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Celebracdo da Voz Humana

“Quando ¢ verdadeira, quando nasce da necessidade de dizer, a voz
humana ndo encontra quem a detenha. Se lhe negam a boca, ela fala
pelas maos, ou pelos olhos, ou pelos poros, ou por onde for. Porque
todos, todos, temos algo a dizer aos outros, alguma coisa, alguma
palavra que merece ser celebrada ou perdoada” (EDUARDO
GALEANO, 1987).



RESUMO

Lamentos de Murmurio ¢ o ritual de Recomendag¢ao das Almas antigamente realizado na Vila
Unido do Curumu, municipio de Obidos, Oeste do Estado do Para. O registro dessa historia
cultural praticada em lagos e rios na Amazonia, foi realizado com o auxilio da memoria e em
co-autoria com o senhor José Ailton Marinho de Jesus, o seu Nazito, Rezador ¢ Recomendador
de Almas da Vila Unido do Curumu. Essa historia apresenta trabalhadores negros dentro do
sistema escravagista, ainda nas décadas de 1940 a 1950, que sofriam castigos corporais até a
morte e suas almas eram recomendadas em um ritual com viagens noturnas pelos lagos Curumu,
Maria Tereza e rio Trombetas. Essa Dissertacdo tem como objetivo documentar, descrever e
analisar o ritual de recomendacgdo das almas, a partir das memorias de seu Nazito e sua relagao
com a situagdo de escraviddo vivenciada pelos coletivos afrodescendentes nas regides de
Obidos e Trombetas. Para essa investigagio optou-se pelo dialogo entre Antropologia e Historia
com a analise de categorias fundamentais como: memdria, cultura, ritual e suas inter-relagdes
com as experiéncias de dominagao e resisténcia, que enfatizam o ethos do homem sentipensante
que ¢ seu Nazito, aquele que apesar dos percalgos, resistiu e continuou. Esse texto colabora
para o estudo das diferengas, das hierarquias, da escravizagao e do racismo vividos pelos negros
do meio rural obidense, e comprova a existéncia do trabalho escravo no século XX nas
plantagdes de cacau do municipio. Contar, descrever e documentar essa historia de Obidos é
recuperar a cor ausente, alimenta a reflexdo sobre como o racismo foi reproduzido e continua
presente nas conversas cotidianas, nas obras literarias ¢ no desenho curricular da educacao
formal do municipio, ¢ confrontar a historia oficial e reviver um passado invisibilizado e
singular, contado no presente, legitimado por outras vozes, outros sujeitos, novos protagonistas.

Palavras-Chave: Recomendagao das Almas; Coletivos Afrodescendentes; Memoria; Cultura;

Ritual.



ABSTRACT

“Lamentos de Murmurio” is the rite of Commendation of Souls formerly held in Vila Unido do
Curumu, municipality of Obidos, in the west of Pard. The record of this cultural history
practiced in lakes and rivers in the Amazon was carried out with memory aid and in co-
authorship with Mr. José Ailton Marinho de Jesus, also known as Nazito, Prayer and
“Recomendador de almas” from Vila Unido do Curumu. This story presents black workers
within the slavery system from the 1940s to the 1950s. Those people suffered corporal
punishment to death and had their souls “recommended” in a ritual with night trips through the
Lakes of Curumu and Maria Tereza and the Trombetas River. This Dissertation aims to
document, describe, and analyze the rite of Commendation of Souls, from the memories of
Nazito and his relationship with the situation of slavery experienced by Afro-descendant groups
in the regions of Obidos and Trombetas. For this investigation, the dialogue between
Anthropology and History was chosen, with the analysis of fundamental categories such as
memory, culture, rite, and their interrelationships with the experiences of domination and
resistance, which emphasize the ethos and the sentient man that Nazito is, a person who, despite
the setbacks, resisted and continued. This text contributes to the study of differences,
hierarchies, enslavement, and racism experienced by black people in the rural area of Obidos
and proves the existence of slave labor in the 20th century in cocoa plantations in the
municipality. Telling, describing, and documenting this history of Obidos is to recover the
absent color, nourish the reflection on how racism was reproduced and continues to be present
in everyday conversations, in literary works and on the curricular design of formal education in
the municipality, and to confront the official history, besides reliving an invisible and singular
past, told in the present, legitimized by other voices, other subjects, and new protagonists.

Keywords: Commendation of Souls; Afro-descendant collectives; Memory; Culture; Rite.



SUMARIO

1 INTRODUGAO. ...oevuiiiiiiecieetieei ettt 11
1.1 PROBLEMATIZACAO E QUESTOES NORTEADORAS ......c.ooovovveeeeeeeeereeesennan 14
L2 OBJETIVOS ...ttt ettt et sttt et sttt st e bt et e bt e b enee 16
1.3 JUSTIFICATIVA E REFERENCIAL TEORICO. .......oovmiueereeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeen 16
1.4 METODOLOGIAS DA PESQUISA ......coeiieieieieieieiee csissestasisiststs st 21
1.5 APESQUISA DE CAMPO OU O ENCONTRO ETNOGRAFICO ......ccccvevveiereiannne. 23
1.6 ESTRUTURA DA DISSERTACAO ... 25
1.7 AESCUTA E OS CAMINHOS DA PESQUISA........cooieieieeeeeeeeeeeee e 26
CAPITULO 1 - OUTRAS HISTORIAS DE OBIDOS. .....ccocoouriimrirreereeirresensessseeesseesnns 30
1.1 Breve desScricio SODIE OBIAOS. .........veeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeee s e e seeeeeeeereeeeeeseeeesseeeeeens 30
1.2 Inicio da colonizagdo dos Povos Indigenas na regido de Obidos..............ccvveeveereeeeennce. 32
1.3 A mao-de-obra indigena para construgdo do Forte...........ccoevveviiieniiniiienieeiieie e, 34
1.4 Presenca dos negros e a cultura cacaueira em Obidos a partir do século
D€ V2 L SRS 40
1.5 O Cacau na literatura, na economia e simbolo da prosperidade obidense....................... 47
1.6 Organizacao social dos negros €m Obid0S..........cccueeeriieeiiieeiieenie et 55

CAPITULO 2 -"EU SOU UM REUNIDOR DE PESSOAS": HISTORIA DE VIDA DE

-V 1 1O TR 60
2.1 Lugares das Memorias de NAZItO.........cccueerieriieniieeiieriie ettt et see e ees 69
2.1.1 Vila UNIG0 dO CUTUIMU. ...eoeveeeiiieieeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeaee 70
2.1.2 CoMUNIAAAE MATTA TEICZA.....evveeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeaeeeeaeeeaneaenee 72
2.1.3 RIO TIOIMBDELAS. ..ceeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeeee ettt e eeeeeeeeeeeeeeeeaeeeeeeeeeeeaeeeaeaeeeeeeeeaeeaeeeenanenennns 75
2.2 Cotidiano e Meio Ambiente da vila Unido do CUrtumul .......eeeeeeeeeeeeeeeeieeeeeeeeeeeeeeeenne 77

CAPITULO 3 - "VO CONTINUA ESSA REZA": O RITUAL DOS LAMENTOS DE

MURMURIO PARA A RECOMENDACAO DAS ALMAS ..o, 83
3.1 Lamentos de Murmurio: a performance do ritual.............ccoeeeeeiiiiiieniieneeniecieeeieeeeene 86
3.2 A continuidade da promessa, o ethos do recomendador de almas..............ccccvverveenennnen. 93
3.3 Oritual de Encomendacdo das Almas na literatura ..............ccceeeeveeeeiveeeeieeeceee e, 101
3.4 O tempo presente do NAITAAOT .........ccueevieriieriieiie ettt ettt e e esteesaeeseessbeesseeenseens 106
4 CONSIDERACOES FINAIS ...t 110

REFERENCIAS ..o e e e e e s et e e s e e 115



LISTA DE ILUSTRACOES

Fotografia 1- Area externa do FOIte PAUXIS ............coeveveveeereeeeeeeeeeeeeeseeeseseeese s 37
Fotografia 2- Area interna do FOrte PAUXIS .............cccoveueveeveieieeeeeeeeeeeseeeseseeenesesenens 37
Quadro 1- trabalhadores escravizados na freguesia, conforme seus donos .................... 42
Fotografias 3 € 4 — Capela do BOm JESUS........ccceviiiiiiiiieiieiicieee e 45
Mapa 1- Mapa do Estado do Para e as regides do Baixo Amazonas e Tocantina......... 49
Imagem 1 - Brasdo Municipal de Obidos..............covueveueeeeeeieeeeeeeeeeeeeeeseeeeer e 50
Imagem 2 — Bandeira de ObidoS ..............o.ovevieeveeeeeeeeeeeeeeeee oo 50

Fotografias 5 e 6 — Integrantes da Folia de Sdo Benedito...........c.ccccveeviieniiiciienieenenne. 56
Fotografia 7 € 8 — NAZITO .....ueeeiiiieiiieeiie ettt e e e svee e sbe e e saeeenreeenes 60
Imagem 3 - Diagrama de Parentesco de NazitO.........ccccveeeuveeriiieincieeeniieeeiee e 63

Fotografia 9 — Dona Valdeia............ccocuieeiiiiiieiiecieeieece et 63

Fotografia 10 — Visao aérea da Vila Unido do Curumul............cccvevveeireenieecieeneeeneenne 71

Fotografia 11 — Parand Maria Tereza..........ccccccvieeiiiieeiiiieeiieeeieeeee et 73

Fotografia 12— Comunidade Maria Tereza ..........ccccueeevueeeriiiieeiiieeiie e 73
Fotografias 13 € 14 — Ri0 Trombetas.........ccceeeviieeiiiieeiiieeieceieeeeee et 76
Fotografia 15 — Vista do lago Curumu para a casa de seu Nazito .........ccccceeeeveeennennne 78

Fotografia 16 — Casa de S€U NAZIO ........eeevvieeiiiieeiiieeiieeeee ettt e eevee e 79
Fotografia 17 — Vista da varanda da casa de seu Nazito para o lago Curumu. .............. 79
Fotografia 18 — Conversas na varanda da casa ..........cccceeeeuveeriieeniieeniie e 81
Fotografia 19 — Seu Nazito e Dona Vald€ia...........ccceevvieeiiiieiiiiciieeceeecee e 81
Mapa 2 — Mapa de localizagao da Vila Curumu e do rio Trombetas.............cccvveeeuvennnns 83

Imagem 4 — Canto Lamento de MUrmuUIia ............ccceeeevieeeiiieeeiieeeiee e eevee e 100



11

1 INTRODUCAO

Lamentos de Murmurio ¢ a denominacdo do ritual de Recomendagdo das Almas
antigamente realizado na Vila Unido do Curumu, municipio de Obidos, oeste do Estado do
Para. Documentar essa expressdo cultural praticada em lagos e rios na Amazonia ¢ retratar as
historias de trabalhadores negros inseridos dentro do sistema escravagista, ainda vigente no
meio rural dessa regido, nas décadas de 1940 a 1950. Procura-se entender a relagdo desse ritual
com o sentido de vida desses trabalhadores, por meio da memoria do senhor José Ailton
Marinho de Jesus, protagonista deste trabalho.

Jean Cazeneuve (1971) refere-se ao “culto de los muertos” entre os Manu da Nova Guiné
que usam mascaras denominadas “zufii” e estas representam “katchimas”, os seres
sobrenaturais ou seus antepassados divinizados. Os zuiiis acreditam que seus mortos vivem em
uma cidade no fundo do lago e regressam para as festas na aldeia “encarnados en las mascaras
con el animo de confrontar a los vivientes” (CAZENEUVE, 1971, p. 217).

Os Lamentos de Murmurio aproximam-se do que Patricia Dias (2009) descreve como o
“ritual do lamento de morte” realizado entre os Vatswa de Mapinhame em Mocambique. Eles
cantam hinos entoados na lingua Xi-tswa e também em portugués para lamentar a morte de uma
pessoa, antes, durante e apds o corpo chegar a Igreja. Nesse ritual todos devem trajar capulanas
para seguir com o cortejo funebre até o terreno da casa do morto onde ele sera enterrado.

Mary Del Priore (2011) apresenta as passagens rituais e as praticas funerarias entre os
ancestrais africanos, datadas do inicio do século XI entre o povo Tellem, no Mali, e também
em Senegal e Angola, povos conhecedores da agricultura, do ferro e sobretudo dos rituais
finebres: “nas frestas de pedras, em profundas cavernas, esses agricultores estocavam graos,
enterravam seus mortos e erguiam oferendas a seus deuses” (Del Priore, 2011, p. 124).

De acordo com Maria Adélia Abrunhosa (2015) o ritual denominado “Encomendacao das
Almas do Purgatorio, Cantar das Almas, Deitar as Almas, Lamentar as Almas e Folia das
Almas”, surgiu com as confrarias e irmandades da Europa do século XV, destacando as
atividades religiosas dos Beneditinos, Carmelitas e Jesuitas que iniciaram a “Confraria das
Almas”, pregavam a crenga no purgatorio e na caridade para as almas abandonadas. Em
Portugal ¢ também realizado sob a denominacao “Encomendacao das almas”.

Embora Abrunhosa (2015) estabeleca o periodo e o lugar onde possivelmente se originou
o ritual de recomendar almas, no Brasil esse ritual atualmente ¢ realizado no periodo da Semana

Santa Catolica pelas ruas de Oriximina (PA) também pelas ruas de pequenas cidades dos
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estados da Bahia, Sdo Paulo e Minas Gerais (Paes, 2007; Pedreira, 2010; Loureiro, 2015;
Delfino, 2015; Costa, 2012; Soares, 2013; Oliveira 2017).

Carolina Pedreira (2010) assegura que a reza para as almas ¢ parte de uma devogao maior
as entidades denominadas “almas santas benditas” que possuem papéis semelhantes aos santos
e santas catolicas. De acordo com as “regras” da devogdo, deve-se sempre rezar pelas almas
aflitas ou abandonadas.

Para Leonara Delfino (2015, p. 110) esse culto longevo de se recomendar as almas no
Brasil, se deve a reinvencdo permanente das herancas africanas de ancestralidade religiosa.
Estas encontraram espago privilegiado no ritual catolico de origem portuguesa permitindo pelas
zonas de contato cultural “a intensificacdo das trocas simbolicas e da constru¢do de novas
identidades atlanticas, a partir dos referenciais de morte ressignificados na diaspora”.

O ritual para recomendac¢do das almas, de acordo com Cldudia Rodrigues (2018, p. 323),
pode ser caracterizado como “um funeral destinado a pobres, escravos, suicidas e executados,
que era destituido de pompa e variava conforme o segmento a que pertencia o morto”. Para a
referida autora, a escraviddo se instituiu como importante elemento de distingdo social e
impactava a visdo de mundo, o cotidiano e o rituais dos grupos escravizados, inclusive com os
diferentes tipos de cerimonia — ou sua auséncia — que “expressavam a diversidade de posicdes,
origens e vinculos sociais daquele que deixava o mundo” (Rodrigues, 2018, p. 322).

Flavio Gomes e Lilia Schwarcz (2018) caracterizam o mundo da escravidao e seus
“dispositivos” que naturalizavam e legalizavam o castigo fisico, bem como a sujeicdo das
populagdes escravizadas. Esses dispositivos institucionalizados pelas leis e pela circulagdo de
ideias, estavam presentes em manuais especialmente elaborados para o uso dos senhores.

Na regido Amazonica, o contexto historico e cultural deste estudo mostra uma
comunidade rural composta por sujeitos negros, nos anos de 1940 a 1950, e ajuda a entender
“sobretudo aqueles aspectos mais tradicionais € que configuram uma estrutura mais profunda,
moldada ha séculos, pelas peculiaridades do processo historico de formagao dessa mesma
sociedade” (MAUES, 1995, p. 479). Os aspectos mais profundos aos quais pretende-se
aproximar sdo as caracteristicas das rezas e a performatividade no processo ritual de
recomendacdo das almas, buscando compreender suas finalidades e o significado dessas
praticas para aqueles que as realizavam.

O lago Curumu, o parand Maria Tereza e o rio Trombetas sdo os lugares por onde se
encontravam e circulavam os recomendadores de almas entoando cantos rezados. Para Carolina
Pedreira (2009, p. 42) os cantos rezados “versam sobre a histéria de santas e santos, sobre a

vida de Jesus, seu sofrimento na cruz, o padecimento e a forca de Nossa Senhora”.
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Esses recomendadores conheciam o territério onde habitavam, sabiam os caminhos das
aguas e os percursos das cheias e vazantes, aguas que ouviam os murmurios da morte € 0s
louvores da vida. Para Eduardo Galvao (1976, p. 11) “os rios, ontem como hoje, servem de
(13 2 4 ~ 2

estradas” para penetrar a floresta e ¢ em suas margens que se vao fixar os povoados”. Paes
Loureiro (2015, p. 135) compreende que na Amazdnia, os rios estdo em tudo “conferindo um
ethos e um ritmo a vida regional; dele dependem a vida e a morte, a fertilidade e a caréncia, a
inundacao e a seca”.

A memoria aqui narrada e descrita ¢ do senhor José Ailton Marinho de Jesus, 82 anos,
que ao longo do texto sera mencionado por seu apelido, Nazito, ou por suas autoidentificacdes
Rezador e Recomendador de Almas. Em colaboragdo com seu Nazito, registrei essa historia e
o texto que aqui apresento ¢ em co-autoria com ele. A transcricdo de suas narrativas serd

. .. . . . 1 . ;. ,
preservada, respeitando a originalidade do seu linguajar’ e a escrita de suas memorias ¢
designada conforme Ecléa Bosi (1994) caracteriza as pessoas com mais de setenta anos, um
“velho ou recordador, um ser que ja trabalhou por seus contemporaneos e por nds” (BOSI,

1994, p. 37). Sobre a escuta e valorizacdo da memoria dos velhos a mesma autora expressa:

Um mundo social que possui uma riqueza e uma diversidade que ndo conhecemos pode
chegar-nos pela memoéria dos velhos. Momentos desse mundo perdido podem ser
compreendidos por quem ndo os viveu e até humanizar o presente. A conversa evocativa
de um velho é sempre uma experiéncia profunda: repassada de nostalgia, revolta,
resignacdo pelo desfiguramento das paisagens caras, pela desaparicdo de entes amados;
¢ semelhante a uma obra de arte (Ibid, 1994, p. 82).

A velhice como categoria social, imprime nos sujeitos produtores de histérias um trabalho
de memoria, de negociagdo entre as varias memorias que possuem, indicam caminhos de acesso
para outras historias a partir de quem conta e define quem serdo os destinatarios dessas
narrativas.

O discurso narrativo sobre a recomendagdo das almas tem repertdrio especifico para
rememorar lugares, simbolos, cantos, rezas, viagens realizadas e a promessa herdada por seu
Nazito. Inicialmente o ritual foi cumprido em decorréncia dos castigos do cativeiro destinado
aos prisioneiros escravizados e depois, com o passar dos anos e com as mudangas ocorridas,

esse ritual passou a ser realizado anualmente por sete anos consecutivos.

! Alessandro Portelli (2016, p. 20) declara que ao citar extensamente nossos narradores, deve-se “preservar na
escritura tanto quanto possivel, a linguagem vernacular e coloquial com a qual as historias sdo contadas”.

José Sebe Meihy e Fabiola Holanda (2017, p.135) afirmam que escrita das narrativas dos interlocutores
denomina-se “transcriagdo e nos aproxima do sentido e da interag¢@o original que o colaborador quer comunicar,
ou seja, a escrita de suas falas com fidelidade absoluta”.
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Nesse contexto, além de rezador e recomendador de almas, Nazito é o “narrador” desse
tempo historico, aquele que possui segundo Walter Benjamin (1987, p. 198), a “faculdade de
intercambiar experiéncias, transmitidas de boca em boca”. A voz do narrador Nazito cita
pessoas que testemunharam o cotidiano do cativeiro nas fazendas de cacau da comunidade
Maria Tereza e contextualiza a pratica de recomendar almas. Suas experiéncias descrevem que
“o narrador tem suas raizes no povo, principalmente nas camadas artesanais” (BENJAMIN,
1987, p. 214).

E fundamental saber como a recomendacdo das almas praticada por homens comuns —
ribeirinhos, agricultores, pescadores, pedreiros, carpinteiros - permeava o contexto de relagdes
de vida e morte de trabalhadores negros nas terras da comunidade Maria Tereza e Vila Unido
do Curumu, nos anos 1940 a 1950, e como essa “historia de baixo”- denominacao dada por
Peter Burke (2005) as historias de pessoas subalternizadas e relegadas a inferiorizagao - foi
construida com as convengdes culturais de pessoas simples, do interior de um municipio
paraense com sua visao de mundo, e seu “ethos” (Geertz, 2008) sem esquecer as relagdes com

o mundo exterior e os conflitos existentes nessas relacoes.

1. 1 PROBLEMATIZACAO E QUESTOES NORTEADORAS

Este estudo questiona por que as historias dos afrodescendentes que residem nas
comunidades do meio rural de Obidos nfio aparecem nas literaturas ja registradas sobre o
municipio e objetiva saber o que revelam as memorias de seu Nazito sobre a pratica cultural de
recomendacdo das almas, questionando se essa pratica foi mantida ou esquecida na vila do
Curumu e arredores.

As experiéncias cotidianas sdo motivadoras da pesquisa pois negros e negras em Obidos
eram/sao inferiorizados com adjetivos e expressdes jocosas, carregadas de preconceitos e
quando citados na literatura ja escrita, os estereotipos criados pelos autores corroboram para o
tratamento dispensado a esse grupo social.

Recorro entdo a Carlo Ginzburg (2006) e sua analise sobre a Micro-historia que evidencia
os marginalizados, promove os sujeitos tidos como figurantes da Histdria oficial, rompe com a
historiografia dominante e permite que pessoas comuns relatem suas concepcdes sobre o mundo
e a sociedade do qual fazem parte por meio da transmissdo oral de geracdo para geragdo. O

importante para a analise micro-historiografica é como as pessoas “marginais”, silenciadas pela
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historia escrita, definem e narram situagdes vividas, pois um fio t€nue dessas narrativas permite
enveredar por caminhos ainda desconhecidos das historias ja registradas.

Este estudo questiona as ‘“‘auséncias” para promover as “emergéncias’ conforme a
reflexdo proposta por Boaventura de Sousa Santos (2006), pois as auséncias objetivam “revelar
a diversidade e multiplicidade das praticas sociais e incluir as realidades ausentes por via do
silenciamento, da supressdao e da marginaliza¢dao” (Ibid, p. 793). As emergéncias ampliam
saberes, praticas e agentes e investigam as “alternativas que cabem nos horizontes das
possibilidades concretas” (Ibid, p. 796). Uma investigagdo que procurou saber qual o lugar dos
negros dentro da histéria de Obidos, ¢ como foram retratados nos diferentes textos sobre o
municipio.

O ritual de recomendacdo das almas apresenta um periodo histérico de silenciamentos
sobre trabalhadores negros escravizados em fazendas de cacau que, mesmo mortos, ndo tinham
direito sequer a um enterro nos cemitérios das vilas. Epoca que deve ser revisitada e analisada
e que ndo pode dar lugar ao esquecimento, pois segundo Paul Ricoeur (2007, p. 451), o
esquecimento “prossegue silenciosamente tanto na sua obra de erosdo, como na sua obra de
manutengdo”. Nesse sentido, a histéria do ritual de recomendagdo das almas, a partir da
memoria de Nazito, ¢ uma luta contra o esquecimento.

A memoria de Nazito ¢ testemunha de fatos, conhece lagos e rios da regido de Obidos e
Trombetas, revela conflitos nas relagdes de trabalho entre patrdes e empregados nas plantagdes
de cacau, mostra a organizagao coletiva dos recomendadores de almas e condensa em si o que
Paul Ricoeur (2007) designa como “representincia” ou a intencionalidade historiadora para as
reconstrugdes dos acontecimentos passados.

Diante disso, algumas questdes atravessaram a pesquisa e se desdobraram em perguntas
norteadoras para entender as especificidades desse ritual: como era estabelecida essa pratica
sociocultural coletiva de carater ritual entre os grupos afrodescendentes localizados ao redor do
lago Curumu e rio Trombetas? Quais as caracteristicas dessa pratica em termos de performance
ritual e significados culturais? Qual o papel de seu Nazito dentro da comunidade e no ritual dos
lamentos de murmurio?

Questionamentos que motivaram a escolha dos objetivos a seguir.
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1.2 OBJETIVOS

Essa Dissertacao objetiva documentar, descrever e analisar o ritual de recomendagdo das
almas, a partir das memorias de seu Nazito e sua relagdo com a situacdo de escravidao
vivenciada pelos coletivos afrodescendentes nas regides de Obidos e Trombetas.

Seus objetivos especificos sdo:

-Contextualizar a historia indigena e dos coletivos afrodescendentes e suas contribuigdes para
o municipio de Obidos no periodo colonial, analisando as relagdes trabalhistas entre negros e
fazendeiros no periodo da economia cacaueira na regiao;

-Contar a histéria de vida de Nazito e sua importdncia para a manutencdo da cultura
afrodescendente e como contribuigdo para a historia de Obidos no presente.

-Documentar as memorias de Nazito sobre o ritual dos lamentos de murmurio para a
recomendacao das almas, no periodo pos-aboli¢ao da escravatura na regido, e as especificidades

desse ritual em termos historicos, sociais e simbodlicos.

1.3 JUSTIFICATIVA E REFERENCIAL TEORICO

Nazito denomina a recomendacdo das almas como “Lamentos de Murmurio”, que
iniciava com “cantos rezados”, oragdes que recomendavam as almas dos negros mortos por
castigos corporais e louvavam a vida dos sobreviventes. Para Carolina Pedreira (2009) “ha uma
profunda relacdo entre a musica e a morte, espécie de mediagao entre o mundo dos vivos € o
mundo dos mortos, quando se entoa determinados sons”. Essas rezas para Vinicius Oliveira
(2017, p. 53), “configuram-se como elemento sonoro indispensavel a pratica do ritual, com a
fun¢do de comunicagdo entre os vivos e o sobrenatural”.

O ritual dos lamentos de murmurio era realizado a noite por homens negros embarcados
em canoas, que navegavam o lago Curumu e o rio Trombetas, entoando cantos murmurados
para que ndo fossem ouvidos nas redondezas das fazendas de cacau, onde os recomendados
recebiam os castigos corporais.

Manuela Carneiro da Cunha (1978) define os espagos dos rituais da morte como “espagos
funebres” e nas lembrangas de Nazito esses espacos finebres sdo os rios e lagos da regido. Sua
memoria evidencia esses lugares como elementos simbolicos que descrevem os vinculos sociais
dos trabalhadores negros, o fortalecimento grupal dos recomendadores de almas ¢ a manutengao

de suas herancgas culturais.
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Os recomendadores de almas interagiam em trés lugares - comunidade Maria Tereza, povoado
Unido, hoje vila Unido do Curumu e o rio Trombetas - interligados pelas aguas, “lugares da memoria”
de seu Nazito. Os lugares da memoria para Pierre Nora (1993) sdo lugares onde a memoria se cristaliza;
Michael Pollak (1992) afirma que sdo lugares particularmente ligados a uma lembranca pessoal; para
Paul Ricoeur (2007) esses lugares funcionam como indicios de recordacdo, uma luta na luta contra o
esquecimento.

Em didlogo com Nazito e Valdeia, sua esposa, foram registradas suas narrativas,
analisando as especificidades dessa pratica ritual em conex@o com um passado presente que se
torna necessario para a compreensao da situagdo colonial de seus antepassados, relacionada a
situagdo de escravidao a que foram submetidos e, no meio dessa situagdo, como recriaram
valores e significados sobre a “paisagem da escravidao” (Schwarcz e Gomes, 2018) situada
entre o lago Curumu e o rio Trombetas.

Georges Balandier (1993, p.128) conceitua a situa¢ao colonial como “dominagdo imposta
por uma minoria estrangeira, “racial” e culturalmente diferente em nome de uma
superioridade”. Analisa essa situagdo como uma relagdo de dominagao e submissao em que a
sociedade colonizada ¢ dividida em termos étnicos, culturais, espirituais e, de acordo com suas
condi¢des vive processos de adaptagdo e recusa a essas imposi¢des, manifestando “pontos de
resisténcia” dessas sociedades.

Diante disso, a partir das memorias dos afrodescendentes do meio rural, essa dissertagao
pretende ser fonte documental para a Historia de Obidos e apresenta uma das historias orais
guardadas por esses detentores, importantes para auxiliar na composi¢do e compreensao das
“Amazonias”, perspectiva plural, multipla, enfatizada por Otavio do Canto (2016, p.46), que
despreza o paradigma de homogeneidade regional. Consoante a essa perspectiva sobre a
diversidade presente nas Amazodnias, Eduardo Galvao (1976, p. 9) considera a regido como
“uma 4rea geografica, étnica e culturalmente distinta. Sobre a Amazonia, Sérgio Cardoso de

Moraes (2016) afirma que:

A heterogeneidade humana da Amazdnia ¢ uma de suas caracteristicas marcantes,
pois o territorio amazonico € constituido por pessoas que vivem no espago urbano e
rural — caboclos, povos indigenas, pescadores, camponeses, ribeirinhos, povos da
floresta, pequenos agricultores, imigrantes, entre outros. Abriga diferentes povos,
integra um espago de encontro entre diferentes culturas, que compdem e enriquecem
a cultura amazodnica, que ao mesmo tempo ¢ multipla e singular. Para compreender
esse espago, requer que se perceba que nele vivem sujeitos que tém uma raiz cultural
propria, entrelagam suas praticas na relacdo direta com a natureza, seja com a mata,
rios, igarapés e lagos (MORAES, 2016, p. 119).
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Uma Historia na Amazonia marcada pelo controle e dominio dos fazendeiros sobre os
corpos ¢ mentes dos trabalhadores e atravessada pela recusa ao cativeiro, com processos
coletivos de fuga, resisténcia, crencas, misturas e modos de vida que compdem o mosaico social
do municipio e consolida outros protagonistas, perspectivas e lugares.

Roger Bastide (1961) enfatiza que ao longo de todo o litoral atlantico, desde as florestas
da Amazonia até as areas de fronteira como o Uruguai, ¢ possivel descobrir, no Brasil,
“sobrevivéncias religiosas africanas”. Contar, descrever e documentar essa historia de Obidos
¢ recuperar a cor ausente, alimenta a reflexdo sobre como o racismo foi reproduzido e continua
presente nas conversas cotidianas, nas obras literarias e no desenho curricular da educagao
formal no municipio.

Este texto une-se ao pensamento de Frantz Fanon (1961, p. 31), sobre a necessidade de
uma “descolonizacdo” epistémica, cultural, social que “afeta, modifica e transforma o ser e
introduz nesse sujeito, um ritmo proprio, provocado por novas linguagens ¢ humanidades”. E
resultado da mudanca de consciéncia e entendimento sobre a contribuicdo dos negros para o
municipio e o que deixaram de heranga, pois € urgente “reconocer y valorar el saber del otro”
(Fals Borda, 2015, p. 336) para a convivéncia com as diferengas e compreensao das realidades
locais.

E também uma reivindicacdo historica e cultural de enfrentamento ao racismo estrutural
e cotidiano que (ainda) reproduz esteredtipos e caricaturas sobre os negros obidenses e traduz
o desejo de recompor historias sobre essas sociedades “esvaziadas de si mesmas, com suas
culturas pisoteadas, terras confiscadas” (Césaire, 2020, p.24). Confronta o longo siléncio sobre
as historias de um grupo negro excluido e se opde a colonizag@o das mentes e ao negacionismo
das micro-historias, estudo que privilegia “as memorias subterraneas de grupos minoritarios e
dominados” (Pollak, 1989, p. 04).

Este estudo aponta caminhos fecundos para outras especificidades sobre os coletivos
negros da Amazonia obidense, como interpretagdes de documentos, escuta atenta de narrativas
silenciadas e analise da estrutura social de poder que caracterizava o tempo histdrico estudado,
um recorte para acessar as crengas e os rituais omitidos nas fontes escritas. Essa pesquisa
descreve o protagonismo de um homem negro e de seu coletivo, colabora para a desconstrucao
do paradigma europeu tdo presente nas estruturas culturais e arquitetonicas do municipio e
representa também a alforria necessaria para romper com o estigma imposto aos negros
obidenses de incapacidade e improdutividade diante de uma sociedade que se designa como “a

mais portuguesa da Amazonia”.
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Para investigar a recomendagdo das almas opto por um enfoque de carater
interdisciplinar entre a Antropologia e Historia. As categorias analiticas norteadoras para esse
estudo: memoria, histéria, cultura e ritual, definiram o dialogo com os autores a seguir.

Carlo Ginzburg (2007) define a relacdo entre Antropologia e Historia como um elo entre
o telescopio e o microscopio com evidéncias de aspectos macro e micro das historias e das
sociedades. O telescopio relaciona-se com historias mais gerais sobre a sociedade estudada,
aqui representada pelo contexto da escraviddo negra. O microscopio auxilia no trabalho
etnografico para delimitar os fatos —a recomendagdo das almas nesse contexto de escravidao -
sem desconectar de seus entrelagamentos, pois “a descrigdo etnografica ¢ microscopica”
(GEERTZ, 2008, p. 15).

Em consonancia com Peter Burke (2005) e Roger Chartier (2017) essa historia ¢é
entendida como “historia cultural”, ou seja, a captura da alteridade de diferentes individuos com
repertorio, convengoes e representacdes especificas, uma espécie de “etnografia retrospectiva”,
que tem a vida cotidiana como objeto de estudo e enfatiza a dimensao cultural das experiéncias
individuais e coletivas com o mundo, consigo mesmo ¢ com os outros. Burke (2005, p. 46)
afirma que um dos grandes desafios da historia cultural “¢ estar a caminho da historia cultural
de tudo: sonhos, comida, emogdes, viagens, memdria, € assim por diante”. Por esse intermédio
sera possivel um trabalho de reconstru¢do das historias vividas por Nazito, dos negros
escravizados e dos recomendadores de almas, para entender a utilidade e a permanéncia desse
ritual naquele momento historico que desafiava os mecanismos de poder existentes.

A cultura do narrador e seu grupo ¢ objeto de analise, entendida com o respaldo de
Clifford Geertz (2008) como um sistema simbolico que apresenta o cotidiano onde se movem
os membros de uma comunidade. Esse sistema possui um “ethos” (tom, carater, qualidade de
vida, preferéncias morais e estéticas) e uma “visao de mundo” (conceitos sobre si mesmo, sobre
a natureza e sobre a sociedade).

Por meio da etnografia proposta por Geertz (2008, p. 19), que tem por objeto a “descricado
densa, interpretativa e microscopica”, ¢ possivel compreender como ocorriam os lamentos de
murmurio para recomendar as almas e fundamenta a interpretagdo dos significados dessa
pratica, com base no registro da voz e das memorias do narrador e recomendador de almas.

Esse contato ¢ endossado com os estudos de Orlando Fals Borda (1978, 2015) para o
entendimento sobre os conhecimentos do narrador, seu posicionamento e protagonismo dentro
da historia, processo caracterizado como “investigacion-accion-participativa-IAP”. Nessa
investigacdo ¢ fundamental “conocer y apreciar el papel que juega la sabiduria popular, el

sentido comun y la cultura del pueblo” (Ibid, 1978, p. 279). Com a metodologia IAP de Fals
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Borda ¢é possivel reconhecer a alteridade e os conhecimentos produzidos pelo grupo, numa
compreensao transdisciplinar da realidade local ou “metodologia raizal” de investigagdo (Ibid,
2003, p. 18).

Com o embasamento de Alessandro Portelli (2016) a Historia Oral ser4 o suporte para o
registro das memdarias e narrativas dos sujeitos que colaboram com este estudo. Uma de suas
caracteristicas ¢ a relacdo com tempos diferentes que aparecem nas falas dos narradores:
infancia, juventude, idade adulta e ancianidade. Para o autor a Histéria Oral ¢ “a historia dos
eventos, da memoria e da interpretagdo dos eventos através da memoria. A memoria ¢ um
processo continuo de elaboragdo e reconstrucao de significados” (Ibid, 2016, p. 18).

Com o suporte de Victor Turner (1974), “o processo ritual” de recomendar almas sera
analisado como uma manifestacdo povoada de simbologias, suas “moléculas”, que possuem
estrutura de comunicagao, seu “ponto de referéncia ou marca”, uma performance, as vozes que
o realizam e suas representacdes ligadas a cosmogonia ou a aspectos cotidianos de uma
sociedade que podem ser interpretadas na ordem em que ocorrem ampliando a estrutura da
crenga.

Este estudo também se sustenta com autores que relacionam a memoria como fonte
principal das narrativas orais e o tempo como elo entre o passado e o presente na vida do sujeito
da pesquisa.

Paul Ricoeur (2007) apresenta a memoria como um recurso de referéncia ao passado, que
funciona como indicio de recordagdo ou os “lugares da memoria” e acrescenta que entre a
lembranca e a narrativa ha o “esquecimento”, um processo silencioso de apagamento dos
rastros. Coadunada com o referido autor, a memoria do narrador Nazito sera analisada com a
reconstituicdo dos acontecimentos passados e os motivos pelos quais alguns fatos foram
silenciados ou esquecidos.

Maurice Halbwachs (1990) declara que a memoria coletiva € a sustentagdo de um grupo
e permite a sua continuidade no espaco e no tempo. Cada memoria individual € um ponto de
vista sobre a memoria coletiva e o lugar que ocupa nas relagdes mantidas com os outros. Assim,
o tempo da infancia do narrador, quando aprendeu pela oralidade, as rezas dos lamentos de
murmdrio; a idade adulta, em que formou seu grupo de rezadores; e o que pretende realizar na
velhice, tempo em que relatou essa historia, formam a “ponte entre o passado e o presente” das
historias narradas e define em suas falas, as representacdes de sua vida.

Michael Pollak (1989, 1992) apresenta os indicadores da memoria, divididos em:
empiricos — aqueles construidos por meio das relagdes e experiéncias individuais e coletivas;

especificos — aquilo que ¢ comum ao grupo; afetivos — costumes de manutencdo do grupo; e
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identitarios — como o coletivo se define diante dos outros. Esses indicadores privilegiam e
analisam as culturas minoritarias e suas memorias subterraneas, elos com a ancestralidade do
grupo e canais de sua resisténcia. O autor faz referéncia a memoria que ¢é parte de uma historia
considerada oficial, e que muitas vezes foi silenciada pela colonizacdo das mentes e pela
negagao de suas micro-historias.

Ecléa Bosi (1994) afirma que o instrumento socializador da memoria € a linguagem e
reconhece na “memoria de um velho”, o talento de narrar sua experiéncia e uma das atribui¢des
da velhice “¢ lembrar e ser a memoria da familia, do grupo, da instituicdo e da sociedade”
(BOSI, 1994, p.63). A autora reconhece a riqueza e a diversidade de historias em uma conversa
com um velho, pois ¢ sempre uma experiéncia profunda que passa por etapas de nostalgia,
revolta e resignagao.

Compreender a complexidade do ritual de recomendacdo das almas refina o olhar sobre
o tempo historico em que ele foi executado, a visdo de mundo e os valores (ethos) dos sujeitos
que o realizavam, as dinamicas de contatos e conflitos em suas vivéncias, identifica a cor
invisibilizada em Obidos e possibilita entender como um coletivo afrodescendente na
Amazodnia conseguiu preservar suas crencas € simbolos num ritual realizado por pessoas que

nela viveram e ainda vivem.

1.4 METODOLOGIAS DA PESQUISA

Um dos procedimentos adotados durante a pesquisa foi a gravacdo das narrativas do
rezador Nazito em forma de entrevistas semiestruturadas que seguiram pontos fundamentais

conforme José Carlos Meihy e Fabiola Holanda (2017):

1-E um ato premeditado, realizado segundo a orientago expressa em um projeto;
2-E um procedimento que ocorre no tempo real da apreensio e que para tanto necessita
de personagens vivos colocados em situagdes de didlogos;

3-A Historia Oral ao valer-se da memoria estabelece vinculos com a identidade do
narrador;

4-0 espaco e o tempo da Historia Oral, portanto, sdo o “aqui” e o “agora”, e o produto
¢ um documento (MEIHY; HOLANDA, 2017, p. 14-15).

A observagdo da cultura dos sujeitos da pesquisa, a inser¢cao no processo social de suas
vivéncias, a coleta de suas narrativas, interpretacdo da historia a partir de suas falas e a

transcricdo para a linguagem escrita sobre o que foi vivido durante a pesquisa de campo sdo
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etapas da “descricdo densa” proposta pela etnografia de Clifford Geertz (2008) com
caracteristicas bem definidas: ela ¢ interpretativa e o que ela interpreta ¢ o fluxo do discurso
social; € microscopica, pois analisa as profundezas das relagdes e dos fatos e os relaciona a
grandes temas; ¢ realizada nos locais de estudo, sendo conduzida com as pessoas em seus locais
de convivéncia.

Em didlogo com a etnografia, a pesquisa de campo foi coadunada com a proposta de
Orlando Farls Borda (2015) sobre a “investigacion-accion-participativa — IAP” que tem como
base a voz dos sujeitos dentro de uma perspectiva participativa e respeitosa e tem a alteridade
como fundamento, sendo possivel “reconocer y valorar el saber de otro, aprendiendo a
convivir con las diferencias, sabiendo comunicar y compartir lo aprendido” (FALS BORDA,
2015, p. 336).

Estas sdo referéncias essenciais para a constru¢do da pesquisa e do texto, para entender
os sujeitos presentes no periodo historico abordado, o lugar, a cultura, os fatos narrados, os
significados do ritual de recomendagdo das almas, por qué e para que era realizado, quem o
realizava e quais os seus destinatarios. Esta forma de abordar a pesquisa fundamentalmente
rompe com a ldgica racista de validade das informagdes, pois as historias aqui relatadas sdo de
pessoas produtoras de conhecimentos que romperam as lacunas de suas historias ignoradas e
omitidas nos livros.

Em consonéncia com a pesquisa etnografica, ocorreu a pesquisa em documentos escritos.
De acordo com Jacques Le Goff (2013) “o documento ¢ um produto da historia, da época e da
sociedade que o fabricou”. Nesse sentido, na pesquisa documental consultei fontes primarias
como os arquivos pessoais (oracdes e cantos) dos sujeitos da pesquisa, documentos cartorarios
sobre Obidos (Registros de Nascimento, Registro de Iméveis), acervos do Arquivo Piblico do
Estado do Par4 e documentos paroquiais da Diocese de Obidos, mas também fontes secundarias
tais como bibliografias sobre a historia de Obidos e da regido.

A pesquisa foi norteada com base nas seguintes etapas: 1- Pesquisa bibliografica para
abordar conceitos sobre etnografia, historia oral, memoria, cultura, escravidao, processo ritual,
identificacdo de autores que escreveram sobre recomendacdo das almas. 2- Levantamento
documental sobre a historia de Obidos, da vila Unido do Curumu e comunidade Maria Tereza
acerca dos coletivos afrodescendentes presentes na regido. 3- Pesquisa etnografica por meio de
visitas agendadas previamente a casa de seu Nazito para apresentagdo do projeto de pesquisa,
solicitacdo de autorizacdo da escuta e gravag¢do de suas narrativas; organizagao do roteiro de
entrevistas; escuta e recolhimento das falas; transcricdo das narrativas e registro da historia,

além dos registros etnograficos no diario de campo.
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1.5 A PESQUISA DE CAMPO OU O ENCONTRO ETNOGRAFICO

Roberto Cardoso de Oliveira (2000, p.18) afirma que na pesquisa de campo hd um
“encontro etnografico” entre os sujeitos, que abre espaco para “atos cognitivos de olhar, ouvir
e escrever no processo de registro das observagdes”. Geertz (2008) declara que a pratica
etnografica estabelece relagdes e selecdes acerca do que e com quem falar, e essa pratica
aproxima-se de estruturas — rituais, parentescos, informagdes, censos - que devem ser
apreendidas e depois apresentadas. Tim Ingold (2015, p. 327) apresenta como objetivo da
etnografia a “descri¢do da vida de outras pessoas com uma precisdo e sensibilidade afiada pela
observagao detalhada”.

A primeira viagem para a vila Unido do Curumu foi em outubro de 2018, quando conheci
o senhor José Ailton Marinho de Jesus, que logo enfatizou seu codinome Nazito, sua identidade
mais proxima ou afetiva. Nesse encontro Nazito narrou suas historias, interligadas as historias
de Obidos ainda ndo escritas; lembrou de sua infancia, tempo historico 1940 a 1950, juventude
e idade adulta, quando junto com outros homens tornou-se um recomendador de almas.

As lembrancgas de seu Nazito remetem a metafora de Lilian Schwarcz e Flavio Gomes
(2018) sobre as plantacdes de cana-de-aglicar em Minas Gerais, onde vivia uma “sociedade
agridoce”. Trazendo a metafora para o cenario dos plantéis de cacau em Obidos pode-se
afirmar, entre a dogura do cacau e o ardor da plantacdo e dos castigos. Nesse lugar, o avd e o
pai de Nazito junto com outros homens, retiravam os trabalhadores mortos e recomendavam
suas almas, com o ritual por eles denominado de Lamentos de Murmurio.

Rememorar cenas sobre os lamentos de murmurio causam interrup¢des em sua fala, como
se a garganta mantivesse o murmurio dos cantos e os ouvidos relembrassem as batidas dos
remos nos cascos das canoas. Siléncio profundo que lhe conecta com o lago, com a dor do
passado e com a promessa; siléncio imposto para a historia em que ele € narrador e personagem.
Paul Ricoeur (2007) afirma que h4 uma transposi¢do da memoria corporal para a memoria dos
lugares, assegurada por um “orientar-se e deslocar-se, € acima de tudo habitar, [...] assim, as
“coisas” lembradas sdo intrinsecamente associadas a lugares” (RICOEUR, 2007, p. 57).

A escuta atenta foi necessaria para compreender os siléncios e 0s esquecimentos e a partir
de entdo, fazer conexdes com leituras e categorias analiticas para a escrita dessas historias/
memorias que foram remexidas. O esquecimento para Paul Ricouer (2007) “é o apagamento
dos rastros”, alguns se devem ao impedimento de revolver lembrangas, e ele prossegue

silenciosamente tanto na sua obra de erosdo ou de manutengao.
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A tarefa mais delicada no ato de escutar era saber sobre o tempo narrado, as pessoas que
faziam parte das cenas descritas, e prioritariamente sobre o recomendador Nazito nesses
contextos, € os motivos pelos quais ele guardou essa historia junto da sua por mais de meio
século.

No segundo periodo de pesquisa de campo foi apresentado o projeto de pesquisa assim
como o pedido de autorizacdo para a realizagdo do registro escrito dessas memorias € a
convivéncia no cotidiano do narrador e de seus familiares. Ao longo de cinco dias as entrevistas
semiestruturadas aconteceram na varanda de sua casa, aproximagao basilar para compreender
seu contexto social e sua visdo de mundo por meio de seu cotidiano, assim, fatos aparentemente
irrelevantes para ele, podiam ser relacionados a temas mais amplos de estudo.

Em janeiro de 2020 ocorreu o terceiro encontro com Nazito, antes da pandemia causada
pelo coronavirus no Brasil. Foram trés dias convivendo com seus familiares até o retorno para
a cidade de Obidos, onde iniciei a pesquisa bibliografica e documental na Biblioteca Publica,
na Biblioteca do Museu Integrado e na Diocese de Obidos, a procura de livros e documentos
especificos sobre Obidos que ajudassem a analisar essa historia cultural.

Com isso revisitei meus objetivos, organizei a escrita com novas percepgdes sobre aquele
cotidiano e reestruturei o texto, visto que o didlogo interdisciplinar entre Antropologia e
Historia conectava mais elementos a pesquisa e favorecia a compreensao das memorias dos
moradores, de seu cotidiano e das vozes do passado ligadas permanentemente com suas falas
no presente. Entendi a estreita relagdao entre o regional € o local com reconstrugdes sobre o
tempo vivido pelo narrador e seus familiares, fundamentada na micro-histéria sob o enfoque

analitico de Carlo Ginzburg (2007), segundo o qual a Micro-historia:

Baseia-se na aguda consciéncia de que todas as fases que marcam a pesquisa sdo
construidas e ndo dadas. Todas: a identificagdo do objeto e da sua relevancia; a
elaboragdo das categorias pelas quais ele ¢ analisado; os critérios de evidéncia; os
modelos estilisticos e narrativos por meio dos quais os resultados sdo transmitidos ao
leitor (GINZBURG, 2007, p.275- 276).

Era importante para seu Nazito falar e ser ouvido, compreensao fundamental no processo
da pesquisa para entender as metaforas presentes em sua linguagem cotidiana cheia de dores e
alegrias. O narrador teve sua voz silenciada por longos anos no murmurio de suas oragdes e
cantos, ¢ chegada a hora de contar suas historias ndo apenas para o lago Curumu e rio
Trombetas, mas especialmente para os que descendem daqueles homens escravizados e ousam

contar suas historias.
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1.6 ESTRUTURA DA DISSERTACAO

Essa dissertacdo estd dividida em trés capitulos conforme os objetivos apresentados
anteriormente.

O primeiro capitulo intitulado “Outras histérias de Obidos”, contextualiza a presenga
indigena e os coletivos afrodescendentes que contribuiram para a composi¢ao populacional e
para a economia local através do trabalho na pecuéria e lavoura cacaueira e também sobre a
formagdo da Vila Unido do Curumu, no inicio do século XX. Fontes documentais e
bibliograficas sobre a economia cacaueira demonstram a presenca do sistema escravagista
nessas plantagdes. Historias espalhadas em diferentes documentos que apresentam nao apenas
o protagonismo lusitano em detrimento da historia indigena e africana e/ou afro-brasileira, mas
histdrias escritas em documentos paroquiais, cartorarios que comprovam a situagao de trabalho
escravo que grupos negros ainda vivenciavam dentro do municipio no periodo de 1940-1950,
isto é, meio século apos a assinatura da Lei Aurea em 13 de maio de 1888 que declarava extinta
a escravidao no Brasil.

A histéria de vida de Nazito serd contada no segundo capitulo. Apresenta os lugares de
suas recordagdes, do seu nascimento, onde trabalhou junto com seus familiares e as mudancas
no povoado onde foi morar e continua residindo. Sao relatos das experiéncias deste homem
negro, rezador, recomendador de almas, que contribuiu para a manuten¢do da cultura
afrodescendente na vila onde mora, sendo detentor de historias basilares para a preservacao da
memoéria dos negros da regido de Obidos e Trombetas, apesar do siléncio imposto. Hoje Nazito
fala e rememora com orgulho sua funcao de rezador e recomendador de almas.

O terceiro capitulo descreve e caracteriza o ritual de recomendacao das almas em termos
historicos, sociais e simbolicos, destacando os cantos denominados lamentos de murmurio,
considerando a oralidade do narrador e aspectos como a organizac¢ao do grupo de rezadores, os
motivos e significados dessa pratica, os elementos usados, a performance e as influéncias do
ritual em suas vidas, seus sentidos e significados como reveréncia a seus antepassados. Esse
ritual ¢ descrito com temporalidades diferentes: o primeiro periodo contado pelo narrador
Nazito remete a sua infAncia com histdrias que viu, ouviu e aprendeu com seu avd e com seu
pai sobre o ritual dos lamentos de murmurio; o segundo periodo relatado acontece na idade
adulta de Nazito, quando decidiu continuar a promessa de realizar o ritual junto com seu grupo,
assim como as modifica¢des do lugar de realizacdo do ritual e os simbolos incorporados a essa

pratica. O terceiro periodo mostra o tempo presente do narrador, sua velhice e as lembrangas
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evocativas do passado, assim como o desejo de cumprir a promessa de realizar a recomendagao

das almas por mais dois anos.

1.7 AESCUTA E OS CAMINHOS DA PESQUISA

Nasci em Obidos e desde a infancia ouvi historias sobre as “personalidades importantes”
daquele chao. Ao mesmo tempo também conheci historias de vizinhos, parentes, conhecidos e
seus conhecimentos para a cura das aflicdes do corpo, os talentos para a culindria, as vozes
harmonizadas para o canto e das palavras desfiadas pelas oragdes ao por-do-sol. Essas
narrativas viviam soltas pelos quintais e calgadas das casas do bairro onde eu morava.

Interessei-me de imediato sobre as historias dos pretos com os quais eu convivia, mas
entendi que nos livros da escola eles ndo apareciam; os pretos representados nas paginas tinham
o semblante sério e triste marcados pela escravidao no Brasil, por isso associei a curiosidade ao
questionamento, impulso decisivo para percorrer diversos caminhos em busca de respostas.

O primeiro encontro em que participei com os coletivos afrodescendentes de Obidos foi
no “IV Encontro Raizes Negras”. Grupos negros chegavam ao porto da cidade em barcos e
canoas, vindos do meio rural obidense e também de outros municipios da regido oeste do Para.
O objetivo do encontro era reunir em assembleia, coletivos afrodescendentes da regido do Baixo
Amazonas para discutir e deliberar acdes de enfrentamentos e reivindicagdes por suas terras,
culturas e outros direitos. Com base em discussdes coletivas, as metas tracadas visavam o
fortalecimento das comunidades remanescentes de quilombos de Obidos e cidades vizinhas.
Nos intervalos as apresentacdes culturais culminavam em narragdes sobre suas historias de
vida, assim como em cantos e dang¢as herdadas de seus antepassados.

Depois desse encontro busquei na literatura sobre Obidos a que tive acesso, quais historias
estavam escritas sobre os negros do municipio. Constatei que eram pouco mencionados e
quando citados, eram sindnimo de inferiorizacao por residirem no meio rural. Entre os autores
obidenses mais conhecidos da literatura brasileira- Jos¢ Verissimo e Inglés de Sousa — os pretos
eram citados no livro Cenas da Vida Amazdnica como “homens de cor, pessoas de pouca
importancia com génio esquivo e desconfiado” (VERISSIMO, 2013, p.37). Inglés de Sousa
caracterizava os tapuios - nomenclatura dada aos “cruzamentos” entre pessoas de diferentes
etnias - como gente de cor e baixissima educagao (SOUSA, 2004).

Popularmente na area urbana do municipio as pessoas negras eram “os outros”,

denominados “pretos do Matd” - comunidade do meio rural obidense - expressdo



27

preconceituosa que unificava em apenas um, os territérios ocupados por 27 comunidades
quilombolas no municipio de Obidos, segundo Flavio Gomes (2015). A Vila Unifo do Curumu
localizada no meio rural do municipio, ndo ¢ area quilombola mas recebe o mesmo tratamento
dispensado aos negros.

Continuei o percurso de leituras sobre o assunto e entendi que as situagdes que eu vivia
nos corredores e salas de aula da escola onde eu estudava eram de racismo cotidiano,
relacionado preferencialmente ao meu cabelo. Grada Kilomba (2019, p.78) conceitua o racismo
cotidiano como “todo vocabulério, discurso, gestos, agdes e olhares que colocam o sujeito negro
como o outro, o indesejado na sociedade branca”.

Posteriormente nas salas de aula da universidade, fui apresentada a diferentes grupos que
estudavam, através da Pedagogia de Paulo Freire, o enfrentamento da subalternizacdo e o
engajamento participativo para consolidar praticas educativas antirracistas, considerando o
lugar e os saberes de cada pessoa.

Em seguida trabalhei com docentes das escolas de terra firme e varzea em Obidos,
conheci pescadores, parteiras, rezadores, artistas, escritores, lavadeiras, professoras,
cantadores, mestres e mestras, pajés, todos com vastos conhecimentos e informagdes sobre as
“Amazonias” escondidas entre rios, igarapés, estradas vicinais, pontes, serras € quintais que
revelavam a Obidos desconhecida pela literatura oficial, vozes subalternizadas, “silenciadas no
e pelo discurso colonial” (GROSFOGUEL; BERNARDINO-COSTA, 2016, p. 15).

As micro-historias contadas revelavam tragos de “trocas subterraneas” (Ginzburg, 2006)
que foram ressignificadas diante das aprendizagens adquiridas com outros grupos sociais €
expressam a diversidade de experiéncias linguisticas (falas especificas do lugar), antropologicas
(como percebem o mundo e suas acdes sobre ele) e arqueologicas (vestigios da ocupacao
humana), vividas cotidianamente. A partir de entdo, destinei meus ouvidos para a escuta atenta
das narrativas de mulheres, criangcas € homens, acompanhadas de beiju peteca e café preto
(expressao utilizada por moradores de varzea e terra firme, para designar o café sem leite),
geralmente na cozinha da casa ou na escada alta de onde se avista o riolago e o quintal das
residéncias.

Registrei as narrativas orais da Obidos ndo urbana, redirecionei o planejamento e as
discussdes com os docentes dos lugares para reflexdo coletiva sobre a necessidade de
demarcacdo de seus territorios identitarios, culturais e afetivos, para a consolida¢do de uma
educagdo antirracista. Desafio enorme diante de um curriculo escolar pronto e definido em

outras regioes do pais.
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Os caminhos da pesquisa levaram-me para outros lugares, fiz a travessia para uma cidade
maior € um porao que no passado fazia parte de uma instituicao que abrigava menores orfaos,
no presente foi transformado em escola, tornou-se meu lugar de trabalho. As salas de aula do
pordo eram compostas por criangas de 07 a 09 anos, negras em sua maioria ¢ moradoras de
bairros considerados periféricos e populosos dentro do municipio. Durante as aulas e com os
cursos de aperfeicoamento aprendi sobre os “Afro-Saberes” - embasados pela Lei N°.
10.639/2003% que estabelece a obrigatoriedade da tematica sobre Historia e Cultura Afro-
Brasileiras no curriculo das redes oficiais de ensino - e minhas praticas foram direcionadas para
o trabalho com as historias orais, dancas e cantos de matriz africana, literatura para a infancia
de autores e autoras africanas ou afrodescendentes e muitos didlogos sobre o cotidiano dos
estudantes em seus bairros diante da vulnerabilidade a que estavam expostos.

No pordo as criangas externavam dores e alegrias, processo diario de escuta-acao,
trabalho e planejamento para que as aulas fossem agradaveis e eles “esquecessem” a fome, a
dor, e os problemas. Tarefa d&rdua com semeaduras, algumas colheitas e um caminho marcado
por desafios e enfrentamentos, pois falar do continente Africano dentro da escola em um pais
que nega ou despreza essa contribui¢do cultural, requer esfor¢o e convic¢cdo na mudanga.

Decidi conhecer os fundamentos sobre as histdrias orais e iniciei a busca formal para essa
compreensdo, ingressei em grupos de pesquisa, aperfeigoei a agdo de contar historias da, e sobre
as Amazodnias e por meio desses enfoques delineava as palavras-chave de meus estudos:
memorias, oralidade, historias. Com essas experiéncias, conto, escrevo e pesquiso historias das
diversas Amazodnias que conheci/conheco por convicgdo e entendimento do meu lugar, do meu
percurso formativo e por compreender que essas histdrias estdo para além da minha localizagao
geopolitica, elas expressam as marcas das hierarquias raciais, de classe e género que incidiram
sobre meu corpo.

Uma dessas Historias ¢ a pesquisa em tela, mergulho profundo para mostrar que na
3

“garganta do Amazonas” ainda existem historias escondidas. Garganta do Amazonas® ¢ a

denominagao referente a localizagdo do rio Amazonas na frente da cidade de Obidos.

2BRASIL. Lei 10.6392003, de 09 de janeiro de 2003. Altera a Lei n® 9. 394, de 20 de dezembro de 1996. Diario
Oficial da Unido, Poder Executivo, Brasilia. Disponivel em:

http://www.planalto.gov.br/ccivil_03/leis/2003/110.639.htm. Acesso em: 08 de jan. 2020.

3 Em 1637, subindo o Amazonas em dire¢@o a Quito, naquela jornada sensacional, que estendeu a até o Napo os
contérminos lusitanos na Amazonia ¢ o consagrou como o mais arrojado sertanista do extremo-norte, Pedro
Teixeira teve oportunidade de observar que em certo trecho o rio diminuia, apertado numa garganta de terra. Era
uma angustura que Orellana e seus companheiros de aventura descobridora tinham observado também como
posicdo admiravel para a localizagdo de um estabelecimento fortificado que regulasse a subida e descida pelas
aguas do grande rio (REIS, 1979, p. 14).


http://www.planalto.gov.br/ccivil_03/leis/2003/l10.639.htm
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O mergulho nas aguas do grande rio remexeu as areias do fundo, encontrou minhas
inquietagdes, levou-me para fortes banzeiros e depois para leitos mais calmos como o lago
Curumu. Com essa narrativa entendi as relagdes locais e globais da vila com outros lugares
amazodnicos, conheci um narrador e as estruturas sociais e econdmicas de cardter regional,
ligadas a préticas rituais e simbdlicas por ele vividas e compreendi a importancia dessa pratica

cultural para a vida dos que ali residem e seus significados na contemporaneidade.
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CAPITULO 1

OUTRAS HISTORIAS DE OBIDOS

E importante iniciar o relato sobre a Historia de Obidos a partir do seu lugar: a Amazonia,
e de seus habitantes originarios: os indigenas. Ousadia necessaria que inspira outras
perspectivas sobre um lugar ha muito descrito apenas sob o olhar portugués em seu solo. Assim,
¢ fundamental apresentar “redes invisibles, tejidas, para hacer posible la preservacion de la
memoria colectiva [...] sus luchas de resistencia, de re-existencia y insurgencia frente al poder
v la dominacion” (ARIAS, 2010, p. 15).

Este capitulo informa sobre os indigenas Pauxi, a entrada de grupos negros na regido de
Obidos e as especificidades das lavouras cacaueiras, considerando as relagdes trabalhistas entre

patroes e empregados existentes nesses plantéis.

1.1 Breve descriciao sobre Obidos

Nessa 4rea da Amazonia que hoje é denominada Obidos, viviam sociedades organizadas
as margens do rio que possuiam espacos de convivéncia e conhecimentos sobre o lugar
habitado. Fatos evidenciados por Protazio Frikel (1970) quando se refere a essas populagdes
como uma “mistura dos povos” e Arthur Cezar Reis (1979) que confirma as verdadeiras
“multiddes gentilicas” existentes.

Manuela Carneiro da Cunha (2017) evidencia que as estimativas sobre os povos indigenas
existentes no Brasil e na regido amazodnica comegam a mudar, rompem com as reticéncias
historiograficas e enveredam por outros caminhos como a Arqueologia, estimativa historica que
“deveria ser bipartida em A. B e D. B, ou seja, Antes do Branco e Depois do Branco” (Ibid,
2017, p. 131).

O ano de “fundag@o” do municipio registrado nos livros € 1697, inicio das determinagdes
para a construcao de sua primeira edificagdo pelos portugueses, data que relega aos indigenas
o papel de coadjuvantes nessa historia e apenas construtores da fortaleza.

O atual municipio de Obidos localiza-se no Norte do Brasil, na regido Oeste do Estado
do Par4, seu territorio ocupa uma area de 28.011 quilometros quadrados e sua populacao atual
¢ de 52.137 pessoas (IBGE, 2019). A sede do municipio esta localizada a margem esquerda do
rio Amazonas, numa altura estimada em 45 metros acima do nivel do mar, sua distancia em

linha reta até Belém ¢ de 779 quilometros.
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Limita-se ao norte com a Republica do Suriname e o municipio de Almeirim; ao sul, com
os municipios de Santarém e Juruti; a Leste com o municipio de Alenquer; a oeste com o
municipio de Oriximina. Pertence a mesorregido do Baixo Amazonas e a microrregido de
Obidos.

Possui 144 comunidades rurais, localizadas em areas de terra firme e varzea; dessas, 27
comunidades sdao areas remanescentes de quilombos e formam espagos diversificados
culturalmente dentro do municipio. Algumas -Arapucu, Matd, Mondongo, Muratubinha,
Castanhanduba, Peruana, Siléncio, S3o José - possuem grande destaque no que tange as
manifestagdes religiosas em periodos diversos ao longo do ano: folias, festas de santos, Cordao
de Sdo Benedito que originou o Aiué (Ai uéh)* de Sao Benedito, entre outras, e organizaram-
se em associacdes como a ACOB — Associacao Cultural Obidense -criada em 1983, com a
proposta de “recuperar, preservar, dinamizar e divulgar a cultura da regido” (AZEVEDO, 2002;
SALLES, 2016).

Estas comunidades quilombolas resistiram dentro de wum contexto social
predominantemente escravagista, dinamizaram as relagdes sociais engendradas sob a
escravidao, conservam em suas memorias as historias de seus ancestrais, marcados por fugas,
silenciamentos, resiliéncias e formacdo de povoagdes, mantenedoras de praticas culturais
seculares que contribuem para a historia local e regional da Amazonia obidense.

Segundo Leandro Tavares (2018) alguns outros codinomes sdo atribuidos ao atual
municipio: “Terra Pauxis”, para lembrar os primeiros habitantes do lugar; “Cidade Presépio”,
por causa de sua localiza¢dao em alta ribanceira; “Cidade das Ladeiras”, devido a caracteristica
de muitas ruas da cidade; “Sentinela da Amazonia”, em virtude de sua posi¢do estratégica para
a Coroa Portuguesa e “Fivela do Amazonas”, diante da estreiteza do rio Amazonas em frente a

cidade.

4 Festa com cantos, louvores e dangas para homenagear Sdo Benedito, realizada por promesseiros negros, como
agradecimento as gracas alcancadas. Nessa festa senhoras e senhores levam a imagem do santo pelas casas da
comunidade, para que as ladainhas sejam rezadas e acontega a arrecadagao de donativos para o festejo do santo.
O Ai Uéh de Sdo Benedito acontece atualmente na comunidade quilombola Siléncio, municipio de Obidos
(AZEVEDO, 2002).
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1.2 Inicio da colonizacio dos Povos Indigenas na regiio de Obidos

A historia registrada nos livros argumenta que o territério do municipio de Obidos era
habitado pelos indigenas Pauxi, grupo que ndo ¢ o foco desse estudo, mas ha neste texto uma
tentativa de referenda-lo conforme pesquisa realizada em diferentes obras e autores, com
timidas referéncias a esses indigenas no que tange a descri¢do de sua cultura e organizagdo
social. Com essa constatacao apoio minhas afirma¢des em Manuela Carneiro da Cunha (1992),
quando informa que sobre alguns grupos indigenas existem alguns registros escritos
categorizados como etnograficos, porém dispersos, se comparado com outras etnias.

Os povos indigenas que habitavam a margem esquerda do rio Amazonas sao mencionados
por diferentes autores: Mauricio de Heriarte (1662) descreve que na outra banda do rio
Amazonas, provavelmente a margem esquerda, havia Conduris, Bobuis, Aroases, Tabaos ¢
Curiatos. Refere-se também ao rio das Trombetas, assim chamado por causa dos instrumentos
musicais que os indigenas utilizavam em suas festas, semelhantes a uma trombeta.

Nesse mesmo lado da margem do rio, foram identificadas por Fragoso e Santos (1983) e
Frikel (1970) as etnias Magues, Mepurys, Janatuds, Arapius, Coriatis, Candorizes ¢ os Pawixi
ou Pauwitxi.

O nome Pauxis ¢ identificado com grafias diferentes em outras fontes. Domingos Soares
Ferreira Penna (1869, p. 29) afirma que o nome Pauchys “¢ uma corrup¢ao de Epaua-uchy ou
Epauchy; a palavra epaua, significa lago e esse nome foi dado aos indios que na regido
formavam uma aldeia”. Entretanto o autor ndo especifica quem deu esse nome aos indigenas.

Curt Nimuendaju (2017) identifica os Pauxi em seu mapa etno-historico; Frikel (1970)
informa que os Pawixi ou Pauwitxi, era um grupo semelhante aos Warikyana, proximo dos
Kaxtiyana. Os Warikyana se autodenominavam Ingariine e para eles, os Pawixi tinham o nome
tribal de Ingariines e se misturaram com os antigos Kaxuyana. Povos origindrios que ja faziam
parte da Amazonia ainda pouco explorada por ndo indigenas e que, a partir das incursdes
lusitanas, passaram por processos de contatos, conflitos e aliangas.

No sétimo volume da Revista do Instituto Historico e Geographico do Para na se¢do de
vocabularios aborigenes, essa palavra ¢ grafada Paisci e significa mutum (HURLEY, 1932).

Olga Coudreau (1900) descreve sua viagem ao Cumind, quando conheceu um
descendente de escravizados que lhe informou sobre uma tribo denominada Pauxi, habitante
das cabeceiras dos rios Agua-fria, Penecura e Acapu. A tribo tinha primeiro vivido em Obidos,

mas antes da chegada dos civilizados, retirara-se para o Erepecurq.
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Peter Hilbert (1955, p.8) relata sobre os habitantes do lugar onde posteriormente foi
construido o Forte Pauxis: “a tribo dos Cunurizes morava exatamente no lugar onde 6 anos
depois seria construido o Forte”.

Arthur Cezar Ferreira Reis (1979) afirma que esse grupo era caracterizado por uma
“estrutura social rude” e por uma “espiritualidade que revelava comportamento infantilizado e

de pouca cultura”, e de poucos registros acerca de seus feitos ou criagdes. O demérito aparece
mais uma vez e confirma o apagamento desse grupo social no que tange a historia do municipio.

Outra referéncia encontrada sobre Pauxis estd no livro de Ernesto Vinhaes (1941) onde
relata a historia de um curador preto que existiu em Obidos nos de 1930, chamado Raimundo
de Oliveira Martins de Assis, mais conhecido como “doutor das cobras” (VINHAES, 1941, p.
32). Segundo o autor, esse senhor era muito respeitado por curar picadas de bichos pegonhentos,

especialmente cobras e agia com sabedoria para ajudar quem necessitava de seus servicos.

O “Dr” Raimundo cospe no lugar da picada, ata um fiozinho na perna esquerda da
vitima, a altura do tornozelo, murmura algumas palavras ininteligiveis de magia, da
varios calices de uma bebida misteriosa ao doente e este, que ja suava sangue por
todos os poros, inchava e era considerado irremediavelmente perdido, ndo tarda a
erguer-se ¢ passear muito lépido, como se ndo fora uma jararacussu das mais
peconhentas que o mordera (Ibid, 1941, p. 32).

Ernesto Vinhaes (1941) descreve Raimundo como “preto, comprido como o nome ¢
retinto”. O remédio que sabia fazer recebeu o nome de Pauxis, uma beberagem com infusao de
raizes e ervas que neutralizavam o veneno da cobra no corpo das vitimas. Aprendeu o segredo
da bebida encantada com os Pauxis, seus ancestrais indigenas, com quem conviveu depois de
fugir e embrenhar-se nas matas “apavorado pela visao do tronco e do chicote” (Ibid, 1941, p.
34). Testemunhas contavam que a pessoa curada por Raimundo adquiria o poder de curar outras
ao passarem suas salivas no lugar da picada, assim, mais pessoas eram curadas.

Sobre os indigenas na regido de Obidos, a professora obidense Idaliana Azevedo em seu
livro Puxirum: memoria dos negros do oeste paraense (2002), registrou as lembrangas do senhor
Raimundo Pereira Ribeiro, conhecido como Di Polo, morador da comunidade Siléncio em
Obidos, nascido em 1874 ¢ falecido em 1989, filho de negros escravizados, que narrava sobre

os indigenas que conheceu:

Eles ja tinham se arretirado, porque quando os portugueses iam abrindo, iam se
colocando, eles (indios) iam deixando, se arretirando. Eles iam se arretirar pra dentro
desse rio Branco. Pra 14 eles foram se colocar. Alguns deles morreram nas malocas.
Matavam! Botavam o dedo dos indios no fio elétrico e eles pegavam pra matar. Por isso
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que muitos indios morreram aqui. Foi uma mortandade deles. (AZEVEDO, 2002, p.
107).

Os indigenas moradores ao longo do rio Amazonas travaram batalhas para sua
permanéncia no lugar, mas aos poucos foram arredando, subindo o rio para lugares mais seguros
e escondidos. O historiador Délio Aquino (2004) — autor de um Trabalho de Conclusdo de Curso
sobre os indigenas Pauxi, até o momento a referéncia mais especifica sobre esses indigenas -
garante que os Pauxi “eram uma tribo em fuga”, pois insatisfeitos com a chegada dos brancos
colonizadores, divididos entre comandantes dos aldeamentos e missiondrios religiosos,
estabeleciam como alternativa de sobrevivéncia “o retorno as florestas, fugindo assim da
povoagdo branca” (AQUINO, 2004, p.52).

Luiz Paulo Castro (2018) narra sobre o aldeamento em torno do forte com indigenas da
etnia Pauxi, Arapiu, Coriati e Candori e a convivéncia entre os Pauxi e os Uaboi que deram
origem a vila de Faro. Apresenta o significado da palavra Pauxis sendo de origem caribe, que
significa mutum (péssaro preto do tamanho de um pavao comum na regido), € que seriam
indigenas retirados do rio Xingu, para o Forte de Pauxis.

Os Pauxi sdo a referéncia étnica sobre a qual se constréi uma narrativa identitaria de
Obidos, mas os registros sobre sua organizagdo social sio poucos e aparecem junto com
historias de outros grupos indigenas daquela regido. Este nome emprestado na forma portuguesa
“Pauxis” ¢ nome do lago entre a Serra da Escama e a sede do municipio e serve para a
designacdo de ruas, embarcacdes, vilas, festas, lugares e prédios historicos. Entretanto, na
literatura escrita sobre a historia de Obidos, os registros sobre esse grupo sio fragmentos de
outras historias que quando citadas, evidenciam que foram coadjuvantes e ainda sao
desconhecidos relatos especificos que evidenciem seus costumes, organizagdo social € o que

produziam nessa regido.

1.3 A mao-de-obra indigena para a construcio do Forte

Por meio de cartas, diarios e outros registros escritos, colonizadores portugueses
escreveram suas representagoes sobre a Amazonia a partir do controle territorial que criaram

na regido. Os rios estavam presentes em seus relatos, afinal eram e continuam a ser os caminhos
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que acessavam lugares longinquos e as cidades das margens do rio Amazonas tém em comum
suas paisagens definidas pelos rios.

Os colonizadores encontraram numerosas populagdes indigenas que aos poucos foram
reduzidas diante das doengas trazidas pelos lusitanos e das condi¢des de trabalho a que foram
submetidos. Construiram histérias sobre os que aqui viviam, atribuiram significados a essas
sociedades de acordo com seus imaginarios, atribuindo hierarquias a diversidade cultural dos
povos.

Marcos Magalhaes (2018) discorre sobre “as populacdes pioneiras” que se estabeleceram
em varios territérios onde cagavam, pescavam e coletavam, garantindo pequenos cultivos.
Consideragdes que atravessam a historia de Obidos ja escrita, apenas sob o olhar dos
colonizadores europeus e posteriormente dos viajantes. Importantes direcionamentos, mas
limitantes, considerando os registros escritos que subtraem as populacdes anteriores a esses
fatos e camuflam seus feitos.

Sobre os processos culturais vivenciados pelos indigenas durante a colonizagdo, Peter
Gow (2006) destaca que havia um desejo de dominagao e controle, como caracteristica dos
“civilizados”, enfatizando seu olhar sobre as sociedades indigenas, que para eles eram
igualitarias e estaticas. Barbara Sommer (2005) discorre sobre a transformagdo dos indigenas
em “carga humana” trazida rio abaixo para as Missoes, Fortalezas e outros aldeamentos e as
complexas negociacdes entre estes e os lusitanos.

As contribui¢des dos povos originarios colaboravam para o ensino de técnicas de
agricultura, constru¢des e aquisi¢do de alimentos, conhecimentos peculiares que sobreviveram
apesar da nova configuragdo social que passaram a viver.

Os portugueses avangavam pela regido nos anos de 1600 e travaram fortes batalhas com
varios povos - ingleses, holandeses, franceses — com o objetivo de apossar-se da Amazonia e
estabelecer seu dominio com a construgdo de fortificagdes e uso do trabalho indigena. As
expedi¢des fluviais de reconhecimento da regido permitiram a identificacdo de pontos
estratégicos para demarcar a soberania lusitana.

O Forte do Presépio em Belém foi a primeira edificagdo erguida, demonstrando a vitoria
portuguesa. Depois o forte de Gurupa, e cada vez mais as expedi¢des portuguesas navegavam
para lugares desconhecidos, mapeavam pontos estratégicos, fortalecendo o poder de suas
conquistas e a continuidade de sua jornada. Nessas primeiras viagens, um trecho mais estreito
do rio Amazonas foi percebido por Pedro Teixeira em 1637 e cartografado por Bento da Costa

considerando o valor estratégico do lugar:
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O piloto-mor, principal descobridor deste rio, diz que convém muito que S.M. mande
edificar no lugar estreito, ja assinalado, e ponha nele guarni¢do para impedir a
passagem do inimigo holandés, para que ndo suba o rio e se apodere das suas
provincias (REIS, 1979, p.14).

O estreito mencionado passou por um periodo de esquecimento diante das batalhas por
territorios disputados por portugueses e holandeses, entdo, outras expedi¢des vieram para a
regido AmazOnica para vivenciar as alegrias das conquistas sem mensurar os perigos da jornada.
Manuel da Mota Siqueira era o superintendente das fortificagdes ja construidas, com mais uma
missdo: realizar a vontade de seu pai, Francisco da Mota Falcao, e construir ao longo do rio
Amazonas quatro fortificagdes: Sao José do Rio Negro, Acaqui, Santarém e Paru, no ano de
1684. (Reis, 1979).

Porém, Coelho de Carvalho, governador do Estado do Maranhdo na década de 1690,
subiu o rio Amazonas com grande comitiva e depois de visitar trés dessas fortificacdes decidiu
que ndo estavam em boas condigdes, determinou a Manuel da Mota Siqueira, que o forte que

seria construido em Acaqui, fosse edificado em outro lugar, em outra margem do rio.

Determino ordenar ao dito superintendente Manuel da Mota que a casa-forte que esta
obrigado a fazer no Acaqui a va fabricar em outra paragem acima dos Tapajos no Rio
Amazonas, da parte do Norte aonde estreita de calide, que qualquer pega alcanca a
outra parte e fica pouco distante da boca do Rio das Trombetas (REIS, 1979, p. 17).

Essa solicitacao foi enviada por carta ao Rei Dom Pedro II, datada de 26 de julho de 1697,
e em dezembro do mesmo ano foi concedido a Manuel da Mota Siqueira a permissdo para
iniciar as medidas do referido forte, fato que mais tarde, deu a ele o titulo de fundador de
Obidos. Porém, para a edificagdo da fortificagdo foi necessaria a organizagdo e busca por
trabalhadores. O grupo indigena mais préximo foi convocado a participar de tal feito.

O processo de conversdo das populagdes originarias do estreito do rio Amazonas
intensificava a soberania portuguesa junto com a catequese surgida a partir da presenca dos
Franciscanos da Provincia de Nossa Senhora da Piedade. Esses frades chegaram em terras
amazodnidas no ano de 1693 e iniciaram sua experiéncia evangelizadora sobre os Pauxi em 1697,
“organizaram o aldeamento dos Pauxis e de outros grupos, que foram sendo buscados para
aumentar o povoado nascente a sombra do forte” (REIS, 1979, p. 26). Entretanto, os objetivos
da missdo ndo eram os mesmos dos colonizadores.

A partir de 1698, o Forte Pauxis foi o marco colonizador que deu origem ao municipio
com diferentes fungdes ao longo dos séculos — presidio, posto de fiscalizacdo de embarcacdes

que subiam e desciam o rio Amazonas, defesa do Estado — sempre destacado por sua localizagao
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na parte mais estreita e profunda do rio “onde as margens se aproximam para formar a garganta

do Amazonas” (LE COINTE, 1945, p. 28).

Fotografia 1: Area externa do Forte Pauxis Foto 2: Area interna do Forte Pauxis

Jodo Canto

Fonte: Arquivo de Lucia Helena Alfaia (2020) Fonte: Arquivo de Jodo Canto (2020)

Com o processo de colonizacdo portuguesa na regido, outros elementos culturais eram
impostos aos indigenas, tais como a lingua portuguesa, o catolicismo, utilizagdo de objetos e
até mesmo a exploragdo de recursos da regido.

José Alves de Souza Junior (2012) relata sobre a resisténcia indigena as tutelas e sobre o
Diretorio dos Indios como “processo civilizatério” para a transformagdo dos indigenas em
colonos, apice da politica do Marqués de Pombal que instituiu, em 1755, a Lei da Liberdade
dos Indios, abolindo a escraviddo destes e de seus descendentes, sem impedir, no entanto, a
continuidade do trafico e do lucro gerado. Nesse contexto, Diretores foram nomeados pelo
Governo para administrar vilas, transferindo a tutela dos indigenas para o Estado, transferéncia
que “representou uma significativa mudanca nas relagdes de poder dentro das povoacdes, pois
a investidura no cargo os dotava de grande autoridade sobre os indios” (Ibid, 2012, p. 270).

A tutela dos indigenas ganhava novas configuragdes na estrutura social e espiritual
imposta a esses grupos, gerando conflitos entre diretores e indigenas, consolidada entre a espada
€ a cruz “que tragaram em conjunto um caminho comum, na fixa¢ao da soberania lusa aos povos
encontrados” (AMORIM, 2005, p. 25).

Diante do exposto, o lugar onde a fortaleza foi construida recebeu o nome de Pauxis-
aldeia ou Aldeinha e viveu periodos de despovoamento ocasionados pela disputa de poder entre

os comandantes do forte, indigenas e missiondrios.
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Posteriormente, em 25 de margo de 1758, Mendonga Furtado lhe concedeu o titulo de
Vila de Obidos, para cumprir ordens régias que determinavam “que tirasse aos lugares da
Amazonia aquele ar barbaro que possuiam nas denominagdes e que lhes dessem nomes
lusitanos” (REIS, 1979, p.31). Por razdes administrativas da vila, outras demandas eram
importantes, entre elas a escolha de seus dirigentes, desta feita, houve necessidade de reforma
e as antigas denominagdes das vilas lusitanas passaram por um sentimento nativista, passando
a Vila de Obidos a ser denominada Vila Pauxis e seus moradores nomeados de “pauxianos”
pelos seus dirigentes (Ibid, 1979).

O crescimento da vila e a necessidade de organiza¢do administrativa impulsionaram os
“poderes conselheirais” (Ibid, 1979), compostos pelos gentios tutelados pela igreja, mas que
ndo sabiam ler e escrever. A fungdo desses conselheiros era organizar as regras e bons costumes
da vila, mas tinham que obedecer em primeiro lugar, as regras lusitanas.

Frei Jodo de Sdo José de Queiroz (1847), Bispo do Grio-Para, visitou a vila de Obidos
em janeiro de 1763 e constatou como viviam os indigenas: “passam os indios como em outras
partes com a costumada pobreza e farinha, e tem sim alguma pesca que fazem & frecha, ou
talvez a linha; os costumes sdo os mesmos, € o vestir da mesma forma, homens e mulheres, nus
da cintura pra cima” (Ibid, 1847, p. 210). Acrescenta em seu relato que a “freguesia” contava
com pouco mais de 300 pessoas, porém ndo nomeia as etnias e faixa etaria dos indigenas
encontrados.

Os escritos de Dom Frei Caetano Brandao (1818) relatam em seu diario as viagens
realizadas pelos sertdes da Amazodnia e suas visitas as missoes religiosas nestes locais. Depois
de realizar o sacramento do Crisma em Santarém, viaja para a “Villa de Obidos ou Pauxiz” e
chega em 06 de setembro de 1788, para realizar o batizado da sobrinha do vigério da vila e
prossegue em viagem no mesmo dia com destino ao Rio Negro. Em 24 de dezembro do mesmo
ano, retorna a Villa de Obidos ou Pauxiz onde realizou a celebragio natalina aos fiéis e registrou

em seu diario suas impressoes sobre os moradores da vila:

Obidos he uma das povoagdes mais opulentas do Estado: conta para cima de
novecentas almas entre Indios e moradores brancos: estes se vdo estabelecendo a toda
forca; e como a terra é propria para cacao, nem hé negligencia em cultivalla, vai aqui
fazendo este ramo de negocio hum vulto mui consideravel (Ibid, 1818, p.333).

Ressalta também as edificagdes do lugar:
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A Villa esta sobre huma colina olhando para o Amazonas, com planta assaz bella,
casas arruadas e, posto que coberta de palha, com seu alinho; huma formosa Praga no
meio; seu Forte em maravilhosa posi¢do, mas destituido de todos os recursos para sua
defensa. A Igreja he demasiadamente pequena para o nimero dos Freguezes (Ibid,
1818, p. 334-335).

Entre os moradores da vila de Obidos citados por Frei Cactano Brandio estavam “indios
e brancos”, mas ndo informa quais eram esses indigenas. Outros grupos étnicos ainda nao
existiam nessa regido ou nao foram mencionados pelo Bispo.

Dois viajantes do século XIX relatam suas impressdes sobre os habitantes de Pauxis, com
destaque para as mulheres. Paul Marcoy (1995) fez uma viagem em 1847 pelo rio Amazonas
no Vapor Santa Maria e ao chegar ao estreito de Pauxis, descreve seus moradores:

J& estavam acordados e ocupados em seus afazeres; mulheres vestiam saias curtas e
carregando cantaros de barro vermelho sobre as trangas grossas, desciam descalgas ao

rio para buscar agua. Alguns tapuios completavam o carregamento de uma igarité
ancorada na margem (MARCOY, 1995, p. 202).

Ao chegar em Pauxis, em junho de 1859, o médico e explorador alemdo Robert Avé-
Lallemant (1980) descreveu suas impressoes sobre a terra a qual chegava, ressaltou a altura da

ribanceira onde foi erguida a vila e seus habitantes, com énfase para as mulheres do lugar.

Entre as damas mais ou menos brancas, contrastavam maravilhosamente com as
mogas espartilhadas, as fuscas tapuias, que, com as leves anidguas e camisas brancas
flutuantes, circulavam dum lado para outro, subindo a encosta do rio com o pote de
agua na cabeca. Vi também indias espartilhadas, com vestido de seda preta e cal¢adas.
Mas como pareciam desajeitadas, mortificadas, sufocadas! (AVE-LALLEMANT,
1980, p.81).

Sao estas algumas das importantes descrigdes acerca dos grupos humanos que habitavam
Obidos no passado que ajudam a compor a diversidade social, cultural e econdmica presente

no municipio.
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1.4 Presenca dos Negros e a cultura cacaueira em Obidos a partir do século XVIII.

Os negros trazidos para o Grao Pard —no final do século XVII e inicio do século XVIII —
eram denominadas “pecas da Africa”, segundo Vicente Salles (1971). Foram introduzidos para
garantir a posse € o povoamento das terras conquistadas pelos portugueses e distribuidos em
pontos estratégicos como suporte para o aumento populacional. A politica escravista se
espalhou pela Amazdnia e o transporte de africanos foi intensificado sob as ordens do Marqués
de Pombal.

Com a ideia de despovoamento e imensidao do territdrio amazdnico, os africanos eram a
opc¢do para que ocupassem mais espacos junto com os indigenas e sindnimo de poder para
aqueles que podiam compra-los. Oriundos de diferentes lugares da Africa, os prisioneiros
chegaram ao Brasil vindos do Congo, Mog¢ambique, Senegal, Guiné, entre outros, € eram
destinados aos trabalhos em lavouras. Para Vicente Salles (1971), o processo de substituigao da

mao-de-obra indigena pelos negros era uma disputa de poder politico e econdmico do estado.

O problema da escravatura do negro se colocou assim no plano histérico logo no
primeiro século da colonizagdo, ndo apenas nas discussdes entre colonos e
missionarios — a troca do gentio pelo negro ¢ talvez o ponto mais alto désse debate —
mas de fato como mercadoria despejada nas pragas de comércio do estado do
Maranhdo e Gréo-Para (Ibid, 1971, p.23).

Para Salles (1971, p. 27) ¢ clara a “dupla face do escravismo em que se assentou a base
da economia colonial: a indigena e a africana”. Homens e mulheres negras eram depreciados,
conduzidos em situacdo de escraviddo, foram tratados como ‘“carregamento” vindo do

continente africano e viveram condicoes extremas de desrespeito a sua humanidade e ao seu
direito de existir devido a exploracdo de sua forca de trabalho, pois suas existéncias
contrariavam a sociedade branca dominante. Viam crescer as colunas de pedra instaladas em
pracas - os pelourinhos — onde eram punidos como criminosos, simbolizando a cor do poder e
a justica. O pelourinho era o “simbolo da justiga para o espetaculo publico do castigo. Era
também, o marco da evolugdo do aldeamento, que adquiria foros de vila” (Ibid, 1971, p. 131).
A deliberacao para a liberdade dos indios os retirava do regime escravista, logo, os
trabalhadores importados da Africa integrariam o novo sistema de trabalho. Rosa Acevedo e

Edna Castro (1988) informam sobre esse assunto:

O brago escravo importado combinava-se com a forma de propriedade sesmarial para
integrar os novos agentes do sistema de trabalho: o negro escravizado e o proprietario
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de terras e escravos girando sobre a produgdo de cacau. Essa construgdo historica
articula os fatos que convergem para a introdugdo da forga de trabalho de origem
africana no Baixo Amazonas (ACEVEDO; CASTRO, 1998, p. 47).

Flavio Gomes (1997, p 43) relata que no periodo de 1692 a 1721 foram introduzidos
“1.208 africanos no Grao-Para, numero reduzido se comparado aos cerca de 350 mil africanos
que entraram pelo Nordeste, na segunda metade do século XVII”. O autor também cita os
“mocambos de indios fugidos”, no periodo de 1752-1809, nas regides dos atuais municipios de
Monte Alegre, Santarém e vila de Alter-do-Chdo. A palavra “mocambo” nesse contexto €
utilizada por ele para também designar o agrupamento de “indios amocambados” que
conseguiam fugir das imposi¢des dos aldeamentos. Ressalta ainda que em alguns momentos
“mocambos de indios e de negros se misturavam. Autoridades procuravam um, encontravam
outro, ou mesmo ambos” (GOMES, 1997, p. 84).

Rafael Chambouleyron (2006) descreve a presenca africana na regido ainda no século
XVII e a rota utilizada para a comercializagdo, exploragdo e integracdo desses “bens” através
de remessas oriundas de Cabo Verde e Cacheau. Flavio Gomes (2015) faz referéncias sobre os
registros de comunidades de fugitivos, no século mencionado, misturando africanos de

procedéncias diversas e também grupos indigenas.

Desde os ultimos anos do século XVII, no Grao-Para, entre o atual estado do Amapa
e a Guiana Francesa [...]existiam homens e mulheres africanos escravizados, oriundos
da Africa Ocidental e da Africa Central, das regides da Senegambia, Baia de Benim
[...] que desembarcaram tanto em Caiena, na Guiana Francesa, como em Belém, no
Grao-Pard (GOMES, 2015, p. 63).

Além da lavoura, a economia da regido alcangava outras rendas. Bezerra Neto (2001)
discorre sobre a agricultura e a criacdo de gado no Baixo Amazonas cujo florescimento ocorreu
na segunda metade do século XVIII, em razdo da politica do Marqués de Pombal de fomento a
essa economia. Outros ganhos foram agregados a essa politica, inclusive as “espécies” negras
necessarias ao desenvolvimento da regido. Destaca a posse da Irmandade de Santa Anna de
Obidos de “um cacoal com mais de dezesseis mil pés, o qual era justamente cuidado por apenas
9 escravos” (Ibid, 2001, p. 93).

O autor quantifica os trabalhadores escravizados na freguesia de Obidos em fins do século

XVIII conforme seus donos:
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Quadro 1- Trabalhadores escravizados na freguesia, conforme seus donos.

Nome do Proprietario da Fazenda Quantidade de negros escravizados
Mauricio José de Souza 6 escravos
Constantino Manoel Marinho 18 escravos
Domingos Corréa Picango 9 escravos
Manoel Baptista 11 escravos
Manoel Corréa Picango 43 escravos
Jodo Paes Pedroso 21 escravos

Fonte: Bezerra Neto (2001).

Os senhores -fazendeiros, donos de engenhos, grandes comerciantes- organizavam as leis
conforme suas vontades e de acordo como pensavam a forma de viver dos negros que possuiam.
Nesse contexto, os negros escravizados ocupavam o lugar mais baixo da sociedade e em alguns
casos eram desconsiderados até mesmo como gente, ou seja, eram mercadoria.

Nos anos finais do século XVIII o cultivo do cacau foi intensificado em Obidos e outras
cidades e o trabalho africano cada vez mais exigido. Os negros residentes em terras amazonicas
encontraram também indigenas e estabeleceram trocas culturais com esses trabalhadores e
coletores de produtos em diversas plantagdes. As caracteristicas ambientais da regido recriavam
condi¢des para a incorporagdo de novos produtos na agricultura com o intuito de ampliag¢do das
bases economicas extrativistas e acelerava-se a exploracdo do cacau e a captura de tartarugas.

Para a Coroa Portuguesa o cacau era rentavel, sobretudo com a inclusdo de africanos
escravizados. As enchentes do rio Amazonas representavam a instabilidade das plantagdes de
cacau e as fugas de negros que habitavam em pequena quantidade na regido, comecavam a ser
registradas.

Nas primeiras décadas do século XIX a colheita do cacau era a principal atividade em
Obidos e outros municipios da regido como Santarém, Monte Alegre, Faro e Alenquer. Na
primeira metade desse século ja existiam em Obidos 66 fazendas com plantacdes de cacau e
apenas 06 para a criacdo de gado. Rosa Acevedo e Edna Castro (1998) ressaltam que em 1823
a populagdo da regido de Santarém — Monte Alegre, Alenquer, Faro ¢ Obidos — era indigena e
negra, esses Gltimos perfaziam um total de 3.657 escravizados. Obidos, com uma populagio de
4.281 habitantes, ja mantinha em seu territdrio 1.294 negros escravizados, uma fase prospera

para os agricultores da regido.
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Obidos havia conhecido uma fase de prosperidade com o cultivo do cacau e as
fazendas estabelecidas no rio Caxioyri, nos lagos e nos dois Paranas-Miris, onde se
haviam generalizado planta¢des de café, mandioca, algoddo, milho e feijao. Contava-
se com 30%de escravos na populagdo total (ACEVEDO; CASTRO, 1998, p.53).

Ao ser instituida a Camara de Vereadores de Obidos, os negros escravizados eram listados
nos decretos municipais por conta das proibicdes que lhes eram atribuidas. Em 1829 foram
deliberadas determinacgdes aos moradores da vila: “as reviras ou festas de santo nos interiores
do municipio, estavam proibidas e caso ocorressem, gerariam multa de cinco mil réis ou cinco
dias de cadeia” (REIS, 1979, p. 56-57). Ao negro denominado Antonio Francisco de Sousa foi
solicitado que fizesse “a limpeza e tapar o igarapé do Moratuba [...] no prazo de 20 dias; pena
de 8%000 na hipotese de ndo satisfazer a intimacao” (Ibid, p. 57).

Além das imposi¢des do trabalho, os negros que passaram a habitar a vila de Obidos e os
arredores do municipio eram submetidos as penas das leis aprovadas legalmente que
autorizavam os oficiais distritais a punir com severidade que descumprisse a ordem vigente. As

obrigagdes desses oficiais direcionadas aos negros eram:

-Impedir que houvesse, no seu distrito, desertores, negros fugidos, vadios e pessoas
suspeitas ou individuos que pudessem ser nocivos a sociedade;

-Impedir que os escravos andassem de casa em casa, em palestras, de sitio em sitio, a
ndo ser que provassem estar em cumprimento de uma ordem de seu senhor (Ibid, 1979,

p- 598).

No periodo da Cabanagem (1835-1840) os conflitos foram acentuados também no Baixo
Amazonas, nas vilas de Obidos, Faro, Santarém e Vila Franca. Com as noticias da guerra civil
vindas de outras regides paraenses, Obidos passava por intensa vigilancia e fiscaliza¢io de suas
entradas e saidas. Porém “os cabanos ndo se amedrontavam, eram ardilosos, tinham em suas
fileiras a massa indigena que sabia todos os caminhos, que resolvia todas as dificuldades” (Ibid,
1979, p. 69).

Para Vicente Salles (1971, p. 295) a Cabanagem foi uma guerra popular que durante
alguns anos abalou a vida social e econdmica da Amazdnia. Um dos aspectos mais importantes
do movimento “¢é precisamente a intervencao das classes populares dos campos e das cidades
nos destinos politicos do Grao-Para”.

Reis (1979) afirma que Obidos apoiava o movimento e “foi tomada pelos cabanos” e o
“vigario interino Jodo Antonio Ferreira” intermediou as negociagdes entre cabanos e moradores

da vila. Vicente Salles (1971, p. 267) declara que os cabanos chegavam a Obidos vindos de
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Alenquer e Vila Franca, negros em sua maioria, somando 300 pessoas, dirigia-os “o preto
Belisario que se apresentava como libertador da raga”. O movimento cabano serviria como
cendrio de fuga para os negros escravizados na regido e as noticias vindas da capital Belém ja
mencionavam a possivel extingdo da escravatura, ocasionando nessas pessoas total inquietagao.
Rosa Acevedo e Edna Castro (1998) situam a participagao do Médio e Baixo Amazonas
e seus afluentes no combate, pois “foram atacados pelos cabanos (Obidos e Alenquer, em
1835)”. As crises ocorridas com esse movimento intensificavam a formagao de quilombos ao
longo do rio Trombetas por negros que fugiam de Obidos que enfrentavam o sistema
escravagista aderindo ao movimento cabano em busca de liberdade. Por esses motivos, a
vigilancia sobre seus corpos era redobrada, mas sua cumplicidade com indios desertores
garantiu-lhes apoio e protecdo. Para as referidas autoras a Cabanagem produziu um “espectro
de liberdade” em que negros escravizados e indigenas seguiam em outras dire¢des, contrarias
aos interesses de seus senhores.
Os catolicos da vila de Obidos rogavam em suas oragdes para o encerramento da guerra
e prometeram erguer uma capela em homenagem e agradecimento ao Bom Jesus caso esse

“desagravo” da Cabanagem finalizasse. Sobre essa promessa Ferreira Penna (1869) discorre:

A capella do Bom Jesus, no alto da praca de mesmo nome, ndo esta acabada e ndo
tarda a desabar. Chegou quasi a concluir-se, tendo sido feita a custa de uma
subscrip¢do dos moradores no ano de 1855 em cumprimento de promessa que fizera
0 povo 20 anos antes por ocasido da devastacdo dos cabanos (PENNA, 1869, p. 16).

Os pedidos da populacdo foram atendidos, a promessa foi cumprida e capela do Bom
Jesus foi erguida com o aval da Igreja. Essa capela também ¢é conhecida como “Capela do
Desagravo” e esta localizada no alto de uma ladeira, proxima a Praca Frei Rogério (também
conhecida como Praga do Bom Jesus ou Pracinha do O, por conta de seu formato circular) no

centro da cidade, e abriga atualmente a sede da Diocese de Obidos.
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Fotografia 3- Capela do Bom Jesus em 1908 Fotografia 4- Capela do Bom Jesus em 2019

Fonte: Acervo do Museu Integrado de Obidos (2020)

As fugas dos negros cresciam e as estratégias de captura organizadas por soldados e
milicianos da regido de Santarém eram constantes. Sob a ordem dos governadores a perseguigao
aos agrupamentos de negros fugidos, chamados mocambos, cresciam e ditavam as relagdes de
trabalho entre patrdes e empregados. A evasdo negra era motivo também para a criacdo de
“postos de trabalho”, lugares em que as autoridades provinciais tracavam verdadeiras operagdes
de guerra. Era necessario capturar os foragidos e para isso foi organizado em Santarém um
contingente de 1.564 homens para fazer parte do “Corpo de Capitdes do Mato” (Acevedo e
Castro, 1998). O objetivo dessa corporagdo era reprimir fugas de prisioneiros escravizados com

pagamento vantajoso e seguia uma hierarquia:

Os capitdes eram remunerados a quota-parte de suas capturas: 3.000 réis pelos
escravos adultos presos nas vilas; 8.000 mil por aqueles capturados no mato ou regides
isoladas e de 25.000 réis tratando-se de um mocambo (ACEVEDO; CASTRO, 1998,

p-71).

A perseguicdo aos negros era apoiada pelas instituigdes militares e impedia os
trabalhadores de existir com autonomia. Destruir os quilombos era o alvo principal e indicava
a agressividade destinada para essas missdes. Flavio Gomes (2015) discorre sobre os contatos
inter e transculturais entre negros e indigenas no Baixo Amazonas, nas regides de Monte
Alegre, Obidos, Santarém, Trombetas e Alenquer: “mocambos e fugitivos produziram — entre
rios e muitas cachoeiras e escarpadas florestas — itinerarios, rotas € cooperagao para cenarios

transnacionais, redefinindo territérios e fronteiras étnicas” (GOMES, 2015, p. 69).
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A fisionomia social da vila passava por transformagdes como aumento do numero de
familias e as lavouras de cacau e maniva constituiam a inddstria inicial de Obidos, assim como
a feitura de manteiga de tartaruga, colheita de cacau, castanha e 6leo de copaiba. Para ajudar
nesse cultivo foi inserida cada vez mais a mao-de-obra africana, pois havia um amplo campo a

ser frutificado. Porém eram muitos os relatos de fugas de prisioneiros negros dessas lavouras.

Fugindo aos senhores, esses escravos procuravam esconder-se no Alto
Trombetas e respectivos afluentes, onde organizavam mocambos, contra os
quais varias vezes expedi¢des se atiraram com €xitos parciais. Ainda em 1827,
duas expedigdes avangaram até o Trombetas e ao Curud, batendo os quilombos
ali montados. No quilombo do Curua, havia apenas 10 escravos, dos quais dois
foram mortos e dois presos. Para a aventura, Santarém, Obidos e Alenquer
tinham mobilizado cento e tantos homens (REIS, 1979, p. 93).

Os negros que viviam em Obidos e arredores, se reinventaram, modificaram os espacos
vividos, formaram familias, organizaram grupos mesmo a revelia de seus patrdes. Fugiam das
prisdes dos trabalhos para a conquista da liberdade. Acevedo e Castro (1998) com base nas
referidas questdes, refletem sobre os contetdos elaborados na memoria social desses negros
pelos caminhos da escraviddo e do quilombo, em que o passado coletivo os despojou da
condicao humana e os simbolos das candeias, chicotes e troncos sdo o alinhamento entre a
revolta e a resisténcia.

Alguns negros em fuga chegavam a Obidos vindos de regides distantes, como Vigia e
Cameta (PA). Os avisos da fuga, os donos dos escravizados, as caracteristicas fisicas dos
fugitivos, bem como o valor da recompensa para quem os encontrasse foram publicados nas
edi¢des do Jornal Treze de Maio numero 500° de 23 de abril de 1845, pagina 3, que citava a
“cafusa” Maria Thereza, presa em Obidos, escrava fugida do casal Luciano e Anna Ferreira
Pita, moradores de Cametd; ao ser interrogada, revelou seu verdadeiro nome Thomazia
d’Aquino, e que era mie de oito filhos. Na edigdo de namero 525°, de 23 de julho de 1845,
pagina 4, a oferta de “cincoenta mil réis” foi designada a quem apreendesse o escravizado
Domingos Antonio, da Vila de Vigia (PA), propriedade do senhor Jodo Mendes da Silva, que

foi visto no “Districto de Obidos” na casa de Marcos Dolosan.

5 Disponivel em: http://memoria.bn.br/pdf/700002/per700002_1845 00500.pdf. Acesso em 03 de setembro de
2021.

®Disponivel em: http://memoria.bn.br/pdf/700002/per700002 1845 00525.pdf. Acesso em 03 de setembro de
2021.
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As fazendas de cacau, lugares onde muitos prisioneiros escravizados trabalhavam, eram
destaque em Obidos, observadas como cacauais imensos, espalhados em grandes distancias
pelas margens dos rios, alinhados e prosperos (Reis, 1979). Na secao comercial do Jornal Treze
de Maio, n° 500, foi anunciada a venda de “um Cacoal com mais de vinte mil pés de Cacéo, ¢
terras para mais de 50 mil, com alguns escravos, no districto de Obidos, a tratar nesta cidade
com Bento José da Silva, authorisado para a venda” (Treze de Maio, 23-04-1845, p. 4). Junto
com esse desenvolvimento, crescia também o nimero da populacdo escravizada, assim como o
incentivo para a criacdo de rebanhos bovinos, mais uma forma de alavancar a economia local
(Acevedo e Castro, 1998).

Apesar do crescimento timido se comparado com outras vilas, por deliberagdo da
Assembleia Provincial e a Lei N° 252, em 02 de outubro de 1854 Obidos ¢ elevada & categoria
de cidade, passando a ser sede da comarca que abrigaria os distritos de Faro e Juruti. Sua
populagdo somava seis mil habitantes no meio urbano e dez mil pessoas no meio rural.

A sociedade obidense crescia timida, por esse motivo houve tentativa de acréscimos

populacionais em sua urbanidade em 1855, quando foram alocados 224 colonos vindos do
Amazonas, mais 38 portugueses para compor sua populacdo. Tentativa fracassada, pois o indice
de dispersao de pessoas pelo municipio era enorme. Paralelo a esse movimento, a preocupagao
com suas lavoras intensifica-se a partir da entrada de outros géneros como café, algodao e cana.
Reis (1979) cita o senhor Jos¢ Cavalcanti de Albuquerque, como um dos grandes
fazendeiros e produtores de cacau em Obidos, cujo alcance de seus empreendimentos atingiam
as cercanias do lugar. Homem de muitas posses exerceu varios cargos publicos, inclusive na
Capitania de Sao José do Rio Negro. Nao sabiam de sua procedéncia, se portugués do reino ou

pernambucano.
1.5 O Cacau na literatura, na economia e simbolo da prosperidade obidense.
A lavoura cacaueira crescia e o cacau era destaque também para a literatura,

especialmente para os romances do obidense Herculano Marcos Inglés’ de Souza, “O

Cacaulista”, escrito em 1876, e “Coronel Sangrado”, escrito em 1877 apresentam informacgdes

7 Dione Freitas (2013, p. 16) em sua Dissertacdo de Mestrado destaca a mudanga na grafia do nome de Inglés de
Sousa, observada em um carimbo abaetetubense, que compunha a assinatura do autor quando redigiu a
dedicatoria de seu livro Contos Amazonicos destinada ao senhor Silvio Romero. Nesse carimbo o nome e
sobrenome do autor estavam impressos com a letra z, e seu primeiro sobrenome sem o acento circunflexo,
portanto nesse livro, a escrita de seu nome foi referendada e assinada como “Inglez de Souza”. Porém, neste
trabalho, permanece a escrita “Inglés de Sousa” conforme grafado nas obras consultadas.
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sobre sociedade cacauicultora na Amazonia, conforme descreve Mauro Barreto (2003). Com
influéncias naturalistas retratava contextos sociais rurais € urbanos, inclusive historias
ambientadas em fazendas de cacau com aspectos caracteristicos dos tipos humanos residentes
as margens do rio Amazonas e de seu cotidiano.

Mauro Barreto (2003) declara que o grande mérito de Inglés de Sousa ¢ aliar o “realismo
narrativo e descritivo” em obras ficcionais sobre a sociedade cacaueira amazonica do século

XIX. Complementa que:

Em vez de discorrer sobre o ambiente, analisa a sociedade cacauicultora amazonica a
partir de seus fatos corriqueiros e daquilo que ela tinha de trivial, como por exemplo:
os conflitos por demarcagdes de terra entre os cacaulistas, o poder dos grandes
latifundiarios sobre os agregados e pequenos sitiantes vizinhos, a exploragdo do
trabalho humano e a reducdo do caboclo a semi-escravidao, a contenda feroz entre os
partidos politicos na época das eleigdes, a vida nas fazendas e cacauais da area rural,
as mesquinharias do dia a dia nas acanhadas vilas provincianas e assim por diante
(Ibid, 2003, p. 79).

Com seu viés literario, Inglés de Sousa retrata o protagonismo da cidade provinciana do
interior do Estado do Para com fina sagacidade, caracterizada pela legitimacao dos coronéis do
cacau e outros personagens obidenses que compunham suas narrativas. Nos romances de Inglés
de Sousa (1968; 1973; 2004), a Obidos do século XIX era formada por distintas classes sociais
e a cor de alguns personagens definia o tratamento a eles dispensado. As disputas politicas eram
acirradas e o poder era ditado pelos donos de grandes extensdes de terras, seja com plantio de
cacau e outros vegetais, seja com a criagdo de animais.

Na analise de Barreto (2003), Inglés de Sousa foi o primeiro romancista brasileiro a
tematizar problemas como latifundio, relagdes trabalhistas, oligarquia agraria, descritas pelo
autor como praticas “semi-escravas” de trabalho a que estavam sujeitos os “tapuios” nas
grandes plantagdes de cacau do Baixo Amazonas. Os tapuios nesse contexto, eram moradores
das regides ribeirinhas de Obidos.

O cacau em Obidos alcangou quantias generosas em lucros para seus donos até
aproximadamente 1857 quando outras fontes de renda cresciam no municipio como a criagdo
de bois e cavalos. Porém, houve também a época do declinio e, paralelo a essa fonte lucrativa,
os seringais em outros lugares da regido atraiam numerosos trabalhadores que migravam atras
“das riquezas faceis do ouro negro” - a borracha (REIS, 1979, p. 98).

Fernando Mendes (2018) conta que os cacauais eram espontaneos na Amazonia € seus

frutos eram colhidos pelos indigenas, porém com o aumento de seu valor econdmico passou a
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ser cultivado por ordem régia. Diante dessa nova configuracdo, a demanda de trabalho
aumentava e os negros foram adicionados a esse sistema. O referido autor ressalta os tratos

culturais dado aos frutos no estado do Para:

Considerando a sua condi¢@o extrativa, os tratos culturais dispensados aos cacauais
no Para, resumiam-se a colheita dos frutos e, as vezes, a limpeza das ervas invasoras
com emprego de tercadofacdo. A colheita era feita de forma rudimentar, com a
utilizacdo de um lago amarrado a extremidade de uma vara. Para colher, envolvia-se
o fruto com um lago até o pediinculo, fazia-se uma tor¢ao seguida de um puxao para
baixo, dilacerando a casca do cacaueiro a destacar o fruto, destruindo muitas vezes,
por completo as almofadas florais das arvores, que apds colheitas sucessivas tinham
sua baixa produg¢do diminuida (Ibid, 2018, p. 88).

Naregido do Baixo Amazonas ¢ na Zona Tocantina, no estado do Para, o cultivo do cacau

era realizado até 1969, conforme mapa abaixo:

Mapa 1- Estado do Para com destaque
para as regides Baixo Amazonas e Tocantina.

Fonte: Fernando Mendes (2018)

As evidéncias da prosperidade da fase cacaueira no municipio de Obidos foram traduzidas
como simbolos da arte herdldica do professor Arcione Antonio Peixoto de Farias. Nao hé outras
informagdes sobre o Professor, porém sabe-se que era um habilidoso heraldista na ciéncia de

descrever brasodes e escudos, e que foi o criador do Brasdao e da Bandeira de Obidos. Esses
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simbolos foram sancionados pela Lei Municipal N° 2.590 de 03 de junho de 19748, que “dispde

sobre a forma e a apresentagdo dos simbolos municipais”.

Imagem 1- Brasdo Municipal Imagem 2- Bandeira de Obidos

Fonte: Prefeitura Municipal de Obidos (2020)

O Brasao, aplicado também a bandeira, mostra as arvores frutificadas com o cacau
expressando a opuléncia desses plantéis e seus frutos no municipio e a terra “dadivosa e fértil”;
o berrante e os lagos representam a pecudria. As datas 1697 e 1758 representam o inicio da
constru¢do do Forte Pauxis pelos portugueses e a emancipagdo politica do municipio,
respectivamente.

As plantagdes de cacau em Obidos estavam localizadas nas 4reas de varzea do municipio.
Sérgio Cardoso de Moraes (2016, p. 108) denomina varzea como ““as grandes faixas de terras
marginais aos rios, com terrenos desgastados e periodicamente coberto pelas aguas”. As
fazendas de cacau no municipio de Obidos sdo descritas por Mauro Barreto (2003) pelos seus
tamanhos e quantidade de pés.

O tamanho das fazendas variava de acordo com o nimero de pés de cacau que
possuissem. As maiores, com milhares de cacaueiros, podem até dispor de escravos

negros para cuida-las, enquanto que os pequenos sitios [...] com setecentos a trezentos
pés, eram trabalhados pelos proprios donos (Ibid, 2003, p. 113).

Fazendeiros e pecuaristas mediam suas riquezas pela quantidade de pés de cacau e gado
que possuiam como também pela quantidade de escravos em sua propriedade. Sobre os

criadores de gado em Obidos, com fazendas no Parana Maria Tereza, Nazito descreve:

8Disponivel em: https://obidos.pa.gov.br/o-municipio/sobre-o-municipio/. Acesso em 20092020.
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E ai os fazendeiro na Maria Tereza que tinha, ndo eram totalmente fazendeiro, era
criador, era o finado José Espanhol pai do Manel Espanhol e Benedito Espanhol,
moravam bem naquela Tereza 1a de cima. Ai eles tinham gado, mas era pouco, era
mais de 50 rezes, era pouco gado, ndo eram fazendeiro assim, eram criador. Agora o
povo que tinha 14, tinha gado também, mas era, eram 10 ou 15 (NAZITO, 2020).

Sobre a localidade Maria Tereza as informagdes de Nazito detalham pouco sobre o lugar,
seus moradores e costumes e ainda ndo foi encontrada literatura especifica sobre. H4 registros
dessa comunidade em documentos cartorarios’ especificos sobre compra e venda de bens ¢
imoveis. Nesse documento o “terreno” Maria Tereza foi registrado para venda em 18 de junho

de 1935 pelo Tabelido Jodo Machado Ferreira, com a seguinte descrigao:

Contendo uma barraca em ruinas, medindo 11 metros de frente, por 800 de fundo,
mais ou menos 8 hectares, contendo também diversos pés de cacaueiro e limita-se
com terras de Martinho Marinho pelo lado de cima; com terras de Bernardino Tito por
baixo e pelos fundos com a margem do rio Trombetas. Valor quatrocentos mil réis
(400$000). Comprador Bernardino Tito de Lima (REGISTRO DE IMMOVEIS, N°
40, Livro Taldo, n°6).

A documentagdo cartoraria evidencia as plantacdes de cacau e os limites do “terreno”
com o rio Trombetas, com essa localizagdo trata-se da comunidade Maria Tereza relatada por
seu Nazito. Outras fazendas com planta¢des de cacau também foram registradas no Livro de
Registros de Imoveis, todas localizadas em areas de varzea de Obidos: A fazenda “Cacaual
Grande” com duzentos pés de cacau; “Fazenda Nazaré”, contendo cento e cinquenta pés de
cacau; “Fazenda Felicidade” com duzentos e cinquenta pés de cacau, fazendas localizadas no
parand de baixo (varzea obidense).

O trabalho em regime de escraviddo continuava apesar do declinio das lavouras
cacaueiras, onde havia a presenca de trabalhadores de origem africana e indigenas na chamada

regidio de Santarém que abrangia Alenquer, Obidos e Monte Alegre.

De um modo geral, portanto, no Baixo Amazonas houve uma acentuada concentragdo
da for¢a de trabalho dos escravos de origem africana em torno da chamada Regido de
Santarém, area demarcada pela presenga de atividades economicas associadas ao uso
em maior escala desta mao-de-obra, ou seja, o cultivo de diversas culturas agricolas
tais como o algodao, o café, o aglicar e, principalmente, o cacau; além da criagdo de
gado bovino (BEZERRA NETO, 2001, p. 100).

9Fundo Cartorario — CAROB - Cartorio de Obidos - 1° Officio — Livro N° 41 — Caixa 02 — Pasta 02 — Datas Limite:
12-05-1935 a 14-04-1959.
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Na atualidade os municipios produtores de cacau no estado do Pard sdo distribuidos em
cinco locais: Sudeste Paraense, Baixo Tocantins, Nordeste Paraense, Transamazonica e Médio
Amazonas como explica Fernando Mendes (2018). Obidos e outros municipios sio destaque
nessa producdo, onde as espécies estdo localizadas em areas de varzea e terra firme. O autor
ainda afirma que familias ribeirinhas e quilombolas exploram o cacau nativo na varzea de forma
extrativa.

As plantagdes de cacau estao presentes na memoria de seu Nazito, “de 1939 ja justamente
que eu ja vi, de ld pra cd, quando eu nasci né, ja tinhas os cacuar”, eram fonte de renda e

trabalho para seus familiares e conhecidos.

Tinha, muito, na Tereza era de ponta a ponta o cacual. [...]JFranquilino, que era meu
avo... por parte de pai. [...] Aitinha o Augusto Sena, Lindolfo  Todos tinham cacual.

Tudo, tudo, tudo. Era o tamanho das terra que eles tinha, por exemplo, se era 100
metros de terra que eles tavam parado, que eles moravo, tinha casas, entdo fazia, tinha

as planta (NAZITO, 2020).

Sobre os trabalhadores dessas fazendas Nazito explica que eram os filhos dos donos que
trabalhavam e segundo seu entendimento, ndo havia trabalho escravo, pois ainda que
trabalhassem em servigos mais pesados, ndo identificava nessa forma de trabalho as

caracteristicas de escravidao.

Por ai ndo. Tinha os escravo, quer dizer, que os escravo que tinha era os filhos das
proprias familias que vao trabalhd, vao ajudé... ndo tinha negécio de ter fulano
trabalhando, por exemplo... ndo (NAZITO, 2020).

Os testemunhos de Nazito enfatizam que ndo havia trabalho em regime de escravidao
porque os trabalhadores eram descendentes dos donos das fazendas. Faz referéncia a populagao
rural em sua maioria negra que herdou terras para seu cultivo e sustento, no entanto, quando
relata o tratamento destinado a esses homens, fica evidente que as caracteristicas das puni¢des
se assemelhavam ao periodo da escravatura no Brasil. Percebe-se que ha contradi¢do em sua
fala ao relatar o sistema de trabalho na fazenda de um homem chamado Z¢ Julio:

Tem um bocado de histéria do Zé Julio que contavo pra nds. Agora quem conto pra
nés bem isso, foi o velho Jodo Bananeira 14, ele vivia s6 quase ali pra cabeceira,
intocado pra 14, muito pouco saia. Ele contava que eram judiado, eram maltratado,
entendeu, pelo menos, comida... era ralado d4, mas... eles castigavam sempre, ndo

bordoando tanto assim porque os que eu conheci, que eu ja vi, que foi do tempo do
ZéJulio (NAZITO, 2020).



53

Nazito recorda um didlogo que teve com um trabalhador da fazenda do senhor José Julio
que relatou como era tratado por seu patrdo, mas ndo acrescentou outros detalhes sobre o
referido fazendeiro. Lembra das historias contadas por seu pai, sobre os trabalhadores da
comunidade Maria Tereza e os castigos que sofriam, quando praticavam algo considerado
errado por seus patroes. Importante ressaltar que Nazito descreve as relagdes trabalhistas de um
periodo anterior a seu nascimento, provavelmente sao historias do inicio do século XX que
ouvia na infancia. Sobre os trabalhadores ele relata que eram castigados para servir de exemplo

aos outros ¢ a eles eram destinadas diferentes formas de castigos:

Eles ainda iam pega... um furo numas taubua, assim... pra meté a perna...metiam a
perna ai, trancava ali e as perna ficava dentro daquele buraco né, ai de 14 eles pegavam
as pauladas deles, pra depois sairem... o papai contava muita historia dessas coisa e
eu num gravava, um bocado eu num me lembro... (NAZITO, 2020).

Um tempo passado muito presente em suas memorias que relatam sobre o que os homens
pretos vivenciavam no sistema escravagista em que seus patrdes calcados com botas

determinavam as relacdes de poder.

Comegamo a conversa e ele me disse assim: nds fomos trabalhadd do Z¢ Julio... nos
éramos, trabalhdvamos com ele. Eu digo mas... me alembrei! Por que eles tinham
falado do Francisco Muranduba que ele trabalhava, ai eu me alembrei.... O Francisco...
e chamam Muranduba pra ele. Ele disse: ‘¢ esse mesmo’. ‘Forte’ ele disse, ‘morendo
forte, nos trabalhava 1a. Nos éramos castigados’... Eu disse, como? E ele disse: ‘olhe,
nés padecia ali de toda maneira, umas que quem trabalhava com ele, num pudia
sai...pedi as conta n¢, pedi as conta, porque ele dava as conta... mas o cara ia mata cle
mais tarde, por causa de fica com o dinheiro, ia fica 1a. (NAZITO, 2020).

No periodo poés-abolicdo deu-se uma disputa entre os fazendeiros que mantinham uma
mentalidade colonialista em defesa dos seus poderes centralizados e os que defendiam a
abolicao com base em uma vertente politica que propendia “novas” formas trabalhistas para os
negros, mas que em sua maioria mantinham uma dependéncia dos antigos patrdes. Como num
leildo, negros e negras eram atraidos por aqueles que podiam pagar mais, porém o volume de
trabalho era o mesmo ou multiplicava-se com a justificativa de pagamento em espécie. Apesar
desse sistema ter sido abolido, em alguns lugares, continuava a existir.

Roger Bastide (1971, p.141) enfatiza que “a populacdo de negros libertos era uma

populagdo marginal. De um lado pelo trabalho livre, aproximava-se dos brancos; de outro, pela
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cor, era rejeitada pela sociedade”. O autor acrescenta que os protestos dos grupos negros que
emergiram nesse contexto eram raciais e também sociais.
As comemoragdes da Aboli¢ao reduziam-se cada vez mais e sobre esse periodo poOs-

abolicionista Vicente Salles discorre:

Estava acabada a festa abolicionista. Mas a situago social do negro ndo se modificou
da noite para o dia. As condi¢des proprias do desenvolvimento da sociedade que se
instalou de modo tdo peculiar na Amazonia, criaram um sistema de servidao paralelo
ao do escravismo, que dificultava ou retardava as transformagdes basicas que se
vinham operando na sociedade brasileira. A servidao, ao longo da historia, emergira
e se estruturara de maneira imprevisivel para muitos. Fora um processo rotineiro que
adaptara o indigena, transformado em caboclo, envolvera os libertos, os mestigos de
todos os matizes, submetendo-os quase inteiramente (SALLES, 1971, p. 312).

Os trabalhadores negros das lavouras de Obidos no contexto pos-abolicionista
continuavam a ser escravizados, fato evidenciado nas falas do rezador Nazito ao descrever os
castigos que eles recebiam quando faziam algo errado. Lembrou das historias que ouvia,

contadas por seu avd e por seu pai.

Olha era...era ser amarrado...era ser, ir pro tronco do pau, pegar as chicotadas 1a,
despds eles iam trabalhar como escravo em algum trabalho, despos de sairem, pegar
aquelas pauladas, eles iam pegar a chicotada deles, eles iam ...saiam da soltura né, ai
eles iam trabalhar como escravo. (NAZITO, 2020).

Negros que ocupam as cabeceiras do rio Trombetas rememoram a escraviddo que
passaram fugindo de Obidos e outras paragens, construiram suas moradias em lugares
escondidos pela floresta, mesmo depois da Lei de 13 de maio de 1888 que os libertava. Alguns
“optaram por internar-se nos lagos menos expostos aos olhos dos brancos” (ACEVEDO;
CASTRO, 1998, p. 78).

Para Euripedes Funes (2015) as sociedades mocambeiras na regido dos rios Trombetas,

Erepecuru e nos lagos de Obidos foram constituidas no século XIX e:

falar nos quilombos no Baixo Amazonas, ¢ remeter a uma histéria marcada por

conflitos, resisténcias de cativos que romperam com a sua condicdo social ao fugirem
dos cacoais, das fazendas de criar, das propriedades dos senhores de Obidos, Santarém
e Alenquer (FUNES, 2015, p. 18).
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A oralidade de seu Nazito indica avangos € recuos no tempo: suas primeiras narragoes
(1940 - 1950) referem-se ao periodo de sua infancia, vivida em parte na comunidade Maria
Tereza e depois no povoado Unido, na companhia de seu avo e de seu pai, ambos trabalhadores
nos cacauais do parana Maria Tereza e recomendadores de almas. Ele ndo presenciou o periodo
dos castigos e da escravidao, mas essas referéncias estdo contidas em suas memorias por meio
das historias contadas por seus familiares.

O segundo periodo relatado, de 1950 em diante caracteriza a continuidade da promessa
feita a seus antepassados de manter o ritual dos lamentos de murmurio para recomendar almas.
Nesse contexto ela relata sobre as plantagdes de cacau na comunidade Maria Tereza; as
conversas com alguns trabalhadores que viveram ou ouviram histérias dos tempos do trabalho
escravo nessa regido; expde sobre a organizagao do grupo de recomendadores de almas no qual
era o lider e as mudangas ocorridas na pratica desse ritual, assim como a incorporagdo de outros
simbolos.

No tempo presente, Nazito comunica sua vontade de realizar o ritual por mais dois anos,
como forma de “pagar” a promessa herdada e homenagear também seus companheiros
recomendadores que fizeram a passagem para o plano espiritual, mas, considerando as
dificuldades de sua idade e a auséncia de companhia para essa tarefa, sua vontade ainda nao foi

realizada.

1.6 A organizagio social dos negros em Obidos e regiio

Os corpos dos afrodescendentes eram marcados com desenhos que identificavam seus
donos, imposi¢do que tinha o intento de lhes fazer entender o lugar que ocupavam no cativeiro,
determinantes para as fugas e a dispersdo desses trabalhadores para as areas rurais de Obidos
assim como para o rio Trombetas. Quando ndo eram encontrados, conseguiam agrupar-se em
diversos lugares formando novos povoados, denominados mocambos.

Flavio Gomes (2015) declara que mocambo é um termo da Africa Central usado para
designar acampamentos improvisados utilizados para guerras ou para apresamentos de
escravizados. Mocambo ou mukambu “tanto em kimbundo ou quicongo, significava pau de
fieira, tipo de suportes com forquilhas utilizados para erguer choupanas nos acampamentos”
(GOMES, 2015, p. 10).

Alguns fugitivos iniciaram trabalho como coletores de castanha, outros foram eximios

conhecedores das ervas medicinais e utilizavam seus conhecimentos para curar seus pares;
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outros ainda iniciavam as irmandades para o santo preto, Sdo Benedito, cantavam, dangavam,
rezavam, mostrando sua devog¢ao organizando folias para o santo.

Porém essas celebragdes de carater religioso eram para Frei Rogério, vigario de Obidos,
“ndo propriamente uma festa religiosa, mas simples profanacdo e, as vezes, uma verdadeira
orgia na qual se cometiam verdadeiros atentados a Religiao” (FRAGOSO; SANTOS, 1983, p.
62). Os atentados mencionados pelo vigario eram as festas apds a caminhada com o santo,
alguns negros excediam no consumo de bebidas e se desentendiam com outros, provocando
conflitos sérios. Esse ¢ um dos motivos pelos quais as folias eram consideradas “profanacao e
orgia”.

Uma das folias de santo mais conhecidas em Obidos é a folia de Sdo Benedito,
proveniente da comunidade Siléncio. Segundo a professora obidense Idaliana Azevedo (2002,
p.133), os integrantes das folias organizavam os nomes dos participantes em pequenos
cadernos, faziam caixinhas de arrecadacdo de donativos em dinheiro, esmolavam e saiam pelas
casas para apresentar sua cultura. E, apesar da celebracao de suas crencas e de suas vidas, todos
lembravam “dos tempos da escravatura”. Vicente Salles (2016) menciona essa folia e também
a professora Idaliana Azevedo em seu livro “Lundu: canto e danca do negro no Para” (2016)
citando o empenho da referida docente em coletar e registrar informacgdes acerca dessas

manifestagdes nas comunidades do interior obidense.

Fotografias 5 e 6- Integrantes da Folia de Sdo Benedito (Comunidade Siléncio) - Obidos Para

Fonte: Jodo Canto (2016).

Segundo Heraldo Maués (1995, p. 169), as manifestagdes religiosas organizadas pelos

negros “provocam tensdes e sao condenadas pelas autoridades eclesidsticas”, mas também sdo
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esperadas pela comunidade como parte dos festejos para o “santo preto”, assim como as rezas,
ladainhas, procissdo, arraial, festa dancante e todas as outras caracteristicas que compdem uma

festa de santo. O autor denomina essas manifestacoes religiosas como:

catolicismo popular, entendido como oposigao ao catolicismo oficial; aquele conjunto
de crengas e praticas socialmente reconhecidas como catdlicas de que partilham
sobretudo os ndo especialistas do sagrado, que pertencam as classes subalternas ou as
classes dominantes (MAUES, 1995, p. 17).

Eduardo Galvao (1976, p.35) informa que as “Folias sdo irmandades, dedicadas ao culto
dos santos. Associacdes autdnomas diante das autoridades eclesiasticas; algumas sdo
consideradas hereges pelo catolicismo”. As folias acompanham a imagem dos santos nas
viagens; a organizagao e a conduta do “ritual” ¢ organizada pelos folides, membros das folias,
algumas vezes designados “escravos do santo” por voto pessoal ou oferecidos em promessa por
seus pais. Os cantos entoados pelos folides sdo chamados de ladainhas, e entre os cargos mais
cobicados estd o de “porta-bandeira” aquele que carrega a bandeira do santo (Ibid, 1976).

Frei Hugo Fragoso e Jodo Santos (1983) apresentam relatos sobre os negros escravizados
em Obidos, citados em um documento paroquial denominado Separata, uma composi¢io
tipografica impressa com informagdes publicadas em jornais ou revistas. Segundo o registro
desses autores, no periodo de 1942 a 1948 foram realizados em Obidos cursos catequéticos para
homens e mulheres das comunidades do meio rural, com o objetivo de que estes se tornassem
catequistas e lecionassem o ensino religioso nas escolas.

Nesse periodo foram criadas pela igreja catolica em Obidos, as pastorais catequéticas
iniciadas por Frei Floriano Loewenau, com o objetivo de que em todas as comunidades
obidenses fossem construidas capelas, permitindo aos moradores uma pratica mais cristd. Com
essas mudancas este frade iniciava sua missao pelos interiores do municipio e segundo os

registros da Separata, encontrou a seguinte situacao:

Com a visdo concreta da realidade, em 1942, realizou-se em Obidos, pela primeira
vez, um curso catequético, uma medida revolucionaria na pastoral. Junto com Frei
Floriano, juntaram-se Frei Daniel Bude e Frei Protasio Frikel, que tomou a iniciativa
de promover a pastoral indigena no Trombetas. De certo modo, ndo somente os indios
da area fugiam, mas se deparou com uma por¢do bem numerosa de negros
descendentes de escravos, que fugiam para o Trombetas onde estabeleceram imenso
mocambo e se beneficiaram da pastoral indigena, de vez que, como os indios, era uma
populagdo que estava no abandono, em completo esquecimento (FRAGOSO;
SANTOS, 1983, p. 67).



58

Nao ¢ especificado na Separata os nomes dos interiores onde Frei Floriano atuava e nao
ha recorte de género ou idade sobre os fugitivos, assim como nao sao citados quais indigenas
participavam das pastorais. Porém, o tempo descrito comprova a permanéncia do trabalho
escravo em Obidos nos anos 1940 ¢ a fuga de negros e indigenas, essas situagdes eram vividas
em lugares distantes da urbanidade e esse periodo ndo € citado nas poucas obras ja escritas
sobre o municipio, mas foi registrado na memoria de Nazito por meio das historias orais e
também nesse documento paroquial denominado Separata.

Com o trecho citado acima confirma-se a versdo contada pelo narrador Nazito, contribui
para entender os motivos dessa micro-historia ainda ndo revelada, favorece a compreensao dos
lagos Curumu, Maria Tereza e rio Trombetas como rotas de fugas para a formacao de novos
povoados, permite etnografar as representacdes coletivas dos lugares por onde transitavam os
trabalhadores negros e evidencia que essa histdria cultural “escondida” por mais de meio século,
deve ser registrada. Essa analise pode ser complementada com a afirmacdo de Roger Bastide
(1971, p. 181) de que “a sombra da cruz, da capela do engenho e da igreja urbana, o rito
ancestral continuou”.

Nas pesquisas de Euripedes Funes (2009) sobre o periodo da escravidao nas regides de
Obidos, Trombetas e Curud, o autor faz um questionamento sobre esses lugares: “e ali, houve

escravidao?” E diante das historias que ouviu dos mais velhos, ele responde:

Esta questdo revela ndo s6 desconhecimento sobre aquela regido, mas também uma
lacuna na historiografia brasileira sobre o escravismo, que privilegiava os estudos
sobre as areas de plantation e de mineracdo, onde a mao de obra escrava africana
foi hegemoénica. E um questionamento que revela a representagio de uma Amazonia
extrativista, das drogas do sertdo coletadas pelos nativos e caboclos. Essa
percepgdo da Amazonia como uma regido marcadamente de cultura indigena fez com
que a escraviddo e a cultura africana fossem colocadas num segundo plano,
constituindo um vazio na historiografia regional, fato que fica mais evidente na
auséncia de estudos sobre as comunidades negras, quilombolas, que se constituiram
ao longo da histéria amazonica (FUNES, 2009, p. 147).

As recordacgdes de Nazito compdem essa historia, identificam lugares, tempos, as pessoas
e suas organizacdes, sob o enfoque de uma teia conectada a vdarios significados e
acontecimentos, para entender o ritual de recomendagdo das almas por meio da condigdo social
dos negros em Obidos. Analise coadunada com Turner (1974, p. 207), quando afirma “que o
ritual tem efeito a longo prazo de salientar de maneira mais decisiva as defini¢des sociais do

grupo”.
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As aguas eram os primeiros caminhos, conduziam vidas, recomendavam almas de
falecidos, recebiam louvores murmurados, terminavam, aproximavam iniciavam historias.
Atentos ao tempo, os recomendadores de almas sabiam por onde navegar com suas canoas, €
as remadas ritmadas, fortaleciam a jornada noturna. Marcell Mauss (1950) diz que “no fundo
sdo misturas, misturam-se as almas nas coisas; misturam-se as coisas nas almas. Misturam-se
as vidas” (MAUSS, 1950, p. 81).

Fundamental destacar que esse coletivo resistia a violéncia com suas regras e praticas,
legitimava sua cor, sua cultura fixando sentidos e sua marca social — recomendar almas —
fazendo do siléncio seu principal aliado. Uma relagao pactual com o coletivo e com seus pares,
com estrutura geografica, discursiva, identitaria, mobilizada pelo desejo de liberdade e da

consciéncia de suas historias e de seus antepassados.
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CAPITULO 2

“EU SOU UM REUNIDOR DE PESSOAS”: HISTORIA DE VIDA DE NAZITO

A frase dita pelo rezador Nazito “Eu sou um reunidor de pessoas”, demonstra sua
identidade, ¢ um termo analitico sobre o que ele gosta de fazer e como gosta de viver. Indica
seu modo de vida, as relagdes construidas por ele ao longo de sua permanéncia na vila Unido
do Curumu e ¢ a epigrafe sobre sua histéria de vida.

Para Lucilia Delgado (2010, p. 22), as historias de vida sdo “fontes primorosas na
reconstituicdo de ambientes, mentalidades de época, modos de vida e costumes de diferentes
naturezas”. Sebe Meihy e Fabiola Holanda (2017, p. 34) certificam que a historia oral de vida
“garante as narrativas decorrentes da memoria, um corpo original e diverso dos documentos
convencionais”. A histéria de vida de Nazito reune pessoas, tempos, lugares e significados.

José Ailton Marinho de Jesus nasceu na comunidade Maria Tereza, municipio de Obidos,
no dia 28 de novembro de 1939, as 22 horas. Recebeu de seu pai o apelido carinhoso de Nazito,

nome que lhe identifica.

Fotografia 7: Nazito (2018) Fotografia 8: Nazito (2020)

S

Fonte: Arquivo pessoal de Lucia Helena Alfaia (2018; 2020)
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Ele narra:

Meu nome ¢ José Ailton Marinho de Jesus, mas s6 que com o meu casamento de civil,
quando eu recebi ... a certiddo de casamento, saiu o nome da minha mae, que era o
Marinho. Ficou s6 José Ailton de Jesus. Nasci no Maria Tereza. Mas me criei aqui.
Dia 28 de novembro de 1939, as 10 horas da noite, sei até a hora do meu nascimento.

Aos 07 anos foi morar na cidade de Obidos com sua familia, em virtude da doenca que
acometia seu pai; restabelecida a satide de seu genitor, retornaram para a Comunidade Maria

Tereza. Pouco tempo depois, sua mae faleceu e sobre esse assunto ele relata:

Eu morei, eu parei 1a até... com 07 anos mais ou menos, que ai eu me criei um pouco
la na cidade né, fiquei pra 14 um pouco, de 14, o papai que ficou pra ca, adoeceu, ai eu
levei uns 04 ano 14, em Obidos. Foi o tempo que o papai adoeceu, ele levou 05 anos
doente. Ai minha mae veio a falecer, ai quando ela faleceu eu vim embora pra casa e
de 14 eu fiquei com o papai e depois ele ficou meio “ariando” as coisas né, ai depois
ele andava, também eu depois eu ia com ele, era s6 nds dois mesmo. Quando a mamae
morreu o papai tava tarrafiando, quando ele chegou ela ja tinha morrido. Morreu nos
meus bracos. Eu ndo sabia o que houvera de fazer. Que agora... Ela saiu para pintia os
cabelos, quando ela chegou. Quando eu paro pra contd minha histdria, ¢ um romance
conta as minhas coisa. Af ele saiu pra tarrafia, eu fiquei com eles 1a. Ai ela chamou
minha irma e comegou pintid, ai pintiou ela muito bem, e acabou de pintia agarrou foi
ver as coisas e disse “vem ca, senta ai”. Eu senteli, ela tava sentada numa rede e meteu
o0 pente no cabelo, quando eu vi ela s6 disse: “Ah meus filho!” Ela vir6 e eu virei por
aqui pra tras dela, e eu vi que ela ia caindo fora darede, cu agarrei agora a forga que
num tinha. Com esse brago eu agarrava a cabega dela pra num pindurd, pra num cai
né, fiquei de atravessado com a rede ¢ com esta mao eu puxava a bera da rede pra buta
a cabega dela. E perguntando o que era, e perguntando o que era, mas ela ndo falou
mais nada. E ai ai eu fui carregar, aguentei as pernas dela, a cabeca dela, ai, coloquei
a cabeca dela 14, eu fui, ajeitei a perna. O brago ficou meio pindurado, depois eu ajeitei
pra dentro da rede, assim mesmo, eu ajeitei, uma perto outra deitada na rede. Papai
chegou, foi o tempo que o papai chegou, nds tava tudo na rede, butei o irmaozinho
aqui no meio, a irma pra esse lado dali, eu fiquei pra o lado daqui, fiquemo ispiando
pra ela 14, que amodo prd mim, ela ia levanta. O papai chegou calado préa vé€ o que nés
tava fazendo, calado, quando eu vi ele, barulho 14 atras e eu disse “papai a mamae
morreu”.....raa44 quando eu disse papai a mamae morreu, amodo que eu dei até um
tapa nele. Ele ficou brabo nessa hora, pensou que nds tivesse falando besteira. Ele
veio, passou por nos, foi 14 com a mamae, ela tava morta mesmo, mexeu, ela tava dura
né; quando ajeitou ela, agarrou foi chamar a minha tia que morava 14 perdi minha
mae, ai eu fiquei com o papai. Eu fiquei perambulando (NAZITO, 2018).

Relata também a morte de seu irmdo “na beira do rio Trombetas™:

Nos éramos seis em casa. Quando a minha mée morreu, eu tava com 07 anos. Ficou
eu com uma irmd, e um irmdozinho de 4 anos; quando ele completou 4 anos ele
morreu, desapareceu na beira do Trombetas, morreu afogado. (NAZITO, 2020)
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Desde entdo a familia mudou-se para o povoado a beira do lago Curumu, localidade onde
seu Nazito, quando era crianca, ajudava seu pai na plantacdo de milho, juta, maniva e feijao.

Seus relatos lembram o tempo em que passou a residir no povoado:

Mais de 30 anos, eu vim de casa, da beira da Tereza com uns dez anos mais ou menos
...que j& me passei pra cé...antes de 10 anos... desde que eu vim de Obidos com o
papai... a bendizé, quase morava aqui, quando ele morreu eu vim pra casa do meu
padrinho Antonino que morava ai, ai foi o tempo que eu cresci um pouquinho, eu fui
pra Obidos, passei 14 uns quatro ano, trés quatro ano, de 14 o papai adoeceu e eu vim
me embora. Ai eu fiquei com ele ai, ja ndo podia mais trabalhd mais. O trabalhador
era eu aqui no interior.

Lucia: No qual interior?

Nazito: Aqui, na beira do Maria Tereza perto do Trombetas, ai subindo. Da “boca” da Tereza
pra ca.

Lucia: “boca” do Maria Tereza?

Nazito: E, ai que nés morava. Era a nossa casa. No caso, mas nés tinha a casa da minha vo. A
do meu pai mesmo era dentro do Maria Tereza, nasci dentro do Maria Tereza. De 14 que viemos
pra ca. Nos tinha trabalho pra ca. E depois dele morrer, ai eu me passei praca  Bem novo.
Lucia: E vocés trabalhavam com o qué, seu Nazito?

Nazito: Rocga. Roga...... e depois passamo a trabalha em juta

Lucia: E plantava o qué?

Nazito: plantava maniva e plantava juta, milho, feijao.

Lucia: E vocés se alimentavam disso?

Nazito: Daquilo ¢é. Feijdo, melancia, milho...tudo enquanto era.....terra boa. Ai fui pra ca e
pronto eu me criei aqui. Eu parte da minha vida aqui. Ai pronto...acabei de me criar ai,
construi familia, por aqui mesmo (Nazito, 2018).

Relata sobre os familiares que conheceu como seu bisavd e av0 paterno, mas nao

apresenta maiores detalhes sobre a relagdo com seu bisavo.

Lucia: O senhor conheceu seu bisavo?

NAZITO: Conheci meu avd, tanto por parte de pai como por parte de mae. Bisavo
ainda conheci, meu bisavo por parte de pai e ainda tinha umas historia dele que era...
eu tinha uma mae de criac¢do, por conta que quando a primeira minha mae morreu, o
pai do papai casou com uma, a bendizer com um sobrinha dele, a Margarida. Eu me
lembro dessas historias, eu ainda conheci ele, o avo, o bisavd, agora a bisavo, num me

lembro mais (NAZITO, 2020).

A familia de Nazito serd representada em um diagrama, que define seus vinculos de
parentesco. Esse diagrama colabora para o entendimento da estrutura familiar, cujos lagos
podem indicar suas relagdes sociais e escolhas, combinadas entre a descendéncia,

consanguinidade e afinidade.
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Imagem 3- Diagrama de Parentesco de Nazito
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A familia de dona Valdéia, esposa de Nazito, também chegou ao povoado nesse periodo
(anos 1940) a procura de terras firmes para sobreviver e evitar os percalgos ocasionados pela

cheia do rio Amazonas.

Fotografia 9: Valdeia de Jesus.

Fonte: Arquivo de Lucia Helena Alfaia (2020)
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Ela nasceu na comunidade do Uiratéua, regido de varzea do municipio de Obidos e relata

sua chegada ao povoado Unido:

Lucia- A senhora lembra quem eram os moradores do povoado além do seu pai?
Valdéia — Lembro. Quando noés viemo do Uiratéua nds paramos ali na casa que era
do seu Vieira, ali onde era o festival, na ponta ali... bem ali... L4 nds paremo. Moremo
la parece um ano, ai o papai escolheu aqui, fez nossa casa aqui..... ai nés vive aqui. Ai
ele morreu, mamae também, meus irmao sairo foram embora...

Lucia - Quer dizer que nessa época, a pessoa inda podia escolher o lugar pra fazer
uma casa?

Valdéia — podia... e num tinha quem reclamasse ....ninguém. (VALDEIA, 2020).

Essas historias de dona Valdeia e seu Nazito constituem também as memorias coletivas
das relagdes estabelecidas com esse meio, visto que a memoria coletiva ¢ um quadro de
analogias, “e ¢ natural que ela se convenga que 0 grupo permanece € permaneceu 0 mesmo,
porque ela fixa sua atencdo sobre o grupo, € o que mudou, foram as relagdes ou contatos do
grupo com os outros” (HALBWACHS, 1990, p.88).

As mudangas ocorridas no povoado, o contato com outras pessoas € as influéncias sociais

ocorridas na vida de Nazito e de seus familiares conectam o narrador com outras lembrangas:

Noés morava no Maria Tereza e naquela época num ia no fundo', como eu acabei de
explicar, num ia no fundo e nds plantava, nés morava la na beira 14 da Maria Tereza,
onde justamente eu fui nascido, e eu fui, passei um tempo ai na beira do Trombeta,
aqui em cima na beira do Trombeta. Tinha outro terreno ai, era até do Z¢é Diniz e papai
se agasalhou 14 e nods e criou nos 14, criou nds 1a e de 14 eu vinha pra ca, por isso que
eu digo assim, eu era 14 e aqui, 14 e aqui, mais pra ca de que pra la (NAZITO, 2020).

As expressoes “la e aqui” mostram ambientes entrelacados as historias de sua vida, a
comunidade Maria Tereza — onde nasceu - e a vila Curumu - onde foi morar com seus pais,
lugar onde reside até hoje. Tim Ingold (2015, p. 120) expressa que o ambiente € aquilo que
circunda o organismo, aquilo que costumamos chamar de ambiente pode ser vislumbrado como
“um dominio de emaranhamento [ ], trilhas entrelagadas, continuamente se emaranhando aqui
e se desemaranhando ali, que os seres crescem ou emanam ao longo das linhas das suas

relagdes”.

10A expressdo “ndo ia no fundo” quer dizer que as casas dos moradores ndo eram invadidas pelas d4guas das grandes
enchentes do rio Amazonas.
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O rezador Nazito possui uma performance narrativa sobre as historias de sua vida. Apos
deixar os instrumentos de trabalho ele caminha devagar pela casa, aproxima-se da varanda e
carrega um banco de madeira, onde senta para conversar sobre suas experiéncias. Ao lembrar
de sua infancia ribeirinha, sorri, mas enfatiza que era cheia de responsabilidades com seus
Irmaos menores.

Paul Zumthor (2000, p.65) destaca a voz humana como “motor essencial da energia
coletiva e suas muitas formas de expressdo configuram com a situacao de oralidade pura”. O
escritor malinés Amandou Hampaté Ba (2010, p. 168) afirma que “o que se encontra por detras
do testemunho, ¢ o proprio valor do homem que faz o testemunho, o valor da cadeia de
transmissao do qual ele faz parte. Em suma: a ligagdo entre o homem e a palavra”. A palavra
humana no continente africano segundo este autor ¢ forca, porque cria um movimento de vai-
e-vem gerando ritmo, portanto, vida e agao.

Vendo e ouvindo seu avo e seu pai, adquiriu experiéncias sobre a pesca, para o preparo
da terra para a agricultura, e aprendeu a importancia dos cantos rezados, cantados e murmurados
para a pratica de um ritual. Maurice Halbwachs (1990, p. 65) enfatiza o contato da crianga das
sociedades rurais com seus avoés, € por meio desse contato, o recuo a um passado mais remoto
e “¢é destes, mais do que de seus familiares mais proximos, que as criangas recebem o legado
dos costumes e das tradi¢cdes de toda a espécie”.

O rezador passa as maos sobre os cabelos, coloca o boné, limpa os pés no assoalho da
casa para tirar a areia do rocado e algumas vezes levanta, com o olhar fixo para o lago. Os
movimentos de suas maos e bragos confirmam momentos de tensao, trabalho e alegria vividos,
e indicam o inicio, a continuidade e o fim das narrativas. A impressao sentida pelos ouvintes ¢
que as cenas narradas passam em sua frente e ele evita perder os detalhes.

A voz de Nazito da o tom das cenas descritas, muda conforme os tempos, lugares e
acontecimentos; as pausas, configuram-se em siléncios preservados ou esquecidos por sua
memoria, mas que nao podem (ou nao devem) ser compartilhados em sua totalidade e os
motivos a ele pertencem. Ao levantar-se ele aponta para os lugares onde os fatos aconteciam,
descreve as pessoas e suas caracteristicas, lembra dos sons dos instrumentos musicais nos dias
festivos e dos encontros regados de historias com as familias que residiam no povoado.

Paul Zumthor (2000) focaliza seus estudos sobre a voz humana e declara que ouvir a voz
que narra ¢ experimentar “a ressurgéncia das energias vocais da humanidade”. Nesse sentido
para o autor, a voz humana ““é por natureza particular e concreta; foi reprimida durante séculos

no discurso social das sociedades ocidentais pelo curso hegemodnico da escrita” (Zumthor, 2000,

p. 15).
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Ao longo das conversas Nazito expressa sua devogdo a Sao Benedito e diz: “Sao Benedito

também ¢ preto”. Depois dessa declaracdo canta:

“Que santo ¢ aquele que vem no andor?

E Sio Benedito que vem do convento...

Que santo ¢ aquele flor de laranjeira/sdo cravos sio rosas...

“Que santo ¢ aquele que vem no andor?

E Sio Benedito que vem do convento...

Sao Benedito ja foi cozinheiro’E hoje ele é santo de Deus verdadeiro (Nazito, 2018).

Na expressao “também ¢ preto” surge a autoidentificacdo e a consciéncia coletiva de que
ele faz parte desse processo de devocao, destacando seu ethos. Recorda as festas realizadas por

grupos negros, as margens do rio Trombetas para homenagear Sdo Benedito:

La pro Trombetas eu ia pra trabalho, pra passar tempo. Ficava 5, 6 meses pra la,
trabalhando e via essas festa 14. Eles festejavam 14; tem uma festa em tal paragem,
podia conta que quando era aniversario de fulano junto com a festa de Sdo Benedito,
quando era de noite se juntava todo aquele monte 14, tudo moreno, e assim eu me criei
la ...O Tito Macaxeira era o lider, macaxeira s6 no nome, que o bicho era preto
(Nazito, 2018).

“Eles” mencionados na fala do rezador, sdo os pretos, moradores da regido do rio
Trombetas, provavelmente integrantes dos quilombos existentes naquele lugar. Outra expressao
contida no relato ¢ “tudo moreno”, adjetivo muito usado na regido do Baixo Amazonas que
designa as pessoas com pouca melanina na pele, descaracterizando o preto, numa tentativa de
escamotear os grupos existentes na regido. Ser “moreno” no estado do Paré esta associado a
invisibilidade dos negros na histéria da Amazonia, sobre esse termo, Monica Conrado, Marilu

Campelo e Alan Ribeiro (2015) discorrem:

Ser negro(a) no Para, e por que ndo dizer na Amazonia, ndo é o mesmo que nas outras
partes do pais. Pelo processo historico, a presenga da populagdo negra na regido foi
mitigada e relegada a segundo plano. A regido tem a marca das hipérboles e dos mitos,
e essa marca condicionou a forma como a populagdo negra foi tratada nas analises
académicas e como teve sua identidade “sufocada” na metafora do ser moreno/morena
até os dias atuais (CONRADO; CAMPELO; RIBEIRO 2015, p. 214).

2 G 2 G

As narrativas de Nazito expressam os termos “moreno”, “preto”, “eles” expressoes que

falam de si e denominam os outros estabelecendo diferencas. Com a naturalidade de suas
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narrativas, demonstra as classificagdes para a cor da pele de pessoas com as quais ele convivia
€ como esses termos eram usados no cotidiano de suas vivéncias.

Além das festas realizadas nas comunidades pertencentes ao rio Trombetas, Nazito
descreve as festas ocorridas nas varandas das casas dos moradores ao longo do povoado Unido.
Eram festas muito esperadas pelas familias, especialmente nos meses de junho e julho, época
que as aguas do rio Amazonas comegavam baixar. Os participantes da festa enfeitavam suas
canoas, ornamentavam suas vestes e viajavam até o porto que dava acesso a varanda da casa.
A festa iniciava ao anoitecer de um dia e encerravam ao nascer do sol do dia seguinte.

Nazito recorda o nome de alguns musicos que participavam: o velho Dondon cantava as
modinhas e tocava rabeca; Bras, tio de dona Valdeia, era um eximio tocador de banjo. Outros
senhores tocavam tambor e cavaquinho. Os tambores eram fabricados no povoado com pedagos
de madeira e couro de cotia. A rabeca, o banjo e o cavaquinho vinham de fora, provavelmente
da cidade de Obidos.

Ao som de uma danca denominada “puladinho” homens e mulheres se divertiam bebendo
“cachaca da mandioca, alud e caicuma”. O “puladinho ¢ o samba dancado no interior da
Amazobnia” (Salles, 2016, p. 87), conhecido também como “samba da ro¢a e samba-caboclo”.

Para Tim Ingold (2015) as historias contadas, sdo as trajetorias individuais entrelacadas

de pessoas e seus conhecimentos.

E nesta ligagdo que o conhecimento ¢ gerado. Conhecer alguém ou alguma coisa é
conhecer a sua histdria e ser capaz de juntar essa historia a sua. Contar uma historia é
relacionar, em uma narrativa, as ocorréncias do passado, trazendo-as a vida no
presente vivido dos ouvintes como se estivessem acontecendo aqui e agora (INGOLD,
2015, p. 236).

Os anos passaram e Nazito fundou uma das primeiras equipes de futebol do lugar, o “Sao
Paulo Esporte Clube” e integrou o grupo que realizou o “1° Festival do Tucunaré”, com a
finalidade de valorizar a espécie de peixe nativa (Cichlaocellaris).

Lembra dos moradores que chegavam ao povoado:

Eu me criei aqui, eu, parte da minha vida aqui. Um dia o Mauro me perguntou: Nazito,
tu sabes quem eram os primeiros moradores do Curumu? Eu disse: Mauro... eu sei um
pouco. Nédo os primeiros moradores, mesmo, porque os primeiros moradores do
Curumu foi indio (NAZITO, 2018).

Sobre a presenca de indigenas ele relata, mas nao identifica a etnia:
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Era...eu me esquego o nome dessa tribo, eles moravam aqui, tinha o lugar onde eles
moravam, ai nessa ponta ai, 14, 14 tem uma paragem que pra ca pra varzea tinha uma
maloca que era la na varzea, 14 era a casa deles (NAZITO, 2018).

Outras pessoas também fixaram residéncia, o que sinaliza a presenga de outros negros no
povoado:

Eu lembro do nome deles, mas ndo sei qual o sobrenome...ai tinha, aqui tinha o

Clarindo dos Santos, que era os mais preto né, que a gente chama pra ele, era preto;

ai Jaco, Levindio, Manuel Pereira, Bermiria, Sebastidozinho, Maria de Lourdes que
o marido dela era meio claro, mas ela mais escura (NAZITO, 2018).

As expressdes de invisibilidade aparecem novamente, “meio claro” ou “mais escuro”
indicativo da variacdo da quantidade de melanina na pele das pessoas, fala comum dos
obidenses, somadas a outras expressdes como “moreno, moreninho, indio, caboco ou
caboquinho, todas designam moradores do meio rural ou aqueles que vieram dos interiores para
morar na cidade. A cor da pele de uma pessoa designa quem ¢ “preto” ou “mais escuro”, o que
por sua vez depende das percepcdes pessoais e coletivas que estabelecem. Nomenclaturas
classificatorias baseadas na dualidade branco-preto.

Segundo Demétrio Magnoli (2009, p. 21): “a cor da pele, a mais icOnica das
caracteristicas “raciais”, ¢ uma mera adaptacdo evolutiva a diferentes niveis de radiacao
ultravioleta, expressa em menos de dez, dos cerca de 25 mil genes do genoma humano”. Para
Frantz Fanon (2008) essas designagdes de negros para outros, sdo caracteristicas de todo povo
colonizado, isto ¢ “todo povo no seio do qual nasceu um complexo de inferioridade devido ao
sepultamento de sua originalidade cultural” (FANON, 2008, p.34).

Além das expressoes citadas acima sobre a autodeclaragdo de cor Magnoli (2009, p. 143)
apresenta outras: “acastanhada, bronzeada, canela, chocolate, sarara, queimada de sol, marrom,
meio-preta, rosa queimada, sapecada, tostada, trigueira”. Essas defini¢des foram resultado da
Pesquisa Nacional por Amostras de Domicilio (PNAD), realizadas em 1976, analisadas por
movimentos negros da época e eram “a prova dos efeitos insidiosos de um racismo
disseminado, mas subterrdneo, que vigoraria na sociedade brasileira” (Ibid, p. 143). Nesse
sentido, o colonizado ¢ representado pelo colonizador ndo por uma identidade humana, mas
uma percepcao preconceituosa que o reduz a uma cor e a partir dessa acdo se justifica a

segregacao social, a explora¢dao econdmica e a exclusdo politica.
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Clovis Moura (2019) afirma que no recenseamento de 1980, os ndo-brancos brasileiros
quando perguntados pela sua cor, responderam com variedade de termos: morena canelada, cor

de cuia, café-com-leite e que foi identificada

uma diferencia¢do cromatica de seus habitantes, somando um total de cento e trinta e
seis cores, 0 que demonstra como o brasileiro foge de sua realidade étnica, da sua
identidade, procurando através de simbolismos de fuga, situar-se o mais proximo
possivel do mundo tido como superior (MOURA, 2019, p. 91).

No municipio de Obidos a cor dos moradores definia seu lugar de nascimento: os negros
nasciam no meio rural; os brancos na cidade. Essa condicao faz parte dos registros de “Pessoas
Naturaes”!! dos Cartérios do 1° e 2° Oficio de Obidos, lavrado pelos tabelides Jodo da Rocha
Ferreira e Américo Monteiro Pantoja, respectivamente. Sdo anotagdes cartorarias de nascidos
vivos no periodo de 1820 a 1939, que atestam que as pessoas nascidas na cidade de Obidos
foram registradas como brancas; aquelas nascidas no meio rural foram registradas como
morenas ou pardas. Frantz Fanon (2008, p.133) afirma que “o preto no primeiro olhar branco,
sente o peso da melanina”. Esses termos categorizados possuem “uma dimensao de poder que

mantém posi¢des hierdrquicas e preservam a supremacia branca” (KILOMBA, 2019, p.52).

2.1 Lugares das Memédrias de Nazito

Nazito rememorou em suas narrativas trés lugares - lago e vila Curumu, o rio Trombetas
e o parand Maria Tereza — lugares onde as relagdes eram estabelecidas pelas dguas, vinculos
essencialmente simbolicos que representavam a liberdade. Walter Benjamin (1987) declara que
a narrativa por muito tempo floresceu num meio artesdo, e ¢ uma forma artesanal de

comunicagdo. Sobre a a¢ao de narrar o referido autor completa.

Ela nio estd interessada em transmitir o puro em si da coisa narrada como uma
informagao ou um relatorio. Ela mergulha a coisa na vida do narrador para em seguida
retira-la dele. Assim se imprime na narrativa a marca do narrador, como a méo do
oleiro na argila do vaso (Ibid, p. 205).

""Fundo de Documentagio Cartoréaria — Cartorio de Obidos - CAROB — N° 52 — BR PAAPEP CAROB FUNDO
— Caixa 02, N° 195 - Datas limite: 1820 — 1939. Acervo do Arquivo Publico do Estado do Para.
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Nesse sentido, Nazito ¢ definido neste texto como um sujeito sentipensante - “aquela
persona que trata de combinar la mente con el corazon, para guiar la vida por el buen sendero
v aguantar sus muchos tropiezos” (FALS BORDA, 2003, p. 9), orientado por valores
socioculturais, em conexdo com seus antepassados e com a legitimidade de seu grupo.

Os lugares da memoria para Pierre Nora (1993, p. 13), “nascem e vivem do sentimento
de que ¢ preciso criar arquivos, organizar celebragdes e vivem sob o olhar de uma historia
reconstruida”. Para o autor a memoria ¢ a vida, sempre carregada por grupos vivos, sempre
aberta “a dialética da lembranga”.

Paul Ricoeur (2007) apresenta trés sentidos acumulados pelos lugares da memoria: o
material, fixa os lugares da memodria em realidades manejaveis; o simbdlico garante a
cristalizacao das lembrangas e sua transmissao; o funcional leva ao ritual de lembrar os detalhes

da histéria. Os lugares das memorias de seu Nazito serdo descritos a seguir.

2.1.1 Vila Uniao do Curumu

A vila Unido do Curumu ¢ o lugar de residéncia, trabalho e vivéncias de Nazito e de seus
familiares. Ele conhece as terras da vila, os caminhos pelo lago e suas ligagdes com os rios
Trombetas ¢ Amazonas. Em suas lembrangas distingue o passado de fartura de terras e
alimentos no povoado e as mudangas ocorridas até o presente.

O lago e a serra do Curumu foram catalogados pelo botanico Adolpho Ducke (1913), com
a grafia “Curumun”. Em suas viagens a partir de 1902 pelo baixo Amazonas, catalogou o maior
numero possivel de plantas vivas para serem cultivadas. O principal foco de suas pesquisas
eram as regides de Obidos, Faro e baixo Tapajos a servigo do Museu Paraense Emilio Goeldi.
No municipio de Obidos passou um longo periodo, 1902-1912.

A atual vila Unido do Curumu esta registrada no Inventario Cultural e Turistico do Médio
Amazonas Paraense (1982) e nesse documento consta a seguinte histéria. A localidade Vila
Unido do Curumu situa-se a oeste da sede do municipio de Obidos e possui uma serra e uma
cachoeira. Ao Norte, limita com a localidade Pedra Branca; a Leste com a vila Arapucu, a oeste
com o lago Kiri-Kiri e ao sul com o Baixo Trombetas e parana Maria Tereza. O lago Curumu

¢ interligado a foz do rio Amazonas, que desagua no Parana Maria Tereza e no rio Trombetas.
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Fotografia 10- Visdo aérea do lago e da Vila Unido do Curumu.

Fonte: Prefeitura Municipal de Obidos (2019).

No passado, o povoado foi destino de muitas familias por causa das enchentes do rio
Amazonas, que determinavam a mudanga dos moradores das varzeas para terras mais firmes.

Paul Le Cointe (1945) discorre sobre esse tempo das grandes dguas, desde o século XIX:

Ora, verifica-se, de uns 50 annos pra ca, que a medida quinquennal do nivel das
enchentes tem uma tendéncia marcada a elevar-se ¢ que as enchentes superiores a
altura critica tornam-se cada vez mais freqiientes. Convém lembrar que as cheias de
1859 e de 1866 foram muito grandes, mas em 1908, 1909, 1918, 1922, 1931 ¢ 1934
as inundagdes, cada vez maiores, foram desastrosas, estragando os cacauaes das
varzeas e matando grande quantidade de gado assim privados de refiigios e de pasto
(LE COINTE, 1945, p. 33).

Em 1953 o lider das terras do povoado era Otavio Alho e essas terras foram escolhidas
por algumas familias para estabelecer moradia. Ele organizava servigos essenciais para a saude
dos moradores em virtude do surto de malaria que os acometia naquele ano. Em 1959, ajudou
na constru¢ao da capela e do cemitério; em 1966 projetou a fundagdo de uma vila e conseguiu
a doacao do terreno para a abertura da primeira rua. Nessa época os moradores ao redor do lago
somavam 16 familias, totalizando 42 pessoas. No verdo de 1968 lotes e terrenos foram
entregues aos moradores; estradas foram abertas facilitando o acesso para outros lugares do
municipio.

Em 1971 o rio Amazonas alarmava os ribeirinhos obidenses com mais uma grande cheia
e o povoado foi destino de muitas pessoas que ali se estabeleceram por meio de acordo entre

Prefeitura Municipal e a familia do senhor Otdvio Alho. As terras do entorno da capela foram
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destinadas a construgdo de novas moradias, com abertura de uma rua nomeada 21 de dezembro.
A partir de entdo, essa data foi estabelecia como a fundacdo do Povoado Unido.

Até 1979 os moradores do Povoado Unido somavam 1000 habitantes e por intermédio do
senhor Juvenal Elizidrio baseado na Lei Organica do municipio o povoado passou a ser Distrito
do Curumu. Em 28 de junho de 1983, o prefeito da época Haroldo Tavares, sancionou a Lei N°
2.922 e o0 Povoado Unido foi denominado Vila Unido do Curumu, com registro do nome de seu
fundador, o senhor Otavio Alho.

Atualmente a Vila Unido do Curumu possui 2 mil habitantes, tem um posto de saide,
escola, igrejas e pequenos comércios; as casas sao de alvenaria e ladeadas por pequenas cercas,
as ruas sao de terra, contornadas por pequenos arbustos. As familias em geral sdo de origem
afro-descendente e possuem relagdes de parentesco, vivem do cultivo de rocas e da pesca
artesanal, organizam-se politicamente em grupos e associagdes com liderangas
predominantemente masculinas. A economia da vila ¢ mantida por pequenos comércios, venda
de produtos como farinha e peixes e se mantém com a ajuda de duas grandes festas anuais: a

festa de Santo Antonio no més de junho e o Festival do Tucunaré no més de setembro.

2.1.2 Comunidade Maria Tereza

A comunidade Maria Tereza ¢ o lugar de nascimento de seu Nazito e a localidade onde
existiam, segundo suas memorias, grandes fazendas com plantagdes de cacau. Esta localizada
na margem esquerda do rio Amazonas onde desagua o rio Trombetas, interligando-se ao lago Curumu.
O acesso ao local ¢ via fluvial, por meio de pequenas embarcacdes denominadas rabetas.

Jodo Barbosa Rodrigues (1875) relata sua viagem a Obidos pelo rio Amazonas e posteriormente

ao rio Trombetas e narra sobre a “boca do Maria Tereza”:

As 9 e meia da manh deixei o porto de Obidos, e subi 0 Amazonas, costeando a sua margem
esquerda e demandando a foz do rio Trombetas que ahi desagua pouco acima da extincta
col6nia militar de Obidos. Por um delta de duas bocas, formadas por duas ilhas se langa elle
no Amazonas pela boca denominada Maria Thereza, ¢ por mim ja conhecida, quando explorei
o lago Curumti (RODRIGUES, 1875, p. 4).

O autor Adolpho Ducke (1913) anteriormente citado, grafou em seus relatdrios o nome
dessa comunidade como “Maria Teresa”. Gastdo Cruls (1938) denominava a atual comunidade
como “ilha Maria Thereza”, lugar pelo qual passou em sua primeira viagem, com a Comissao

Brasileira Demarcadora de Limites, em 1928, saindo de Obidos com destino a Serra do
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Tucumagque (Planalto das Guianas). Navegando em dire¢ao ao rio Trombetas, descreveu o que

viu sobre a ilha Maria Thereza:

A medida que subimos o rio Amazonas proximo a ilha Maria Thereza, observamos
fazendolas cercadas de cacauais ¢ em que as casas se destacam num terreiro bem
limpo, onde vigam cuités, mangueiras e bananeiras (CRULS, 1938, p. 17).

As observagdes feitas por Gastdo Cruls ratificam a expressdao usada por Nazito ao
descrever, “a Tereza, tinha cacuar de ponta a ponta...”.

As memorias descritas aqui, sdo do senhor José Neves Moraes Marajo, morador da
comunidade. Ele conta que nas primeiras décadas do século XX a localidade era chamada “parand”
e, pela sua ligacdo com o rio Trombetas, era referéncia para as embarcagdes que passavam pelo estreito

do rio Amazonas.

Fotografia 11- parana Maria Tereza Fotografia 12- Comunidade Maria Tereza

Fonte: Arquivo do trabalho de campo de Lucia Helena Alfaia (2021)

Maria Tereza, dona de grandes extensdes de terras na regido, chegou a localidade e logo
construiu um comércio a beira do barranco, no estreito do rio, onde era a “gerente”. Vendia fumo,
querosene, farinha, bebidas, cordas de redes, charque e outros géneros de primeira necessidade,
especialmente aos trabalhadores de suas terras. Eduardo Galvao (1976) descreve o barracdo do

seringalista, na vila de It4, e suas pegas principais, aspectos semelhantes com o comércio de dona Maria
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Tereza relatado por José Marajé. Uma das pegas do barracio ¢ a taberna, assim caracterizada pelo
autor:

“logo a entrada ¢ a taberna, um quarto com balcio e prateleiras onde estdo empilhados géneros
de toda a sorte: farinha, peixe salgado, carne seca, sal, agucar, querosene, anz0is, linhas de
pesca, facdes, remédios, louca barata, fazendas e miudezas” (GALVAO, 1976, p. 24).

Ao lado de seu comérceio existia um porto de lenha onde paravam navios vindos de Belém (PA)
rumo a Manaus (AM), para abastecer suas caldeiras com lenha “doada” pelos moradores da
comunidade. Em um caderno fazia anotagdes sobre os doadores de lenha, para posterior desconto das
dividas destes em seu estabelecimento.

Aparecem nas narrativas de Jos¢ Marajo que o comércio de Maria Tereza era mantido com
caracteristicas do sistema de aviamento. Essa relagdo, para Samuel Benchimol (1977), possuia um
regulamento. Para Marcio Meira (2017), o aviamento era uma complexa rede hierarquica que se
espalhou em toda a Amazonia, com relagdes antigas e anacronicas de comércio e trabalho,
estabelecendo um vinculo de divida entre o aviado e o aviador, o fregués e o patrao.

Tertuliano, pai de José Marajo cortava lenha para esperar os navios e contava das criangas (mais
crescidas) que carregavam lenha junto com seus familiares para receber paes como “pagamento”. Pelas
paradas das embarcagdes para pegar lenha, o porto ficou conhecido como o “porto de lenha da dona
Maria Tereza”.

José Oliveira (2006) destaca que, em meados do século XIX, a navegagdo a vapor na Amazonia,
transformou povoados e vilas em pontos de parada obrigatdria para “tomar lenha”, que servia de
combustivel para os vapores. Para Hugo Ferrari (2014) “porto de lenha” era a denominagio de algumas
localidades, na beira dos rios da Amazonia, que armazenavam lenha para abastecer as caldeiras dos
navios que faziam o trajeto Belém/Manaus. Edna Alencar (2018) informa sobre os portos de lenha
Mafra, Miiller e Balieiro, na malha fluvial do estado do Amazonas.

O comércio de Maria Tereza cresceu, e possivelmente, tinha relagdo com grades fazendeiros nas
regides de Obidos e Trombetas como “Z¢ Jilio”, famoso pelos castigos corporais que destinava a seus
trabalhadores, quando lhe desobedeciam. Com o passar do tempo este nome feminino tornou-se a
denominagao da comunidade Maria Tereza, um dos lugares das lembrangas de seu Nazito.

Nas recordagdes de seu Nazito, “a Tereza” era lugar de trabalho nas fazendas de cacau; ao
mesmo tempo € um lugar proximo, intimo. A viagem do Curumu até 14 € de rabeta (canoa motorizada),
sendo mais rapido para trazer os peixes capturados com tarrafa (rede arredondada que € jogada no rio
ou lago para a pesca de pequenos cardumes e logo retirada) ou malhadeira (malha retangular que pode

ficar estendida por até uma semana em lagos ou rios, para a captura de peixes maiores), seus
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instrumentos de pesca. Um parand para os obidenses, € uma curvatura do rio Amazonas ou sua “boca”,
sua entrada.

O pai de Nazito escolheu para morar o povoado da terra firme (atual vila Curumu) porque
as terras eram abundantes, sem dono e ali fixaram residéncia, pois ndo passariam mais as

dificuldades das cheias do rio Amazonas.

2.1.3 Rio Trombetas

Para Nazito o rio Trombetas ¢ “um lugar de reza”, rio que ouvia os agradecimentos pela
vida e as preces pela morte. Sobre os agradecimentos ele enfatiza: “aquilo era tipo dum
agradecimento, porque eles pegaram uns castigo, e eles foram liberados daquilo, saiu aquilo,
era um agradecimento, era pra agradecer... pela soltura deles...” (Nazito, 2018).

Para o narrador, o rio Trombetas ¢ o agente dos rituais para recomendar almas e de
continuidade de suas vidas, ¢ o territorio das relacdes coletivas, desconstruia a dominagao, ao
mesmo tempo que denunciava a violéncia; questionava a condi¢do trabalhista dos negros e era
o caminho estratégico para a liberdade.

Geertz (2008, p. 81) enfatiza que nas acdes de um ritual ha “um comportamento
consagrado”, fundido num sistema de simbolos, uma forma particular de olhar a vida, de
compreender o espago. Sao as representagdes para o grupo e para o recomendador de almas que
reconstréi em sua memoria os diferentes significados politicos, territoriais e sociais de suas
crengas.

Nesse contexto € oportuno recorrer a Roger Bastide (1971, p. 182) quando reflete sobre
a funcdo dos corpos dos escravizados para seus senhores, com finalidade exclusivamente para
o trabalho servil, pois “os senhores ou proprietarios de escravos nao estavam interessados em
suas almas e sim em seus corpos. Nao viam seres a salvar e sim maquinas de trabalhar”.

Para Sérgio Moraes (2016, p. 106) a agua dos rios, das cachoeiras e lagos para as
populagdes com culturas tradicionais “é um bem da natureza, muitas vezes dadiva da divindade,
responsavel pela abundancia ou pela escassez. A dgua ¢ um bem de uso coletivo e faz parte de

uma identidade especifica”.
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Fotografias 13 e 14 — Rio Trombetas

Fonte: Arquivo de Yasmin Alencar (2020)

O interesse dos antepassados de seu Nazito era fazer a recomendagdo dessas almas, para
que esses corpos sem vida, pudessem experimentar a consideracao e o respeito de seus pares
em um momento consagrado as rezas e lamentos murmurados para suas almas. Claudia
Rodrigues (2018) define os rituais de morte para negros escravizados de “cerimonias finebres”;
Roger Bastide (1971) nomeia como “cerimOnias mortudrias”.

Para Mauricio de Heriarte (1874, p. 38) o Trombetas era um rio “mui povoado de indios
de diferentes nagdes [...] com abundancia de peixe de todo o genero e tortugas”. Jodo Barbosa
Rodrigues (1875, p. 4) descreve o rio Trombetas como o “temido e misterioso” palavras que
retoma do reverendo da igreja catdlica e do comandante do Forte de Obidos, que assim
descreviam este rio por causa do grande mocambo ou quilombo de pretos fugidos de diversos
lugares da provincia.

Rosa Acevedo e Edna Castro (1998) definem o rio Trombetas como gerador de muitos
filhos, sob 0 movimento de circulacdo das dguas que impulsionou a existéncia e a memoria
social daqueles que no passado utilizaram esse caminho para a liberdade. O rio Trombetas para
Euripedes Funes (2015) era um caminho natural para aqueles que buscavam a liberdade,
constituido de duas partes: “uma de adguas bravas e outra de aguas mansas” e faz parte dos
municipios de Obidos e Oriximina. “Um rio de fronteiras” que terminava e iniciava historias
de grupos em fuga e ¢ referéncia para a compreensio do surgimento das comunidades negras
ao longo de sua extensao.

Vicente Salles (2013, p. 30) afirma que o rio Trombetas era “a seguranga para os negros

que fugiam das senzalas de Obidos e buscavam abrigo nas paragens mais distantes”. Abaixo
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das cachoeiras desse rio, até os lagos, estendeu-se a vida rural de Obidos ¢ as denominagdes
dadas pelos mocambeiros segundo este autor indicavam portos, ilhas e minas, com
denominacdes que remetiam aos grupos africanos que ali habitavam, como por exemplo: Ilha

ou Porto do Mina; I1ha ou Porto Mogambique; bairro Luanda (criado na cidade de Alenquer).

2. 2 Cotidiano e Meio Ambiente da Vila Uniao do Curumu

A familia de Nazito reside em uma casa de frente para o lago Curumu, distante da vila 10
minutos de bajara'?; possui um porto que serve para trabalhos domésticos € para atracar
embarcagdes, com espagos amplos e vegetacao; da varanda da casa avista-se o lago silencioso,
calmo, assim como as aves que sobrevoam o lugar e espreitam pequenos cardumes que surgem
na flor d’agua. O lago Curumu ¢ de dguas pretas € pouco piscoso.

Entretanto, as lembrancgas de Nazito relatam tempos de fartura de peixes como o pirarucu
e outros animais como tartarugas, peixes-boi e ariranha; os instrumentos de pesca utilizados por

ele eram espinhel, arpdo, zagaia.

Lucia: Tinha muito peixe no lago seu Nazito?

Nazito:isso ai tinha muito.

Valdéia: ah, peixe tinha muito.

Nazito:Agora tem fartura de peixe miudo, naquela época tinha fartura de peixe
graudo.

Lucia: E como vocés pescavam nessa época?

Nazito: Era tarrafa, zagaia, espinhel, assim, 14 do igapd... as vezes quatro, cinco anzol
no espinhel, ndo era como esses agora, que atravessa até rio esse espinhel ai. Agora
nao...

Lucia: E tinha peixe...outros animais da dgua nessa época que ndo tém mais hoje?
Nazito: Lontra

Nazito: Ariranha tinha bastante, agora tem lontra aqui, mas d4 umas pequenininha,
tem as lontrinhas...

Lucia: ainda encontra?

Nazito: tem, tem, mas daquelas pequena, meia amarilinha, gosta duma galinha que
nem presta

Lucia: E tinha outros bichos que ndo tem mais hoje na agua?

Nazito: tem...ainda tem alguns...vamo diz€, ariranha num tem aqui... mas peixe-boi
tem. Aqui eles ndo freqlientam aqui, mas ai foram, aqui pro Trombetas, aqui por fora
tem.

Lucia: Mas quando vocés vieram pra ca tinha peixe-boi?

Nazito: entravam alguns.

Lucia: Ah, eles entravam?

Nazito: entravam. Mas quando vaza o rio eles saem.

Lucia: ah, Entdo aqui num era a morada deles... aqui era...

Nazito: ndo! Era a entrada deles pra eles virem...se acabo isso ai..

Valdéia — esse lago seca

12 Espécie de canoa motorizada.
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Nazito - quando vaza muito, esse capim que ta ai, que vocés tdo vendo ai, este ano
que sacou de uma cabeceira que tem pra la... e de 14 rodou, rodou, rodou, rodou e veio
se coloca ai, nesse aningal. Foi quando vocés vieram num tinha

Lucia: pois ¢ eu achei diferente mesmo...

Nazito: num tinha esse aningal, ele se encostou ai e ficou ai e no verdo ficou ai. Mas
num chegou sai a terra pra gente fica em terra ndo...aquela ponta que ta ali ta em
terra...mas esse ai ndo.

Lucia: mas vocés chegavam ver peixe-boi nessa época aqui?

Valdéia: ele inda matou uns

Nazito: inda matei, matei peixe boi

Lucia: e tartaruga tem?

Valdéia Nazito: inda tem ...também dava, peguei umas duas no galho do pau
guardadas

Lucia: com arpao é?

Nazito: ¢ que arpoa pirarucu e veio a tartaruga e peguei

Lucia: entdo pirarucu tinha muito?

Nazito: Mas tinha...aqui, nesse lago aqui, isso ja& foi muito forte de pirarucu.
(NAZITO, 2020)

As noticias de outros lugares chegam via ondas do radio, distragcdo para dona Valdéia,
esposa de Nazito, que passa horas do seu dia costurando ou preparando alimentos para todos da
familia.

A relacao proxima com as aguas € referenciada por Lourdes Furtado e Francisco Rente
Neto (2015, p. 159) como “ribeirinidade, termo que expressa o modo de viver dos grupos sociais
localizados a margem dos mananciais aquaticos, de onde emanam elementos materiais,
imateriais e simbolicos”. Essas relagdes de sociabilidade segundo os autores, sao configuradas
“nos comportamentos, na maneira de viver, em sua alimentacdo, nas crengas, em sua

religiosidade, etc” (Ibid, p. 160).

Fotografia 15- Visao do lago Curumu para a casa de Nazito

Fonte: Eloisa Barros (2018).
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Fotografia 16- Casa do Nazito Fotografia 17-Vista da varanda da casa para o lago Curumu

Fonte: Arquivo do trabalho de campo de Lucia Helena Alfaia. (2020)

No periodo de dezembro a margo, a cheia do rio Amazonas da sinais de sua intensidade
e a vida cotidiana vai sendo alterada conforme o volume das aguas. Alguns caminhos sdo
submersos e a familia com grandes tercados, abre novos ramais (pequenos caminhos mata
adentro), aos poucos a praia do Curumu vai diminuindo, os aningais atravessam longas
distancias e fixam suas moradas perto das residéncias a beira do lago. Para Furtado e Rente
Neto (2015, p. 169) “o movimento das estagdes do ano assume uma importancia de enorme
serventia na vida dos moradores ribeirinhos, pois € de acordo com ele que o habitante articula
o seu calendario de atividades”.

A mandioca trazida do rogado e depositada no fundo do lago tem que ser recolhida antes
de apodrecer; a pesca diminui em razao do periodo de defeso e os pescadores fazem filas nas
lotéricas da cidade para receber o seguro. Seu Nazito ¢ um deles, mas escolhe o dia da semana
para ir considerando o tempo chuvoso, o banzeiro no estreito do rio e quanto tempo ficara na
cidade para comprar mantimentos para sua casa.

A organizagao familiar acontece em torno das plantagdes e aquilo que pode ajudar no
sustento da familia. As 5 horas da manha tudo est4 pronto: duas garrafas com café sobre a mesa
e varios quadrados de beiju peteca (um beiju feito da mesma massa que faz a farinha, de cor
amarela, servido na folha de bananeira e de textura pastosa), mingau de crueira (féculas da
mandioca cozidas com leite e adogadas com mel ou agucar) e alguns biscoitos industrializados.
A familia senta em volta da mesa e apressa a conversa para a saida antes do sol forte, com a
lanterna em punho, pronta para a caminhada no estreito ramal; as conversas giram em torno da

colheita dos produtos cultivados, como serdo repartidos entre os familiares e a venda na cidade.
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Nazito lembra sobre as rogas que fazia junto com seu pai, para plantar “mandioca e
manicuera” e os puxiruns' ou ajuri, denominagdo para o trabalho coletivo para a capina de um
terreno, salga de peixes ou limpeza para o rogado que reuniam as familias também para a
fabricagdao de bebidas feitas da mandioca braba como “caicuma, taruba e a cachaga da
mandioca”. Com esse trabalho, os produtos conseguidos eram vendidos na cidade. Os detalhes

do ajuri ou puxirum ele relata:

olha, alguém fazia puxirum antigamente que existia...eu ainda conheci isso no
Arapucu...Puxirum de dia, sabado, [...] Se reuniam ali umas quatro, cinco pessoas, dez
pessoas, eles reuniam em parte...vamo capind, salmoriza, e umbora trabalha. Tudo era
pra todos. Era dia trocado, ndo era nem pago, porque naquela época, o dinheiro era,
tdo bom como ¢ agora...meio dificil, quando era de tardinha, o pessoal saia e dizia
olha tem festa ai. O dinheiro tinha, mas tava intocado, e nds tinha que trabalhar.
Naquela época era dificil, era pouco o valor, era pouco o valor sim, a bendizé, a
porcentagem do dinheiro era pequeno, mas o valor era grande (NAZITO, 2020).

As bebidas elencadas por Nazito sdo pesquisadas por Maria Betania Albuquerque (2012)
e denominadas “beberagens”, que podem ser alcodlicas ou ndo alcoodlicas e derivam da
fermentagdo do amido de vegetais como mandioca, batata-doce e milho, que passavam pelo
processo de fermentagdo até que se alcangasse o teor alcoolico desejado e tem ligacao direta
com a sociedade Tupinambad. Para a autora “os rituais de beberagem configuram-se como um
acontecimento socio-educativo de transmissdo e aprendizagens dos saberes dos grupos”
(Albuquerque, 2012, p. 116).

Apos seu casamento com a senhora Valdéia de Jesus, o casal continuou a plantar milho,
mangarataia (gengibre), quiabo e abobora para subsisténcia de sua propria familia. Ela relata

sobre esse trabalho:

Foi o que eu fez muito, carregd mandioca e ndo era assim na saca como agora
carregam, era no paneiro...enchia eles, botava na costa e buchuda... Quando vocés
sairem daqui vocés exergam aquela serra ali atras, eu trazia mandioca de 14 pra c4, 1&
da serra. A gente inda num tinha casa pra la...num tinha casa, num tinha carro, era na
costa, pra fazé a farinha (VALDEIA, 2020).

Além de trabalhar na roca, Nazito pesca com a ajuda de seus dois filhos Raimundo e

Antonio. H4 em todos os nucleos familiares uma representacao coletiva do tempo para semear

13José Verissimo cita o “putirum” como o ajuntamento de lavradores para plantagdes e colheitas; reunido de amigos
ou vizinhos para trabalho em parceria. Menciona outras grafias da palavra: “potird”, que significa “maos juntas”
ou “a unido de muita gente para o trabalho”; e “puchirum” ou “mutirum” associado ao tupi antigo. (VERISSIMO,

2013, p. 63).
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e colher, para falar de si e do outro e com os outros. Os demarcadores temporais aparecem a
todo instante na conversa ao relatar sobre sua infancia na comunidade Maria Tereza: “morava
eu e meus irmdos, eu era o mais velho”; e posteriormente quando houve a mudanga de sua
familia para o lugar que mais tarde foi chamado de povoado Unido, “quando nos viemos pra
cad”; até chegar a idade adulta, casar e iniciar o grupo de rezadores para recomendar as almas
“depois que eu virei adulto”.

E mais ainda, o pertencimento ao lugar, fato narrado com uma oralidade cuidadosa, habil
e intensa, que “fornece ao discurso o meio de generalizar um saber particular e garantir por toda

a histéria a sua validade”, como afirma Michel de Certeau (1994, p. 62).

Fotografia 18- Conversas na varanda da casa Fotografia 19- seu Nazito e dona Valdéia.

Fonte: Arquivo do trabalho de campo de Lucia Helena Alfaia. (2020).

As conversas na varanda de sua casa remexem muitas lembrangas com varias conexoes €
denota pessoas e lugares. Esses momentos trazem a tona “memdrias escondidas” e os

significados das falas para seus autores.

A memoria continua escondida até o instante em que se revela, no momento oportuno,
de maneira ainda temporal embora contraria ao ato de se refugiar na duragdo. O
resplendor dessa memoria brilha na ocasido (CERTEAU, 1994, p. 158).

Nao ha relogio na casa, o olhar observador dos moradores para o céu define as horas dos
dias e das noites e o melhor momento para viajar, pescar, plantar, colher e derrubar alguns
pontos mata adentro para futuros rogados. Os “saberes da experi€éncia” como nos apresenta
Boaventura Santos (2006) sdo os que definem a vida no lugar. Quando Nazito retorna da

pescaria ou na tirada de madeira, almoca e assobia para o passaro tangard que todos os dias
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aparece para comer feijao no quintal de sua casa. O tangara ¢ de casa e é esperado por todos,
banha-se no balde com 4gua em cima do jirau e vai embora. Segundo eles, ¢ um amigo dado
pela natureza.

A escuta atenta das narrativas permite a compreensao da pluralidade cultural na vila do
Curumu, transforma “as auséncias em presencas” (Santos, 2006) e confirma que a monocultura
do saber deve ser transposta pelas evidéncias da existéncia de outros conhecimentos ainda nao
legitimados pela ciéncia. As historias de assombracdes, visagens, das pescarias exitosas e das
maes dos lagos e das matas, revelam a sabedoria da experiéncia sobre as regras e valores do
lugar, os simbolos dos discursos dos antigos moradores e discorre sobre a produgdo do saber

local.
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CAPITULO 3

“VO CONTINUA ESSA REZA”: O RITUAL DOS LAMENTOS DE MURMURIO
PARA RECOMENDACAO DAS ALMAS

As memorias da infancia do rezador Nazito recordam as histdrias contadas por seu avo e
por seu pai e relatam que o ritual dos Lamentos de Murmurio iniciava a noite no lago Curumu
e terminava no rio Trombetas, confluéncias entre a cidade de Obidos e o municipio de
Oriximina, ambos na regido do Baixo Amazonas paraense, rotas de fronteira entre a vida e a
morte para os trabalhadores negros escravizados. Esse ritual era uma pratica prioritariamente
noturna, possuia um lider que herdou essa fung¢ao de seus antepassados, os integrantes da pratica
denominados recomendadores de almas, os receptores dos cantos rezados e as almas.

O mapa abaixo identifica a proximidade entre esses lugares.

Mapa 2- localizagdo da Vila Curumu e do rio Trombetas
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Fonte: OpenStreeMap for QGIS (2019).

Para os antepassados de seu Nazito (avo e pai), “recomendar almas” era praticar o ritual
denominado “lamentos de murmurio”. Seus praticantes eram os recomendadores de almas,
rezadores que utilizavam as canoas como transporte e nelas conduziam os corpos dos
trabalhadores retirados das fazendas de cacau que tinham sofrido castigos corporais. Junto com

estes, vivos ou mortos, iniciavam a travessia pelas dguas do parand Maria Tereza até chegar ao
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rio Trombetas, lugar onde iniciavam os cantos dos lamentos de murmurio, para a efetivacao do
ritual de recomendagdo das almas.

Os lamentos de murmurio eram acompanhados pelas batidas dos remos nos cascos das
canoas, configurados em instrumentos, que regiam o ritmo da viagem, das rezas e dos cantos.
Os cantos rezados, murmurados e guturais entoados pelos recomendadores, Nazito diz que sdo
“aqueles cantado com a garganta, melodiados so no pensamento”.

As almas dos trabalhadores das fazendas de cacau do parana Maria Tereza eram
recomendadas a Deus para que tivessem o descanso eterno e enterradas & margem do rio
Trombetas. Aos sobreviventes eram cantados louvores de agradecimento por suas vidas, pois
poderiam chegar ao destino almejado (provavelmente um mocambo) para iniciar um novo
modo de vida.

Para além do ritual praticado pelos recomendadores de almas, as informagdes de Nazito
permitem compreender que havia uma interrelacdo entre os vivos: recomendadores de almas,
os trabalhadores que sobreviviam aos castigos € os mocambeiros que ja tinham construido um
ambiente de liberdade no rio Trombetas e seus afluentes. Essa rede de amparo a esses fugitivos
da noite encontrava maneiras de se reunir com seus pares para suprir necessidades culturais,
religiosas e humanas de um grupo social que vivia em situagdes adversas.

O som dos remos nas aguas “quebravam” o siléncio da viagem. O siléncio era também
um acordo para a manutencao das vidas dos recomendadores. Estes homens negros que estavam
a bordo estabeleciam conexdes com o sagrado através das oragdes: os lamentos indicavam
cantos rezados de forma contrita e piedosa; os murmurios definiam a tonalidade dos cantos
guturais que ndo poderiam ser ouvidos.

A morte dos negros, era o motivo da pratica do ritual. Os recomendadores de almas
prosseguiam e apesar da distancia dos caminhos das dguas, sabiam da importancia desse feito
para si e para os outros. As rezas proferidas ndo eram sonorizadas, mas codificadas e
murmuradas para expressar a cultura herdada.

Victor Tuner (1974, p. 19) comunica que em um ritual “os homens expressam aquilo que
os toca mais intensamente e os valores do grupo sdo revelados”. Richard Schechner (2012, p.
49) define que rituais “sdo memorias em acao, sao as formas de as pessoas lembrarem e ajudam
a lidar com transig¢des dificeis, hierarquias que excedem ou violam as normas da vida diaria”.

Carolina Pedreira (2009, p. 44) dimensiona o carater da lamenta¢do como “a forma de
rezar para os mortos, € saber rezar para fortalecer ou romper a ligacdo com os mortos por via
das Almas Santas Benditas, e essa caracteristica ¢ individual”. Leonara Delfino (2015, p. 110)

ressalta a importancia dos “encomendantes das almas™ e sua relagdo com os mortos através dos



85

cantos lugubres e oragdes, eles eram presentes no reinado da Nobre Nacdo Benguela, fundada
com a finalidade de assistir os mortos.

Para Pedreira (2009)

A linguagem do ritual de lamentacdo tem como ponto de referéncia no processo de
comunicagdo o elemento musical. No ritual entendido como um sistema culturalmente
construido de comunicagdo simbolica, a unido entre a forma como ¢ realizado e o
conteudo dos cantos sdo essenciais para a realizagdo de seu carater performativo e de
sua eficacia (PEDREIRA, 2009, p. 48).

A expressdo “nos cascos da canoa” citada por Nazito era muito utilizada pelos grupos
humanos que habitavam as margens do rio Trombetas, “pretos, mulatos, mamelucos, cafusos e
caboclos” conforme declara Gastdao Cruls (1938, p. 127). Ao viajar pelo leito desse rio na
companhia de negros remadores, ouviu diversas vezes essa expressao relacionada a batida dos
remos na madeira lateral das canoas.

Victor Turner (1974, p.53) afirma que em um ritual ha o amparo de uma estrutura formada
por uma “triade” com estreitos lagos de relagdes entre os participantes por afinidade, parceria
ou parentesco: a visivel, a invisivel e a mediacdo entre estas. No ritual dos lamentos de
murmurio os trés elementos podem ser assim traduzidos: “a triade visivel” é simbolizada pelos
recomendadores de almas, a performance realizada, incluindo: vestimentas, velas, toalhas
brancas, canoas, remos e suas batidas; “a triade invisivel” ¢ aqui representada com os cantos
rezados para a recomendacao das almas dos trabalhadores; a “mediag@o entre estas” pode ser
associada pelo enterro dos corpos dos trabalhadores as margens do rio Trombetas e ao provavel
encontro dos sobreviventes com mocambeiros.

Turner (1974) discorre que entre o povo Ndembo, no noroeste da Zambia, havia o preparo
de um local sagrado para a realizacdo do Isoma, caracterizado como ambiente simbdlico. O
Isoma pertence a uma classe de rituais das mulheres ou rituais de procriacao, norteado pela
continuidade e permanéncia da vida. Nesse ritual o carater ideal ¢ que uma mulher deve casar-
se e “ser mae de criangas espertas e encantadoras”. Se for apanhada por uma sombra matrilinear
cai em desgraca e fica impossibilitada de procriar. O Isoma entdo tem como funcao fazé-las
lembrar dessas sombras para que elas sejam afastadas. Nesse cendrio, o ritual para o autor é
sociocultural, repleto de crengas e valores.

Fazendo associagdes entre o ritual africano e o ritual de recomendagao das almas, narrado
por Nazito pode-se entender que o local sagrado para os recomendadores de almas eram as

aguas dos rios e lagos, e o ambiente simbolico era o rio Trombetas e suas margens. O local
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sagrado para Turner (1974, p. 36) no ritual do Isoma era o “ponto referencial de orientagdo para
a estrutura espacial do lugar”, simbolo da vida e da fertilidade em geral perto da nascente de
um rio. O ambiente simbolico para o referido autor ¢ desprovido de status, refere-se ao utero
(sugerindo invisibilidade, escuriddo) e a sepultura (caracterizando morte ou despossuido de
materialidades e titulos), simbolizando “as transi¢des sociais e culturais em varias sociedades”
(Ibid, p. 117), no caso do ritual de recomendagao das almas, as transi¢des entre a vida e morte.
Paes Loureiro (2015, p. 135) declara que na Amazdnia o “rio esta em tudo” e o define

como um “labirinto liquido e dominante que confere um ethos e um ritmo a vida regional”.

3.1 Lamentos de Murmurio: a performance do ritual.

Sobre as 4guas ocorria o ritual de recomendagdo das almas com os lamentos de murmurio
e a performance dos recomendadores de almas iniciava no momento em que vestiam os trajes
adequados a cerimoOnia, em seguida, o grupo saia para resgatar os corpos dos prisioneiros
escravizados. Guiados por sua experiéncia navegavam em siléncio, comportamento necessario
para a realizagdo da tarefa que nao seguia periodos de datas ou eventos, o que determinava suas
acOes era o cotidiano das plantagdes e a quantidade de castigos impostos aos trabalhadores.
Vestidos com calcas e camisas brancas, caminhavam descal¢os com os pés na terra e
dentro da 4gua para empurrar as canoas até que se atingisse a profundidade necessaria para a
navegagdo. Cruzavam caminhos entre o lago Curumu, o parana Maria Tereza e finalmente
chegando ao rio Trombetas. Nesse rio, com toalhas brancas na cabecga, iniciavam a
recomendacdo das almas, iluminados pelas velas, e em cumplicidade com o testemunho das
aguas escuras.
Euripedes Funes (2009) afirma que havia o “tempo das fugas” pelos rios,
especificamente nos meses de dezembro a maio e essas fugas tinham conexdo com o tempo da

cheia dos rios:

0s escravos buscavam o rio, & noite; em canoas, tomavam os furos, os igarapés,
passando de um lago a outro. Pelos paranas, varavam de um brago a outro do rio.
Adentravam pelo Amazonas, subiam para as cabeceiras de seus afluentes da margem
esquerda, onde se estabeleciam acima das primeiras corredeiras e cachoeiras, as dguas
bravas. Conhecer o meio ambiente era fundamental para o sucesso das fugas, ja que a
natureza tornava-se cumplice natural. No tempo das cheias, capinzais crescem as
margens dos lagos, formando tapagens, obstruindo os igarapés que os interligam entre
si e aos rios, dificultando a passagem e camuflando os caminhos (IBID, p. 149).
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Delfino (2015, p. 138) afirma que a dgua sempre teve um papel primordial dentro da
cosmologia banto, “um espago sagrado que, a0 mesmo tempo, divide e unifica vivos e mortos.
Esse elemento remetia aos significados de morte e renascimento, vinculado as acepgdes criadas
pela experiéncia de travessia Kalunga”.

No ritual dos lamentos de murmurio havia uma performance. Para Turner (1974), a
performance de um ritual ¢ “a comunicagao humana” com campos de experiéncia social e
simbolos que representam muitas coisas a0 mesmo tempo, pois eles sdo “multivocos”. Jean
Cazeneuve (1971, p. 25) declara que ndo se trata apenas de saber qual o conteudo das
mensagens expressadas pela performance, mas ¢ necessario antes de tudo “preguntarse que
cada tipo de comunicacion tiene por si mismo de original”. Paul Zumthor (2000, p. 50) cita que
performance ¢ um termo antropoldgico que significa “a presencga concreta de participantes
implicados nesse ato de maneira imediata, ela ¢ extensdo corporal, espacial e social onde o ato
¢ produzido”. Para Richard Schechner (2012, p. 49) a performance “consiste na ritualizagdo de
sons e gestos. SAo comportamentos duplamente exercidos, codificados e transmissiveis”.

Victor Turner (1974, p. 20) permite a reflexdo sobre a “fun¢do social de um ritual” pois
“uma coisa ¢ observar as pessoas executando gestos estilizados e cantando cangdes |[...] outra é
tentar alcangar a adequada compreensdo do que os movimentos e as palavras significam para
elas”. A func¢do primordial do ritual dos lamentos de murmurio era possibilitar aos trabalhadores
negros e escravizados um rito fnebre digno, apesar da situacdo em que viviam na época.

Schechner (2012) apresenta a andlise de um ritual a partir de quatro perspectivas:

As estruturas- como os rituais sdo vistos e ouvidos, como usam o espago, quem 0s
realiza e como sdo realizados; As fungdes- que rituais se realizam por grupos, culturas
e individuos; Os processos- a dindmica subjacente conduzindo os rituais; como o0s
rituais promulgam e abordam mudancas; As experiéncias- como € estar em um ritual.
(SCHECHNER, 2012, p. 56-57).

Turner (1974) assegura que os simbolos de um ritual representam interconexdo entre
planos separados e sugerem simultaneamente muitas significagdes. Sao objetos, gestos, cantos,
preces, espaco, tempo, sdo “as moléculas do ritual” e possuem “‘extraordinario poder,
propriedades de condensag¢ao, unificagao e polarizagao de diferentes significados” (Ibid, p. 70).
Os simbolos para Mauss (1950, p. 103) “sdo coletivos e traduzem a maneira como as sociedades

se organizam”.
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De acordo com o “trabalho de memoria, para recordar” (Bosi, 1994), Nazito descreve que
o ritual dos lamentos de murmurio, quando realizado pelos rios para recomendar almas, tinha
os seguintes elementos que podemos considerar como simbolos:

As aguas dos rios e lagos eram os caminhos, “territério de negros, fugitivos da noite”
(Funes, 2009), marcados pelas trajetorias de morte e vida, por onde seguiam os recomendadores
de almas. As viagens principiavam pelo /lago Curumu, ambiente de onde partia o grupo de
rezadores, para chegar aos cacauais do parana Maria Tereza, e em seguida, prosseguir a viagem
até o rio Trombetas, destino dos trabalhadores escravizados mortos e vivos. Um rio de fronteira
entre a vida e morte.

A canoa era o meio de transporte utilizado para o ritual. Era conduzida pelos
recomendadores com o impulso de seus remos, objetos impulsionadores do ir em frente e
demarcadores do compasso das rezas cantadas no siléncio da noite, camplice do ritual e de seus
rezadores.

Os recomendadores de almas usavam roupas brancas, camisas e cal¢as que
simbolizavam as almas penadas, ou aquelas que segundo seu Nazito, “ndo se lembram de
Deus”.

Todos os homens envolviam suas cabecas com foalhas brancas, sinal de respeito e
humildade diante do poder Divino diante dos mortos e simbolizavam as almas. Os
recomendadores acreditavam que eram acompanhados pelas almas.

Caminhavam com os pés descalgos e firmes em terras e dentro das 4guas, uma reveréncia,
segundo seu Nazito, a terra “de onde viemo e para onde voltaremos”.

Os sete homens iluminavam seus caminhos com velas solicitando o auxilio da luz divina
para recomendar as almas e lembrar que existe vida apds a morte.

Os cantos simbolizavam oragdes para as almas dos mortos e para a o inicio da nova vida
aos sobreviventes, que eram acompanhadas pela cadéncia das batidas dos remos na lateral das
canoas.

As oragoes murmuravam lamentos sobre a morte dos trabalhadores, recomendando suas
almas para o descanso e para a chegada no plano espiritual e louvavam pela vida dos
sobreviventes.

Leonara Delfino (2015, p. 110) acredita que ¢é possivel pensar a solenidade de
encomendagdo das almas como “uma interacdo de crengas, simbolos sagrados e praticas
religiosas numa perspectiva ampla de trocas culturais".

No rio Trombetas, Olga Coudreau (1900) encontrou no percurso de sua Voyage au

Cumina, um Barracdo de Pedra cuja fungao era ser “ponto de reunido, santuario ou gume mina-
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jeje, para culto dos voduns™ dos pretos habitantes do lugar, onde realizavam suas praticas rituais
e “pagodes” barulhentos. Essas festas com cantos e dancas diante do santo guardado em seu
nicho, duravam 9 dias dentro do barracdo com a seguinte arquitetura: “O Barracdo de Pedra,
rochedo enorme, de 15 metros de altura, que em sua base, forma imensa gruta, muito limpa,

XA

parecendo vasto salao” (Ibid, p. 09) e contava com a presen¢a de duas mulheres, Maria do
Lotario e Figena, designadas pela pesquisadora como pajés e curandeiras.

Coudreau designa as festas no Barracao de Pedra como “pagodes”. Vicente Salles (2016,
p. 79) afirma que o termo “pagode ¢ genérico e designa baile (arrasta-pé) popular e abrange
outros significados: danga, canto, modinha, desafio. A descricdo feita por Olga Coudreau
(1900) sobre o barracao ¢ basilar para o entendimento de que os rituais africanos na regido do
Trombetas existiam e resistiam ao tempo, ao cativeiro, produto das praticas libertarias dos
grupos africanos e afrodescendentes que ali existiam. Em contato com outras culturas, grupos
negros preservavam suas praticas religiosas manifestadas também com cantos e dangas.

Diante do exposto retoma-se as reflexdes de Marcel Mauss (1950, p. 55) sobre as trocas
coletivas e mutuas entre clas, tribos e familias, pois 0 que esses grupos trocam “ndo sao
exclusivamente bens e riquezas [...] s@o, antes de mais, amabilidades, festins, ritos, dangas,
feiras, festas”.

Mary Del Priore (2011) relata sobre o documento redigido em 1764 por Dom Francisco

Inocéncio Coutinho, governador que executava a politica de Marqués de Pombal no Continente
Africano, em Luanda, regido de Angola, e registrou com horror a passagem dos “Entambes”,

em seu rito funerario seguido de palmas, choro convulsivo e musicas.

Trata-se de cortejos funebres, nos quais cantos e choros acompanhavam o corpo e
cujas marcas encontraremos mais tarde no Brasil colonial com gritos profusos e
codificados; eles sdo a maneira privilegiada de exteriorizar uma emogdo profunda.
Sdo especialmente as mulheres que gritam. Tais gritos podem ser desesperados,
esganicados ou gemidos e queixumes. Nos segundos, recorre-se a habilidade de
mulheres idosas capazes de solugar alto. Uivos ou gritos mais fortes, como os de
animais perseguidos sublinham o carater tragico de um determinado desaparecimento.
Outros gritos tém valor de encorajamento, quando se trata do enterro de um grande
guerreiro, admirado pelo grupo. Outros mais, fortes ou agudos, tentam neutralizar o
grito emitido pelas mascaras, representantes dos ancestrais do morto ou do guardido
de almas errantes. O barulho de tambores, cabacas ou mesmo de cerdmicas, batidas
umas contra as outras, sinonimo de barulho, é, também, sindnimo de vida. Ele
simboliza a fecundidade e o renascimento. O ritmo desenfreado de batidas e sons
apenas representa a outra vida, a futura ou préxima vida do morto” (Ibid, p. 134).
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As aproximacdes no ritual descrito acima -ritmo de batidas e o enterro- com a
performance realizada pelos recomendadores de almas, sugerem que o ritual dos lamentos de
murmurio, possui alguns elementos caracteristicos dos rituais africanos.

Roger Bastide (1971) afirma que os cultos ancestrais estdo enraizados nos costumes das
civilizagdes africanas ou afrodescendentes e destaca a importdncia do “cerimonial de

enterramento’ e suas caracteristicas:

A importancia do enterro, dos rituais de separagdo entre 0s vivos e os mortos ¢ a idéia
de que as almas dos falecidos reunem-se a grande familia espiritual dos ancestrais, do
outro lado do oceano. Esse cuidado de render aos mortos o culto que se lhes devia, a
fim de que ndo se vingassem, para que ndo viesses perturbar seus filhos com doengas
ou pesadelos, explica a importancia que o cerimonial de enterramento conservou entre
todos os afro-amerindios (BASTIDE, 1971, p. 185).

O autor acima mencionado descreve alguns rituais africanos realizados no estado de

Pernambuco, no século XVII, com énfase para as “cerimoOnias mortuarias”.

O cadaver ¢ lavado, como num Camerum, antes de ser sepultado, e, as vezes, faz-se-
lhe a barba. Antes do sepultamento ¢é velado por seus amigos; é a ceriménia do velorio
e os que velam sdo designados pelo nome de carpideiras. Bebe-se, come-se, entoa-se
cantigas ¢ se os parentes do defunto ndo podem arcar com as despesas do velorio,
cotizam-se 4 maneira da Africa; depois o cadaver é levado ao cemitério, enquanto o
cortejo danga em redor, jongos e congadas, as dangas de negros (Ibid, p.188).

Bastide (1971) relata sobre os enterros de negros Mogambicanos no estado de

Pernambuco no século XIX:

Esses enterros sdo acompanhados somente por mulheres, com exce¢do de dois
carregadores, um mestre de ceriménia € um com tambor. Durante todo o cortejo as
carpideiras langam gemidos ¢ gritos. Chegadas a Igreja dos negros, o cadaver é
transportado numa rede acompanhado de 8 parentes ou amigas intimas, devendo cada
uma pousar sua mao sobre o corpo. Para um Rei negro, a cerimdnia ¢ ainda mais
impressionante. Uma moeda ¢ posta na boca do defunto e uma fita ao redor da cabeca
para manter os maxilares presos. E estendido sobre uma esteira, envolvido em suas
roupas de gala e os dignitarios de todas as diversas nagdes negras o vém visitar, o
embaixador, o porta-bandeira, o capitdo da guarda. Toda a noite, seus suditos o velam,
ressoando no ar o som das batidas abafadas de suas mdos ou de seus instrumentos
musicais. O enterro é acompanhado por uma multiddo que solta bombas, chora, canta;
alguns executam saltos perigosos (Ibid, p.187).
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Algumas das caracteristicas retratadas nos rituais acima, novamente mostram
semelhancas com o ritual de “recomendacdo das almas” descritos por Nazito: cortejo, lamentos,
cantigas, velas e as batidas abafadas para os ritmos dos cantos entoados. Aproximacdes e
variagdes de rituais para a morte realizados em diferentes lugares, que se aproximam com as
peculiaridades dos rituais praticados pelos grupos relatados neste trabalho.

Nazito relata a lideranga exercida por Franquilino, seu avd, e por seu pai na pratica de
recomendar almas. Essa autoridade desempenhada pelos mais velhos, remete ao que Turner
(1974) relata sobre a posi¢ao do “chefe mais velho ou supremo” no ritual do Isoma, entre o
povo Ndembo e que essa posi¢ao, em muitas sociedades africanas, representa a0 mesmo tempo
“o 4pice da hierarquia politico-legal estruturada e¢ a comunidade total. E também
simbolicamente, o proprio territorio tribal e todos os seus recursos” (Ibid, p.120).

Uma das historias contadas pelo pai de Nazito ¢ sobre a existéncia do senhor Francisco

Moranduba ou Chico Moranduba, “velho preto” trabalhador que foi “escravo”.

Papai contava que o velho Chico ndo era daqui, veio de longe, ele trabalhava como
escravo, sO que eu nunca conversei com ele. S6 que eles diziam que eles eram
parceiros de escraviddo, da época que trabalhavam como escravos, ele e o velho Jodo
Bananeira. Eles iam 14 pro Trombeta né, tem um bocado de preto né, assim que eles
chamavo. Mas ele contava que eles eram parceiros do tempo da escravidao (Nazito,
2018).

Nazito recorda outros detalhes contados por seu pai sobre Chico Moranduba, e este dizia
que as rezas lamentosas comegavam quando os filhos dos trabalhadores faziam algo de errado
e, por isso, seus pais eram punidos para servir-lhes de exemplo; em alguns momentos eram

castigados até a morte.

Meu pai contava que os pais tinham seus filhos...eles eram rebatidos mesmo, eles eram
castigados por ndo saber criar os filhos, porque as vezes os filhos faziam alguma
desordem né, e ai, em vez de eles castigarem os filhos, castigavam os pais. Castigar
0s pais pra podé ...pra podé, castiga...por ter dado mal exemplo pros filhos. Os pais
foram castigados por que ndo sabiam cria os filho (Nazito, 2018).

As falas de Chico Moranduba, lembradas pelo pai de Nazito, apresentam nova versao
sobre o ritual dos lamentos de murmurio, identifica outro personagem dessa historia. Segundo
a narrativa do genitor de Nazito, Chico “veio de longe”, provavelmente de outro continente, foi

aprisionado pelo trabalho escravo e sabia outros motivos para os cantos lamentosos naquela
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regido, era trabalhador nos cacauais e deveria saber detalhes sobre os castigos, os instrumentos
que eram utilizados para essa puni¢do e quem os realizava.

Mariana Soares (2013) analisa esse ritual como um “ato de peniténcia” para quem o
realiza, almejando garantir um bom lugar junto de Deus apds a morte e a conexao espiritual

com o inicio e o fim da vida. Assim ela expressa:

O mundo dos vivos e o mundo dos mortos constituem apenas um mundo, formando
uma unidade integrada para a populacdo do Baixo Amazonas. De acordo com essa
visdo sincronica, os rezadores, os curadores e¢ as pessoas que participam dessas
praticas rituais, estdo conectados com o mundo dos mortos para fazer fluir a vida dos
vivos (SOARES, 2013, p. 41).

Maria Adélia Abrunhosa (2015) declara que a “encomendagdo das almas” em Portugal ¢
um ritual associado ao culto dos mortos realizado na Quaresma e Semana Santa € a procissao

noturna ¢ uma das partes mais importantes desse ritual. A autora descreve:

Geralmente os encomendadores encontram-se a porta da igreja e, a medida que vdo
caminhando — para cantar e rezar noutros pontos da povoagdo — convidam as almas a
tomarem parte no cortejo, a0 mesmo tempo que “desencomendam” os “maus
espiritos” que se podem ir infiltrando nas encruzilhadas (ABRUNHOSA, 2015, p. 34).

Para a autora ha duas origens do culto as almas: a primeira remete as antigas civilizagdes
classicas, pois na Grécia antiga os mortos tornavam-se seres sagrados e protetores; em Roma,
enterrar os mortos tirava-lhes o peso de serem almas errantes. Nesses contextos os Lemures
eram afastados, pois eram espiritos vingativos que nao foram cultuados e, por isso, viviam
errantes. Com o passar do tempo, essa palavra era pronunciada lamuria, associada a lamento
ou choradeira. A segunda estd relacionada as epidemias que ameagavam a vida das pessoas e
por isso foram criados uma série de ritos para “esconjurar as for¢as do mal e conciliar as forcas
benéficas”. Cultuar as almas era cumprir peniténcias no periodo da quaresma, originando a
“recitagdo de preces pelo repouso das almas” (Ibid, p. 51).

Vinicius de Oliveira (2017) afirma que o ritual de “encomendag¢do das almas” ¢ oriundo
da religido catolica, composto de cantos lamentosos, de carater lugubre, por meio dos quais os
familiares rezam pelas almas daqueles que conhecem e por aqueles que necessitam de oragao
como as almas do purgatorio.

Para os recomendadores de almas os objetos, a indumentaria utilizada e as dguas sdo

simbolos valorativos e definem suas crengas e seus modos de vida, sdo “seus elementos
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valorativos, seu ethos” como define Geertz (2008). Para esse autor o “sagrado” contém em si
mesmo um sentido de obrigacdo e encoraja a devogao de uma pessoa ou do grupo ao qual
pertence, pois “tais simbolos religiosos, dramatizados em rituais [...] parecem resumir de
alguma maneira, pelo menos para aqueles que vibram com eles, tudo o que se conhece sobre a

forma como ¢ o mundo” (Ibid, p. 93).

3. 2 A continuidade da promessa, o ethos do Recomendador de Almas.

A convivéncia cheia de aprendizados com o pai ¢ evidente nas falas de Nazito e elas
revelam seu ethos, descrevem suas verdades, seu modo de vida. As experiéncias adquiridas com
os mais velhos ao longo de sua vida, foram decisivas para que houvesse a certeza da
continuidade da pratica do ritual por ele aprendido na infancia. Geertz (2008, p. 17) afirma que
quando se estuda determinada cultura, € necessario o auxilio de uma abordagem semiotica para
se ter acesso “ao mundo conceptual no qual vivem os sujeitos”.

Considerando o significado atribuido por Nazito ao ritual de recomendar almas, que ele
presenciou desde sua infancia, ao tornar-se adulto e convicto de suas obrigagdes, ele afirmou:

Botei aquilo na cabeca, digo, vo continué essa reza; o papai... num sei bem como papai
fazia, como era e ai eu fui seguindo...Justamente no6s ja conversamo aqui, despos de

ja ta com ela (referindo-se a dona Valdéia, sua esposa) ja ta aqui e noés pegamo, bora
(NAZITO, 2020).

Esse elo externado pelo recomendador de almas ¢ observado por Soares (2013) como um
vinculo patrilinear de recomendar almas, como forma de coesdo das relagdes de pais e filhos.
Por meio dessa decisdo, iniciava a reestruturacao desse ritual, com incorporagdo de outros
sujeitos, novos simbolos e lugares.

Um vinculo que esta para além da relagdo fraternal com seus antepassados € com seu
grupo, retrata também o que Turner (1974) descreve como o sistema da “communitas”, uma
estrutura desenvolvida pela experiéncia de vida em sociedade, geradora de simbolos que
transgride ou anula normas que governam as relacdes institucionalizadas. Nesse sentido, a

¢

pratica de Nazito da recomendacdo das almas com os lamentos de murmurio ¢ “um ato
simbdlico com estruturas significantes” (Geertz, 2008) que podem ser interpretados.
Depois de ouvir, observar e compreender os detalhes sobre o ritual praticado por seus

antepassados, Nazito assumiu o compromisso de realiza-lo, e a partir de entdo, ele se definiu
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um “recomendador de almas”, iniciado por seu pai: “Olhe... esse aprendi com tempo...
papai...papai cantava...”. A recomendacdo que fazia tinha a finalidade de “l/embrar dos
antepassados” e ser “uma lembranga, vamos dizer uma lembranga dos que deixaram aquilo
pra gente aprender né”.

Geertz (2008, p. 66) argumenta que as praticas com simbolos sagrados “funcionam para
sintetizar o ethos de um povo”. Assim, a cultura vivida por seu Nazito, apresenta seu cotidiano,
seu carater e sua visdo de mundo. Simboliza a continuidade de uma pratica potencialmente
transmitida pela oralidade.

Nazito narra o tempo em que se tornou um recomendador de almas - “depois do papai
morré, eu arrumei uma equipe pra andda comigo” — e como organizou esse ritual com
modifica¢des sobre o lugar onde passou a ser realizado (estradasfuas do Curumu), sobre o
tempo dessa realizagdo (sete anos) e o periodo anual a ser realizado (Semana Santa Catodlica).

Com essa estrutura, o ritual passou a ser marcado no calendario e realizado no periodo da

Semana Santa.

[...] ai eu contei, eu disse: olha nés rezava, nds rezava assim, sexta-feira da paixdo,
quinta, sexta ¢ sabado, era quinta e sexta, mas sabado ja ndo rezava mais, ja vinha pra
casa descansa (NAZITO, 2020).

Turner (1974, p. 204) destaca os ritos que sao marcados no calendario para sua execugao,
e esses ritos “quase sempre se referem a grandes grupos e em geral abrangem sociedades
inteiras”. A sociedade residente no povoado Unido foi inserida nessa pratica.

Reunir os participantes do grupo iniciava a organiza¢do e manuten¢do do ritual para o

acerto dos detalhes que deveriam ser definidos antecipadamente:

A gente ia conversar com o cara la na casa dele, nos ia se reunir. Entdo, nés vamos se
reunir pra ensaia o negocio do...do canto pra nds sai, pra noés ir. T4. Quem ¢ que vai,
este ano com nos? Pra nos ir 14, quem € que vai com nos? Nos indagava. Quem pode
ir? Ai o fulano dizia: as vezes por causa de doen¢a né, eu num posso ir, mas fulano
vai pra completa a equipe... (NAZITO, 2020).

Nazito elenca os simbolos desse ritual dizendo: “o dado era assim: sete pessoas, sete
homens, sete pai-nosso, sete santa-maria, sete ave-maria...prds alma...envia” e descreve as

caminhadas dentro do Curumu:
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A gente ia nas casa, no siléncio... a gente chegava numa casa, por exemplo assim,
tinha uma campazinha a gente saia...chegava...e sacudia a campa dando sinal pra quem
tava dentro né, ninguém sabia... ai comegava a rezar e pedia os pai-nosso, o que fosse
preciso e acabava muito bem. As veis a gente escutava eles rezarem dentro, as
veis ele ficavam calado né, mas a gente cismava que ja tivessem terminado né e
também quisessem reza também, e terminava era s6 da o sinal na campa (NAZITO,
2020).

As mudancas na estrutura do ritual sdo observadas durante a fala de Nazito. As oragdes
incorporadas a pratica eram conhecidas por um maior nimero de pessoas. As estradas de terra
do povoado Unido, passaram a ser os caminhos das rezas. Outros homens formaram o grupo de
recomendadores, “so homens sete homens, sete anos era o dado que a gente tirava pra reza,
depois peguemos e levava pra adiante, o papai rezava. meu pai saiu e eu fiqguei”. Com a nova
formacao, a pratica coletiva e noturna era realizada “quinta-feira santa e sexta-feira da Paixdo
pra amanhecé dia de sabado”.

Com essas mudangas, o ritual passou a ser realizado anualmente no periodo da Semana
Santa - celebragao catdlica que relembra a entrada de Jesus em Jerusalém, antes de sua Paixao,
Morte e Ressurreigdo. Esse periodo escolhido por Nazito para a realizagdo do ritual dos
lamentos de murmurio, tinha no siléncio das preces e oragdes o sinal do respeito, da devogao e
da certeza de que estavam sendo guiados por Deus com a ajuda das almas boas, porém aquelas
que “ndo se lembravam de Deus” segundo ele, mereciam mais ateng¢ao, mais rezas.

Delfino (2015, p. 112) declara que os encomendantes das almas possuem uma afirmacao
identitaria que funciona como “elemento diacritico na fronteiriza¢do dos grupos e segmentos
étnico-culturais”. E que os lugares para uso ou invocacao dos simbolos utilizados (vela, toalhas
brancas, bandeiras, canoas, aguas, etc) continuavam a reproduzir “suas marcas de segregacao e
diferenciagdo social” (DELFINO, 2015, p.113).

Os simbolos presentes no ritual de recomendagdo das almas realizado pelas estradas de
terra do povoado Unido eram:

Sete homens vestidos com camisas e cal¢as brancas, com suas cabecas cobertas por
toalhas brancas, caminhavam em siléncio pelas ruas de chao do povoado. Todos sabiam que
nao se podia realizar o ritual trajando bermudas.

O ritual era realizado por sefe anos consecutivos, simbolo da promessa, da obriga¢do para
com as almas e Deus e ainda com “a hora da agonia” vivida por Jesus no Calvario, pois nas
palavras de seu Nazito “é pra lembra de Jesus™.

Essas horas s3o lembradas pela realizacdo do “Sermao das sete palavras”, momento de

profunda reflexdo na Sexta-Feira Santa para os catdlicos, pois relembra o momento da
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crucificacdo de Jesus até sua morte. Na cidade de Belém — Par4, a tradi¢ao da liturgia do Sermao
das Sete Palavras, possui 140 anos e ¢ realizado anualmente na Sexta-Feira Santa.

De acordo com Felipe Aquino (2008), o que a Igreja chama de “sete palavras™ na verdade
sdo sete frases: “Pai, perdoa-os porque ndo sabem o que fazem”. (Lucas: 23, 24); “Em verdade
te digo, hoje estards comigo no paraiso”. (Lucas: 23, 43); Mulher, eis ai o teu filho; Filho, eis
ai a tua mae”. (Jodo: 19, 26-27); “Eli, Eli, lamsabachthani? (Marcos: 15, 34); “Tenho sede”.
(Jodo: 19, 28); “Tudo esta consumado”. (Jodo: 19, 30); “Pai, em tuas maos entrego meu
espirito”. (Lucas: 23, 46).

Proximo das casas os sete homens cantavam devagar e, em conjunto, ora o som das rezas
era alto, ora murmurando os cantos em suas gargantas: “Sexta, sexta santa’ contei diante da
Péscoa’com a corrente no pesco¢o’/ por onde Jesus passou...”.

Na porta das casas dos moradores, cantavam uma ora¢ao de chegada:

“Bejai irmao, bejai com alegriaJesus Cristo rei da GloriaFilho da Virgem Maria”.
Outros respondiam: “Para qué nascete rosaQue vinha pelo chdoPara seres
celebrada/Sexta-feira da Paixdo ”.

Os cantos eram ouvidos pelos moradores do povoado, considerando o siléncio
estabelecido, e estes respondiam a reza cantada com a oragao do Pai-Nosso. Os recomendadores
de almas seguiam noite adentro cumprindo suas tarefas e seus compromissos.

Dona Valdéia informa um detalhe sobre as rezas na sexta-feira da Paixdo: “isso ai eles
vdo, vao rezando, vdo nas casa ...al bate a campa...a gente ta ai dentro”. Dona Valdéia

acrescenta:

[...] ai pedia o pai nosso 14 da entrada, pedia o pai nosso, rezava, escutava rezarem
dentro de casa. As vezes a gente escutava algum, as vezes ndo escutava nada. Ai
terminava, agradecia e saia um atras do outro... (VALDEIA, 2020).

A campa ou campainha demarcava o inicio da reza nas casas, era tocada pelo lider do
grupo ¢ depois de silenciada, aguardava a oragdo vinda de dentro das casas. Alguns nao
respondiam e o grupo de recomendadores entendia que os moradores ndo queriam a reza, €
prosseguiam a caminhada. A campa ou campainha anunciava o inicio da caminhada, a chegada

do grupo nas casas da vila Curumu e comunicava o fim do ritual dos lamentos de murmario.
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A campa relatada por dona Valdéia lembra a sineta do ritual Isoma descrito por Turner
(1974) usada pelo povo ndembo. A sineta era usada pelos cagadores para manterem contato uns
com os outros enquanto entoavam cantos. Nesse ritual, as sombras (espécie de ente
sobrenatural, fantasma) usavam mascaras, manifestavam-se nos sonhos das mulheres com
indumentarias feitas com corddes de tecidos de casca de arvores e saiote de fibra.

Dois dos sete recomendadores durante a caminhada, carregavam bandeiras de tecido
branco, e com o movimento de seus bragos, as bandeiras eram cruzadas no ar, representando a
reveréncia a Trindade Santa: Pai, Filho e Espirito Santo, o pedido de protecdo e a devogao ao
Divino Espirito Santo. Essas bandeiras assemelham-se as bandeiras levadas pelos integrantes
das folias de santo, “ostentando o simbolo do orago”, como destaca Charles Wagley (1957, p.
260).

Nazito menciona o uso das bandeiras:

Era... de bandeira né... cruzado bandeira... eu num me lembro como era a chegada das
pessoas nas paragens né..me alembrd agora... eu to lembrando como chegava o
mastro, o cantico, o certo € que os cantico era pedindo licenga pra chegar em casa, pra
chegar...pedindo licenga pra entra, o agradecimento, quando era pra sai, era a mesma
coisa. Quando era pra sai eu me lembro, era...saindo, chegando (NAZITO, 2020).

As bandeiras brancas de tecido, cruzadas no ar em forma de X, sdo anunciadoras das
rezas, remetem ao Divino Espirito Santo e simbolizam a for¢a e o poder da Divindade.

As casas representavam o lar dos mortos, suas familias, seus parentes; a solicitagdao para
entrar e sair definia a chegada e a partida, simbolizando a vida e a morte. A sequéncia de oragdes
e cantos era memorizada, sinal do valor e do compromisso do dirigente para que a reza fosse
realizada a contento.

Quando solicitado a falar sobre a existéncia de um livro de canto ou algo escrito que os
guiasse, Nazito respondeu: “Ndo, so da cabe¢a mesmo”. Ao lembrar-se do passado, faz pausas
em suas falas, olha para o lago e conversa em pensamento, respira fundo e retorna ao presente
para continuar sua historia.

Depois das rezas cantadas, ele contava historias - sobre as almas, sobre o passado - aos
moradores das casas onde ele e os recomendadores eram recebidos. Maurice Halbwachs (1990)

denomina essa acdo como “reconstituicdo de um acontecimento passado” e afirma:

A necessidade de contar a historia de um periodo, de uma sociedade, e mesmo de uma
pessoa desperta somente quando eles ja estdo muito distantes do passado, para que se



98

tivesse a oportunidade de encontrar por muito tempo ainda, em torno de si, muitas
testemunhas que dela conservam alguma lembranga (HALBWACHS, 1990, p. 80).

Outros detalhes importantes do ritual sdo relembrados pelo rezador Nazito: os
“presentes” deixados pelos moradores das casas que os recomendadores visitavam. Alguns
deixavam oragdes nas janelas ou presas na palha que revestia as paredes das casas, indicativo
de ben¢aos aos homens; outros deixavam pequenos 0ssos, interpretado pelos recomendadores
como mau agouro, pressagio de morte; outros ainda deixavam copos com alguma bebida para
ser oferecida aos mortos.

Os recomendadores que o ajudaram na manuten¢ao dessa expressao cultural no Curumu

eram:

Aladir... Raimundo Rufino, que era o Mundico que a gente chamava...Nonato, um
rapaz eu morava bem aqui defronte... Bras, tio dessa aqui (apontando para Dona
Valdéia), e até que nds fizemos nosso grupo. Fora o grupo que o papai ja num existia
mais né... (NAZITO, 2020).

O tempo dos cantos e das rezas era realizado por sete anos consecutivos. Nazito queria
continuar e precisava definir as parcerias para organizar a reza junto com ele. Durante os relatos,
ele pausa a conversa, deixa a memoria fluir e retoma o enunciado com a frase indicativa do
relato abaixo:

Me lembro. Eu conversei e alguém se introsou comigo e até ¢ morto ja. Eu disse
vumbora continua, e ele disse ‘vumbora’. Ai eu me alembrei do meu tio, o papai
também acompanhava, ele dizia eu me alembro bem como era como era os pedido, os
cantos e depois...eu vou, eu me lembro bem. Ele disse: ‘entdo vumbora fazé um
grupo”...Vumbora fazé um grupo. Esse que justamente nos se reunia pra fazé o

grupo.... A gente se juntd, o Francisco Sarmento que morava aqui, o Jodo Gonzaga...
(NAZITO, 2020).

Por alguns anos, tempo que a memoria de seu Nazito ndo consegue precisar, 0s
recomendadores de almas “‘subiram a pé pelas margens do rio Trombetas até¢ o Itapecurtr”
afluente do rio Trombetas. Fato este destacado em sua fala: “Nos ia pro Itapecuru, pra reza pro
Itapecuru, juntava assim umas sete oito pessoas e a gente ia embora. Num tinha separagdo de
negocio de cor, de idade, ndo, ndo...”.

Paul Ricoeur (2007, p. 438) declara que existem “reencontros de memorias” e acontecem

quando voltam as imagens que sobreviveram nas lembrangas. Essas memorias afetivas que
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marcaram, tocaram e afetaram a pessoa que narra, sdo acontecimentos que permanecem no
espirito.

A subida era realizada a pé, “beirando” as margens do rio, o objetivo era chegar ao lugar
onde seus antepassados foram enterrados e assim prestar-lhes a devida homenagem.
Dependendo do ritmo da caminhada, essa viagem podia durar a noite toda. Quando chegavam,
os recomendadores cumpriam suas obrigacdes e peniténcias € retornavam para passar a festa
da ressurrei¢ao em suas casas com seus familiares que os aguardavam na vila Curumu.

Turner (1974) analisa que “as crises da vida”, aqui exemplificada pelas mortes dos
trabalhadores negros e escravizados, desencadeiam reestruturagdes nos ritos € os mais velhos

assumem as responsabilidades de realizar efetivamente as mudancas.

Os ritos de crises da vida sdo aqueles em que o sujeito, ou os sujeitos rituais, marcados
por um certo nimero de momentos criticos de transi¢do, assimilam publicamente
praticas adequadas para gravar a significagdo do individuo e do grupo nos membros
vivos da comunidade (Ibid, p. 203).

A ligagdo entre Obidos e o rio Trombetas é intensa. Os recomendadores pertenciam aos
dois lugares, conexdo com suas historias de vida e com as historias guardadas em suas
memorias. Subir o rio Trombetas era rememorar o passado e entender que mesmo no presente,
ele ndo deve ser esquecido. Afinal sdo vidas que (r)existem, contextos culturais que com o

passar do tempo também se transformam.

Agora, as vezes a gente rezava aqui pelo menos... quinta-feira, sexta-feira pra
amanhecer sexta... Sexta-feira a gente saia...vamo embora...vamos pro Itapecuru, ja
ndo ficava aqui. la fazer uma surpresa no Itapecuru, era assim...pra pega de surpresa.
Quantas veiz n6és num chegamo na casa, num tinha gente acordado do lado de fora.
As vezes num tinha luz né, a luz era uma lamparina, um abajur qualquer, ai fora tudo
fora...padra  a gente ficava amoitado, se agasalhava, deixava a gente entrd (NAZITO,
2020).

As viagens de subida eram feitas de madrugada, elas conseguiam ordenar os pensamentos
dos recomendadores, ajudavam o planejamento dos “Curumuenses” para o ano seguinte e
demarcavam os caminhos de lamentos e louvores. A satisfagdo do dever cumprido era sentida
no retorno a vila e o descanso apods a viagem, com isso, o rezador Nazito sentia-se vitorioso por
mais um ano de sua pratica.

A memoéria de Nazito traz a tona historias de mudancgas, encontros, praticas e

aprendizagens e essas narrativas imprimem em suas experiéncias o que Michel de Certeau
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(1994) denomina “principio de totaliza¢do”, ou seja, permite-lhe dizer a verdade a respeito de

todos, a histéria real, visto que € narrador e personagem das historias que conta.

Uns com pano branco levava na cabega... e assim eu ia e contava uma historia de uma
visagem, uma alma..de um negocio, embrulhadinho...certinho...uma
visagem...historia do passado...tinha historia, e por isso que nds juntava a toalha, pra
se embrulha (NAZITO, 2020).

Outras pessoas que realizavam a recomendacdo das almas junto com seu Nazito foram
citadas em suas narrativas. Uma delas é o senhor Francisco Sena (ja falecido) um homem negro
nascido na comunidade quilombola Arapuct, municipio de Obidos, pai de Mauro Sena, que
atualmente reside na cidade com sua familia e administra um pequeno restaurante no Mercado
Municipal com venda de mingau e uma variedade de caldos. Mauro conhece essa historia com
detalhes, pois seu pai relatava que tornou-se na juventude um recomendador de almas e
organizava junto com seu Nazito o grupo de rezadores, as viagens noturnas que faziam e as
rezas cantadas durante o ritual denominado por ele de “lamentos de murmuria”.

Um dos cantos (lamentos de murmurios) Mauro transcreveu e guarda como reliquia.

Imagem 4- Canto Lamentos de “Murmuria”.

Fonte: Arquivo de Mauro Sena (2020)
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Carlos Rodrigues Brandao (1979), em seus estudos sobre as religides populares discorre
sobre as ‘“‘praticas rituais coletivizadas” e com elas analisou o “lugar do morto” no que ele
denomina como “sociedade camponesa” grupos humanos viventes nas areas rurais de um
municipio. O morto, para essas sociedades, possui seu lugar definido de acordo com as regras
coletivas e a “piedade cristd” com que ¢ tratado. Os “rituais votivos” dispensados as pessoas
apods sua morte se encaixam e se aproximam dos relatos de seu Nazito: oragdes, velas, cuidados
com o corpo, visitas ao lugar onde o corpo foi enterrado. O autor também considera as fungdes
do “agente religioso”, aquele que na comunidade ndo foi formado pela igreja catolica, mas que
aprendeu os conhecimentos pela oralidade e pelo exemplo com os mais velhos do grupo.

O ritual dos lamentos de murmurio denuncia as caracteristicas econdmicas da situacao
colonial que viviam os grupos, de rezadores e de trabalhadores escravizados, a dominagao
politica acompanhada de uma dominagdo cultural, os “pontos de resisténcia” (Balandier,1993)
das sociedades colonizadas e o cotidiano de suas praticas. Nesse contexto a realizacdo de um
ritual em localidades distantes do centro urbano ¢ indicio de que esses grupos eram
influenciados por um coletivo maior de pessoas que almejavam outras formas de sociedade e
suas estratégias de sobrevivéncia e manutencdo de suas tradigdes passavam por questdes de

cunho cultural e religioso.

3.3 O ritual de Recomendacao das Almas na literatura

Na literatura consultada, a pratica de recomendagdo das almas ¢ denominada
“Encomendac¢do das Almas” e foi registrada pelos seguintes autores:
Oswaldo Elias Xidieh (1972), em suas pesquisas sobre o folclore praticado nas areas
rurais do interior paulista, observou as praticas “magico-religiosas” realizadas pelos habitantes,
uma “cerimonia” efetuada durante a quaresma e a Semana Santa, com varias denominagoes:
“Devocao das Almas, Recomendagdo das Almas ou Canto das Almas Penadas”. Essas
cerimoOnias estavam ligadas a peniténcia, a reza para as almas e a promessa de seus praticantes.
Luis da Camara Cascudo em seu Dicionario do Folclore Brasileiro (1983) relata suas

impressdes sobre o ritual de encomendagao das almas no Brasil:

Entre onze horas e meia-noite, os homens vestindo cogulas brancas, que lhes
encobriam inteiramente as fei¢des, levando lanternas, iniciavam o desfile, que era
guiado por uma grande cruz. Cantavam rogatorias, ladainhas, rezando rosarios, e
detinham-se ao pé dos cruzeiros, para maiores oragdes, em voz alta. Certas procissoes
conduziam instrumentos de musica, e as ora¢des eram cantadas. Revestiam-se do
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maior mistério, e era expressamente proibido alguém ver a encomendagao das almas,
ndo fazendo parte do préstito. Todas as residéncias nas ruas atravessadas deveriam
estar hermeticamente fechadas e de luzes apagadas. Qualquer janela que se
entreabrisse era alvejada por uma saraivada de pedras furiosas. A encomendagao das
almas deixava, pelo seu aparato sinistro e sigiloso, a maior impressdo no espirito do
povo. Afirmava-se que o curioso que conseguisse olhar a procissdo, veria apenas um
rebanho de ovelhas brancas, conduzido por um frade sem cabeca. Algumas
encomendacdes permitiam a flagelacdo penitencial, e muitos devotos feriam-se
cruelmente, durante a noite, necessitando tratamento de muitos dias. Ainda ouvi as
descrigdes de velhos moradores de Natal, que tinham ouvido, tremendo de medo, as
lamentagdes assombrosas da encomendagio, que vieram até depois do ano do colera,
1856, assustando a todos com o sinistro batido das matracas e gemidos dos flagelantes
(CASCUDO, 1983, p. 278-279).

Gabriela Paes (2007) discorre sobre a “encomendacdo das almas” na comunidade
remanescente de quilombo Pedro Cubas, interior de Sdo Paulo, que acontece na noite da sexta-
feira Santa e reine um grande nimero de pessoas em frente de suas casas e cantam louvores
aos parentes e conhecidos que ja faleceram, em seguida caminham até o cemitério e esperam a
chegada da meia-noite para, em siléncio, esperar a chegada dos mortos no mundo dos vivos.

Carolina Pedreira (2010) informa sobre o ritual do “terno das amas” realizado apenas por
mulheres, em pequenas cidades do estado de Minas Gerais, denominadas “rezadeiras das
almas”. O “terno” ¢ uma responsabilidade grandiosa e representa grande poder para quem o
realiza. O cortejo de mulheres caminha a noite pelas ruas das cidades enroladas com um lencgol
em seus corpos e com velas acesas em suas maos. Uma delas leva a “matraca”, instrumento de
madeira que faz um barulho para “acordar as almas” e cumprem 7 estacdes de rezas. As
rezadeiras mais velhas “sussurram” oragdes para as almas.

Ana Cristina Costa (2012) realiza uma descri¢gdo minuciosa do ritual de “encomendagao
das almas” no municipio de Oriximina — Par4, anteriormente citado por Paes Loureiro (2015),
para saber como sao construidos e transmitidos esses saberes educativos dos rezadores para
outras pessoas. Eles caminham a noite pelas ruas da cidade, indo as portas das casas para fazer
oragdes pelas almas penadas. A caminhada inicia & meia-noite de quarta-feira santa catélica e
encerra a meia-noite de quinta-feira santa e tem seu encerramento no cemitério da cidade.

Mariana Soares (2013) escreve sobre os curadores de Obidos, Curud e Santarém e os
rezadores de Oriximind. Descreve também a “encomendagdo das almas” realizada no municipio
de Oriximina que ¢ realizada pelas ruas da cidade até o cemitério Nossa Senhora das Dores.
Realizado por 13 homens e coordenado por um padre. As tradicdes de conhecimento que se
configuram sobre os destinos dos mortos na regido do Baixo Amazonas, sao o foco de seus

estudos e a pesquisa se concentrou em dois tipos de conhecimento: a encantaria e o catolicismo.
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Leonara Lacerda Delfino (2015) discorre sobre a Solenidade da Procissdo das Almas na
vila de Sao Jodo del-Rei, Minas Gerais. Nessa solenidade os fiéis catdlicos saiam as ruas nas
ultimas segunda, quarta e sexta-feira da quaresma para celebrar a piedade dos mortos e o
encerramento do ciclo penitencial. Essa procissdo era uma das principais evocagdes para fazer
lembrar o devoto de sua condi¢do transitoria e sua necessidade enquanto cristdo, de zelar pela
salvagao dos mortos e estender seu compromisso de caridade com os antepassados.

Maria Adélia Abrunhosa (2015) investigou os cantos utilizados para a encomendagdo das
almas nos municipios de Fundao e Idanha-a-Nova, em Portugal, que sdo realizados durante a
Quaresma e Semana Santa para as almas do purgatdrio. O foco de sua pesquisa foi a memoria
social de tradi¢cdo oral que permanece especialmente nas cidades do interior do pais e que deve
ser repassada como patrimonio musical aos estudantes desses lugares.

Vinicius de Oliveira (2017) apresenta a reza cantada para a encomendacao das almas no
periodo da Quaresma de 2015 e 2016 nos povoados de Bocaina, Sdo Bento e Machadinho,
localizados no entorno do municipio de Claudio, Minas Gerais, com o intuito de compreender
os aspectos da musicalidade presente nas rezas e ainda salvaguardar os cantos rezados com
registros escritos e em audio.

Na regido Amazonica a encomendacdo das almas conforme as tradigdes catolicas, foi
introduzida pelos frades franciscanos Capuchos da Piedade, segundo Soares (2013), por volta
do século XVII. Esses frades inseriram na vida dos individuos, simbolos que remetem a Idade
Me¢édia: o purgatorio, o inferno, as almas benditas, as almas penadas e essas praticas foram
adaptadas de acordo com o contexto e os valores dos diversos grupos sociais.

Nessa regido esse ritual € descrito por Jodo de Jesus Paes Loureiro (2015) como a “mistica
manifestagdo cultural” de encomendar almas, sendo realizado no municipio de Oriximina (PA),
regido do Baixo Amazonas, na década de 1990. Segundo o autor, na cidade hd um grupo de
Encomendadores de Almas formado por 6 e até¢ 8 homens, “um grupo de folia estilo luso-
brasileiro que invocam perdao e piedade a Deus pelas almas condenadas, cantando angustiantes
litanias” (Ibid, p. 170). Em Oriximina esse ritual € parte constitutiva da Semana Santa e o grupo
de homens peregrina pelas ruas até a madrugada. Carregam consigo a matraca, um instrumento
de madeira que, ao ser tocado, produz som alto e “estabelece uma atmosfera densamente
mistica.” (Ibid, p. 171). O referido autor faz uma leitura da pratica de “encomendar” almas em
um tom mistico, no contexto da cultura amazonica.

Eduardo Galvao (1976) descreve o ritual realizado em virtude da morte de uma pessoa

em uma vila no interior da Amazonia:
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Quando alguém morre, o corpo ¢ enterrado em um dos cemitérios da cidade. As
janelas e portas da casa do falecido sdo fechadas e assim conservadas por oito dias
“para que a morte niio apresse a visitar outra familia”. E esse um periodo de resguardo
para os parentes do morto. Nao se comem frutas, porque isso arruinara os dentes; ndo
se trabalha as rogcas porque as plantas apodrecerdo antes de amanhecer; alguns
acreditam que o simples fato de passar sob uma arvore causara a perda dos frutos.
Banhar-se durante esses dias ndo é aconselhavel, como nio o é também o consumo de
carne nas refeicdes, exceto de peixe acompanhado de farinha. Ao término desse
periodo os parentes visitam o timulo, onde acendem velas e depositam flores. A missa
de sétimo dia somente é possivel quando ha um padre na cidade (GALVAO, 1976, p.
695).

O ritual acima descrito por Galvao evidencia como se comportavam, diante da morte, os
moradores das vilas do interior da Amazdnia, principalmente na vila de Ita, Baixo Amazonas
em 1948. Diante desses relatos, constata-se as aproximagdes de elementos simbolicos presentes
no ritual dos lamentos de murmurio com os rituais africanos e com as influéncias dos rituais
catolicos no interior da Amazonia.

Mediante as consultas bibliograficas sobre esse tema, constatou-se que a “encomendagao
das almas” ¢ realizada em varias regides brasileiras: norte, centro-oeste, nordeste e sudeste e
em paises como Portugal. Ocorre no periodo da Semana Santa Catolica que relembra a Paixao,
Morte e Ressurreicao de Jesus e seu ponto alto acontece na quinta-feira e sexta-feira Santa, em

que sao celebradas a ultima ceia e a hora da misericordia, respectivamente.

A expressdo Quaresma ¢ originaria do latim quadragesima dies (quadragésimo dia).
E um periodo de quarenta dias, que se inicia na quarta feita de cinzas e se prolonga
até ao sexto Domingo, que oficialmente a Igreja denomina de Domingo de Ramos da
Paixdo, que antecede o Domingo de Pascoa e que marca o inicio da Semana Santa. Os
Cristdos lembram os quarenta dias passados por Jesus no deserto, antes da sua morte
(ABRUNHOSA, 2015. p. 32).

Em algumas cidades brasileiras citadas anteriormente ¢ realizado o ritual de
“encomendac¢do das almas”, como homenagem as almas de parentes e pessoas queridas e ainda
para aquelas que necessitam de ora¢do, como as almas do purgatério. As oracdes sao
intercaladas com o siléncio de quem as pratica, pois entende-se que com esse ato de respeito as
pessoas ficam mais proximas de Jesus.

Em Portugal a tradicdo de encomendacdo das almas tem o valor de uma carta de
recomendacdo que os cristdos destinam as almas penadas para que tenham um lugar
confortdvel no plano espiritual. Abrunhosa (2015) relata sobre as oragdes destinadas as

almas:
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A oragdo ¢ entoada num andamento lento e triste. Ha, por vezes, uma deformagdo
intencional, para exprimir a dor, os sentimentos dos encomendadores e o sofrimento
das almas do purgatdrio, com o propdsito de esconder a identidade de quem canta.
Procuram, também, um timbre e uma entoagcdo adequados, que os aproxime dos
ouvintes (Ibid, p. 31).

Soares (2013) elucida sobre as identidades dos praticantes e os deslocamentos que
ocorrem entre o social e o simbdlico, pois ser um rezador para as almas intermedia outros papéis
para além do cotidiano de pescadores e agricultores, pois eles assumem uma identidade
religiosa que expressa também suas memorias afetivas vinculadas a seus familiares, seus
antepassados e com a funcdo moral de continuidade.

Os canticos para Geertz (2008), ajudam no processo de cura diante do sofrimento humano
e para os recomendadores de almas representa o agir Divino sobre o acolhimento dos homens.

Sobre os canticos o autor expressa:

Esté claro que o simbolismo do céntico focaliza o problema do sofrimento humano, e
tenta enfrentd-lo colocando-o num contexto significativo, fornecendo um modo de
acdo através do qual ele possa ser expresso, possa ser entendido expressamente e,
sendo entendido, possa ser suportado. O efeito alentador do cantico [...] reside, na
verdade, em sua capacidade de dar a pessoa atingida um vocabulario nos termos do
qual ele apreende a natureza de sua desgraga e relata ao mundo mais amplo (Ibid p.
77).

A expectativa de realizar a recomendacdo das almas de um ano para outro era criada e
organizada por Nazito e seus familiares. Um compromisso de vida necessario para a
manutencdo de uma cultura, para a continuidade de sua crenca, fortalecimento de suas
concepgdes que o ajudavam a ter “o sentido agudo de si proprio, mas também dos outros, da
realidade social” (MAUSS, 1950, p. 180).

Fals Borda (2015) evidencia a sabedoria popular e sua pluralidade sem negligenciar o
saber cientifico, uma estrutura que permite compreender como um determinado conhecimento
¢ utilizado e qual a sua funcao para quem o vive. O recomendador Nazito ¢ comprometido com
sua cultura, um compromisso firmado em familia para a continuidade da pratica ritual deixada

por seus antepassados.
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3. 4 O tempo presente do Narrador

Nazito compreende a lideranga exercida dentro do grupo de recomendadores de almas, e

evidencia ndo somente o que ouviu, mas sobretudo o que viu sobre o ritual relatado:

O que eu sei, eu sei 0 que me passaro dos antepassados, que passaram pra mim, o que
eu escutei e o que eu ouvi eu me lembro, e os que eu vi. Ninguém me conta, quer dizer
eu num sei, eu vi. Eu conto porque eu vi, agora os que eu nio vi, mas tem as

lembranga... (NAZITO, 2020).

O passado ¢ revivido com espagos entre o trabalho e o compromisso, entre o individuo e
seu grupo, entre o rezador e seus familiares. Mostra o “reunidor de pessoas” na idade adulta,

quando se tornou um recomendador de almas:

Eu ja tava com uns 20 pra 25...ente ja tinha casado ja. Eu ja tava com ela ja. Eu casei
com 25 anos e ai e de 14 pra diante foi que eu consegui ir esses ano ai...28, 30 ano, por

ai...mais ou menos... (NAZITO, 2020).

Ao demarcar as temporalidades ja vividas e os lugares que dao sentido a sua existéncia,
Nazito exercita o que Paul Ricouer (2007) classifica como “o carater essencialmente privado

da memoria”.

Primeiro, a memoria parece de fato ser radicalmente singular: minhas lembrangas néo
sdo as suas; Em seguida, o vinculo original da consciéncia com o passado parece
residir na memoria [...] e garante a continuidade temporal da pessoa; Em terceiro
lugar, ¢ a memoria que estd vinculado o sentido da orientacdo na passagem do tempo
(RICOEUR, 2007, p. 107-108).

E na intensidade de suas vivéncias junto aos eventos historicos que reside a esséncia da
sabedoria de Nazito. Esses conhecimentos “de las gentes del comun” o representam como “ser
sentipensante con diversos puntos de vista sobre la vida em comun” (Fals Borda, 1999, p.80).
Nessa perspectiva, Nazito dialoga também com a identificagdo de Patricio Guerrero Arias
(2010, p. 18) para os mais velhos dos grupos de Abya-Ayla e dessa forma pode ser entendido
como um “anciano sabio, puente para uma nueva existencia’.

Suas falas enfatizam as relagdes sociais de conflito vividas por seus antepassados negros

e sua cultura ¢ entendida como heranga social, um texto longo, simbodlico, especifico e
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profundo, conexao de sua propria vida, saberes de sua experiéncia. Sobre os diferentes saberes

Boaventura Santos expressa:

Deste principio de incompletude de todos os saberes decorre a possibilidade de
dialogo e de disputa epistemologica entre os diferentes saberes. O que cada saber
contribui para esse didlogo € o modo como orienta uma dada pratica na superagdo de
uma certa ignorancia. O confronto e o didlogo entre os saberes ¢ um confronto e
didlogo entre diferentes processos através dos quais praticas diferentemente
ignorantes se transformam em praticas diferentemente sabias (SANTOS, 2006, p.
790).

Morador de frente para o lago, seu Nazito aprendeu entre rios e lagos a pratica cultural de
recomendar as almas com seu avd e seu pai; posteriormente organizou um grupo formado por
homens moradores do Curumu e arredores, e manteve o ritual dos lamentos de murmurio pelos
caminhos de terra da vila, e algumas vezes, subiram a pé as margens do rio Trombetas. Assim
mantiveram seu compromisso ancestral com aqueles que os antecederam.

As narrativas expressadas pelo “sujeito ritual” sao documento e performance do didlogo,

ou seja, o discurso em processo.

A oralidade, entdo, ndo ¢ apenas o veiculo de informagdo, mas também um
componente de seu significado. A forma dialdgica e narrativa das fontes orais culmina
na densidade e na complexidade da propria linguagem. A tonalidade e as énfases do
discurso oral carregam a historia e a identidade dos falantes, e transmitem significados
que vao bem além da intengdo consciente destes (PORTELLI, 2016, p. 21).

Anos depois, no Curumu, Nazito repetia a pratica de recomendar as almas como um
compromisso de homenagem a seus antepassados. As “relagdes simbolicas” (MAUSS, 1950)
dessa pratica sdo explicitas em sua fala quando diz: “aprendi com meu pai... meu pai, meu tio
que andavam juntos, fazia o grupo deles pra anda e ...eu, eu ndo ia, eu ficava escutando...”.
Essa declaragdo recobra a afirmacdo de que “a lembranca ndo consiste mais em evocar o
passado, mas em efetuar saberes aprendidos, arrumados num espagco mental”. (RICOEUR,
2007, p. 77). Recorro também a Turner (1974, p. 117) quando destaca o “sujeito ritual,
individual ou coletivo [...] esperando-se que se comporte de acordo com costumes e padrdes
éticos, incumbidos de uma posi¢do social”

Atualmente Nazito tem 82 anos, vive sua velhice entre as lembrangas e os esquecimentos
e continua trabalhador. Sonha em desempenhar essa pratica ritual pelas casas da vila Curumu

na Semana Santa e continuar as rezas para as almas de seus antepassados, mas alguns detalhes
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o impedem. Seus “companheiros de reza” ja faleceram e ele ainda ndo encontrou pessoas para
ajuda-lo nessa tarefa. Carrega consigo um sentimento de culpa, quando expressa: “Eu ainda
carrego esse pecado na costa... esse pecado...ndo terminei por causa que ninguém se arrumo
mais” (Nazito, 2018).

Relata que convidou uma senhora da regido que ¢ também catequista, mas ela possui
afazeres que a impossibilitam de seguir com o rezador. Entdo, ele prossegue em seu oficio de
pescador e agricultor e nas idas e voltas com o auxilio de sua bajara, vai “na Tereza”, viaja para
“o Trombetas” e retorna ao Curumu, seu compromisso semanal.

Nesse processo de “ressuscitar detalhes”, como define Ecléa Bosi (1994), Nazito encontra
motivos para perseverar em seus desejos de reunir pessoas que ougam suas historias, participar
de encontros para narrar sobre os lamentos de murmurio “para toda a gente”, apresentar o
Curumu para as pessoas. Ele se denomina “um pouco de tudo, um pescador, um agricultor, um
reunidor de pessoas” com muitas historias para contar e almas para recomendar.

Um mundo social ainda desconhecido pode chegar aos ouvidos e conhecimentos das

pessoas pelas memorias de um velho, sobre essa afirmacao Ecléa Bosi declara:

Quando a sociedade esvazia seu tempo de experiéncias significativas, empurrando-o
para a margem, a lembranga de tempos melhores se converte num sucedaneo da vida.
E a vida atual s6 parece significar se ela recolher de outra época o alento. O vinculo
com outra época, a consciéncia de ter suportado, compreendido muita coisa, traz para
o ancido alegria e uma ocasido de mostrar sua competéncia. Sua vida ganha uma
finalidade se encontrar ouvidos atentos, ressonancia (BOSI, 1994, p. 82).

Esse ressoar garante vida longa as memorias de Nazito, reluz suas experiéncias e afloram
as expectativas de querer mais, de realizar o ritual de recomenda¢ao das almas por mais dois
anos. Lacuna que ele deseja romper para que “os dados” de sua promessa sejam desempenhados
com exatidao, agradecimentos e homenagens.

Nazito carrega em seu inconsciente a coletividade construida com seus pares, sua rede de
solidariedade, narra a Amazonia das aguas que lhe leva para diferentes destinos. Relata a
historiografia do lugar sem rebuscamentos, mas com a seriedade e a convic¢do que lhe sao
atributos. Ao narrar a si mesmo, ela narra a Amazonia contida em suas vivéncias, apresentada
conforme suas predilecdes, crencgas e retratada pelo fio ténue e continuo dos tempos ja vividos
pelo rezador.

As transformacdes relatadas sobre a cultura da vila Curumu foram organizadas também

com a ajuda de suas maos e de seus familiares, dessa forma as experiéncias de Nazito lhe
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permitem conhecer os caminhos dos aningais e igapoés, identificar os vegetais de cura,
compreender os periodos das cheias e das vazantes e identificar o barulho dos cardumes nos
lagos, praticas que conectam o velho rezador com as historias guardadas em suas memdrias.
Essas caracteristicas corroboram com o objetivo da etnografia que “é tirar grandes conclusdes
a partir de fatos pequenos, mas densamente entrelacados” (Geertz, 2008, p. 19-20).

Os fatos pequenos ou micro-historias narrados por Nazito aprofundaram grandes temas
sobre Obidos e regido. Ele demonstra satisfagdio em ser “o narrador” (Benjamin, 1987) e
aguarda os expectadores na varanda de sua casa, para que juntos possam tecer longas conversas
sobre diferentes assuntos, especialmente sobre as festas, pessoas, dangas e ritmos que existiam
na vila e também na cidade de Obidos.

Diante da énfase dada por Nazito sobre as festas de santos, as festas juninas e algumas
realizadas nas casas dos moradores da vila Curumu, outros detalhes da cultura afrodescendente
na regido de Obidos foram mencionados pelo narrador e merecem ser destacadas nesse trabalho,
conforme o texto a seguir.

Segundo Geertz (2008) o estudo etnografico fornece um vocabulario para expressar o que
o ato simbdlico tem a dizer sobre ele mesmo e a etnografia compreende o significado desses
simbolos numa relagdo sobre a existéncia humana e outras esferas para além do seu grupo de
convivio. Nesse sentido, a etnografia realizada com a colaboragdo da memoria de seu Nazito
demonstra seu compromisso de recomendar almas para homenagear seus antepassados e sua

historia de vida confirma seu protagonismo historico.
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CONSIDERACOES FINAIS

A oralidade de Nazito ¢ o elo com as palavras escritas nesta dissertacdao, baseada no
dialogo entre a etnografia e a sua proposta de “descrigdo densa” (Geertz, 2008) que
fundamentam a Antropologia e a investigagao delineada pela escuta das historias orais contadas
pelo narrador.

O recomendador de almas do interior do municipio de Obidos discorreu sobre diferentes
periodos, lugares e pessoas que fizeram parte de sua vida no passado. Apresentou o grupo de
recomendadores de almas, as herangas recebidas de seus antepassados, as transformacdes
ocorridas no lugar onde residiam, assim como as modificacdes na estrutura do ritual de
recomendar almas e nos lamentos murmurados.

Fals Borda (1978; 2003; 2015) em sua concepgao de Investigacidn-Accion Participativa,
propde a intencionalidade transformadora para a produgdo de “outras narrativas historicas,
dialogicas e conscientizadoras, a dentincia-anincio” que visa a mudanga social. Por essa linha
de pensamento-acdao, as narrativas de Nazito apontam caminhos para a renovacao do
entendimento sobre a participacao de coletivos negros na histdria obidense e como esses grupos,
nas terras de varzea e terra firme, protagonizaram as culturas africanas e contribuiram com a
manutenc¢do dessas herangas nesses lugares.

Amandou Hampaté Ba (2010, p.167), mestre da tradicdo oral africana, toma como
fundamento a fala, que para ele é “a grande escola da vida, uma heranga de conhecimentos, de
toda a espécie, transmitida de boca a ouvido, ao longo de séculos”. Nazito tem essa experiéncia
com o que fala, possui a “arte de dizer” (Certeau, 1994, p. 154) e apresenta performances
narrativas. Tem na voz a propriedade de modulagdes, entonagdes e timbres que prendem o
ouvinte para saber mais, para entender melhor e para compreender sobre a narrativa
apresentada. Escrever e reproduzir sua voz neste texto foi um desafio.

Com vasto repertorio, Nazito retratou a morte, as transformagdes econdmicas € a estrutura
social de um municipio fundamentado no poder da exploracdo do trabalho de grupos negros.
Seus afazeres cotidianos lhe conferem uma sensibilidade refinada sobre os conhecimentos de
como enxerga o meio a sua volta. Com palavras simples e diretas ele descortina a Historia
escrita nos livros e mostra a sua percepcao sobre ela.

Ramoén Grosfoguel e Bernardino Costa (2016) evidenciam que o discurso colonial
destituia o corpo colonizado de subjetividade e de sua voz. A voz de Nazito foi escrita com sua

permissdo. O siléncio da noite e dos remos, foi substituido pelas conversas na varanda de sua
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casa; os tons lamentosos das oragdes agora sdo cantados e melodiados nas histdrias que ele
conta.

A pesquisa ¢ a escrita sobre o ritual “Lamentos de Murmurio” coadunada com as
memorias do recomendador Nazito deslegitima estigmas raciais, documenta historias de
pertencimento individual e coletivo na vila Unido do Curumu, no periodo pds-aboli¢ao da
escravatura no Brasil e na Amazdnia, com historias que ecoam vozes do passado, atravessam
os paragrafos dos livros escritos e possibilitam “um novo olhar para as historias de Obidos”.
Esse olhar identifica a continuidade do trabalho escravo no municipio, mesmo com o fim do
cativeiro, o cotidiano dos castigos e das relagdes trabalhistas, especifica o recorte regional de
uma histéria na Amazdnia rural e apresenta os agentes de resisténcia com suas manifestacoes
culturais.

A anélise, compreensdo e descricdo do ritual de recomendacdo das almas permitiu a
identificacdo de uma possivel rede coletiva e solidaria entre os grupos de trabalhadores,
recomendadores de almas e quilombolas simbolizada por lagos e rios; proporcionou o
entendimento sobre o poder (ainda que negado) desses grupos e sua forca social e cultural;
favoreceu a compreensao da dindmica social dos rituais mortuarios e as modifica¢des nas vidas
dos negros sobreviventes e ainda a funcdo social, de resisténcia, de autopreservagao social e
cultural das crencas e praticas rituais dos recomendadores de almas.

Nas entrelinhas das pesquisas realizadas por diversos autores e autoras ¢ possivel perceber
as influéncias africanas e portuguesas nesse ritual que, de acordo com os lugares e os grupos
sociais presentes, se reorganizava, acrescentava ou suprimia simbolos e tarefas. Nesse sentido
as aproximagdes entre Africa e Europa estiio presentes nessa pratica, assim como as identidades
regionais e locais de quem o realizava.

Na Amazodnia obidense o ritual foi estruturado de acordo com a necessidade de quem
realizava e para aqueles que recebiam as oracdes. As aguas que ajudavam nas travessias dos
africanos para que chegassem aos sertdes amazonicos e trabalhassem nas fazendas de cacau,
eram as mesmas que levavam seus corpos rijos, castigados e silenciados, em canoas, para que
fossem recomendados a Deus. Entretanto, aqueles que conseguiam sobreviver nesses caminhos
de aguas, faziam travessias para (provavelmente) um outro tipo de vida, longe dos troncos e
dos chicotes.

Ana Rios e Hebe Mattos (2001, p. 26) enfatizam que o escravizado que emergia da “nova
historia social da escraviddo” ou o pos-abolicdo da escravatura, quando conseguia libertar-se
possuia “iniciativas que respondiam a projetos proprios, que reconfiguravam as relagdes sociais

e de poder que seguiam a aboli¢do do cativeiro”
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Flavio Gomes e Lilia Schwarcz (2018, p. 106) advertem que “a Amazonia é sem duvida
a area escravista menos conhecida no Brasil”, por esse motivo, redigir sobre a Obidos desse
periodo ¢ mostrar a “paisagem humana e cultural” (Ibid, 2018) que compds o municipio, para
além dos portugueses.

A ousadia do ineditismo da escrita desse texto em co-autoria com Nazito ¢ demais
interlocutores, confirmou a existéncia do testemunho e do esquecimento de uma histéria, e
nesse “emaranhado”, usando a metafora de Clifford Geertz (2008), estava o narrador, reunidor
de pessoas e recomendador de almas, protegido pelas dguas e por suas certezas. Uma historia
cultural “vista de baixo” (Burke, 2015), transmitida pela oralidade e reestruturada por um
“velho ou recordador” (Bosi, 1994).

As travessias fluviais conduziram a leitura do passado e ajudaram na compreensao do
presente, sustentadas pelo “fio” da historia para seguir seus “rastros” como propde Carlo
Ginzburg (2007). As pistas encontradas estavam perto, guardadas de frente para o lago Curumu
na memoria de um guardido e ele aguardava alguém para entrelagar os detalhes minuciosos
desse periodo historico a sua promessa “de ndo dexa cai no esquecimento essa reza”.

Os eixos conectados entre memoria, oralidade, cultura e ritual foram o vinculo entre a
indignagdo e a resiliéncia na escrita do texto. Entretanto, o que parecia ser a historia sobre o
outro, era também parte da pesquisadora, que faz parte da categoria “outra” nascida naquele
municipio.

Essa Dissertacdo teve como objetivo documentar, descrever e analisar o ritual de
recomendacdo das almas, a partir das memorias do recomendador Nazito e sua relacdo com a
situagdio de escraviddo vivenciada pelos coletivos afrodescendentes nas regides de Obidos e
Trombetas. A comprovagdo da presenga do trabalho escravo no século XX, nas plantagdes de
cacau do municipio, ficou evidente, assim como o desconhecimento dessa historia por alguns
obidenses.

A Histéria oficial ja escrita sobre Obidos, agregaram-se elementos de historias
independentes, mas interligadas aos grupos afrodescendentes moradores do meio rural. Ainda
que seja reconhecido o pouco registro sobre suas historias em livros ou similares, esses grupos
protagonizam seus relatos, sua cor e sobrevivem a invisibilidade social e simbolica que se
adapta na contemporaneidade sob a designagao de tolerancia.

Interligado ao passado, o tempo presente possibilita reconhecer, reconstruir € constatar
uma das historias sobre os negros obidenses que fortalecia, legitimava e impactava coletivos

afrodescendentes. Por esses motivos, escrever a historia de vida de Nazito ¢ apresentar para
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Obidos, um de seus ilustres moradores, conhecedor de praticas singulares e especificas de um
periodo marcado pela dor e pela cor das pessoas.

Esse texto colabora para o estudo das diferencas, das hierarquias, da escravizacao e do
racismo vividos pelos negros do meio rural obidense, uma “histéria assombrada que foi
enterrada indevidamente” como define Grada Kilomba (2019) e continua a incomodar o
presente de pessoas negras. Escrever sobre essas historias € reviver um passado e permitir que
ele seja contado por outras vozes, outros sujeitos, novos protagonistas.

Essa dissertagdo pretende também ser fonte de pesquisa para outros estudantes, intenciona
ser documento e suporte para docentes ¢ discentes da disciplina Histéria de Obidos, matéria do
curriculo do Ensino Fundamental naquele municipio. E quer, sobretudo, ser um veiculo de
divulgacao dessa histdria e iniciar (quem sabe) um ciclo de pesquisas mais profundas sobre os
coletivos negros presentes no meio rural obidense para que por meio de suas memorias e
historias contem sobre seus antepassados e o que herdaram no tempo presente, sendo a palavra

o fio condutor desse processo.
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