental, nele estd registrado o
passado, presente e futuro agrupados. Significado esse que também é usado em
cerimonias ritualisticas diante dos espiritos.

Kehinde néo se afasta das praticas cosmoldgicas vividas em Africa. S3o esses ritos
que a irdo proteger na diaspora. A Oxum de madeira a acompanha durante toda sua
trajetoria até a libertacdo. Simbolo de amor e fertilidade, a yaba transfere a linguagem do
amor e do cuidado proprio e com os outros. As aguas de Oxum levam Kehinde a
resguardar-se dos percalgos causados pela desterritorializacdo. A personagem esta sempre

em movimento, e na circulacdo de mundos, assim, Miranda destaca:

Através de sua diversidade de experiéncias, a trajetdria da protagonista vai-se
constituindo inteiramente no transito — desde a primeira infancia no Daomé,
até os roteiros vividos pela Bahia, Maranhéo, Rio de Janeiro, S&o Paulo, Africa
do Sul, voltando para outros lugares do continente africano e retornando
novamente pelo Atlantico para o Brasil — a personagem é constituida pelo
signo da itinerancia. (MIRANDA, 2019, p.310).

Mbembe continua:

Visto a partir da Africa, o fendmeno da circulacdo dos mundos possui a0 menos
duas faces: aquela da dispersdo e aquela da imersdo. Historicamente, a
disperséo das populac@es e das culturas ndo foi somente o fendmeno de vinda
de estrangeiros para se instalar em nossa casa. Na verdade, a histéria pré-
colonial das sociedades africanas foi, de ponta a ponta, uma historia de povos
incessantemente em movimento através do conjunto do continente. Trata-se de
uma histéria de culturas em colisdo, tomadas pelo turbilhdo das guerras, das
invasdes, das migra¢des, dos casamentos mistos, de religides diversas que sdo
trocadas e de mercadorias que sdo vendidas. A histéria do continente
praticamente ndo pode ser compreendida fora do paradigma da itinerancia, da
mobilidade e do deslocamento. [...] Além disso, nossa maneira de ser no
mundo, nossa maneira de “ser-mundo”, de habitar o mundo — tudo isso sempre
se efetuou sob o signo da mesticagem cultural ou pelo menos da imbricagdo
dos mundos, numa lenta e, as vezes, incoerente danca dos signos, a qual ndo
tivemos praticamente a autonomia de escolher livremente, mas que
conseguimos, de uma maneira ou de outra, domesticar e fazer uso. (MBEMBE,
2015, pp. 69-70).

Kehinde € multipla, seja em espacos e tempos, memdrias e historias; ela é plural.
Da exposicdo da protagonista e narradora emerge uma rede variada de relagcdes de
comunidades que se cruzam a partir do olhar da personagem. A colonizacdo é um veiculo
de encruzilhamento de mundos distintos em um mesmo territério, quebrando a sua

pretensa unicidade.
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Um defeito de cor produz uma narrativa que nos leva a outra, construindo um tecido
contradizente da Histdria oficial. Nele, agueles homens e mulheres arrancados de sua terra
tém a palavra para contar a sua versdo e a de seus povos. A protagonista usa a sua
construcao para reverenciar aqueles que vieram antes ou ficaram pelo caminho, mas que
mantém seu papel social na ancestralidade carregada por ela. O romance transita pela
Historia oficial e aquela contada pelos ignorados pela tradi¢do ocidental. Bem como, tira
essa tradicdo da ideia de unicidade discursiva, ao contrario, em Um defeito de cor, ela é

questionada a se recompor.

5.2 Todos em seus mundos

As narrativas que foram referenciadas aqui possuem condicOes e tempos distintos
de producdo. No entanto, sdo obras escritas por mulheres negras que mesmo em
temporalidades distintas conseguem se comunicar. Ndo € a toa que as obras
contemporaneas tendem a reverenciar as mais velhas que comecaram todo esse
movimento de construcdo literaria de autoria negra feminina.

Susana, Carolina, Poncia, Kehinde, Muana, Roza e outras personagens traduzem o
ato vivo da leitura e da escrita ao terem vida propria, indo alem do carater narrativo.
Susana, em Ursula, é a vertente que coloca o romance em evidéncia. Nele, a experiéncia
historica tem valiosa importancia, fugindo do foco romantizado. Susana e Tulio, ambos
escravizados, morrem devido os conflitos entre os proprios brancos.

Carolina é a propria protagonista da sua narrativa. No diario, ela sai do lugar da
favelada relegada ao quarto de despejo social. Carolina vai alem daquilo que se espera de
uma mulher negra periférica, ela € uma combatente a pobreza, fome e o racismo
impregnado na sociedade brasileira. Inclusive, quebra os limites demarcados a literatura
negra; ela fala de si, mas se trata de outros também, muitos outros. O fato de ndo ter o
resultado editorial esperado ndo a faz desistir de sua rota, contrariamente, se torna seu
combustivel de vida. Hoje, mesmo tardiamente, Carolina obtém o reconhecimento de sua
escrita de géneros distintos. Ela transcende seu tempo.

Poncia é emocdo da ancestralidade. Evaristo constr6i uma protagonista que pode
ser uma de nds, uma vizinha ou a propria Conceicdo. A emogao trazida nas vivéncias de
Poncia nos leva a compreender a vida de outras mulheres negra sob outras facetas. Penso
também como as continuidades familiares reportam nas vidas a seguir e, no caso da

familia preta, a ancestralidade ferida precisa ser revista. Os resquicios da escravidao estdo
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presentes na vida da populacdo negra até hoje, principalmente nas indignas condigdes de
vida. Poncié transita entre o0 ontem, hoje e amanhd, buscando compreender a sua historia.

Kehinde traz em si a circulagdo de mundos e tudo que foi deixado para atrés e o que
viria a ser. A partir de suas cartas e sua oralidade, é possivel conhecermos importante
parte da historia do Brasil e sua constituicdo. O relato sobre os Malés ainda possui muito
a ser revelado, além de trazer a importancia desses povos pela liberdade e a ndo aceitacéo
da escraviddo. Esse regime escravocrata significa, também, a queda de energia vital
dessas comunidades. E o amor de mae e mulher preta que assegura a Kehinde o lugar de
manutenc¢éo da ancestralidade.

Muana retira do bau colonial a histéria do Cais do Valongo e dos que por la
passaram. A mogambicana circula entre as temporalidades diferentes e complementares,
ela esta entre o ayé e o orum. Morte e vida se encontram nas paginas de O Crime do Cais
do Valongo. Morrer, nessa concepcéao, ndo é uma situacdo negativa e, sim, pertinente para
a continuacao do ciclo ancestral dos povos bantu. O que néo é aceitavel é o fato de tantas
mortes de jovens ainda no Atlantico, no Cais ou, ainda hoje, em becos de bairros
periféricos, sem o direito de um enterro digno. Muana é aquela que, com sua visao, tem
0 necessario para entender as circularidades do tempo. E ela que conduz sua comunidade
a continuacao ancestral.

As escritoras e suas narrativas elencadas constituem uma encruzilhada de saberes e
sdo interseccionadas por condicdes diferentes, pois como visto anteriormente, elas fazem
parte de contextos distintos. Mesmo sendo feitas por mulheres de um determinado grupo,
ndo se trata de sujeitos semelhantes. Segundo Miranda (2019, p.311): “Na didspora, os
encontros e encruzilhadas constituem o plural, multiplicam os centros, desconstruindo
qualquer ideia de matriz una, conforme enseja a imagem eurocéntrica”. Os romances em
questdo trazem mulheres negras que mantém as suas diversidades, localizadas em
relacBes de buscas, negociacOes, ancestralidade, alegrias, raivas, amores, escravidao e,
estdo abertas a outras leituras. A encruzilhada ndo se fecha em si prépria, nela formam-

se outras. Miranda destaca:

A roda nos abre caminhos. De entender e se movimentar. Cada personagem,
tessituras cujos sentidos dialogam com o real — e com 0s imaginarios que nos
atravessa(m) agora. A roda ndo é de hoje, e s6 aumenta quando entramos nela.
A roda (em movimento) articula uma inteligibilidade insubmissa: torna visivel
e supera a tradicao da colonialidade brasileira, por meio da escrita ficcional da
mulher negra. (MIRANDA, 2019, p.322).
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Os corpos dessa literatura produzida por mulheres negras em diaspora sdo resultado
das vidas cruzadas por um passado escravocrata em busca de um futuro em que a memaria
possa ser reconstituida. A figura abaixo mostra exatamente como as vivéncias das
personagens se encontram no corpo negro, inclusive no que tange as escritoras. Essas
narrativas combatem os efeitos da colonialidade e as desigualdades da nagéo brasileira,
por isso confrontam a realidade, aquilo que o discurso colonial racista soterrou,
configurando mais um local de resisténcia. Nelas, a historia € questionada e retirada de

seu sono tranquilo.

Literatura brasileira de autoria feminina negra
em encruzilhada

Género
A

Corpo
Memoria

Espago +« » Racga

"4 Ancestralidade
Histoéria

Tempo

Nas obras, € possivel observar o encontro de uma espiral que retoma memorias,
enguanto as personagens ja estdo em outro tempo; mostram como a realidade social atual
tem ligacdo com o passado escravocrata, dando-lhe novos olhares, até entdo ndo
interessantes para elite. As continuidades acabam mantendo os lugares historicamente
dados aos poderosos; também é possivel perceber como a resisténcia a histdria Gnica se
da desde as rebelibes contra o regime colonial, mas as lutas sdo permanentes. Essas
escritas ndao tratam somente sobre 0s sujeitos negros, elas constituem diversas leituras do
nosso pais, da elite, das feminilidades e masculinidades brancas, construindo visdes
multifacetadas. As escritoras dessas historias retomam memorias que exigem a
insubmissdo e usam a sua escrita para adentrar as encruzilhadas presentes nos corpos

negros.
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5.3 Exu (des)equilibra o ciclo

As narrativas que fazem parte desse capitulo foram construidas sob a episteme da
encruzilhada. Nessa perspectiva, elas ndo permitem a unicidade de forma, conhecimento
ou se referem a apenas um modelo de corpo. A encruzilhada dessas historias traduz a
multiplicidade de vivéncias que cruzaram o Brasil diaspérico. Apesar de o colonialismo
ter tentado apagar os africanos e seus descendentes da histdria brasileira com, por
exemplo, o apagamento ou a distor¢do do sujeito negro da literatura nacional, os saberes
produzidos e vivenciados por essa populagdo produzem frestas no discurso racista, dando
lugar a resisténcias culturais e de sobrevivéncia. Com a protecdo de Exu, encruzar
significa movimentar e multifacetar as unicidades produzidas em meio colonial.

Exu é o orixa da comunicacao e do movimento. Ele ndo esta relacionado a qualquer
género especifico, ao contrario, interliga representacdes coletivas, sejam femininas ou
masculinas. Nessa producdo, Exu € convocado a todo momento, como forma de trazer a
baila o primeiro, aquele que movimenta o sistema e a comunicagdo. Além disso, € um
elemento constitutivo de tudo que ha, mantendo relacbes com os seres terrestres e 0s

espirituais. De acordo com Elbein:

[...] Esu ndo pode ser isolado ou classificado em nenhuma categoria. E um
principio e, como o ase que ele representa e transporta, participa forcosamente
de tudo. Principio dindmico e de expansédo de tudo o que existe, sem ele todos
os elementos do sistema e seu devir ficariam imobilizados, a vida ndo se
desenvolveria. [..] Esu é o principio da existéncia diferenciada em
consequéncia de sua funcdo de elemento dindmico que o leva a propulsionar,
a desenvolver, a mobilizar, a crescer, a transformar, a comunicar. (ELBEIN,
2012, p. 141).

Assim, Exu desloca os centros, abrindo caminho para outras direcdes que se
imbricam e se repelem, mantendo a dindmica exusiaca do equilibrio. Elementos
contrarios, na encruzilhada, ndo sdo dicotdbmicos, mas fazem parte desse sistema de
maneira complementar. Exu é o senhor das possibilidades e, com ele, os contrarios sdo

imprescindiveis para a manutencao do equilibrio do ciclo. Rufino afirma:

Assim o que considero como outros caminhos possiveis na perspectiva do ser
em encruzilhadas reinscreve o desvio existencial em um gingar entre as
capacidades de resilir e de transgredir como uma poténcia inventiva de novas
presencas. Uma sapiéncia prdpria da poténcia transmutadora de Yangi. A
encruzilhada, nos termos exusiacos, emerge como 0 tempo/espago das
invencdes cruzadas entre um imaginario em Africa e as suas reverberagées
criativas, circunstanciais e inacabadas na didspora. Essa poténcia, advinda da
caoticidade diaspérica, similar ao carater ontoldgico de Exu (Yangi), traz a
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poténcia do imaginario em Africa como uma forca pléstica, poética e mitica de
inimeras possibilidades de recriagcdo. (RUFINO, 2019, p. 28).

O colonialismo ocidental buscou retirar a possibilidade de diversidade dos povos
subalternizados. Exu permanece em diaspora como o desordenador das continuidades,
transgredindo os discursos unificados. Rufino (2019, p.28) continua: “A inten¢ao ¢ direta:
sucatear a logica colonial”. Nesse contexto, a encruzilhada vai contra & manutencgdo de
uma visao Unica que nega qualquer nocao fora do esperado. A colonialidade permanece
em nossos dias regulando os saberes que podem ser legitimados ou ndo. Quando um saber
esta ligado ao ser, mantem-se a visao colonial individualista indo de encontro a vivéncias
comunitarias, eliminando sabedorias outras. O epistemicidio ainda conduz a
hierarquizagdo de saberes e de pessoas. No entanto, mesmo diante desses carregos, a
transmigracao africana propiciou o cruzamento de culturas, memorias orais, tradi¢cdes que
tecem as identidades negro brasileiras. Na interacdo de povos distintos, as tradi¢cdes foram
revitalizadas, mantendo suas diferencas e constituindo suas singularidades. Martins

argumenta:

Nessa concepgdo religiosa e filosofica da génese e da producgéo espiralada do
conhecimento, a encruzilhada é um principio de construcdo retérica e
metafisica, um operador semantico pulsionado de significancia,
ostensivamente disseminado nas manifestacfes culturais e religiosas
brasileiras de predominancia nagd e naquelas matizadas pelos saberes bantu.
O termo encruzilhada, utilizado como operador conceitual, oferece-nos a
possibilidade de interpretacdo dos transitos sistémico e episttmico que
emergem dos processos inter e transculturais, nos quais se confrontam e
dialogam, nem sempre amistosamente, registro, concepcfes e sistemas
simbolicos diferenciados e diversos. (MARTINS, 2021, p. 34).

A encruzilhada discursiva, tal como Exu, tem em si transitos nem sempre
concordantes, mas sdo essenciais para equilibrar o sistema vital. Esse equilibrio
possibilita o giro ancestral. Sem a encruza, mantem-se a unicidade de tempos, histdrias,
sujeitos que ndo séo interessantes para a multiplicidade de saberes produzidos pelos povos
africanos em diaspora. O papel de Exu é o de desequilibrar o equilibrio imposto para
manter o equilibrio necessario: aquele que desconserta o centro.

A literatura brasileira canbnica é vista como Unica possibilidade de leitura que
focaliza um grupo especifico de pessoas e apaga outros. Quando Firmina, Carolina, Ana
Maria Gongcalves, Eliana Alves Cruz e Concei¢do Evaristo sdo convocadas, a literatura
produzida por elas e outras mulheres negras desloca o olhar e as vivéncias para outro

patamar de saber. Elas encruzam novas e distintas simbologias pautadas em outras
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realidade que a Histdria oficial quis esconder. Exu, com sua ginga, entra na roda como
um transformador de mundo. Aquele que se permite o viver exusiaco compreende a

dindmica da existéncia.
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6. MAIS UM GIRO NA RODA BANTU — CONSIDERACOES FINAIS

Quando o ciclo bantu gira, significa a vida em seu movimento normal, necessario.
Nesse trecho da caminhada, o mestrado veio como forma de amadurecimento em diversos
sentidos. Também foi o tempo de retorno as minhas raizes ancestrais, muito levado pelos
solavancos da minha narrativa. Lembro de uma aula em que a docente afirmava que a
vida ndo pararia para 0 mestrado passar, e era verdade. Segundo a professora, seria
necessario equilibrar as nossas atividades em diversos campos cotidianos. Equilibrio foi
a palavra da vez.

O estudo resultante de “Morte e ancestralidade em O Crime do Cais do Valongo”
revelou como a morte, apesar de ser algo certo para o ser humano, ainda nos desconserta.
Passou a ter mais sentido pensar essa relacdo durante a pandemia, seja pelo meu luto ou
por ter sido um periodo em que ela estava rondando mais fortemente o nosso mundo. Até
15 de novembro, no Brasil, houve quase 689.000? 6bitos causados pela Covid-19, fora as
mortes causadas por outros fatores. Tantos se foram sem nem terem a oportunidade de se
despedirem ou reverem seus familiares, por uma doenca que até entdo estamos
aprendendo a lidar com seus resquicios.

A relacdo entre morte e ancestralidade € possivel quando ndo vemos a morte como
o final de tudo, e saimos da visdo judaico cristd. O Crime do Cais do Valongo exige esse
outro caminho, pois ao trazer a discussdo no contexto dos pretos novos no Valongo, revela
0 quanto ainda desconhecemos as culturas dos escravizados. A histéria do Cais do
Valongo, para nos, ainda é recente, apesar de ter sido construido no seculo XIX, mas foi
literalmente soterrado pela Historia oficial. Essas pessoas, se morriam no mar, nem direito
a qualquer registro tinham, tornavam-se inexistentes. O Cemitério dos Pretos novos era a
continuacdo da desumanizacdo. Local onde os corpos dos pretos novos eram jogados,
caso sobrevivessem a viagem. A existéncia do IPN (Instituto dos Pretos Novos) e do
monumento do Cais do Valongo, contemporaneamente, mantém viva a historia de um
periodo que o Brasil tenta esquecer. A obra literaria reforca a necessidade de trazer a
justica a essas narrativas perdidas nos porfes dos navios negreiros e nos armazéns de
venda de carne viva.

Em uma obra como O Crime do Cais do Valongo, em que a ancestralidade esta

impregnada na narrativa, foi necessaria a busca por bibliografias que tivessem o corpo

2 https://covid.saude.gov.br/ - acesso 16/11/2022.
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como um texto. Muana vive uma realidade em que a experiéncia faz um trajeto além do
cotidiano. A ancestralidade ¢ viva desde Africa, com sua familia e comunidade. Inclusive,
falamos de uma vivéncia que so6 faz sentido vivendo e pensando em grupo, bem distinta
da tradicdo ocidental. Dessa feita, autorxs como Tigana Santana, Leda Maria Martins e
Eduardo Oliveira, dentre outros, foram importantissimos na elaboracdo dessa dissertacéo,
pois consideram saberes que vao além da escrita.

Exu, orixd do movimento e comunicacdo, nos conduz nesse gingado desde a
afrodidspora colonial. Muana é reconcebida no trafico transatlantico e a partir desse
ponto, ela continua em transito, mesmo em contexto desfavoravel. Esses transitos
possibilitam as transformacfes da personagem, bem como seus posicionamentos
politicos, culturais e femininos. Quando os mortos a visitam, buscam exatamente esse ir
e vir: um corpo em movimento entre o Ayé e o Orun. Nessa circularidade, Muana auxilia
para a possibilidade de os pretos novos se ancestralizarem. Muana vive hoje em meio a
movimentos sociais que nao permitem o esquecimento dos mortos das periferias do Brasil
sejam esquecidos, na briga por leis e instituicdes que busquem a justica social ao invés
do exterminio. Para os bantu, a morte tem papel social: ele permite o bem viver da
comunidade. Por isso, ndo pensamos a morte como algo ruim, mas necessario para a
renovacdo do ciclo. Atualmente, para a parcela negra da populagdo negra, morrer se
tornou um problema, pois estdo se indo cada mais jovens, o que desestabiliza o equilibrio
do ciclo vital. Corpos sdo jogados em rios, ruas e vielas sem direito a um enterro digno,
fruto das diversas violéncias sofridas, como acontecia com os pretos novos no Valongo.

Em O Crime do Cais do Valongo, a relagdo com a morte é de importancia ancestral.
A mesma cosmopercepc¢do foi transplantada para a didspora e adaptada, e o Culto a
Eglngun constitui a possibilidade de honrar os ancestrais negro brasileiros e africanos
fora da Africa. O morto, no Culto, é o centro. Nele, sdo festejados todos os dias e s&o
reverenciados para fortalecerem a histéria da comunidade. A morte ndo é o fim, e sim, o
comeco de uma nova fase.

A producdo de Eliana Alves Cruz me chamou a atencdo pela pesquisa historica
detalhada aliada a uma escrita leve e fluida que se atenta a necessidade de a literatura de
autoria negro feminina levar as suas linhas o protagonismo a personagens esquecidos por
narrativas canodnicas. Diante das caracterizagbes encontradas durante a pesquisa, as
narrativas de Maria Firmina, Carolina Maria de Jesus, Concei¢do Evaristo e Ana Maria
Gongalves também ndo podem ser lidas a partir de um aporte teorico tradicional projetado

para a literatura brasileira canbnica, até porque a literatura brasileira de autoria negra
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feminina esta fora desse rol. Tratam-se de autorias que vdo além das péginas do livro,
escrevem desde o corpo negro e de suas vivéncias. E importante reforcar que sio
experiéncias distintas de escrita, mas que partem do fato de se ser negro no Brasil. Elas
trazem potenciais diferentes, mas complementares. S&o geridas por escrevivéncias que
fogem a unicidade e se rendem a encruzilhada.

O crime do Valongo é muito maior que a morte de Bernardo Guimar&es, pois seus
vestigios sdo vistos ainda hoje, quando as noticias jornalisticas mostram as mortes de
sujeitos negros nas periferias do Brasil. Muitos sdo encontrados sem qualquer
identificacdo e, dessa forma, o ciclo ancestral dessas pessoas e familias sdo interrompidos,
desestabilizando todo um sistema. A populacdo negra brasileira ja possui o desequilibrio
trazido pela colonizacdo europeia por ter quebrado os lagos ancestrais com sua terra. Os
escravizados fizeram da ancestralidade, em didspora, a maneira de se reconectar a sua
cosmopercepg¢do, mesmo diante dos impedimentos dados pelo colonizador.

Finalizo e aguardo o recomeco para que 0s proximos possam manter a circularidade

das narrativas negras femininas em constante giro ancestral. Sigamos.
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