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FRONTEIRAS DA LIBERDADE: O CAMPO NEGRO COMO LUGAR
DA IDENTIDADE QUILOMBOLA NO BRASIL

Resumo: Este artigo fala sobre a relacdo entre escraviddo e construgdo da nagdo no Brasil.
Argumento que os maroons brasileiros — que eram conhecidos como “quilombolas” - criaram
seus proprios projetos de liberdade em regides periféricas a nagdo brasileira. Examino as
sociedades maroons do Grao-Pard (Brasil) para demonstrar que a identidade maroon nasceu
nos “campos negros” e que essas ‘regides marginais” eram espagos dindmicos nos quais os
escravos resistiam a escraviddo e construiam seus préprios estilos de vida.

Palavras-chave: escravidao, quilombos, identidade, campos negros, nagao

Title: Frontiers of Freedom: The Black Field as the Place of Maroon Identity in Brazil
Abstract: This article is about the relation between slavery and the construction of the Brazilian
nation. I argue that Brazilian maroons - known as “quilombolas” - created their own projects
of freedom in peripheral regions of the Brazilian nation. I examine maroon societies in Grao-
Para (Brazil) to demonstrate that maroon identity was born in the “black fields” and that these
“marginal areas” were dynamic spaces where the slaves resisted to slavery and built their own

lifestyles.
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INTRODUCAO

O tema da escravidao e da resisténcia a ela, nas Américas, tem sido objeto de ampla
bibliografia escrita por ensaistas, historiadores e cientistas sociais ao longo dos ultimos
cinqiienta anos. Os tipos de resisténcia a escraviddo eram variados e inclufam a feitura
de rituais espirituais para “controlar” os senhores, as interrup¢des e diminuigéo no ritmo
de trabalho, as doengas fingidas, os insultos, a apatia geral, o fatalismo, as formas auto-
destrutivas de comportamento (como o alcoolismo e o abuso da maconha), as revoltas,
as insurreigoes, os suicidios e as fugas (individuais ou coletivas; Karasch 2000).

Com relagao especificamente as fugas, é sabido que os escravos fugidos formavam
comunidades que viviam a margem da sociedade escravista. Na América espanhola elas
foram e sdo conhecidas como palenques e cumbes; na América inglesa, como maroons;
no Brasil como quilombos ou mocambos. Ja os colonizadores franceses se referiram ao
movimento dos fugidos, com a palavra marronage. Conforme Price (1979: 1-2), a pala-
vra maroon deriva do espanhol cimarrén, termo originalmente usado no Novo Mundo
para referir-se a animais domésticos que fugiam para as montanhas. Posteriormente, essa
mesma palavra passou a ser utilizada também para se referir aos escravos fugidos.

Neste artigo falo sobre a relagao entre escravidao racializada e a constru¢ao da nagao
no Brasil. Argumento que os maroons brasileiros criaram e lutaram ativamente por seus
projetos de liberdade em regides imaginadas como periferias da nagao brasileira. Foi,
pois, nessas regides “marginais” e “periféricas” a nagao, que esses sujeitos historicos re-
sistiram a escraviddo e criaram estilos proprios de vida. Dessa perspectiva, essas regioes,
também conhecidas como “campos negros”, funcionavam como campos de possibilida-
des dinamicos, catalisadores e amalgamadores de significados, idéias, ideologias, prati-
cas e identidades. (Martins 2006)

A ESCRAVIDAO E O TRABALHO COMPULSORIO NO GRAO PARA (SECULOS XVIII-XIX)

A bibliografia que referencia a discussao sobre a utilizagdo da mao-de-obra
escrava(indigena ou negra), na Amazonia colonial, divide o seu desenvolvimento em
dois periodos historicos distintos. O primeiro periodo foi caracterizado pela arregi-
mentacao da mao-de-obra indigena com propdsitos extrativistas e de subsisténcia pelos
missiondrios jesuitas que organizaram sua atuagdo a partir do tripé “trabalho organi-
zado, racionalidade de provimentos e coergao ideoldgica” (Ravena 1998: 36). O segundo
periodo, se iniciou com a criagdo da Companhia de Comércio do Grao-Para e Maran-
hao (1755), no governo pombalino, e se caracterizou pela introdugdo da mao-de-obra
importada(africana), pela tentativa de implementar uma agricultura comercial de plan-
tation e pelo exercicio de monopdlio pela Companhia de Comércio (Ravena 1998: 37).

Quanto a utilizagdo da mao-de-obra indigena nessa regiao, sabemos que ela aconte-
ceu cotidianamente desde o inicio da colonizag¢ao, especialmente durante todo o século
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XVIII (Brito 1998: 116-117). Colonos, militares e religiosos, organizaram as estruturas
econdmicas e politicas, que foram o suporte das relagdes escravistas (ibidem). No Grao-
Pard, os indigenas eram capturados e deslocados dos rios Xingu, Tapajos, Jurua, Trom-
betas, Urubu, Branco, Japura e Solimdes, e deslocados para nucleos de povoamento
e defesa do territorio portugués que se localizavam nas imediagoes da cidade de Belém,
bem como em vilas como Mazagdo e Macapa (Brito 1998: 135-136).

Mesmo a alforria geral dadas aos indios em 1757, significou, na pratica, a substitui¢ao
da escravidao indigena pelo “trabalho compulsério™ e,

A compulsoriedade implicava na sujeicdo total ou parcial dos indios. Estes enquanto
mao-de-obra, ndo podiam retirar-se dos seus lugares de trabalho sem correr o risco
de serem punidos, sendo o recrutamento feito sem consentimento, como ato de for¢a
do colonizado. (Brito 1998: 116-117)

Segundo normas do Diretério de colonizagdo portuguesa do Grao-Pard, dever-se-
ia eliminar nos indios,

[...] o pernicioso vicio da ociosidade, sendo persuadidos para a importéincia do tra-
balho e subordinados a determinadas tarefas, tais como: fazer plantagdes, participar
de expedi¢bes para colher produtos silvestres, estarem a disposi¢ao(como contingen-
tes alternados) para trabalharem em obras publicas, nas fortifica¢des, no arsenal, nos
servicos das canoas, etc. (Moreira Neto 1988: 166-205, apud Brito 1998: 125-126)

Essa “compulsoriedade” do trabalho indigena é evidenciada também pela colocagdo
dos indios sob o “Regimento dos Orfaos”. Segundo Farage (1991), essa interpretagio da
lei pelas autoridades coloniais garantiu o acesso a uma mao de obra que se encontrava
formalmente livre e,

[...] no mesmo dia em que foi divulgado a lei das liberdades, os moradores acorre-
ram em massa ao Juiz de Orfios, requerendo licengas para conservar a seu servigo
os indios que ja de antes retinham em seu poder como escravos. O Estado, por sua
vez, também tratou de assegurar trabalhadores para os servicos publicos, retirando
alguns casais de indios dos aldeamentos para esse fim. (Farage 1991: 46-47)

Mesmo os indios artesaos citadinos, que em tese ndo eram atingidos por essa dis-
tribuigdo, “ficaram sob o regime de liberdade vigiada, para que ndo andassem ociosos,
cuidando em exercitar os vicios a que sdo inclinados”.? Os indios que se recusavam ao
trabalho “foram presos em grilhdes e obrigados ao trabalho nas obras publicas; as mulh-

! Trabalho compulsério é “aquele trabalho do qual o trabalhador nao pode se retirar se quiser sem oco-
rrer o risco de punicdo, e/ou para o qual tenha sido recrutado sem seu consentimento voluntdrio a isto.
Por outro lado, o motivo para a disposigdo deste trabalho deve ser o de obter lucro” (Kloosteerboer, apud
Cardoso 1984:111).

2 Documento de F.X. Mendonga Furtado ao governador do Maranhédo em 25.5.1757, in: APEP, I11:1,070-
1.071, apud Farage (1991:47).

ITINERARIOS Vol. 7 /2008



202 Cristian Farias Martins

eres, por sua vez, foram presas na cadeia publica, onde tinham por tarefa fiar algodao,
de la saindo apenas para casa de seus amos, a servirem na forma que devem”.?

Quanto a utilizagdo do escravo africano na Capitania do Grao-Para e Maranhdo,
a principal referéncia bibliografica continua a ser o livro O negro no Pard, editado pelo
historiador Vicente Salles, em 1971. Esse autor defende a tese de que, logo no primeiro
século da colonizagao do Grao-Para, “o problema da escravatura do negro se colocou”
e a substituicdo do trabalho indigena pelo africano foi o ponto mais alto desse debate (Sa-
lles 1971: 23). Embora no século XVII houvesse trafico negreiro de pequena escala nessa
regidao, somente com a criagdo Companhia de Comércio do Grao-Pard e Maranhao esse
comércio intensificou-se. Os escravos africanos foram utilizados nas areas agricolas de
produtos exportaveis(cana-de-agucar, arroz, tabaco, algodao, cacau)* e na construgao de
fortificacdes militares (Salles 1971: 24-27).

Segundo Farage (1991), a utilizagao de escravos africanos nessa regido, antes da se-
gunda metade do século XVIII, era inviavel por trés motivos: primeiro a falta de garan-
tia de pagamento dos cativos em bens, dada a irregularidade e instabilidade da produgao
extrativista(o que ndo acontecia com os senhores de engenho de Pernambuco e Bahia);
segundo a falta de incentivos fiscais a esse comércio, que somente aconteceu a partir do
fim do século XVIII, no governo pombalino. (Salles 1971:30) Terceiro, havia uma lucrativa
“industria” da escraviddo indigena que supria escravos que custavam menos que os afri-
canos. Em 1682, um escravo indio custava 30 mil réis, mais de um terco abaixo do valor
de um escravo africano que custava 100 mil réis (Salles 1971: 14-15). Ou seja, em termos
economicos os custos de produ¢do da mao-de-obra indigena eram muito inferiores aos
da africana, contribuindo para que as autoridades coloniais tolerassem o apresamento
de indios mesmo que isso fosse realizado, por vezes, de maneira irregular. Conivéncia
que, como aponta Brito (1998), também estava associada a acordos ilegais firmados en-
tre essas autoridades e os apresadores de indios.

Nesse cendrio, a demanda por bragos escravos africanos e as disputas entre os colo-
nos do Grao-Pard e do Maranhéo pelo acesso a essa mao-de-obra, formam eventos co-
tidianos ja no século XVII. Em 1680, por exemplo, as autoridades coloniais noticiavam
desentendimentos agucados entre os colonos do Para e do Maranhao pelo direito a com-
prar escravos negros vindos da Africa ou de outras Capitanias (Salles 1971: 24). O con-
flito fez com que o Rei, em carta régia escrita em 1702, enderecada ao governador e ao
provedor-mor da Fazenda do Estado, ordenasse que:

[...] chegando ao Maranhdo navio com os prétos do assento, reparta a metade com os
moradores da Capitania de Sdo Luis do Maranhdo, e a outra metade com os do Par4,
igualmente sem escolha e segundo o lote que for déles®.

> Documento de F.X. Mendonga Furtado ao governador do Maranhdo em 25.5.1757, in APEP, III:1.131-
1.132, apud Farage (1991:47).

4 Produtos cultivados no entorno das cidades.

> Livro Grosso do Maranhdo, Vol. 2, pp.53-54, apud Salles (1971: 24).
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As epidemias agravavam ainda mais essas disputas. Em fins do século XVII, uma
epidemia de “bexigas” (hoje conhecida como variola) fez grandes estragos na populagao
escrava do Pard e do Maranhio e reativou-se a disputa entre essas provincias pela ob-
tengdo de mao-de-obra escrava. O Rei,

[...] atendendo as queixas dos oficiais da CAmara da Capitania do Maranhdo, orde-
nou a repeti¢do do suprimento de negros. Os oficiais da Camara do Para também se
manifestaram no mesmo sentido, pleiteando ainda redu¢do no prego dos escravos.
(Salles 1971: 21)

Carvalho (2001: 47), baseada nos estudos de Freire (1994) e Salles (1971), da conta
que no Grao-Pard, do final do século XVIII, algumas atividades como a coleta de dro-
gas do sertdo continuaram a ser praticadas por indios “amansados”, enquanto os escra-
vos africanos passaram a ser utilizados nas fazendas de gado, engenhos, agricultura (de
subsisténcia ou de exportacao), atividades extrativistas, servicos urbanos, atividades do-
mésticas, construgao de fortificagdes (como a de Castelo, em Belém, e a de Sdo José do
Macapa, em Macapa; Carvalho 2001: 14-15).

Seguindo a mesma linha de reflexdo dos autores acima citados, Gomes (1997) concor-
da que na Amazonia Colonial, “o fluxo de escravos africanos foi — pode-se dizer — quase
inexistente no século XVII [...] e somente a partir da segunda metade do século XVIII,
o trafico negreiro para esta area foi incrementado” (Gomes 1997: 43-45).

Baseado nos estudos de Cardoso (1984), Gomes (1997) mostra ainda que apesar des-
sa regido se concentrar na produgédo de arroz, algodao, café, cacau, cravo, salsaparrilha,
couros, aguardente, 6leo de copaiba e outros géneros agricolas e extrativistas, predomi-
nava nela a produgao para subsisténcia e a venda da produ¢ao em mercados locais. Ou
seja, essa regido era periférica a colonizagao portuguesa:

Ocupada por razdes politico-militares em primeiro lugar, apresentando dificuldades
de penetracio e aproveitamento bem maiores do que as que eram usuais no Estado
do Brasil, ndo dispondo de jazidas conhecidas de metais ou pedras preciosos na época
colonial(apesar de boatos intermitentes a respeito), a imensa regido chegou atrasada
a uma competi¢do por colonos, capitais, mercados e escravos negros, na qual esteve
sistematicamente em inferioridade de condi¢des diante do Brasil. (Cardoso 1984: 115)

Segundo Farage (1991), o Estado portugués até que tentou tornar a Capitania do
Grao-Parda e Maranhao uma tipica economia de plantation®, no entanto, essa regido nao
alcangou as mesmas “condi¢des competitivas” dos mercados exportadores das outras
capitanias do nordeste brasileiro, por dois motivos principais: primeiro, a falta de in-
vestimentos financeiros necessarios as atividades produtivas do sistema(lembrando que
a maior parte dos capitais portugueses estavam investidos na producao agucareira das
demais provincias do nordeste); e segundo, o “isolamento geografico” dessas provincias
em relacdo a Bahia, Pernambuco e Rio de Janeiro, o que dificultava o acesso das “provin-

¢ O que incluia a utilizacdo de farta mao-de-obra escrava africana.
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cia do norte” @ mao-de-obra escrava negra (Farage 1991: 24). Em virtude desses fatores,
continua a mesma autora, as atividades econdmicas da regido se limitaram a agricultu-
ra para subsisténcia, a existéncia de alguns engenhos e engenhocas’ e ao extrativismo
das “drogas do sertdo”, empreendimentos que exigiam baixa quantidade de capital a ser
investido na produco.

Em certas ocasides o proprio governo metropolitano “legislava contra essa regido”
(Cardoso 1984), como na ordem de 1761 para que o tabaco e agucar fossem produzidos
unicamente para consumo interno no Para (Cardoso 1984: 115-116). A justificativa da
metrdpole era que os produtos paraenses nao poderiam concorrer com a “maior abun-
déancia e reputa¢do” da producéo bahiana e pernambucana (ibidem). Esses fatores davam
a essa regido um certo carater “periférico” e, embora houvesse presen¢a da mao-de-obra
africana, a sua logica de funcionamento esteve “muito longe das caracteristicas tipicas
das colonias de plantation” (Gomes 1997: 47).

No imaginario do Brasil colonial, essa regido de ralo povoamento e importancia
econdmica secundaria era um lugar “marginal” (Cardoso 1984: 95) e os proprios colo-
nos revelavam a impressdo de pobreza, marasmo e abandono em que viviam, nas suas
correspondéncias (Cardoso 1984: 98). Considerando-se que na representacdo das eli-
tes intelectuais e politicas brasileiras do centro-sul, principalmente aquelas que vive-
ram entre os séculos XVIII e XX, o litoral é a origem (o “centro” simbolico da na¢ao)
e as demais regides sao espagos periféricos, marginais ou decadentes passiveis de serem
totalizados pela nacdo (Sena 2000; 2004), percebe-se que a Amazonia colonial, tal qual
a regido norte-mineira pesquisada por Costa (2003a), era um limite simbdlico para es-
sas elites. Nessa “regiao inventada” (Sena 2000; 2004), conhecida como “sertdo™, loca-
lizada as margens do mundo conhecido, sujeitos subordinados como os quilombolas se
refugiaram e construiram-se como “marginais” que resistiam as tentativas de engloba-
mento por parte da sociedade escravista brasileira.

Como vimos até aqui, a Amazdnia colonial foi uma regido periférica da plantation,
na qual houve ampla utilizagao de mao-de-obra escrava (fosse ela indigena ou negra)
na produgcao agricola (seja de exportagdo ou de consumo interno), na busca das “drogas
do sertao” e na construgao de fortificagdes militares que tinham como finalidade mi-
litarizar/proteger os interesses territoriais portugueses das investidas francesas, holan-
desas e espanholas. Deve-se sublinhar que esses sujeitos subalternos nao se sujeitaram
passivamente a escravidiao. Como notam Reis & Gomes (1996), onde houve escravidao,
houve resisténcia e também a formagédo de quilombos, sendo a Amazénia um dos cena-
rios nos quais se desenvolveram esses atos de resisténcia. No proximo topico mostrarei
o modo como os quilombolas construiram seus projetos de liberdade nessa regiao peri-
férica ao Estado-nagao brasileiro servindo-se do sertao como regido imaginada e susceti-
vel de ser significada como um campo de possibilidades dinamico porque era catalisador
e amalgamador de significados, idéias, ideologias, praticas e identidades. Nesse contex-
to socio-histérico, o “campo negro” emerge como um entre-lugar de multiplos centros

7 Muitos dos quais produziam aguardente.

8 Concordo com Suarez (1998) que o sertdo nao ¢ um lugar fisico em si mesmo, mas é, sobretudo, uma re-
) , )

presentagao mental: um limite socialmente construido.
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e periferias, que propicia a existéncia da identidade quilombola como uma identidade
sui generis, nem étnica, tampouco racial (ainda que racializavel).

OS CAMPOS NEGROS NO GRAO-PARA

Reis & Gomes (1996) afirmam, acertadamente, que nas Américas, “aonde existiu
escravidao, existiu a resisténcia a ela”. Os tipos de resisténcia eram variados e incluiam
a feitura de rituais espirituais para “controlar” os senhores, as interrup¢des e diminuicao
no ritmo de trabalho, as doencas fingidas, os insultos, a apatia geral, o fatalismo, as for-
mas auto-destrutivas de comportamento (como o alcoolismo e o abuso da maconha), as
fugas (individuais ou coletivas), as revoltas, as insurreigdes e suicidios’ (Karasch 2000).

As fugas propiciaram a formag¢ao de comunidades de escravos fugidos que viveram a
margem do sistema de “plantation”. Na América espanhola elas foram e sdo conhecidas
como palenques e cumbes; na América inglesa, como maroons; no Brasil como quilom-
bos ou mocambos. Ja os colonizadores franceses se referiram ao movimento dos fugi-
dos, com a palavra marronage. Conforme Price (1979: 1-2), a palavra maroon deriva do
espanhol cimarrén, termo originalmente usado no Novo Mundo para referir-se a ani-
mais domésticos que fugiam para as montanhas. Posteriormente, essa mesma palavra
passou a ser utilizada também para se referir aos escravos fugidos.

No seu trabalho de mapeamento dos quilombos do Grio-Para e do Rio de Janeiro,
entre os séculos XVIII e XIX, Gomes (1995; 1995/96; 1997) destaca que esses quilombos
eram verdadeiras hidras aos olhos da autoridades coloniais que os combatiam. Conta
alenda que um dos doze trabalho de Hércules foi exterminar uma hidra(serpente aqua-
tica de varias cabegas) que flagelava o pantano de Lerna e da qual renasciam duas novas
cabecas para cada cabeca que Hércules decepava.

As autoridades coloniais luso-brasileiras utilizavam a alegoria da hidra de Lerna para
comentar a tarefa homérica que era dar combate aos grupos de escravos fugidos. Em
1878, por exemplo, o ministro da Justica pedia imediatas medidas para que fosse dado
combate a quilombos localizados na regiao fluminense do Iguagu, a fim de que eles nao
mais se reproduzissem a “semelhanca da fabula da Hidra de Lerna” (Gomes 1995/96).

Tal associagdo simbolica entre o trabalho de Hércules e o das autoridades coloniais
ndo se referia apenas aos limites territoriais luso-brasileiros. Gomes (1995/96), citando
Price (1983), mostra que um ex-governador do Suriname “comentou que era necessario
um trabalho como o de Hércules para dar fim as comunidades maroons - principal-
mente os saramakas— que estavam por toda a parte daquela colonia” (Gomes 1995/96).
Ou seja, para além das questoes referentes as fronteiras nacionais, a Amazonia colonial
era uma regido de refugio na qual escravos fugidos formavam comunidades nomeadas
maroons e quilombolas que mantinham rela¢oes simultdneas de conflito e cooperacio
com a plantation.

® Karasch (2000) afirma que no Rio de Janeiro do século XIX era comum observarem-se escravos que co-
miam terra até a morte ou que se afogavam propositalmente no mar.
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Se por um lado, era notério o esfor¢o estatal para exterminar os quilombos, pois estes
desafiavam a ordem “normal” da sociedade, por outro lado, os estudos recentes da his-
toria mostram que havia relagdes econdmicas que garantiam a sua sobrevivéncia e que
rendiam lucros aos taberneiros e regatdes que com eles comerciavam (Gomes 1997; Ra-
mos 1996; Funes 1995; Price 1983).

A essa complexa rede social quem envolvia interesses e relagoes diversas, da qual es-
ses sujeitos subalternos a sociedade colonial souberam tirar proveito fundamental para
aumentar a manutengdo da sua autonomia, da se o nome de “campo negro” (Gomes
1997). Essa nogdo foi cunhada por Flavio Gomes para descrever as relagoes de promis-
cuidade entre os quilombolas cariocas e os segmentos da sociedade que os acoitavam
e protegiam(tais como policiais, taberneiros, regatdes, escravos que viviam nos engen-
hos e libertos), mas acredito que se aplica ao Brasil como um todo e, quem sabe, até mes-
mo as Guianas."

O trabalho do historiador Flavio Gomes (1995; 1996; 1997), como ele mesmo desta-
ca, é fruto de uma discordancia tedrica tanto com a abordagem culturalista'' sobre os
quilombos, quanto com a marxista'?>. A primeira abordagem tem como principal tese
a idéia de que o quilombo é uma recriagdo da cultura africana em solo brasileiro e teve
como seus principais defensores Arthur Ramos, Roger Bastide e Edison Carneiro. Na
abordagem marxista, por sua vez, o quilombo é uma conseqiiéncia das relagdes de pro-
dugdo cruéis e violentas da plantation, sendo, a fuga e a formagdo de quilombos uma
reacdo estrutural de escravos que pretendiam eliminar a sociedade escravista. Clovis
Moura, José Alipio Goulart, Décio Freitas e Carlos Magno Guimaraes figuram como os
principais autores desta escola.

A principal critica de Flavio Gomes a essas abordagens diz respeito ao fato delas ob-
servarem a resisténcia a escraviddo de uma perspectiva extremamente sistémica que des-
considera a re-elaboragao por parte dos escravos dos significados culturais e politicos da
resisténcia a escravidao e da liberdade (Gomes 1995). Ou seja, tanto a abordagem cul-
turalista quanto a marxista retiram os escravos dos seus contextos sdcio-histéricos de
vida e dicotomizam as relacdes escravistas ora em termos de um conflito cultural(toda
forma de resisténcia se resume a reinventar a Africa no Brasil) ou de uma contradicdo
implicita ao sistema escravista(a resisténcia é conseqiiéncia “natural” das relacdes de tra-
balho escravistas).

Segundo Gomes (1995), a partir do final da década de 1980, alguns historiadores
e cientistas sociais brasileiros passaram a dialogar com a bibliografia sobre a resisténcia
a escravidao produzida no Caribe e no do sul dos Estados Unidos. Abordagem historio-
grafica essa que resgata a historicidade da resisténcia e busca perceber como os cativos
forjaram comunidades autdnomas que recriaram variadas estratégias de sobrevivéncia
e enfrentamento a politica de dominagdo senhorial. Dentre os autores que realizaram
esse didlogo tedrico, temos nomes como E.P. Thompson, Sidney Mintz, Richard Price,
Seymor Drescher, Donald Ramos, Sidney Chalhoub, Célia Marinho Azevedo, Jodo José

1 Comprovagio que exigiria estudos etno-historicos nessa regiéo.
' Em voga nos trabalhos brasileiros sobre quilombolas até o fim da década de 1960.
12 Essa abordagem teve muita forga no Brasil até finais dos anos de 1980.
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Reis e Robert Slenes (orientador da tese de doutorado de Flavio Gomes (1997)). A no¢io
de campo negro cunhada por Flavio Gomes ¢, portanto, uma tentativa de historicizar
os grupos quilombolas sem perder de vista que eles faziam parte de uma rede de idéias
e experiéncias de resisténcia a escravidao que circulava na plantantion, conforme foi des-
crito no capitulo primeiro desta dissertacio.

Donald Ramos (1996) é um dos autores que assim como Flavio Gomes atacam a tese
de que os quilombos foram, necessariamente e apenas, uma reagao ao sistema escravis-
ta'’. Ramos (1996) diz que esses grupos, com freqiiéncia, existiram perto e cooperaram
com elementos da sociedade que “deixavam para tras™

[...] apesar de os escravos individualmente rejeitarem seu cativeiro, geralmente nao
trabalharam coletivamente para derrubar a instituicdo da escraviddo. O quilombo
em Minas Gerais ndo s6 ndo ameagou a sociedade luso-brasileira como, mais fre-
quentemente, cooperou com ela. (Ramos 1996: 166-167)

Sob essa perspectiva, de uma maneira complexa, o quilombo complementava o sis-
tema escravista, o que nos leva a supor que o projeto politico quilombola nao era neces-
sariamente a derrubada do sistema escravista, mas a liberdade em si mesma em meio a
escravidao. Sendo o estabelecimento de relagdes de cooperagdo com a sociedade escra-
vista um dos meios para se concretizar esse projeto de liberdade.

Na Amazonia colonial, os quilombos se localizavam em matas fechadas, cachoei-
ras e igarapés de dificil acesso, nas divisas fronteiri¢as entre as na¢des da regido, ou em
regides periféricas as vilas e engenhos. Esses grupos sobreviviam gracas: a adaptagao as
condigdes adversas da floresta tropical; as aliancas que mantinham com outros grupos
quilombolas, indigenas, maroons (das Guianas francesa, inglesa, holandesa) e, com de-
terminados segmentos da sociedade escravista (como os regatdes; Funes 1995: 153)

Sobre a importéancia da relacdo de simbiose entre os quilombolas e a natureza, en-
quanto garantidora da sobrevivéncia desses grupos, Funes (1995), observa que os rema-
nescentes dos quilombolas do Baixo Amazonas guardam na memoéria uma relagao de
respeito e medo a floresta. Especialmente as cachoeiras ainda hoje sao vistas como par-
te de um Cosmo onde as entidades magicas vivem nos redemoinhos, turbilhdes, saltos,
nichos das rochas ou nas dguas trangqiiilas e agitadas (Acevedo Marin & Castro 1998:
94-95). Essa relacao é revelada também no nome que os quilombolas atribuiram as ca-
choeiras que tinham que atravessar para chegar até terras inacessiveis as expedigoes ex-

7

terminadoras. A Paciéncia recebe esse nome porque é “longa e penosa”, a Brigadeiro é
aquela “contra quem a gente tem de brigar muito para vara” e a Inferno é a que repre-
senta maior grau de dificuldade, exigindo coragem e sofrimento fisico daqueles que ou-
savam atravessa-la (Funes 1995: 134-135).

Como notou, perspicazmente, o viajante Henri Coudreau (que esteve nessa regido

no século XIX), os quilombolas que comerciavam com a vilas, eram “marujos” daque-

13 Como exemplo dessa tese, temos os classicos trabalho de Décio Freitas (1982, 1983) e Clovis Moura
(1972, 1981, 1987).
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las cachoeiras e rios. Da sua pericia, sangue frio e aten¢do dependia a vida dos que ali se
aventuravam nas pequenas canoas, visto que:

[...] aignorancia ou o temor de um sé leva a perda da canoa e frequentemente a morte
de todos. Eles o sabem bem, os marujos do Para, e se aproveitam disso para ganha-
rem bem. (Coudreau 1900: 84-85, apud Acevedo Marin, Castro 1998: 98)

Havia uma relagdo de intimidade entre quilombolas e natureza que chegava a ser
maternal, posto que eles dependiam da floresta para sobreviver, praticando atividades
de caga, agricultura e extrativismo das “drogas do sertao”. Atividades que, preferen-
cialmente, deveriam ter como resultados excedentes a serem comercializados nas vilas
(Funes 1995: 138). Metaforicamente, a Floresta era a méae que protegia e amamentava os
quilombolas na sua cotidiana luta pela liberdade™.

Além da cooperagdo com a natureza, era preciso que essas comunidades mantives-
sem aliancas com grupos indigenas; com outros mocambos da regido e com os maro-
ons das Guianas francesa, inglesa e holandesa; e com segmentos da sociedade escravista,
como os regatdes, que os acoitavam e protegiam (Funes 1995: 153).

E recorrente na bibliografia consultada a presenca de escravos fugidos(de diversas
ragas e etnias) e desertores militares em quilombos, visto que eles estavam submetidos ao
trabalho escravo e compulsorio tipico da economia de plantation amazdnica. Ressalte-se,
no entanto, que as relagdes entre os quilombos formados por negros e mestigos e os gru-
pos indigenas nao foram somente de alian¢a, mas também de conflitos ocasionados por
disputas territoriais, pelo rapto de mulheres indigenas e pela tentativa de escravizagao
de indios por parte de alguns mocambeiros ndo-indigenas (Funes 1995: 154).

Sobre as redes de aliancgas entre os mocambos, Funes (1995) mostra que no Baixo
Amazonas haviam mocambos ao longo dos rios Curua e Trombetas que formavam uma
rede de informagdes que alertava sobre a chegada de expedi¢des punitivas e que dava
abrigo aos quilombolas que fugiam dessas tropas."® Essas aliancas, continua Funes (1995),
tornavam costumeiro o casamento entre quilombolas do Curué e do Trombetas, o que
certamente fortalecia as relacdes de cooperagao que estabeleciam entre si.

Aconteciam também contatos entre os quilombolas e os bush negroes das Guia-
nas (Funes 1995; Acevedo Marin & Castro, 1998), e, embora sejam necessarios estudos
etno-historicos que mergulhem mais fundo na questao, sabe-se que essas relagdes eram
intermediadas por grupos indigenas, que ja mantinham contatos com os maroons no
século XVIIIL

4 Apesar de ndo querer adentrar nas crencas religiosas dos quilombolas, gostaria de fazer notar que os re-
latos etno-histdricos, coletados por Euripedes Funes (1995), ddo conta de uma religido sincrética que mis-
turava o culto de santos catdlicos, com praticas xamanisticas e africanas que tinham como objetivo garan-
tir a seguranga dos grupos contra as expedi¢des exterminadoras e curar os doentes. Os avisos dados pela
mata, bem como o achado de remédios que eram coletados nela, sob indica¢do das entidades protetoras,
mostram esse carater de simbiose entre homem e natureza. Conjuntos de crengas e préticas que segundo
Funes (1995), forjaram a identidade dessas comunidades.

5 Noutro dos documentos consultados por Funes (1995: 160-162), consta que em 1813, apds um ataque aos
mocambos do Curu4, esses mocambistas se estabeleceram junto aqueles que viviam no Trombetas.
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A partir do século XIX os mocambeiros da Guiana Brasileira passaram a fazer parte
desse circuito comercial, tendo como intermediarios os Tiriyd, os Pianogoté e os Xa-
ruma, que se tornaram “comercialmente falando, os regatdes do interior da Guiana
na area Brasil-Suriname”. Mesmo que as comunicagdes entre os mocambeiros dos
altos rios da regido e os bush negroes nio tenham sido freqiientes, e o contato comer-
cial entre eles, feito através dos grupos indigenas que circulavam pelas duas frontei-
ras, em especial os Xaruma e os Tiriyd, a colénia holandesa e a condi¢do do negro
ali ndo era desconhecida. Os quilombolas do lado brasileiro sabiam que além dos
campos gerais e da cordilheira do Tumucumaque, a escraviddo ja ndo mais existia
sobretudo ap6s a década de 1860. (Funes 1995: 158)

Melatti (1998) chama atencao para o fato da drea etnografica' da “Ilha Guianense”,
se caracterizar por intensas relacdes de comércio entre os grupos indigenas que viviam/
vivem nessa regido. Os Tiriyd, por exemplo, estavam inseridos numa rede de intercam-
bio comercial realizada entre os holandeses, os Salima/Xartima e as comunidades de
escravos fugidos das Guianas, do Suriname e do Brasil, entre os séculos XVIII e XIX
(Frikel 1971; Funes 1995; Melatti 1998; Frikel & Cortez 1972). Na regido da Ilha Guia-
nense hd noticia também de que o grupo indigena Kaxuyana sofreu grande taxa de
mortandade por conta das doengas transmitidas por negros amocambados e caboclos
castanheiros, dentre elas, as gripes, sarampo, gonorréia e sifilis (Frikel & Cortez 1972).
Ha noticias também das mesclagens inter-étnicas entre os Tiriyd, os Tunaydna e os ne-
gros mocambeiros, o que criou na regido tipos cafuzos que se destacam pelo seu tipo fi-
sico peculiar (idem).

Quanto as relagdes entre a sociedade escravista e os grupos quilombolas, a pesqui-
sa de Euripedes Funes (1995) mostra que o vinculo entre os quilombolas e as vilas po-
dia ser realizado a partir da ida deles aos centros urbanos ou, preferencialmente, através
dos regatoes.

Autorizado por lei, ou ndo, o fato é que o regatdo sempre foi um “personagem” pre-
sente, em todo o processo histérico da Amazodnia e se constituiu num elo entre os
mocambeiros e a sociedade escravista. Era ele que subia os rios e ia ao encontro do
quilombola, abrindo uma possibilidade a mais para a inser¢do da economia mocam-
beira no contexto local. Se por um lado esse relacionamento permitia ao quilombola
encontrar novos “aliados” e novos mecanismos de resisténcia para fazer frente as
expedicdes punitivas, por outro, os regatdes ndo queriam abrir méo da exclusivi-
dade de negociar com essas comunidades negras. Esses “mascates fluviais” eram os
unicos que se atreviam a subir os rios e adentrar os espagos dos mocambos. (Funes
1995: 164)

Para Funes, a0 menos no caso especifico da regido do Baixo Amazonas nos media-
dos do século XIX, havia diferencas entre os objetivos politicos do Estado e de alguns

16 Melatti (1998) define a drea etnografica como um instrumento de pesquisa construido pelo antropdlo-
g0, no qual determinadas regides de peculiaridades culturais mais ou menos homogéneas sio delimitadas
a partir dos interesses tedricos do pesquisador.
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segmentos das elites locais. Vejamos, na ideologia estatal, os quilombos representavam
uma ameaga ao sistema escravista por acarretarem prejuizos ao capital investido pelos
senhores, afetando a economia de plantation e criando uma sensagio de desordem no
sistema.

O que estava em jogo, na realidade, era o fato de o poder constituido ndo admitir que
o0 escravo se rebelasse, subvertesse a ordem. Admiti-lo seria reconhecer a quebra de
um principio basico de controle do sistema escravista, a vigilancia, colocando em ris-
co os interesses das classes hegemonicas e as relacdes de producao basicas do sistema
vigente, sobretudo naquelas dreas centrais da economia colonial. (Funes 1995:168)

No entanto, a partir da segunda metade do século XIX a economia amazodnica viveu
uma “explosao” da exploragdo do latex, que impedia o estabelecimento de relagoes de
produgido nos moldes daquelas tipicas da plantation, visto que embora as relagdes con-
tinuassem a ser coercitivas, “a mao-de-obra empregada era livre, pelo menos teorica-
mente” (Funes 1995: 168). Como a atividade econdmica dos mocambos se relacionava
justamente ao extrativismo de castanha, latex e outros produtos, além de uma agricul-
tura que produzia pequenos excedentes, deu-se a eles participacdo nos mercados locais,
mesmo que ilegalmente. Assim, nesse quadro, a destrui¢ao dos quilombos nao era inte-
ressante para parte dessas elites, especialmente aqueles segmentos sociais que detinham
o monopolio do comércio com os quilombolas.

A destrui¢do dos mocambos, portanto, contrariava interesses de um segmento con-
sideravel da sociedade, os homens de negdcios, que por sua vez eram donos do poder
local ou pelo menos tinham influéncias sobre o mesmo. A eles, conforme as praticas
econdmicas ali vigentes, ndo interessava o controle da terra onde se encontravam os
quilombos, a semelhan¢a do que ocorreu com Palmares e os quilombos de Minas
Gerais. Interessava, sim, o monopdlio, o controle da comercializa¢do da produgio
dos mocambos. Se por um lado, destrui-los significava a volta dos escravos para os
seus antigos senhores, um remédio paliativo para o problema da escassez de méo-
de-obra; por outro, representava um golpe na produc¢io extrativa e, sem duvida, nos
bolsos dos regatdes e aviadores da regido. (Funes 1995: 169)

O reflexo dessa indisposicdo para combater os quilombolas, continua Euripedes Fu-
nes, pode ser visto nos entraves burocraticos que alguns dos segmentos dessa elite pu-
nham ao envio de expedi¢des exterminadoras.

[...] um entrave burocratico, baseado numa série de consultas feitas através de corres-
pondéncias, demandando um tempo consideravel, favorecia medidas protelatdrias
no tocante a organizagio e ao envio das expedi¢des contra os quilombos. A demora
possibilitava que se quebrassem os segredos e que os quilombolas tomassem conheci-
mento do que se passava nas cidades, providenciando assim sua retirada para outros
locais estratégicos. [...] os mocambeiros tinham a nogéo clara desse jogo de interesses
e se valiam dele. Sabiam das dificuldades enfrentadas na organizagio das diligéncias
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quando essas safam, e, dessa forma, ganhavam tempo para organizarem a resisténcia,
sendo mais comum o uso da tatica de “guerra arrasada”. Destruiam casas, plantagdes
e abandonavam o local, buscando prote¢do no interior das matas ou subindo mais
para os altos dos rios, interpondo outros obstaculos naturais as expedi¢cdes punitivas.
Sem duvida, o conhecimento prévio do envio destas era fundamental a sobrevivéncia
dos mocambos. Os canais de relacionamento eram acionados, em especial aqueles
que partiam dos comerciantes, regatdo ou ndo, que viam nas diligéncias uma ameaca
a sua fonte de renda. (Funes 1995: 169)

Acevedo & Castro (1998), nas suas investigagdes etno-histdricas sobre o Baixo Ama-
zonas, também encontraram a organizag¢ao de redes de informacao e de contatos que per-
mitiam aos quilombolas a incursao em cidades e a venda de madeiras e outros produtos
agricolas e extrativistas aos seu moradores. Baseadas nos relatos de viajantes e autorida-
des coloniais da época - como Ferreira Penna, Tavares Bastos, Jodo Barbosa Rodrigues,
Henri Coudreau e Otille Coudreau -, essas pesquisadoras revelam uma atitude ambigua
dessas elites locais que, embora repudiassem a existéncia dos quilombos, reconheciam
a aproximagao e a contribui¢do desses grupos a economia regional.

Da parte da sociedade estamental-escravista, a aproximagdo do estigmatizado mo-
cambista despertava um comportamento contraditério, mas que tinha racionalida-
de numa perspectiva de ganho no conflito instalado entre ambos. Tavares Bastos
e Barbosa Rodrigues comentam os lamentos dos senhores que haviam visto fugir
20, 30 e até 100 escravos dos seus plantéis e temiam por novas sedi¢des. A ameaga
podia, portanto, ser bem menor com a institucionaliza¢do do mocambo, tanto mais
que se encontravam sem condigdes de combaté-lo. Assim, o controle dos chamados
mocambistas passava por novas formas de relacionamento que progressivamente
mostraram-se eficientes, inclusive, intermediados pela igreja, com bastante sucesso.
(Acevedo Marin, Castro 1998: 111)

As relagoes de trabalho as quais as autoras se referem dizem respeito a substituicao
do trabalho escravo pela “patronagem” nessa regiao, durante o século XIX. Um proces-
so que (segundo a minha analise), significava o reconhecimento do direito de liberdade
aos quilombolas e a concretizagdo —ao menos em parte- dos seus projetos de liberda-
de. Obviamente que a patronagem ¢ um sistema de trabalho que, assim como qualquer
outra atividade capitalista, visa produzir altos indices de “mais valia” (Marx 1980) que
garantem o lucro ao empregador. Mas nao deixa de ser interessante notar essa mudanca
de postura por parte dos senhores de escravos que reconheciam sua incapacidade de
controle total sobre essa mao-de-obra e que, sob a pressao das fugas em massa, tiveram
que negociar novas relagdes de trabalho junto aos escravos.

Em resumo, os escravos fugidos que viviam no Grao-Para construiram espagos de
relativa autonomia e liberdade a partir da criagdo de redes de comércio, comunicagio
e cooperacao, alianca e solidariedade, com taberneiros, regatdes, acoitadores de escra-
vos, tropas policiais, e outros segmentos da sociedade escravocrata. Uma rede de re-
lagdes que, por vezes, atravessava as fronteiras estabelecidas entre os Estados nacionais

ITINERARIOS Vol. 7 /2008



212 Cristian Farias Martins

(Gomes 1997). Essa regido era uma “fronteira borrada” na qual, os grupos de fugidos
“percebiam com suas proprias logicas as complexidades, contradigdes e avangos e re-
cuos das varias politicas coloniais implementadas”, e “agiam a partir das suas préprias
percep¢des” (Gomes 1997: 96).

CONSIDERACOES FINAIS

O conceito de campo negro nos remete simbolicamente a nogao de fronteira, isto é,
auma regido de refigio na qual sujeitos historicamente marginais a sociedade escravis-
ta — como os escravos fugidos, desertores militares, criminosos foragidos, grupos indi-
genas — construiram projetos de vida que visavam livra-los do terror e da brutalidade
do cativeiro'” e/ou criar espagos de resisténcia ao englobamento hierarquico da socie-
dade escravista.

A literatura sobre a crueldade e violéncia do cativeiro estd amplamente documen-
tada cf. Goulart (1971; 1972), Freitas (1983) e Gilroy (2001). Se é inegavel que o escravis-
mo portugués foi fortemente influenciado pelo sistema escravista arabe, caracterizado
por relagdes de “patriarcalismo personalizado” e “relagdes familiares entre senhores
e escravos”, mesclado aos resquicios das relagdes de suserania e vassalagem do feuda-
lismo portugués (Freire 2002; Pinto 1992; Pinheiro 2002; Fragoso, Florentino 2001; Xa-
vier, Hespanha 1993), também ¢ inegavel que esse controle coercitivo estava pautado no
terror e numa brutalidade que se iniciava com o aprisionamento dos cativos na Africa,
passando pela dramatica travessia atlintica, e chegava a vida cotidiana desses sujeitos
histéricos na plantation.

Como sugere Costa (2003b), a fronteira é um conceito polissémico que define des-
de areas geograficas até construgdes imaginarias que revelam aspectos significativos da
experiéncia humana. A fronteira ¢ um “entre-lugar” (Bhabha 1998), um espago no qual
ocorre “a elaboracao de estratégias de subjetivagdo - individual ou coletiva — que dao
inicio a novos signos de identidade e postos inovadores de colaboragédo e contestagéo,
no ato de definir a propria idéia de sociedade” (Bhabha 1998:20).

E no entre-lugar que a identidades se desvanecem, “as experiéncias intersubjetivas
e coletivas de na¢do (nationess), o interesse comunitario ou o valor cultural sdo nego-
ciados” (Bhabha 1998: 20), e se formulam “estratégias de representacdo” e “aquisi¢do de
poder(empowerment)” (ibidem). Ou seja, nesse espago intersticial os individuos re-cons-
troem suas identidades e re-formulam projetos de vida (Costa 2003a).

Tal como destaca Pratt (1999), as fronteiras sao verdadeiras “zonas de contato”, re-
gides de encontro entre diversos povos e culturas, que representam um limite para to-
dos os portadores de culturas especificas e, a0 mesmo tempo, multiplas possibilidades
de transformacédo de si mesmo ou, melhor dizendo, de um “nds” cultural. Nelas aconte-
ce o intercambio de valores, significados e prioridades, mesmo que esse processo mui-

17 Na lingua portuguesa a palavra cativeiro se refere tanto a situagao de escravidao quanto a de servidao
(voluntaria ou involuntéria).
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tas vezes nao seja realizado de maneira colaborativa e dialégica, mas também a partir
do antagonismo e das sociabilidades conflituosas (Bhabha 1998: 20).

Visualizar o campo negro como fronteira, como lugar no qual os diferentes se limitam
e se re-constroem nos processos de desvanecimento da(s) identidade(s) anterior(es) ao encon-
tro, permite-nos percebé-lo como um espago de circulagdo de idéias e experiéncias de resis-
téncia a escraviddo. Nesse espaco de refugio os quilombolas re-elaboravam cotidianamente
seus projetos de vida a partir das experiéncias de interagdo com a sociedade escravista.

As relagoes entre os centros estruturados de poder e os quilombolas envolviam con-
flito e cooperagdo e as distancias geograficas entre eles nada diziam a priori sobre o ca-
rater das relacdes que estabeleciam entre si. Como frisa Reis (1996), o isolacionismo
quilombola é um mito da historiografia brasileira que vem sendo desconstruido desde
os finais dos anos de 1980:

[No Brasil,] predomina uma visdo do quilombo que o coloca isolado no alto da serra,
formado por centenas de escravos fugidos que se uniam para reconstruir uma vida
africana em liberdade, ou seja, prevalece uma concepg¢ao “palmarina” do quilombo
enquanto sociedade alternativa. Um grande nimero de quilombos, talvez a maioria,
ndo foi assim. Os fugidos eram poucos, se estabeleciam préximos a povoagdes, fa-
zendas, engenhos, lavras, as vezes nas imedia¢des de importantes centros urbanos,
e mantinham relaces ora conflituosas, ora amistosas, com diferentes membros da
sociedade envolvente. Sociedade envolvente e também absorvente, no sentido de que
os quilombolas circulavam com freqiiéncia entre seus quilombos e os espagos “legiti-
mos” da escravidao. (Reis 1996: 332, grifos do autor)

Gomes (1995, 1996) relata que no Rio de Janeiro do século XIX, a capital do Império, o re-
concavo da Guanabara era o reftigio de escravos fugidos que navegavam habilmente nos rios
e igarapés pirateando embarcac¢des e extraindo madeiras de mangue que chegavam a Cor-
te sob intermediagdo dos taberneiros locais. Almeida (2002), por sua vez, mostra que alguns
quilombos maranhenses se situavam a meros cem metros de distdncia das Casas-Grande. Ja
Reis (1996), situa o quilombo baiano do Oitizeiro, localizado em area de relativo isolamento,
como refugio no qual os escravos fugidos conviviam e trabalhavam para homens livres e es-
cravos que, assumiam o papel de “protetores” e “empregadores” dos quilombolas.

O aspecto “envolvente” e “absorvente” das relagdes entre quilombolas e sociedade
escravista — sublinhado por Reis (1996) — merece um exame mais detalhado, posto que
revela a existéncia de um campo de relagdes entre esses elementos.

A principio, a existéncia de relagdes amistosas entre quilombolas e sociedade escra-
vista, poderiam nos fazer crer que, haveria um elo hierarquico ligando-os. Especialmente
os trabalhos produzidos por Funes (1995) e Acevedo & Castro (1998) — a serem exami-
nados no topico anterior deste ensaio —, mostram a existéncia de relagdes de patronagem
entre quilombolas e regatdes na Amazonia colonial, e sugerem que o vinculo essencial
de hierarquia entre sociedade escravista e quilombolas nio havia sido rompido.

No entanto, o conceito de hierarquia, na antropologia, se refere a uma relagao de or-
dem e subordinagao, a qual Dumont (1992) chama de “englobamento do contrario”, que
é oposta as relacoes de poder entre os quilombolas e a sociedade escravocrata.
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Vejamos, segundo Dumont (1992) a hierarquia nao ¢, essencialmente, “uma cadeia
de ordens superpostas, ou mesmo de seres de dignidade decrescente, nem uma arvo-
re taxondmica, mas uma relagao a qual se pode chamar sucintamente de englobamento
do contrdrio” (ibidem, grifos do autor). Para explicar essa relagdo, o autor se apropria da
metafora biblica do surgimento de Eva, a partir da costela de Adao:

Num primeiro nivel, homem e mulher sdo idénticos; num segundo nivel, a mulher
¢ 0 oposto ou o contrario do homem. Essas duas relagdes tomadas em conjunto ca-
racterizam a relagdo hierarquica, que nao pode ser mais bem simbolizada sendo pelo
englobamento material da futura Eva no corpo do primeiro Adao. Essa relagdo hie-
rarquica é muito geralmente aquela que existe entre um todo(ou um conjunto) e um
elemento desse todo(ou desse conjunto): o elemento faz parte do conjunto, é-lhe nes-
se sentido consubstancial ou idéntico, e a0 mesmo tempo dele se distingue ou se opde
a ele. E isso o que designo com a expressdo “englobamento do contrario”. (Dumont
1992: 370, grifos do autor)

Ou seja, o englobamento dumontiano “supde a incorporagao do oposto e sua imedia-
ta valoracdo em relacdo a uma totalidade sempre definida como superior” (Costa 2003a).
Tal como a regido norte-mineira (ou “baianeira”) pesquisada por Costa (2003a), o Grao-
Para era perpassado por campos negros, refugios nos quais indigenas, negros aquilom-
bados, mestigos e outros sujeitos histéricos que viviam a margem da sociedade colonial
estabeleceram espagos de liberdade. Quero dizer com isso que esses sujeitos subalternos
migravam para esses espagos ndo-estruturados da colonia com o objetivo de escapar ao
poder de englobamento hierarquico da sociedade escravista, construindo uma ordem
social largamente diferenciada e relativamente acentrada, secularizada e resistente aos
centros “hegemonicos” de poder (Costa 2003a: 18), o que no plano simbdlico significa-
va a possibilidade da afirmagdo de “uma outra consciéncia identitaria distinta daquela
considerada superior” na sociedade escravista (ibidem).

Mais estudos precisam ser realizados acerca do processo de construcido identitdria
dos sujeitos marginais as nagdes das Américas. Entretanto, a partir desta pesquisa pode-
mos dizer que existem fronteiras sociais, dadas pela cultura, que situam imaginariamen-
te determinados sujeitos historicos, como os quilombolas, & margem da representagao
“normal” de nagdo. Essas regides marginais e periféricas a na¢ao “normal”, funcionavam
como campos de possibilidades dinamicos, catalisadores e amalgamadores de significa-
dos, idéias, ideologias, praticas e identidades. Dessa perspectiva, os quilombolas foram
sujeitos historicos ativos que se utilizaram dessas regides para construir e concretizar
seus projetos de emancipag¢ao do trabalho escravo (Martins, 2006).

Agradecimentos

Agradeco a todas as pessoas que colaboraram para que este texto fosse finalizado. Aos pro-
fessores Mireya Suarez, Cristhian Teéfilo Silva, Jodo Batista Costa, Ellen Woortmann, Rosa Ace-
vedo, Ligia Simonian e Euripedes Funes o agradecimento pelo rico didlogo intelectual. Ao colega



Fronteiras da Liberdade: O campo negro como lugar da identidade quilombola no Brasil 215

Wanderson Chaves a gratiddo pela revisdo da versao final deste papper. Aos colegas docentes e
discentes do Centro de Estudos Comparados sobre Américas (CEPPAC), dos Departamento de
Antropologia e Sociologia da Universidade de Brasilia e do Ntcleo de Altos Estudos Amazdni-
cos (NAEA) da Universidade Federal do Para, o reconhecimento pelo apoio a realizagdo desta
pesquisa. A autoria e a responsabilidade pelas idéias aqui contidas é individual, mas o processo
de confeccio foi coletivo.

BIBLIOGRAFIA:

ACEVEDO MARIN, Rosa Elizabeth, CasTro, Edna Ramos (1998) Negros do Trombetas:
guardides de matas e rios. Belém, UFPA-NAEA.

ALMEIDA, Alfredo Wagner (2002) “Os quilombos e as novas etnias”. Em: Eliane C. O’'Dwyer
(org.) Quilombos: identidade étnica e territorialidade. Rio de Janeiro, Editora FGV:
43-82.

BHABHA, Homi (1998) O local da cultura. Belo Horizonte, UFMG.

BriTo, Cecilia Maria Chaves (1998) “Indios das «corporagdes»: trabalho compulsério
no Gréo- Para no século XVIII”. Em: Rosa Acevedo Marin (org.) Escrita da histo-
ria paraense. Belém, NAEA/UFPA: 115-137.

CARDOSO, Ciro F. S. (1984) Economia e Sociedade em Areas Coloniais Periféricas: Guia-
na Francesa e Pard (1750-1817). Rio de Janeiro, Graal.

CARVALHO, Monica Cristina Corréa (2001) Igarapé Preto: a luta de uma comunidade re-
manescente de quilombo no Baixo Tocantins. Belém, NAEA/UFPA. Dissertagdo de
mestrado.

CosTa, Jodo Batista de Almeida (2003a) Mineiros e Baianeiros: englobamento, exclusdo
e resisténcia. Brasilia: Departamento de antropologia/UnB. Tese de doutorado.

————— (2003b) “El entre-lugar de la identidad e de los territorios baianeros em Minas Ge-
rais”. Em: Clara Inés Garcia (org.) Fronteras: Territorios y metdforas. Medellina,
INER/Universidade de Antioquia/Hombre Nuevo Editores.

CouDREAU, Otille (1900) Voyage au Trombetas. Paris, A. Lahure.

DuMONT, Louis (1992) Homo Hierarchicus: o sistema das castas e suas implicagdes. Sao
Paulo, EDUSP.

FARAGE, Nadia (1991) As muralhas dos sertées: Os povos indigenas no Rio Branco e a co-
lonizagdo. Rio de Janeiro, Paz e Terra/ANPOCS.

FrAGOSO, Jodo, FLORENTINO, Manolo (2001) O arcaismo como projeto: Mercado atldn-
tico, sociedade agrdria e elite mercantil em uma economia colonial tardia Rio de Ja-
neiro. c. 1790-c. 1840. Rio de Janeiro, Civilizacio Brasileira.

FREIRE, José Ribamar Bessa (1994) A Amazénia Colonial (1616-1798). Sao Paulo, Me-
tro Cubico.

FREIRE, Gilberto (2002) Casa-grande & senzala. Rio de Janeiro, Record.

FrEITAS, Décio (1982) Palmares: A guerra dos escravos. Rio de Janeiro, Graal.

----- (1983) Escravos e senhores de escravos. Porto Alegre, Mercado Aberto.

ITINERARIOS Vol. 7 /2008



216 Cristian Farias Martins

FRIKEL, Protasio (1971) Dez anos de aculturagdo Tiriyé (1960-70). Belém, Edi¢oes avul-
sas do Museu Goeldi.

FRIKEL, Protasio, CORTEZ, Roberto (1972) Elementos demogrdfico do Alto Paru de Oes-
te: Indio Ewarhoydna, Kaxunyana e Tiriyé. Belém, Edi¢oes avulsas do Museu Go-
eldi.

Funes, Euripedes (1995) Nasci nas matas, nunca tive senhor: histéria e memoria dos mo-
cambos do Baixo Amazonas. Sao Paulo, Departamento de Histéria-FFLCH-USP.
Tese de doutorado.

GILROY, Paul (2001) O Atlantico Negro: modernidade e dupla consciéncia. Sao Paulo -
Rio de Janeiro, Editora 34 — Universidade Cindido Mendes, Centro de Estudos
Afro-Asiaticos.

GoMEs, Flavio (1995) Histérias de Quilombolas: Mocambos e comunidades de senzala no
Rio de Janeiro-século XIX. Rio de Janeiro, Arquivo Nacional.

----- (1995/96) “Em torno dos bumerangues: outras histérias de mocambos na Amazo-
nia colonial”. Em: Revista da USP (Sao Paulo). 28: 40-55.

GoMEs, Flavio dos Santos (1997) A hidra e os pantanos: quilombos no Brasil (sécs. XVII-
XIX). Sao Paulo, IFCH/UNICAMP. Tese de doutorado.

GOULART, José Alipio (1971) Da palmatéria ao patibulo: Castigos de escravos no Brasil.
Rio de Janeiro, Congquista.

----- (1972) Da fuga ao suicidio: Aspectos de rebeldia dos escravos no Brasil. Rio de Janei-
ro, Conquista.

KARrAscH, Mary (2000) Vida dos escravos no Rio de Janeiro (1808-1850). Sao Paulo, Com-
panhia das Letras.

MARTINS, Cristian F. (2006) As fronteiras da liberdade: o campo negro como entre-lugar
da identidade quilombola. Brasilia, Ceppac/UnB. Disserta¢ao de Mestrado.

MARX, Karl. (1980) O Capital. Vol. 1. Rio de Janeiro, Zahar.

MerATT, Julio Cezar (1998) Indios da América do Sul: Aéreas Etnogrdficas. Brasilia,
ICS/DAN. Vol. A.

MorEeira NETO, Carlos Aratjo (1988) Indios da Amazénia: de Maioria a Minoria (1750-
1850). Petropolis, Vozes.

MouRra, Clovis (1972) Rebelido da senzala: Quilombos, insurreigées, guerrilhas. Rio de
Janeiro, Conquista.

----- (1981) Quilombos e a rebelido negra. Sao Paulo, Brasiliense.

————— (1987) Quilombos: Resisténcia ao escravismo. Sio Paulo, Atica.

PINHEIRO, Claudio C. (2002) “No governo dos mundos: escravidao, contextos coloniais
e administragdo de populagdes”. Estudos Afro-Asidticos. 24 (3): 425-457.

PiNTO, ] (1992) Slavery in Portuguese India, 1540-1842. Bombay, Himalaya Publishers.

PRrATT, Mary Louise (1999) Os olhos do império: relatos de viagem e transculturagdo. Sao
Paulo, EDUSC.

PricE, Richard (1979) Maroon Societies: rebel slave communities in the Americas. Balti-
more — London, The Johns Hopkins University Press.

----- (1983) To Slay the Hidra: Dutch Colonial Perspectives on the Saramaka Wars. An
Arbor, Karoma.



Fronteiras da Liberdade: O campo negro como lugar da identidade quilombola no Brasil 217

Ramos, Donald (1996) “O quilombo e o sistema escravista em Minas Gerais”. Em: Joao
José Reis, Flavio dos Santos Gomes (coords.) Liberdade por um Fio: Histéria dos
quilombos no Brasil. Sio Paulo, Companhia da Letras: 164-192.

RAVENA, Nirvia (1998) “O abastecimento no século XVIII no Grao-Para: Macapa e vi-
las circunvizinhas”. Em: Rosa Acevedo Marin (coord.) Escrita da historia paraen-
se. Belém, NAEA/UFPA: 29-52.

REIs, Jodo José (1996) “Escravos e coiteiros no quilombo do Oitizeiro- Bahia, 1806”. Em:
Jodo José Reis, Flavio dos Santos Gomes (coords.) Liberdade por um Fio: Histéria
dos quilombos no Brasil. Sdo Paulo, Companhia da Letras: 332-372.

REIs, Jodo José, GOMES, Flavio dos Santos (1996) Liberdade por um Fio: Historia dos qui-
lombos no Brasil. Sao Paulo, Companhia da Letras.

SALLES, Vicente (1971) O negro no Pard, sob o regime da escraviddo. Rio de Janeiro, FGV/
UFPA.

SENA, Custddia Selma (2000) Os dois brasis: um estudo do dualismo nas interpretagoes
do Brasil. Brasilia, Departamento de antropologia/UnB. Tese de doutorado.

————— (2004) Inventando Regides. Relatorio de pesquisa. Goiania, UFG. Mimeo.

SUAREZ, Mireya (1998) “Sertanejo: um personagem mitico”. Sociedade & Cultura (Goia-
nia). 1 (1): 29-39.

XAVIER, Angela, HESPANHA, Antonio M. (1993) “As redes de clientelares”. Em: A M. He-
spanha (coord.) Histéria de Portugal- Antigo Regime. Lisboa, Estampa.

ITINERARIOS Vol. 7 /2008



