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“0 seu Bicho-Cabaca! Viu uma
Velhinha passar por ai?...
- Nao vi velha, nem velhinha...
Corre, corre, cabacinha...
Nio vi velha, nem velhinha!
Corre! Corre! Cabacinha...”

(De uma histéria) — Epigrafe a “A volta do filho proédigo”, Sagarana. Jodo Guimaraes Rosa

I . Uma longa histéria

Nos primeiros dias de 1984, quando comecei a etapa portuguesa da pesquisa
arquivistica para minha tese de doutorado, entrei no Arquivo Nacional da Torre do Tombo
com vdrias indicagdes de processos inquisitoriais fornecidas por Anita Novinsky, com
quem eu fizera na época da graduacdo um curso memoravel sobre os "estrangeirados"
portugueses e que reencontrara na pos-graduagdo em outro curso ao qual devo muito. Entre
as "cotas" fornecidas por Dona Anita, havia uma que marcaria meu trabalho de forma
especial: ANTT, Inquisi¢do de Lisboa, Processo no. 252, mo. 26, referente a Luzia Pinta.

A leitura desse processo foi uma das grandes emocdes de minha carreira como
pesquisadora, prova veemente de que as fontes inquisitoriais, quando submetidas a uma
leitura cuidadosa e a contrapelo - "ao revés", como diz Carlo Ginzburg ! - constituem um
dos acervos mais notdveis para o estudo da dindmica cultural. Luzia Pinta era uma
calunduzeira, ou seja, praticava calundus na regido proxima a Sabard, Minas Gerais, no
final da década de 30 do século XVIII. Calundu era expressdo freqiiente nas fontes
setecentistas que eu compulsara anos antes, quando fazia a pesquisa de mestrado sobre os
homens livres pobres em Minas. Aparecia no singular ou no plural - calunduzes -, e
qualificava seus praticantes como calunduzeiro e calunduzeira. Na época, achei que havia

ainda a variacdo calundureiro para o praticante, € calundures para o rito, o que foi
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contestado de modo bastante convincente por Luiz Mott em artigo posterior 2. Na
documentagdo que eu compulsara até¢ entdo, constituida basicamente pelos assentos de
visitas pastorais realizadas pelos bispados do Rio de Janeiro e de Mariana ao interior da
capitania aurifera, a denominagdo calundu encobria praticas magico-religiosas variadas,
sempre envolvendo negros, freqiientemente referidas a dangas, batuques, ajuntamentos
mas, as vezes, denominando hébitos e usos que nao pareciam ter qualquer articulagdo mais
coerente a ponto de configurarem um rito: fervedouros com ervas, oferendas de comida a
idolos, confeccdo de pequenos embrulhos com ossos, cabelos, unhas.

Com o processo de Luzia Pinta, tudo mudava: 14 estavam descrigdes
detalhadissimas de um rito complexo, sem duvida aparentado as religides afro-brasileiras
de hoje - o que, a meu ver, fazia dessa negra angolana uma antepassada de Mae Menininha
do Gantois, Mae Senhora ou Mae Stela do Opd Afonja, e de sua "casa" nas imediagdes de
Sabara uma espécie de "axé" primordial. Pensei que punha as maos num "proto-
candomblé" - "Luzia, calundureira, foi antepassada cultural das maes-de-santo do Brasil
contemporaneo”, escrevi entdo 3- , sem questionar os modos que o trouxeram do século
XVIII aos dias de hoje, sem problematizar a diversidade dos contextos ao longo do tempo,
sem cogitar na ocorréncia de acidentes de percurso, sem perceber que vé-lo dessa maneira
trazia a baila a questdo controversa da progressao e da continuidade, diminuindo ainda o
poder transformador da Historia.

Dando primeiro na Bahia e chegando a Minas por volta de 1711, Luzia Pinta
integrou, quase trés séculos depois, uma das "Historias Extraordinarias" contadas no
capitulo final de minha tese de doutorado, publicada em 1986 com o titulo de O diabo e a
terra de Santa Cruz , mas que antes, por influéncia dessa calunduzeira de Sabara, se
chamou Sabas e calundus. Em 1993, Luiz Mott dedicou-lhe um ensaio brilhante,
retificando alguns pontos do que eu dissera e sustentando a filiagdo banto do rito
protagonizado por Luzia: "Salvo erro", afirma esse estudioso, "trata-se da melhor e mais
antiga descri¢do manuscrita de um calundu-angola - ja que os outros relatos congéneres ja
publicados, como a dang¢a de tunda, além de mais recentes, referem-se a tradigdo dos
Orixas da Costa da Mina, enquanto o calundu de Luzia Pinta ¢ tipicamente enraizado no
ritual xinguila da nagdo Angola". O ritual descrito pelo processo 252 permite ir mais longe
ainda, dizia Luiz Mott: "observar como se organizavam tais rituais bantos antes de sua
cooptagdo pelo complexo religioso dos Orixas, posto revelar-se estruturalmente diverso do

que hoje em dia ¢ conhecido por candomblé-angola". Por fim, o calundu-angola poderia ser
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"a matriz primordial dos rituais hoje denominados de umbanda", nos quais persistiria ao
lado "dos orixas e cerimdnias emprestadas ao candomblé como um trago a mais do
sincretismo umbandista de origem afro-luso-amerindio-brasileiro" 4.

Acredito que tanto o meu trabalho quanto o de Luiz Mott trouxeram contribuigdes
significativas ao entendimento da historia das religides afro-brasileiras, apesar de ambos se
deixarem atrair pelo culto do que Marc Bloch chamou de "idolo das origens"s. Hoje, quinze
anos depois de encontrar Luzia Pinta pela primeira vez (conduzida pelo incomparavel
conhecimento arquivistico de Anita Novinski) ndo acredito mais que o fim da linha
explique a génese do processo, ou seja, que haja um nexo coerente entre Mae Stela e a
calunduzeira do Sabara, entre a umbanda e o calundu-angola. Confessando-me abalada
pelas ponderagdes de Luiz Mott, um dos maiores especialistas brasileiros em Inquisi¢ao e
em antropologia histdrica, confesso-me contudo ré convicta e pertinaz, pois atraida
igualmente pela idéia de que houve calunduzes e calundures. Proponho, ainda de forma
embriondria, um procedimento analitico que tome o calundu antes como constelagcdo de
praticas variadas do que como rito acabado ou bem definido. Para tanto, retomo,
ampliando-a, a andlise que esbocei numa comunicacao apresentada em 1992 no Congresso
Nacional da ANPUH, no Rio de Janeiro. Incorporei algumas das sugestdes entdo feitas por
Ronaldo Vainfas e Rogério Ribas, que ao longo destes anos insistiram para que eu
escrevesse 0 que entdo dissera, mas sou evidentemente a TUnica responsavel pelo

encaminhamento dado e pelas conclusdes tiradas.

II. Lendo para tras

Comecemos pelo fim. Em 2001, Yeda Pessoa de Castro definiu calundu, vocébulo
de lingua banto, como "a mais antiga denominacdo de culto afro-baiano, registrada no
século XVII na poesia de Gregodrio de Mattos" e seguida, nas primeiras décadas do século
XVIII, por uma descricdo de Nuno Marques Pereira no Compéndio Narrativo do
Peregrino da América. A etnolingiiista sugere que se consulte os verbetes candomblé ¢
lundu, e da em seguida o significado original em banto: "kalundu, obedecer um
mandamento, realizar um culto, invocando os espiritos, com musica ¢ danca". Passa entao
para o sentido que a palavra adquiriu no Brasil em geral e na Bahia em particular. No
primeiro caso, mau-humor e amuo, relacionado com kialundu, "o que recebe o espirito, de

referéncia ao aspecto carrancudo do rosto e comportamento dos possuidos em transe pela
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divindade", tendo a ver ainda com o vocabulo banto macaca € com a expressao "estar com
a macaca", ou seja, com mau humor, ma sorte ou azar. No segundo caso, "no calundu" ou
"de calundu" significaria zangado, agressivo, de mau humor. Lundu, por sua vez, tem
significacdo dupla analoga a de calundu, sendo, como esta, palavra banto: por um lado,
significa amuo; por outro, "danga de par solto, de origem africana, acompanhada de canto,
que teve seu esplendor no Brasil em fins do século XVIII e comecos do século XIX",
tornando-se, dai em diante, "cangdo solista, influenciada pelo lirismo da modinha e
freqlientemente de carater comico". Candomblé, que ¢ também palavra banto, tem
defini¢do mais univoca, remetendo ao local e ao culto das "praticas religiosas afro-
brasileiras da Bahia". Quando empregada de modo pejorativo, a palavra remete a magia
negra e a feiticaria. Quando referida a contexto individual, tem o sentido de "rezar, invocar,
pedir intercessdao dos deuses" ¢. De saida, nota-se que o significado de candomblé desliza
do rito coletivo a pratica individual, do polo positivo ao negativo sem deixar contudo o
ambito das crencas magico-religiosas. Calundu, por sua vez, ¢ palavra de acepcdes
multiplas, ultrapassando o campo das crengas e dos comportamentos, entrando pelos
humores e, em suma, pela alma, pela psique do individuo.

Visando compreender melhor o processo de constituicdo das religides afro-
brasileiras, Jodo José Reis estudou o calundu do Pasto de Cachoeira, reprimido em 1785 na
vila deste nome, o segundo maior porto da Bahia na época. Nao bastasse o precioso aporte
documental - uma devassa realizada pelo juizo civil contra o calundu -, o artigo de Jodo
Reis, publicado em 1988, constitui um marco nos estudos do género também pelas argutas
observacoes sobre método. Reconhece a necessidade de se utilizar a tradigdo oral como
"estratégia de investigacdo da histéria mais remota das religides afro-brasileiras" e as
vantagens de ler informacdes "para tras", alertando, contudo:

"Mas ndo muito para trds, vez que uma das caracteristicas essenciais da cultura
escrava foi exatamente sua maleabilidade, sua capacidade de mudanca e adaptacao,
sua constante reinvencdo das tradigdes. E isto no caso da Bahia e outros centros do
escravismo foi ainda mais forte em virtude das constantes novas levas de escravos de
grupos étnicos muitas vezes diversos das levas anteriores, que imprimiam novas
diregdes ao desenvolvimento da cultura afro-brasileira. Mesmo aceitando que muito
do passado foi mantido nas tradigdes orais, ritos ¢ mitos dos terreiros deste século,

inclusive os ainda vivos, sempre perdurard muita duvida sobre a adequagdo do

6 Yeda Pessoa de Castro, Falares africanos na Bahia - um vocabulario afro-brasileiro, Rio de Janeiro,
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método de leitura para tras. Mas talvez seja preferivel o risco da ousadia da divida do
que a davida de nao arriscar".

O mesmo vale para a Africa, continua Jodo Reis. A etnografia recente ndo pode ser
meramente jogada para tras, as religioes africanas tendo também se alterado ao longo do
tempo: "Considera-las no século XX africano como se fossem em tudo semelhantes aquelas
do século XVIII baiano ¢ absurdo". Aproximagdes seriam, assim, sempre tentativas, sendo
preciso ter claro que o substrato mais passivel de permanecer ¢ o de "certas concepgdes
basicas", o "das estruturas simbolicas e rituais comuns", e ndo o dos detalhes"”.

Em contraste com o apuro e o rigor da andlise, Jodo Reis deixou escapar duas
passagens que intrigam, sugerindo que a aproximagao entre candomblé e calundu pode ser
antes uma armadilha da "leitura de tras para diante" - que ele mesmo caracterizou com
argucia - do que uma evidéncia historica: "O calundu e, mais tarde, o candomblé¢,
provavelmente recrutavam aliados e inimigos nas mesmas fileiras urbanas".(...)"O calundu
e em seguida o candomblé ndo desapareceram exatamente porque ousaram expor-se € nao
porque se esconderam"$. Alinha-los assim, um depois do outro, acaba fazendo com que o
segundo - o candomblé - se torne uma espécie de desembocadouro do primeiro - o calundu.
A teleologia, implicita, quase se explicita, e, na segunda afirmag¢do, induz o autor em erro,
pois o calundu, ao contrario do candomblé, desapareceu completamente dos cenarios
urbanos desde o século XIX - a menos que seja considerado um proto-candomblé, o que
ndo me parece correto, conforme tentarei mostrar.

Um outro artigo decisivo de Luiz Mott, publicado em 1986, tem sido, como o de
Jodo Reis, referéncia obrigatoria para os estudiosos da religiosidade popular em geral e
afro-brasileira em particular. Nele, Mott divulga descoberta histérica notavel: o documento
que registra a danca de tunda, ou acotundd, no arraial de Paracatu e no ano de 1747. Em
uma pequena passagem, revela simpatia para com as analises que homogeinizam e
aproximam praticas possivelmente distintas, afirmando: "A primeira religido africana
conhecida no Brasil recebeu de norte a sul o nome banto de Calundu". Por enquanto,
pergunto: serd possivel entender o calundu como "religido africana", ou trata-se, nessa
perspectiva, de distorsdo originada na leitura para tras?

Na edi¢do do Dicionario do folclore brasileiro, revista em 1972, Camara Cascudo
define calundu de modo que deve ter influenciado Yeda Pessoa; apesar de mais impreciso,

parece-me contudo mais arriscado e sugestivo: "Mau humor, neurastenia, irritacdo, frenesi.

7 Jodo José Reis, "Magia Jeje na Bahia: a invasdo do calundu de Pasto de cachoeira, 1785" in Revista
Brasileira de Histéria, Sdo Paulo, v. 8, no. 16, mar. 88/ ago. 88, pp. 57-81, citagdes as pp. 58-59.
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Até meados do século XVIII, era o mesmo que candomblé ou macumba, festa religiosa dos
africanos escravos, com canto e danga ao som de batuques. Gregério de Matos citava
calundus, fins do século XVI: Que de quilombos que tenho/ Com mestres superlativos,/
Nos quais se ensinam de noite/ Os calundus e feiticos".10 Refere-se em seguida a célebre
passagem de Nuno Marques Pereira, tida como a primeira descri¢gdo mais detalhada de um
calundu, e que, por isso, reproduzo aqui também. Perguntado pelo seu hospedeiro sobre o
modo como passara a noite, o Peregrino responde:

"Bem de agasalho, porém desvelado; porque nao pude dormir toda a noite. Aqui,
acudiu ele logo, perguntando-me que causa tivera. Respondi-lhe que fora procedido
do estrondo dos tabaques, pandeiros, canzas, botijas e castanhetas, com tdo horrendos
alaridos, que se me representou a confusdo do Inferno. E para mim, me disse o
morador, ndo hé coisa mais sonora, para dormir com sossego... se eu soubera que
havieis de ter este desvelo, mandaria que esta noite ndo tocassem os pretos seus
calundus. Agora entra o meu reparo (lhe disse eu). Pois, Senhor, que coisa ¢
calundus? Sao uns folguedos, ou adivinhagdes (me disse o morador), que dizem estes
pretos que costumam fazer nas suas terras, € quando se acham juntos, também usam
deles ca, para saberem vdrias coisas, como as doengas de que procedem, e para
adivinharem algumas coisas perdidas; e também para terem ventura em suas cagadas,
e lavouras; e para outras muitas coisas"!!,

Comentando a passagem, Camara Cascudo reconhece nela o registro da
"antiguidade e regularidade do culto religioso dos africanos na terra brasileira" e conclui:
"Calundus (sempre no plural) perdeu atualmente essa acepc¢do e sé se conhece como os
sindnimos acima registrados", ou seja, os estados negativos do humor e da alma!2. Os
breves comentarios de Camara Cascudo sdo importantes porque permitem detectar um
movimento comum a outras definigdes e interpretacdes, possivelmente baseadas na sua em
virtude do prestigio e destaque assumido por esse estudioso na cultura popular brasileira.
Tal movimento consiste em identificar, a posteriori, o calundu com o candomblé em
particular € com os cultos afro-baianos em geral, reiterando a idéia de que a Bahia foi o
ber¢o da religiosidade afro-brasileira contemporanea. Quando diz que "até meados do
século XVIII, era o0 mesmo que candomblé ou macumba", o estudioso comete anacronismo
- pois as expressoes referidas ndo aparecem em documentos coevos, datando, ao que tudo

indica, do meado do século XIX - e generaliza indevidamente, ja que, hoje, candomblé e

10 T yis da Camara Cascudo - Dicionario do folclore brasileiro, 3a. ed. r. a., Brasilia, INL, 1972, 2 vols., vol.
1, pp. 211-212.

11 Nuno Marques Pereira, Compéndio narrativo do Peregrino da América, 6a. ed., Rio de Janeiro,
Publicacdo da Academia Brasileira, 1939, vol. I, p. 123 ¢ segs.

12 Camara Cascudo, op. cit., p. 212.



macumba acham-se longe de ser a mesma coisa, este ultimo vocébulo aparecendo como
"denominagdo genérica para as manifestacdes religiosas afro-brasileiras de base congo-
angola, que incorporaram orientagoes amerindias, catolicas e espiritas, com
predominancia do culto ao caboclo e preto-velho"13. Note-se que, nos dois "dicionaristas"
citados - Cascudo e Yeda Pessoa de Castro - a propria sele¢do dos primeiros registros
referentes ao calundu - Gregorio e depois o Peregrino - ¢ coincidente, mostrando que por
muito tempo os estudiosos se detiveram nas evidéncias literarias sem se preocuparem com
as existentes em outros tipos documentais. Isso destaca ainda mais a importancia dos
procedimentos de Luiz Mott e de Jodo Reis, "descobridores", respectivamente, do acotunda
do Paracatu e do calundu do Pasto de Cachoeira e, nessa qualidade, exemplos da
necessidade de se aliar a pesquisa arquivistica a investigacdo das tradigdes orais e
linguisticas.

Camara Cascudo ndo ressaltou o carater transgressor € perigoso que se insinua na
aproximacao entre calundu e quilombo, no caso de Gregorio de Matos. Com base talvez
nas mesmas evidéncias literarias, foi Roger Bastide quem, salvo engano, estabeleceu pela
primeira vez a relagdo, afirmando que, no Brasil, os africanos e seus descendentes tentaram
preservar os "valores vitais herdados dos antepassados, procurando inclusive reconstitui-
los, seja no segredo dos calundus, seja no isolamento armado dos quilombos" 14. Calundu
deixava de ser mera "religido" e se tornava forma de luta. No calundu de Cachoeira, Jodo
Reis detectou a relagdo: "Nada ¢ dito explicitamente no documento, mas religido negra e
resisténcia (inclusive revoltas) eram freqiientemente vistas em combinacdo pelas
autoridades e senhores de escravos'"!>.

Documentos coevos também sugeriram que deixar os negros fazerem seus calundus
ou calunduzes - para nao falar em calundures... - podia ser perigoso, cabendo, portanto, a
repessao. Hoje, nenhum dos dicionarios consultados acusa qualquer analogia entre calundu
e revolta, apesar de indicarem, como se viu, varios significados para a palavra. Candomblé,
por sua vez, remete sempre a um culto afro-brasileiro de carater coletivo: a palavra nao
acusa deslizamentos de significado. Talvez ndo tenha sido sempre assim. Na década de 30,
Mario de Andrade reconheceu a dificuldade em se estabelecer a significagdo inicial da
palavra candomblé, arriscando que talvez sua forma primitiva fosse a que perdurou nas

regides hispano-americanas: candombe - registrada, alids, no dicionario de Yeda Pessoa.

13 Yeda Pessoa de Castro, op. cit., p. 270.

14 Ver a respeito meu O diabo e a terra de Santa Cruz, S3o Paulo, Companhia das Letras, 1986, p. 266.
Roger Bastide, Les religions africaines au Brésil, Paris, PUF, 1960, p. 216.

15J0d0 José Reis, op. cit., p. 63.



Lembra que, em Minas, Lindolfo Gomes colheu o conto do bicho Pondé€, acompanhado de
cantiga bilingiie que dizia assim:

"Me abre a porta

Candombe-seré

Minha madrinha

Candombe-seré

Que o bicho Pondé

Candombe-seré

Quer me comer

Candombe-seré".

A forma era responsorial, um verso sendo entoado pelo solista € o outro verso-
refrdo sendo entoado pelo coro, configurando um processo de ladainha muito comum entre
0 povo brasileiro tanto nas festas profanas como em canticos de feitigaria!®.

Haveria associag¢ao entre uma forma ritual proxima ao candomblé, um dia chamada
de candombe, e a cantiga do bicho Pondé, que certamente deve ter assustado criangas ao
longo do tempo? Dificil saber. No momento, tal relagdo hipotética serve, contudo, para se
pensar associagdes entre calundu, batuque, lundu, fado: numa das pontas, praticas e ritos
africanos variados; na outra, formas musicais européias que aparentemente nao tém
nenhuma relagdo com os primeiros. E, no entanto, como se viu acima, Yeda Pessoa registra
lundu, palavra banto, como sindénimo de calundu, amuo, significando também "danga de
par solto [...], acompanhada de canto", que teve seu auge no Brasil entre o final do século
XVIII e o inicio do século XIX - ou seja, quando praticas rituais como o calundu
presenciado pelo Peregrino ou protagonizado por Luzia Pinta permaneciam vivas na
memoria das pessoas! Lembre-se que a etnolingiiista informa que, dai em diante, lundu
tornou-se "canc¢ao solista", permeavel ao lirismo da modinha e a comicidade!”.

Camara Cascudo, que fez dicionarios mas foi sobretudo "folclorista", ou estudioso
da cultura popular, novamente arriscou mais, talvez acertando menos, porém, a0 mesmo
tempo, dando mais ensejo a conjeturas. Para ele, lundu, ou landum, foi o pai do fado
portugués, diferente do brasileiro por ser cantado. No norte € no nordeste do Brasil,
dangava-se o fado sob o nome de lundu; com o tempo, este acabou convergindo para
batugue, que era angolano, considerado "danca indecente" e finalizado com umbigadas.
Muito usada pelos grandes viajantes portugueses na Africa Ocidental e Oriental (Gamito,
H. Capelo, R. Ivens, Serpa Pinto), a palavra batuque designava tanto "a coreografia quanto

o instrumental percursor", fazendo-se roda para danga-lo. "De realgar", conclui Cascudo, "a

16 Mario de Andrade, Musica de feiticaria no Brasil, Sio Paulo, Livraria Martins Editora, s.d., pp.26-27.
17 Yeda Pessoa de Castro, op. cit., pp. 266-267.



aproximacao entre batuque e fado. Ambos tiveram no lundu uma forma de transi¢ao
propagadora"!8, Dessa argumentagdo, pode-se compreender melhor os caminhos que
levaram a identificagdo entre lundu e calundu, viabilizada pela identificacdo constante entre
calundu e batuque.

Conforme o juizo dos especialistas, pois, calundu ¢ vocabulo que recobre mais de
um sentido, indicando mudancas no tempo e no espago. Resta ver se, da palavra a coisa,

persiste a flutuagao.

III. Calundu e calunduzes: esboco etnografico.

O calundu de Luzia Pinta pode ser tomado como o mais completo e caracteristico de
que se tem noticia. Nele, parecem estar todos, ou quase todos os elementos de um ritual
banto, de carater coletivo, onde a possessdo ¢ um oficiante especializado tém papel de
destaque. Como praticamente todos os demais de que se t€ém noticia, o calundu de Luzia
Pinta desenrola-se num espago privado que pode ser franqueado ao publico: acontece numa
casa, ¢ ndo num espago aberto - florestas, campos, vales, como os sabas europeus dos
séculos XVI e XVII. Se tive o mérito de divulga-lo e de problematizar a questdo calundu,
creio que Luiz Mott foi quem melhor o compreendeu e o analisou em seu ja referido ensaio
, "O calundu angola de Luzia Pinta", chamando inclusive a aten¢do para suas caracteristicas
bantos. Apesar de tanto eu quanto Mott o termos descrito de forma exaustiva, ¢ necessario
voltar a ele, mesmo que de forma sintética, para poder entender melhor os demais.

Luzia Pinta, que aos 12 anos ja era escrava em Angola, vestia-se nas cerimonias que
protagonizou em Sabard com "certos trajes" incomuns nas Minas, "a moda de anjo" com
fita larga amarrada na cabega e as pontas jogadas para tras, trazendo "varias invengdes a
moda turquesca, com trunfa a modo de meia lua na cabeca e com um espadim na mao", ou
ainda usando uma espécie de grinalda de penas ou penachos nos ouvidos!®. Muito
requisitada para curar pessoas de feitigos, "mandou fazer a modo de um altar com seu pano
por cima a maneira de dossel", aonde ficava com "um instrumento de ferro na mao, pela

forma de cutelo ou alfange", fazendo-se acompanhar por pessoas que cantavam e tocavam

18 Tuis da Camara Cascudo, Made in Africa (Pesquisas e Notas), Rio de Janeiro, Civilizagdo Brasileira,
1965, pp. 132-144. Yeda Pessoa da o batuque como vocabulo de formagao brasileira, mas o folclorista o
considera, assim como fado, "vocébulos portugueses". Ver Yeda Pessoa de Castro, op. cit., p. 172.

19 Todas as citagdes dizem respeito ao processo de Luzia Pinta acima citado, com particular destaque para a
parte referente a sua confissdo, tomada em Lisboa a 7 de junho de 1743. Conferir ainda meu O diabo e a
terra de Santa Cruz, pp. 267-68 e pp.352-357, e Luiz Mott, "O calundu angola de Luzia Pinta", passim;
sobre o penacho de penas, ver Mott, p. 76.
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cerca de duas horas. Os instrumentos eram timbales ou atabaques pequenos, que tocados de
modo repetido, provocavam a obsessao 20. Dai Luzia ficar "como fora de seu juizo, por lhe
vir nessa ocasido a doenca da sua terra, a que chamam calundus": ficava parada, "com os
olhos nos céus por algum espago de tempo", abaixando entdo a cabeca, fazendo uma
cortesia e passando a olhar para os doentes a fim de ver quais tinham cura e quais iam
morrer. Na ocasido, entravam-lhe pelos ouvidos "os ventos de adivinhar", e passava "a
dizer os remédios que se hdo de aplicar, e a forma por que se hdo de fazer": beberagens
feitas com a mistura de vinho e do suco de vdrias ervas, papas de farinha, raiz de butua, pau
santo costurado a uma fita que se enrolava no braco dos doentes a fim de protegé-los dos
feiticos. Mandava que as pessoas doentes deitassem no chdo e passava por cima delas
"repetidas vezes, esfregando-as juntamente com as ervas" para que lancassem fora os
feiticos. Com o mesmo objetivo, "mandara fazer uma canoazinha pequena", que untava
muito bem com certas ervas para esfregar o corpo das pessoas. Quando algum negro que
tinha mandinga ou coisa diabdlica se aproximava dela, vinha-lhe logo a doenca do calundu,
seguida da privagdo do juizo e da adivinhagdo acerca da causa do mal. Quem tinha
mandinga ndo podia se aproximar dela sem lhe provocar mal fisico, que s6 passava quando
cessava o feitico.

A doenga dos calundus, que era a denominacdo dada na sua terra, se pegava "de
umas pessoas a outras", e a ela possivelmente fora comunicada por uma tia de nome Maria.
Independia, pois, da vontade: era "destino" ou "virtude" concedidos por Deus, e lhe
sobreviera pela primeira vez quando, ja na vila de Sabard, ouvia missa. Ficou muito mal,
sem saber que remédios tomar, "até que sendo chamado um preto por nome Miguel,
escravo de Manuel de Miranda, morador na dita vila, lhe disse este que a dita queixa era a
do calundus, e que s6 a havia de curar e ter remédio mandando tocar alguns instrumentos" e
fazendo todo o ritual que se descreveu acima, "por ser este o meio, € modo porque se
costuma curar a dita doenca, o que com efeito ela fez, e experimentou melhora". Por temor
da Inquisi¢do, que a prendeu em Sabara, levou a Lisboa e a submeteu a sessdes de tortura;
ou por viver um processo auténtico de mesticagem cultural, Luzia atribuiu a Deus o poder
das curas que fazia, nomeando ainda Santo Antonio ¢ Sdo Gongalo como intercessores no

processo terapéutico?!. Sua confissdo ¢ o depoimento das testemunhas indicam, por outro

20 Mério de Andrade, Musica de feiticaria no Brasil, pp. 39-40.

21 Baseando-se em Waldemar de Almeida Barbosa, Luiz Mott lembra que havia em Minas Gerais 121
localidades dedicadas a Santo Antonio, e que o culto de Sdo Gongalo Garcia, franciscano natural da India e
martirizado no Japdo, expandiu-se na América portuguesa na mesma época em que se descobriram as jazidas
auriferas. "Por ser de cor parda, foi alvo de grande devogao pelas gentes de cor, sendo orago de diversas
igrejas pelo Brasil afora, inclusive em Minas Gerais, onde encontramos 29 localidades a ele dedicadas,
inclusive 9 irmandades setecentistas". Luiz Mott, "O calundu angola de Luzia Pinta", p. 82, nota 21.
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lado, a existéncia de um complexo cultural africano, possivelmente banto, onde a
possessdo, o Extase, a transmissdo de saberes magicos segundo linhagens, os dons
devinatorios e curativos tinham papel de destaque.

Neste ponto, ha elementos para detectar uma aparente contradigdo. Trata-se, por um
lado, de um caso onde o ritual e as praticas magicas se combinam num todo articulado, que
¢ denominado de calundu. Por outro, do seio deste complexo emerge uma definicao
especifica de calundu, referida antes a um dom, virtude ou qualidade individual do que a
um rito. Se o calundu ¢ doenca que Deus d4, fica mais facil entender porque, no século XX,
pode ser identificado com humores e aspectos psicoldgicos, como se viu nos dicionarios.
Em suma, ja no calundu de Luzia Pinta estava posta a ambigiiidade.

Em 12 de dezembro de 1750, o Juizo Eclesiastico do Bispado de Mariana, criado
havia cinco anos, registrou em seus livros a sentenga contra um casal de negros
considerados culpados de "feiticeiros e adivinhadores" pela visitagdo geral mais recente.
Virias testemunhas depuseram que os réus tinham vivido "de ter sempre em sua casa
muitos enfermos a titulo de enfeiti¢ca-los, e por outros titulos, para os curar por meios
supersticiosos"?2. Ficaram presos na cidade e, além das custas do livramento, tiveram que
pagar multa de dois mil réis, fazer peniténcia publica "ambos juntos nas portas da Santa S¢
em um domingo ou dia santo cada um com sua vela na mao", sofrendo por fim pena de um
ano de degredo para fora do Bispado. O casal, constituido por Ivo Lopes e Maria Cardoso,
desempenhava um conjunto de praticas magico-religiosas entre as quais se incluia o
calundu.

Quando o casal queria adivinhar se os enfermos tinham feiti¢os, "tomavam pena de
galinha branca e com ela esgravatavam os ouvidos, e depois a metiam em uma cabacinha
de tamanho de um ovo, e logo faziam no chdo uns riscos ou em cruz com uma tinta ou terra
vermelha e branca, e langando a tal cabacinha no chdo a iam conduzindo com a dita pena
para um dos riscos ou cruzes", ap6és o que "vinham no conhecimento dos feiti¢os". Se a
cabacinha ia dar no risco branco, nao havia feitico, havendo contudo caso fosse ter no risco
vermelho: o branco significava o céu, e o vermelho o inferno.

Uma vez constatada a existéncia de feiticos, Ivo e¢ Maria comegavam os
procedimentos curativos, que incluiam ervas e sangrias, "sarjando" os enfermos "pelo
corpo com navalhas e tirando-lhes o sangue com ventosas". Os circunstantes ndo podiam
ver o sangue, que iam lancar na agua corrente "para irem por ela abaixo os feiticos". Os

enfermos também eram lavados nessa 4gua para se lhes tirar o encanto, quebrando-se-lhes

22 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Armario VI - 2a. prateleira - Juizo Eclesiastico
(1748-1765), fls. 37v-38. Todas as citagdes que seguem se referem a esse documento, que me foi gentilmente
cedido por Luis Carlos Villalta, a quem deixo aqui minha gratido.
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ovos chocos na cabeca "e lavando-os com a sua imundicie", "dizendo que com eles tiravam
os calundus aos pretos, quebrando-lhe (sic) na testa um ovo e outro na cova da cabeca'-
como dizia Ivo - "ou na coroa da cabega" - como dizia Maria.

Além de "tirarem os calundus", Ivo e Maria faziam em sua casa "as dancas e
diabruras deles com os pretos da sua nagdo, excluidos os mais que dela ndo eram,
cantando e dancando pelo seu modo por tanto tempo, até que ficasse alguém estendido no
chao como morto, depois despertasse para contar e adivinhar o que sucedia nas suas terras".

Por fim, Ivo e Maria conservavam dois cagados em um barril, dizendo que
"aplicavam as dguas em que os tinham conservados". Tanto nas curas quanto nas dangas e,
por fim, nos animais - possiveis demonios familiares - o Juizo Eclesiastico presumiu pacto
demoniaco implicito, condenando os dois agentes. O casal, contudo, dizia-se temente a
Deus e devoto de Nossa Senhora.

Ha muitas diferengas formais entre tais praticas e as protagonizadas por Luzia Pinta,
a maior delas sendo talvez o fato de, em momento nenhum, o ritual ser chamado de
calundu, nomenclatura que remete antes a parte que ao todo. Cabe ressaltar ainda que o
rito dos calunduzeiros de Mariana parece ter tido carater muito mais restritivo, referido ao
exclusivismo da nagdo - que ndo ¢é especificada no documento - ¢ menos dependente da
figura central de um oficiante. Nao hd no documento indicagdo de serem Ivo e Maria os
unicos condutores do rito ou aqueles que perdem os sentidos. A grande semelhanga diz
respeito ao aspecto ritual: tanto Luzia Pinta quanto o casal Ivo/Maria obedeciam a um
ceremonial complexo e sem duvida internamente articulado, em que pese o fato de o nexo
dessa articulagdo ndo ser totalmente inteligivel para nds, historiadores do século XXI.
Como no calundu de Luzia Pinta, o nucleo das praticas de Ivo e Maria era a adivinhagao e,
em seguida, a cura de feiticos. Como nas praticas de Luzia, a repeticio de dangas e
cantorias levava a perda de sentidos e a "viagem" em terras africanas. A variacdo dos
procedimentos magico-curativos ¢, contudo, bem maior no segundo caso: sangrias para
depurar o corpo, lavagens com agua, adivinhagdes com riscos e cabacinhas, recurso a ovos
- como se sabe, principio vital importante em varios sistemas culturais.

Luzia Pinta e o casal Ivo Lopes/ Maria Cardoso sao dois modelos possiveis em
torno dos quais gravitam casos mais ou menos articulados, que se aproximam ora de um,
ora de outro, apresentando elementos dispersos comuns a ambos sem contudo articula-los
de modo coerente. Incluindo estes dois, trabalho aqui com um universo de 32 casos de
praticas magico-religiosas, todos registrados no territorio da capitania de Minas Gerais
entre 1734 e 1782. Dividi-os em trés categorias: calundus evidentes (15 casos), calundus
sugeridos (4 casos) e elementos dispersos de calundu (13 casos). A soma dos dispersos e

dos sugeridos (18 casos) ¢ maior que a do numero dos evidentes, mas estes, por si so,
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constituem o nucleo principal dos casos mais ou menos ligados ao que se convencionou
chamar de calundu.

Um dos primeiros casos de calundu evidente ocorre na regido de Sabard, a mesma
de Luzia Pinta, mas a antecede em 10 anos: por volta de 1734, tem-se o registro sucinto de
que os negros de Gaspar Pimentel Velho realizavam "supersticiosas dancas dos calundus" e
de que a Visita pastoral obrigara o senhor a pagar pesada multa, instruindo-o que proibisse
as dancas "ndo s6 por serem gentilicas, mas por haver presuncao de que nas ditas dancas
assistem os demonios"23. Na mesma época, no arraial de Sdo Gongalo, em Paratina do
Andrequicé, Violante Coutinho "dangava e fazia calundures, e em sua casa os negros
tangiam atabaques"?4. No Curral del Rei, um escravo anénimo de Inacio Xavier vivia
amancebado com a preta forra Francisca Correia e, por volta de 1756, adorava ao deus de
sua terra, tendo no teto de sua casa uma panela que reverenciava, pondo-lhe guisados e
trastes a mesa, pedindo-lhe licenga para comer "e ao redor da mesma panela fazem suas
festas e calundures, de que ha fama ¢ o mesmo feiticeiro". O escravo untava o corpo com o
suco de pau do mato para evitar castigos do senhor e sabia tirar as brasas do fogo com a
boca?>. Em 1764, na Barra, Luzia Angola e outros dois negros - um, chamado "Jodo
barbeiro e mineiro"; o outro, viivo e andnimo - "todos juntos fazem calunduzes, e para isto
convocam negras ¢ pardas para as ditas dangas de calunduzes, e também usam de dar e
prometer fortunas de modo supersticioso, usando de pozes de caveiras de defuntos para
domarem as vontades dos senhores e homens com quem tém trato ilicito, para estarem a
sua ordem em tudo o que quiserem 2¢". Domingos Calundureiro curava com feiticarias e
promovia em sua casa em Congonhas do Campo ajuntamentos de negros com dancas e
batuques; isso se passava em 1762, e apesar de ndo haver alusdo explicita ao calundu na
descrig@o das praticas, elas, associadas ao nome, ndo podem dar margem a duvidas?’. Em
1765, no arraial de Sao Sebastido, o negro Félix, de nacdo Cabo Verde, fazia batuques e
dizia que "as almas da Costa da Guiné¢ eram as que falavam dentro das criaturas quando

caiam como mortos (sic) no calundu"?%. Em 1774, em Vila Rica, Maria das Mercés tinha

23 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Belo Horizonte, Visitas Pastorais, Paroquia de Sabara, 1734.
24 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Livro de Devassas - Comarca do Serro do Frio,
1734.

25 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Devassas - 1756-1757, fls. 96-v.

26 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Devassas - julho 1762 - dezembro 1769 (Z 10), fls.
114v-115.

27 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Devassas, julho 1762 - dezembro 1769, fls. 49.

28 Instituto Arquivo Nacional da Torre do Tombo, Inquisicdo de Lisboa, Cadernos do Promotor, no. 128,

129 e 130. Como os casos que seguem, foram coletados por Luiz Mott, "Acotunda...", pp. 141-142, onde os
li.
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"casa de calundus"?°. Em 1777, em Itapecerica, Roque Angola e sua amasia Brigida Maria
faziam calundus ao som de violas - o que sugere parentesco com o lundu... Lavavam-se
com agua de ervas, nela colocando um crucifixo de latdo, "e nos calundus dio para cheirar
aos presentes certo ingrediente que tinham em uma folha de flandres e que ficaram absortos
e fora de si", dizendo que "as almas dos mortos entram no corpo dos vivos e que o calundu
era o melhor modo de dar gracas a Deus"; sugerindo processo de mesticagem cultural,
Roque Angola dizia ser o Anjo Angélico e ter "o poder do Sumo Pontifice para casar e
descasar" o que talvez indique seu papel de "sacerdote" no rito.3 Em 1779, em Congonhas
do Campo, o forro Domingos "¢ feiticeiro, curador e faz calunduzes"3!. Em 1781, Antonio
Angola adivinhava em Campanha com um espelho e uma cruz, mas provavelmente fazia
também outras coisas, ja que a pratica sugerida vinha atrelada a seu nome: era também
conhecido como Antonio Calundu32. No mesmo ano, em Sao José¢ da Barra, Luzia Joaquina
fazia calundus e adivinhava com uma esteirinha. Era auxiliada por Domingos Congo, que
tocava um cocalho e cantava uma toada dizendo: "eu vou, eu vou", a resposta vindo do alto
da casa, na forma de uma vozinha: "vem, vem", o conjunto configurando um canto
responsorial do tipo do acima citado e que terminava quando alguém - ndo estd claro quem
- dizia "Louvado seja Cristo". Em seguida, dangavam até cair como mortos no chio,
havendo a recomendacdo de que ninguém proferisse "o Santissimo nome de Jesus"33. Os
mais discrepantes dentre os ritos que, de algum modo, foram caracterizados explicitamente
como calundu sdo os atribuidos a Jos¢ Nagd e a Miguel Cagange. Jos¢ Nagd, em 1773,

n

curava na Chapada do Raposo com folhas e pedacos de marisco "vulgarmente chamado
caramujo" - seria um buzio? -, colocando-o dentro de uma tijela de barro com aguardente.
Sobre Miguel Cagange afirmava-se em 1779, em Mariana, que era feiticeiro e tinha pacto
com o demodnio . S6 se sabe que tais praticas t€ém a ver com o ritual porque, nos Cadernos
do Promotor do Santo Oficio, foram anotadas ao lado das outras descri¢des 4.

O que ha de verdadeiramente comum a essas praticas ¢ o fato de serem todas
identificadas ao vocabulo calundu, e ainda de, na sua maioria, referirem-se a dangas, quase
sempre embaladas por instrumentos musicais. H4 que se notar, contudo, o fato de
freqiientemente se associarem a praticas magico-curativas que parecem independentes do

rito, referindo-se antes a manipulacao de objetos - panelas, tijelas, esteiras, espelhos, cruzes

29 1dem, ib.
30 1dem, ib.
31 1dem, ib.
32 1dem, ib.
33 Idem, ib.
34 JANTT, Cadernos do Promotor, apud Luiz Mott, op. cit., p. 142.



15

- e ao conhecimento tradicional de frutos da natureza: caramujos, ervas, paus, pds magicos
como o de caveiras, comum a tantas culturas.

Dentre os casos de calundu sugeridos, alguns sdo bastante proximos dos mais
evidentes: a escrava Maria Conga fazia em 1753 uma adivinhagao ritual para ganhar ouro:
"inventava uma danca de batuque, no meio da qual entrava a sair-lhe da cabega uma coisa,
a que chamava vento, e entrava a adivinhar o que queria"3. Os ventos de adivinhar - que
aqui "saem" da cabeca em vez de entrar nela - lembram o calundu-modelo de Luzia Pinta e
permitem identificagdo com o rito, mesmo na auséncia do vocabulo que o nomeia. Menos
explicitas mas igualmente sugestivas sdo as praticas da negra Antonia Luzia e de dois
companheiros seus, que na década de 60 convocavam "negras e pardas para adorar dangas"
e utilizavam defuntos "para domarem as vontades dos senhores"3¢. O mesmo se pode dizer
de Francisco, que em 1782 curava na cidade de Mariana com dancas de roda. Deitava-se no
chdo, e falando na lingua de sua terra, alegava serem as almas que ali falavam. Usava um
buzio, um chapéu - a trunfa de Luzia Pinta? - e esfregava os doentes com raizes e ervas no
intuito de cura-los’’. J& Pascoa, negra forra casada que morava no arraial da Aiuruoca,
perto de Sao Joao del Rei, vira-se acusada de praticas mais distantes mas, mesmo assim,
evocativas das que constituiam o calundu de Ivo Lopes e Maria Cardoso. Em 1763,
membros da comunidade tinham-na como feiticeira e curandeira, pois usava de ervas e
purgas, mandando doentes aos rios para se banharem e "afetando falar com almas do outro
mundo"38.

O que permite a identificacdo desses casos com o calundu ¢ a alusdo a dangas,
batuques, sujei¢do de vontades, recurso a espiritos mortos. Aqui comeca, contudo, a flutuar
a caracterizacao das praticas, que oscilam entre os dois polos ou modelos possiveis: o de
Luzia Pinta e o do casal Ivo Lopes / Maria Cardoso. Nem sempre os verbos utilizados sao
os mais pertinentes, as dangas sendo "inventadas" ou "adoradas", e elementos estranhos
comecam a distorcer as feigdes mais tipicas do rito.

Chega-se, desta forma, aos casos que apresentam elementos dispersos de calundu,
notadamente os que envolviam cura ritual com manipulacdo de objetos, animais, invocagao
de espiritos e investigacdo causal das patologias (os "'feitigos" causadores de doencas),
sugerindo transi¢ao para um complexo magico distinto e dotado de tracos que, mesmo se

aparentados aos do calundu, talvez apresentassem especificidade propria. Nem sempre

35 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Devassas / maio / dezembro / dezembro 1753, fl.
101v.

36 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Devassas - julho 1762 - dezembro 1769, fls. 114.
3TTANTT, Cadernos do Promotor, apud Luiz Mott, op. cit.

38 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Devassas, 1763 - 1764, fls. 42v e 43v.
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todos esses elementos se manifestavam ou articulavam de forma mais evidente, surgindo
antes de modo isolado e aparentemente desprovido de sentido.

Trés dos casos apresentam maior coeréncia e parentesco com o sistema do calundu.
Comecemos por eles. Francisco, negro quartado que morava em casa de Antonio de
Macedo Castro, era muito requisitado para curas na freguesia de Sdo Miguel de Percicaba,
em 1767. Francisco curava doentes proferindo certas palavras, usando raizes variadas e
benzendo "uma pouca de agua" na qual fazia aparecer as pessoas que haviam realizado os
feiticos. Também os feiticos tomavam forma apds seus procedimentos magicos: embrulhos,
bolos "de cera da terra com varios cabelos", que tirava da terra apo6s escava-la 3°. Em
Antonio Dias, Vila Rica, a populagdo procurava em 1764 o preto ladino Antonio Luis para
curar enfermos, e ele o fazia da seguinte forma:

"tinha um pau metido no chdo, e na ponta dele, um buzio grande espetado, e dentro
um boneco, a quem o dito preto perguntava o achaque que tinha a dita negra enferma,
e o boneco respondia com uma voz muito fina e desusada e pausada , que tinha
feiticos e perguntando o dito negro como lhos tinham dado, respondeu o boneco que
[...] em uma pitada de fumo na ocasido do Natal, e também perguntou ao dito boneco,
dizendo como se ha isto de curar, a que respondeu o boneco varias cousas todas de
imundicias, que sendo a menos suja a cachaga, diz havia de levar merda de
cachorro...40"

Em 1734, nas imediagdes de Conceicdo do Mato Dentro, o negro José fazia
adivinha¢des com um prato de d4gua no chio, enterrando junto dele uma faca de ponta. As
perguntas, respondia junto ao prato uma vozinha "a modo de chiar de morcego",
esclarecendo sobre doengas e achaques*!.

Dentre os casos dispersos, encadeia-se a seguir uma sucessao de referéncias meio
soltas, possivelmente originadas da decomposicao de um sistema ritual mais articulado: no
Inficcionado, entre 1721 e 1735, o escravo Bernardo Pereira Brasil tirava ossos e drogas do
corpo de seus pacientes, chupando-os com a boca ; o Careta, um ex-escravo, era
considerado feiticeiro na Vila do Principe porque, no final dos anos 40, fazia as panelas
ferverem sem 4gua; um negro cujo nome ficou sem registro curava rezando palavras em
Santo Antonio do Ribeirdo de Santa Barbara em 1777; muitos anos antes, em 1730,

Salvador Massangano, escravo de Luis Ferreira Ribeiro, era infamado de feiticeiro e de

39 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Livro de Devassas - 07 janeiro 1767 - 1777.

40 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Devassas - julho 1762 - dezembro 1769, fls. 113v-
114.

41 Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Livro de Devassas - Comarca do Serro do Frio, fs.
52-v.
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promover curas supersticiosas na freguesia de Nossa Senhora da Assung¢do 42. Outros casos
vao quase imperceptivelmente migrando do ambito das curas magico-rituais para o dos
maleficios, e ha os que se remetem exclusivamente ao lado negativo: por volta de 1763, no
arraial de Santana das Lavras do Funil, o mandingueiro Francisco José usava coisas
supersticiosas para mau fim; na mesma €época, na Aiurudca, Antonio Pereira Gomes usava
patuas e papéis com coisas supersticiosas e diabdlicas; em 1734, uma preta angolana atraia
suspeitas de que invocava o demodnio; Pedro, escravo de Gongalo Francisco da Silva na
freguesia de Mato Dentro, curava doentes fazendo com que cheirassem uns pds, mas era
acusado também de matar outros escravos com feiti¢os, enterrando panelas com pos, dedos
de negro e pedagos de caveira ; Luzia Lopes, negra forra e feiticeira que acabara agoitada
publicamente por um missiondrio nas ruas do arraial de Santa Barbara, usava pos,
ungiientos, 0ssos, caveiras, raizes e folhas para matar; em 1763, Maquinés, escravo de Joao
Ferreira Duarte, matava no Arraial de Pouso Alto com feiticos embrulhados que enterrava
debaixo da cama, e desta forma atingira fatalmente seu senhor 43.

Talvez a maior parte dos casos deste ultimo grupo tivesse mais a ver com as
feiticarias de origem africana do que com certo ritual um dia denominado calundu. Sendo
assim, ndo caberia sequer inclui-los aqui, e melhor teria sido despreza-los. O que contudo
justifica a inclusdo ¢ o fato de alguns casos tdo pouco caracteristicos quanto eles - mais
especificamente os de Antonio Calundu, Jos¢ Nagd e Miguel Cagange - constarem dos

Cadernos do Promotor como configurando praticas de calundu.

IV. Uma nebulosa banto

A incursdo pelos escritos e conjeturas dos que se debrugaram sobre o calundu, bem
como o esbogo etnografico baseado em fontes primarias, tiveram o objetivo de indicar a
polissemia da palavra e das praticas. Calundu foi certamente um vocébulo que recobriu
praticas diversas, as vezes semelhantes e pertencentes aos mesmos grupos - o
particularismo de nagdo referido acima - as vezes profundamente distintas e identificadas
umas as outras por olhares externos as culturas que as protagonizaram. O calundu de Luzia

Pinta e o do casal Ivo Lopes / Maria Cardoso foram selecionados porque, por detras do rito

42 Respectivamente em Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Devassas, 1721-35, fls. 47;
Devassas 1748-9, fls. 7v; Devassas - janeiro 1767 - 1777; Devassas - maio 1730/ abril 1731;

43 Respectivamente em Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Mariana, Devassas, 1763--64, fls. 42v e
43v; Idem, fls. 49v-50; Arquivo Eclesiastico da Arquidiocese de Belo Horizonte, Visitas Pastorais -
Paréquia do Sabara, 1734, fl. 52v; Devassas - janeiro 1767 - 1777, Idem, fls. 34v; Devassas, 1763-1764, fls.
59.
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mais evidente onde ocorria a perda de sentidos e o dom divinatorio, havia praticas muito
especificas e distintas entre si, sugerindo a existéncia, no século XVIII mineiro, de pelo
menos dois "modelos", "complexos" ou "sistemas" de calundu. O de Luzia Pinta soa mais
familiar aos nossos ouvidos, e tendemos - arriscadamente - a associa-lo aos candomblés de
hoje. J4 o de Ivo e Maria parece esquisito, com o seu esdrixulo "jogo de amarelinha" onde
uma pena e uma cabacinha passeiam entre linhas brancas e vermelhas, entre o céu e o
inferno, preconizando talvez elementos que depois se entreteceriam na umbanda*t. Menos
caracteristico no tocante ao que hoje se conhece dos rituais magico-religiosos de origem
africana, o calundu de Ivo e Maria é bem mais sugestivo porque congrega procedimentos
magicos que poderiam ser encontrados soltos, fora da sua orbita. A superposi¢do e a
colagem, que a meu ver constituiram a natureza essencial dos calundus coloniais, ¢ muito
mais evidente neste caso.

Pode ser que outras pesquisas, como a que vem sendo sistematicamente ralizada por
Luiz Mott hd décadas, lancem luz sobre a ocorréncia do calundu em um vasto arco
espacial. Por enquanto, parece licito falar da importdncia de Minas Gerais, onde se
concentra a maior parte dos casos setecentistas de que se tem noticia. Tal incidéncia talvez
tenha a ver com a proliferacdo de vilas e arraiais que, mesmo distantes do que hoje se
conhece como "malha urbana", eram razoavelmente proximos uns dos outros e propiciavam
0 contato entre praticas magico-religiosas, bem como sua propagacdo. Além disso, Minas
concentrou no século XVIII populagdao escrava numerosissima e constantemente renovada
pelo intenso trafico africano.

O relévo dos calundus mineiros permite desviar o foco da analise num sentido
distinto. Nao se trata de minimizar o papel desempenhado pela Bahia na constituicdo da
religiosidade afro-brasileira, mas apenas de sugerir que se olhe também a partir de outro
lugar. Na Bahia, o século XIX assistiu 0 nascimento do candomblé, logo firmado e
consagrado entre a populacao afro-descendente e, ao que tudo indica, dotado de um rito que
mudou pouco em duzentos anos - em que pese a sugestdo que fica com a leitura do conto
do bicho Pond¢, acima referido. E tentador partir do candomblé para analisar praticas
anteriores, mas € preciso lembrar que, por detras das semelhangas, ocultam-se muitas
diferengas e variagdes cujo sentido escapa e se perde no tempo.

Sobre o calundu, tendo a acreditar que ¢ menos univoco que o candomblé. O nome

recobre praticas mais afastadas no tempo: se a mais antiga referéncia ao candomblé ¢ de

44 Daniela Calainho teceu conjeturas muito interessantes e convincentes sobre a relagdo entre desenhos
presentes nos patuds usados por negros na Lisboa setecentista e os pontos riscados contemporaneos de
umbanda. Ver Metropole das mandingas - religiosidade negra e inquisi¢ao portuguesa no Antigo
Regime, Tese de Doutorado apresentada ao Programa de P6s-Graduagdo em Historia da UFF, Niteroi, 2000.
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1826, o calundu remonta ao século XVII - no minimo a 1685 -, sendo-lhe portanto anterior
em mais de um século e meio*. No decorrer desse tempo, seria dificil que o nome se
referisse sempre as mesmas praticas, mesmo porque, conforme indicou o exame dos
dicionarios, foi acumulando sentidos distintos. Se assim foi, calundu nao engloba apenas o
ritual, mas procedimentos variados e esparsos que, ao sabor dos contextos e circunstancias,
podem se compor e decompor.

Nao se deve descartar contudo a possibilidade de que, dentro de um "sistema" mais
complexo, amplo e multifacetado, o calundu assumisse aos poucos papel hegemonico. A
repressao - no caso, o Santo Oficio - identificou como calundu uma gama variada de
praticas. Resta saber se isso foi possivel porque elas eram de fato identificaveis entre si -
numa cadeia que lembra a detectada por Camara Cascudo entre batuque, calundu, lundu e
fado - ou porque o calundu, mais facil de identificar e entender, emprestou o nome a
procedimentos magico-religiosos que nada ou pouco tinham a ver com ele. Chama atengao
o fato de ocorrer uma flutuagao nos verbos que se referiam ao procedimento, bem como na
sua caracterizacdo: "adorar" dangas ou "inventar" dangas acabam cedendo lugar a "dancar
calundus". Como o calundu era bem mais que um bailado, essas associagdes revelam a
dificuldade inicial em registrar algo que ndo se conhecia nem se compreendia, lembrando a
ginastica semantica em torno das descri¢des dos rituais quinhentistas que envolviam o uso
do fumo: "beber" fumo foi, aos poucos, sendo substituido por um verbo novo, "fumar".
Dangar calunduzes pode pois ter sido a maneira possivel e sintética de registrar praticas
variadas, que vém a tona nos documentos toda vez que a "dang¢a", ou o fulcro do "sistema",
sai de cena. Mais uma vez, pois, justifica-se a inclusdo, na analise, dos casos excéntricos e
aparentemente desconectados- Antonio Calundu, José Nagd, Miguel Cacange ... - e fica a
sugestdo de que os detalhes as vezes contam tanto ou até mais do que as estruturas
simbolicas e rituais®.

Por enquanto, ndo me arrisco na comparacao morfologica entre as praticas descritas
nas Minas e aquelas em vigor no universo banto africano dos séculos XVII e XVIII. No
mundo compartimentado das especializagdes, infelizmente ainda vale a critica que recebi
de Jodo Reis anos atras, e ainda ndo tenho "com a bibliografia das religides étnicas na
Africa e de sua adaptagdo no Brasil a mesma familiaridade" que tenho com outros assuntos,

entre eles Minas Gerais no século XVIII47. Daqui a dezesseis anos, quem sabe, possa

45 Para a cronologia do candomblé e do calundu, ver Jodo Reis, op. cit., pp. 60-61.

46 Dialogo, aqui, com afirmagdes de Jodo Reis no artigo ja tantas vezes citado, p. 59. Quanto ao poder
revelador do detalhe, baseio-me na obra de Carlo Ginzburg - toda ela, mas mais explicitamente em Mitos -
emblemas - sinais, trad., Sdo Paulo, Companhia das Letras, 1989, passim, ¢ Indagacées sobre Piero, trad.,
Rio de Janeiro, Paz e Terra, 1989.

47 Jodo José Reis, op. cit., p. 61.
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(re)visitar o calundu mais uma vez, equipada com conhecimentos novos sobre as culturas
africanas.

Por enquanto, creio poder afirmar que o calundu ndo € apenas um proto-candomblé,
e sequer se restringe a praticas rituais coletivas. Calundu, quando muito, pode ser uma bela
constelacdo do mundo banto, agregando praticas, ritos e rituais que ora se aproximam de
um modelo, ora se afastam dele, perdendo-se numa nebulosa dificil de destrinchar, mais

facil, talvez, de cantar, dangar ou acreditar.

Sdo Paulo, Janeiro de 2002



