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Resumo

Este trabalho tem por objeto de estudo o coméramtidional de acarajé que se originou
das praticas votivas dos cultos afro-brasileirasnando-se uma atividade secular na
historia da cidade de Salvador, caracterizada camaficio feminino. A analise do oficio

implicou em uma histéria das transformacdes sdridar suas formas tradicionais de
venda a partir do século XX, sempre confrontaddsspeoderes publicos e, recentemente,
pelas novas correntes evangélicas das igrejas memostais. Esses confrontos conduziram
finalmente ao registro desse oficio como bem inwdtelo patrimdnio nacional brasileiro,

processo aqui discutido a partir das reacdes destmlade tradicional com relacdo as

novas tentativas institucionais de uniformizagao.

Resumée

Ce travail a pour objet le commerce traditionelcdiajé, dont I'origine se rencontre dans
les pratiques votives des cultes afro-brésiliehgueest devenu une activité seculaire dans
I'histoire de la cité de Salvador, caracterisée m@mun métier traditionel féminin.

L'analyse de ce meétier a impligué une histoire dessformations que ses formes
traditionelles de vente ont souffert depuis le XXesiecle, toujours confrontées aux
pouvoirs publiques et il y a peu de temps aux nauxecourants évangeliques des églises
neopentecotistes. Ces confrontations ont menénactiption du métier au patrimoine

immatériel national brésilien, ce qu’on discute $&lon les reactions de cette activité

traditionelle par rapport aux nouvelles tentativestitutionelles d’uniformisation.
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Introducao

O trabalho de pesquisa que resultou na elabordeéta tese foi inspirado por
algumas indagac0Oes iniciais sobre a natureza epariémcia da atividade da venda de
acarajé em Salvador e o0 alcance que as disputas astbaianas do acarajé mais
consagradas tinham na midia nacional. Motivou-nmeb&an o surgimento do chamado
“acarajé de Jesus”, pratica bastante recente diavem acarajé por baianas convertidas ao
protestantismo, principalmente o neopentecost& ajjmejava se desvincular totalmente da
tradicdo. O registro do acarajé como bem imatexiagler preservado pelo IPHAN, que
aconteceu durante o periodo de meu curso na pdsagao do Departamento de
Antropologia, veio a confirmar esse primeiro imuls

As relagbes com Salvador, enquanto campo de E@sdaivinham de um projeto
anterior que resultou em minha tese de mestrad® sobotografia de Pierre Verger e seu
papel no que foi considerado uma “antropologia vaatiexpressada através de uma
linguagem predominantemente visual. Uma convivétamabém anterior com o universo
dos cultos afro-brasileiros em Salvador foi intBoada durante o trabalho de campo, no
final do ano de 2004 e em 2005, quando residi rermeito de candomblé e de onde tirei
algumas informacdes valiosas. Esse contexto erzceatrefletido no texto, permeado pelo
dialogo com o candomblé e com suas expressfesszisua

Além de residir num terreiro localizado na BocaRio (Ilé€ Oddé Ogé - Pildao de
Prata), também permaneci um periodo no Pelourimmale se encontra a sede da
Associacdo das Baianas do Acarajé e Mingau, queneatou sobre a localizacdo de
pontos de venda e sobre questdes mais imediatanedstantes para a categoria como um
todo. Procurei visitar diversos bairros, as festadargo e busquei inclusive os tabuleiros
dos considerados evangélicos. Observei o cotididmwenda nos pontos, desde os de
menores recursos até os mais consagrados pelaopiopular.

O tema do acarajé e do tabuleiro da baiana esgfidio também em uma tradigédo
de estudos sobre antropologia da alimentagdo éirasilAlguns de seus principais
desenvolvimentos foram expressos e sintetizadopro@ducdo de, entre outros autores,

Maria Eunice Maciel, como ocorre, por exemplo, esu $exto ldentidade Cultural e



Alimentacao (2005) onde trata da cozinha brasilpagindo do ponto de vista de uma
culinaria originalmente produzida dentro do prooeds colonizac&o, analisando os pratos
mais corriqueiros como o arroz com feijdo e a exiltfeijjoada. A autora também
menciona as cozinhas regionais, que agem comenefars identitarios, lugar onde situa o
interessante caso da culinaria brasileira afrofizgiaccom as emblematicas baianas do
tabuleiro.

Como a propria autora coloca em destaque, estagnvia se tornar emblema da
nacionalidade, o que podemos verificar por suagmgsna nota de 50 mil cruzeiros reais e
em cancbes como No Tabuleiro da Baiana (1936), ositgo de Ary Barroso e O que E
que a Baiana Tem? (1939) de Dorival Caymmi, edimngltendo alcancado divulgacéo
internacional através da cantora Carmen Miranda.

Em se tratando de comida brasileira, um dos graisireferenciais continua sendo
Luis da Camara Cascudo em sua monumétisabria da Alimentagcédo no Brasil (2004).
José Reginaldo Santos Gongalves (2002), que merticla discusséo para a elaboracao do
inventario do acarajé, faz uma andlise de seultralsabre alimentacgdo e o situa dentro do
enfoque do paladar, complementando a abordagerauioses que se preocuparam com as
questbes da nutricdo e da fome no Brasil, comoéldsuCastro. Camara Cascudo seria
uma das fontes nativas no caso da culinaria ndcimmalo captado, em sua obra de félego,
elementos identitarios das refeicdes e das cozia®sso pais.

No caso bastante especifico de Salvador, é immdssio falar de Vivaldo da Costa
Lima e de seu projeto de uma antropologia da aliagéo, proposta que se caracterizou
como um dos desenvolvimentos de sua relacao coesquiza dos cultos afro-brasileiros.
A familiaridade com o mundo dos candomblés trazeecgpcdo do papel crucial das
refeicbes no universo religioso e, consequentemeaterelacdes dos cultos com o0s outros
mundos com que sempre teve de se confrontar. @mieegrabalho termina confirmando
esse ponto de vista, anunciado ha décadas atr&opta Lima.

O trabalho do inventario sobre o acarajé, elalmi@m a finalidade de formar os
subsidios necessarios para o tombamento, vem sscantar como referéncia nesta area.
Raul Lody, que participou diretamente do inventéamnbém se caracteriza como um autor

com um histérico de estudos envolvendo o univeosoctltos.



Por causa do inventario, uma longa pesquisa eno os aspectos culinarios e de
uma espécie de catalogacdo de um sistema nessgosestava em curso, 0O mesmo
periodo de trabalho que eu vinha desenvolvendoe Hsgestimento relacionado a
preservacdo deixava claro que o acarajé era um@ ganblematica de algo maior,
obviamente relacionado com o candomblé. Senti qu&lta necessidade de uma discussao
em torno desse algo que saia da culinaria e smgeeéemente retornava a ela, e que
parecia relacionado a figura da baiana do tabuldisoquerelas e discussées em torno do
acarajé apontavam quase sempre para as tentagvadirdjir uma imagem tipica da
baianidade - que chegou a alcancar o status demagem de brasilidade — e, mais ainda,
exclusivamente feminina. Apds as primeiras indagagesse trabalho optou, entdo, por
investigar essa imagem da baiana do acarajé, cdeeou na direcdo de uma andlise
detalhada, que atravessa mais de trés séculos,ari@s vaspectos historicos de sua
construcao.

Deste modo, a primeira parte foi dedicada ao @estuA propria identidade da
baiana do tabuleiro esta ali expressa, sendo anedi@ria um primeiro objeto pelo qual as
baianas do tabuleiro lutaram no sentido de presenaficio. O tratamento voltado mais
para uma determinada historia de Salvador surgisemtido de dar mais clareza a propria
memodria do candomblé, ndo simplesmente expressadimemte, mas também
visualmente. Era necessario contextualizar essparaom mais referéncias que fossem
além de uma constatacéo de sua natureza afro-maigajrimclusive detectando aspectos da
indumentaria européia, do colonizador, nas promigsessdes do vestuario em si. O texto
veio surgindo, entdo, como um dialogo interior cammemodria do candomblé. Esse
dialogo, detalhado neste primeiro capitulo, inclosuaspectos outrora étnicos, que sempre
precisam ser colocados em questdo, quando sedtrataiverso do candomblé, o qual tira
seu prestigio das diferencas e especializacdesp senestas fossem um indice de
preservacao do saber dos antigos.

Durante o trabalho de campo, havia, no entanto,deakaracdes das vendedoras,
afirmacdes recorrentes a respeito da roupa tipigar@o eram uma referéncia estrita a
tradicdo que eu conhecia dos cultos afro-baianoguad formava a identidade dessas
vendedoras em relacdo ao oficio do tabuleiro, mas mostravam e a favor dema

inusitada concordancia com as baianas que eramacaripicidade do vestuarlacarajé



de Jesus”. Havia uma insisténcia em legitimar gpaotipica como se ela tivesse a
capacidade de cumprir as mesmas exigéncias de ufarn@ idealizado para os
empregados de estabelecimentos comerciais espadadi em refeicdes — de roupa sagrada
ao uniforme de vendedora, uma nova guerra culpaacia em acao.

Esse aspecto passou a direcionar a pesquisa, @®mads verificar ao longo dos
capitulos. Parecia necessario buscar nocdes deapure universo das comidas de
candomblé que pudessem se relacionar com a tead@nalogio da assepsia encontrada
na fala dessas vendedoras. No entanto, a assg@siecia sempre como um elemento
circundante ao oficio. Podemos encontrar essa sfifoy com um enfoque culinario, no
segundo capitulo, que terminou colocando em éndasefeicdo votiva do caruru. Ao
mesmo tempo, o caruru demonstrou ser um aspecie ae definicdo das comidas de
tabuleiro e na relacdo das vendedoras com o cotidias ruas.

A assepsia, tal como definida ao longo do século KXlas ideologias
modernizantes e disciplinadoras das elites bremsleindo fazia parte da tradicdo do
tabuleiro, o que se verificava pela relacdo gravedenemaoria dos cultos e das vendedoras
com a indumentaria e a comida. Era preciso procardender por que esse tipo de
atribuicdo de falta de assepsia incomodava a pa@téuncionar como argumento a ser
incorporado pelas proprias baianas, para que naeolsasse contra a preservacao das
expressdes culturais (materiais e imateriais) dpido oficio. Essa constatacdo orientou a
pesquisa para a andlise da relacdo dessas muttmreseu local de trabalho. Assim, o
cotidiano das ruas da cidade esta explicitado nceite capitulo. Ali se revelam as
atribuicbes seculares de desordem que foram lascsolare esse oficio feminino e seu
papel na histéria de Salvador.

A Ultima parte concentra-se no momento presentsadadicdo secular, onde as
fontes do argumento asséptico puderam ser abordaasmais clareza, definindo uma
espécie de rede de domesticacdo que vem atuano® aobaianas do acarajé. Essa rede
nao estaria situada apenas no plano de contrasgigpsia, mas também na busca de uma
eficiéncia deste comércio em relacdo a légica @mggamento e do lucro, por sua vez
relacionada a industria do turismo. Esses aspdetozmm um contraste que termina
revelando a propria concepcdo de trabalho traditiolessasmulheres, mais uma vez

interligada a construcdo de valores do candombl&avador.
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Deste modo, o0 acarajé, enquanto representacamntmeside comidas que fazem
parte do tabuleiro e ainda povoam as ruas da Salahdor, conduziu a andlise através de
uma dimensao historica que pdde elucidar o perayusdevou a essa presenca constante e
cotidiana dos elementos materiais e imateriaisagnaslos pelos terreiros, que tornaram o
tabuleiro uma fonte emblematica dos valores afesitgiros. Nesse sentido, a elaboracao
desta tese encontra-se na articulacdo entre efizograistoria, reiterando a idéia de uma

Antropologia que ndo pode se expressar com maistydie separada da Historia.
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A antiga cidade: baianas mercantes e a origem de @mmagem feminina

afro-brasileira

Mulheres e mercadoras desde os principios

Muitos recursos dos quais as vendedoras de conoidabdileiro hoje dispdem sao
retirados dos modelos tradicionais que foram semustruidos ao longo de um processo
iniciado no tempo colonial. A cidade de Salvadandada em 1549, era um atraente sitio
com muitas riquezas naturais, além de lugar egicatépor causa da visao privilegiada
proporcionada pela acessivel enseada maritima.

Desde suas origens, Salvador ja apresentava vocagdantil, pois era um porto
natural que foi se aparelhando pela mdo dos que sel estabeleceram e de seus
descendentes. A cidade dos dois séculos seguintemdacdo ficou profundamente
marcada pelas trocas comerciais, como nos deskidie Mattoso (1978: 101) no classico
Bahia: A Cidade de Salvador e seu Mercado no Sé&ifo “Um mundo pleno onde os
habitantes mourejam e labutam para ganhar o pamadi dia em mil e uma atividades,
todas elas ligadas a grande dominante que € o cahér

O primeiro nucleo de povoamento da cidade se dafspor uma parte de edificios
publicos e pelo largo da feira, praca onde se delaa 0 comércio incipiente (Mattoso
1978: 89). Esta ficou caracterizada por uma divisdtoe a parte alta e a parte baixa, sendo
que a ultima se situava na outrora estreita fateedhea ao longo das formacdes rochosas
gue sustentam os lugares mais altos.

As ladeiras que davam acesso de uma parte a agoatbmaram importancia,
tornando-se escoadouros de mercadorias, trazidasngimenas e pequenos lavradores
vindos do interior (Mattoso 1978: 101). A principakércadoria a ser exportada pela colénia
ja era a cana-de-acucar e o mundo rural que ceecaaacente cidade tinha seu foco sobre
0s engenhos. Logo o tabaco viria se juntar a can@goqroduto de exportacao (Verger
1966).

Assim, ainda segundo Mattoso, Salvador se deseswaobomo uma espécie de

posto avancado da metrépole portuguesa, cumprinuipel de metropole colonial. Dessa
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forma, a cidade se posicionou como central comg¢éelaao seu entorno rural, mas
indissociavel deste. Seu abastecimento recorrisodupdo agricola local, mas Salvador
também importava alimentos e produtos portugueBedemos perceber seu papel de
destaque como principal intermediaria da colénianco mundo além mar. Essa
predominancia se estende até meados do século.X84Ha énfase no papel de porto
atravessador de mercadoria interferiu na constrdeaabanidade soteropolitana.

Os primeiros registros sobre as mulheres que maiciaa tradicdo do tabuleiro e
antecederam as baianas do acarajé recuam para todgpenterior ao da primeira
descricdo desse alimento. No século XVII, em 188io indica documento das posturas
do Arquivo Municipal de Salvador, as “pretag eram obrigadas a ter licenca para poder
vender na rua, em pouco tempo apés a fundacdalddeciVasconcelos 2002: 36).uis
da Camara Cascudo (2004: 599) detecta a venda amtéule alimentos desde 1581
situa a formacdo do costume de apregoar doces emdasmalo século XVIII, sendo o
primeiro registro pertencente a Salvador. Esse tiporenda ambulante coincide com a
consolidacao da paisagem urbana de Salvador, mpsmae as fei¢cbes proprias de uma
cidade s6 se delinearam a partir de meados doos&dlil até meados do século XVl
(Vasconcelos 2002: 92-3), quando a populacdo dasronumero.

Ao constatarmos a antiguidade da atividade de wEnds africanas nas ruas da
cidade, fica a pergunta: haveria alguma predomindéimica na origem desse mercado?
Muitas vezes, as referéncias mais fortes recaemne saob costumes mercantis do povo
africano de lingua ioruba, mas o tabuleiro, assoma outros aspectos, inclusive o
candomblé - instituicdo da qual o tabuleiro foi ueméensdo durante séculos — € produto de
uma reunido de estratégias e codigos de variosspeunventados eterra brasilis

Certamente, durante o longo cativeiro em terrasileieas, que foi conformando a
vida daqueles que foram escravizados a condi¢co@s particulares de natureza regional,
os saberes trazidos de algumas zonas do contiaémtano tiveram de ser adaptados.
Embora abalado por uma rupturanodus vivendiaqueles povos envolvidos e capturados
pelo trafico de mao-de-obra, naquele periodo, nétofalmente apagado no recéndito das

senzalas ou dos pordes das casas urbanas pravinciai

! Nem sempre produtos de género alimenticio faziartaluleiro. Fazenda de tecidos também eram
comercializadas e foram proibidas em 1653 (Vasdoa@002: 83).
2 Salvador é construida entre 1549 e 1551 (Matt638:1100).
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Um dos aspectos mais interessantes dessa maneiraivele ndo de todo
generalizavel a um enorme continente cuja didspouxe as terras brasileiras uma grande
diversidade de povos, € a importancia do mercadpiaTio lugar de expressdo da vida
politica de grupos divididos a partir de constriscfiadicionais de género.

Esse é o caso dos iorubas, da costa ocidentabrdticque tinham um lugar
especial para a mercancia. Seu mercado cercavaaaadato ritual, sendo, de um ponto de
vista da prépria sociedade iorubana, uma espécfeadecultural, que poderia parecer, ao
olhar estrangeiro aquela sociedade, um traco thgiindela propria. Este mercado
organizava-se a partir de um sistema dual sexuaue dava autonomia as mulheres
(Verger 1992; Matory 1994: 209; Amadiume 1997).

Mais tarde, essa caracteristica da sociedade ioaubai se destacar dentre os
costumes soteropolitanos, quando este povo fospmtado, em grande numero, para a
capital a partir do século XVIII. No entanto, ogida demonstram uma atividade feminina
mercantil muito mais anterior, demonstrando quearitsgas formas de venda pela rua,
decerto empreendidas por mulheres de regides @dgcmais ao sul do continente, foram
agregadas as maneiras mais recentes e iorubanpsegi@o. Essas formas mais antigas
também possuiam um forte aspecto luso-africanaa@emidental, pois foram criadas a
partir das adaptacdes culturais realizadas entreid@d e as regides de Congo e Angola
desde o século XV. O préprio tabuleiro era um usgnto de trabalho usado por
vendedoras nas ruas de Portugal, naguele periodm pode ser observado em detalhes de
monumentos historicos em azulejo, dos quais adafild representada esta atestada por
documentos portugueses do século XV.

Nessa época um pouco mais recuada, também se tana mos quilombos que se
encontravam no litoral. Onde se encontra o famasgol do Rio Vermelho, hoje téo
préximo e acessivel, além de ser paint de venda de acarajé, teria havido um quilohabo
segundo Décio Freitas (1977), citado por Vascomsce[@002: 44). Essa simples
coincidéncia provavel incita a reflexao sobre o s@@&ncontra para além das coincidéncias.

Os quilombos, de areas outrora afastadas, hojecamiariam dentro do perimetro urbano

® As regides de Angola e do Congo, de onde tambéegachm diferentes etnias, ficam definidas neste
trabalho como Africa Central Ocidental.

* Local também de resisténcia indigena, onde citdeias foram incendiadas pelo governador Duarte da
Costa em 1555 (Risério 2004: 93).
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e foram antecedentes de um lugar de sociabilidagsigténcia africana mais urbanizado,
que foi a antiga versdo, provavelmente mais famitias atuais terreiros de candoniblé

E preciso abordar com clareza as diferencas emtreeroeiros do passado, mais
proximos de uma resisténcia quilombola, e os cabtisrde hoje. Embora possa parecer
redundante essa afirmacédo, do ponto de vista ugié ideologia dessas casas de culto
hoje conhecidas como candomblé procura velar estgsctos, como se as mudancas de
condicdo e da propria sociedade passassem aodargoas tradicbes. Ao mesmo tempo,
guarda mitificado o saber a respeito de seus m®grercursos historicos. José Jorge de
Carvalho (1987: 14) chama este aspectaiddmica de conservaca® discurso desses
cultos enfatizaria a conservacao e o estatico emchbbuma pratica constante de reposicao
do perdido.

Talvez, por isso, passe desapercebido para ososddps cultos afro-descendentes e
para 0 senso comum — do qual ndo estdo excluidgsopsas baianas de tabuleiro —
algumas distingbes que foram vivenciadas e exiesidas por volta do século XVII e
XVIIl, como aquela entre africanos propriament@slié os seus descendentes nascidos em
territério nacional. Esse aspecto teve importardugante longa parte da historia de
Salvadof.

Essas distingbes eram explicitadas pelas irmandadsstuicdes que reuniam
africanos ou brancos organizados. Praticamenteca iorma de associacao civil local a
época, as irmandades seguiam um modelo catdlicarmono Unico permitido na sociedade
dominante colonial. Mas os africanos que, a meu s&iconverteram predominantemente
por questdes de taticaaquele periodo, tinham como sede auténtica, ponficita, uma
espécie de sustentaculo territorial localizado artros lugares para além dos templos
barrocos cristaos.

Eram estes algumas casas urbanas e os propri@sngog. Em ambos os casos,

estes locais dariam lugar, aos poucos, e lentamemeereiros que surgiam, algumas vezes,

® Enquanto os terreiros, que foram rocas afastadashoje predominantemente urbanos, as comunidades
remanescentes de quilombos s&o rurais (Moura 200t de um outro tipo de desenvolvimento que a
resisténcia africana produziu. Na Bahia, temos c@otnoe de comunidade remanescente a de Rio das Rés,
uma das primeiras a ser reconhecida como terrargbila (Carvalho 1996).

® A propésito do “emaranhado de situacdes soci@ise étnicas” ver Jodo José Reis (2003: 23).

" A preocupacéo inicial e predominante das irmanslaigecor era a de obter recursos para um sepultamen
decente dos seus, acesso o0 qual a condicdo sepelia, e também proporcionar auxilio mutuo. VeisRe
(1997: 122-23). Tornar-se catolico facilitava easesso.
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nas mesmas areas afastadas, trazendo conservadagjualidades rurais, de fora dos
portdes da cidade, para os locais que se urbamzaWar isso, o terreiro de hoje ainda
guarda caracteristicas da “roca”, como também goatsendo chamado, mesmo quando ja
se situa em meio a grandes metropoles.

As associacdes de africanos oficializadas reuneestro das igrejas catolicas, ou
melhor, nos arredores daqueles templos. Provavédmesias mantinham contato com a
resisténcia dos que ainda se encontravam de f@apetuavam suas crencas de origem e
modos proprios de se relacionar, encobertos pdimisgdo das irmandades aos canones
temporais e seculares ditados pela Igreja. A igdgaBarroquinha € um dos melhores
exemplos dessa ambigtidade.

Essa igreja, que hoje se encontra em restaufafida praticamente no centro
histérico e turistico da cidade e é antecedidaupordeclive no terreno. Naquele periodo,
sua posicao ndo poderia ser vista como tdo cented, era muito proxima dos principais
edificios das instituicdes coloniais. Em seu esphgponivel atras do templo é que teria se
iniciado o “terreiro” da Barroquinha, através deauirmandade que vai dar origem mais
tarde, segundo a tradicdo, ao terreiro da CasacBréwoje patrimonio naciorial

Nesse contexto encontramos as vendedoras nagpressntes desde o século XVII.
Elas formavam, junto com quilombos, nascentes idadas e espacos que culminardo em
terreiros, um grupo que representava a forma comafacanos buscavam sobreviver e

socializar-se.

O problema das distin¢gBes étnicas

Essas distingbes definem-se como um problema porgae grande regiao
metropolitana de Salvador do século XXI, j& ndcefazmais sentido. O resultado das
trocas que hoje podemos definir como universo bfasileiro regional baiano — muitas

vezes encarado como a representacdo nacional akbragileiridade — tem, no entanto,

& A construcéo da capela da confraria de N. S. deoBainha foi iniciada em 1722, conforme Inventéat®
Protecéo ao Acervo Cultural da Bahia, monumentosidoicipio de Salvador (Vasconcelos 2002: 109).

° Segundo alguns autores, a irmandade africana estapicultuava a Nossa Senhora da Boa Morte (Verger
1982: 65; Reis 2003: 333). Para uma sintese prathieada ver Renato da Silveira (2005).
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uma face étnica especifica, que agora se globedida vez mais. As baianas de tabuleiro
tém estreita relacdo com esse tipo de representaz@on parte dela.

As irmandades traziam o diverso espectro das difaseétnicas do periodo colonial
cuja memoria, em Salvador, nunca se perdeu, enteotza se mitificado através dos
candomblé®. Os que tinham vindo da regido de Angola, cham&dngolas ', teriam
uma relacdo mais proxima com os crioulos desceade¢ africanos — que podiam se
confundir com os “pardds— e considerados como da terra, pois participadangrupo
que teria chegado primeiro, comecando cedo sudriaistomo parte pertencente do novo

territorio. Jodo José Reis (2003: 332) sintetizdwmcao:

Crioulos e angolanos parecem ter desenvolvidotégies assemelhadas de
sobrevivéncia e resisténcia a escraviddo. Talvemugo os angolanos
estivessem aqui desde o inicio da colonizacdotggem sido pais e maes
dos primeiros crioulos e pardos; se outros contiamaa chegar de Angola,
0S aqui presentes introduziam-nos as maneirasieiasatla terra do branco,
facilitando pela experiéncia a adaptacdo dos na@asndo no século XIX
os africanos ocidentais comecaram a chegar em pjassavia uma longa
tradicdo angolana de interacdo com o meio brasieeseus habitantes, entre
0S quais os crioulos.

Os interesses crioulos nem sempre eram 0s mesnm®afdocanos estrangeiros,
como bem atesta a série de rebelides africanaside®rem Salvador e seu entorno no
século XIX. Numa revolta de 1822, “pardose posicionaram como colaboradores dos
brancos e contra “pretbscativos e forros (Reis 2003: 96). Muitos crioubrotavam a
profissdo de cacadores de escravos (Reis 2003: @01)e feitores. Eles foram
identificados como aqueles que serviam a casa grarglie se recusavam a participar das
revoltas (Reis 2003: 110). Esse tipo de relacare efticanos e crioulos também fez parte
da rebelido em Salvador que terminou com a de@wtalg grande parte de africanos
libertos em 1835.

No entanto, a agregacao entre etnias diversassdascendentes ja nascidos no

Brasil parece ter sido predominante, contando-séoago periodo de tempo. Pelo menos,

0 A preservacéo da meméria nos candomblés sotetapoti parece ter sofrido um processo diferenciago d
cultos afro-brasileiros em outras regifes, por eoregservacao quase minuciosa de diferentes asp#oioss

e de diversas adaptacdes barrocas destes aspectos.

1 Segundo Reis (1997: 122), os “angoldnesam uma “identidade que encobria diversas etitégortadas
através de Luanda e Benguela”.
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de algum modo, em meio as diferencas, conseguitiaee manter um sistema préprio e
extensivo a todas elas, que foi incorporando elémsetiversos ao longo do tempo, como &
o caso dos cultos afro-brasileiros, que terminamatiiicando a memaoria dessas diferencas.
O proprio contexto propiciava a busca de solidatked visto que a justificativa daquela
sociedade colonial para a opressédo dos africanoseréga origem étnica, muitas vezes
ignorada, mas a cor da pele, ja que a violéncianéall buscava colar sobre o corpo humano
as condicdes de dominacdo que ela prépria haviatrodtio, uma essencializacdo que
certamente visava fazer perdurastatu quo

Assim, a contribui¢do cultural daqueles africartpge chegaram primeiro a regido e
que falavam linguas cuja sintese é conhecida looj® grupo linguistico bant define-se
como uma camada mais antiga da identidade afrdldirasque se construia. Linda

Heywood (2001:63l) descreve a diversidade étnisaeteafricanos:

Os escravos de Angola vinham de trés povos quedialdinguas distintas —
quimbundu, mbundu e quikongoe moravam em diferentes Estados, sendo
gue os mais importantes deles eram o reino do Cay&stadosbundus
chamado®Ndongo, Matamba, Njinga e Kasangos Estados devimbundu
das terras altas do interior. Ainda hoje mbundus congose ovimbundos
formam a maioria esmagadora da populacdao de An@dagovernantes e
povos dessa regido que fornecia escravos pararagypeses tinham varias
caracteristicas culturais em comum, inclusive lasgufortemente
aparentadas, crencas e praticas religiosas; engestsimilares, até mesmo
dancas, ritos de iniciagdo e instrumentos musicas.suas ideologias
politicas tinham muitos pontos parecidos, entre akeidéias fundamentais
sobre quem deveria governar, as obrigagfes dgsoejzrocedimentos para
exercicio do poder, e rituais religiosos comuns igflaenciavam a politica.
Além disso, todos tinham rituais publicos altamefdemalizados que
permitiam a socializacdo dos jovens e 0 seu ingressvarias organizacdes
religiosas e seculares.

Maria Inés Cortes de Oliveira (1997) prefere emtatias diferencas entre esses
primeiros povos aqui embarcados, contrapondo-sefarmizacdo com que foram tratados
desde entdo. Segundo a autora, embora as prindeisggacdes para africanos chegados a

Bahia, no século XVI, tenham sido “negro da Guieé“gentio da Guing, esses termos

2«Desde que Bleck criou, em 1860, o termo “bantaapclassificar um conjunto de aproximadamente®.00
linguas africanas, este termo serviu, nao rar@ gasignar outras realidades bem distantes daptmpasta
pelo seu criador” (Oliveira 1997: 54).
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podem ser interpretados como uma categoria geral gativos oriundos de toda costa
ocidental africana. Ela explica que, apesar dasdddvque os registros disponiveis nao
conseguiram elucidar, € consenso que o fluxo diwdr@ara a Bahia, a partir de Angola,
foi predominante no século XVII. Seria discutivelhe povos daquela regido teriam vindo
parar em nosso territorio e também seria quest@rsua unidade cultural:
Para a Bahia, como nado existe grande variedadeetmésimos aplicados
pelo trafico durante o Ciclo de Angola, o que séudeé que uma boa parte
dos cativos classificados como sendo de origem acamg angola, nao
pertencia sequer a povos que viviam em areas tetia destes reinos,
mas sim a outros reinos e “nacdes” do interior dacA subequatorial
(Oliveira 1997: 54).

Se esses povos de Angola formaram as primeirasciagdes religiosas, as
irmandades chamadas “j€jeflinguafon) ou “nag6s (lingua ioruba) vém posteriormente,
como que se sobrepondo e mesclando-se a contiibdagiprimeiro¥. Fica evidente que
estas se instauram, no século XVIII, seguindo attigas de adaptacdo e resisténcia ja
fundadas pelos de Angola e por sua descendéneittiirem paralelo & resisténcia dos
proprios quilombos a qual, por sua vez, poderiabiido de algum contato com os
habitantes das aldeias indigenas que povoavanoral libpnginquo e que também eram
oprimidos®.

As etnias recém chegadas a partir do século X\le tomaram o epiteto
generalizador de “sudaneses”, encontraram formaodeévéncia ja construidas pelos “da
terra” e as recriaram, legando a sua contribui¢d@o fizeram melhor, simplesmente
transformaram. O nome desse complexo de permarséooiturais e adaptacdes ficou
conhecido, portanto, com o nome de seu Ultimo anaehto, do ponto de vista étnico, o
chamado nagd e, mais recentemente, “n&efid *°, num tom mais especifico ao campo

da religiosidade afro-brasileira dos candomblés.

13 Trés irmandades de “angdlamstituem-se entre 1686 e 1700. Os jejes se asnoem meados do século
XVIII (Vasconcelos 2002: 80) e o Compromisso dadnalade do Senhor dos Martirios de Cachoeira é o
registro mais antigo (1765) que comporta essa dasiép (Oliveira 1997: 70).

4 Os pardos, que podemos considerar um dos desé@neoltos dos crioulos, formam uma irmandade em
1718 (Vasconcelos 2002: 80).

5 A colaboracdo indigena suscita discussdes. Pangire Reis (2003) duvida que ela seja um fato numa
revolta de 1814. Tania Almeida Gandon (1997) dseuiparadoxal relacdo entre africanos e indigemas e
bairros de Salvador a partir da meméria popular.

8 para os sacerdotes baianos, nagd réénee ijexa (Ordep Serra 1995: 63, 69), regides na Nigériéatie
ioruba. Mas outros povos iorubanos, que relaciomasaas origens a Oyo ou a Ife, também se abrigaohm
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A designacdo “nagd” ndo foi exclusiva da regido Rihia, tendo variacdes
regionais, assim como os nagds ndo chegaram sonsentéitoral baiand e seu
comportamento pdde se expressar, em nosso taritbrnando tonalidades locais. Porém
refiro-me, acima, especificamente ao nagb sotetapol. Nao € facil dar um significado
sintético, ou mesmo local, a uma palavra tdo densam diferentes versdes, todavia
semelhantes, para algumas regifes nacionais. Bsa cessa complexidade e da variagao,
a Unica conclusdo mais segura € que, definitivaenerst povos que vieram da costa e do
interior da Nigéria e do Benin e que incorporaraimdenominacdo de nagos, que se tornou
mais generalizada e mais corrente no Brasil, foraarcante¥. Essa denominac&o
terminou por designar grande parte do que se rafetegado cultural, tido como nacional,
dos afro-descendentes. O papel de uma expressaopigienderia manter maior
proximidade com antigos costumes africanos termlheusendo atribuido, enquanto suas
interpretacdes desses costumes se tornaram mareasahticidade.

Parece mais evidente, hoje, que ndo ha nem “puaga’, nem nagd como simbolo
da antdnima mistura e daquilo que deve ser eVitado palavra “nagd” tomou uma
conotacao ideoldgica perpetrada por alguns estosliesn busca de africanismos e de
instituicdes africanas que teriam alcancado ceetangnéncia na diaspora, como Roger
Bastide e Pierre Verger. No entanto, o que elesnaham de “candomblés mais putros
(Bastide 1961: 18) ou de “jeje-ndg@Verger 1999) suponho ser simplesmente o nome de
uma sintese de elementos africanos dos chamadgsldacongos”, jejes e iorubas que se
amalgamaram no Brasil, principalmente no casoqdai de Salvador.

E claro que o oficiante de um terreiro “congo-aafjohdo admitird que esta
praticando um “amalgama”’, muito menos o lider decamdombléety mais prestigiado.
Porém, ao observarmos a ocorréncia de diversasaforde adaptacdes realizadas por
diversos povos africanos ao longo do tempo, umaokeepondo a outra, poderiamos

explicar, por exemplo, porque o candomkétuadquiriu certa preeminéncia. Tal prestigio

essa denominagdo. O termo “iorlibaplicava-se originalmente aos habitantes de Oyademois toma
conotacédo abrangente como uma das etnias emiierritgeriano (Oliveira 1997).

7 Aportavam em Salvador e migravam para outras esgiii aportavam em outros portos da costa, conforme
0 periodo. Sobre o trafico interno ver Richard Gra(2002).

8 vivaldo da Costa Lima (1976) e Joana Elbein dag®a(1976), citados por Oliveira (1997), apresenta
duas versdes da origem do termo. O autor o corssigdarapelido jocoso recebido dasnse a autora defende
gue o termo seria de origem ioruba.

190 relato da visdo sergipana sobre o que é nag&oemaracéo ao toré, nos traz essa versao (B&iiiz
Dantas 1988).
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tem como uma de suas causas um tipo de “nagoeeatriscentivado por esses estudos
africanistas, os quais acabaram servindo de fomtéivilgacéo enarketingpara as casas
de “nacadketu’. Outras nacdes de candomblé, num contexto foiBadkeador, passaram até
mesmo a se afiliar ao “ketu”.

Uma perspectiva de sobreposicéo explica a semeltestutural entre as nacdes de
candomblé, na disposicdo de suas cerimbnias, erassudura e base, que possibilita tais
afiliagbes e a participacdo de adeptos de nac@e®idties nos rituais tanto de uma quanto
de outrd’ . As nacdes de candomblé hoje, reminiscéncia maanitades étnicas de
africanos do Brasil colonial, atuam mais como untlcescerimonial, como afirma
Mundicarmo Ferreti (2008},

A sobreposi¢do também explica como a “nakén foi agregando valor para os
adeptos. Os descendentes de nagbs parecem teguidiose partir do legado multiétnico
recebido, responder a certos problemas relacionados a busca de uma africanidade
brasileira hoje considerada pelos adeptos maisinegie expressiva. Porém, isso nao foi
conseqliéncia meramente de suas habilidades, magrtaaie uma ambiéncia particular.
Por causa da menor distancia para com supost&s r@fizcanas, 0s nagds assumiram essa
imprevisivel posicao vantajosa de um “estilo aut@fit

Estavam mais préximos temporalmente dos costunmiesmbs por sua chegada ao
Brasil no periodo final do trafico. Estavam maiéximos geograficamente por desfrutarem
de um continuo intercambio com a costa ocidentataafa em tempos mais recentes.
Algumas conjunturas — a propria busca dos africaoss - os fizeram retomar algum
contato quando este ja ia diminuindo, longo temgods dos primeiros sinais de corte no
intercambio, que foram as deportacdes e a verdadriingao do trafics.

Para os descendentes de etnias do grupo bantmtat@ com o lugar de origem
nao foi tdo intenso e significativo quanto o dasast da costa ocidental. Estes chegaram

em maior nimero muito anteriormente. Enfrentarana epressao colonial mais acirrada e

20 Ordep Serra (1995: 61-2) descreve em detalhestiaipacdo de nagds em ritos de “Angola” e viceseer

1 Bastide (1961: 17) e Vivaldo da Costa Lima (1985crevem esses diversos estilos cerimoniais.

%2 segundo Nina Rodrigues (1988), que acreditava nsmperioridade nagd, as causas de sua expansao
seriam o predominio numérico, a difusédo do idioneaganizacdo sacerdotal. Beatriz Géis Dantas &oloc
em relevo o papel dos intelectuais no Brasil. Oiflepa faz um balanco, apontando os exageros dafant
busca demonstrar os nagds como sujeitos do des@neolto e expansao de sua expressao cultural. Livio
Sanzone (2002: 261-2) acredita que a opinido dantis estrangeiros e relatos coloniais sobre arfge” da
cultura iorubana foram o impulso inicial na prefesi@& generalizada pela mesma.
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a labuta rural em areas mais isoladas, que forambsamizando aos poucos. Mesmo assim,
estabeleceram o fundamento para o que iria ocareercidade: a construgdo, em
contribuicdo com outras etnias, de uma identidddelmasileira. Fica claro que a cultura
“bantd’ ndo tomou explicitamente a predominancia na sirnagéio do afro-brasileiro por
condicdes histéricas e ndo por inferioridade oueatailidade.

O que temos nos candomblés atuais é uma lembraataa diversidade étnica,
expressada através de certos canticos e evocagddiguas diferentes, nem sempre
rigorosamente condizentes com as atuais linguagdalnos paises africanos de origem.
Nunca € demais repetir que todo o cerimonial dearmiro € genuinamente afro-brasileiro
e nao africano. Sendo assim, carrega também asbeogdes dos “angoldse “congos e
da identidade crioula, além do jgenago.

Como o repertdrio continuou sendo o0 mesmo, acorgecalguns desdobramentos
interessantes. Essa tradicdo cerimonial, cujo fayrea estabilizou sob a égide dos n&tos
— e, creio, deveria ser encarada simplesmente cibuadb afro-brasileiro matriz - comecou
a sofrer mudancas e a circular em territorio naaidinirante o século XX. Vai encontrando,
em outras regides, correspondentes também fornmadper nagds ou por outros africanos
e vai se tornando homogénea enquanto “candomblégyeoainda vem acontecendo em
nossos dias — embora o estilo cerimonial do cantlomém sempre tenha o nome de
“candomblé”.

Porém, a ritualistica afro-brasileira, fundada mes®mdicdo matriz, passou por
processos de outra natureza, como diferenciac@®es; apropriacdes. Elementos étnicos
disponiveis em seu repertério foram chamados raig@&b de novas configuracées. Nomes
“bantos foram usados como termos definidores de novascpgti'macumba” e depois
“‘umbanda”. No entanto, os legados “banhteempre estiveram presentes e conformaram a
tradicdo mais antiga a qual depois se “opuserant’opra dos africanismos e também da
propria ideologia embranquecedora dos participadeeshamada umbanda. Essas duas
formas de oposi¢cdo construida velaram a participagijunta de aspectos “baritos

nagds na formacao da tradicdo matriz afro-braaileir

%30 que para os autores de longa convivéncia cosoterbpolis e com esse debate é uma forte constatacao,
como demonstra a recente afirmagéo de Vivaldo daaddma (2005: 7-8):Se ndo ha hegemonia nagd nos
cultos afro-brasileiros na Bahia — e esta prenj&sgadiscutivel - existe, com certeza, uma claezminéncia
ioruba/ fon (ou jeje/ nagd) nos rituais dos cand@sbna lingua das cantigas sagradas e nos ritos
operacionais do culto. Mesmo nos terreiros banies eaboclos”.
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Por um lado, do ponto de vista académico, Rogetidgadesclassifica a macumba
carioca por considera-la inapropriada na tradug@® mermanéncias africanas que busca
encontrar no Brasif. A “macumba” ja ndo remete com eficacia a um exfeial de origem
africana que venha a reproduzir formas de orgaad@ae estruturacdo como as do
candomblé baiano que, afinal, € o modelo idealudoraEle a opde ao candomblé baiano
para valoriza-lo. No entanto, aspectos vivenciatbsnacumba e as primeiras adaptacdes
“bantos residem na base luso-africana da propria formagamaddomblé baiano.

A umbanda, em seu proprio discurso, segue o camimierso. Ela se opde ao
candomblé de um modo geral para sua propria altoizacao, baseada em idéias
kardecistas de lastro evolucionfStaAssim, as permanéncias perseguidas por Bastide
tornam-se, para o discurso umbandista, “primitidasin a serem controlados pela
hierarquizacdo ou mesmo eliminados. Ou seja, ocespancedido ao repertdrio “baiito
pela umbanda se legitima a partir da domesticagised repertorio. E curioso como o
discurso umbandista se prevalece de valores qusuanmterpretacdo, se revestem de uma
posicdo invertida quanto ao desenvolvimento do rtépe afro-brasileiro, como o
definimos. Vejamos como isto acontece.

A memoria mitica dos cultos afro-brasileiros redra africanidade primeva em
territério brasileiro, sintetizada no termo “bahtp como uma aliada das expressodes
autoctones indigenas, como podemos observar no dmsBalvador. Nessa cidade, os
“negros da terra (afro-descendentes), até pouco tempo, se autordesiqn “caboclos”
(Serra 1995: 1085. O candomblé de caboclo é a prépria expressagiaséi dessa alianca
mitica e foi uma espécie de molde que a umbandaeipsu em seu favor, nele despejando

outros contetidgé

4 Bastide (1961: 18) enumera as influéncias extesigndesejaveis que esta sofre: amerindias, cagééic
espiritas.

%5 José Jorge de Carvalho (1987: 18) menciona a ssficede que o Xangd de Recife parece ter assindgdo
doutrinas do evolucionismo classico na antropologiando acredita que pode encontrar congelado &@sou
cidades um conhecimento ritual compativel com o gxistia em Recife h4 meio século. No caso da
umbanda, o congelamento no tempo visa legitimar idiéia racista sobre o suposto primitivismo atawdeo
descendentes africanos que se estende aos egmo®somo africanos e afro-brasileiros.

%6 Essa expressdo remete, a0 mesmo tempo, aos iasigerando escravizados e aos crioulos, negros
nascidos aqui, considerados diferentes dos africgne chegavam da Costa. Também ha uma relac&o entr
0S movimentos soteropolitanos de independénciagnole XIX com a belicosidade de tropas formadas por
mesticos e a figura romantica do guerreiro indiggmasformado no caboclo do 2 de julho, procisséo
originalmente antilusitana.

%" Sobre o0 candomblé de caboclo ver Jocélio dos S&he®5).
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Porém, essa identificacdo de crioulos com indige@asconseguiu corresponder as
expectativas da umbanda, embora esta tenha ida bebenesma fonte das tradicdes
baianas. O discurso da umbanda cindiu as repreg@stacolocando a figura do caboclo
como significante apenas dos povos indigenas, snuizes pressupondo sua superioridade
em relacdo aos povos africanos, na figura dos pretpretas velhas. Para coroar essa
contradicdo, o nome dado a esse culto - que fiendasvisto como uma espécie de apogeu
do sincretismo - foi um nome “banto”, referéncia mpertorio original da matriz do
candomblé. Nesse processo de recriacdo mitica dmnda, além da separacdo entre
indigenas e crioulos, unidos antes por sua natieéidacorreu também o reforco da
dissociacéo artificial entre o repertorio “baht® o nagd, este ultimo visto como expressao
do candomblé tradicional. O primeiro, domesticadombateria o segundo, tido por
primitivo e cruento.

Assim, um extrato de aspectos mais anteriores maafgio de uma tradicéo cultural
afro-brasileira passou a significar o seu contrésinal de maior “avanco” e de recusa de
um “atraso” que deveria pertencer ao passado. Raxleoncluir, por essa observacdo de
algumas relacdes e significacdes de palavras coagd®, “macumba” e “umbanda”, que o
uso desses termos étnicos como marcadores de tidpdes fora do lugar e do contexto
em que surgiram como expressao — 0S quais nao gumreeser reconhecidos - tem
confundido o campo dos discursos sobre o0 que veer afro-brasileiro, seja em termos
académicos, religiosos ou de conhecimento gersbdi@dade.

O ndo reconhecimento — por vezes consciente ecioteal — da conjuntura e,
portanto, do contexto temporal e linglistico, nalgssas expressfes emergem, dd margem
a reincorporacoes fora de lugar, a favor de geizad@es visando interesses especificos,
com o proposito de legitimar discursos ndo comptmos comtodosos sentidos que tais
expressbes carregam. As contribuicbes dos grupoamatios “bantds estao
inseparavelmente entrelacadas as contribuicbessndgado sido cerzidas através do
proprio desenrolar de suas historias. Se puxarmoBa) toda trama sera afetada, mesmo a
contragosto. Mesmo assim, como vimos, houve a@opess indevidas e tentativas de
obscurecimento de uma trama integral.

No entanto, os sentidos propositalmente ignoraddem ser chamados a qualquer

momento, fazendo aparecer paradoxos que parecgmresndentes, mas que sao o efeito
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de simples redirecionamentos de termos étnicoga tie uma realidade mais imediata. Ha
necessidade de trazer a tona os processos especifie sofre esse repertorio étnico ao
longo do tempo, para maior compreensao da quedEsim também acontece com as
baianas tipicas e o acarajé.

Trés aspectos se tornam importantes do ponto tkedasabordagem das baianas de
tabuleiro. Um deles € que elas se utilizam dessanmme@epertorio para se identificar e se
diferenciar. O outro € que sua histéria corre ¢éatida a propria construcao desse universo
afro-brasileiro e, assim, ser baiana do tabuleirar@bém lancar mdo dessa sintese de
elementos étnicos e dos significados consagradosi€aescrevi acima — por exemplo, do
corrente apelo soteropolitano ao que € reconhecano “nagd”, sendo praticamente
impossivel ignora-lo, mesmo quando nao explicitado.

Um terceiro aspecto, que também merece nossa atemgdermos da histéria do
oficio dessas vendedoras de tabuleiro, é aquelengeemostra inicios fundados em
mulheres de Angola e Congo, visto a data recuadsadeatividade registrada nos
documentos (1641), apesar de a comida hoje vermhdaruas ser caracteristicamente
herdeira, em sua maior parte, da culinaria nagfammente adaptada.

As mulheres mercantes também sdo atravessadasridaistente por uma
multiplicidade de sentidos e de identidades. S&s @hicialmente oriundas de uma
formacao cultural que podemos chamagola-congolusitana e passam a se emancipar
com mais facilidade por causa de sua condicdo fami raridade de mulheres no Brasil
Colbnia fez com que contraissem lagcos de unidemdas ou consensuais com homens
livres e fez com que sua descendéncia se tornass® nova geracdo crioula,
complexificando as hierarquias sociais.

Transformaram-se, entdo, numa maioria liberta & $illzas crioulas perpetuaram
uma tradicao profissional de vendedoras. Aos pquaesiorubanas que chegavam no
territorio brasileiro, mais especificamente em &dbr, incorporaram as suas estratégias e
realizaram a manutencao dessa cultura de trabélicara feminina através do repertorio
nagod, trazendo o legado do mercado de génerosrdigits como dominio e fonte de
renda femininos.

A palavra acarajé é mais um exemplo a respeitoedga®cessos. Originalmente,

acara € o nome ioruba designativo do bolinho. Mas a esgé@re acarajé nasceu em
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territério nacional, nas ruas de Salvador, e pedsitio o pregdo das vendedoras de rua, ja

que significa “comeacard’.

As africanas nas ruas e seus trajes: para além dasstingdes étnicas, os recortes de

género

No século XVIII, as mulheres que tinham acessauas,rde um modo geral, eram
em sua maioria de origem africana. Senhorinhaschgenéo se expunham freqientemente
a esse “vexame” e a crenca no desdouro da rua rperguor muito tempdS. Segundo
Hildegardes Vianna (1979), que viveu grande padetrdnsicdo soteropolitana para a
modernidade, descrita em suas cronicas, essad@sam s6 se modificou apds a Segunda
Guerra mundial.

Ha muitos relatos, no século XVIII e XIX, de mulesrafricanas nas ruas de
Salvador e espanto quanto ao seu rico trajar. Uatorele 1718 do viajante francés Le
Gentil de la Barbinais, citado por Verger (19922-B) e por Vasconcelos (2002: 90-1 )
conta dos famosos ornamentos de ouros e de reedaasdmulheres. A impressao que se
tem é a de que todo luxo e sensualidade em exagetajos as mulheres brancas de
origem portuguesa, era canalizado para o corpoealasjgue consideravam suas servas.

Esse costume parecia mais escandaloso no caselig@ssas que viviam reclusas
em seus conventos, as quais toda exibicdo de dqdexeria ser proibida, segundo os
canones catélicos romanos. Assim ficou registradama carta pastoral de 1764
(Vasconcelos 2002: 135), a reprimenda ao uso das jdielas proprias religiosas
franciscanas do convento do Desterro — uma dasi@neis ricas da época - que também
ornamentavam suas mucamas para exibi-las em cadpieapasseavam pelas ruas, como
se fossem suas representantes.

Embora em 1636 tenha sido baixada uma portarigpredindo o “luxo exagerado”

das escravas do “Estado do Brasil” (Verger 19938) H)em 1708 tenhamos o registro do

%8 para Roberto Da Matta (1997) a casa e a rua faamauim par estrutural de opostos na gramatica social
brasileira. No entanto, ao longo deste trabalho,erdatizamos a rua como dominio da aplicacaoidankes
seus aspectos enquanto representacao de unriempidpular historicamente pouco permeavel e reststas
disciplinas do poder publico.
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comentario de ordens reais da mesma natureza @etear@ de Salvador (Vasconcelos
2002: 87), os relatos sobre o luxuoso trajar dasaafas continuam brotando por dois
séculos afora. Neles, os viajantes, por vezes @btqdj deixaram perceptivel um olhar
filtrado pelo desejo masculino, que via uma cog&baentre essas mulheres escravizadas
que frequentavam a rua e certa liberdade sexugljah se revestia de uma ambiéncia
cortes@ comercializavel.

Mais uma vez, as mulheres africanas viviam pap@ibifivos para as senhoras a
elas impostas, que provavelmente ndo Ihes deixawaitas op¢des — se € que teriam
alguma opcdo naquela sociedade. Esses papéis esxiagr de mais exploracdo sobre
qualquer tipo de servico adicional que pudessefseecido pelas cativas, como os lucros
auferidos, em termos financeiros ou de informaghn,servico sexual dessa criadagem
feminina. Além de cumprir um trabalho forcado n&munerado, as africanas poderiam
obter, através desses e de outros servicos espscifima renda que ia parar nas maos
daqueles que as possuiam.

As africanas das ruas experimentavam, entdo, uimanba mistura de pobreza e
opuléncid’, opressdo e mobilidade, a inveja de suas senteras piores condicdes
possiveis de sobrevivéncia. Foram essas mulheregnoiando uma espécie de
duplicidade, que criaram o visual da baiana deantd e saia rodada, imagem que, mais
contemporaneamente, se cristalizou por algum temmas, que tem se dissolvido, e que
sera discutida mais tarde.

Eis a origem historica do atrativglamour da baiana, que foi apropriado pela
cantora e atriz portuguesa Carmen Miranda, na @édadiO do século XX, num primeiro
ensejo de “globalizacdo”. O processo de superifgiafio que ocorre a partir dai muitas
vezes nao deixa vislumbrar o tragico por tras déafda e a propria resisténcia cultural que

esse modo de trajar representou.

29 Katia Mattoso (1997) apresenta um artigo tratathol varios sentidos que essa palavra ja teve erde ¢
caracteriza as nocdes de prestigio na sociedagi®potitana do século XIX.
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A roupa da baiana: passado revivido em novos senbd

A roupa hoje consagrada como vestimenta da baiarecarajé e que se tornou a
propria marca de um tipo regional - a baiana - eg@ruma mistura de influéncias
muculmanas, iorubanas e européias de época. Bastavarmos alguns depoimentos do
século XVIII e XIX que chegaram até nds para cantios que o traje considerado tipico
ndo mudou muito em seu feitio. As mudancas recasiEme seus usos.

Essa roupa é um excelente ponto de partida objgtwa suscitar analises sobre
como as baianas do acarajé se posicionam hoje e atitizam o repertério nagd nas
taticas cotidianas que mantém a atividade do tabuwéva. Como suas manobras taticas
sdo sempre empreendidas através do discurso deatrdfdce a adaptacao, situa-las nessa
dindmica € como mergulhar incessantemente nasrag@ies do passado para emergir no
presente.

A imagem das vendedoras do passado, que nos &delpelo olhar dos viajantes,
evoca elegancia e sensualidade, curiosamente dedcados perseguidos pela mulher
moderna das paginas publicitarias. Como vimos,fiasanas das ruas coloniais, grosso
modo, serviam de “vitrine” para a opuléncia de sugsostas senhoras e senhores e, mais
tarde, adotaram as mesmas insignias de poder tara forcadas a exibir, numa estratégia
complexa de resisténcia.

No entanto, elas ndo se vestiam exatamente comascdp suas senhoras. Havia
toda uma habilidade em se diferenciar que foi sexmhstruida lentamente e que também
trazia componentes étnicos aquela época. Provammes mulheres brancas nao
pretendiam se ver destituidas de sua posicdo der goa relacdo as cativas, o que fazia
com que a diferenca entre africanas e européiasesibem a calhar para o pensamento
dominante.

Calhava também de as africanas, ao lhes ser paaatidiferenca, receberem o
quinhao de frageis vantagens, em comparacao cosnssafioras, por causa mesmo de sua
subalternidade, o que na roupa se traduzia pefaig@vidade dos decotes e exageros, ou
até mesmo o que se poderia chamar despudor nagpeta, em oposicdo ao recato
aparente exigido pela ideologia dominante pregadi pgreja Catolica Apostélica

Romana, em sua costumeira opresséo sobre as naulhere
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As africanas, enquanto excluidas dessa ordem @atdbmana, mesmo que
convertidas, ocupavam um lugar maledvel. A malaeue era astutamente
instrumentalizada no sentido de uma maior dominagho a exclusdo quase absoluta que
sofria a africana escravizada. No entanto, essand@éo guardava lacunas que poderiam
se transformar em irreveréncias permitidas.

Na maioria das vezes, a permissividade em torrfigdea da africana era mais uma
forma de exploracdo. Quando a branca era resgugrdpdrentemente, do assédio sexual
dos homens num regime patriarcal, sofrendo o clenppara a manutencédo do mesmo, a
africana - que havia sido subtraida ao regime de $obre a linhagem do pai em terras, por
exemplo, iorubanas, ou seja, havia sido retiradaune outra forma de dominacéo
estrutural masculirfd - via-se num estado quase liminar, para que pedabsorver a
demanda sexual dos reprimidos e agressivos sendiorésrma de descontrole, abuso, por
causa da exclusdo dessas africanas do confinanfemimino da mulher branca da
colonia®

Nesse sentido, a roupa que envolvia seus corpgsefoainda €, enquanto
permanéncia que vai se re-traduzindo constantemebjeto de especulacdo e desejo,
culminando na imagemollywoodianada baiana rumbeira dos anos 40 ou em recriacdes do
mais recente carnaval espetaculo, seja na ala alasds, mais fiel ao original, ou na
indumentaria de porta-bandeira ou nas fantasias exdguas de passistas que sao também
herdeiras da “baiana” estilizada de teatro de t@u&o divulgada nos anos 40. No entanto,
o visual estilizado do século XX, que hoje faz @atb espetaculo carnavalesco, guarda
muitas diferencas e re-interpretacbes que enfatizans aspectos considerados como
atrativos da insinuacédo ou exibicdo das formas ararp femininas, enquanto a roupa
cotidiana tradicionalmente usada na venda de @aampesar de adaptacdes, enfatizou a
manutencado da funcao identitaria da roupa, septiegervado apenas em parte pela ala das
baianas no carnaval.

A roupa tradicional da venda, no entanto, se lerassgntrelinhas dos relatos, era

vista como extremamente sensual, embora se terstaizado, para tempos mais recentes,

30 1fi Amadiume (1997) discorda sobre este ponto pno® uma relacdo mais equanime entre lado do pai e
lado da mée, para um numeroso grupo de povos dmente africano, que acredita ter sido mal intetguta

por estudiosos do Ocidente. Porém, suponho que onegrando esse equilibrio existe respaldado por
instituicdes tradicionais, ele ndo necessariamgegearta a dominagédo masculina.

%1 Sobre a vulnerabilidade das mulheres no Brasibfal ver também Mary Del Priore (1993).
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a imagem da indumentéria como caracteristica deosas de ascendéncia africana, idosas,
consideradas “de respéit@ habilidosas na cozinha, na costura e nos satratksionais.

O tipo da baiana como figura folclorica passouradséinido por esses aspectos, e a idade
mais avancada tipificada faz referéncia ao peneecio a um passado que deveria parecer
inatualizavel. No entanto, o estilo da baiana veande constantemente atualizado e
recriado no cotidiano mesmo da venda de tabuleir@ atividade que n&o se restringiu a
datas comemorativas especificas, nem a memoridofiakda, mas é levada acabo
cotidianamente em Salvador, ou nas temporadagsiddes litoraneas do pais.

As roupas que hoje séo consideradas como ndo @otesccompulsoriamente, nao
0 eram necessariamente h& dois séculos atras @ sgtitam conforme a localizacao fisica
de estilos de vestuario. A roupa da baiana € utmpbeedisso.

A mostra do colo, por exemplo, foi considerada aaiée em certos periodos, para
ser considerada como simbolo de elegancia em oufpascipalmente no século XVIII. A
propria exposicao dos seios ndo era necessariarmamegiada de erotismo num Egito sob
o Antigo Império se comparada ao Egito islamicoadera. Vestes de algodao e seios
desnudos sdo passiveis de serem interpretados ebgeo corriqueiro a partir das
representacfes encontradas em sitios arqueoléepfpsios.

Estes exemplos tornam-se mais interessantes sgylabarmos no contexto de uma
tradicdo comum a varios paises sub-saarianos e-aftitanos, como o Egito. Temos um
colo em exposicdo num costume tradicional antigtriiiido pelo continente africaffo
sendo transportado para um lugar onde vai encoatmawda dos seios saltando dos decotes
de damas européias ibéricas.

Isso nos faz repensar os bustos de mulheres damsfor Jean Baptiste Debret, no
século XIX, que buscou mostrar nessa imagem comapeesentavam as varias nacoes
africanas no Brasil. Essa imagem especifica masti@ricanas vestidas em trajes de visita
bastante europeizados. Porém, de um modo geraimoneas vestimentas mais luxuosas
envergadas pelas africanas, 0 que parece eminarteraaropeu nem sempre o é. Se
observarmos outros retratos de Debret ou JohaniiaMugendas, perceberemos que, para

além do decote em voga na Europa, as africanaseemd$icios nas ruas mantinham os

2.0 estilo de enrolar faixas de tecido sobre o cappartir dos seios ainda hoje é encontrado naa cost
ocidental africana como uso tradicional (BarbarenBerg 1995; Elisha Renne 1995). Sobre a antiguidade
estilo, ver Alberto da Costa e Silva (1996: 458-9).
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seios livres de sustentacdo de forma bastante ssipaee explicita, como ainda € costume
em terreiros de candomblé e em baianas de tabuledie tradicionais, mesmo apos a

universalizacdo do sutid, no século XX. As desescfarradas por outros viajantes que
estiveram em Salvador desde o século XVIII corrabgrnesse aspecto, as imagens dos
retratistas.

Isto estd bastante explicito na imagem de um mercgd africanas do Rio de
Janeiro na primeira metade do século XIX, de aatdei Henry Chamberlain. A bata mole,
de tecido branco e liso, que deixa entrever osssesta presente nas quatro mulheres que
carregam cestos e tabuleiros, com o colo valorizaatocolares cuja cor, provavelmente,
deve estar querendo expressar o douradomesma caracterizacdo se da com a venda em
Recife representada por Rugendas. As européiaggranteimbém ndo usassem a peca de
sustentacdo no periodo, ndo faziam esse tipo desie&g”’. Até mesmo usavam decotes
muito cavados, como vemos em imagens de Joaquirdidtauillobel ou mesmo em
Debret, mas ndo com um dos ombros de fora em |quatiiicos, nem com aparente
displicéncia.

Todos esses viajantes nos legaram imagens do esie@hsideravam, do ponto de
vista europeu, tipos que caracterizavam os hab#agiés terras brasileiras. Jean Baptiste
Debret, da misséao artistica francesa, morou noilBramze anos (1816 a 1831). Seus trés
volumes deViagem Pitoresca e Histérica ao Bragiram publicados entre 1834 e 1839 em
Paris para leitores europeus (Debret 1989).

O artista alem&o Johann Moritz Rugendas aqui fieotre 1822 e 1825 e sua
publicacdoviagem Pitoresca através do Brasiirgiu em Paris entre 1827 e 1835. Segundo
Valéria Piccoli (2005), esta trazia pranchas dealeg onde este nunca esteve, como
Pernambuco, Sdo Paulo e Goias, quando Rugendastsopassou pelo Rio de Janeiro e
Minas Gerais, voltando para a Europa através dea@at. Também se identifica na obra
do tenente britdnico Chamberlain/istas e costumes da cidade e dos arredores daddio

Janeirg publicada em Londres, 1822 - figuras de gravdmsilitar portugués de origem

3 Moura (2000-24) chama a atencédo para a fragidfgiédade das cores que aquarelistas contratados po
certos livreiros aplicavam sobre as gravuras giléfias.

% Em seu artigo sobre a opuléncia, Katia Mattos®7)9raz um relato setecentista de Luis dos Santos
Vilhena, em resposta a reprovacdo estrangeira diordesmazelado de vestir das senhoras brasileias,
qual fica claro que estas também andavam gofas largase tecidos transparentes semelhantes aos das
africanas, com a diferenga de que 0s usavam somertgerior de suas casas por causa do clima guent
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belga Joaquim Céandido Guillobel, segundo Piccaliaglos Eugénio Marcondes Moura
(2000: 25). Guillobel, por sua vez, registrou tigospulares do Rio de Janeiro e do
Maranh&o no inicio do século XIX, que circulavampads como conjuntos em pequenos
volumes encardenados.

Piccoli explica que, nessas publicacbes sobre silBgravuras de outros autores
podiam ter sido reproduzidas ou reformuladas pptéprios pintores ou pelos editores a
titulo de ilustracdo para instruir o publico europ®s mesmos motivos, figuras e temas -
com origem numa determinada imagem - também po@erarcontrados em gravuras de
diferentes autores, utilizados como elementos paraCOMpPOSICA0, expressarem a Visao
particular de cada um desses viajantes. O testemocuiar nem sempre foi prerrogativa
para esses pintores.

Isso ndo invalida, mas reforca a constatacdo dehdgue&ma espécie de visédo
estrangeira — o0 que lhe confere algum estranhantmer@anos parece interessante do ponto
de vista da informacao desses registros — coletpaduzida por esses autores de imagem.
Como nos relatos escritos, precisamos interpratéeldraduzir o que estes estrangeiros
queriam mostrar como uma imagem geral do pais.

Se o0s retratos construidos expressam a visdo de gsgerealiza, ndo podemos
deixar de levar em consideracdo também o olhacétrioco por parte do artista, por vezes
carregado de uma espécie de romantismo exotizaotel@sejo de tornar esteticamente
agradaveis as cerfasalém do filtro de uma posicdo dominante masculi@ entanto,
esses documentos também exibem algo para alémalkate se soubermos neles buscar
alguns aspectos étnicos.

O caso dos seios expostos parece ser algo quessg\ge ressaltar. Poderiamos
arriscar que a instituicdo da ama-de-leite africaabvez fosse fator de grande
estranhamento por parte dos europeus, dai a repgede de um ombro sempre desnudo,
sugestao da facilidade de acesso ao seio, comaotearos explicitamente na aquarela de
Guillobel Familia brasileira a passejoem que a mucama de ombro desnudo carrega um
menino de colo branco.

Decerto, a maior parte das representacdoes desejmear a atitude coquete das

africanas nas ruas. Mary Del Priore (1987) sugeeeando exposicao da parte debaixo do

% Boris Kossoy (1994) chama atenc&o para este aspecsua obra.
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corpo, Vvisto os seios estarem mais corriqueiramerp®stos, traduzia uma estratégia de
seducdo ao encobrir o que vira a ser a parte nessjala pelos homens nas mulheres
brasileiras desde entdo: as ancagleraere

Porém, por mais corriqueiro que tivesse se tornadmeito descoberto ndo poderia
deixar de ser objeto de perturbacéo. Se expor adecorpo feminino era considerado
proibitivo num contexto de culpabilizacdo atravésgdie o catolicismo apostélico romano
considerava pecados carnais, isso se flexibilizawa as permanéncias da despreocupagéo
das classes populares européias em relacdo a mudem as modas de uma classe
mercantil ibérica abastada, em paralelo com a mabmeonarquica mundana e cortesa. A
concepcdo de natureza predominantemente étnicapeite do seio livre terminou por
adquirir esses diversos significados — nudez desppada, moda, em oposi¢cdo a moral
catolica - num novo contexto, porém sem perdefa@nmcdo de aspecto cultural africano
especifico da camada anterior sobre a qual se satinam esses valores. Essa situagao
contraditéria ndo passa desapercebida pelo ollapeu.

Isso aponta para um maior cuidado ao falar da rammpanto algo que torna
atrativa a vendedora baiana tipica do passado. &egdo se originava do desejo pelo
proibido, ela era a manifestacdo masculina de wtisero europeu reprimido por idéias de
pudor catdlicas. Se 0 seio passou a ser expostoagef um instrumento do trabalho servil
das africanas, a eroticidade se transferiu papadss que continuaram cobertas. Todavia,
0S estrangeiros continuaram entendendo e traduzmsdombros desnudos como uma
liberalidade faceira e exoética das afro-brasileiras

Hé& ainda o fato de que, em localidades africanasidaz nessa parte do corpo nao
foi necessariamente erética, como o seria para spaotador moderno, que foi formado
por uma padronizacdo midiatica, herdeira diretaasaldo erotismo construido em
referéncia as partes proibitivas pelo pudor catdli interpretacdo das fontes de relatos e
imagens de viajantes deve ter o cuidado em te@d@aprojetar visdes atuais sobre outras
concepcdes locais e temporais, ndo esquecendosquisdes de época as vezes podem
subitamente emergir de novo.

Um vestuario ndo se faz s6 do que fica descobBeasta observarmd® negro e a
negra da Bahiade Rugendas e teremos uma idéia do que vestiams afiscanas que

circulavam nas vias publicas e foram descritas pelajantes do século XVIII e XIX.
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Falando especificamente da Bahia, a partir dessgistnos historicos, podemos concluir
que as mercantes africanas se vestiram de moddhssrteeem varios nucleos urbanos do
pais durante um longo periodo.

Salvador era um “entreposte na expressdo de Graham (2002) — para 0s cativos
que fariam uma jornada em direcdo a outras padgsads. Provavelmente se configurava
também como centro irradiador de certas expressd#arais afro-brasileiras que ali
vinham sendo moldadas e que poderiam se reflatirepemplo, nas pecas de vestuario,
embora com variacées regiorais

A mulher retratada por Rugendas nédo usa o costumopeu das que representam
varias nacdes africanas segundo Debret. Nesseoedsabustos feito por Debret, pela
maior uniformidade dos outros acessorios, a dif@xese centraliza nos penteados — e este é
um ponto importante, pois este sinal de diferergjaatravessar séculos e se tornar algo
central para as baianas nas ruas soteropolitanagjele

A “negra da Bahia” de Rugendas também se apresemtaos ombros expostos,
uma espécie de bata solta sobre o corpo e enroladgpano listrado — importante marca
étnica. Nao muito diferente das negras descritamaaou de suas antecessoras no século
XVIII, as Negras vendedoraepresentadas por Carlos Jufiiajue, no entanto, cobrem
bracos e ombros, costume de época ou talvez ura digislamizacéo reforcado pelo breve
gue uma delas carrega.

Quando observamos estes retratos antigos, podepmnesiaa, a0 nosso modo, a
beleza dessas mulheres e a beleza estética desgériee O que hoje podemos enxergar
como sensual — por exemplo, o decote insinuante eomo objeto de desejo por ser a
roupa tipica da baiana € consequéncia da visadiceat@postolica, acrescida de mais
valores, agora concentrados numa exotizacdo maodeum valoriza em acréscimo a
antiguidade e um suposto arcaismo da imagem.

Todavia, também h& novos valores hoje tidos corbertkrios somente agora
representaveis por esse mesmo estilo de roupaablo @a roupa de baiana, esses novos

sentidos sdo, ao mesmo tempo, formados pelos sadoteriores identitarios africanos. Por

% Eduardo Franca Paiva (2004) caracteriza as peceagjueiras entre as escravas e alforriadas tizaBa
como uma pecga rara em Minas Gerais, porém nund#ané

37 Oficial do exército portugués que retratou os fiigos do vestuario brasileiro no século XVIII, tend
documentado regides do Rio de Janeiro, Minas GerBihia (Moura 2000: 24).
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exemplo, as mulheres, ao menos as ocidentalizagasa deixam transparecer 0s seios
para se mostrarem femininas, sensuais e indep&sient seja, o fato de “ousarem” nao
permite automaticamente o assédio masculino nem daeacterizaria como excluidas,
como poderia acontecer no século XIX em SalvadesseEnovo sentido se agrega a
conquista anterior dos decotes das africanas aas Ko entanto, a auséncia do sutid como
algo emblematico permanece como pano de fundoneass antigas no candomblé ainda
relembram que o costume que identifica uma adeptdenao usar um moderno sutia em
certas situacgodes rituais.

No entanto, de modo sutilmente depreciativo, a eninrumada como baiana tipica
pode vir a traduzir uma alteridade exética e deséjdporque objetifichAvel por seu
exotismo. Vé-la como objeto exético é heranca dwamleuropeu que naturalizou a
inferiorizac@o a que as afro-descendentes foragadtas. Ao mesmo tempo, a baiana tipica
pode evocar a mulher poderosa, por representagistércia das sacerdotisas africanas e a
detencdo de poderes vistos como magicos, sobraisatupoder feminino das excluidas,
que emerge por sua exterioridade em relacdo a osderal e aos saberes modernos, como
veremos - o0 que reforca o exotismo, tornando-seviande méo dupla.

Pois ao potencializar, essa insignia tipica tamsétrai poder, por estar associada
a sensualidade, numa complexa e contraditoria &elapm a autonomia sexual de um
corpo feminino livre, em termos estéticos, do aaetmasculino estrutural, “liberdade” que
no fundo foi exclusdo, outrora utilizada como mésmwe de balanceamento da repressao
sexual colonial. Hoje, a parte libertaria se colizcenais em evidéncia, na medida em que,
de um modo geral, expor o préprio corpo conformen lemtender sem ser molestada seria
um direito feminino ja bem mais reconhecido em a&migis urbanos e modernos.

Sob essas camadas de significados reunidas, eamcmstruma base que teria sido
predominantemente étnica e que hoje faz referéacidentidade afro-brasileira. Essa
identidade pode mostrar suas faces a partir detéregs do vestuario, e o que desse
processo ele carregou consigo em relevo, até Btgepode nos levar além, para elementos
africanos ainda detectaveis — na facilidade dordatabio atual com paises desse
continente - e para constru¢des miticas onde uito Bgitigo é a origem lendaria dos que
fundaram a antiga capital iorubana de Ifé, imaginéruito destacado na guinada inicial

dos blocos afro em Salvador. Seios soltos sobdsdidnsparentes de algodao branco nao
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destoariam de todo dessa origem lendariales ainda se configuram um habito tipico do
candomblé e de baianas do tabuleiro mais velhassgueermitem o rigor do traje das
baianas “antigds Enquanto isso, movimentos de valorizagdo da nelgiutilizam a seu

favor recriacfes de indumentaria egipcia registeadaepresentacdes arqueoldgicas.

As pecas do vestuario: trajetdria das adaptacdests®@ concepcgdes estéticas africanas

Sensuais, é assim gque 0s viajantes enxergavamtigascam Salvador, sem ao
menos perceber o que estas mulheres insistiam amcosno insignias de respeito e
reveréncia em sua propria tradicdo, da qual forambtraidas, e que buscavam
desesperadamente reinventar naquela sociedadechisdax O que era sensual na visao
européia tinha sido um costume menos erotizadcad&éo africana.

A sensualidade, num periodo colonial mais recuado,se configurava exatamente
como a conseqléncia direta de uma visdo das mphsesidas. A Europa, durante o século
XVI, ainda nado havia internalizado totalmente vedoique erotizavam o corpo despido
(Norbert Elias 1994: 165) e tampouco nosso mundoné seria um contexto dos mais
favoraveis a rigidez idealizada pelos clérigos.

Seios em exposicao faziam parte de um conjuntosqadizava um acesso mais
facilitado ao corpo feminino, como vimos, e as deées admiradas de europeus com o
comportamento e porte das africanas remetem, seidajao atrativo de uma alteridade
feminina inferiorizada que foi construida em soladieiro. Um longo tempo depois,
muitos desses significados migraram para a mulataadnaval, num outro contexto de
nudez.

Temos temas recorrentes nos relatos, relacionaglosugpas propriamente ditas e

aos acessorios. Sobre as roupas, ha uma refer@s@tente nas rendas, nos proibidos

% A arte impar das pecas esculpidas encontradasfénnd inicio do século XX, por Leo Frobenius —
interessado na reconstrucdo histérica de circultisrais de concepcao difusionista — levou a edpedes
sobre a semelhanca entre os seguintes elementogiaeentos de cabecga representados em Ifé, assadeio
Nubia e de Meroé e a serpente uraeus usada na ftoatfarads (Silva 1996: 458; 460-1). Tais espebas
foram frutiferas, criando uma tradicdo de estudesqupados com o papel fundamental da antigazagdio
egipcia para uma regido abrangente do continenitauad, como Martin Bernal e Cheikh Anta Diop.
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tecidos de cambraia, de seda ou de Hof&ndRroibidos, pois denunciavam luxo e, ao
mesmo tempo, creio que o caimento desses tecidoa ¢ransparéncia deviam perturbar
um pouco as autoridades por explicitar demais @tobgla libido reprimida por esta
sociedade, como atestam as portarias reais, canexpmplo, esta de 1683 (Verger 1992:
103): “Com este luxo as escravas causam uma baixaodal nas capitanias, pervertem os
homens brancos, do que resulta o cruzamento das eag aumento sempre crescente do
namero de pessoas de cor, o que de modo algumvériente”.

Alguns relatos recolhidos por Verger (1992) sawidgantes como Le Gentil de la
Barbinais — no século XVIII - o cénsul JamesWetheRobert Avé-Lallement, o principe
Maximiliano da Austria, o turista Henri Knight - reéculo XIX. Vasconcelos (2002)
também transcreve relatos do oficial Frezier, nouke XVIIl, e portarias reais que
tentavam controlar a exposicao do luxo das escrdvahamada ode a mulher baiana feita
por Luis dos Santos Vilhena (apud Mattoso 1997)alonizada fonte histérica para
Salvador — nos setecentos também se perfila agbireido existem as imagens de artistas
plasticos do século XVIII e XIX que chegaram até.nbambém temos o testemunho de
postais fotograficos a partir do século XIX.

Em sintese, as principais pecas de vestuario teessau retratadas nestes registros
sdo as blusas de musselina bordada, sempre maitsparentes e frouxas, que deixam
entrever um ombro, enfeitadas com rendas; saiagsmadas e saiotes rendados; xale e
turbante, lencos largos. Os tecidos recorrentesaséuwisselina, cambraia e a seda para
turbantes e lencos largos. Entre os acessoriogsteimnelas menores que os pés, e uma
profusdo de jéias que chamamos balangandas. Tanenéos a descricdo de uma postura

ereta e do balancar das ancas.

Tessituras do oriente

O algodéo foi destinado a cobrir a nudez dos esados na colbnia, mas logo as

africanas ja haviam empreendido a dindmica das praseiramente com 0s recursos de

39 Esses relatos urbanos formam contraste com amesst proposta inicialmente para as cativas, que
permanece sendo predominante nas lavouras: teeidtydd&o grosso e pouco pano.
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seus senhores a serem exibidos, depois com ososade seu préprio esforco, na maioria
das vezes 0 que conseguiam angariar através desabvestratégias, principalmente o
ganho. Assim, as vendedoras de rua dos nucleosmaghia/eram acesso a tecidos mais
sofisticados, que eram importados e considerados.ca

A musselina era a grande vedete das batas usddasmpecamas nas ruas, que hoje
se cristalizaram nos camisus da “roupa de baiauwa‘roupa de crioula A musselina era
um tecido feito em Mossul, no Iraque, e que comex@er importado para a Europa no
século XVII, época da consolidacdo geogréfica duroeantigo de Salvador. No século
XVIII, passou a ser fabricada na Inglaterra e Faam¢oi se tornando designacgéo geral para
tecido fino e firme feito de algodé&o, seda ou la.

A musselina de seda, versdo mais luxuosa da piayhecnia a tecelagem tipica do
Oriente Médio com o fio do Extremo Oriente e o $gorte comercial dos europeus. A
seda, de origem chinesa, era conhecida dos eurdpsds 0 século XlIl e também nédo era
desconhecida em terras africanas. A roupa da b@amascia como um produto da era das
navegacoes e do intercambio entre lugares distantes

Dentre os panos de algod4demos o morim, muito préximo do pano de madrasto
citado por Raul Lody (2003), mais rustico, cujagem se situa em Madras, na cidade de
Calicute, india, e ainda é muito utilizado dentas derreiros, na roupa simplificada do dia
a dia ritual, chamada “roupa de ratdd@emos também a cambraia, tecido muito fino e
transparente de origem francesa, que também paddesknho. A cambraia era usada
como camisa intima pelas européias e combinavacambiente tropical, por causa do
calof*!. Entre as afro-baianas, 0 madrasto era aprovejtad® 0s0jas rituais — faixas de
tecidos para torcos ou lagos sobre vestimentad@ios — e a cambraia para os lengos de
rua.

O tecido de Holanda € um tecido fino de linho, s®m a mesma linha da leveza

dos panos correntes entre as mais bem vestidaareds soteropolitanas do século XVII e

40 Os tecidos mais grosseiros de algoddo usadosafivas séo classificados, na maior parte, por padsies

e cores. Segundo Emanuel Aradjo (2004: 54), sauta (@olorido), o riscado (listrado) e o zuartes@ula de

fios de duas cores), usados nas saias; linho, damga escuro e colorido) e baeta (& felpuda) pestidos.

4! Segundo Vilhena, citado por Mattoso (1997), osdtecusados em casa pelas senhoras, ao contrério do
tecidos grosseiros usados em Portugal, eram a eaassambraia (tecidos finos de algodao), sendetimc
reservado para ocasides importantesBistanha de Hamburgera tecido também leve e exclusivo das
“negra$ (bretanha se refere ao tipo de trama local franassin como a cambraia). Estas também usam, nas
ruas, a cassa, a cambraia, saias de cetim e betamidte (18 preta e leve) “finissimo”.
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XVIII. Junto com a cambraia, forma uma das contgbes européias para o vestuario da
baiana tipica. As rendas e bordados se somameduafeitio europeu da roupa.

A renda, de um modo geral, foi uma atividade mugignificativa para todas
mulheres da col6nia. Leila Mezan Algranti (19971-22) descreve como essas mulheres,
fieis aos costumes do Reino, bordavam as roupasame e mesa e de como inventarios
seiscentistas de Sao Paulo demonstraram que “@z#obeneralizada se contrapunham as
redes de abrolhos, as toalhas rendadas de mesdagudea méao’ ou as almofadas de
cetim”. A renda, entdo, poderia traduzir uma foeauliar de opuléncia.

A renda, inicialmente, foi um elemento importanéediferenca que as senhoras do
Reino pretendiam demonstrar, relacionada a prapiggem européia, encobrindo, assim, a
situacdo precaria que as igualava as outras mslhdaecolénia. No entanto, o rendado
carregou este significado para outras instancigsessando de modo mais generalizado
uma aparéncia de “nobreza”.

Viraram sinal de luxo, ou de barroquismo, as renuasladas nas batas, saias e
lencos. Uma espécie de trabalho de enfeite acésgive possibilitava uma ascensédo
aparente, o que funcionava para as damas do Rgiass®u a funcionar para as damas
africanaé’. Todavia, a roupa do cotidiano da africana ou-bfesileira que trabalhava com
o ganho nem sempre foi retratada com profusdo n@ase Essa roupa mais comum da
labuta pode ser chamada de roapes, uma das primeiras composi¢cdes da baiana, segundo
Lody (1996§° sendo bem semelhante a atual roupa do cotidiamal dos terreiros, a
“roupa de racao”.

As rendas podem ser observadas, entre as africamagajes mais festivos, como
agueles da aquarela de Debret, que sdo usadosupimras prestes a adentrar a igreja: uma
saia com aplique de quatro camadas de barra refidaderrada ao peito por laéds
complementada pela cabeca raspada, no que parecenaeroupa ritual, mesmo que o
titulo pareca mencionar o “batismo” das criancas glas carregam, mas cuja ambiéncia

muito se assemelha a uma missé@adea nedfita dos cultos afro-brasileiros.

“2 Miriam Moreira Leite (1984), na sua coletaneaitidtura de viagem sobre o Rio de Janeiro, tritae
do século XIX, tanto de senhoras que complementa&anorcamento com rendas como de “negrinlgas
fabricavam crivo para seus senhores.

“3 Sobre a origem islamizada da roupa e a densidageldvrasuraver p. 83.

44 Os falbalas franceses, novo ornamento criado gita de 1700 (Kohler 2001: 421).

> Percebe-se ai a recriagéo do estilo de panosaeiosl
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As rendas pareciam ser apreciadas por causargdistimfinal eram um artesanato
recente — do século XV — e bastante elaborado.dedpalos desenhos trazia um pouco do
arabesco oriental somado a técnica, que se coasadidropéia, de criar orificios entre os
desenhos. Esta tessitura se desenvolveu em dusdesidomerciais: Veneza e Flandres.
Veneza se especializou na renda de agulha, englkamdres concentrou-se sobre a renda
de bilros e ambas técnicas tomaram um estilo py@r algumas cidades francesas.

Além das rendas, ha os bordados. Vilhena, citadd/fadtoso (1997: 174) descreve
os trabalhos manuais do século XVIII usados peligas quando apareciam nas ruas junto
de suas senhoras, em grandes ocasides, vestidascaonsas de cambraia, ou cassa,
bordadas de forma tal, que vale o lavor trés, @irqwezes mais que a peca”’. Temos outro
signo de opuléncia na riqueza produzida pelo thabaitistico que qualifica os tecidos.

Certos bordados feitos pelas afro-brasileiras ssagraram como mais tipicamente
baianos, o que ocorreu no caso do bordadaienelieu e do bordado inglés. Segundo
Lody (2003 b), aichelieu esta a meio caminho entre o bordado e a renda,sgoilefine
como um bordado com a retirada de tecido entre o8vos. Legado de um periodo
anterior ao da renda, nchelieu foi chamado primeiramente ponto de Veneza e ficou

marcado como um estilo renascentista (Lody 2003): 3

A sinuosidade de folhas, flores, arabescos insp&raths letras cuficas e
outros ritmos orientalizados estavam no Renascimepgriodo de franco

uso do bordado de fundo tirado. Tais caracteristestéio ainda presentes:
vé-se muita sinuosidade e forte fixagdo de um sbawi orientalizado na

técnica do richelieu.

O bordado foi batizado com o nome do cardeal Riehehomem forte do governo
de Luis Xlll, que chegou a primeiro ministro em 4paefendendo o catolicismo
apostoélico romano e a absolutizacdo do poder mai@rgO cardeal vestia-se com golas e
punhos alvos assim bordados. Mas seu exagero mdadwos foi precedido pelo estilo de
Maria de Médicis, com suas enormes golas de rendaneada, costume habitual de
algumas geracdes de mulheres da historicamenteséarfaomilia nobre florentina. A
rivalidade de ambos termina por colocar em relevseamelhancas do vestuario.

Gilles Lipovetsky (2005) relaciona o surgimentordedas na Europa com a nova

relevancia de uma dimenséo erética e sensual dp #e&ndo a moda uma invengéo social
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histérica do Ocidente, datada na metade do séciMo Poderiamos pensar em Veneza e,
portanto, no contato mais intenso com o Orienteyacaentros irradiadores desses novos
costumes de luxuosidade e moda. Assim, segundovefgioy (2005: 39), “uma nova
manifestacdo social do desperdicio ostentatério adoz sob o signo da antitradicdo, da
inconstancia, da frivolidade”. @chelieu foi um dos elementos desse tipo de ostentacdo
ainda incipiente.

A conservacéo do bordado como peca da baianandelsi conforme a predilecéo
do cardeal do século XVII, ainda hoje parece apqrdea uma certa absorcao de um estilo
de vestir da corte francesa pela Salvador coloriigke detalhe barroco alcangou o
repertério de estratégias de auto-valorizacdo paeplos afro-descendentes e permaneceu
até o presente como uma de suas marcas. Com péutas iconograficas, fica a
indagacdo se as baianas do século XVII jA usavaioheliey, se havia ocasifes para
enverga-lo e se isto lhes foi transmitido como wms sinais de distincdo de suas pretensas
senhoras, como parece ser.

No entanto, ndo s6 a moda da cortejcbelieu também foi referéncia a estética
barroca do periodo, o estilo da restauracdo catOMesmo os panos caracteristicos de
adornar as igrejas, segundo a “memoaria nacionad’,as deichelieu (Lody 2003b: 33). A
imitacdo do cardeal era a imitacdo de um chefgiosld que combateu politicamente os
protestantes.

Alto dignitario do poder secular e temporal, Ridoel evocava uma aura de
autoridade que pode ter sido usada em mais unetégstr de afirmacdo, sem, no entanto,
haver uma dependéncia em se saber quem era oufquesse personagem histérico, mas
simplesmente porque o bordado passou a carregar a&ss, esquecendo-se a causa
particular. A frivolidade da peca, que foi substitupor outra moda de corte, passou a ser
consagrada pela utilizacdo afro-brasileira, queaastormou numa tradicdo regional e
nacional.

O bordado inglés é outro tecido comum, ainda hwmjeraje tradicional da baiana e
nas roupas rituais. E um bordado de agulha cona lovhnca sobre fundo branco, original
do século XVI, que se popularizou no século XIXu $&adrédo se define por desenhos
menores e mais delicados, com poucos orificioslgente em delgadas faixas de tecido

gue se aplicam sobre as roupas brancas. O bordayés itornou-se industrializado
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rapidamente, a partir do final do século XIX. Emdbapntinuem consumindo tecidos em
bordado inglés, as baianas mantiveram uma traddgicartesanato apenas do estilo
richelieu, apesar de hoje sua producao também poder senitieeda.

Hildegardes Vianna (1979: 159-61) dedica uma des str@nicas a atividade
desaparecida da costura e do ornamento de toaltesdes entre baianas do inicio do
século XX, que vendiam comida ja pronta nas ruaguindo o acarajé, ainda frigido em
casa. Elas usavam os intervalos entre a chegadandeliente ou outro para dar
continuidade a seus trabalhos de crivorideelieu que valorizavam suas roupas. Com o
acréscimo dos enfeites a roupa deixava dswweyr entdo sinbnimo de roupa simples. Esse
€ um dos aspectos que demonstra a intima ligacée envenda de comida e a
indumentaria que se complementavam como difereagpectos de uma mesma tradi¢cao

feminina afro-brasileira.

Os feitios que cobrem o corpo

Como vimos, o tronco das baianas era, geralmeontero — ou pouco coberto —
por pecas finas, leves e transparentes. As quéaldiua tinham recurso nos panos tecidos
de algod&o tipo morim, bem refrescantes. Algumasamas eram trajadas por suas
senhoras de modo a demonstrar mais luxo, enquaatmp@anhantes ou intermediarias
entre a casa e a rua.

Embora a sociedade colonial vivenciasse o que fardes chamar de relacdes sem
énfase na separacado da intimidade dentro das rasrdmim como uma “porosidade erare
casa e a rua” (Mary Del Priore 1997), as sotertguoudis de origem européia ndo tinham o
costume de ir a rua, comportamento remanescentmeaéos do século XX, como fica
evidente pelos habitos e crencas de ojeriza a weaHildegardes Vianna relata em suas
cronicas. A rua estava destinada a exibir cotidiare uma maior propor¢cdo de modelos
de roupa afro-descendentes, basicamente formadosamo longa, camisa leve e pano
avulso.

Ha uma diferenca entre a camisa intima que compantwupasura simples do

trabalho e as chamadas batas das baianas. Paracerteecido uma subdivisdo da mesma
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peca, conforme foram ocorrendo as alforrias e an&géo dos terreiros, visto que as
primeiras vendedoras tinham pouquissimos recursdsriais.

Hoje, nos terreiros, as batas sinalizam grau hgeréo, enquanto o camisu € traje
menor, podendo fazer a vez da camisa intima powbda bata. A subordinacdo ritual
durante a iniciacdo esta caracterizada pela fatpeta para o tronco, usando-se apenas
uma saia amarrada sobre o p&it® uso da saia como peca Unica para as cativasepar
corriqueiro, pois temos representacbes de mulhpmtando apenas saias, 0 tronco
despido, em ambientes rurais, navios negreiros ecaudes, por vezes em esteiras
amamentando criangcas. A memoria dessa pec¢a Unizaa-saia substituindo o pano
enrolado no corpo - permanece no candomblé, servo@ia expressar que a nedfita
“escrava do orixa”.

Ao mesmo tempo, em nossa iconografia, também teepoesentacdes de mulheres
com saia e bata larga, de mangas curtas ou métlasandomblé, conforme se assume
importancia dentro do cerimonial religioso, passais camisu de bordado inglés a bata
rendada. As batas podem ser colocadas sobre owamdgcando senioridade no culto, o
mesmo valendo pararichelieu.

Todavia, as batas também s&o a marca comum dasabaig tabuleiro na rua,
deixando de significar hierarquia e passando aiser vestimenta que demonstra cuidado
na aparéncia, o estar bem vestido para uma oca8&daianas entrevistadas todas
reafirmaram a importancia de estarem bem arrumddasndo referéncia a brancura dos
tecidos, a lisura e as pecas de valorizacdo dadatamo a bata.

Pude observar que a bata ainda é uma das poucas &g ndo esta caindo em
desuso. Uma espécie de unanimidade recai sobréAgldaianas podem se apresentar
tradicionalmente, ou optar por um traje até maislenoo, mas o branco, o bordado ou a
bata sempre estdo ali como referéncia e invaria#igsicas.

Assim, a famosa Cira (Jaciara de Jesus Santosjapeal se apresentou, em sua
entrevista, com saia e blusa rendadas, a ultima c@nfosse uma bata estilizada. Assim, a
filiacAo evangélica de uma baiana entrevistadaibaii |he tirou todas as insignias, mas

ela trazia uma blusa branca de mangas um pouco bufasites, hoje conhecidas como

¢ Novamente chamamos a atencéo para a tradicdaradriios panos enrolados. No trabalho setecenéista d
Carlos Julido podemos observar africanas com odriguenrolados numa Unica peca de pano listragajto
nu, porém em postura de bem vestidas, enfeitadadagms de fita, turbante e acessorios de joalheria
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“manga principg, um estilo semelhante as mangas dos camisus dmroalé, menos
exageradas. O mesmo ocorreu na festa do Bonfiras @® as baianas “se arrumarem” no
local para o evento da lavagem - pois ndo seguargnocissao para armar suas sombrinhas
- ou no presente do Rio Vermelho: a bata sobrdca g@ans ou sobre a bermuda, as vezes
sobre blusas de algca ou camisetas — os camisusodarmdade. A bata, apenas por si
mesma, avisa que ali estd uma baiana de tabuleésmo que sem paramento, por forca
das circunstancias.

O caimento das batas parece néo ter sofrido nenmwdéicacédo, desde o século
XVIII. As versdes de mangas mais curtas ou médiagigeram, mas 0 que passou ao traje
tipico foi a manga curta, trabalhada, acompanhandecote ombro a ombro, como nos
vestidos de noite das damas européias da seguriddam® século XIX.

As vendedoras do século XVII e XVIII até mesmo &mipam” esse estilo
fortemente decotado com suas largas e transpaiesti®s deixando exposto todo o colo e
peito, numa inspiracdo mais afro-muculmana (masisiamica). O que agora € nomeado
como camisu, no entanto, tem mangas mais justasnepboximas das mangas usadas no
século XVIII na Paris pés-revolucdo e nas metrGpeleropéias.

As saias rodadas sofreram outros desdobramentog g@dhndo se encontram mais
tdo constantes como vestes de rua. Em primeiror,lugm saias foram muito mais
vivenciadas de acordo com a instabilidade das maimepéias do que como uma
permanéncia de fundo étnico. Podemos notar quei@arbasica, talvez ja luso-africana,
formada no século XVII - Salvador € fundada em 154@mou um estilo, no século XVIII,
muito aproximado dos trajes europeus.

Um dos aspectos desse estilo era a cintura seradanogo abaixo dos seios,
deixando o restante da peca com um leve caimenioo cima comprida veste sem rodado
sobre o corpo. Esse estilo ficou conhecido na Eumgpmodiretorio, em referéncia ao
periodo do governo do diretério, de 1795 a 179%sada tomada de poder de Napoledo
Bonaparte.

A histdria desse estilo é interessante e carregadama nostalgia neoclassica do
mundo antigo. As escavacgdes arqueoldgicas em loascaltura material da Grécia antiga
inspiraram, desde 1760, o gosto francés por revivedelos greco-romanos. Logo apés a

Revolucdo Francesa, as parisienses sentiram ng@gssie aprofundar essa modificacédo
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em seu vestuario. Ficaram conhecidas canm@veilleusesO decote baixo, que tanto
agradava nossas baianas, usado pela nobreza sistacersetecentista permaneceu, mas
as saias armadas para os lados com anquinhagsriitaiade moda.

As anquinhas tinham sido unanimidade no século X\dbesar de extremamente
incbmodas. Kohler (2001: 419-20) nos descreve seemde uniformizacdo: “(...) a moda
difundiu-se tdo rapidamente que, ao iniciar-seimad® de Luis XIV, as mulheres de todos
os paises (fossem princesas ou operarias) estaamdaieste tipo de acessorio, sem o qual
se era olhada com desprezo”.

Provavelmente, as baianas e as senhoras colasmamenos em ocasioes festivas,
foram afetadas por esses ditames com algum atraseeal modo, devem ter partilhado da
“obrigatoriedade” das anquinhas. Felizmente, osptmmmudaram para melhor e para
maior conforto na tropical colénia.

Na Franca, com a eliminagdo das anquinhas, e desoelementos que revelavam
certa superfluidade aristocratica, criava-se unualisnais simples, descrito por Koéhler
(2001: 463-4):

Ricos e pobres tinham cuidado de vestir-se da meameais despojada
possivel, pois qualquer pessoa cuja aparénciacgasde sob a suspeita de
ser um aristocrata, corria risco de vida. (...) @a&p grego, ou tunica — um
traje de estilo semelhante ao das camisas ent@asigelas inglesas -, foi
escolhido como a indumentaria tipica do novo mowimelo vestuario, que
atingiu seu ponto culminante em 1800, com o costar@esauvageTodas
as vestes de baixo foram eliminadas; o peito eragob ficavam nus. Os
tecidos empregados na confeccdo desses trajesserapre 0s de espessura
mais fina (...). Os cabelos eram bem curtoda Titus encaracolados e
cobertos por um turbante.

Qualquer semelhanca com o traje das baianas na®ré owoincidéncia, mas
acontece porque a roupa das africanas foi se cam$ir plurietnicamente e carregava
também modos de expressao africana possiveis, ueopa generalizava como orientais.
Coincidiam modos de vestir afro-muculmanos e sulmsazs - que refletiam as condi¢des
de um continente de clima quente e de fios passtéieese obter e tecer nesta regido - com

0S modos europeus que ja comegcavam a incorporarodemtalismo nascente. A

47 O decote, pouco apreciado na corte espanholaegéneia constante na francesa, tornou-se muita baix
nesta Ultima, em meados do século XVII, uso quedobgado pela marquesa de Maintenon no final deste
todavia o decote continuou em alta conta durastecalo XVIII (Kdhler 2001).
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coincidéncia aconteceu numa terra de calor — aldras entre mulheres que se dedicavam
a labuta.

Assim, 0s europeus re-atravessavam para 0 outro Ba Atlantico uma
interpretacéo recente do estilo afro-muculmano @gpada de orientalismo (o estilo
diretério), vindo este estilo a se superpor ao podestilo afro-oriental precederite que
aqui ja havia aportado antes. Um pormenor chaveenpotornava esse estilo uma
referéncia mais direta a sua fonte de origem: mEleusado e reelaborado por africanas e
suas descendentes.

Napoledo fez sua famosa excursdo ao Egito entr@ @708799. O estilo diretorio,
por sua vez, apos se transformar no estilo impédmescentou algumas pecas orientais ao
vestuario, como o turbante ja citado, enquantoeratriz Josefina lhe dava continuidade
no inicio do século XIX. Ap6s o repudio de Josefidaliette Récamier, rica herdeira de
banqueiros da elite parisiense, manteve em altaha império que também tomou seu
nome.

Esse é o estilo que vamos encontrar nas africangshem vestidas retratadas por
Debret e Rugendas. Podemos observa-lo nas aquatetass e escravos de diferentes
nacoes; Negros indo para o Batisni Jantar (Senhora brasileira em seu lar)isita a
uma Fazendade Debret, as ultimas representando mucamas negtas senhoras de
sociedade vestidas de maneira semelhante. AlidseDeetrata a fazenda como se fosse
um harém. Rugendas também n&o escapa de orieptai’a

Carlos Julidao, que realizou aquarelas sobre Satvad®io de Janeiro, o fez
anteriormente a Rugendas e Debret. Debret ched@icade Janeiro em 1816, oito anos
apos a chegada da familia real portuguesa em ¥&38n, temos a roupa de vendedora
tipica do século XVIII definida nas aquarelas dedalulido, nas figuras de mulheres com
peixe e tabuleiro de frutas sobre a cabechlegras vendedora® estilo destas mulheres,
em comparacdo a visao de outros autores, é mai® sbembora largas, suas batas sao
mais bem compostas, com mangas compridas ou médrasteristicamente manipulaveis

em seu comprimento, podendo as mulheres arregagagaalquer momento.

8 O estilo poderia ser definido como luso-africanmaim qué de mourisco e veneziano.
9 Refiro-me a imagens conMercado de negroonde as africanas estdo em poses languidas dignzta
Banho Turcado pintor Ingres e usam pegas listradas semekhaotbolero de origem espanhola.
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Em Chamberlain - que recria, entre 1820 e 182bath@s anteriores, como a obra
de Guillobel do inicio do século XIX - as quitarmadsi aparecem nBarraca domercado
carregando, sempre sobre a cabeca, cesto de gtabsleiro de recipientes para bebidas,
sob uma cobertura armada na rua, espécie de tdgdaas batas estdo folgadas e caidas,
as mangas flexiveis, mas a composicédo da roupaesma de Carlos Julido. Com todas as
ressalvas, esses sdo indicios de que, sobre oortoaketo, largo e confortavel, houve uma
diminuicdo de panos e um aumento no caimento jdt@ado dos tecidos, talvez por causa
das novidades ddiretério. Na gravuraUma histérig trabalho de Chamberlain, vé-se o
estilo diretdrio nas senhoras que se contrastam com a africanaufa tipica, proxima a
uma janela protegida por uma gelosia. O decotentanto, pela semelhanca, faz a ligagéao
entre as figuras femininas na composigao.

De algum modo, esse novo olhar orientalista incddere as afro-brasileiras do
outro lado do Atlantico, ainda nas primeiras désattaséculo XIX. Entretanto, elas trazem
algo bem mais auténtico sobre as cabecgas, poistgdamites e rodilhas ndo sdo mero
acessorio exotizado, que é parte de um neoclassicksiropeu em construcdo. Protegem
do sol, assim como os turbantes asiaticos e afrifae permitem que se carregue, por
sobre a cabeca, toda sorte de objetos.

Seios quase desnudos, nenhuma peca modelandoa corpo o espartilho, nem
limitando os movimentos - provavelmente por questpeiticas - saias leves e pouco
rodadas, cintura marcada quase sob 0s seios, pankess: assim se desenha a silhueta das
vendedoras africanas nas ruas, através dos adistass retrataram.

No entanto, ndo foi essa a linha preservada palassebaianas do acarajé em seu
traje tipico, nem pelas vestimentas rituais do oarwlé. No que parece ser uma insisténcia
pelo gosto barroco e sua expressdo de opuléndiadigdo das baianas, em relacdo aos
seus legados europeus, concentrou-se nos babadsseaias armadas.

Durante o século XIX, o modo de se vestir europdres grandes transformacoes,
além da crescente industrializacéo téxtil. A modedesa, uma das frentes européias na
propagacdo desses flutuantes habitos urbanos.efézer rendas, fitas e amplas saias,

durante o Segundo Império. O que parece a buscange restauracdo do esplendor

0 O turbante africano tampouco tinha finalidade $émmente utilitaria. Helen Bradley Griebel (1995)
argumenta que a diversidade dos usos do pano-@égaxaervia de elemento de distincdo e de iderg#ica
entre povos africanos ocidentais e que seu usmrsa popular por volta do século XVIII.
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monarquico, em termos de vestuario, foi atribuidéugénia, a imperatriz da Franca, que
era de origem espanhola. Casada com Napole&osklledE853, ela lancou as saias rodadas
sobre armacdes e a cintura marcada, comoreuival das outrora poderosas anquinhas.

A partir de entdo, as mulheres comecaram a usandras saias engomadas em
conjuncdo com muitos ornamentos, tendo o periodo designado como “segunda era
barroca” (Koéhler 2001: 528). A anadgua espessa sprigeeiro, seguida pelas de tecido
encorpado, enquanto as damas abastadas mantinkEguaande seda, algoddo ou de
tecidos brancos bordados (Kohler 2001: 541). Aotima, uma armacéao feita com crina de
cavalo, surge como um acessorio em substituicao@guas em 1857.

As mulheres de Salvador passaram a incluir essgsne@ntos em suas vestimentas,
a partir da técnica da goma, que foi se aperfemaA saias rodadas se incorporaram ao
traje das adeptas do candomblé e ao das atuaisbala acarajé. Essas anaguas ainda sao
usadas, em festas rituais ou populares, como ampafpor baianas do acarajé que fazem
qguestao de rigor no traje tipico. As anaguas saalgleddo branco com bordados, como
aquelas que foram usadas pelas “damas abastadap€&s.

O que foi anteriormente considerado esteticamegrtadavel, ou mesmo um traje
para ocasides especiais, signo de estar bem vestidao século XIX, cristalizou-se como
roupa tipica e passou, até mesmo, a diferenciaiesade candomblé, que sdo estilos
cerimoniais baseados em pequenas diferencas nmosdduais que remetem a diferencas
étnicas que se tornaram miticas. Certas nacdes sa@m mais armadas que outras.
Ironicamente, um traco de estilo europeu servia Egnificar as diferencas entre afro-
brasileiros. Talvez, essa diferenca tenha acorddaidialmente entre os mais arraigados
africanos, que ndo permitiam anaguas, e os maiwdlis crioulos, que buscavam insercao
no prestigio adquirido através das pecas européiasoda.

Isso demonstra como algumas pecas da baiana s@wacks em sentidos que lhes
foram atribuidos pelas estratégias de construcaordieigar que pudesse servir de inclusdo

na sociedade vigente. Também as pecas européiasnsee nitido signo de demarcacao.
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Indicios dos postais — preservacao de um estilo afbarroco

Com o advento da fotografia no século XIX, surgepresentacdes das vendedoras
africanas em estudio como podemos verificar notamoainda conservados em museus de
Salvador. Sofia Olszewski Filha (1989) analisa algs imagens desse periodo. Ela nos da
noticia sobre a atividade de daguerreotipistas alwva8or desde o fim da década de 40 do
século XIX (Olszewski 1989: 45). A impressao daagens sobre suporte em papel data do
final de 1850, quando se criam condi¢cOes para @degao dos postais (Olszewski 1989:
69). O pitoresco que instruia os europeus acersaatlaridades passou a ser tarefa da
fotografia.

Afora o modismo dos retratos de personalidades a&gems produzidas sobre
paisagens do exterior, também acontecia, ao mesmpot uma producdo de imagens de
paisagens soteropolitanas — que podemos encontraviuseu Tempostal — a serem
enviadas como lembranca pitoresca para o extddiszéwski 1989: 50). Também foram
retratados trabalhadores de rua, ainda chamadosadares a época, como material
turistico, assim como as vendedoras de tabuleiro.

Estes postais nos mostram trajes como o0s desantesormente e com muito mais
realismo. Ha uma espécie de continuidade com ageinsados retratistas, s6 que com um
estilo mais ao século XIX. Temos registradas asgamrtonforme ficaram definidas no
estilo da baiana atual, o decote ainda baixo, paon&mos exagerado, cintura mais baixa,
saias nao tdo bufantes como poderia esperar aatadbxia conservadora das praticas do
candomblé , porém rodadas, turbante, balanganddsemcidente pano-da-costa listrado.
Vejamos a trajetéria desses acessorios distindecsmentados na fotografia, que parecem

ser as pecas menos europeizadas se comparadosrestarte do vestuario.

O turbante — exclusividade feminina, permanéncia apropriacdo
Muitas culturas fizeram e fazem o uso de cobertiar&abeca, as vezes, insignias

ricas em significados, por vezes, simples protstaentra o clima. O uso de turbante

evoca, para um mundo ocidentalizado, os trajesctoamhis de regides do Oriente Médio,
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india e Africa. No Oriente Médio, o turbante airlasado como cobertura mais tipica para
a cabeca masculinakdffiyel), enquanto o véu é acessoério feminino. Também as
representacdes tradicionais da india trazem homierdta casta portando turbantes.

O termo “turbante” vem do original tur¢dlbend No entanto, o turbante como traje
feminino remete diretamente ao continente africaBegundo Helen Bradley Griebel
(1995), nfo se sabe com certeza se esse uso femamirpsta ocidental da Africa teria sido
introduzido através de costumes arabes, mas hasreitrias que sugerem essa origem. Se
assim tivesse ocorrido, o turbante das africanaa s&do derivado do uso muculmano
masculino.

O turbante também faz parte de repertdrios que s@oconstruindo como
orientalistas, numa interpretacdo européia de @dtorientais. Num primeiro momento,
ele se incorpora aos estilos de vestuario europautradicdo muculmana ibérica. O
turbante era conhecido da corte portuguesa pelmsndasde o século Xll, e depois foi
proibido por ser um acessorio usado pelos mourody(11996), que haviam conquistado a
Africa do Norte e tinham ficado em embate com EBpanPortugal até o século XVI. Essa
proibicdo era até mesmo mais direcionada para 0s feémininos que poderiam cobrir as
cabecas das portuguesas, do que para turbantgserfdalo colonial portugués, ainda ha
associacdo do turbante com essa memoria recentendealteridade adversaria, porém
atraente.

Num outro momento, particularmente voltado aos @sgeque nos interessam, o
orientalismo se traduziu numa abordagem atravegsadaeuforia republicana francesa e
pela conquista francesa do Egito. A libertacdo ttages que evocavam a aristocracia
pretendia ser um retorno ao despojamento da timiaa traje “selvagem” que incluia o
turbante. Esse “retorno” do turbante néo se ragtrijcomo moda, a corte francesa. Mesmo
a rainha Carlota Joaquina aparece retratada poreDelom uma espécie de turbante
diretério com plumas.

No caso das regides subsaarianas, Griebel acmpgit@ste acessoério feminino nao
tenha sido, de forma alguma, uma imposicdo esti@geem mesmo arabe. Se
concordarmos com a autora, diminuiriamos o papéhdiementaria tipicamente masculina
da peca, o que estd bem de acordo com seus ugrasib Ele seria um artigo genuino da

costa ocidental africana, com a peculiaridade dge dasde o principio, um hibrido de
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estética africana e material europeu, jA que adénuias até agora apontam para 0 uSsO
popularizado desse tipo de cobertura na Africa &uial somente a partir do século XVIII.

Anteriormente, o tecido teria sido um item escasssgrvado aos mais ricos, o que
reforcava seus sentidos de poder e autoridadeartdmo enrolar da cabeca uma raridade
suntuéria. Participante do complexo formado petivoede enrolar tecidos sobre o corpo, 0
pano de cabeca para se usar como turbante passeunaais acessivel a partir de um
influxo de tecidos europeus, que se consolidou @®mada vez mais constantes contatos.

De qualquer modo, para Griebel, o uso do turbaste sido preservado, com
poucas variagdes, por séculos, entre as afro-aameusc pelo fato de ser um trago distintivo
de uma visdo de mundo africana que enfatizaria lBegea humana, privilegiando-a
esteticamente. Uma visdo de mundo centrada naaadecestaria muito longe dos cultos
do candomblé que, alias, possui uma divindade septante da cabeca humanario

As mulheres da Costa Ocidental certamente trouxeransigo esse costume do
pano de cabeca enrolado, hoje ainda corrente esmalglocalidades africanas. No Brasil,
foi parte integrante do traje das africanas dasrelites etnias trazidas para ca, de suas
descendentes em diversas regides do pais e, ddpoabandonado, continuou como
elemento da roupa da baiana de tabuleiro. O lengarrado na cabeca teve vida mais
duradoura no gosto popular nacional para vestirs&nta

Chamado de “pano-de-cabeca”, principalmente naéjay dos terreiros, o turbante
também é conhecido como tor¢co. Vé-lo na rua, seenpgueca excéntrica sofisticacdo ou
exotismo excessivo, € prerrogativa das baianas cdoajé, pois € parte de sua roupa
cotidiana. Desde as primeiras representacdes atposkis, o torco é marca quase
invariavel em relacdo as imagens de vendedorasanfis de rua que levam produtos a
cabeca, geralmente junto com rodilhas para ap@apataios, gamelas e tabuleiros. Ha
excecOes, como a aguadeira que transporta um ppesedo sem proteger a cabeca, ao
lado do tipo que transporta abacaxis no desenharal@do de GuillobelEHscravos de
Ganhq 1812) e uma vendedora de frutasvdsmda em Recifége Rugendas, ou a jovem que
vendeBanha de cabelo bem cheiroda Debret, certamente com um penteado a mostra

para valorizar seu produto.

*1 Lody (2003: 245) o define como “indicio visual emitemente banito
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Quando estas mulheres séo representadas em iese@demos encontra-las mais
freqentemente sem torco, porém com outros arrafjlas podem apresentar penteados
em feitio diversificado que a aquarela de DelNegros e escravos de diferentes nagdes
nos descortina - exceto 0os numeros dois e trezenmpstram turbantes. A modelo do
namero dois foi classificada por Debret como ligrde origem “Congo” em traje de visita
(Debret apud Giacomini 1988). Teriamos no nUmepetiuma “escrava Mocambiquerh
casa de gente abastada. De acordo com essa impgeste que o tor¢co era considerado
acessorio de bom tom entre as africanas, ndo dfetmmparéncia de rigueza que as casas
mais bem colocadas gostavam de exibir. A modelmoero dezesseis também tem a
cabeca enrolada por um pano cujas pontas caem sali&s, uma variante usada por essa
quitandeira de origem “Angola”.

Os penteados podiam ser exageradamente armadoséawo sXVIII. Os
apresentados por estas mulheres, ja no séculocéiXinuam bem armados e variam entre
0 uso de coques, apliques, cachos, faixas consflgeee podiam passar pela testa, vidrilhos
pendentes e todo tipo de diademas além de umaiesi®éeéu em baeta (& felpuda) usado
pela “Criould da quinta figura numerada. As flores em guirlanpl@sentadas pela quarta
mulher eram usadas para ocasifes tais como levar arranga para ser batizada. Os
cabelos em cachos séo trazidos por uma “Cabrailra“fle mulato e negra” - e por uma
“Mulata” caracterizada como “concubina”. Como sirala legenda da primeira modelo,
esta imita “com sua carapinha” o penteado de suzose.

A maior parte desses acessorios e alguns dos @sramgm modelos que também
poderiam ser usados pelas senhoras. De fato, ety nas imagens que analisamos, 0
coque para as mulheres livres de origem européraygzes com faixa ou com longos véus
transparentes. As mulheres de aparéncia ibériccurnagam deixar seus cabelos bem
compridos, podendo passar de um metro de comprimé&atra conserva-los arrumados,
faziam longas trancas e os prendiam. Dentre asaigde mulheres brancas do século
XVIII retratadas por Carlos Julido, uma delas, esjes domésticos, exibe o longo cabelo —
item apreciado naquela sociedade - com um pentéa @utras tém o cabelo preso e
amarrado com panos. Todavia fazem isso de mangé@igaimente diferente das africanas,
com os panos formando uma espécie de coifa ou.t@&cado as utilizam, trazem um véu.

Nas imagens mais recentes dos outros autoregy@tasn, geralmente, o coque alto, talvez
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uma faixa, as vezes um véu. Chapéus com enfeitesgra Ihes ser exclusivos e ndo muito
frequentes.

H& uma variacdo do torco que o aproxima do costlasemulheres brancas e que é
uma espécie de coque protuberante no alto da cabégz um apligue, com um pano de
cabeca em torno deste ou o envolvendo inteiraménpedprio torco enrolado pode fazer a
vez de coqu¥. Podemos observar o torco simples e o pano comrecentre nove mulheres
representadas na litografia de RugenBemca de N. S. da Piedad® Bahia Também
vemos, enNegra da Bahiale Debret, um pano xadrez alaranjado envolvend@pénas a
protuberancia bem alta, mas todo o cabelo.

Hildegardes Viannna (1979: 223) cita um penteadml@asia primeira metade do
século XX chamadoguxqg que consistia em manter o cabelo preso ao altalbaca num
coqgue. Ainda segundo Vianna (1979: 3®uxétambém é uma palavra nagd que designa a
maneira de se fazer fogo com o bagaco da fabricdgddeo de dendé. Raul Lody (2003:
101; 111) define o verbetdégunxéou Ogoxi como as folhas de dendezeiro usadas para
fazer fogo. De qualquer maneira, teriamos uma delantre o dendé ou talvez o formato
do chumaco de dendé usado para o fogo e o coqu® ypsa& mulheres nag0ls, que se
somaria ao torco como mais um elemento étnico grafigtar os cabelos.

Basta cabeleira feminina crespa e solta é muita, raras podemos encontra-la
representada por Guillobel mais de uma vez, pomek® eminterior de uma casa do
baixo povo Suponho que esse tipo de cabelo passou a saiaaks@ chamadaafuza
enquanto as que se identificavam como africanamela@s faziam arranjos elaborados nos
cabelos. E possivel concluir, por nossa iconogrgfia as mulheres africanas e as mulheres
afro-descendentes ndo costumavam sair com a cdbsecaberta ou sem acessorios na rua
e isso deve ter perdurado por um longo periodoefod concluir - sem esquecer que as
imagens falam das proprias construcdes dos aréstapeus interpretando os costumes das
africanas — que a cabeca descoberta podia vir irgarimo de despenteada, desarrumada,
até mesmo despojada de qualquer bem. Apesar da folgada, de um braco fora da
manga ou do esgarcado entre manga e ombro da egeaque se possuia, causado pelo

costume de livrar brago e peito, a cabeca permardssiidamente coberta, como se fosse

20 que parece semelhante ao que Raul Lody (2008&rayteriza como torco cachoeirano.

53



um decoro de natureza étnica. Era preciso mardecoro, o que se reforca pela concepcao
local do periodo que entendia a rua como lugarmaj@do para se demonstraopuléncia

Em Salvador, a opuléncia ndo seria privilégio apal@s mais afortunados, nem se
relacionava unicamente a aparéncia de riqueza.oBuef explica Katia Mattoso (1997:
157), dessa opuléncia participaria até mesmo aardss escravos — quer dizer, a propria
base humana de producdo dessa riqueza sem senguadeneficiaria. Nestes, respingaria
o esplendor e o brilho dos mais présperos, exengg#ggwestigio que buscariam seguir. As
formas solidarias de utilizacdo da riqueza e asigfd de consideracéo geral eram 0s sinais

de opuléncia na Bahia, conforme Mattoso (1997: A9)3A0s coloca:

A riqueza da Bahia se baseia, levando-se em canmta fiexibilidade das

hierarquias sociais, na conviccdo de que cada us rdoeis dessas
hierarquias engendra suas proprias elites, istsefis homens e suas
mulheres capazes de dar protecdo e apoio. As elesolidariedade, o

desenvolvimento das instituicbes de crédito, dascacdes religiosas ou
sociais, das sociedades de comerciantes ou de iaetgsc sdo sinais de
riqueza, de opuléncia.

Os sinais mais exteriores de riqueza nao seriarplesmente ostentatorios, mas
identificariam homens e mulheres em sua rede @& dek. Quem tinha apoio usufruia a
opuléncia em variados niveis. Assim também acamtamin as cativas desprovidas de bens,
mas bem vestidas por suas senhoras. Quando libadgairiam, com trabalho arduo e
também com estratégias inteligentes, acessoriogrmgme sinais de uma mobilidade social,
formando suas proprias redes de apoio.

Estar vestida com a rougara de cabelo bem arrumado envolvido por um turbante,
com um peculiar tecido jogado sobre o corpo e upmgas “joias de aXétambém
indicava estar protegida numa irmandade. Era umadicB0 em que nao se estava
totalmente excluida, nem completamente submetida @mligos europeus. Afinal,
vivenciava-se um outro codigo muito proprio, quecsastruia no cotidiano, acessivel
apenas aos que dele participavam. Apesarstdtus de indefinicdo dentro da ordem
dominante, que era eurocéntrica, havia uma légiéaria e solida interior a essa rede
feminina de relagbes entre as vendedoras de ragivEl resisténcia dificil de vencer, de
apropriar. Tanto que seus inofensivos trajes dasfibor ai até hoje, apesar da circulagédo

massiva da imagem fantasiosa de baiana rumbeira.
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Se as redes de apoio se traduziam, nesse casanandades, elas eram catdlicas
por uma questdo de incorporacao tatica. As igrejade o véu era obrigatoério, ficavam
repletas apenas com negros e negras, segundo &,lbigado por Mattoso (1997: 175). No
interior desses templos, onde era necessario eveegy melhor indumentaria,
provavelmente as africanas ndao mudavam seu penteado tor¢co praticamente
representava seu veéu, quando estas o usavam. Hiawa o pano-da-costa, com sua
versatilidade, para fazer a vez de cobertura.

N&o € bem assim que as encontramos na imagem amé&agMissa na igreja de
N. Sra. da Candelaria em Pernambudfssa imagem, porém, é controversa, visto que
Rugendas néo esteve em Pernambuco e ndo ha teenplosda Senhora da Candelaria em
Recife (Piccoli 2005). Poderiamos classifica-la comma ilustracdo “genérica” de uma
missa no Brasil. Nela percebemos algumas mulhesscés sem véu, inclusive a figura
central ajoelhada, assim como africanas sem turbdmmos também duas mulheres de
cabelos lisos, porém curtos, que parecem ser @m@dacia indigena e, curiosamente, um
encapuzado. A imagem parece ser uma sintese deu@hos encontrados na missa, que
embora ndo seja em Salvador, mesmo assim con&radiiiena a respeito da cor dos
assistentes, se soubéssemos esta ndo ser umareligi@asa muito especial.

O turbante ndo foi somente simbolo oeuléncia ou de respeito nos templos
catdlicos. Também foi e continua sendo um signbielrquia no candomblé. No entanto,
ndo é o simples portar da peca que prestigia, nrasdo de enrolar — o que forma mais
uma metafora que representa o valor do saber feddlagbes com as coisas e nao
propriamente o valor das coisas em si. O presHgiseria alcancado quando se acessasse
na particularidade dos codigos, nesse caso nagbgjuais relacbes este reside e quais
habilidades este demanda para ser expressado.

No caso do torso, usa-lo com as pontas aparerdegsnpontudas, quando o tecido
€ bem engomado, demonstra o saber sinalizar uraapabicdo, jA que a posicdo é
decorréncia de conhecer os cédigos e manipula4mns, ltonforme o tempo de pratica
dentro do culto. Isso, no candomblé, também envdiseiplina corporal, como veremos.
Nesse caso é saber fazer o turbante ser um sigale deinicio do processo, ou seja, desde

a preparacéo do tecido com a goma.

55



Raul Lody (2003 b) identifica os diversos estilas s& arrumar pontas do torgo,
enquanto o torco simples as oculta. Segundo Loalya @m deles indica a divindade, a
partir do género desse divino, a qual a pessoaossagrou. O turbante entdo fala do
género, como veremos adiante. No caso das baianasadajé, mais do que os pormenores
dessas distingdes especificas, o fato de apenesntheser a existéncia delas seria 0 que
denunciaria uma baiana do acarajé menos ortodoXevangélica”.

Como algumas me disseram, a baiana do acarajé éi@ngjue segue a portaria
municipal de se vestir tipicamente para os turistagjue tenha se convertido, se conhece
pelo modo de colocar o torco, distincdo mais efilgedo que olhar para suas contas do
pescoco. As contas, signo que a sociedade emigengdretaria como o mais especifico do
candomblé, sdo, hoje em dia, 0 que ha de menosifispee mais variavel, pois seu uso
auténtico, respeitando o sentidos e restricde®riies que o candomblé preservou, se
restringiu bastante ao mundo dos cultos.

Todavia, uma outra caracteristica herdada desseersni religioso sera mais
importante, do ponto de vista de quem vende noldgabu E o fato de o turbante ser
acessorio exclusivamente feminino. Ele sempre $aido por toda espécie de vendedora
ambulante em nossa iconografia. No caso espedé&ceenda de acarajé, ele se torna um
artigo feminino que carrega mais um sentido: indicg adepta que foi consagrada a uma
divindade também feminina.

Inicialmente, na tradicdo soteropolitana de cult@gls, apenas mulheres se
consagravam a divindades, masculinas e feminirag, @ objetivo de incorpora-las nas
cerimbnias — apesar de poucas as irmandades eatédimininas. Ruth Landes (2002: 321)

observa essa centralizacdo dos cultos no femimm@aa Ultima década de 30 e declara:

A tradicdo afirma que somente as mulheres est&msapelo seu sexo, a
tratar as divindades e que o servico dos homenaséemo e desvirilizante.

Embora alguns homens se tornem sacerdotes, a &inda, assim, é de um
sacerdote para 50 sacerdotisas. Muita gente acghasgjhomens ndo devem
tornar-se sacerdotes e, em consequiéncia, um horneoamca esta posicao
apenas em circunstancias excepcionais. De qualmoelo, jamais pode

funcionar tdo completamente como uma mulher.

Verger (1992) tenta explicar esse costume em tedeasiltos da realeza de Oyo —

em oposicao as praticas populares iorubanas patisar restritos a sacerdotisas cujo
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modelo veio parar em Salvador circunstancialmePéea a parte iorubana, Matory (1994)
busca esclarecer as relagcdes do feminino com orpedé Segundo o autor, a cidade
iorubana de Oyo, ao se tornar um estado em expaes#éorial, durante os séculos XVI e
XVII, constituiu uma corte palaciana onde as mudsepuderam alcancar funcbes de
confianca (0 que inclui o sacerdécio) e postos aselho reaf e onde representantes e
emissarios do rei tomaram a acepc¢ao estruturaledposas reais”, podendo chegar a se
travestir como mulheres (Matory 1994: 9). Podenspeeular se esse tipo de concepcéo de
linhagem feminina que secunda o poder de um morngoateria, em Salvador, tomado
uma expressado diversa através das libertas, msllggie tinham mais poder de atuagéo e
estavam em maior numero que os homens. De qualgaeeira, os candomblés de
Salvador considerados como pertencentes aos gaipa®snagbs, em sua acepgcdo mais
estrita, foram construidos sobre uma estruturapgivéegiou a exclusividade feminifana
lideranga.

Com o tempo, o costume de exclusividade femininabsandou, mas as principais
casas de filiacdo nagd (ioruba) continuam mantditdoancas femininas até o presente
momento. Basta dar uma olhada nos diagramas dessucepresentados por Vivaldo da
Costa Lima (1977: 197-8; 2003: 204-5) em seu trabAalfamilia de santo nos candomblés
jeje-nag0Os da Bahia: um estudo de relacdes inttgpgis.Sao genealogias exclusivamente
femininas de lideres dos terreiros do Alaketu, BhgeVelho, Gantois e Opd Afonja, onde
as mulheres ainda continuam a exercer o cargo attasEssas casas sdo um modelo de
prestigio em nivel nacional.

Nem todas essas genealogias sao totalmente irmpéesis, mas é de
conhecimento publico e da tradi¢cdo oral que essesirbs foram levantados por mulheres,
embora a participacdo masculina tenha sido um iauxdlioso em alguns momentos.
Teresinha Bernardes (2003: 13; 53), por exemplibicarVerger (1992) por seu artigo
sobre a contribuicdo das mulheres ao candomblé deiar clara a continuidade da
lideranca exclusivamente feminina e por atribuiuadacdo do Alaketu a um personagem

do sexo masculino, em confronto com a vertentera@dicéo oral que enfatiza o papel

%3 O autor relaciona essas facilidades ao fato demsi#fseres estarem excluidas da linhagem masculiaa q
poderia reclamar o trono.
>4 Uma exclusividade relacionada a corpos anatomingnfemininos.
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feminino. Ainda acrescenta que, em outras regié@m®o o Maranhdo, casas de culto nagd
foram também fundadas por mulheres.

Os questionamentos fazem parte de uma reacdo, guaopredominantemente
masculina, as afirmac¢fes contundentes de Ruth kamdeno vimos acima, no fim dos
anos 30, baseada ndo s6 em suas observacfes em caaspna propria visdo de Edison
Carneiro que participava do mundo dos cultos. Esaedo se traduziu em tentativas, por
parte das proprias casas, de diminuir o papel ddkemes, através de versdes de historia
oral que procuram equilibrar a balanca de sabepEgleres entre os sexos dentro do ritual
e da consolidac&o dos terreitds

Podemos imaginar se a motivacao para a énfaseaiposie papel dos homens faria
parte de umalindmica de conservacaque se quer fidedigna as linhagens patriarcais
iorubanas originais, que em territério brasilei@orteriam predominado, ou se faria parte
de uma legitimacdo do processo mais recente dadentdios homens, provavelmente
herdando cargos por descendéncia, nas areas oudgsigtas a mulheres dentro do
candombl&®. Talvez ambas motivacdes justifiquem a busca d&sémo papel masculino
gue se seguiu a Ruth Landes e que se refletiu esguizas posteriores. Mesmo assim,
apesar de variadas inflexbes procurando balancepapel dos géneros masculino e
feminino na ritualistica, ou reafirmando um modeééosociedade patriarcal circundante aos
terreiros, os dados contidos nos diagramas gerieafdgjue citamos acima continuam
explicitando a predominéancia feminina na direcas derreiros tradicionais nagbs de
Salvador, fontes de prestigio, uma confirmacaompginteressa mais diretamente, pois a
venda de acarajé parece seguir 0 mesmo modelo.

O vestuério tipico, antes predominante em todassédncias afro-brasileiras e que
em parte se exibe, hoje, na venda do tabuleiraplsora a existéncia desse sistema
feminino. Ele nos revela como essa predominanaidiniea, nas ruas e nos terreiros,
aconteceu a partir da divisdo do trabalho que sado em territério brasileiro através do
repertério africano, mais do que a partir da meada@e cultos nigerianos restritos a

sacerdotes do sexo feminino. Do trabalho da gamaadegue se vai formar grande parte

> Assim, chegamos & versdo de associagbes femisinam-religiosas e clandestinas que se unem a
irmandades masculinas africanas e catélicas padaflo primeiro terreiro nago.

% Essa “heranca de cafgaconteceu entre algumas baianas do acarajé queivediam descendéncia
feminina disponivel para dar continuidade a atidg&lacomo veremos.
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dos elementos emblematicos que depois irdo sehexcab espaco do candomblé. Tornar-
se ganhadeira era um patamar alcancado que pddeilitar a alforria, como podemos

verificar na definicdo de Jodo José Reis (2003):351

As relacOes escravistas na cidade se caracterizaghnsistema de “ganho”.
O escravo ganhador era obrigado a dar ao senlbadaadia ou semana, uma
guantia previamente acertada. “Pagar a semana’,ocogezam 0S
documentos, era um acerto mais comum. Muitos essraescravas viviam
fora da companhia dos senhores e pagavam a semana.

O estilo de vida proporcionado por esse sistemgamdo dava oportunidades para
que, através de manobras especificas, o cativaegoisse gradualmente guardar dinheiro
para comprar a liberdade. O candomblé se caraateripor um culto cuja estrutura esta
fundamentada no modelo do ganho, na emancipacfwrgionada por este ganho e na
predominancia de grupos femininos que atravessampmmeiro lugar, este processo,
mantendo-se coesos, através do mesmo, na consttegina estratégia de resisténcia que,
num primeiro momento, utilizou-se de taticas maisdiatas.

Vejamos como isso ocorreria mais especificamenégursdo esta suposicéo.
Inicialmente, as comunidades de vendedoras devese t®rmado como juntas de alforria
e auxilio mutuo. As emancipadas pela junta ficaridevendo lealdade e servico a
comunidade que havia financiado sua liberdade, pader contribuir na libertacdo de
outros membros. O servico devido poderia se tracemi uma nova relagdo de ganho, de
obrigacdopara com os que haviam comprado esse novo memlaogelacado de trabalho
obrigatdrio se estenderia até que pudesse equiu@@iceiramente ao valor empregado em
sua compra. Esse tipo de relagdo teria se tradsfpdra o ambito ritual, para o candomblé,
que foi originalmente um culto familiar. A dificldde de manter, em grupos maiores, lacos
familiares baseados na consagtinidade, num sistsgravista, deve ter contribuido para
essa transferéncia.

Para detectarmos o modelo do ganho, basta obsEmar funcionava o ingresso na
comunidade de um terreiro em tempos mais recuadlssnovicas ingressavam nas
comunidades devendo “obrigacbepara as divindades, ou seja, devendo indiretamente
para as lideres que representavam e dirigiam amdane e que eram as responsaveis em

apresentar as oferendas as divindades. Portardodquecém iniciadas, as novigas tinham
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a tarefa de angariar recursos para a comunidadguda participavam e a qual se
submetiam, indiretamente, pela submissédo a divingedticular que recebiam sobre seus
corpos através desse coletivo de pessoas. A reldgd&ubmissdo era quase como uma
reproducao da relacdo de ganho. Afinal, este emadelo disponivel.

Assim, as iniciadas passavam a exercer uma atwidadtavel, relacionada a
divindade a que tinham sido consagradas, que ematedazada pela producéo de alimentos
oferecidos e atribuidos a esse divino. Ha umaezatihesse caso, que nos remete ao culto
da cabeca e ao turbante. Ao ser iniciada, a adegia a divindade simbolicamente
depositada em sua cabeca. Sobre ela s6 poderiamasegados os atributos daquela
divindade. Como vimos, as vendas se faziam, pretamemente, com as mercadorias
sobre a cabeca. Isso reforca o sentido de o caréarohstituir por exceléncia um culto
das mercadoras de comida.

Quando entrasse para a comunidade religiosa atdoggituais de iniciacdo, a
adepta se tornava posse da lider sacerdotal. Dexie, a renda obtida pelas iniciadas,
geralmente pelo ganho, ia para o terreiro, enquald® permaneciam morando ali, sob a
tutela da lider dessa rede de apoio. Depois derelgmpo, as recém iniciadas poderiam se
auto-resgatar financeiramente, conforme fosse ,c&wnando-se um pouco mais
independentes. Arthur Ramos (2001: 61) faz umaiciaslescricdo da memaria ritualizada

de um resgate financeiro, na tltima década de 30:

Pertencendo ande de santodepois de iniciada, filha de santos6 podera
voltar para a casa dos seus parentes depois aadoési dacompra Esta €
efetuada pelo marido, pessoas da sua familia dgugraoutra previamente
aceita pelafilha de santo O preco varia de acordo com as posses do
comprador. Na cerimbnia dampra faz-se as vezes uma espécie de leildo
dos objetos por ela usados durante o noviciadayuétanda das iaés-inda

a compra é dilha de santaconduzida por um grande cortejo até a casa do
comprador com quem se obriga viver de entdo entalian

Essa descricdo esta baseada em observagdes dpdpigéculo XX, quando o
ganho ja havia desaparecido e sua memoria se adaptautras condicdes. A “quitanda da
iad” faz aqui a reproducéo das relacdes de trabalhgadbo no contexto da comunidade

do culto. A partir do que produziam e usavam, digram reclusdo ritual, as mulheres

podiam demonstrar, durante a cerimdnia, seus ssnacserem contratados, seguindo o
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modelo do ganho, ou seja, se fosse 0 caso, seugoseseriam transferidos de um

proprietario para outro mediante pagamento, até pugessem se emancipar ou serem
emancipadas se o comprador fosse um benfeitor owpanente. Sendo, continuariam

prestando servigos ao terreiro representado pordideg até que pudessem realizar seu
proprio resgate, alcancando uma posicao hierarcuiparior.

A “quitanda da iab traria a possibilidade de, em parte, um resgaicgado, mas
é principalmente a cerimbnia que define para omd&osalocados os servicos da iniciada
durante o os anos de “obrigacbapie ela ficara devendo a comunidade. As africanas q
trabalhavam no sistema de ganho costumavam treirieas cativas em seu oficio para que
as substituissem quando pudessem obter financeitanmia liberdade. O tema da
substituicdo pode ser encontrado no caso das rsogiga permaneciam no terreiro, porque
a lider sacerdotal muitas vezes poderia ensindazmr aprender a iniciada a nova atividade
gue exerceria, segundo sua divindade tutelar, ehdar comunidade. Enquanto a lider
administrava a comunidade, suas subordinadas haaieain para ela ou a auxiliariam em
seu proprio oficio.

Durante os tempos do regime de escraviddo, as msllid ganho estavam em
melhor situagcao financeira que seus companheimg, @s quais nem sempre formavam
unides estaveis (Reis 2003: 408°17Nesse periodo de formacéo do candomblé, é bem
mais provavel que predominasse a situacdo em gaesanerdotisa principal - espécie de
lider familiar - usufruisse, durante um bom temgdos servicos das mulheres que lhe
pertenciam. E € possivel que isso tenha comecanto acdransferéncia irrevogavel de
mulheres africanas cativas dos portugueses pagavigs de libertas que aumentavam seu
negdcio, numa mescla de vantagem financeira eas@dhde étnica, dentro de certos
limites. O conceito daopuléncia que engloba solidariedade e hierarquia, préprio da
mentalidade soteropolitana da Colénia e do Impénatextualiza muito bem esse tipo de
situacdo. Nao havia maridos ou muitos parentesimpEx em situacdo comoda a quem
recorrer. Eram justamente esses grupos de ganhadegue recriavam relacdes de

parentesco entre africanos e afro-descendentes.

>’ Nem mesmo no final da década de trinta, contermgaréle Arthur Ramos, os maridos desempenhavam um
importante papel econémico, segundo a visdo deoRdiarneiro, descrita por Ruth Landes (2002: 8¥). D
acordo com o que apresenta a autora, entre as mesllde candomblé, ndo havia grande quantidade de
maridos e estes ndo seriam de confianca.
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Jodo José Reis (2003: 352) estima que um ganhgdersofria um regime de
exploracédo financeira bastante elevada, levariae rvos para conseguir comprar sua
alforria. As ganhadeiras tinham a possibilidade fdeer dinheiro mais depressa.
Curiosamente, sd0 necessarias “obrigdcdesrenovacfes de seus votos com custo
financeiro - até sete anos dentro de uma casaltte gara que o iniciado possa cumprir
uma espécie de emancipacado, passando a ser cadsid®mo uma pessoa mais velha no
culto, portanto respeitavel e capaz de demonstaawmmdependéncia sacerdotal. Assim, a
“quitanda da iad € também a forma reduzida da quitanda da ganlaasieiretizada numa
cerimbnia de resgate. Porém, de modo mais amplosista em prestar servigcos de
vendedeira para a comunidade a qual se pertensiae@icos seriam determinados pelos
atributos da divindade a qual essa pessoa es@adalipor sua prépria ancestralidade ou
pela da comunidade. Fazer acarajé para vendeuaagro principal modelo desse tipo de
atividade mercantil e sacra, podendo até ser deramlnicomo uma “obrigacao

Usar o turbante e vender o bolinho na rua, produotblema das comidas feitas com
azeite de dendé, era prerrogativa, entdo, dassfiltkadivindade feminina Oia. Isso quer
dizer que o turbante se tornou um simbolo duplaenfarhinino: um acessorio de mulher,
protegendo a cabeca dessa mulher, ao mesmo tempgaesprotege o feminino divino ali
depositado.

Essa intensa feminilidade, do ponto de vista afesileiro, é ainda corroborada
pela saia, outro acessorio exclusivamente femirffama Hildegardes Vianna (1979: 146),
na Salvador da primeira metade do século XX, asnadas “mulheres de sgiaem

oposicdo as mulheres que usavam vestido, eram at@gocia que englobava:

Mulheres de gamejavendendo fato de boi, peixe, minganulheres de
tabuleiro, mercando cuscuz, cocadas, bolesulheres de balaio ou
ganhadeiras, negociando p&o, verduras, produtos da Costa @#Afri
caxinheiras mascateando rendas e bicos de almofada, palaardsa e
barras de croché, artigos de procedéncia africang, (mulheres
compradeiras de tempere todas as demais integrantes de profissdes da
mais infima categoria (...).

Lody (2003b) sintetiza 0 que se entende hoje m@lod: “Estar de saia, usar saia,
pode referir-se ao elaboradissimo conjunto que ana@ntroupa tipica da baianaA

divindade Oia, quando incorporada, também “usd sasendo substituido o turbante pelo
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diadema, para que se expresse a partir da cableeegade outra maneira, ja que o diadema
€ simbolo de realeza feminina, por isso mais adkgpara a ocasido. Nao se usa a roupa
tipica de baiana (saia) apenas para incorporar a deusa Oia, mas todaddide do pantedo
do candomblé que se manifesta a partir de um cdepanatomia feminina: “Ainda no
ambito religioso, a baiana € base para as roupasrda@s, voduns e inquices, acrescidas de
detalhamentos peculiares em cores, matérias e fosmaontando, também, com as

ferramentas —simbolos funcionais dos deuses” (120@3b: 28).

Se as adeptas incorporam divindades do género fimmscpode-se apelar ao
recurso do saiote, mas o emblemasde continua ali, marca da feminilidade de um corpo
que tem, em termos anatémicos, a preferéncia néestatdo do divino. A incorporacéo
estaria, de certa forma, reservada para a mulbgimacomo o uso da saia e turbante. Se ela
incorpora uma divindade feminina, essa € uma nmancia mais indelével.

Dessa maneira, as baianas do acarajé usam estegntde simbolicos da
indumentaria exclusivamente feminina para discigobre os homens que, mais
recentemente, tém seguido a mesma profissdo. Madmtear dois tipos masculinos na
venda do tabuleiro. O tipo mais comum e bem aceiboajudante, que auxilia na hora de
“despachdr a comida e de receber o dinheiro, ou que auxiliaprazessamento dos
alimentos, geralmente realizado na casa da bakmnap transporte dos alimentos e
utensilios até o local de trabalho.

Tradicionalmente, o ajudante esta representadofigela do “molequé, como me
informou Vilson Caetano de Sousa Junior. O “moléqugeralmente filho pequeno da
baiana de tabuleiro, tornou-se o ajudante tipieprasentado nos mitos afro-brasileiros por
meninos travessos que também seriam certas div@sdambmo veremos. Hildegardes
Vianna (1979: 48) define moleque: “Moleque, porséi significava negro pequeno de
pouca idade, filho ou parente de escravofawo, independendo de seu bom ou mau
comportamento. Depois é que a palavra passou gndedalta de dignidade ou demasiada
travessura”.

A autora dedica uma cronica a um tipo especificomdkeque da antiga Salvador, o
“moleque comprador de tempé&roespécie de intermediario entre a venda nas ruzs e
domicilios familiares, passando periodicamenteedaidéncias para saber se precisavam

de algo. Omolequeseria, entdo, um atravessador por exceléncia, pegueais disponivel
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que os adultos - como a mulher que comprava temper@gil. Essenolequetambém
passou a aviar, com sua mobilidade, as necessidad&sbuleiro, quando este se tornou
fixo e foi identificado, no plano mitico, com o dono de divindades afro-brasileiras
especializadas nesse tipo de atividade.

Hoje, esse trabalho infantil diminuiu, mas podemiskimbrar o papel do moleque
entre os ajudantes (ou componentes), jovens rapameeauxiliam na venda do bolinho. As
mulheres mais mocas também podem exercer o mesipel, paas sdo geralmente
encaradas como aprendizes preferenciais, assim aben@m ser as meninas que
acompanhavam avoés, tias e maes anteriormente.

O segundo tipo masculino presente na venda dodiabé@ menos tradicional e mais
polémico. Seria o baiano que faz a vez da baiana do tabuleiro. Lider familiar e artesao
gastronémico, ele faz a massa — ou coordena stzrafei e d4 o tempero, além de
tradicionalmente manter mais constante sua preselocaoutro lado do tabuleiro,
imprimindo sua marca pessoal, na hora de fritaslmbo na rua, vestido a carater.

A hora de fritar o bolinho € um momento crucial gidea marca do produto. Quem
faz a fritura, a principio, pela tradicdo historickeveria ser a cozinheira que preparou a
massa, ou seja, a dona do tabuleiro. A divisdotat@$as entre os familiares, entretanto,
facilitou o trabalho que sobrecarregava uma ou cessoas, quando a demanda foi
aumentada. Ao invés da dupla dona do tabuleiro maigiar, surge um nimero maior de
auxiliares, geralmente filhos e filhas, parentes @kianca ou agregados e aprendizes,
fazendo a vez de caixas, transportadores ou preg@ara produto para entrega-lo ao
cliente. No entanto, as baianas ndo véem com blhws @uem frita a massa alheia,
produzida por outra equipe, mas a vende como se fasa. Rosangela Araujo, vendedora
da festa do Bonfim, define essa pratica malvist&m muitos ai que ndo sdo quem faz,
pegam pessoas que vendem acarajé, mas estdo sdigioatemanter a guiae botam pra
trabalhar para eles. Vendem, tém o ponto, mas aldns praticar”.

Ter o ponto e vender o produto se caracteriza assimo a marca do principal
empreendedor, mesmo que este ndo esteja constaideame seu ponto, mas conte com
uma rede de auxiliares substitutos. No entantmpéascindivel o saber fazer para ser dono
desse negdcio tao tradicional e ser digno de seciowado como vendedor do tabuleiro,

mesmo criticamente. O baiano do acarajé que geremciabuleiro respeitando essas
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condicbes - sabendo praticar - € a figura poléndigha das discussbes entre baianas
vendedoras e clientes, por nao fazer parte decéadi

Mercadores do sexo masculino podiam, tradicionalejetrabalhar com alguns
tipos de alimentos e produtos, como os verdurewesdedores de porcos, de aves ou de
tabaco, presentes em nossa iconogr&f@eém, ndo os encontramos cozinhando na rua,
como as mulheres sentadas no ch&o ao lado de gondaldeirédo fumegando sobre a lenha
(por exemplo, a prancha 5Rjio de Janeirpou prancha 121Cenas de rua no Rio de
Janeirode Debret). Cozinhar iguarias afro-brasileirasa sgs ruas ou fora delas, vestida
de saia e turbante, é algo tipicamente feminineseeeriodo, para africanos e seus
descendentes.

Os homens, nessas imagens, costumam usar gorpgwcha palha-da-costa (rafia
africana) e tecidos sobre a cabeca, mas nédo colecawh forma do torgo tradicional.
Também ndo usam saias, com excecdo de uma figweulima vestida para batismo
(prancha 127), com um tipo de saia curta presaugaadlo peito por faixa de pano cor-de-
rosa de modo semelhante ao das africanas quenficlamos anteriormente, num modelo
que evoca o das iads quando em iniciacdo nosrtesréutro tipo de saia masculina pode
ser identificado numa espécie de tlnica que vempmrfigura em Carlos Julido e também
em Debret. Essas tldnicas curtas masculinas costufaaen composicdo com breves
carregados no pescoco, lembrando um traje muculneaprcam usadas pelos africanos
islamizados que vieram para o Brasil.

Do periodo de nossa iconografia até hoje, o tueb@nta saia mantiveram sua
posicdo, mas a atividade deixou de ser, de magea@ativa, exclusivamente feminina,
como nas modificagdes ocorridas no campo dos cuatasbrasileiros. Nesse sentido,
aconteceram adaptacdes na indumentaria dos chilbosntanto, as adaptacdes foram mais
restritas dentro dos templos. No caso de um homeersido designado a ser possuido por
um orixa do género feminino, isso o0 obriga a trajaa espécie de saia. Assim, o0 signo da
saia, ndo s6 como conjunto, mas como peca, haogaeddetalmente abolido. No tabuleiro,
iISso aconteceu de outra forma.

Quando o baiano é dono de um tabuleiro de acaglgégdeve se vestir com um
modelo masculino — calgas, bata (camisa tipo abadéajn barrete tipico - para estar

apresentavel, segundo a maioria das baianas qrevistdi. Algumas acreditam que so
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deveria vender acarajé quem estivesse vestido ide eséaurbante porque esta é uma
atividade consagrada a Oia. Para essas, portarta, mais legitimo um homem que se
travestisse filho de Oia vendendo acarajé. Congyrsto elas, somente homossexuais se
permitem colocar chamativos turbantes e maquiagstes estariam préoximos do modelo
da saia. Ou seja, o turbante aqui valeria pelouttojque significaestar de saiaa parte
pelo todo, jA que homem néo usa turbante de “@ioskgundo a tradicdo

Seguindo a mesma linha de raciocinio, o fato deeggtimo vender acarajé apenas
trajando saia e turbante, seria impedimento dadatie para os homens, segundo as mais
ortodoxas. Entretanto, tudo muda de figura se anmavem de uma tradicdo feminina de
familia e pretende dar seguimento a esta. Mais enos como pode ocorrer num
candomblé, o homem pode dar continuidade a traditfavés de suas filhas ou sobrinhas,
formando um elo na cadeia de mulheres. Este tipscutiao ndo é necessariamente
considerado como homossexual por desempenhar ueh tpagicionalmente feminino. Sua
legitimidade ndo vem do transformar-se em feminmas do perpetuar uma tradi¢cao vinda
de familia e protegida por uma divindade ancesé&minina, geralmente protetora dessa
familia ocupada com um oficio feminino, para que elvindade possa reencontrar sua
expressdo maior no corpo de uma jovem mulher naswdsa familfd A indumentaria
desse homem é geralmente masculina e afro-brasib@imo descrevemos.

Em ambos os casos, toda essa indumentéaria e parfoenpublica ndo tém relacéo
direta com a orienta¢do sexual desses homens dajéachs vezes, eles podem preferir se
feminizar, o que n&o quer dizer necessariamente sfite homossexuais, embora se
permitam parecer com estes. As vezes, eles fazdinha masculina, mas ndo s&o
heterossexuais estritamente. Mesmo assim, os sdhilissede masculinidade do tabuleiro —
ou de feminilidade para o masculino — sdo os quengrecem disponiveis na cartela, em
constante mudanca, da expressao publica.

Curiosamente, um dos baianos do acarajé, o Cuaajrasgorro tipico de mestre-
cuca, que fica bem alto sobre a cabeca. Duas edagdédem ser feitas, a partir dessa

inovacao. Primeiro, ela € criativa e ndo ultrapdes@imente os codigos afro-brasileiros a

%8 A respeito de indicios sobre a matrilinearidadesemtido estrito no candomblé, Edison Carneir@vés
do relato de Ruth Landes (2002: 78), define a @oshjerarquica de “irmao da mae” dentro do cultmeo
mais importante do que a de fpgue equivaleria a oga. Martiniano do Bonfim testaipado esse importante
cargo cerimonial ao lado da lider sacerdotal Mamianno terreiro do Opd Afonj4, antes desta falecer
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respeito da cabeca. Cobertura alta da cabeca messignifica poder e remete ao trajar de
alguns sacerdotes que se apresentam como perenéetradicdo de culto de procedéncia
jeje (fon). Segundo, ela faz referéncia as tradicdes deog@shia européias, em que 0

cozinheiro € um homem, um artista e um mestre, sirgxeuca.

O mestre-cuca é sindnimo de chefe de cozinhaf(de cuising outrora unmaitre
de oficio ou mestre culinario que coordenava ojbeies da corte francesa. H4 uma
palavra, em francés, que remete a uma ocupacadhsertee omaitre cog que usualmente
designa alguém ocupado com produtos e receitasex dm aves, mas que também pode
estar relacionado a palavwtag que ao invés de significar galo, faria alusd@a@@nheiro
de bordo, tendo sua origem no latomquus(simplesmente cozinheiro ou cozinheiro de
taverna ou padeiro).

“Mestre-cuca pode ser uma derivacdo da palavra em francés, mgsogugués
produz outros sentidos. Curiosamente, a palavrad'’cdesigna também, em portugués, a
cabeca, justamente o lugar que o chapéu de mestaegeier colocar em evidéncia. Assim,
0 baiano do acarajé Cuca se valoriza em todosriglge nessa profissao e legitima seu
lugar de mestre, embora seja um homem, atravésndereferéncia a culinaria européia,
onde culinaria € uma arte representada por umagfigiasculina.

Essa figura de cozinheiro artista europeu ja estauéo proxima da figura do
alquimista, o que podemos observar na proximidadiee elietética, medicina e culinaria
européia antes do século XVIII, como esta desetitoFlandrin&Montanari (1998). Hoje,
esse alguimista emerge novamente em outra roupagemgdo a cozinha se transforma em
laboratério e o conhecimento microscopico de reagfigmicas pode dar ensejo ao prato
perfeito. A entrada dos homens no oficio do tabuleiro cd@aom uma nova versdo da
funcéo do tor¢o feminino.

E numa nova acepcdo de gorro de cozinheiro, ou, e o turbante comeca a
sentir ocultar a densa significagcdo que o univeeigioso afro-brasileiro lhe deu. Nessa
ocultacdo, o turbante deixa de expressar seu peralfro-brasileiro e passa a ser um
simples artefato tipico do folclore nacional, cdijmcdo, no fim das contas, seria de
natureza higiénica. O que antigamente era um wsfosnteado feminino, agora é
interpretado como artificio para esconder o cabedspo e, mais ainda, para impedir que o

cabelo “contaminea comida. Muitas baianas de tabuleiro evangélioatagn de relembrar
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essa nova versao higiénica do turbante, ja qua@jécseria para elas um “fruto da térra
como outro qualquer.

Como vimos, primeiramente, a africana ndo podestaralespenteada, descoberta
nas ruas, mas isso era genuinamente um simbolianacspu papel social entre as redes de
apoio e uma estratégia de diferenciacdo em meterdativas de inclusdo que se faziam
necessarias para poder acessar mais recursos mgiedasle hierarquizada e excludente.
Nesse momento de largo uso do tor¢co pelas africad@sparecia estar em acdo 0 mesmo
mecanismo que Norbert Elias (1994) definiu ao dmsar as exigéncias da classe alta
aristocratica das monarquias européias para cos smwicais, relativas a ocultacdo do
corpo e das funcdes corporais como sinal de respeit parte dos considerados inferiores
pelas classes que se julgavam superiores.

Ocultar os cabelos, para aquelas afro-descendeni@és, se configurava,
inicialmente, como sinal da exigéncia de submiss@s como algo genuinamente étnico
que viria a ser marca das “crioulasAos poucos é que vai adquirindo essa conotagao
menor por sua prépria relacdo com a afro-desceiménpor conseguinte, com a exclusao.
Finalmente, passa a significar, durante algum terapma espécie de inferioridade ou de
incapacidade para ascender socialmente. Apenassdipser esquecido em nivel nacional,
vai se transformar em artigo feminino tipico regiborMesmo em Salvador, ele vai se
restringir aos cultos e as vendedoras tipicas.

No fim do século XIX, quando os segmentos afro-eledentes tentam empreender
uma participacdo mais inclusiva na sociedade, deares procuram se vestir exatamente
como os modelos europeus copiados pela maioridbdesieiras e o turbante comeca a
sumir. Basta observar o postal, esmaecido na rapéag de Pedro Gonsalves da Silva, que
exibe um casal afro-descendente, ela com vestidduemdo de gola alta e mangas
compridas bem ajustadas ao corpo, cabelo descolagrdwado (Olszewski 1989). Outro
postal de 1880, autoria de Guilherme Gaensly, mastra transicdo: a figura feminina esta
de bata rendada, grande xale e saia xadrez bena,gpogpém exibe seus cabelos penteados
em um coque, muito diferente dos arranjos de afasalo ensaio de Debret ou de outras
imagens analisadas. E o inicio do desuso do tigbant

Mesmo assim, o turbante nao deixou de se expressay acessorio afro-brasilerio.

Porém, vieram se acumulando sobre o turbante ostgmsficados que distorceram sua

68



primeira funcéo. Ele passou a servir como elemguot designa o baixo caldao social, ao
que vai se acrescentar uma espécie de conotagamaeno vulgar, segundo a sociedade
dominante, quando comeca a povoar 0 universo dtuams de teatro de revista. De
repente, retoma o sentido da inferiorizacdo pray@ei da suposta desordem que precisa
ser contida, como vem acontecendo agora, quangdi@psas vendedoras comecam a vé-lo
como uma peca essencialmente relacionada comemaigi

Assim, por detras da higiene, podemos reconhetema da ocultacdo por respeito
a uma classe dominante que se julga superior. NapBuesse ocultar o corpo buscou
construir distingdes e hierarquizacdes. No castodm afro-brasileiro, tentou-se imprimir
0 mesmo sentido de hierarquizacdo sobre um costienmatureza étnica. A cobertura que
dignificava passou a significar uma ocultacdo dereintes caracteristicas fisicas, as quais
ficaram essencializadas como sinal biolégico deriafidade pelas classes dominantes.

Ao se exacerbar, a ocultacdo culminou no desejard®rmizacdo, quando os
cativos portadores dessas marcas de diferencardeix@e ser indispensaveis ao sistema
produtivo, tornando-se, para o pensamento domipnam@ categoria cuja historia e
lembranca deveriam ser apagadas através da des#&dcao e do embranquecimento. O
torco, sendo um sinal historicamente distintivofresoa partir de entéo, tentativas de

apropriacao por parte desse anseio que visa iflizsiba diferenca.

Os pés descalcos e as sandalias enfeitadas

No Brasil colonial e imperial, os sapatos eram lpdus para cativos. Assim, as
imagens do periodo mostram, no exemplo mais tigessa situacdo, africanos vestidos
com luxo e colorido, porém descalcos, carregandeicas de arruar. Esse aspecto parece
ter sido uma das Ultimas barreiras a serem tratspgelos que conseguiam ascender
socialmente com o objetivo de se libertar. Tudo mamissivel, como ja descrevemos:
tecidos, joias, penteaddihrés para os homens, menos os calcados. Estar calcad®m er
principal marca da emancipacao.

A memoéria do candomblé guardou essa lembranca entesénonial. As recém

iniciadas que, como vimos a respeito da quitandaada sdo consideradas como uma
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espécie de “escraVvalos orixas - condi¢cdo também indicada pelo nonseadessoérios que
usam - ou seja, cativas da comunidade do terrdeeem andar descalcas. Ao passar,
durante a iniciacdo, pela reproducdo mitica de uocgsso sofrido pelas mulheres
escravizadas no passado, a novica entra numa é&ondeE menor liberdade perante a
comunidade. Para conseguir maior liberdade dentrccudto, devera cumprir algumas
“obrigacdes, até que possa ter maior autonomia, o0 que € sinalolmipelo portar certas
insignias em determinadas ocasifes, como, por dgepipnelas. Assim, andar descalgo é
um habito que se prolonga por um bom tempo padepta. Ele precisa esperar anos para
poder se locomover calcado em toda e qualquer dageposentos de um terreiro. Certos
locais sagrados ainda pedem sempre a deferénestatedescalcado.

Deste modo, as vendedoras de nossa iconografiseampaen-se, na maioria das
vezes, com 0s pés nus. Porém, as que dao sinamaide poder aquisitivo podem estar
calcadas. A proibicao social, aparentemente, é b&is flexivel para as mulheres A
chinela de couro, baixa e cobrindo a ponta do pégesmais de uma vez entre as
vendedoras. Uma das figuras africanas femininas Gdglos Julido Vendedores
ambulante} da segunda metade do século XVIII, porta umaethicom saltinhos, ao lado
de rara figura masculina com saiote e breves.

O modelo baixo pode ser observado na africanaiBsada emNegro e negra da
Bahia de Rugendas. Outras imagens da mesma autoriaamoatmesma chinel&tegras
do Rio de Janeir@ Venda em Recifddas duas africanas retratadas como personagens do
Rio, somente uma delas, mais bem vestida, com,lagas brincos e anagua traz o cal¢cado
e parece comerciar artigos do género com um pegbatid. Na representacéo de uma
venda tipica da cidade de Recife, apenas uma seisanulheres mostra nitidamente sua
chinela e também exibe um cachimbo. Ela pareceagvoctipo regional carioca da
vendedora de milho cozidgue Debret representou. Este tipo usava roupas mais
trabalhadas, jéias e longos tubos de cachimbo (128)8). O cachimbo se define entédo
como uma distincdo que acompanha o sapato.

Raul Lody (2003 b: 28) atribui origem muculmanasaaechinela outrora comum,
gue caracteriza com¢...) chinelos de pontas de couro branco, couvealdo, o chamado

changrinf. Chagrin € o nome francés pasagri, palavra turca que designa couro com

% Parece representar a mullsaxinheiradescrita acima por Hildegardes Vianna.
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saliéncias, usado para forrar objetos. Em relag@oaspectos muculmanos dos calcados
das africanas, podemos encontrar também chinefosacbiqueira comprida e torcida para
cima no postaCreoulas da Bahialo século XIX, da colecdo do Museu de Arte da Bahia
Vemos nele duas mulheres cobertas de pesados té@seoom crucifixos, sorridentes
segurando sombrinhas, que estavam em moda nessa. éps chinelos lembram
ilustracdes saidas de uma obra literaria césmil e uma noite€Curiosamente, um senhor
de posses retratado por Debret@rjantar no Brasil sentado a mesa, ladeado por servicais
africanos - levando a faca a boca e ndo o garfta wsando sapatos bordados no mesmo
estilo. Podemos pelo menos concluir que, no Brassle tipo de calgcado ndo era apreciado
exclusivamente pelos africanos. Outra personagstartda conhecida que foi fotografada
com chinela de ponta virada é Pulcheria Maria dac€igdo. Assim foi identificada a
senhora coberta com enormes braceletes (os “tppaosn retrato feito pel®hotographia
Diamantina (Olszewski 1989). Pulcheria foi uma das liderestrddicional Terreiro do
Gantois.

Em alguns momentos, o0s calcados usados pelas nasiceambém podiam ser
extremamente ornamentados a maneira européia. & deatismo, retratada por Debret,
que traz duas jovens vestidas apenas com saiaabddds a altura do peito, amarradas por
lacos, prestes a entrar numa igreja com um cléregro de sobrepeliz, também apresenta
uma africana com sapatos claros bordados e de &adiee na méo, trajada quase como
uma européia, porém com o torco e uma manta es8arpavens tém o cabelo raspado e
uma delas usa uma tornozeleira, cujo significadteppalém do enfeite. Essa mulher bem
vestida parece fazer a vez de madrinha de ambdserasl e suas criané3sEnquanto
todos estédo descalcos, embora bem adornados c@addsab joias ou chapéu e bengala, ela
e o clérigo usam sapatos. No entanto, os sapatslgwsa sdo muito mais suntuosos. Nas
aguarelas de Carlos Julido sobre os cortejos dizsuiads nas festas de Reinado, estes estédo
representados com sapatos de fivela tipicos ddese&ddll, também artigos de luxo no
periodo. Assim, no universo dos cativos, algumasges e algumas ocasides poderiam

realizar a exibicdo de sapatos mais luxuosos.

®0 Guardando diferenca com as cenas de africanasdpoas de criancas brancas a caminho do batiss®, es
cena mostra criangas negras carregadas pelasgesealjuanto a mulher calgada supervisiona tudo.
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Outros relatos de estrangeiros falam de sandabiaadas em tecidos caros com
botdes de ouro. Manuel Querino (1938: 327), naseidaneados do século XIX, descreve
sua memoria das “sapatinhas de pellica branca, extdgites de seda” que eram calcadas
nas ocasides de festas

O cobnsul britanico James Wetherell (apud Verger219804) descreve uma
peculiaridade do estilo de calcar das “mulheregasgde Salvador: “Para os pés nus,
usam sapatos muito pequenos cobrindo apenas aneddde dos dedos. Os saltos sdo
muito altos e finos, e ndo chegam ao calcanhared@aque esse aspecto reforcava o
requebrado e aumentava o0 contraste na exibicadoandpaute equilibrado. Uma arte de
andar que distinguia essas mulheres havia sidarodfes, e os europeus a consideravam
provocante, do ponto de vista da atragdo sexuguns® suas declaragbes. Manter o tronco
ereto e balancar apenas os quadris ndo é umaeréstica exclusiva das afro-brasileiras,
mas um movimento corporal bem conhecido das dalg&viente Médio.

Ao lado dessas pequenas chinelas de origem moussbeeviveu, até inicio do
século XX, o costume da “gente de "cae descalcar como sinal da sua condicdo, de
acordo com Hidelgardes Vianna (1979: 136): “Des¢®ra da rua, tirava os chinelos ou
sapatos, enfiando-os discretamente nos dedos das escondidas nas costas, por
constituir falta de respeito permanecer de pésadak; em frente de senhoras ou senhores
de consideracdo”. Posteriormente, ao contrarioctiédelas que se tornaram tipicas, esse
sinal de subserviéncia continuou apenas dentreultss nos terreiros.

Mas também podemos apreciar, ainda hoje, nos cdriéspo modelo mais simples
de chinela rasa em couro branco, que, alias, € rctade, junto com outros artigos em
couro, proximo a Igreja da Barroguinha que est&estauracdo. Outros tipos de calcados
sdo também usados durante as cerimbnias, sempliehaade sapatos que possam se
descalcar com facilidade, como os chinelos que mposker enfeitados, ou como o que se
chama, hoje, “tamanco”, espécie de chinelo mentisade com salto, além das delicadas
sandalias.

Para a vendedora de tabuleiro, hoje em dia, sa@atatem cotidiano dos menos
tradicionais. Durante as festas de largo, prinoyealte a do Bonfim, temos um visual tipico

mais caprichado e, entdo, podem surgir as chiraginh
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Contas e metais preciosos: talismas embleméaticosegdesapareceram do cotidiano

A joalheria exibida pelas africanas e suas desceeslieem Salvador ficou
conhecida pelo nome que designa uma determinada quex caracterizava o estilo, 0s
balangandas. Essa palavra, de origem onomatopaipa, nos evoca uma profusdo de
vistosos penduricalnos em metal trabalhadérios tipos de acessoérios compunham o
coletivo geral chamado balangandés. S&o eles tesreom muitas voltas, ricos colares,
grandes brincos pendentes na orelha, cruzes esptabse a fronte, pulseiras, braceletes e
bragadeiras, correntes de tornozelo. Percebemogrande quantidade de balangandas nas
variadas imagens de época e sabemos como iniciedrea forcosamente — essas joias
eram indicativos da opuléncia da casa a qual aaaf@ servia, na vitrine de um corpo
escravizado. No entanto, os africanos que assimm dratados trouxeram suas idéias
proprias sobre ourivesaria.

Alguns povos que vieram para o Brasil dominavanuradido do ferro ja havia
alguns séculos, notadamente os iorubas (Silva 1986}, e a arte dos metais. Imagens
esculpidas na nigeriana Ifé, entre os séculos XVeem terracota, latdo ou cobre quase
puro, mostram figuras humanas realistas com catea®ntas e panos enrolados no corpo,
além de aderecos como colares, braceletes e tdeiraze(Silva, 1996: 459; 463). Estes
acessorios eram provavelmente insignias de podgyeoé comum a diversos tipos de
sociedades. Havia um interesse regional parti@darcontas de pedra e de vidro colorido
como sitios do mesmo periodo demonstram.

Os aderecos costumavam marcar as chefias e o politeco em outros locais do
continente, além da area nigeriana, como o atuainBzo Congo, e 0 material corrente era
o latdo, micangas ou marfim (Junge 2004). As migaregam apreciadas tanto pelos povos
da Africa centro ocidental quanto de sua costaemdal. Por isso, a importacdo dessas
contas de vidro era muito difundida no continerfticano desde a antiguidade. Nesse
periodo, elas vinham do norte, do préprio Egito,deuRoma. Mais tarde, a costa oriental
introduzia contas indianas através do comércio earab partir do século XVI, elas
passaram a chegar da Europa, vindo de Veneza, Afasede regides da atual Republica
Tcheca (Junge 2004: 239). Os cultos afro-brassdmerdaram essa preferéncia pelo latédo e

por contas de vidro, ainda usados como simboloped®ncimento dentro do culto. As
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vendedoras de rua recriaram, no Brasil, o papelexibir materiais considerados de
prestigio, tais como a micanga, elaborados estetiote.

Com o tempo, a exibicdo de pecas em metais, comocuprata, pelas africanas
das ruas de Salvador, incipiente no século XVI$spa a se tornar acessivel, em termos de
posse, as africanas que exerciam a atividade dieogan criacdo de pecas destinadas a
demanda das ganhadeiras passou a unir o sabeisttesratesdos africanos e portugueses.
Parece que existia uma producédo local, em disceetgsondidas oficinas de Salvador, com
ourives nag6s islamizados (Haydée di Tommasso Bd€43 apud Olszewski 1989: 72).
Raul Lody (2001: 81) afirma que contas em ouro @atiapdessa joalheria tipica tiveram seu
fabrico na Bahia e na regido do Douro em Portugatlavia, as pecas que vemos nos
museus e foram usadas por baianas tipicas sdo destilm Unico, embora mesclem
simbolos de varias procedéncias. Tamanha pecadgideve ter envolvido uma producédo
local de certo porte.

No entanto, fabricar as pecas ndo era uma ativitlede aos africanos. Emanoel
Aradjo (1995: 14) descobriu um documento do séc¥Mlll que descreve uma
comemoracdo em Santo Amaro da Purificagdo, no Regdnna qual os “congbgaziam
seu Reinado. Nele, o rei é descrito portando ie@ipecas de ourivesaria cravejadas com
diamantes: corddes, cinto, coroa, manilhas e urdgrga em forma de lagarto, verdadeira
obra de arte do ourives, de acordo com o docum&sgundo Araujo (1995: 14) a partir

deste registro:

(...) toma-se conhecimento da existéncia da Cogaordos Ourives Negros
em Santo Amaro. E foi possivelmente para coibifitiacdo dos negros no
oficio da ourivesaria que surgiu a proibicdo de eegrcicio e a quebra das
bancas dos ourives negros no Rio de Janeiro e h@,Batravés de um
decreto portugués de 1776. Esse decreto, por syajaeeforcava outro
existente desde 1621 que ordenava que “nenhum opegnaulato ou indio,
posto que forro, exercesse a arte da ourivesaria”.
Apesar das condi¢cdes descritas acima, foi deseidolyma arte dos balangandas

em Salvador. Ao adquirirem mais independéncia, asecciantes do ganho passaram a

exibir sua prépriaopulénciade maneira corrente, porém distinta. Por issojrob@os dos

balangandéds podem até coincidir com aqueles tmadibhente catélicos, como cruzes ou

pombos e rosaceas, mas tém uma estética difeAdata.da simbologia judaico-crista, ha
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outros elementos, inclusive alusdes ao préprio gaBhpeso do metal precioso também é
maior e como que para evidencia-lo, as pecas aballradas de modo a demonstrar isso
através das formas e dos volumes.

O como essas ex ou quase ex-cativas angariaramsaescpara mostraspuléncia
tem definicbes variaveis. A visdo dessas mulhepesocnaturalmente detentoras do papel
feminino destinado a prestar servicos sexuais farmarrativas tradicionais que insinuam

certo tipo de negociacgao:

Também € sabido que algumas negras e crioulas dwaas de partes das
joias que portavam, criando lendas de que, em fudgé seus encantos, elas
conquistavam, em troca de favores sexuais, 0s aslajue muitas vezes

eram vendidos para as alforrias das préprias oa aarcaixas de alforrias,

fundos comuns para a libertacéo de escravos (1260/.: 50).

Mesmo que figuras como Chica da Silva, icone queea®s atributos de africanas
que conseguiam forcar barreiras sociais a partirseles atrativos femininos, tenham
suplantado outras referéncias do imaginario natiénmais provavel que essas mulheres
estivessem angariando pecas distintivas atravéssttatégias administrativas de seus
parcos recursos, fundadas no apoio coletivo decswmaunidade, que em Salvador se
consolidava principalmente a partir de irmandadéa indacéo de terreiros.

Também ha a possibilidade de terem aproveitado aumegdo esplendor aurifero
do ciclo do ouro em Minas Gerais, para onde muéfbganos e muitas africanas de
Salvador foram transportados, junto com os senh@@s buscavam riquezas na regiao
(Graham 2002). Assim, as cativas passaram a exercer uma ocupalgiva as minas.
Podiam vender comida na area em questdo, evitanihwoanocdo dos trabalhadores
forcados, como sintetiza Claudia Chaves (1999: %43: negras de tabuleiro (forras ou
escravas) vendiam géneros comestiveis, geralmeaxérm as lavras e faisqueiras e por
iISso, eram responsabilizadas pelo desvio de ousovehder seus produtos aos escravos,
desviavam parte do jornal devido aos donos desataad’. Podiam também auxiliar na
lavagem do cascalho durante o processo de mine(&gficeiredo 2004: 143). Assim elas

se apresentam na imagdmvagem do ourale Rugendas, subindo ou descendo com

61 A Bahia também produziu algum ouro no século XVidl regido de Jacobina e Rio das Contas (Risério
2004: 287).
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gamelas a encosta de onde nasce uma queda d'agueneo os homens discutem ou
trabalham na correnteza.

Suas gamelas, ao invés de transportar alimentosgge@am outra espécie de
riqueza, porém oculta. Essa riqueza lavrada tandrérfevada sobre a cabeca quando essas
mulheres, com mais facilidade para transitar quén@sens, roubavam, lendariamente,
ouro em po em seus cabelos crespos sob os torifdegitdes Vianana (1979: 138) chama
atencao para o costume dos homens de cor em esc@mva¢has ou cilindros com pé entre
os cabelos. Assim, corporacOes africanas resiste@@imanhas, trocas e irmandades
tornavam o metal bem mais acessivel.

E impossivel negar que estas mulheres consegu@aimente juntar joias que eram
de sua propriedade, 0 que nos pareceria um tammuavel se tomassemos uma posi¢cao
rigida quanto a sua classe social. As joias nossd#@otestemunho na colecao do Museu
Carlos Costa Pinto em Salvador. Também podemosiages nas figuras dos postais do
século XIX, cobertas de punhos (largos braceletescgbrem todo o antebra¢o) chamados
“copos’. Porém, bem menos em nossa iconografia pictografiela encontramos, as
vezes, um breve aqui, um terco acola ou um bela@arincos como pecas isoladas. As
vezes um conjunto de colares. A suntuosidade das jgue aparece nas fotografias
pertenceria a um vestuario de gala que estariaioelado as celebracbes das irmandades
religiosas africanas. No dia a dia, aqui repregskntan sua maior parte pela pictografia, as
vendedoras de rua traziam seus balangandas derenaras$ discreta.

Um Debret de 1824\fendedora de cajyisnostra a famosa penca da bafanque
hoje ndo € mais usada como joia corrente, a0 cantdds outras pecas. A penca se
caracterizava por um conjunto de pendentes, gemdéimem prata, reunidos num suporte
gue pode ser chamado broche, aro, “hame “meia-lud (Lody 2003: 251). Na cintura, o
suporte se prendia em panos enrolados, correntesath ou tiras de couro (Lody 2001:
19). A corrente podia vir em diagonal do pescogoaatintura conforme descreve Eduardo
Franca Paiva (2004).

A vendedora de cajus de Debret traz a penca apemakirada na cintura, e sem a

forma de alfinete. Ela também exibe sinais de pinbranca no rosto e escarificacbes em

%2 \/er também enNegras livres vivendo de seu trabalit® Debret, uma africana com penca pendurada na
cintura em frente a uma casa de modas.

76



“X” num dos bracos. As marcas feitas nos bracosssawelhantes ao que hoje se costuma
chamar de “curds marcas ainda realizadas em alguns candomblésnegidurante a
iniciacdo. A penca da vendedora de caju parecd@gnda, nessa aquarela, representando
talvez o ouro, e tem penduricalho de figa e deofuRaul Lody (2001: 19) afirma que a

penca tem relacdo simbdlica direta com as gantesdeir

Na busca de uma possivel origem para as pencaslaiegandas, tdo em
voga nhas roupas de crioula e nas ‘becas’ ocorreegculo XIX na Bahia,
especialmente no Recbncavo (Salvador e Cachoeoajtata-se um forte
referencial de carater religioso e outros nitidateealegoéricos a temas e
situacdes proprias dos “ganhos” e outras atividadeterciais.

Por isso, encontramos nelas, além de simbolosdemasios sagrados, varios tipos
de frutas e referéncias a utensilios. Lody (2083 2nventaria 911 objetos feitos de prata
reunidos em 27 pencas do Museu Carlos Costa Rd®wotificando cinco temas gerais. A
descricdo dessas pecas isoladas, com o acréscinobsgevacdes sobre nosso recorte
iconografico e sobre o trabalho de campo, fornegera interessante sintese.

Ha dois tipos principais de objetos. Objetificac@asnatureza séo as frutas, folhas,
flores, animais ou parte de animais terrestresdo@s ou maritimos, partes do corpo
humano, figuras humanas, astros (sol, lua e est@lgetos construidos pelo homem séo
utensilios e instrumentos de trabalho, armas, badgs, instrumentos musicais, miniaturas
de casa e chaves, cachimbos, artigos de toucador.

Ha também figuras cujo significado ja consagradoe$ere a crencas especificas.
Os simbolos judaicos séo a estrela-de-Davi, d®@natas ou gignum salomonigelo de
Salom&o}®, de seis pontas, este Ultimo especificamenteuétidomais estritamente & fé
judaica, enquanto o isld preferia motivos decooatimais proximos da estrela de oito
pontas. O crescente (ou chifres como crescentegst@acausente das pencas, nem os olhos
de inspiracdo mais propriamente arabe, embora éfftews costumem ser identificados
com os olhos da santa crista Luzia. A cruz — costadgie para a “cruz de palniite e
santinhos resumem a cristandade. A figa € um simieliterraneo e representa a sagrada

unido sexudf, um dos atributos mais apartados dos monoteisiositjgdos e que,

3 Embora o simbolo possa migrar rapidamente paepertorio islamico, onde Salomao se torna Sulaiman,
adivinho e magico da tradicao popular islamica @aloio que aparece no texto coranico (Reis 2003: 19
%4 Lody (2003: 180) agrupa a figa em dez tipos.
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curiosamente, é 0 que mais evoca atualmente oséamssda baiana tipica. As efigies de
damas nobres nos “cogosemetem ao classicismo europeu.

Toda vivéncia, cotidiana e mais imediata tanto tabstrata e religiosa, das
vendedoras de rua, estd sintetizada nessas pes@as &erviam para demonstrar sua
ascensao, su@puléncia sua atividade e, ao mesmo tempo, para além tiagdis, proteger
magicamente a atividade, os instrumentos de trabaticlusive o préprio corpo fisico e
invocar fertilidade, atributo basico para se teawnita prospera segundo a visdao de mundo
dos cultos afro-brasileiros.

Prosperidade era uma necessidade para estas mnsubnapobrecidas e em sua
crenga, 0 ouro, magicamente preparado, poderiar atrdo aquilo que representa em
termos de riqueza. E possivel arriscar dizer quéema béasico dos objetos e da
materializacdo de béncaos religiosas plurais sepaosperidade, o que esta intimamente
relacionado com apulénciae o ganho, o trabalho. Sado objetos que florestremificam,
iluminam, damas ricas, bens materiais e de prodiddguele periodo, os bens tinham uma
aura muito maior de rigueza porque eram pouco aessalém de serem fabricados para
terem maior durabilidade do que os bens de congumescala industrial.

Junto aos metais, outros materiais que tinham fada,s6 no continente africano,
de possuir poderes magicos, vieram sendo empregaekses badulaques de rua. Por
exemplo, dentes de certos animais encastoadosata pu ouro. Dentre as presas, O
marfim, bastante apreciado do outro lado do AtEmtcontinuou a ser signo de distingdo
entre os africanos do Brasil. O que conhecemosppdras preciosas apresenta alguns
materiais recorrentes nessa joalheria que, curiesannao séo pedras em sentido estrito.
O ambar, por exemplo, € uma resina vegetal queesdigpu e que pode ser encontrada
nessas joias, embora seja bem raro no conjuntebadisileiro.

Segundo Paiva (2004), o coral foi muito usado palésriadas do século XVIII,
sendo mais comum o coral vermelhoakuri, coral azulado oriundo da costa da Guiné e
talhado em forma de pérola no Benin, tinha alt@wal circulava também nesse periodo.
Era chamado em francés d@ri, termo que mais tarde passou a designar todo tipo de
conta azul em pedra ou vidro (Lody 2001: 96). Ltatpbém afirma que esse coral é o que,
no Brasil, a comunidade religiosa afro-brasileigehconhece posegui. No entanto,

Alberto da Costa e Silva (1996: 456) atribui a deléorubana de Ifé uma antiga e anterior
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tradicdo de fabrico de contas azuis tubulares acodag comosegi. Atualmente, osegui
que costuma ser usado nos cultos significa maigrmot geral — pedras azuis - e
especificamente, pedras cilindricas alongadas @asile porosas, a porosidade criando uma
certa transparéncia vitrificada muito discreta p@sas mais opacas.

Apesar da arraigada valorizacéo desse tipo de eaniao coral vermelho manteve-
se no mesmo patamar e continua sendo prestigiadatanais comunidades religiosas afro-
brasileiras, terminando por designar também comtasom avermelhadas porosas, nem
sempre corais vermelhos legitimos, que sdo hojériagirima bem cara, quando néo
tingidos. Naquele periodo, o ambar e o coral vammelue entravam nos balangandéds eram
importados através da Europa e também chegavam rizgaApor intermédio dos
comerciantes venezianos, de modo semelhante ancquéa com as contas de vidro.

Por fim, vamos encontrar, atuando nesses enfagegropriedades consideradas
magicas de madeiras nacionais ou de origem africetaranda, guiné, pau de angola séao
alguns exemplos de madeiras usadas em balangaagagrppiciar protecdo e poder. A
louca também podia ser usada, conferindo delicagezderloques.

Os pendentes feitos destes materiais e de metaisagacterizavam os balangandas
eram usados ainda em outros acessorios, além daaspeonde se tornavam elementos
mais decorativos, tais como bolas de metal trabathd‘confeitadds com filigrana) ou
ndo; contas redondas, ovais, em forma de cilindgotas (como as peérolas irregulares
chamadaslj6far) ou de pitangas, feitas em diversos materiais arargolas. Vemos entao
um conjunto de colares formados por elos de dinens&iada, rosarios com contas;
brincos de argola e brincos pendentes com materraiastoados - 0s predecessores dos
brincos de pitanga e de “barrilzinhohoje envergados em cerimbnias relativas a
comunidade religiosa afro-brasileira -; pulseirdsaceletes de contas e placas.

Os “copo$ eram uma peca inteirica com filigranas, assim ca®manéis. Estes
punhos e anéis aparecem mais nos postais do s€tXilem trajes de gala, mas quase
nunca nos retratistas antecessores, a nao seess am mulheres afro-descendentes que
pareciam exibir grande poder aquisitivo em relagdooutras. O traje de gala traduzia
exagero napulénciae, como veremos, ficou restrito as cerimodnias pabli- nesse caso, €
bom frisar que estas eram realizadas em logradpdbtico, nas ruas — de irmandades

religiosas locais.
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O uso cotidiano dos talismés se restringiu, assimocas vendedoras ambulantes e
seus balangandas foram desaparecendo, permaneagngmdedoras de tabuleiro, cujo
produto principal € o acarajé. Grande parte dessessorios descritos continuou sua
trajetoria historica internalizando-se aos espagoscandomblé, que, para além dos
terreiros, se relaciona com as ruas de Salvadavesrdas festas do calendario catélico.
Nas ocasides de festas de largo ou de irmandadeBcquam conhecidas como “de tpr
algumas dessas pecgas voltam em cena.

A imagem que se cristalizou dessa joalheria da ajfeita esta nas composicdes de
Dorival Caymmi: argolas de ouro, corrente de oprdseira de ouro, rosario com bolotas
de ouro. Essas joias eram usadas para se ir a desBonfim ou outras festividades
catdlicas das quais as “irmandades dé garticipavam. Por isso € recorrente a referéncia
aos rosarios, cruzes e pombas do divino. No entaagofestas tipicas com baianas
paramentadas diminuiram muito em numero. Entre @s pgermaneceram, as mais
embleméticas em relacdo a indumentéaria da baiana s Bonfim e a que homenageia
Santa Barbara.

Porém, as baianas tipicas bem vestidas ndo usasntaméas joias nas festas. Os
acessorios que acompanham a roupa da baiana pasaaser semelhantes a alguns
daqueles utilizados nos candomblés, como os pfine-de-conta de migangas, que ndo
costumam ser feitos em contas de ouro ou prataoddiano das ruas, menor ainda se faz
a presenca de metais preciosos e, surpreendentendentios-de-conta. Usa-se, na maior
parte das vezes, simples mencOes aos fios sem lgaese caracterizem em pecas
consagradas através dos rituais a divindades tegel&ios-de-conta auténticos, portanto,
na maioria das vezes, sdo usados apenas no arnhéoeiro.

A penca caiu em desuso, mesmo nas festas. No en@stpenduricalnos em
conjunto - que costumavam ultrapassar a dezenaeuesimbolismo permaneceram na
memoaria nacional através das pulseirinhas de bafat®s, permanentemente recriadas para
a bijouteria feminina ou infantil. Em Salvador, potbs encontrar, no Mercado Modelo,
reproducdes das pencas para consumo turisticdpgent@ em alpaca ou prata.

Atualmente, é na tradicdo da Irmandade da Boa Mfmmada por mulheres afro-
descendentes em Cachoeira, no Recbncavo, que rvansentrado o “traje de becaa

mais luxuosa reminiscéncia da joalheria do perigde abordamos. Esta rara irmandade
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catdlica feminina tem estado ativa desde o inimosdculo XIX, e pode ter mantido
contatos com a irmandade feminina da Boa Morte syggstamente, teria sido responsavel
pela fundacao do terreiro da Casa Branca em SaiyBdtwon 1997

Reza a tradicdo, de acordo com Raul Lody (2001, g os elos dos correntdes
cachoeiranos, outrora feitos de ouro, representawvairnca de um portugués obtida por
uma noite de amor. Todavia, conhecemos caminhesnattvos para a elaboracéo das
jOias, cuja exibicdo € memoria de uma rica comgmsigsual barroca. O uso do “traje de
becd, que deveria ser mais popular durante funcdesigashue ja desapareceram, ao
contrario da roupa tipica de baiana, ficou restigoceriménias de Nossa Senhora da Boa

Morte no més de agosto. Esse seria o traje darfa@ala gala ou do “partido altd:

Saia preta e plissada com barrado de vermelhamte&o leva armacéo, na
cintura trés lencinhos brancos com bico trabalheddetalhamentos em
richelieu. O camizu, camisa de rapariga ou camssaribula € toda em
richelieu engomado e bem branquinho. Uma espécieluda comporta o
traje, pois dos largos e barrocos bordados doeigehiboa parte dos seios
ficava a mostra. Essas blusas possuiam abotoamenim, hoje apenas se
mantém as blusas brancas e bem engomadas. (ar)d@2dp-costa é também
caracteristico, preto de veludo ou de tecido ersamwmpcom forramento em
cetim vermelho (...). o torco do traje de gala € amja branco e comum,
recebendo tratamento de richelieu e goma. A manegautiliza-lo é
totalmente peculiar (...) lembrando mais um perdedd que um torco
propriamente dito.

As joOias, bolas encadeadas, correntdes trabalhddogselins em muitas
voltas, pecas em filigranas, arcos de cintura comul@tos, braceletes,
punhos, anéis e brincos em ouro ndo atuam mais ecoanca do traje de
gala das Irméds da Boa Morte. Hoje alguma coisa gtidea alguma prata
dourada e muitos fios de metal comum, além dasasaius orixas patronos
(Lody 2001: 138).

Podemos comprovar como o exagero do passado depetd autor diminuiu, ao
observarmos as baianas da irmandade de Cacho¢ogrdfadas por Adenor Gondim

(1997) na ultima década de 90. Porém, o estiloagputie constituir exagero aos olhos do

senso comum, se este ndo conseguir distinguir odasmetais menos valorizados nas

®5 0 papel crucial e quase exclusivo de uma irmanémina na fundacéo desse terreiro emblematico na
€ um ponto consensual, embora até mesmo Vergepadidico afeito aos exageros a respeito do papel das
mulheres, concordasse com ele.
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pecas. A fotografia de Gondim enfatiza certas padi@ corpo que este percebeu como
portadoras dos simbolos da irmandade.

Os punhos filigranados dourados aparecem no clesendbs femininas que se
juntam, assim como as bolas douradas e gravadasnooimos em relevo. As maos
também exibem anéis e o colo se ornamenta de |l@mogesntes douradas, em elos lisos ou
torcidos, mais estreitos ou bem largos, ou de @om contas de metal. Vemos os
correntdes que consistem em elos formados poralisg;as encaixadas uma na outra. Ha
os fios-de-conta e pulseiras que lembram as usatasros pelas adeptas que dancam
durante as cerimbnias publicas de candomblé, onathasdés.

O resto da indumentaria € um pouco diferente dojguemos até agora, onde
predominavam tecidos leves, brancos ou claros mspgeéncias de onde sobressaiam
rendados e bordados. E um estilo mais encorpadoredo, mas semelhante ao primeiro.
Alguns postais do século XIX mostram mulheres arjétde beca

Podemos perceber como, nessa histéria da joalti@riiana tipica, objetos menos
preciosos, mas esteticamente semelhantes, cor@myserfazendo o estilo da ganhadeira e
das participantes das irmandades. Porém, grantegeles saiu do cotidiano e se recolheu
ao espaco de eventos da comunidade religiosa dmée. As pecas trabalhadas como
simbolos e amuletos migraram das pencas para ssidi@onta usados em ceriménias.
Uma boa parte dos simbolos que vimos pode viraratar os fios usados no candomblé.
Essa espécie de fecho é um elemento importanfgrto de vista ritual, para o fio.

Os fios-de-conta ndo estdo de todo ausentes de nua®rial pictografico. Uma
interessante caracteristica é o fato de os colaessas gravuras, serem usados, muitas
vezes, em conjunto, enquanto a estética européfarpra peca Unica ou varias voltas de
uma unica peca. As adeptas de agora comportamsvioi® coloridos no pescoco para
demonstrar o conjunto de divindades que |Ihe fazettela direta, como o patrono
principal, ou indiretamente. Poderiamos afirmar gueomo se os fios estivessem sendo
usados em “penta Os arremates dos fios também formam um conjunto ssothica,
protegendo as costas do portador. A concepcdo ésmnanda penca de balangandas
transportada das ruas para o ambito estritamehtgos®. Esses arremates, chamados de
“firmas” - porque firmam fechando o circulo formado peltace ainda sdo amuletos,

trazendo consigo a memodria das atividades das dainas.
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Também ha continuidade desse estilo das ganhadeigamateriais dos fios, das
firmas e de outros acessorios relacionados aossculto entanto, as imitagcdes sao bem
mais comuns hoje em dia. Massa vitrificada aindadepreferéncia e entra na composicao
das micangas e de firmas nacionais ou das charfiadas “africanas — com sua técnica
diferenciada em policromia ou com a evocacédo dasuade dos corais - que sao mais
valorizadas que as nacionais. Ha também firmasulgal Pendentes de metal, madeira ou
pedras podem valorizar um fio-de-conta em acrés@nfoma. Caninos de animais ou
marfim continuam sendo usados, como na fotograBaGdbndim, em que um dorso
feminino revela, dependurados no fecho da correntdo fio-de-conta, uma figa em
madeira escura e uma presa de animal.

O coral continua tendo destague nos acessoriosuntomblé. O “cordl marrom
avermelhado é um atributo da divindade que presigdenda de acarajé. Os brincos em
forma de “barrilzinh®, geralmente imitando coral, sdo seu complemeritandas de coral
ou de pedras podem enfeitar as orelhas, assim osrhazios se tornaram bastante comuns
em joalheria. Ainda é possivel se observar estémad acessorios em baianas bem
vestidas para as festas de largo.

No cotidiano, cheguei a observar algumas vendedaas fios-de-conta
tradicionais do candomblé, como, por exemplo, rnabBi Outras baianas do acarajé
explicam que ndo usam os fios por ndo serem irasiabs cultos, atitude que visa evitar
qualquer “ousadiaem relacdo as divindades patronas do tabuleiraniaria das vezes,
eu vi imitagdes — algumas chegando a ser grossemaplastico - ou auséncia de fio-de-
conta. Uma das vendedoras chegou a dizer que ®&rffon muito pesados e que a roupa
muito paramentada aumentava o calor do verao.

Parte das informacOes aqui registradas parecero@mifique a roupa deu uma
guinada no século XIX, europeizando-se cada ves,nmrém de um modo barroco,
exagerado. A gala é demonstracdo disso, embora tpah base uma culminéncia da
sintese de vestuarios que vém se entrelacando desitmilo XVII. Tecidos encorpados e
anaguas armadas sdo uma contribuicdo do periodbd@narremate do estilo de gala. A
ansia da inclusdo social parece ter apagado abd&teie estética de matriz africana que
tende as formas simples em tensdes simétricasmAssam produzidas roupas pesadas e

superposi¢cdes encorpadas, enquanto elementos dasegatransferiram, num processo
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gradual, das festas para o cotidiano. As vendediwrasculo XVIII ou do inicio do XIX,
como vimos, ndo usavam esse tipo de roupa calopanéao trabalho, nem muitas joias. A
abundancia ficava reservada parapancéd. E cansativo carregar produtos sobre a cabeca
durante o dia, ou ficar proéxima a um fogareiroas®upa e 0s acessorios ndo forem mais
leves.

Todavia, a indumentéria que se consagrou comofriaieal para a venda turistica
€ a da baiana bem arrumada para festa. Apesavelmlado ser sinbnimo de deselegancia
ou desleixo, a concepcdo de roupa aprumada doos&t¥l contaminou o traje que ja
vinha sendo construido de modo barroco, mas aiodacerto equilibrio. Mesmo assim,
esta ndo parece ter sido a pior escolha, quandtra @pcéo era jogar fora os turbantes e se
contentar com uma fina corrente no pescoco, a éiapgomo podemos observar em
alguns retratos de afro-descendentes do século XIX.

Hoje, apesar de pareceram “pesados”, os fios-de&x@nda podem ser encontrados
na venda de acarajé. Esse costume tem uma paitlagle. Os fios-de-conta que sdo
exibidos na rua, ou no préprio tabuleiro, geralreesfio apropriados para a rua ou
preparados para ela, porque certas sacralidadesiaizadas em objetos dentro do terreiro
nao podem participar do cotidiano da venda, sestaiam expondo e desprotegendo os
que as possuem, segundo as concepcoes de algumasidades religiosas de terreiro.
Ouvi dizer que as “arraigadasou seja, as vendedoras que pertencem a candomblés
considerados mais tradicionais e que sao ortodaxas,usam fio-de-conta na rua; no
méaximo um fio-de-conta de coral marrom, trazidotadiscretamente.

A baiana de tabuleiro também nao carrega acessiei@xplicita submissao para o
candomblé, como a “senzél®au a “escrava. Essas pecas sdo dois tipos de braceletes
usados pelos nedfitos durante as cerimbnias iag@tlo candomblé. Ndo sé o nome, mas
a forma lembram ferramentas de aprisionamento:ragddeira lembra um tipo de ferro de
escravo que era usado e combinado com correntetgldaz o0 nome. Também a senzala
feita de palha-da-costa trancada com aplicacoésizies e micangas nas cores especificas
do deus é comumente usada sob a escrava” (Lody 28238

Outras pec¢as e modos de vestir, usados no permduaihcido, evocam 0 mesmo
tipo de situacéo: as tornozeleiras com guizos,oodesuma Unica pega para cobrir 0 corpo,

a obrigatoriedade dos pés descalcos. Apenas unedas que foi usada antigamente pelas
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ganhadeiras nas ruas traz em seu nome a recordagiocesso de submissao. Esta peca é
0 suporte da pencde balangandas, também chamado “hav@urante a iniciacéo,
membros de um mesmo grupo formam um “barogue atravessa todo o processo de
submetimento a divindade e, portanto, aos lideaesrdotais. Depois de uma travessia
simbolica, esses membros sdo comprados, como vougsassam a pertencer ao terreiro.
Como a pencdambém € um simbolo do ganho, pode carregar doimd@gy afro-
brasileiro, ao mesmo tempo, a viagem dos tumbe@resorte iniciatica, o renascimento, a
relacdo de submisséo a divindade e de pertencindentonunidade e a prosperidade que

emancipa.

Pano-da-costa: legado étnico

Antes de se consolidar o intercambio com o0s nategauropeus, ainda nao havia
um fornecimento regular de tecidos no continentécaio. Por isso, os turbantes so
comecaram a se tornar mais populares, na costardalddepois de instaurado o comércio
com a Europa. A partir do século XVIII, teriamosité®, uma estética africana para a
indumentaria, incorporando novos produtos europgriscipalmente tecidos. No entanto,
havia tradicdes locais anteriores de fabricacatediglos com teares tipicos, em pequena
escala. Alberto da Costa e Silva (1996: 37-8) @®®&crcomo acontecia Seu processo

artesanal:

Teciam-se a réfia, a |a e o algodado. Em algunsgmlugares, conhecia-se a
seda. Onde se implantou a pratica da tecelageendgncia era para que
houvesse teares em quase todas as casas. Teagesmésstreitos, dos quais
saia uma tira de fazenda, que se ia juntar a otitess semelhantes, para
formar o pano. Na Africa Ocidental, um pano fogmsso, duravel, bonito.
Que era objeto de comércio interafricano. E explortgpara fora do
continente. Desde o século Xll, para a Europa, @sdpalavras mandingas
bouracane bougrandesignavam certo tipo de fazenda. Desde o sécvlp X
para o Brasil e outras partes do continente ameyjcande a escravaria
criou amplo mercado para os tecidos da Africa Aitén

Ainda segundo o autor, os tecidos que vieram pdeasil freqientemente tinham

sua origem na regiao ioruba. Em nosso territogoyiam de indumentaria para as africanas
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que vendiam nas ruas, como comprova nossa icomgtafiutor também relata sobre sua

producéo do outro lado do Atlantico:

A fiagdo e a tecelagem faziam-se em casa.alybo ile iorubano. No
compoundou conjunto de habitacdes de uma familia. Na ickhté criada
pelo muro ou pela cerca. Bem como em oficinas fares. Nisso ndo se
distinguia das outras atividades manufatureiradadode pequena escala,
baseadas na méo-de-obra doméstica.

Apesar de ndo ser em grande escala, Alberto dea@oS§iilva afirma haver uma
significativa producdo de tecido que permitia aarae diferentes estilos étnicos entre as
regides produtoras. As pecas feitas em ljebu (cemiéiba), que eram azuis ou de listras
azuis e brancas, vieram em grande quantidade p@rasil, durante o século XVIII (Silva
1996: 540). Nossa iconografia pode atestar que plsiwados eram muito usados pelas
ganhadeiras.

Embora essas imagens feitas por estrangeiros @@mapor uma estética propria
do autor ou do encarregado em colorir as obras pgpeoducdo, mais do que pela
fidelidade a escolha cromatica dos africanos mdizd, muitas delas preservaram
determinados aspectos formais e cromaticos quemaim, com alguma fidelidade, sobre
caracteristicas observadas no Brasil. Nos cas@dsiis, que registraram indumentarias
gque comprovadamente existiram, as cores pretacédrancinza uniformizam; todavia
outros aspectos sdo apresentados detalhadamenlistrds por exemplo, estdo presentes
nos panos fotografados, e a trama do tear podejezss, ser percebida na imagem
fotogréfica.

Duas mulheres, numa aquarela de Carlos Julido,egyapr panos listrados deule
brancopara amarrar suas criancas as costas, enquarggaiar, na cabeca, um tabuleiro de
frutas ou um peixe, ficando com as maos complet@miarres, numa demonstracao da
postura corporal predileta e construida pelasaias da Costa. Este é apenas um exemplo,
pois 0 pano € muito recorrente nas imagens e amestle carregar as criangas deste modo
também. Até se equiparar ao xale europeu, o0 pafomsta parece ser a peca de vestuario
mais marcadamente africana e local (tradicdo iQrudteegando a ser importado. Seu uso e

sua existéncia devem-se aos habitos exclusivoafdoanos ocidentais.
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Ao longo de nossa explicacéo, os trajes pareceimandue vao sendo construidos
em funcdo de certos encargos proprios das mulhenesygos que sao, a0 mesmo tempo,
distin¢cdes privilegiadas e marcacdes na divisatratialho. As mulheres devem cuidar das
criancas de sua familia em suas comunidades, méeeta devem mercadejar os produtos
que obtém da terra. Por isso, as batas largasapejar e para facilitar os movimentos e
também a amamentacdo, panos largos para transpatéithos, enquanto se realiza
qualquer atividade ao mesmo tempo. A tarefa feraini@ cuidar das criancas da familia e
da comunidade, extremamente comum num espectiraudiverso, costuma ser encarada
como uma atribuicdo natural do feminino, inclusigela comunidade religiosa do
candomblé e pelas proprias baianas de tabuleirmufa perdeu sua funcdo imediata e
permaneceu como simbolo de feminilidade, mas defammilidade maternal. Talvez seja
por isso que o pano-da-costa, assim como o turpanat® menos complexamente que este,
constitua acessorio exclusivamente feminino.

N&o s6 os panos vieram da Costa como também aiptégpnica de tear africana
terminou por criar uma tradicdo em Salvador. Lo8§03 b: 18) faz um relato sobre o
altimo mestre-teceldo soteropolitano, Abdias dor&aento Nobre, falecido na década de
80:

Mestre Abdias, natural de Salvador e descendengdridanos, era o Unico,
entdo, a fabricar panos-da-costa. Recebeu os emmimas de Alexandre
Gerardis da Conceicdo, seu padrinho, que era africa trabalhava
exclusivamente para os terreiros, fornecendo oegpgue eram usados pelas
filhas-de-santo.
A pesquisa de Lody, feita na década de 70, nosniafajue, naquela época, esse
tipo de atividade dava seu ultimo suspiro. A cogdecdo pano era muito trabalhosa e
levava trés meses por pano, tornando o artigo gar@ o poder aquisitivo das adeptas do
candomblé. A producéo vinha se voltando, entd@ paurismo e colecionadores — como
aconteceu no caso das pencas. Em termos de conswostume das vendedoras nas ruas
acabou se voltando novamente para o ambito doirterreloje, os panos-da-costa
continuam sendo uma roupa de candomblé, e podenfedes em qualquer tecido
industrializado, deixando opg¢des conforme o podearsitivo do cliente. Nao estdo mais no

cotidiano das ruas.
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Como os teares foram ativos em Salvador, no pastadbém havia vendedoras de
tecidos produzidos na cidade, que os transportademro de cuid§. Estes panos eram
tecidos em algodao e bicolores como os africarms, faixas em larguras que variavam de
quinze a vinte centimetros, em torno do tamanhodoade dois metros por 60 centimetros.
Ficaram conhecidos tradicionalmente como “panotdg-c O nome de “pano-de-cuia”
nao é mais usado. H4 outras opcdes para desigmammda-costa: “pano-de-madrasto” e
“pano-de-alaca” (Lody 2003 b).

O madrasto é nome corrente atribuido a um tip@ded indiano que se caracteriza
por ser confeccionado em algodao fino. No entgmide ser encontrado no ambiente ritual
afro-brasileiro como referéncia especifica ao modm ao cretone, tecidos de algodao
branco de que séo feitas as roupas cotidianasrardee sendo o morim bem mais fino.
Madrasto também pode indicar algodao tingido conartde vegetal, com padrdo xadrez
grande, um padrdo que podemos encontrar tantenim®$ indianos do século XIX quanto
no pano de tear dereoula baiana do postal de Lindemann, hoje na cole¢do dselM
Tempostal.

O alaca é um nome usado para 0os panos que sadosgesilas iniciadas em
possessdo nas cerimOnias publicas. H& diversasiramrde se utilizar um pano nos
terreiros de candomblé. Enrola-lo no corpo comoiafaz as ganhadeiras é uso
exclusivamente feminino e o0 mais comum, por setapordurante os afazeres das iniciadas
que ainda n&o ascenderam hierarquicamente, reladdra antigo uso de carregar
criangas, que desapareceu, embora alguns tere#rddao Paulo coloquem esse aspecto
como um dos itens d@africanizacao(cf. foto em Gongalves da Silva 1995: 283). Panos
usados de banda, atravessando diagonalmente o, ce&po prerrogativa do género
masculino, lembrando que, em estado de possessdim derpo fisico feminino, o género
que prevalece, nesse caso, € o da divindade. RBabos um dos ombros podem ser as
toalhas brancas destinadas a enxugar o rosto @odamg¢am incorporados pelas divindades
ou sinal de senioridade, usado correntemente pditemas como se fosse uma espécie de
“embrulhd’ . Esta ultima foi uma modalidade absorvida pelaanas bem arrumadas dos

atuais tabuleiros, embora o pano-da-costa nao teanecido, em meu campo, tao

% Manuuel Querino (1938: 95) descreve a atividadafdeanos libertos que esticavam os panos vindos d
Costa, para abrandar sua aspereza, e que 0s tingiaamente, para renova-los.
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emblematico para baianas atuais quanto outros taspearincipalmente por causa do
contraste com o0 que acontecia no passado: elem¥gaaque marcava a afro-descendéncia
e 0 ganho ou a venda segundo os costumes afréeinesiNo entanto, deixou de sé-lo.

Podemos observar as varias funcdes do pano entamtigas vendedoras, além de
servir para levar criancas amarradas as costaan@ gervia para ser retorcido e amarrado
a cintura para carregar as pencas ou clijvems também podia ser enrolado em todo
corpo, como uma grande manta, ou fazendo a vezndgrande babador amarrado ao
pescoco, cobrindo os seios desnudos pelo caimastbatas. As vezes, substituia a parte
de cima da roupa.

N&o servia apenas para o corpo. Podia tambémdapaine enquanto se arrumava
a venda (Lody 2003: 115). Alias, as mulheres rati@s podiam carregar varios panos,
enquanto apenas um deles compunha a roupa. Os éatravam o ché&o, ou se enrolavam
para carregar seja o que fosse ou para fazer esdilhiambém podiam, mais raramente,
cobrir alimentos, o que podia ser feito mais fregémente com folhas de bananeira. Havia
uma tradicdo de varios panos enrolados ao corpe,n@s$ remete diretamente a costa
ocidental africana, onde até hoje esse € um modestE ndo incomum em certas regides.

A participacdo do pano-da-costa na composicdo dparae quem vende acarajé
todos os dias ndo sumiu completamente, mas secdaslGom a gradual modificagdo dos
costumes, a roupa de festa de largo se deslocauop@buleiro turistico e o pano perdeu
funcbes que o evidenciavam anteriormente. Podelvgenea-lo com destaque apenas entre
as baianas em dia de festa, geralmente no omlymdata, porque elas adotaram o visual
mais elaborado das mulheres que se situam numeapokierarquica superior dentro do
culto ou da “seita- como surpreendentemente ainda costumam desigrardmmblé uma
grande parte das vendedoras de acarajeé.

Este € mais um elemento que comprova como a aliwida tabuleiro ndo adotou as
insignias de submisséo proprias das comunidadeteesos tradicionais. Na roupa tipica
do acarajé, turbante engomado com orelhas, fiomd& feitos num Unico fio, bata e pano
no ombro s&do sinais do bem vestir permitidos a quem maior grau hierarquico.

Novamente, a instituicio do ganho mantém aqui seadria, como a manteve no

7 Uma imagem surpreendente muito recorrente em MDebeevicais cativas carregando instrumentos de
soltura.
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candomblé. A baiana do tabuleiro quer ser vista bestida, outrora sindnimo de
emancipada.

No entanto, a atividade da venda de acarajé samaontexto da escraviddo, assim
como todos esses emblemas. Em primeiro lugar, davele alimentos pelos africanos
surgiu como um ganho, relacdo de exploracdo imppskas proprietarios europeus do
cativo, dando uma margem minima de possibilidad&fderia a partir da renda obtida pelo
trabalho de anos de vida, somente possivel enquatrédico continuasse aprisionando e
enviando pessoas que pudessem substituir as glieegassem, pois grande parte dos
homens livres sobreviviam a partir da renda desatigos e a economia estava baseada
nessa situagcdo. Em segundo lugar, o ganho foi@osop se tornando uma ferramenta para
a alforria, principalmente de mulheres que passaratominar o pequeno comércio. Elas
instituiram interpretacdes afro-brasileiras pattices a respeito do ganho, que se tornou
instrumento de coesdo coletiva, sem, no entantaadele ser uma instituicdo servil.
Gradualmente ritualizado, o ganho adaptou-se a merdos cultos familiares e passou a
sistematizar novas relagdes, mantendo, por suaiproptureza, um sentido hierarquico.
As divindades familiares passaram a ter papel aglievcomo patronas das vendedoras, de
modo mais ou menos semelhante aos santos patrermspbraces de oficios medievais.
Nessa época, o ganho era indissociavel de seudaseobrporativos e religiosos.

A partir de entdo, a venda de acarajé poderia isetegsizar como umabrigacao
servil, que carrega um significado religioso, adgai quando a iniciacdo fazia a nedfita
pertencer ao coletivo de emancipados representdetevindades ancestrais. AO mesmo
tempo, era o instrumento para se alcancar uma Jmwsitelhor e até mesmo aspirar a
capacidade de gerir uma comunidade, ou seja, der @odyariar recursos e distribui-los
entre aqueles que passariam a lhe pertencer. Etema enfatizava a independéncia da
comunidade, mas ndo de seus membros, 0 que caacteuma estratégia de resisténcia
peculiar.

Mesmo caracterizada como algo obrigatério no cdaterligioso, a venda de
acarajé nao ficou restrita a esse sentido e passgpressar, recebendo refor¢cos constantes,
a independéncia social e financeira, que era, @wpds antigos, um atributo apenas da
comunidade e ndo do individuo. Com o desaparecongmtganho e da maior parte de

modalidades femininas de venda de alimentos, aavdadacarajé recrudesceu e ressurgiu.
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Menos préxima das comunidades de terreiro, eladguasua memoria da hierarquia para
novas relacdes de familia e de pessoas que seaageeggrupo familiar. O lider da familia,
geralmente uma mulher, agora se apresenta atratalildeiro, com sua simbologia
emancipatoria de lideranca, e com seus amuletpsodeeridade.

N&o so6 sinais de submissédo estariam ausentes. Algagos europeus do legado
deixado pelas baianas de beca, que encontramosarnégs postais do século XIX, néo
chegaram a ser transmitidos para a indumentarianoless empresarias do acarajé, apesar
de terem sido aquisi¢des recentes. O pano-da-néstabsorveu a caracterizacao de xale
gue vinha tomando, adquirindo franjdes e sendoagortmais como estola nas poses
fotograficas. A sombrinha apenas permaneceu coracdgtsol do tabuleiro, deixando de
compor a vestimenta, embora fizesse referénciaimboso de poder que o guarda-sol
representava em terra ioruba (Reis 2003: 208).aQmdtes que marcavam a cintura, ou a
linha sob os seios, desde o século XVIlI, das afids em trajes mais sofisticados para o
periodo, também desapareceram.

Apesar de ser uma roupa trabalhada em babados, ditmotivos delicados, a
vestimenta tipica da baiana ndo se caracterizalgoimhos e lacarotes que venham a
ornamentar ou marcar os tecidos no corpo. Aper@sdomblé mantém faixas de tecidos,
0s0jas, que sdo chamadas, surpreendentemente, dé,“lagando fazem composi¢cdo com
0 pano-da-costa enrolado no corpo, cumprindo adfule sustentéa-lo envolvendo o corpo,
sendo passadas sob as axilas e amarradas comsseenftacos de fita. Os formatos de
arremate dessas faixas e o local onde os arresaiesalizam (no peito ou nas costas), no
caso de uma adepta incorporada, representam oogé@edivindade tutelar e outras
caracteristicas desta divindade. Embora sirvam gararrar os panos, os “lafoasados
pelo género feminino — lembrando que o género dmdhde predomina sobre o género
daquele que |Ihe é dedicado — sdo nitidamente uno@régcdo dos lacarotes europeus que
lembram borboletas. Essa peca ndo faz parte dassiadumentérias de quem ascende na
hierarquia. Pessoalmente, ndo vi nenhuma baiar&atajé portando especificamente um
“lago”, no dia-a-dia, tampouco as baianas arrumadasadasia de largo.

O Projeto Roupa d8aiang uma realizagdo que envolveu a Funarte e a Assaria
das Baianas de Acarajé e Mingau na valorizacddpar tipica, atuou com oficinas de

aprendizado da confeccao da indumentéria, voltpdes comunidades em Salvador. Seu
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catalogo, publicado em 2003, traz uma fotografi®@ gaeine elementos considerados
caracteristicos da roupa de baianaj& camizu, calca (o cal¢oldo, uma roupa de baixo,
peca intima outrora, usada como peca de decoramipmblé), bata, saidachelieue fios-
de-conta — depois apresentados separadamente.afabldbélia, que pousou de modelo
para a foto, traz uma singular faixa de tecido idesobordados amarrada displicentemente
a cintura, ndo especificada como as outras pegas espécie deja’®. Porém, este foi um
dos usos do pano-da-costa no passado, enquantapalso que amarrava a penca, pano

este que se recolheu aos terreiros para sinalizaniaridade das mulheres que o portam.

Cores e listras: pureza, protecdo, contencao e pga

Ao analisar o registro das cores de época de rnioseagrafia, devemos levar em
conta as possibilidades de tingimento do periodg@estdo e as limitacdes cromaticas dos
retratistas para a criagdo e reproducdo de suashas. Ao mesmo tempo, devemos ter
nocao de que estdo em jogo escolhas pessoais tbossaelacionadas a prioridade dada a
composicdo do retrato, ao invés da estrita fiddédao que era observado. O cruzamento
entre as informacdes visuais e as escritas podeofmionar um bom resultado, como
viemos demonstrando ao longo do trabalho. A menyinéservada pelo candomblé seria
uma terceira vertente de consulta, em dialogo cssasimagens, que apontaria 0 percurso
das pecas e como elas sao concebidas hoje, dentdales recentes e agcambarcadores da
modernidade. Assim, podemos levantar alguns aspegt® caracterizavam o estilo
cromatico das ganhadeiras e como este se trangf@r@ua indumentéria da baiana tipica
atual.

A concentracdo em imagens de natureza pictorica-geao fato de que, apesar das
fotografias serem excelentes indicios - se intéaplgss em seu contexto de gabinete e
exotismo — elas sdo imagens que guardam uma lamomarelacdo as cores. Mesmo

podendo funcionar como gravuras esculpidas pela duserem aquareladas como as

% Como vimos, mja pode ser de cabeca ou de peito, sendo uma faixa deljada de pano-da-costa ou
tecido comum, esta ultima distincdo tendo se agapadtante hoje.
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gravuras convencionais do periodo, a fotografia gaepreservou sobre nosso tema
caracteriza-se por postais em preto e branco.

N&o havia uma unica cor predominante na roupa dadedoras do passado. No
entanto, o branco nas camisas e as listras nos{ocosta séo recorrentes. A cor clara do
algodao cru era aquela que os africanos que traeii no eito recebiam para cobrirem o
corpo. Porém, gradualmente, os trabalhadores deogam Salvador vdo demonstrando
suas preferéncias dentro de determinados limiteterras. O branco para as camisas
femininas é uma delas e os tecidos leves, considgreomo roupa intima pelos europeus
também.

O candomblé herdou essa preferéncia pelo brancongsse caso, se transformou
em cor dominante. No Brasil, ele se tornou uma @aimonial para os cultos afro-
brasileiros, simbolo de pureza e também de poderesentando o poder césmico. Da
mesma maneira, o branco também significava purara @ mentalidade européia que se
confrontava com as primeiras construcdes de puadzabrasileiras. Segundo Michel
Pastoureau (1996: 78):

Durante muitos séculos, da época feudal até a dagewolucao industrial,
a sensibilidade ocidental ndo tolerou que o vestuéros tecidos que
tocavam diretamente o corpo nu (camisas, véusyleexdencdis) fossem de
outra cor que ndo brancos ou crus. (...) Tais pEss vinham do fato de a
cor passar por qualquer coisa de mais ou menosingpabretudo se ela era
obtida por meio de matérias animais), de mais onosénutil e muito
imodesto. Era preciso afasta-la dessa superfitiadre natural que constitui
a pele.

Deste modo, o uso, pelos africanos cativos, dearalgra apenas para cobrir do
corpo partes que ndo deviam ser exibidas (a furdgiaoupa intima), terminava se
coadunando com o ideal de subserviéncia imposts peiropelfS. Era um modo de vestir
que significava pobreza e modéstia, dois atribqtas lancados sobre os cativos, tomavam
a conotacdo de obediéncia. Temos, entdo, o bramdecitlo representando um tipo de

contencéo.

%9 Lembremo-nos que o ideal de ocultacéo do corpoocsimal de submiss&o ndo estaria atuante aqui, pelo
contrario, quanto menos coberta, mais submetidasegessoa na hierarquia do sistema vigente.
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Por outro lado, havia uma idéia de pureza ritual geor branca poderia significar e
traduzir na mentalidade de povos africanos trartagos para ca. Os habitantes da cidade
de Ifé, regido ioruba, atribuiam a indiferenciagi@ ancestralidade criadora do cosmos
essa cor (Juana Elbein dos Santos 1986). Os haagssasram islamizados e viviam num
territério proximo aos iorubas no continente afnica tinham a cor branca como
indispensavel para a vestimenta sacerdotal. Sege®n(2003: 206): “A idéia de pureza
ritual destacada na sura solar marcava um outrbadémda presenca islamica entre os
africanos da Bahia: o uso de uma roupa brancaciesgé camisoldo comprido chamado
abadd.

Como Reis continua explicando, algumas descric6assd do abada, no periodo da
significativa presenca de africanos islamizados ®ailvador, ndo o colocam como
necessariamente de cor branca ou como mugulmaqoaeto outras descrigdes afirmam o
contrario. Mesmo diante dessa inconsisténcia, supguae as tlnicas brancas, pelo menos
as usadas em Salvador, costumavam ter o feitiondealbada, o que depois se tornou
indissociavel. Essa seria, entdo, uma das vestesds relacionadas a pureza exigida para
o exercicio do sagrado.

Ainda segundo a analise do autor, uma outra roapaacterizaria, essa sim, pela
cor branca. Seria um tipo de camisola usada petwsehs iorubas, a roupsuliya
Provavelmente, essa roupa originou algo do vestu&otidiano do terreiro, que
conhecemos também pelo nome de rosy@’®. A cor branca, vista como apropriada as
praticas rituais, pode ter sido a passagem paka d=signacdo, com a representacdo de
pureza da roupa masculina sendo adotada pelo sagefdminino.

Primeiro, o branco foi considerado uma cor sagraaapreferencial, ainda em
territorio africano, segundo as crencas iorubassi@micas. A propria palavrsurareune
duplo significado na lingua portuguesa, signifiagnichplicitamente, a cor branca. Nao so
faz referéncia aos capitulos do Corédo, como tandénmome dado ao vinho de palma (de
cor clara), um atributo por exceléncia da divindaigrema e criadora do pantedo
iorubano, caracterizada, no candomblé, por vestekissvamente brancas. No Brasil, o
branco, usado pelas pessoas carem terras islamizadas vizinhas dos iorubas, adquir

um carater de veste de recolhimemtooracdo porque propriamente identificava esses

9 Esse nome ainda pode se referir a roupa sem esfedimo vimos.
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africanos islamizados. Isso ocorria em consequédei@stes serem conhecidos por sua
resisténcia exaltada ao regime de escraViddembasada primordialmente em sua
observancia religiosa, a ponto de a op¢do cromdtieaos distinguia deixar de ser usada
nas ruas, para ndo atrair perseguicdo policials(R&03: 206). Esse tipo de episddio

reforcava a associacdo do branco com a purezdigeselade e a resisténcia, ao menos
para os africanos de um modo geral. Desta fornmaotse transformado literalmente em

habito de recolhimento, o costume dos islamicogdoiiado como indumentaria sagrada

pelos nagos, tornando os sentidos de resisténaieza distintiva e de divindade politeista

do cosmos hoje indissociaveis no vestuario da caitade religiosa afro-brasileira.

Assim, uma provavel roupa de recitacdo da surar@upasuliya, com o tempo,
passaram a ser reconhecidas apenas pela cor lerpocaima funcao ritual generalizada do
gue antes havia sido um uso especializado e isd@miZlornou-se a roupa cotidiana dos
terreiros, que sdo locais de preparo do sacerdéoinino, um aspecto bem distante dos
canones da ortodoxia islamica. Se a ortodoxia ijadla a desejar em territério haussa, no
Brasil o Isla se divulgou de maneira ainda maigpteatia e com nitido acento nagé.

A cor branca passou a reunir, entdo, todas asugtdes que lhe foram feitas por
africanos, islamizados ou néo, e por europeus,eochagou a peculiar concepcao popular
gue se tem dessa cor na Salvador atual, principgémsomo emblema dos cultos afro-
brasileirod?. A idéia de contencdo juntou-se a de sacralidselparacdo e, portanto, de
pureza. Como a tunica branca foi usada pelos rebaldgds islamizados durante suas
rebelides, poderia também ter reforcado a idéiapmia do perigo que precisava ser
contido, a cor simbolizando, ao mesmo tempo, esgaip contencdo e esse perigo.

Uma variacdo do branco, que eram os tecrtiadosem branco e azul, também
recebeu interpretacdes as quais constelou. Vimm® @azul dos corais era apreciado, seja
na costa do Benin, que também produzia o coramnieradigo, seja em Ifé mais ao interior.
A bicromia de branco e azul era caracteristica plsos que vinham da Africa para

Salvador, principalmente no século XVIII.

"L Embora a l6gica da escraviddo n&o lhes fosse descinla e almejassem nao aboli-la, mas inverté#a c
suas rebelides.

"2 Vivaldo da Costa Lima (2005: 37) menciona convitegressos para celebracdes particulares do Ceriru
Sao Cosme — festejo afro-brasileiro hoje divulg&o todos setores da sociedade soteropolitana, como
veremos — solicitando roupa branca aos convidadlEmonstrando a suposicdo popular que associa @ cor
totalidade dos rituais afro-brasileiros.

95



O azul era uma preferéncia na necessidade de $edidivados. Os teares
tradicionais tinham capacidade para confeccionanap tiras mais delgadas, o que
terminava interferindo a favor da escolha estaledecidos listrados, formados pela unido
das tiras. O azul era uma cor predileta nesta leacéls listras eram bastante valorizadas
entre os africanos da Costa, embora também pudesssgonoibidas para algumas pessoas,
segundo tradicBes oraculares iorubanas que migraaa 0 candomblé. Esse tipo de
proibicdo sO reforca o papel relevante das listraguela sociedade. Por outro lado, o
listrado também fazia parte de um estilo de vesiu#iental que logo foi apropriado por
uma espécie de orientalismo medieval europeu ne&seeque, posteriormente, fez parte do
repertério orientalista da corte de Napoledo, &sado estiloimpério de vestuario e
mobiliario”,

Desse modo, o listrado entrou para o repertérimpaur como um atributo que
indicava ambivaléncia e perigo. Todavia, tornoum®bém simbolo de subordinacao,
como esclarece Pastoureau (1996: 48): “Tanto deein@arindependente como em
associacdo com as suas antigas conotacfes de mapowede transgressdo, as riscas
tornam-se pouco a pouco o sinal de uma condi¢c&d,s®r de uma fungéo subalterna”.

Quando as listras passaram a indicar servidao,esmm tempo, elas comecaram a
ser atribuidas aos domésticos de origem africaman processo que se inicia no século
XVI, segundo Pastoureau (1996: 50):

Nas imagens, as criadas de blusa, vestido ou asdigtrados abundam.

Abundam igualmente, sobretudo na viragem dos ab68,los pagens, 0s
lacaios e escravos negros pintados de vestesdastrad risca doméstica
reforgou-se aqui de uma importante dimensdo exoétizafenbmeno é

inicialmente italiano e mais ainda veneziano, maddab alto patriarcado de
Veneza vir de Africa jovens adolescentes destina@loservir nos seus

palacios. Este toque africano torna-se rapidamente moda, estendendo-se
a uma grande parte da peninsula e depois parasldlges. Cada palacio,

cada corte teve 0s seus “escravos negros” querndorss se deleitam a
vestir de riscas. Estas exprimiam simultaneameregam oriental (para a

civilizacdo medieval, a Africa fica no Oriente), nascimento pagdo e a
condicao servil.

73 Djellaba ougalabeyadistradas caracterizam as roupas tipicas do s#giio.
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Assim, as listras, primeiramente interpretadaspua visao orientalista nascente,
passam do repertdrio eurocéntrico para o repergu@subdivide o0 mundo geo-politico em
civilizacdo, hierarquicamente superior, e barbm®cesso analisado em pormenor pelo
classico de Norbert Elias (1994). Em outra esaaldljzacdo também implicava maneiras
gue distinguissem as classes que emergiam comelitmacujo objetivo era legitimar sua
propria posicao através de uma diferenciacdo agidstrque as separasse dos habitos
comuns a todos, populares. Com o primeiro procesdonial, as listras se tornaram
representantes de uma parte considerada nao adaliem duplo sentido: por ser africana, e
portanto “oriental” — ou seja, exotica, ambiguaegignsa - e por estar associada a um
estado “selvagein que os europeus naturalizaram através da coeléa gomo continua

Michel Pastoureau (1996: 52):

Esta associacao entre 0 negro e a risca teve uagparticularmente longa
na gravura, no teatro e em todos 0s espetaculogitoais em que
interviessem disfarces.Ao longo de toda época nmadelotar-se de riscas é
o suficiente para se transformar em “selvagem’ageansgredir a ordem
social e cultural. Extravasando mesmo o quadro ff&ca) a risca no
vestuario torna-se o sinal genérico de toda formaxbtismo ou de uma
vida mantida no estado natural. (...) Para o Ot¢&demrisca, ou pelo menos
uma certa risca, tornara-se a marca obrigatorigpdess mais afastados da
“civilizagcao”.

Essa constatacdo nos traz maior entendimento do osneuropeus que retrataram
as vendedoras de rua em territorio brasileiro lemmaseu olhar sobre elas e sobre seu
modo de vestir. Enquanto havia, por parte das afas e afro-descendentes, uma
afirmacédo da origem, e da sofisticacdo estéticqueeera capaz o tear africano, no uso do
pano-da-costa listrado, os europeus o viam comainal de alerta, como uma diferenca
ameacadora que era preciso subjugar. O listradecana partir de uma exacerbacao local
da idéia que o associa com a escravidao, tambéeiirarda subordinacdo e obediéncia,
numa inverséo de seu sentido.

Essa ambivaléncia do listrado, tdo especifica dioge em que o pano africano era
exibido nas ruas, estendeu-se, no caso do Brasi, @s panos fortemente coloridos e
geometrizados e para as estampas floridas de shiébgalmente representativos de um

gosto popular. No entanto, o colorido alegre nwitsgou a se transformar num padrao dos
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uniformes de empregados domésticos, como ocorneuasolistras, no processo ocidental
descrito por Pastoureau.

No Brasil, mais do que as listras, foi o brancaltanvergado dos pés a cabeca, que
continuou como um signo de afro-descendéncia, coarga correspondente as atribuicdes
desses que foram historicamente submetidos. Nontenta longo prazo, emergiram
sentidos de perigo relacionados ao branco que astadormecidos. Assim, essa cor
também se definiu como predileta no vestuario daréi do malandro, potencialmente
transgressofd. No entanto, paralelamente, a cor branca, numepsacmais abrangente do
mundo ocidentalizado, terminou como uma das corg®rmizantes dos subordinados,
sempre presente na roupa dos empregados domé#mpas.o significado mais local de
emblema dos africanos reuniu-se a expressao muwtaop prestigiada do servigo
domeéstico. O sentido moderno e recente da cor ¢conadidade apropriada para ambientes
com risco de contaminagdo, como hospitais e atiéislaelacionadas a manipulagcédo dos
alimentos, veio se somar aos significados anteyiore

Para além das cores evidentemente tipicas, conrarcde o riscado de azul, a
Africa orientalizada da visdo européia, mencionpda Pastoureau em relacdo as listras,
transparece, algumas vezes, através de elementoduwtaentaria de africanas nas ruas de
Salvador. Dentre estes elementos, estdo as mussetia turbantes femininos - que, no
final do século XVIII, viraram moda da elite frasee- as chinelas de biqueira virada, que
fazem aparicdo em postal do século XIX. As listtapano-da-costa, embora referéncia ao
vestuario islamizado e exético “afro-orientalist’d ponto de vista europeu, sdo um artigo
genuinamente ioruba, mesmo que a regido iorubapagd, guardasse um historico de
contatos como o Isla. Mesmo assim, devem ter emfgach 0 mesmo repertdrio que reunia
tudo sob a marca do oriente. Mais uma vez, a paganente distintiva de uma estética
africana, vieram se agregar significados de sulmédtede implicitos na exotizacao.

Assim como os balangandas, o pano-da-costa, imduinde padrdo listrado ainda
hoje usado, se recolheu ao ambito do candombldis#as nao tiveram o mesmo destino
que o turbante branco que permaneceu nas ruagsias baianas de tabuleiro. O sentido

de transgressdo do branco e do turbante, memoérsuaenspiracdo nagd e muculmana,

" Refiro-me, por exemplo, ao malandro ja mitificadtvavés da entidade Zé Pelintra, cujo visual é
invariavelmente o branco total, sendo essa entidadenbanda considerada ambigua e astuta nos afribes
brasileiros.
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vem sendo suplantado pelos sentidos de purezaepséssambém atribuidos a estes
elementos. O branco, agora, passa a manter predot®jmesse vestuario, seu complexo
simbolico de contencao.

Deste modo, a funcéo do turbante ndo é mais digtiatsim utilitaria. O branco da
roupa de baiana que vai ao Bonfim ndo é mais sagead primeiro plano. As roupas e
toalhas alvas usadas na atividade do tabuleira, aupra indica capricho da baiana, agora
sdo muito mais um signo de limpeza, significam muienos o destaque e relevancia da
pureza que diferencia, pois a limpeza nao necedsitautros aspectos para que se cumpra
sua qualidade, a ndo ser a anddina assepsia.

Todavia, pela propria ambiglidade desse processobaanas de tabuleiro
percebem o0s novos valores assépticos como |hesntidhalguma coisa que ndo desejam
perder apenas quando os enxergam projetados ndeatixplicita das mulheres que se
converteram e que pretendiam vender acarajé vestidauniforme branco e boné branco
ou rede branca sintética prendendo os cabelos.nlasreconhecem 0 mesmo processo
quando afirmam que a funcao do turbante é simpletar@de manter a assepsia. Nao que
elas creiam piamente na assepsia do turbante, neadirmam constantemente porque este
€ um valor que o poder publico lhes exige, assirmnacamuitos clientes. H&A uma
necessidade de se legitimar através dos valorefndntas, pois grande parte da vivéncia
desse grupo, ao longo de sua histéria em Salvddomarcada pela tentativa de sua
eliminacdo das ruas, fato que chegou a se cummprowtras regides do pais.

Mais um fator contribui para confundir esse incoma@ntido pelas baianas em
relacdo ao uniforme. A divisdo entre modos conadi@s civilizados e modos pouco
“modernos” ou “atrasados” paira sub-repticia asvecoes sobre a assepsia proporcionada
pelo turbante tipico. A “modernidade” transformau-sm valor positivo relacionado a
producédo industrial e a organizacdo que uniformiz@e, muitas vezes, se confunde com o
controle sanitario. Como o “fdtobranco e o boné demonstraram ainda ser algo de
inaceitavel para a maioria das baianas e para g&o®rde turismo municipais que
pretendem faturar sobre a tipicidade da profisgagpupa da baiana passa a assumir
aspectos que teriam sido originalmente os de urforame. Isso culminou, em 2005, na
determinacdo da Secretaria de Servigos Publicd@atiedor da obrigatoriedade do torco,

bata e saia rodada. Depois disso, o turbante adquina justificativa oficial para sua
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funcdo ndo apenas tipica e preservadora da cuthas,principalmente para a funcéo de
manter o cabelo ordenado e a comida limpa, j& quemoximou da categoria dos
uniformes.

Apesar de, no turbante, conviverem com valoresurailt afro-brasileiros, medidas
higiénicas costumam ser atribuidas a interrupc&orélicas tradicionais, com o argumento
de que ndo se é feito mais como antigamente pati@psgede limpeza, quando nem sempre
isso parece se confirmar. Quando os valores higpénconseguem suplantar todos os
outros, a memoria histérica parece se chapar esasdmediatas relacionadas a contencao
de doencas e contaminacdes. No caso das baian@dbudeiro, parece que ocorre um
processo em que valores culturais afro-brasilegrass valores higiénicos se equivalem,
correndo em paralelo, visto que os primeiros ainda puderam ser relegados a mero

folclore do passado.
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Formacéo da culinaria local e seus aspectos rituais

Gamelas e tabuleiros: um percurso dos produtos

O ganho se caracterizava por diversas atividadem tlelas era a venda de géneros
alimenticios, empreendida inicialmente pelas essaste ganho. Com o tempo, esta
terminou sendo perpetuada por libertas que muike k= valeram para sua alforria. Podia
ser dividida, no caso da méo de obra femininageagrambulantes e a categoria mais tardia
de mulheres que vao se fixando em pequenas veaslagjais tomaram a acepg¢ao mais
recente e brasileira da palavra “quitahdariginalmente o coletivo da feira, do mercado
em umbund®. Com o tempo, a quitanda tomou um sentido pana alés reunides de
vendedoras ambulantes. O préprio Debret (apud L&fi84: 97), que as retratava

profusamente, relata, em 1816, como viria a sectaraar a quitandeira:

(...) as mais ricas e donas de mercadorias chaseaguitandeiras, situagcao
gue exige o0 ajutério de um mulato ou negro livr@erario, para o
pagamento do aluguel e das roupas; a atividade uilt@andeira deve
conseguir o restante e o lucro deve bastar aoeaiasinto da mercearia e a
aquisicao de dois moleques que ela educa no t@balimo comércio de rua
para com seus salarios garantir os recursos dacgelh
Desse modo, a quitandeira € uma vendedora queiamgaursos para se assentar
em um ponto, porém se transforma numa espécie deo-4@mmpresaria da época,
reproduzindo o ganho a partir de “molequegie “adquiré como ajudantes e que podem
continuar também com a venda ambulante. Mais tastes podem |Ihe garantir a velhice,
trabalhando para ela. A adocdomdelequesjudantes através do ganho é uma situacao que
foi empregada como modelo para a constituicdo dndamblés tradicionais, inicialmente
grupos femininos de ganhadeiras, que compartilhadarauxilio periférico deneninose
adultos do sexo masculino, aos quais, posterioendai reservado um lugar especifico

entre os rituais e a culinaria afro-brasileira.

7'5 Segundo Selma Pantoja (1999: 35): “Os mercadosdawns por todo continente africano, na regido da
Africa Central Ocidental, mais especificamente ents umbundu, sdo designados de kitanda, que,
aportuguesada, virou quitanda”.
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As quitandeiras, no inicio, confundiam-se com aghgdeiras que comerciavam nas
ruas. As operacbes comerciais de grande porte estabelecimentos maiores como
armazéns ou lojas eram um ramo dominado pelos quates. No entanto, 0 pequeno
comércio ambulante feminino existia em Portugaluamtp foi metropole, empregando
mulheres livres. Luis Mott e Luciano Figueiredo. (Efgueiredo 1993: 34) descrevem tal
comércio a partir de documentos que legislavameselBsa ocupacdo e que, no caso da
coroa portuguesa, foram, a primeira vista, locabmeprotecionistas. Luis da Camara
Cascudo (2004: 610-11) cita 0 monopdlio femininaldees portugueses em sua fabricacao
e venda e também uma lei de 1496 na qual o reidhade determinava que o caramelo de
nome mourisco “alféloa” fosse vendido exclusivareepbr mulheres, com pena de
puni¢do, por acoite, dos infratores do sexo masgulAlém dos doces, as portuguesas
também se ocupavam em vender sardinhas em retalho atacado (Cascudo 2004: 270)
de onde se origina, provavelmente, a expressaatégg” para caracterizar as vendedoras
ambulantes. Outros produtos de Portugal, como ligasa azeitonas e alhos também eram
vendidos pela ambulancia livre feminina. Se o sge{) ja conhecia a venda livre desses
produtos, o século XVI trara um novo quadro, coratapcentas africanas comerciando nas
ruas de Lisboa (Cascudo 2004: 284).

Linda Heywood (2001) nos traz a noticia da formagéouma comunidade luso-
angolana em Lisboa ja no século XV, atravésraemndade do Mais Sagrado Rosério de
Nossa Senhora dos Homens Negros de Sao Saldadilattg situada no monastério de
Sao Domingos de Lisboa. Irmandades catdlicas afgacom celebracdes que reforcavam
esta identidade, na propria sede da metropole gueBa, demonstram que muitas
adaptacoes culturais feitas em Portugal foram feadsas para o Brasil posteriormente,
como conclui Heywood. Essa situacdo também incluieada ambulante feita pelas
africanas e o tabuleiro de doces que veio, no Bsssjuntar & gamela nagb e a sua comida
de sal.

Paralelamente ao Brasil, temos também o desenvehtorde uma cultura de venda
feminina de géneros alimenticios em Luanda, conszrdge Selma Pantoja (1999). As
quitandeiras de Luanda também tinham, tradicionalejeexclusividade feminina do
mercado e da producdo agricola, de maneira sentelr&ws grupos iorubanos. A

dominacao portuguesa, ao longo do tempo, procugstrimgi-las através de matriculas,
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licencas e do recurso mais recente das reformasasbde cunho ideoldgico civilizatorio,
fatos que também ocorreram no Brasil em outro sboteO grande diferencial foi a
manutencdo da producao agricola por parte das reslmaturais e mesticas de Luanda,
donas dearimo, que era a terra cultivavel, enquanto em Salvadmoducdo seguia outros
caminhos, entrecortados pela predominancia doseoge

Temos na venda feminina ambulante, portanto, umaacsio de exclusividade
feminina que ocorreria concomitantemente em tréai$o Esta estava embasada em uma
convergéncia resultante do encontro de praticasraig lusitanas com aquelas dos grupos
étnicos de Angola e do Congo. A exclusividade fémairera um ponto em comum e que
por isso se reforcava. No Brasil, que bebeu dessen¢ro luso-africano centro ocidental,
uma terceira vertente arremataria o0 dominio fensigsiobre a venda ambulante, através dos
valores nag0s aqui re-adaptados.

Um outro fator, proprio da realidade dos nucledsanps que se formavam no
Brasil, viria matizar o comércio ambulante com vesoe uma estética propria. Estes
valores, apesar de mesclarem diversas matrizesgraiglt foram criados a partir da visao
das africanas, por sua vez limitada pela escassezcdrsos da situagcdo do cativeiro. Esse
enfoque nao poderia ter acontecido com as vendeddiisitanas livres, nem com as
africanas libertas em Portugal depois da segundad@elo século XVIII (Heywood 2001),
nem mesmo com as angolanas que permaneceram e@métal. Ele foi fundado, nos
espacos urbanos do Brasil colonial, pela desigdeléatre européias e suas descendentes -
privilegiadas socialmente, porém reclusas - e asaafas escravizadas - porém detentoras
da mobilidade nos locais publicos, apesar de as$asnaor outras grandes desvantagens.
Essa situacao estrutural teve como matriz a cided&alvador. Aos poucos, os valores
construidos em nossa primeira sede foram circulantisnamente e se conformando a
cada situacao regional.

Assim, ndo foi somente em Salvador que ocorreuriio do pequeno comércio
alimenticio pela mao-de-obra feminina e africanamds, por exemplo, as negras de
tabuleiro em Minas Gerais que vendiam alimentosopegas areas de mineracdo e eram
vistas como contrabandistas de ouro, provaveidifanas e suspeitas de cumplicidade com
rebeldes quilombolas (Chaves 1999: 56-7; Figueiré883; 2004). Muitas imagens

retratam as vendedoras ambulantes do Rio de Jaagirsua transi¢éo de sede colonial dos
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chamados vice-reis para capital do Império. Maidetadepois da rebelido de 1835, em
Salvador, grande quantidade de afro-soteropolitd@osinaram sendo transferidos ou se
transferindo para a capital do Império (Soares 20@torcando os costumes retratados por
Debret desde a segunda década do século XIX. Adedeiras também povoavam as ruas
de Sdo Paulo no século XIX, onde possuiam uma @mianbem menor, se comparada a
adquirida em outras regides, como se conclui petartcao de Maria Odila Leite da Silva
Dias (1995). Em Recife, as africanas que vendiasrunas tinham grande semelhanca com
as ganhadeiras de Salvador, com historias queanomjuase em paralelo desde o século
XVIII (Maciel Silva 2005).

Essa variacdo regional dentro de certa uniformiddeiga entrever o porqué do
tabuleiro. As africanas eram empregadas como urp&cis de extensdao das outras
mulheres que, inicialmente, eram reclusas e mu#dugimente foram acessando maior
mobilidade. O tabuleiro era a principal ferramedéamobilidade das africanas. Por isso,
em diversas regifes, uma condicao feminina muitnefigante produzia um cenario de
africanas perambulando com comestiveis.

A demanda da forca de trabalho masculino no eitdlittva a afluéncia das
mulheres africanas para essas atividades. Do mesndw, nas cidades, boa parte dos
africanos de ganho realizava trabalhos tidos conads rpesados, embora a atividade
feminina das vendedoras implicasse também em filsga e em riscos para a saude e
integridade pessoal, 0 que podia ocorrer no caseeddedora de mingau, por exemplo,
como veremos. Ainda que houvesse alguns tipos delederes ambulantes, como
podemos perceber em nossa iconografia, a vendaedienentou enquanto trabalho
tradicionalmente feminino.

O tabuleiro era utilizado por causa da mobilidagguerida pela vendedora.
Hildegardes Vianna (1979: 50), que testemunhou dewadeiro papel no comércio
ambulante, elucida sua funcado: “Ficava entdo algaéjanela esperando que passasse
balaio, gamela ou tabuleiro, trazendo o que seaoersucedaneo”.

A falta de maior mobilidade das senhoras brancessséava, obrigatoriamente, da
mobilidade das africanas. Outro instrumento primelessa funcdo parece ter sido a
gamela, de menores proporcoes, e as guloseimavergigdas eram mais especializadas.

Muitas baianas do acarajé atuais dizem se leml@asuds bisavGs ou avOs carregando
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comida pronta para vender sobre gamelas. O preap@soalimentos que n&o vinham
naturaacontecia nas cozinhas das casas, por vezesrdesos que iam se desenvolvendo
junto com a gradual emancipacéo das ganhadeiraBm®@nto pronto saia as ruas para ser
comercializado. Lentamente, o tabuleiro passa dobaga versao da “tabolétgLody
2003: 15), uma espécie de vitrine movel feita dkove madeira a ser instalada num ponto
de venda, enquanto cai em desuso o comércio d& janejanela e comecam a entrar em
cena as pequenas lojas de quitanda. As formasaargigs mais recentes conviviam.

No principio, nem sempre a principal empreendedwea a prépria afro-baiana.
Muitas vezes, as senhoras deviam coordenar essédipomércio, como na descricdo da
historiadora Mary Del Priore (1997: 290), imaginaral mde de Anténio Gomes Castelo
Branco, que viveu no século XVIII, em seu lar dgemho baiano, de tamancas, presidindo
a fabricacdo de doces e arrumando-os em tabubpii®seus escravos levariam para vender
na cidade. A partir desse tipo de empreendimentba&l se constitui o ganho, com as
vendedoras tomando alforria e autonomia aos poucos.

Havia também certa diferenciacdo que depois figgagada, com a sintese que o
tabuleiro atual terminou criando. Os doces eranbagidos pelas senhoras de origem
européia ou pelas irmas que residiam nos conveAtdscaria era uma tradi¢cdo portuguesa
que foi, como afirma Luis da Camara Cascudo (2@dd)suaHistoria da Alimentagéo no
Brasil, replantada no Brasil, tornando-se rapidamentergdinada em todos os centros de
povoamento durante o periodo da colénia, marcadog@mnde producédo de acucar. No
entanto, ingredientes genuinamente africanos temaiado pratos da culinaria afro-
brasileira mais especificamente através da comédaall Porém, alguns doces foram re-
adaptados ao gosto das auxiliares africanas gbelltieaszam nas cozinhas dos engenhos,
depois passando ao tabuleiro das ganhadeiras @fdagadas. Assim como no vestudrio,
os doces de tabuleiro também ensejam um reencentre a interpretacdo portuguesa da
culinaria mourisca oriental e a traducio africamaseus pratos, quando a Africa era
considerada parte do Oriente pelo pensamento dateina

Tal como as regateiras portuguesas, as ganhadedradiam toda espécie de
produtos, fossem alimenticios (frutas, hortaligags, peixes, bebidas ou comidas prontas,
como bolachas e mingau) ou mesmo artefatos deraosttecidos, além de cosméticos

elaborados com produtos vegetais e animais. Podebsasvar alguns desses produtos nas
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imagens supracitadas. Na iconografia do século X¥IXIX, encontramos mais vezes

vendedoras de géneros natura A imagem recorrente é a da mulher que leva ageabe
tabuleiros com frutas. Ela esta presente na figoréinal do século XVIII desenhada por

Carlos Julido, com seu pano-da-costa listrado déeabranco carregando uma crianca e
um tabuleiro com diversas frutas tropicais, malestds por uma Unica e singela folha de
bananeira. Envenda do Recife emNegras do Rio de Janeide Rugendas, as frutas estao
dentro de um cesto sobre a cabeca, cobertas tarpbénfolhas de bananeira. H4 a
vendedora de cajus de Debret e até mesmo melas@&mdevadas a cabeca por uma
vendedora de Salvador retratada por Maria Calls®in data), autora que viveu entre o
século XVl e XIX.

Nos postais do século XIX, essa figura se repetmocna vendedora de bananas
posando no estudio,aabinet com pano-da-costa listrado carregando uma criauae a
cabeca uma gamela com o prodfitcEra o registro indicial da propria vendedora
estereotipificando em estidio as ambulantes e peuhitos. Junta-se a este retrato um
muito semelhante de autoria de Géneroso H. Po(tE#888), feito em Salvador, em que a
vendedora apdia suas maos sobre a gamela dedratasna de uma mesa redonda. Temos
também a imagem de uma vendedora, dessa vez congammela de abacaxis sobre a
cabeca e pitando (cf. Olszewski 1989), fazendo qoma fantasia estilizada da pequena
notavel ndo pareca tdo despropositada assim.

Além das frutas, as baianas transportavam outrodupss. NaTenda do mercado
de Henry Chamberlain, as mulheres carregam batamograos e tabuleiro com recipientes
para bebida. Na dupla de figuras femininas, acohmudes de um cachorro, desenhadas por
Carlos Julido, uma das mulheres carrega um graeide piretamente sobre a cabeca. Em
Negro e Negra da Bahiale Rugendas, um cesto com peixes, que se sup@aqesra
mulher, esta sobre o chao. Além disso, temos figgooan enormes porrdes de barro sobre a
cabeca, provavelmente recipientes para adgua. Debgemostra uma vendedora de folhas
de bananeira (prancha 40) que, como vimos, faziaerale cobertura para os alimentos e
também de material para o preparo das comidas aszidonversei com uma lider de
terreiro que chamou a atencéo para o fato de eisater sido usada pelos “antigos” para

manter o alimento protegido de insetos enquantostgEem meio a rua.

6 A market womapautor desconhecido.
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Todas essas mulheres ambulantes vao desaparecesdpoacos. Primeiro, as
relacionadas aos pereciveis colhidos ou cultivados pequena escala, bem como
vendedoras de peixes e de visceras. As feiras dandas, que foram primeiramente
aglomerados dessas mulheres em determinados Ipeamaneceram, mas a ambulancia
deixou de ser necessaria.

Isto acontece quando as descendentes das europégselas que se europeizaram
para ascender socialmente comecaram a ter maisicawi@ No século XIX, com a
ascensado de discursos meédico-cientificos pos#mjshicia-se um processo em que essas
mulheres se livram gradualmente da reclusdo - queecou a ser considerada pouco
saudavel - até se tornarem mais responsaveis @akdizacao dos filhos e por uma atuacéo
zelosa dos valores vigentes na sociedade. Essiipdade de interferéncia conservadora
Ihes deu maior mobilidade.

Bastante representativo da natureza dessas mudafogasum pormenor
arquitetonico, a abolicdo das gelosias e rotulassiddrados em 1809 no Rio de Janeiro,
modificacdo que Salvador, segundo Adriana Dantas (2600), entdo desprovida da corte,
nao experimentou na mesma intensidade. Com a fentacdo das barreiras entre as
mulheres reclusas e as ruas, a ambulancia, asasirgradualmente perdendo sua principal
demanda.

Por volta de fins do século XIX e inicio do XX, ssteropolitanas socialmente
privilegiadas, chamadas a um novo modelo de ppaitéio em suas redes de relacoes,
inclusive como educadoras, passaram a exercer pel poralizador das mulheres sem
recursos ou afro-descendentes, na tentativa deotiies em um nivel de sutileza maior
que o das continuas acdes dos poderes municiplisrt@ Ferreira Filho (2003: 76)
identifica essa postura nas senhoras catélicascamédés e engajadas na segregacao -
supostamente protetora - das mulheres com poucuossos, numa surpreendente tentativa
de inversdo da penosa reclusdo feminina, outristoaratica. As aspiraces a esse tipo de
segregacdo vieram se somar a uma ambiéncia pouwoca¥al em outros aspectos as
ambulantes remanescentes.

Adriana Dantas Reis (2000: 132-3) conclui que tantgreja quanto o entdo novo
modelo médico racionalista, aparentemente opost@glunavam-se numa mesma imagem

conservadora do feminino. Uma convergéncia que ri@ada essa afinidade entre
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catllicos e 0s que se auto-proclamavam progressgdda a tentativa de restaurar o
controle, em termos um pouco divergentes do regaméerior, de recém egressas da
escraviddo e de suas descendentes, até entdousabl@dps por seu ainda indispensavel
papel de intermediarias com a rua. Para isso dav@eom a atuacao das mulheres outrora
totalmente reclusas, que agora galgavam maior deaatuacdo dentro de sua prépria
subordinacéao.

Com um longo tempo, a venda ambulante mostra umma ti@nsformada e os
produtos passam a ser vendidos em feiras que sardon pontos fixos traduzidos por
construcdes e que ja ndo sdo mais reunides de masllbe locais estratégicos da cidade.
As ambulantes das comidas prontas permaneceramougo pnais, junto com homens
vendendo hortalicas e leite pela manhd, e vendedigaartigos de armarinho. Com o
avanco do século XX, todos estes vendedores desapam, 0 servico tendo passado para
estabelecimentos comerciais, “verdurdes” e pada@aacarajé foi raro produto que nao
desapareceu nem perdeu totalmente sua ambularaitbém era vendido como comida
pronta. No entanto, seu preparo na prépria ruaepeljou o costume de vendé-lo pronto na
gamela.

Algumas figuras especializadas na venda de divemosiutos alimenticios,
corrente em tempos coloniais e imperiais, aindanfodescritas por Hildegardes Vianna
(1979) para o periodo anterior a Segunda GuerradMurCertos tipos de comidas prontas
permaneceram como Ultimos remanescentes das raavais resistentes acabaram sendo
absorvidas pelo tabuleiro de acarajé, tais comocada, que era apregoada pela mulher da
cocada anteriormente. A cocada, que era doce wenmid uma ambulante, foi parar no
tabuleiro.

Outras sumiram, como a mulher da gamela do fataja memoria é preservada
pela venda da “passarinha”, o pancreas de boigadase ainda encontrado em muitos
tabuleiros de acarajé. Debret representa uma manaal® tripas em sua prancha 26. Esta
leva a cabeca o produto e uma faca sobre um tabuktangular. Outra figura de Debret
(prancha 114) parece levar carne vermelha a cabegarega a mao tripas de um animal

recém abatido. Ferreira Filho (2003: 108) atribuisomico da mulher fateira, que
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costumava adquirir seu produto em abatedouro noobdo Retird’, a uma postura
municipal de 1904.

A vendedora de acaca também desapareceu. O acdeaspo considerado um
pudim de milho brand8, consistente, tradicionalmente envolvido em falleabananeira.
Como nao havia possibilidade de resfriamento enadgélas, eram realizados outros
procedimentos para dar consisténcia & nfds&o contrario, o que se obtinha era um
mingau. Citado por Pierre Verger (1987: 523), Detlescreve duas novidades chegadas ao
Rio de Janeiro em 1822 pelas méos das africanasbguelonavam Salvador por causa dos
conflitos da independéncia. Era o “atacagéreme de arroz frio agucarado enrolado em
folha de bananeifae o “bolinho de cangica”, massa acucarada deharite milho e leite
em folha de mamoeiro. Estas parecem ser variantasata da Bahia.

O acacé tradicional é sem acucar, e geralmente g&dma pratos salgados, como
foi descrito nas receitas de Manuel Querino (193&) o inicio do século XX, mas
também pode ser feito com leite de coco acresceéots@ aclcar, ou pode ser adogcado
posteriormente com mel, como se verifica em sewswno atual pelas comunidades
religiosas afro-brasileiras. Dentre as oferendasacacd se destaca, até hoje, como
acompanhamento. Geralmente, pode acompanhar adéede pratos muito especificos de
cada divindade, circulando entre a maioria delas. fi@xibilidade o fazia também popular
nas ruas em varios horarios. Seu sumico é surpeeezddevido a todas as funcdes
alimentares que cumpria, conforme o gosto de autoue Hildegardes Vianna (1979: 122)

relembra:

O acaca era merenda de menino dengoso ou enfermigoplemento
alimentar de gente grande anémica ou de criangabgrgas pelo acimulo
de sangue novpespécie de refrigerante para cidadéos encalgrestogdio
obrigatério para as maes que precisavam de amamestaeus filhos,

" O Matadouro Publico que funcionava no Barbalhotfansferido para o Retiro em 1876 (Vasconcelos
2002: 213; 252).

8 H4 também variacdes: acaca de milho vermelho @&mde, como nos informa Hildegardes Vianna (1979:
125).

9 Segundo Hildegardes Vianna (1979: 124): “Para aga@dicar lustroso, vidrado, sem bolotas, trémulo e
consistente, elastico nos movimentos, nada fridaral,preciso cozer com bastante agua (...). Paeaga
ficar uma finura, requeria uma hora de mexe-mexatarsuor, bracos ardendo, algumas queimaduras de
praxe no pula-pula da fervura”.

80 Conferir na imagenPavimentadores, Vendedora de Atacagé Debret, os longos cones em folha dessa
iguaria.
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acompanhamento indispensavel para certas comidageite. Quem comeu
caruru ou efé com acaca dificilmente se tera esdaata delicia do gosto.
Caruru, efo, vatapd, xinxim, feijao de azeite, toda comidas pediam acaca.

O acaca servia para tudo. Podia ser comido punaipsetegido pelas folhas

que o envolviam, as colheradamlhadasno agucar. Batido com acgucar e
dissolvido em agua ou leite, quente ou frio, trammefiva-se em bebida das
melhores. Acac4, o eterno acaga das merendas eld3moras, tinha o seu
prestigio firmado e gozava de preferéncias gerais.

Essa popularidade, na primeira metade do séculotidKa origem nos costumes
das ganhadeiras. Muitas comidas deixaram as roasoéidiano, porém se transformaram
em pratos tipicos, ainda preparados nas casataenaa#es em diversas ocasioes. A propria
funcdo da fateira e dos homens que carregavamscameseus “cagcoasconforme me foi
relatado por um ogda, foi substituida pelos serviglos acougue. Porém, o acaca
simplesmente se recolheu a liturgia do candombkyveE pudéssemos atribuir sua
substituicdo como acompanhamento ao arroz, massaguaydam muitas diferengas, com
0 acaca abrangendo o papel de merenda, remédibigenante. No entanto, o acaca é
alimento importante como contraponto a comida feitan azeite de dendé, que conseguiu
permanecer nas ruas e no cotidiano. Feito a basellde, um produto nativo do Brasil, ele
segue as mesmas definicdes sobre origem que C&uaacado reservou para a comida de
dendé em sua obra, como veremos adiante.

O mingau, nome das papas liquidas e doces na walibéasileira, ndo teve a
mesma sorte do acacga e continuou nas ruas atépletijanenos na conservadora Salvador.
A mulher do mingau, que vendia seu produto de pernmporta pela madrugada foi
substituida por homens que empurram, também enasouioras do dia, carrinhos
metalizados sobre rodizios, onde se inscreve “mihgapesar dessa categoria feminina
estar incluida na associacédo de baianas do ackragéntrei o mingau num ponto fixo na
rua, vendido em copos por mulheres, sobre uma meddia de lemanja, no Rio Vermelho,
onde as pessoas que nao queriam enfrentar umaefi@rou a multiddo foram obrigadas
a chegar pela manha bem cedo.

A mulher do mingau ndo deveria causar tanta noatafpis o feliz acréscimo
técnico do carrinho terminou com o problema doegamento de latdes de metal sobre a

cabeca, do qual o uso prolongado parece que famyarcessas mulheres, segundo
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Hildegardes Vianra. No entanto, o préprio trabalho de carregar aslpesadas e quentes
na cabeca ja era sofrimento bastante para queisegivio vé-lo eliminado. Nem sempre
havia sido assim, se atentarmos para algumas veragede alimentos liquidos em nossa
iconografia, que carregavam potes viaveis ou pempiegcipientes em grande quantidade.
Eram, provavelmente, libertas, diferenciando-se dasvos de ambos 0s sexos que
carregavam agua para as casas em pesados porrdes africanos domésticos que eram
obrigados a jogar o esgoto no mar. O emprego @o ladrece ter sido um retrocesso a este
tipo de servigco penoso.

Entretanto o sofrimento também foi motivo pgtamour. A descricdo da elegancia
das vendedoras da rua as vezes € atribuida a sttagpauma consequéncia direta do fato
de carregarem tudo a cabeca. Pierre Verger seropfadcinado por este tema e ainda
retratou 0 costume em sua obra fotografica, fixaedoimagem as ruas de Salvador na
década de 40, ap6s a Segunda Guerra. Nao s6 asresuttomo também os homens, nessa
década, ainda transportavam cargas pesadas ou amlegmontante dessa maneira.
Elementos os mais disparatados sobre a cabeca&skssag foram fotografados por Verger.

O fotografo, enquanto autor (Verger 1992: 105),lieapo motivo da insisténcia

nessa imagem. Seria essa uma postura herdada dasloras nagos:

O que determina esse porte altivo das mulheresagata Bahia € o habito
gue ela tem de transportar na cabeca os mais ds/éasdos que vao desde
as trouxas de roupa para lavar até aos cestostagpiee mercadorias,
passando pelos tabuleiros, bandejas enfeitadasrendas sobre as quais
elas dispbem para a venda, nas esquinas das rodsitgs alimentares e
guloseimas. Andam assim, o busto erguido, os ondm@suca suportando
sua carga, conservando sempre uma linha horizemsiavel (...).

Ainda segundo Verger, essa elegancia vinha dos snadb@nos das mulheres nag6s
adquiridos na Africa, no territorio estrito da ibalandia (1992: 107). Temos nessa mesma
citacao a propria definicdo do tabuleiro, uma elgpde gamela aperfeicoada que pode ser
colocada num ponto fixo e depois levada de volta pacasa sobre a cabeca. O tabuleiro
remete as praticas luso-angolanas e terminou twihgtdh as gamelas com as quais

convivia.

81 Jorge Amado enlouquece sua personagem Luisagtiantbnio Balduino, pelo fato de tanto carregar
mingau quente na cabeca, em sua dbkdaba,como nos destaca Paloma Jorge Amado Costa (2088: 26
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Mais uma vez, a ambulancia esta relacionada coworte p a altivez dessa mulher
das ruas, por oposicao aos modos contidos daqu#tara considerada sua senhora e sua
superior. Outros olhares masculinos nos traziamaaim tipo de filtro erético. No entanto,

a cabeca erguida, em conjunto com o balanco dodrigu& também uma traducdo da
resisténcia e da flexibilidade necessaria para eemgé-la, aspecto que ficou velado para o
olhar androcéntrico e etnocéntrico dos viajantepalssado, mas que Verger talvez tenha
comecado a enxergar.

No caso especifico do mingau, carregar algo libeeate quente — em comparacgao
ao acarajé, que é simbolicamente quente - sobabexa contraria algumas recomendacgdes
rituais do candomblé. Essas recomendacdes ténéoetamn os atributos que cada cabeca
carregaria individualmente, criando proibicdes riéghs, o que dava sentido a cada
atividade da ganhadeira. “Cabeca quente”, na ngilmagd, envolve significados que
demonstram uma situacdo que deve ser controlaskryvezla para momentos especiais de
dramatizacdo dos mitos e para pessoas apropriadfsaglas com os atributos do calor.
Relatos sobre cegueira ou histérias de enlouquatinv@&m reforcar esse discurso.

Os antigos mingaus ainda hoje apreciados em Salw#ig geralmente, feitos de
milho, como o acaca, ou de produtos extraidos dadimea, configurando também
alimentos preparados com espécies nativas. Pairhéeps é usado geralmente o leite de
coco, 0 que denuncia sua antiguidade, pois o deiteaca e seus derivados, desde tempos
coloniais, ndo tiveram produc¢éo nem acesso fadiiggor um longo periodo, interferindo,
através de sua auséncia, na conformacdo da coaifnbdrasileira. Sd&o de milho o
mugunza (milho branco em gréo cozido) e a canjimdh¢ verde em creme, também
conhecido como curau no Sudeste). Pertencem ao&dies da mandioca o mingau de
carima (preparado com a massa da mandioca previana@molecida em agua), ou o de
tapioca (goma extraida da mandioca no processaatsa que produzird a farinha). As
denominacdes demonstram um modo de preparo queofdribuicdo indigena, sendo
mingadu, carimée tapiocanomes tupis, com exce¢do do mugunza e da canpcaeside
origem quimbundo Estes mingaus baianos formam modelos que preradeariacoes,
adaptacOes regionais e incrementos como ovosesdeitvaca. Como sdo uma categoria
acucarada, terminam por associar o ingrediente pestessamento e seu modo de fazer,

elementos baseados no saber indigena, a docatiadigdo portuguesa (empregando o
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leite de coco como substituto do leite). De suadsero mais tipicamente africano foi
mesmo a postura de suas mercadoras.

Hildegardes Vianna (1979: 119-21) também identifitaa mulher do cuscuz,
vendendo pela manh&, como a mulher do mingau, lzantlo alguns dos mesmos
elementos basicos do mingau. Na tradicdo de Salvadgundo a autora, era prato que
podia ser feito de milho, arroz, carima, tapiocairdiame. O procedimento de cozinhar a
farinha obtida no vapor define esta iguaria, aléamudcha certa mescla entre sal e doce.
Novamente, o leite de coco e seu bagaco entravapreparo do cuscuz da vendedeira
soteropolitana. A origem do cuscuz é mourisca,ngi@ado outras regides da Africa do
Norte. Sua base era, inicialmente, sémola de t@gmz ou sorgo, sem leite de coco
(Cascudo 2004: 187). Ele faz parte do repertériguttmano que adentrou Portugal antes
das navegacdes e que compreendia novos estilessituta, vestuario e grande parte de
sua docaria. No Brasil, re-entrelagam-se elemenitisrais muculmanos via Portugal com
0S que sdo trazidos por africanos em contato cdsido O cuscuz baiano reside nesse
encontro, adaptando-se a ingredientes nativos sosoutplantados e elegidos como
indispensaveis pelo gosto local que se consolidagaim, essa iguaria se tornou prato
matinal e merenda em Salvador, podendo ser incadipoa atividade do mingau. Porém,
Manuel Querino sequer o inclui entre suas recesiggm as consideradas africanas ou as
baianas.

Com o desaparecimento das ambulantes ainda tedtadas por Hildegardes
Vianna, estes produtos e comidas prontas tomararparourso que os afastou da venda
nas ruas. No entanto, a variedade dos alimentosaides na ambulancia foi sintetizada no
tabuleiro da baiana do acarajé. O acarajé, origieate produto notivago (Hildegardes
Vianna 1979: 76), resistiu na preferéncia dos passapassou a ser preparado na prépria
rua, fixou-se em pontos tradicionais e reuniu anetos remanescentes, que ainda eram
procurados, em seu tabuleiro. Assim, passou a@anstlguns produtos que deixaram de
povoar as gamelas sobre as cabecas protegidasudmentes e rodilhas. O tabuleiro ndo é
s6 do acarajé, mas também pode ser do abara, dadaso de outros doces e bolinhos, do
peixe frito ou da passarinha, acompanhados do i*tefapelido dado as bebidas

carbonatadas de producéo industrial.
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Ao invés de apregoarem de porta em porta, as miaodificaram a configuracdo
da venda, sendo agora procuradas em seus pontibas mezes concorridos e apinhados de
clientes. Ao invés de uma jornada a pé pelas mesi@® vendedoras agora se sentam,
enquanto os clientes costumam comer em pé, nuneasiy de posicdes. Isso aconteceu
porque africanas e suas descendentes conseguiearean Salvador, uma cultura culinaria
e com ela exigéncias sobre ingredientes e pre@agmsto se tornou tdo especializado que
0os consumidores, ao saborearem o alimento, podemtifidar se todas as exigéncias
culinarias, formadas historicamente, foram cumgigara que se resultasse determinado
sabor.

Esse tipo de empreendimento, levado a cabo pelasdsaafro-descendentes, nédo
poderia ser considerado algo menor do ponto de des$ relacées sociais. Por isso mesmo,
o costume do acarajé extravasou para outras regi@@® comida tradicional nas altas
temporadas litoraneas, em feiras, tipicas ou n&m eestaurantes de comida regional. Ao
invés de servigcal, a baiana do tabuleiro consegeidfazer perceber como senhora de
saberes e de sofisticacbes apreciados em diversgsieatos sociais, regionais e
internacionais. Considerar o acarajé como “outromerito qualquér um famoso
argumento das baianas convertidas a crenca “evesigéderia escamotear a memoéria de
um processo inseparavel do préprio percurso hezioe social das mulheres afro-
descendentes.

Geralmente, esse argumento as incomoda, pela @mnseiéncia articulada que
uma boa parte delas possui sobre o valor e presttifjuiridos através da consolidacdo do
habito de oferta e procura de acarajé, justo perss particularmente acarajé resultado
de uma longa histdria, signo de ascensdo socialkgngeguiu preservar a diferenca e a
identidade face a ambientes de uniformizacéo clagtooa a servico de saberes e poderes
dominantes. Dessa consciéncia resulta a contrarengiacdo que se resume a frase a qual

constantemente se remetem as baianas: Nao sedisfazer do acardjé
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Dieta africana do tabuleiro

Os tipos de vendedoras nos dao uma idéia de cordesssvolviam as atividades
das ambulantes nas ruas durante o periodo coktéial inicio do século XX. Também nos
revelam uma dieta. Segundo Vivaldo da Costa Li8891320-1), a cozinha africanegm
se fixando na dieta do povo desde o século X\blique ele respalda com a citacdo do
relato da carta do professor de grego Luiz dosdSaviilhena - também citada por Cascudo
(2004) - que viveu na Bahia deste mesmo século.

O professor descreve alguns dos pratos que hagje ai@o vendidos no tabuleiro, e

outros que tomaram outros percursos de comeraidlza

N&o deixa de ser digno de reparo ver que das cmass opulentas desta
cidade, onde andam os contratos e negociacoes ide pogte, saem oito,
dez e mais negros a vender pelas ruas, a pregacsoigas mais
insignificantes e vis; como sejam, mocotds, istnéps de vaca, carurus,
vatapas, mingaus, pamonhas, canjicas, isto €, pa@asilho, acassas,
acarajés, abaras, arroz de coco, feijao de cogusapao-de-I6 de arroz, o
mesmo de milho, roletes de cana, queimados, istebégados, a 8 por um
vintém e doces de infinitas qualidades, étimos,tondeles pelo seu asseio,
para tomar por vomitérios; e o que mais escand@izana agua suja feita
com mel a que chamam alo& que faz vezes de limgeadas negros.

Em primeiro lugar, a descri¢céo torna perceptiveha@ venda desse tipo de género
alimenticio é inicialmente financiada pelas “cas@ss opulentds A comida popular ja
tem intimidade com a cozinha senhorial, emboramegs@ssariamente com o consumo das
familias abastadas, que permaneciam fiéis aos fm®duportados portugueses, acessiveis
aos que tinham maior renda. Essa intimidade comzalta das casas opulentas explica
como, posteriormente, alguns pratos vao se tramsfiorem cozinha tipica de classes
socialmente privilegiadas. Por exemplo, o vatap@, mp primeira metade do século XX ja
era apresentado como uma iguaria refinada e embtamda cozinha nacional num
banquete em Paris (Querino 1938).

Inicialmente financiadas pelos senhores mais @eo€oldnia, as comidas vendidas
nas ruas para populares produziam renda atravégmm. Com o tempo, a venda vai se
tornando autbnoma, atividade de libertas. O esgagmzinha pdde se instalar ao ar livre —

como nos exemplos cariocas retratados por Debrenidm do século XIX — ou outros
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arranjos possibilitados pelo contexto de falta deursos. Mesmo a cozinha senhorial
possuia poucos recursos técnicos, mas isso n@naaaaneficiente.

Sabemos, pelo testemunho de Hildegardes Viannaatua primeira metade do
século XX, os fogbes a gas ainda eram raros. Danmesodo, processar 0s graos ainda
era uma tarefa trabalhosa, e os instrumentos adilig eram a pedra de réfar da qual
Hildegardes Vianna sente falta pelo sabor inigwelgue proporcionaria ao alimento - ou o
pildo. Do mesmo modo, numa cozinha senhorial bertidap além desses instrumentos,
havia um fogdo a lenha, que era complementado forsilios de barro, talheres de
madeira e raras panelas ou tachos em metal.

Os terreiros preservam essa memoria de cozinhaiebleem sortida, continuando
a colocar em uso alguidares em ceramica como sasequartinhas de barro para liquidos,
panelas de barro no caso de um preparo especibéres de madeira, gamelas, tacho de
cobre, esse Ultimo reservado especialmente patarajé. Fogao a lenha - com paredes de
tijolo e chapa metalica - € um artigo tradicional &rreiros bem consolidados. Os pildes
nao sao mais utilizados cotidianamente, mas enguamigos que representam algumas
divindades, assim como panelas de barro, sopeirasiti®s inUmeros recipientes e
instrumentos que se originariam numa cozinha, cafuto a concepgéo desse tipo de culto
como uma constru¢cédo de ganhadeiras em intima cetagé 0 espacgo da cozinha.

Recentemente - em termos de trés séculos de caf@goteropolitano - criou-se
uma aura em torno da famosa pedra de ralar. Massaunte de casas menos tradicionais
fora de Salvador, em busca de legitimidade, dedlayae ela ainda estd em voga, como se
fosse possivel imagina-la sendo usada em terrdeoSao PauloA meu ver, o tempo
requerido por uma pedra de ralar ndo consegue semix@ado em exigéncias
contemporaneas dos adeptos, mesmo que estes resmidaotas de candomblé. Vivaldo da
Costa Lima (1997: 67) afirma, no entanto, quaicase utilizam moinhos manuais ou
elétricos no preparo das comidas rituais. Porénpréprias ganhadeiras possuiam uma
tradicdo formada por readaptacbes para facilitaride na venda das ruas, que era
indissociavel de sua ambiéncia ritual.

Apesar das exigéncias dessa técnica, que maltratéias e bracos, podendo

lesionar por esforgo repetitivo, a pedra de rakmepe ter sido o instrumento escolhido,

82 Instrumento tipico em que se moem os gréos atdeésna pedra rolada.
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nesses discursos dos candomblés, para ser defermhdo ideal de manutencéo - e néo
outras antiguidades que hoje foram substituidasg@aptacdes como fogdes a gas, panelas
de aluminio, e inUmeras outras comodidades, prartamnaceitas. O porqué disso deve
residir no fato de que a pedra de ralar entra itaréedo tradicional acarajé que, como
veremos, alcancou o patamar de patrimdénio imatemial produto a ser preservado por
exceléncia. Por isso, h& constante referéncia at@melo sabor do alimento ralado na
pedra, mesmo se isto possa vir a implicar o sofitmela exploracéo da forca de trabalho
de outras maos, geralmente femininas, seguinddraeligdo.

Quando as ganhadeiras libertas comecaram a dominarercado, a comida
preparada na rua emergiu com mais forca, poisainignte, era muito improvavel que
tivessem acesso a cozinha colonial bem sortidaamdor em lojas no subsolo, em locais
exiguos ou longinquos. Mesmo assim, a tradicdo foeis parece ter sido a das comidas
preparadas em casa e depois circuladas de porfoeanou nos mercados, chamados de
guitandas. Conheciam-se pequenos fogareiros cotramgpe, ou fogbes de “tacuru” (um
nome indigena), improvisados sobre pedras. Sé bais tarde virdo fogareiros (e fogdes)
a carvao feitos de metal. Uma das adeptas do cdildproom quem convivi, Mae
Nicinha®, lembra que o carvdo, em sua infancia, ainda pseligproduzido nos terrenos
adjacentes da roca, sendo usado para alimentgoafdomicilio e o excedente vendido. O
carvao seria feito em fornos na terra com barrogooa e uma cruz, a madeira “ficando ali
dias'. Com o carvao e dendé como combustiveis acessa®iganhadeiras devem ter
comecado a cozinhar autonomamente em fogos impings pequenos e simptéesPor
isso, em Debret, as encontramos sentadas no cté@oesmo sem esteira ou pano que
fizesse sua vez, remexendo uma Unica panela sdogoma ruf. Esse ato foi precursor
da fritura do acarajé nos pontos.

No entanto, no inicio, eram vendidos produtos janfws, vindos da cozinha
senhorial, que ndo se envergonhava de lucrar ofistalimentos ao gosto popular. A
descricdo de Vilhena menciona produtos hoje aindéonapreciados, a maioria ao gosto

tipico do soteropolitano. A formacdo desse gostarta indagacdes, nem sempre

8 Elenice Oliveira da Conceicéo, do Terreiro Oluéamja Travessa Tancredo Neves.

8 Fogareiros improvisados, instrumento que fundamentatividade, sdo uma das principais causas de
acidente de trabalho das baianas do tabuleiro.

8 Junto com a “taboleta viiam banquinhos baixos, por vezes ornamentaeiogyuanto o solo continuava
sendo uma opg¢do de assento.
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solucionaveis, sobre a origem dos pratos, poisjrslgesse registro, a maioria das iguarias
que ja foram tao populares sdo também oferendasuttos nagds de candomblé.

Camara Cascudo se pergunta se as oferendas queppert dos cultos afro-
brasileiros no periodo de seu processo de congélide que também estdo na rua no
século XVIII, como testemunha Vilhena no inicios#ulo XIX, teriam alcancado o papel
de iguarias ofertadas as divindades por sua paogath ou se, inversamente, se tornaram
populares por se configurarem como oferendas. ta fd¢ registros sobre o cardapio dos
orixas no fim do século XVIIlI e o testemunho dehgia para o periodo levam Camara
Cascudo a concluir pela relevancia das “populaniasi comidas vendidas publicamente,
sendo que algumas delas séo reconhecidas comodadsrpara os orixas até hoje. Assim,
os africanos e seus descendentes saboreavam gessqorimariamente nas casas pobres,

fora do santuarf. Segundo Camara Cascudo (2004: 837):

N&o esperariam os baianos que o candomblé revelasdelicias do vatapa.
No minimo, a existéncia no recinto nagd correspoada popularidade
exterior do quitute, desde que o0 negro possui rmeaBzs elementos capazes
de sua elaboragdo, comecando pela improvisacdo @smpossiveis
sucedaneos locais que terminaram definitivos nfzénecia.

Essa afirmacdo de Camara Cascudo é reforcada poviséio da cozinha afro-
baiana como uma criagdo particularmente local ¢ahtes adaptada, reconhecida como
brasileira pelos descendentes dos povos para ca transfegdespermaneceram no
continente africano. Alias, para o autor, a atudihéria africana de paises que entraram em
contato com o dominio portugués a partir do seet € um produto desse mesmo
contato, acrescentado de ingredientes das Amétitasgulados pelos navegantes em sua
faina mercantilista.

As pesquisas sobre a data de origem dos candoméBoje se auto-reconhecem
como originarios de Ketu e que podem ser entendidoso pertencentes ao complexo
nagd, do qual ja falamos, apontam para finais @olgéXVIIl e inicio do século XIX
(Vivaldo da Costa Lima 2003). Praticas semelhaates cultos dos terreiros, chamadas
“calundus, sdo mencionadas desde o século XVI, reforcandeertido de que as

cerimbnias de candomblé afro-brasileiras e o0s $ocaielas destinados, arduamente

8 Versao interessante, pois 0s primeiros cultosafios em Salvador teriam sido realizados em casas.
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conquistados e permanentemente perseguidos, néstgeraram do nada, mas sobre uma
base congo-angolana adaptada ao espirito do Braléihia. Assim, o registro das comidas
populares e da fundacéo dos terreiros nagés téas daincidentes, o que demonstra, até
agora, um emergir concomitante. Tudo se torna beas momplexo se enxergamos a
situacao dentro de um processo que vem atuande desalicontro cultural entre Portugal e
0s grupos étnicos do Congo e de Angola, que teltassbase comum desse emergir.

Segundo o testemunho de Vilhena, constatamos gda tazem parte, hoje em dia,
do tabuleiro e, ao mesmo tempo, das oferendasamjéce o abard, que sdo comidas
preparadas com azeite-de-dendé. Para Camara Ca@0@ib 834), o modo de preparar e
0 uso do azeite-de-dendé definem a cozinha africaciéada no Brasil com elementos
locais e conhecida contwasileiraem paises da Africa Ocidental de onde se originamm
povos aqui instalados. Assim, elementos portuguesesigenas sao “tornados africanos
pelo batismo do dendégCascudo 2004: 828). O caruru, na lista de Vilhalemento
recente do tabuleiro também temperado pelo dend& éaso a parte, como veremos. Os
doces tipicos se juntam ao complexo particular &mtonpelo prato de caruru que, apos
algumas flutuagGes, passou a denominar uma refegg@anal preceitualmente seguida por
grande parte dos soteropolitanos no més de setes#moque deixasse de estar associada
ao tabuleiro da baiana. Vejamos as concepcodes atzeg#ncia desses alimentos e sua
provavel trajetéria até o tabuleiro.

Os cultos afro-brasileiros, de um modo geral, resefm a origem africana para
pratos de dendé que também configuram oferendasasptcomo nas coloca¢fes de

Vivaldo da Costa Lima (1997: 64) em relacédo ao oggstute especifico e emblematico:

O acarajé veio com 0s escravos nagos das regiddsada Nigéria e do
atual Benin. Foi alids no Benin, entdo Daomé, qumdre Pierre Bouche
encontrou o acarajé e o descreveu com precisamaian-o de'un hors
d’'oeuvre, presque une friandis¢A Costa dos Escravos e o Daomé, 1885).
Essa forma de pensar sempre em referéncia a orgjgnanas remete o quitute a
iguaria semelhante que na Africa Ocidental se compelo nome dakara,enquanto prato
originario do acarajé. Vivaldo da Costa Lima prgsse em seu texto, analisando o “atara
em termos da culinaria iorubana, mas termina redelaque esta inclui uma variante em

que o acard é frito no 6leo de amendoim, lembrajudoo amendoim saiu do Brasil para a
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Africa. Desta forma, ameniza a via de mao UnicajcAfem direcdo ao Brasil, utilizada
pelo discurso tradicional do candombilé.

Alberto da Costa e Silva (2004: 59) também percabmmida de dendé como
originariamente africana e empobrecida de seusdeya@m territorio brasileiro:

E certo que, na travessia do oceano, muitas casagperderam ou
empobreceram. Pouco ficou, na nossa mdusica, darijpola da africa
ocidental, e, na Nigéria, a terrina do vatapa setépre rodeada por dez ou
doze cumbucas com diferentes acompanhamentos eergsnpMas ha
candomblés baianos onde os tambores continuanaracfaino no lorubo, e
nas nossas cozinhas fazem-se o ef6 como em Lagoscarajé como em

llexa.

Camara Cascudo tem uma visdo bastante diversa. ritneif lugar, atribui a
rigueza de condimentos das cozinhas coloniais aarigam portuguesa, inclusive para a
comida africana. O autor, que esta buscando pensdermos de histéria da alimentacao,
também concebe o processo a partir da direcdosayeérqual Costa Lima faz alusédo, no
caso do amendoim. Assim, ele entende a formacacutiadria das ganhadeiras - e
portanto, como vimos, dos terreiros — a partir dtericambio entre a costa africana e
Portugal, que vinha acontecendo desde o século |63f depois englobando a costa
brasileira, que faz contato com o outro lado doanoceintermediada pela entdo metrépole
portuguesa.

Assim, 0s costumes africanos, aqui primeiramemtadeptados, ja teriam trazido
um certo sabor portugués, pois havia a forte préu@meia de uma cultura luso-angolana
que vinha se sedimentando, anterior a incorporaffianosso territdério as possessdes
portuguesas. Foi a partir desta vertente cultuted ge compbs a base de um tipo de
alimentacdo barata e transportavel, a qual passacompanhar os cativos durante sua
jornada até a recente coldnia do outro lado dor#itlé. Por sua vez, espécies brasileiras,
como a mandioca e o milho, enviadas para a Afripartir da segunda metade do século
XVI, vieram a integrar o regime dos cativos desda sobilizacdo no préprio continente
africano (Cascudo 2004: 92; 199-202; 834).

Camara Cascudo alude as plantacdes nas possessdegugsas de Angola,
destinadas aos capturados. Usualmente, os catintes de embarcarem, acabavam sendo
forcados a se acostumar com as farinhas de mandiode milho, umedecidas em &gua,

como principal refeicdo. Nesse prato pouco nutijtuja funcdo era manter sobreviventes
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pessoas consideradascas temos uma espécie americana, preparada ao dgostma das
papas, o mais simplificado possivel, a partir dei@imercantilista portuguesa. O Brasil
também passou a exportar viveres — os surrbesidbda para esse tipo de dieta.

Cémara Cascudo (2004: 92) declara que houve infamsia farinha de mandioca
pelos portugueses em suas possessoes, a paringl@gio das rocas de mandioca do
Brasil, e da melhora de seu beneficiamento com maguwe ferro nas casas de farinha,
tornando a farinha de mandioca indispensavel ed#apdo-a para as colonias africanas,
impondo, habituando, viciando o negro da orla &ttdndo continente negro com a
revelacdo da mandioca, farinha, beiju, mingau,opir&ssa dieta imposta era a mesma a
qual o cativo teria acesso em seu trabalho forgzai terras brasileiras, aqui, porém,
melhorada com feijdes, frutas, carne-seca e tooci@lomo essa dieta envolvia espécies
faceis que podiam proporcionar elementos para papoedas papas, tdo agradaveis e
habituais ao paladar africano, no final do sécuMlilX “mandioca e milho estariam
divulgados na Africa e participariam, na orla ddaAtico, da refeicdo negra, escrava ou
livre” (Cascudo: 2004: 200). No Brasil, a esta base quywifoeiramente imposta, somente
apoés decorrida uma gradual adaptacao, puderanrescantar acordes mais especificos de
grupos étnicos nas comidas. Esse aspecto, captaddCgmara Cascudo, foi pouco
enfatizado pelos discursos tradicionais de procgdéda culinaria sagrada e popular de
Salvador.

A comida de dendé seria um dos acordes acrescentadoalimentacao
primeiramente imposta aos escravizados, sendoodsbeuma preferéncia africana, que
depois formou uma demanda por parte dos cativosireepos forros do litoral do
Nordeste, principalmente de Salvador. A procuradtkn fez com que a palma fosse
replantada no Brasil. O crescimento de sua dem@mdlaém fez com que o Oleo viesse de
Angola e do Daomé para atender ao grande mercadsoicador tornado popular.

Segundo Camara Cascudo (2004: 535), o dendé duliegpecificamente como
6leo alimentar na Africa aparece mencionado apenmaselato sobre os habitos do Congo
do final século XVI. Ainda segundo o autor, a hgsakneira de dendé veio de Angola e a
palavra “dendé” é um vocabutpimbundoe umbundo Seu consumo teria se estabilizado
no século XVIIl e o produto teria escoado maisriatanente, além de Salvador, para as

cidades de Recife e do Rio de Janeiro. Seu use estafricanos no Brasil era paralelo ao
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uso do azeite de oliva pelos portugueses, quenenaroduto importado e caro, nem sempre
disponivel. A alternativa popular ao dendé setharha, de origem animal.

Assim, o dendé, elemento basico nas origens daaeidi baiana, pode ser
considerado como um elemento mais propriamenteaaiv, porém muito proximo da base
luso-congo-angolana, se concordamos com a concefgc&@amara Cascudo. O autor vai
mais longe quando vé na fritura um modo de prep@varamente portugués. Em terras
africanas, o papel primario do dendé seria o dgéem Entdo, seu uso na cozinha baiana
da rua guardaria um aspecto portugués no preparbritiaas de peixe e do proprio acarajé.

Segundo essa visdo, 0 abara passaria a frenteag@éaocomo alimento africano
genuino, por ser um bolo cozido em vapor, visto quées de os portugueses entrarem em
contato, os africanos apenas assavam, tostavamirtnasam, além de fazerem das féculas
papas suculentas e constantes (Cascudo 2004: 16¥\&tapa também concorreria, por
sua consisténcia pastosa, ao alimento mais genuoomrariamente as proposi¢cées de
Querino. Porém, seus ingredientes levantam diwdssmplexidade. E o caso do leite de
coco. O fruto teria vindo de Cabo Verde para o Brasas seu leite ndo seria usado na
culinéria da costa ocidental africana durante ols€¥VI - somente na oriental, via oceano
indico (Cascudo 2004: 182). Fica dificil detectarssia utilizacdo seria uma contribui¢éo
mais estritamente africana.

Portanto, segundo os termos da histéria de Camasaudo, se o modo de preparo
de uma iguaria € tido como tipicamente africanojnggedientes nem sempre o0 sao, o
mesmo ocorrendo de modo inverso, levando a anddisema maior fidelidade africana as
raias do preciosismo. Porém, para os cultos afasHeiros, a oferenda de fritura do acarajé
continua sendo considerada genuinamente africap@veniente das regides iorubanas,
assim como a maior parte das oferendas ainda eagasgo candomblé.

Raul Lody (1992) discorre sobre a ampla utilizagéalendé no candomblé. Nao sé
o 6leo extraido é utilizado nas comidas, como aprias palmas e os feixes de taliscas da
palmeira, além dos frutda natura,desempenham um papel na elaboragéo de ferramentas
de orixas, pecas oraculares e elementos estét@sogastimentas. Outrora, o proprio vinho
de palma e certos ungientos também fariam partesdardinario do dendé, tendo sido
substituidos por bebidas e cosméticos similaresoTion complexo mitolégico gira em

torno do dendé, que faz a vez de elemento defimidaposi¢cdes simbdlicas entre 0s orixas
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através das modalidades do quente e do frio. Lb898; 157) aborda esse tipo de oposicéo
num quadro que se divide entre as qualidades “cenué& e sem dendé; quente e frio;
colorido e branco; com tempero e sem tempero”, rootdndo, por fim, os orixas
masculinos Xango e Oxald, aos quais pertenceritas atributos nessa mesma ordem.

Apesar da énfase mitica no dendé e, deste modeuararigem africana, por parte
das comunidades dos terreiros, a comida de azeiteeddé ndo é, como ficou
demonstrado, necessariamente, uma reproducaol literaculinaria dos paises que
forneciam cativos na época, ao contrario do qué sema concepcao africanista de
permanéncia. Nao s6 0os modos de preparo, mas tandserespécies nativas se
entrecruzaram, embora isso nem sempre seja adnpéi@domemoéria de alguns povos no
continente africano, para a qual certos alimentosjo o milho, pareceriam autdctones,
como explica Camara Cascudo (2004: 166). Por exeraphtual cozinha da Nigéria priva
de ingredientes que foram trazidos do Brasil, cemmandioca e o0 amendoim americano.
Nem sempre existe uma consciéncia para esse tippramesso, seja por parte das
comunidades tradicionais ou por parte dos atuaptad paulistas deeafricanizacdodo
candomblé.

Dessa culinaria regada a dendé, o acarajé, o abaedapa e o caruru atravessaram
mais de um século como costume arraigado de cow@ddida pelas ruas, a principio
através de pregdo. Temos a noticia de Vilhenagtsiahdo as guloseimas que se
estabeleceram no século XVIII. O registro da recd#ssas comidas virA um pouco mais
tarde.

Manuel Querino (1938: 181), quase que contemporaeete a estadia de Camara
Cascudo em Salvador durante sua juventude, legepwma receita de acarajé publicada
em 1928, cuja memodria original € de 1916, segund@ldo da Costa Lima. Querino
apresentou esta receita classificada entre os rlomeque ele considerava puramente
africanos, dentre os quais ele incluiu o abarduanip sua receita de vatapa de galinha
figura em seu sistema alimentar baiano. Tal reckbtacarajé continua sendo seguida sem
grandes alteracfes para quase um século transgoapdesentando invariavelmente dois
dos principais ingredientes das iguarias emblemstdo tabuleiro, o feijao-fradinho e o
dendé:
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A principal substancia empregada degao fradinhqg depositado em agua
fria até que facilite a retirada do envoltério exie sendo o fructo ralado na
pedra.

Isto posto, revolve-se a massa com uma colher dieinaa e, quando a
massa toma a forma de pasta, adicionam-se-lhe, tammeros, a cebola e o
sal ralados.

Depois de bem aquecida uma frigideira de barro, sghiderrama certa
guantidade deazeite de cheirgdazeite de dendé), e, com a colher de madeira
vao-se deitando pequenos nacos da massa, e cororieir@ ou garfo sédo
rolados na frigideira até cozer a massa. O azeim@vado todas as vezes
gue € absorvido pela massa a qual toma exterioenvgecbr do azeite. Ao
acaragé acompanha um mélho, preparado com pimeal@gueta, secca,
cebola e camardes, moido tudo isso na pedra edrgin azeite de cheiro,
em outro vaso de bairro.

O feijao, para Camara Cascudo (2004: 827), seriangmediente brasileiro: “O

material manuseado na Bahia é essencialmente diwagsilfeijdo, milho, mandioca,

cimentos do edificio culinario”. Para o autor (20@84), o préprio local de origem dos

feijdes que hoje circulam no mundo seria nebuldsssim, a procedéncia asiatica da

espécie € matéria controvertida, enquanto a culteif@ijdes na Africa é bem antiga. Ainda

segundo sua visdo, Portugal conheceria a denonairféeifio” desde o século Xlll, antes

das navegacfes, mas ndo se sabe qual espécieadasigando a fava um produto preé-

estabelecido e mais tipicamente europeu. Aindarlzaveferéncias de feijdes de origem

sul-americana.

O nome cientifico usado pelo autor para design&eijéo, inclusive o fradinho,

vigna sinensisabrange diversas denominacdes, como o feijao dcorfeijao-da-praia, o

feijdo de macassar, o feijdo-de-olho preto, o deijdtido-da-china e o feijdozinho-da-

india. O nome cientificowigna unguiculata mencionando um formato de untambém

abrange todas essas denominacgoes.

As baianas costumam distinguir entre pelo menos digdas, sendo a principal

distincéo feita entre o fradinho e 0 macassar,sgu de menor qualidade. Cira, a famosa

vendedora de Itapod, explica que o “macassam feijdo vermelho mais barato e mais

“graudinhd que “presta para fazer acargjpbrém da trabalho para lavar e, as vezes, fica

roxo. Ainda assim, segundo Cira, 0 “macdssts vezes, da um feijdo bom, seria preciso

ver se ndo foi tirado verde, se esta bem “sequinBeria quase o mesmo feijdo que se
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chama “corujinhd Dona Lindinalva, baiana do acarajé de Pitubasiflaa o “macassob
como um fradinho mulato e mais barato. J& o feigdloo pretd seria um dos nomes do
fradinho, como complementa Cira, e ela se aprassafiemar que s6 compra do fradinho.

Vivaldo da Costa Lima (1997) classifica o fradinbomo especificamente do
géneroDolichos vindo a ser @olichos monachalisGréo atribuido aos monges ou frades,
o feijao fradinhodeve esse nome a uma origem portuguesa. Conao,fdg onde quer que
ele tenha surgido, mais uma vez a dominacao pasagimp6s um habito alimentar, dando
impulso ao seu plantio no Brasil Colbnia, para Buxio povoamento e na fixacdo de
aldeias, em estilo europeu de colonizacéo, poracaasfacilidade de cultivo (Cascudo
2004: 439). Os canteiros de feijdo, como as hoftemyam ao lado das residéncias e os
cuidados com esse tipo de agricultura ficaram tanzados como um labor
exclusivamente feminino (Cascudo 2004: 439-40)o Isper dizer que tragcos de
exclusividade feminina, construidos numa formulatipalarmente local, se mostraram
presentes desde a producao agricola do ingrediésteo do acarajé e do abdrntes que
esta se tornasse mecanizada.

Segundo a classica receita de Querino, 0 complentenaicarajé, ou abara, seria o
molho de pimenta com camardes, que ndo é menciamadepoimento de Vilhena, mas
nos parece implicito, seguindo o que Camara Cascoialeencionou como habito africano
de papas e bolos umedecidos em molho, com condmieitpimenta, apreciada tanto em
terras africanas como por grupos indigenas e euspp®freu, pela acdo dos portugueses
em sua exploracdo atlantica, apenas uma permuta géheros diferentes. A pimenta
nativa em nosso territéricCapsicum frutescehs$oi enviada para a Africa no século XVI, e
tendo adquirido predilecdo tomou o nome da propimenta africana Aframomum
meleguety pertencente a outro género, a chamada piment@odéa, conhecida pelos
nagds comataré Esta Ultima foi citada por Querino como um teropeomum, porém
empregado em quantidade reduzida entre os africdeoSalvador, principalmente no
caruru. Hoje em dia, se restringiu a sua func@iodita, junto com outros alimentos que se

recolneram aos terreiros. A nossa malagueta seouopopular em ambas as costas

87 podemos encontrar alguma correspondéncia comaafrit-brasileiro da mae d’agua recontado em Zora
Seljan (1973: 103-5) e Deoscoredes dos Santos (B#8). Na lenda a mée d’dgua é forcada a contrair
alianca com o homem que a surpreende apanhandedeij favas em sua rogca. No entanto, fica sulciept

o pertencimento dos feijoes a préspera mae d'&ppegcie de divindademinina.
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maritimas. A pimenta-do-reino, especiaria indiamafgrida dos portugueses, como 0
proprio nome ja demonstra, ndo conseguiu tamanpalaaidade entre africanos e afro-
descendentes. Camara Cascudo (2004: 585) definimolho de pimenta, também

representativo da invencéo culinaria nagé:

Os dois molhos mais vulgares e queridos na cuéindgopular baiana séo o
molho de acarajé, faz-se com a pimenta malagueta, seebola, sal,
camardes secos, moidos na pedra ou sob um machedautirico. Frige-se
em azeite-de-cheiro (dendé). Acompanha o acarajgndho de nagd
(escravos sudaneses da Nigéria), comporta os mesgresientes, pimenta,
camardes secos, sal, ralando-se até quase obfad,yomtando-se quiabos e
jilés (Solanum malangeBun), cozidos e esmagados, borrifando-se sumo de
liméo e completando-se com o caldo do cozinhadmquee acompanhar.
Presentes nos molhos tipicos, dendé, pimenta & moalagueta) e camardes secos
tornaram-se os ingredientes que dao um coloridelafasileiro a uma grande variedade de
pratos e viandas. Acompanhando os bolos de fegdses trés ingredientes formaram a
comida tipica de tabuleiro que conseguiu se mamteostume da tradicional venda de rua.
O camarédo tem sido um alimento constante no carddgidiversas populacdes
litoraneas, inclusive o foi entre os indigenas dssa costa e entre grupos da outra costa
atlantica. O peixe conservado seco, tipico do namwariados grupos africanos, tinha
presenca na Salvador de outrora. Este desaparswsi,0 camardo seco continuou a
participar da culinaria até hoje. O crustaceo patecsido um dos poucos a ter o privilégio
da especificidade étnica de grupos da costa o@bafricana, na concepcdo da cozinha
baiana por Camara Cascudo (2004: 554): “Essa farshetuncia o preto sudanés, o nagod e
demais povos da Nigéria até o Senegal, com clardeaauséncia, embora o camarao seja
popularissimo nessa regido inteira”. Ainda assiam@ra Cascudo (2004: 585) enxerga no
uso soteropolitano do crustaceo algumas propriedtgieamente afro-baianas: “Encontrei
nos mercados nativos africanos o camardo mas roamsa 0 vemos na Bahia,espeto de
camardes secgdestinados a condimentacao”.
Sob o ponto de vista de um processo de troca, weiad e seus quitutes se
revestem de uma conotacdo bastante local, condalidamo uma criacdo soteropolitana,
mesclando ingredientes e modos de preparar denonitigersa, sob as circunstancias das

imposi¢cBes portuguesas e do regime baseado naotréfe mao-de-obra africana
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escravizada. O dendé, como base, deu um tom gexgpantaneo africano, também os
bolos e as papas. O camaréo seco trouxe 0 godibgreta Costa dos Escravos. Fritura e
sal seriam acréscimos que se tornariam indispeissa¥euve algumas substituicbes, como
a da pimenta.

Hé& ainda dois pratos embleméaticos da comida deéderab tabuleiro, citados por
Vilhena, que antigamente eram comercializados adpar mas que sofreram uma
transformacao, tornando-se elementos do propriopm alimentar do acarajé, quando
este se estabilizou e tomou a frente na permanéasaendas. Sao estes o vatapa e o
caruru, papas que agora acompanham o bolinho. @ucéeve um percurso particular.
Antes de se tornar um recheio, experimentou outradificacdes, passando de iguaria
indigena a prato nagd, que veio nomear uma refeigfiounal criada nos moldes das
tradicOes afro-brasileiras.

O vatapa nao foi considerado como puramente afsigaor Manuel Querino,
provavelmente porque, ao contrario dos outros elkmsedo tabuleiro, ndo constitui

oferenda para os cultos. Camara Cascudo (2004:d&3B)u o vatapa como:

(...) cozido de peixe ou de galinha, podendo-serfde carne verde, peixe
fresco ou salgado, assando-se ou de bacalhau.éAébasespessa papa de
arroz ou de farinha de mandioca, camardes e adtdmisionais, europeus e
amerabas (...). O azeite-de-dendé, a pimenta eite t&& coco sé&o
fundamentais.

A receita de Querino € preparada com galinha. NM&asitu as substituicdes mais
comuns, como o peixe (especialmente a gaf8ygEdendo ser peixe salgado ou assado, o
bacalhau ou a carne verde. O bacalhau, alids, réiaura ingrediente caro na antiga
Salvador, mas popular. Querino também cita o péadez, ao invés da farinha de
mandioca. As receitas de hoje, no entanto, constaatelivro de receitas do restaurante do
Senac no Pelourinho, utilizam o pao dormido sensacasembebido de leite de coco para
dar a massa do vatapa. A cancao de Dorival Cayemmisua licenga poética, menciona o
“fuba”.

O vatapa seria bem diferente do acarajé e abamg fopercebia o proprio Querino

no inicio do século XX, por ser um prato que s@dwva “elegante. Camara Cascudo,

8 Animal que foi adotado como um dos simbolos nai®rpois temos sua imagem na nota de cem reais.
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quando residiu em Salvador em 1918, também repa@scensao do vatapa as mesas das
residéncias que freqlentava e na sua ausénciai@ssao contrario do acarajé e do acaca,
ainda presente nos mercados. O vatapa foi se afiastias comidas do candomblé e tomou
outras feicdes. A receita de vatapa de Querino stanecluia os temperos pertencentes ao
molho de pimenta. As mais recentes acrescentaramp dmprescindiveis, gengibre,
cheiro-verde, alho - temperos de origem portuga@saendoim e castanha de caju.

O acréscimo de temperos denuncia esse tipo deamafasto. As oferendas de
candomblé, geralmente, sdo baseadas apenas ena eclsalmardo seco, sendo o alho
proibido, o que, por exemplo, torna uma heresiégooda acrescentar alho ao acarajé. Este
assunto, alias, € sempre mencionado pelas baitunais, adlemonstrando que o alho esta
invadindo terrenos ainda intocados na dinamicaistaria da culinéria baiana.

Porém, mesmo apdés sair das ruas e ter se transformavatapa resistiu e retornou
como recheio opcional do acarajé, que deixou deogedio para se tornar complemento
quase obrigatério. Junto com essa modificacao aeiscolha de um tipo de acarajé maior,

a ser dividido para receber o vatapa.Vivaldo da&bsna (1997: 70) explica o processo:

Sempre houve, na Bahia, entretanto, uma certag@iao tamanho do
acarajé, provavelmente decorrente do modelo prégdocertos grupos
étnicos bem diferenciados entre os nagos, istoté es iorubas da Bahia.
Mulheres da nacdeghbg por exemplo, faziam acarajés bem menores,
chamados dacarakereem Abeokuta. O povo de llexa, por sua vez, fazia
um acarajé bem maior, chamadoatarajexa De todo modo, no processo
de assimilagdo dessas diferentes formas na Bakidtae um tamanho
médio sem que de todo desaparecessem as formamisrig
Esse tamanho médio é o que faz Alberto da Costlva (8004: 59) afirmar que o
acarajé das baianas se prepara como em llexa. @ajésc menores, embora tenham
deixado de ter a preferéncia, maior quando erameoaaiizados prontos, voltaram
recentemente como petiscos beffet Mas esses quitutes cresceram nas ruas para se
tornarem uma refeicdo completa, com o atual mol@amardo - que é uma variante do
molho de pimenta com camardfes inteiros — vatapéeeeatissima salada.
Em relacdo ao tamanho, Raul Lody (1992: 64; 1998) Hescreve os acarajés

elaborados em Recife como uma permanéncia africangyarando-os ao acarajé baiano:
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Entre as ofertas dos tabuleiros ou bancas valealsa permanéncia dos
acarajés no Recife. Sdo pequenos, redondinhosadairds bolinhos de
feijjao fritos em dendé, iguais aos africanos veosliem ruas, pracas e
mercados tdo proximos e iguais aos daqui do oatto Ho Atlantico. Séao
encontrados esses acarajés - os mais africanasruas centrais do Recife,
bastando seguir o cheiro das frituras. Ja os @satsianos, vendidos em
tabuleiros mais suntuosos e de carater barrocompditeres a moda — saia
estampada, bata, pano-da-costa, fios de contdsnter e folhas de axé
colocadas atrds da orelha ou no préprio tabuleosm pequenas imagens de
Santo Antdnio, moedas e outros preparados paratgab@ma venda — eles
sdo grandes e redondos, diga-se mais proximoseab deé sanduiche do que
dos bolinhos africanos. Estes acarajés sao sendolosvatapa, camardes
secos ou com laerege saladasendo este conjunto um verdadeiro almoco.

Percebemos, por essa declaragédo, que acarajésemensem 0s acompanhamentos
untuosos sdo considerados mais auténticos. Tambealdy da Costa Lima definiu o
acarajé como, originalmente, uma entraderg doeuvrg. Quase uma guloseima,
semelhante aos “engariosnome genérico dos doces de tabuleiro menciopad@€amara
Cascudo - o acarajé, apesar de maior e mais sclitancontinua sendo encarado como
um tira-gosto, um petisco. O horario em que é cmdo 0 comprova.

Na praia - ndo exatamente na orla calcada da mspaco de horario mais flexivel -
as baianas, que geralmente encontramos pela maded@evem clientes que comem mais
de um bolinho, “antes de almotarEle continua sendo apreciado nos intervalos das
refeicdes, na hora da “merenda” - palavra usaddianamente em Salvador, ao invés do
anglicismo ddanche.A noite, em seu horario tradicional, o acarajénélaiencarado como
comida que antecede o jantar.

Os pontos de acarajé, construidos em funcdo danpdade de bares, também
reforcam seu carater de petisco. O conhecido pdat®io Vermelho, por exemplo, tem
sua historia entremeada com a desse tipo de estabhehto. Na memdria da conhecida
baiana do acarajé Dinha (Lindinalva de Assis),tagla por sua filha Claudia (Eliana
Claudia de Assis), havia ali - outrora uma vilapgscadores - uma padaria que pertencia a
um espanhol, hoje local do Bar Vermelho e tambéra tarmacia que se transformou em
bar, sendo a causa desse tipo de transformac&pogacarajé de Dinha. Com o tempo, o
comeércio se deslocou um pouco por causa do estamimto e foi construida uma praca,
mais recentemente, durante a prefeitura de Lidachldta, no inicio dos anos 90, atraindo

mais baianas do acarajé. Ana Paula Almeida da Que,trabalha com Cira de Itapoa,
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chama atencdo para o fato de a baiana do acardajzan o bar, dando movimento e
atraindo clientes, o que literalmente acontece aso de Cira, uma das mais célebres no
ramo. Porém, o acarajé ndo é mais visto como tistegtrictu sensuNum bairro como o
Comércio, as vendedoras explicam que ele é consuroitho refeicdo barata, que “enche a
barrigd .

O consumo de acarajés menores passados em mafitelga - cujo sabor picante
pediria 0 acompanhamento de uma bebida refrigeraftedlica ou ndo - seria, portanto,
uma tradicdo em vias de modificacdo. O molho deacan) vatapa e até mesmo a salada e
0 caruru vieram ajudar a transformar o acarajéedisq em refeicdo.

O acarajé maior, porém, ndo seria uma invencaamtrean funcdo da necessidade
de mais substancia para uma refeicdo. Ele tem, admas, uma origem étnicdléxa) e
também tem seu lugar entre as oferendas votivascoasinidades de candomblé. As
oferendas apresentam o acarajé em varios formagm®m sem recheio, como uma
configuragcdo permanente dessa tradicdo votivanaligiente criada como afro-brasileira
nas comunidades nag6s de cativos.

O préprio Raul Lody (1992: 66) nos descreve os tdrna a serem oferecidos para
as divindades afro-brasileiras que apreciam recelamarajé: “O acarajé grande e redondo
€ de Xangb; os menores servem para as iabas coma, |@ba e os Erés tém em seus
cardapios votivos os pequeninos acarajés de forbmatoredondo (Bahia)”.

O tamanho e o formato, entdo, permitem identifecdestinatario divino do quitute
e poderiam, anteriormente, identificar também acddga a que pertenceria a dona do
tabuleiro. Porém, acarajés para oferenda ndao séiwoabvalendo, nesse caso, um sentido
que alia estética e sinais de integridade do quesenteado. E interessante constatar que a
grande maioria das baianas de tabuleiro conheacam@ja como oferenda e grande parte
declara publicamente poder receber encomendagfatenda de acarajécontanto que
sejam prevenidas antecipadamente. A maioria tanw#atiza seu conhecimento restrito
ao modo de se cozinhar a oferenda. Todavia, enlaegaria dever especifico de uma
sacerdotisa treinada para isso, em respeito asrjg@ss dos candomblés.

Claudia, filha de Dinha do Rio Vermelho, designafarenda de acarajé como
“acard , um acarajé maior com camardes por cima. A madagoutras baianas conhece a

oferenda também pelo nome de “atarAna Paula da Cruz explica que o “atagaum
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acarajé maior que o tamanho normal, onde se colqmamcima sete camardes secos
inteiros, que ndo podem estar cozidos, se for uma oferdedanada ao orixa lansa. A
oferenda para Xang6 seria mais comprida — informagaferida, durante nosso dialogo,
com outra ajudante mais velha — e também com aetarées por cima. A pessoa levaria o
produto “enrolado, pufa Josefa Maria da Conceicdo, vendendo na festigidadBonfim,
sintetiza: “o de lansa é redondo, o de Xangd é cdoip Ela acrescenta, como boa parte
das baianas, que a maior saida desse tipo de déeaeopntece no periodo de festa de lansa,
durante dezembro, quando se comemora Santa BaMdargarida, uma vendedora de
acarajé que trabalha em Ubatuba, no estado de &40, fhas freqlienta o candomblé em
Salvador, explica que é dificil fazer o “acargque € bem grande. Ele exigiria habilidade da
cozinheira na hora de vira-lo, que poderia semtessidade de usar certos artefatos, como
a escumadeira ou o pires. Mas a demanda de "aeandSao Paulo seria rara, embora no
Rio de Janeiro este costumasse ser pedido. Emd®alva oferenda sai bastante. Esta
espécie votiva é algo intermediario entre as @8 e especializacdes das comunidades
dos terreiros, com varias exigéncias rituais, eautto popular mais divulgado originario
do candomblé.

Com excecdo do vatapd, o trio do acarajé, abar@weucforma-se de oferendas
votivas que até hoje circulam nas ruas atravésaboléiro — o acaca tendo desaparecido.
Quando se constata o0 emergir desses pratos, eopguantarias populares,
concomitantemente aos tempos iniciais da formagéoattdomblé em Salvador, pode-se
concluir gue a oferenda vem da popularidade, corfiez €amara Cascudo. Mas também se
pode concluir que tais alimentos povoaram as roasi@mo tempo em que se instalaram
0S preceitos rituais que as ganhadeiras institupara formar seus grupos sistematizados
de mulheres. Assim, nedfitas iam vender nas ruaseasndas de seus deuses tutelares para
conseguirem arcar com as despesas de suas “olm€)ad®d renda era recebida pelas
ocupantes dos altos cargos sacerdotais que seav&trie era empregada, entdo, na
construcdo simbdlica e material dos primeiros terse O acara e o acarajé estdo nesse
espaco intermediario que soleniza a rua e, a0 mésmuo, populariza as oferendas.

Durante um certo periodo, comprar esse tipo de dardeve ter sido um ato de
cumplicidade com a emancipacgéo dos afro-descergjeagenesmo tempo em que era uma

oferta indireta para o nascimento de um represant@monsagrado em carne e 0sso, de
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certos atributos de seu proprio deus tutelar. Obtaaborear os produtos vendidos no
tabuleiro ja significou contribuir com a consolidac dos templos soteropolitanos da
comunidade afro-brasileira. Hoje, as comidas s@mplsismente comercializadas por causa
da tradicdo e do paladar que foi habituado ao gdstoomida de dendé. Mas as comidas
nao deixaram de ter intima relacdo com as oferean®a realizadas dentro do culto. O
intermediaricacara é prova disso.

O caruru, apesar de também ser variante de umenaf@rdo candomblé, é um caso
a parte, porque se tornou tdo comum que jamaisodedle ser consumido sem uma
conotacao votiva. Esse aspecto devocional tomowenmz catdlico popular, que foi a
deixa para que pudesse se expandir em varios @&satiais. Somente depois de sua total
consagracao como refeicdo votiva € que retorndatadeiro como outra op¢ao de recheio.
Mas vejamos primeiro qual percurso tomaram as casnglie foram descritas por Vilhena
e que nao ficaram no tabuleiro.

Podemos comprovar, pela descricio de 1802, mute, rapesar do olhar
etnocéntrico de Vilhena, que as mesmas comidae@um vendidas na gamela ainda séo
apreciadas e consumidas hoje em outro contextotasnwiezes em contexto nacional,
embora a diferenca na producdo como um todo (imeguagricola) tenha acarretado
variacoes a longo prazo que devem ter interferrddusive no sabor. No entanto, essa
lacuna na histéria da alimentacéo soteropolitagaase intransponivel, mesmo que exista a
oportunidade de experimentar um desses pratos zomuno terreiro, em meio a sua
cerimoniosa e tradicional cozinha, a qual podeieidgnicas arcaicas. As lacunas, porém,
ndo chegam a obscurecer a percepcdo de uma caliopdei se manteve, a longo prazo,
mesmo porque a culinaria € um campo favoravel pas& tipo de ocorréncia de longa
permanéncia.

Vilhena conta dos mingaus, canjicas, pamonhas,sangocotés, feijao-de-coco,
arroz-de-coco, pao-de-l6 de arroz e de milho, eslale cana queimados e aloa. Esses
produtos ndo estdo no atual tabuleiro fixado darzaido acarajé. Naquele periodo, o
proprio acarajé era vendido de forma ambulanteuddgdestes alimentos continuaram, por
um longo tempo, sendo vendidos segundo este modetms integraram o menu dos

tipicos pratos regionais da culinaria baiana, cornfeijdo-de-coco e o arroz-de-coco.
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Manuel Querino classificou o feijdo-de-coco, queambu de “feijao de leite
(preparado com leite de coco) entre os aliment@nba, que vieram do “regime alimentar
portugués melhorado pelo africdn@mu seja, no mesmo rol do vatapéa culinaria baiana
atual, conhece-se o prato descrito por este guigparado com feijao mulatinho.

Pelo nome, podemos inferir que o arroz-de-coco p@der um doce, o portugués
arroz-doce feito com leite de coco, segundo a wigiGamara Cascudo, ou poderia ser um
acompanhamento sem doce para os outros pratosiealgae eram servidos. Querino nao
0 mencionou, apenas legou uma receita do arroagesh (uma etnia africana islamizada),
cuja especificidade seria a carne seca, dando aghapa de arroz cozida na agua sem sal.

Para uma versao atual, o livro de culinaria do 8elwaPelourinho apresenta o arroz
de coco como um prato salgado feito no leite deo.cdtessa caracterizacdo de prato
salgado, podemos encontrar variantes do arroz deshaambém preparadas com leite de
coco. O arroz ndo esta ausente da antiga culibai@na, nem mesmo da culinaria dos
terreiros, porém ficou vinculado com os costumesafiieanos islamizados, na memoria
das comunidades afro-soteropolitanas. No candopdalé constituir oferenda.

Quanto aos mocotds, encontramos aqui um prato @aad patas (dai “maos de
vacd ) e miudos do boi, refeicdo pesada que ndo sengsta uma so regido do pais. O
proprio Querino tinha ciéncia disso no inicio dacuidé XX. O mocotd seria prato
conhecido em diversos locais do pais. Encontréekiencardapio de Salvador demonstra
sua antiguidade, mesmo porque Querino queria défendomo um prato baiano que foi
adulterado posteriormente em outras regides, assino o0 vatapa e o feijao-de-leite. Por
ser cozido, e com as carnes do boi, remete a umanorportuguesa, assim como a
feijoada.

O mocoto devia ser prato apreciado pelos carregadorcluindo os de cadeiras de
arruar, do século XVIII, assim como o feijao e marafro-baianos. Pelo menos, por quase
todo século XX, pratos cozidos e substanciosos titoiasn o comer cotidiano de
estivadores em Salvador, se tomamos o testemuni@aa@ra Cascudo (2004: 839-40),
em 1918, e o de Paloma Amado (2003: 115), na dédaddd, ambos estudantes nos
respectivos periodos, que freqlientavam a “rampandmad®, onde eram oferecidas
refeicbes em pontos ja fixos. Camara Cascudo falteiffio mulatinho cozido com carne

ou peixe servido em prato de aluminio, comida daisalhadores do porto, e outros pratos
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cozidos servidos no mercado em mesinhas na horaalchmco, sempre junto da
indispensavel farinha de mandioca. Paloma Amadbo @itnocotd, também comido com
farinha e pimenta em prato de flandres com colkeasldminio, servido num caminh&do que
estacionava em frente ao Mercado Modelo no hom@drugador das cinco da manha.
Segundo a autora, outros alimentos tipicogamhapa seriam a feijoada e o sarapatel, ou
seja, comidas fartas e bem caldricas, apropriadas pma jornada estafante que
demandava forca fisica. Antbnio Vianna (1979: 2fle nasceu no século XIX, também
cita, em uma de suas cronicas, essa forte refeigs do amanhecer, entdo custeada pelos
empregadores dos que trabalhavam no porto.

A pamonha, outro alimento energético, também codatéista de Vilhena. Junto
dos mingaus e canjicas, sobre os quais ja lancawsso olhar, pertenceria ao complexo
das festas de Sao Jodo que tém alcance naciomabioeimportancia na regidao Nordeste.
Seria uma iguaria de milho vista como pertencenimanundocaipira, embora ela esteja
extremamente urbanizada no registro desse periedoado, quando viveu Vilhena.
Encontrar a pamonha — provavelmente iguaria apadeio cardapio indigena - entre os
produtos baianos do século XVIII demonstra que bouaela, unmelhoramentafricano,
no sentido esbogcado por Querino, o qual, todaa,ancita. Camara Cascudo (2004:137)

faz relac6es da pamonha com o universo alimentiégéma e africano:

A pamonha gomong pegajoso, grudento, viscoso) de milho ou arrom b
gelatinoso, adocado, envolto em folha de bananino pode ser comido
isolado quanto dissolvido n'agugarapa de pamonhacorrespondendo ao
africanoacacg sem acucar, que acompanha o vatapa ou o caéutanebém

bebida garapa de acacdE opacoutedo Sudéo, @kasando iorubano, da
Costa dos Escravos, onde € pdo de milho ralado.

Apesar das semelhancas descritas, as quais deamnatrintervencdo de maos
africanas, pamonha e acaca sempre guardaram algdifeasncas. A atual pamonha,
divulgada em nivel nacional, traz um formato opalosalgado, enquanto o acaca,
tradicionalmente um acompanhamento insosso, adquiria variante adocicada. Deste
modo, a pamonha - com seu nome indigena - corrdspganao acaca, porém os dois
conviveriam no século XVIII, como podemos conchuipartir do relato que examinamos.
Camara Cascudo fala em folha de bananeira, masnanb@ que nos é contemporanea

costuma ser envolvida na prépria palha do milheedeita de pamonha baiana apresentada
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por Paloma Amado (2003: 268) difere das pamonhakemdas no Sudeste por ser feita
com leite de coco e ndo de vaca, um ingredientergqmilitano arcaico por exceléncia.
Podemos concluir que a pamonha, do mesmo modo gwecotd, sdo comidas hoje
consideradas brasileiras cuja origem, antes dapastifusao, remete, em certos aspectos,
a culinaria afro-baiana. Sem duvida esse é o casmatotd, como sugere Querino. A
pamonha poderia ter sido reinvencao de outra rag@wporada aos quitutes de Salvador,
ainda no século XVIII, mas creio ser muito maisvareel que tenha nascido ali.

O angu, também citado por Vilhena, tem uma histéganelhante, em alguns
pontos, a histéria do acarajé. Era feito a baséadeha, de mandioca ou de milho. Esta
dltima era denominada “fubdem quimbundo vocabulario do qual também faz parte a
palavra “angll. Esse tipo de papa, que foi consagrada pelo mrepam o milho
americano, ficou muito divulgado tanto do outrodadio Atlantico quanto no Brasil.
Tornou-se também alimento tipico dos cativos naéce§udeste. Estamos, mais uma vez,
no campo dos alimentos de base luso-angolana. t® gofreu um desenvolvimento e, ao
fuba cozido na agua, foram acrescentados outrasdigntes. Assim surgiu o “angu de
quitandeird, angu acrescido de visceras de boi, dendé e alggnmes. Como 0 mocoto,
era uma iguaria substanciosa vendida aos africengzregados em servicos pesados.
Podemos observar quitandeiras remexendo este amguasdes caldeirdes sobre trempes
de pedra préximos da area portuaria do Rio de daereiNegras vendedoras de anda
Debret. Do angu carioca surgiram as “casas de’angséculo XIX, que se transformaram
nas casas deztingu”, espacos para socializacao e abrigo de africgmresursores dos
terreiros no Rio de Janeiro (Soares 2006). Nessedse 0 angu foi um alimento que se
relacionou no Rio de Janeiro, assim como o acaajéSalvador, com as ganhadeiras
(quitandeiras) e as fundacgdes dos primeiros teseirno caso de Salvador, pelo menos dos
terreiros nagd que seguem a exclusividade femiminkderanca e se tornaram um modelo
cerimonial englobante. O angu também se tornouamdb em varias regides do Brasil e
continua sendo consumido, mas ndo com o valomigdade do acarajé, o qual ainda se
comercializa através de uma nova configuracao dargleira, que é a baiana do acarajé
tipicamente vestida.

Alguns outros produtos comuns na época de Vilhenaestringiram a culinaria

religiosa. Ja falamos do sumico do acaca. O algdis® mesmo caminho. Seria, na verséo
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mais antiga, uma espécie de bebida doce feitapdeluaa e milho, ou de casca de abacaxi,
fermentados (Querino 1938; Cascudo 2004; Lody 20§18 passou a ser popular apenas
dentro dos terreir§& Anteriormente, fazia parte do complexo de refsesou bebidas
refrescantes, ou ainda “limonadas”, que parecenersugma acidez fermentada, talvez
precursora da soda limonada carbonatada atual. I@a@ascudo (2004: 832) também
encontra um alod feito de arroz, ou seja, arrofedesem agua, assim como pode ocorrer
com o0 acaca, ao qual sdo creditadas propriedaftesagantes. Segundo Camara Cascudo
(2004: 555), o acacé dissolvido na agua com adéoararia o gosto do vinho de palma
recém extraido, também chamagloa que foi consumido localmente em Salvador até o
final do século XIX, como um subproduto da palmeéisadendé. Em sua descricdo do aloa,
Camara Cascudo sugere algum parentesco entre @adebfrescantes fermentadas afro-
brasileiras e as cervejas angolanas.

Em um interessante trecho de seu relato, a norégieena Ruth Landes (2002: 72)
descreve como experimentou uma bebida de sabasceinte oferecida pelo babalad
Martiniano do Bonfim na década de 30, a qual paseta “jacuba, segundo a definicdo

de Camara Cascudo. Em seu dialogo, Martiniano aggtan

“- Vejam. Primeiro, um bom copo d”agua filtradagpois, uma colherada
de farinha... Olhem como é alva, como os graosfis@s! Terceiro, um

guarto de lim&o. Agora, acucar! — E despejou unlbhecada bem cheia.
Agitando a mistura no copo cantarolou: - Bebam mgus caros amigos!
Bebam isto! Quero ouvi-los dizer: Ah-h-h!".

“Encheu um copo para cada um de nés e de fato maea suave e
refrescante. Entdo preparou uma para si, lentdadosamente, e, por fim,
saudou a bebida — Ah-h-h — dando estalos com adiegsorrindo. — é de
encher as medidas, hein? Agora, olhem como fagonem a farinha do
fundo. Quando acabamos, Martiniano dirigiu-se a,noibbservando: - Podia-
se fazer fortuna vendendo uma bebida assim nagaanao €?”.

Se nos fiarmos no relato de Landes, o dialogo detreyrpor parte de Martiniano,
uma visdo atenta a formacdo de uma induUstria delupye alimenticios em terras

estadounidenses, visando um grande mercado dentorsiconseqiente lucro. Também

demonstra a bebida como similar ao refrigerantegue fica reforcado pela afirmacéo

8 A bebida com nome de “alod” que pude experimedémtro do ambito dos terreiros era constituida de
rapadura e gengibre ralado dissolvidos em agua@oso
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anterior de que tal bebida pode substituir geloyete e soda para refrescar o estbmago.
Soa como uma valorizagcdo do produto nacional peramta sobressaltada Ruth Landes.
N&o era apenas um talento e astlcia pessoais @tabatue perpassavam esse dialogo,
mas também sua formacédo dentro dos cultos quenliiecel um olhar atento para as trocas
simbolicas e mercantis, principalmente as alimestar

Desde o final de 2005, as baianas de tabuleirorfgreoibidas, pela Secretaria de
Servigos Publicos, de vender refrigerantes e cankejdigno de nota afirmar que bebidas
refrigerantes sempre acompanharam o comércio dajécambora nem sempre tenham
sido vendidas pela baiana do tabuleiro. No entartiigs produtos que eram vendidos em
separado reuniram-se atualmente no tabuleiro @gaméalPortanto, o refrigerante ndo destoa
da tradicdo, neste caso.

Por fim, os ambulantes da época de Vilhena vendiaces, categoria representada
no tabuleiro, mas ndo exatamente pelos produtosaeguos citados por Vilhena. A
atividade de apregoar doces descendia diretamerterdércio de vendedoras portuguesas.
Pao-de-16 de arroz e de milho séo referéncias alus lmoces. O pdo-de-l6 € um tipo de
bolo muito consolidado, “o bolo mais antigo em Bgal e mais nacional e popular no
Brasil” (Cascudo, 2004: 608) Os rebucados sdo também portugueses, balas @edeas
aclcar vitrea, de onde os queimados, balas de mnet&giam uma variante, porém
preparada com um tipo de refugo do fabrico do ac@sroletes de cana vém completar o
conjunto de doces que Vilhena achou por bem difagndo que haveria mais uma grande
variedade. Séo os “engodositados por Camara Cascudo, sempre vendidos erfeit@bu
Hoje ainda podemos observar, em nivel nacionalerada ambulante de balas e doces
industrializados, inclusive chocolates e picolégue ndo acontecia nos séculos anteriores
ao XX.

No século XV, o produto adocante proveniente da-@iacucar, conhecido dos
povos arabes e por eles divulgado no mediterrgo@ssou a ser produzido em algumas
ilhas onde era cultivavel e as quais a Europa tiialcdidade de acesso. O agucar de
Portugal vinha da Ilha da Madeira e de S&o Tomé,transplantou a cana para o recém

descoberto territério brasileiro, onde aumentoutdrds sua producdo, a partir dos

% para uma imagem do pé&o-de-16 vendido no séculq ¥éXVendedora de paes-de-ite Debret, onde os
encontramos em fatias, numa forma arredondada.
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engenhos brasileiros (Lemps 1998: 611-13). Osafas que foram escravizados vieram
para o Brasil com a finalidade de trabalhar negpgasstacoes de cana e na extracdo do
acucar. Como nao poderia deixar de ser, o proditgamte da cana desempenha um papel
simbolico nos cultos afro-brasileiros, embora testi® originalmente uma tradicdo luso-
mourisca e tenha carregado a memodria da imposdg&anodo semelhante a farinha de
mandioca. Assim, a cana e o seu acucar guardanparteularidade quanto as oferendas
votivas. No candomblé, pratos adogcados com ac@aconstituem o principal das ofertas,
mas podem ser presenteados a algumas divindademnthioto, o mel de abelhas € muito
utilizado.

Os roletes de cana, docesnatura outrora produto das ruas, também podem ser
oferendas e estdo relacionados a infancia e a upia de divindades gémeas, da mitologia
afro-brasileira de origem iorubana, bastante corgylpela absor¢céo de novos sentidos em
Salvador. A maioria dos produtos doces da canazleaa relaciona-se com esse universo
mitol6gico dos gémeos iorubanos que também sangasadivinizadas, além de martires
catolicos adultos e curadores da tradicdo cat@lpstélica romana. Mesmo nossos doces
contemporaneos industrializados estdo sempre doduho que poderia ser chamado

complexo do caruru.

O tabuleiro e o caruru: feminino e infancia aliadosa representacéo da desordem das

ruas

Como testemunhou Vilhena, o caruru era uma refdig&tante popular. Os carurus
citados pelo professor, embora sejam uma refer@npelavra que hoje designa um quitute
de quiabo no azeite de dendé, parecem se remetena® geneérico — e de origem indigena
- usado para certos esparregados de verdurastaesttualmente a ocasides litargicas, no
caso dos cultos afro-brasileiros. Camara Cascu@®04(2832) o coloca nos seguintes
termos: “O caruru, tal como o conhecemos presemttmeé prato africano, mantendo a
denominacdo indigena, mas com outro e bem diverste@do, galinha, peixe, carne

crustaceos”.
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Manuel Querino (1938: 182-3) inclui o caruru enbo® “alimentos puramente
africano$, mas na categoria de$ds que € o nome afro-brasileiro para esse tipo dwpr
com verduras e suas variag0es, preparado com leasféérvidas e espremidas as quais,
depois deste processo, retornam ao fogo junto cotaroperos habituais e dendé, segundo
a receita de Querino. Ainda segundo o aut@fégpodia ser acompanhado de peixe, mas 0
peixe ndo entrava como um ingrediente constituot@reparo do prato. O caruru, por sua

vez, observaria 0 mesmo processo do efd, podemdeitse nas palavras de Querino:

(...) de quiabos, mostarda ou de taioba, owideou de outras gramineas
gue a isso se prestem, como sejam as folhas dost@sbconhecidos nesta
capital porunha de gatpbertalia, brédo de Santo Antonio, Capéktc., as
guaes se addicionam a garoupa, 0 peixe assadaaune de xarque e um
pouco d’dgua que se ndo deixa seccar ao fogo.

Essa variedade de ervas, muitas delas denominbdsto$, deu o nome ao prato,
pois muitos bredos sdo também chamados de camrtym “folha comestivel” (Silveira
Bueno 1998). Aingua de vacapor exemplo, principal ingrediente df de Querino, é um
carury o oi6 também é um caruru, @aruru-da-bahia(Barros 1999). Os bredos preferidos
para repasto seriam o0s suculentos, mucilaginosmep oo préprio quiabo. A principal
particularidade dessa espécie, dentre as verdorpeegadas nos efés ou carurus de folha,
seria a genuina origem africana, uma caracteristingdbém extensiva ao inhame, em
relacédo a todos alimentos empregados na culinar@ddomblé. Por isso mesmo, quiabo e
inhame ndo poderiam deixar de figurar no cardagiigioso dos candomblés tradicionais
de Salvador, como ainda figuram, possuindo umpakstigio de referéncia as origens e de
memoria ritual.

O quiabo € o principal elemento de uma oferenddirdeta ao orixd Xango,
conhecida comamala. Esse seria 0 nome genérico de uma iguaria cujantes seriam
oferecidas a outras divindades, segundo Edisone@ari(1936: 76), inclusive ao orixa
Ibeji, que deu origem ao costume da refeicdo cotmmaaruru. A oferenda demalaé,
portanto, o equivalente do caruru atual enconteadalguns tabuleiros e na refeicao tipica.
No entanto, o caruru alcangou as ruas quando aledi ser a denominacdo geral de
varios tipos de verduras esparregadas, sendo \@pdids ambulantes como testemunhou

Vilhena. Porém, apenas o caruru de quiabos - canpsstigio de genuinidade africana -
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se transformou numa refeicao coletiva e votiva, wogada durante o més de setembro, a
ser oferecida para criangcas convidadas, adultosn@amohantes e demais pessoas que
estejam presentes - inclusive desconhecidos queora tenham aparecido, ou tenham
sido trazidos por outras pessoas - com a finalided&azer fertilidade e prosperidade ao
ofertante.

Depois que se tornou consagrado como alimento eoseungado durante o més de
setembro, um costume que atingiu todos os extratmsais em Salvador, o caruru
finalmente voltou ao cotidiano das ruas nao mamaco produto de ambulantes que tinha
sido outrora, mas como complemento do acarajédseno tabuleiro, sem deixar de ser a
comida mais divulgada e consumida, conscientemerdsio votiva. Essa divulgacéo
aconteceu através do que Monique Augras (1994cldmna de “processo de interpretacao
desencadeado pela imposi¢cdo do catolicismo e genédndescrito sob 0 nome um pouco
abusivo de ‘sincretismo’ .

O culto ioruba dos Ibeji - nome que significa unupld de gémeos - relacionava-se
ao nascimento de gémeos na comunidade. Em Salyzaksou a se exprimir através da
devocdo aos santos catélicos Cosme e Damido, tangéneos, porém martires. O
martirio ndo deixa de formar uma certa correlagéms o culto de gémeos nas terras
iorubanas inicialmente também se ligou a morteifsziat de ambos os gémeos e sua mae,
ou somente dos gémeos ou de apenas um deles (QBBaRugras 1994).

O caruru de preceitse tornou, entdo, uma versao, a qual se sobregé@®lkcismo,
do culto aos gémeos em terras iorubanas. Comoseapente “mundano” damala de
Xang0, este passou a ser o prato atribuido aosagme viraram santos. &nal§ prato
que pode ser oferecido a Xang6 e a lbeji, demomaspi@ximidade entre estas divindades,
confirmada pelas relacbes mitoldgicas de Xangd osngémeos, por identificacdo ou
paternidade.

E preciso compreender que essas comidas de damsléesjstiram durante séculos
nas ruas, estdo reunidas em torno dos mitos afwikbiros do proprio azeite e das
divindades relacionadas ao fogo e ao calor, asddbuido ao dendé nos cultos. O caruru
é referéncia aamalado orixa Xangd, divindade masculina relacionada@alor e ao fogo
que cai do céu. Xangd é o par por exceléncia dadide feminina Oia, também senhora

do fogo, que domina o universo de preparo das asndke dendé representadas pelo
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acaraje, sua oferenda predileta — que também pedefertado a Xang6, como vimos.
Ambos seriam precedidos pela divindade Exurickster ou trapaceiro arquetipico dos
mitos iorubas, que apreciaria, particularmente, miimeira do dendezeiro (cujos
subprodutos séo utilizados em prol de véarias dadled), o proprio 6leo de dendé, base da
culinaria afro-baiana. Exu é representado como wensageiro, uma divindade das ruas e
também do fogo (ver Bastide 1961: 208-44) e deosarbmbustiveis, como o carvao que
alimenta os fogareiros. Seu dominio das ruas, cgal&e do comércio o torna um dos
deuses patronos da atividade empreendida pelasdginds.

A atividade do acarajé foi construida sob os aispida exclusividade feminina,
com a proibicdo inicial da incorporacdo das divawa pelos homens, e da pratica
masculina do servigo culinario em torno dessasndadles, cuja repercussao ainda hoje
causa constrangimento e discussdes a respeitcsdegsedo sexo masculino que ocupam o
lugar principal debaianos do acarajéno tabuleiro No entanto, quanto as divindades
africanas re-adaptadas em Salvador, nesse cultdalmente feminino (e néao
necessariamento femining, fossem elas masculinas ou femininas, seriameoguindas
ritualmente em sua totalidade pelas ganhadeiras.

Deste modo, Xangd, o lado masculino de Oi4-larsa, gresente numa versao do
mito de origem do acarajé, assim como o propriarcaf um atributo seu, por causa do
quiabo, seu alimento preferido — faz parte da ligtiaa do tabuleiro e do saber culinario
gue se demanda da baiana do acarajé. O mito relptadNancy da Souza em entrevista a
Raul Lody (apud Mendonca & Pinto 2002: 48, notap&)a o projeto de tombamento do
acaraje, é longo, mas coloca em evidéncia essestasmmitoldgicos, ainda atuais para as
baianas do tabuleiro e para as discussdes emdaratvidade.

Nesse mito, especificamente, vemos a divindadeniamiOxum, relacionada ao
frescor das 4guas, mas que se caracterizaria tamtiém senhora dos mercados, a lider e
representante das mulheres nas feiras iorubangajoaé, titulo dasenhora encarregada
dos negdcios publicos, que tinha lugar no consslippemo dos chefes urbanos (Bernardo

2003: 35-6). Eis, em parte, o relato oral do mito [dancy de Souza (os grifos s&o nossos):

O acarajé, para mim, é um rapaz subjugado a uma mhbker. Porque, na
realidade,acara € uma bola de fogoentdo acard era um segredo entre
Oxum e Xangb. S6 Oxum sabia preparar o acaraj@rraaf figurada do
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ageré que € aquele fogo feito na segunda obrigacdo ategX (o dia do
agerd, representado de duas formas: primeiro, o oriRtaecom suas
esposas levando a panela ageré, ou seja, a panela de sua comida, a
famosa panela que Oxum preparava, tampaliai@ para Oia que botasse
em suacabeca e levasse para Xang®ia sempre levava e entregava a
Xangb, e Xang6b se retirava da frente de Oi4 e deyaliava e devolvia a
panela, como se ja houvesse comido o que ela bantin
Nancy continua narrando a longa histéria oralmeBki®. sintese, quando Oxum
ficou cansada do assédio masculino de seu espEszyeu entdo dividi-lo com G e
isso deveria ser selado pelo ato de partilhar osesleg Oxum deu a deixa para que Oia
espiasse a panela e descobrisse a comida de Xemmija que também significava o

poder de Xangd. Oia vé o conteudo e vai se enaarima Xango:

Entdo, quando Oia chegou, Xangd olhou bem nos alets e perguntou:
vocé viuo que eu como? Sim, acara, ela respondeH ele continuouo
gue € o acara? Ela disse: #®go, Xangd come fogoEntéo ele concluiu; s6
minhas esposas podem saber meu segredo, s6 mspg@as comem. Mas
nao era bem assimMxum preparava, mas nado comiak ele lhe ordenou:
meta sua mao ai porque vai comer comigo agora. Eaeblha o fogo e
come acarajé — je significa comer em Yoruba; acargj quer dizer,
portanto, comer acara. Entdo Oia passa a usar 0 aggé também para
ela(...). Ela passou a ser esposa de Xang®6.

Essa versdo local, que reconstri o mito africanoadibo do fogo de Xangb por
Oi4, comeca descrevendo o poder feminino de subjegamasculino que estaria
representado no acarajé. Essa frase revela a aupdsinissdo de Oid a Xangd como um
eufemismo para seu arrebatamento do poder de Xémg@ndo-se sua igual, sua esposa.
A equiparacao acontece no momento em que Oia gestigea proibicdo e vé o acara, o que
obriga Xangd a deixar que ela coma também desse fdgs ele precisa realizar uma
performance de alguém que estd ordenando aquilo jguse cumpriu como uma
transgressdo, como se salvasse as aparéncias.,A9smcome o fogo. Oxum pode
preparar 0 acara, porém s6 Oi& o coloca na cabeg®nte a ela esta destinado esse poder,
por ser da mesma natureza ignea de Xangdé. Oiarse @atdo a ganhadeira ambulante de
outrora, carregando acara na cabeca. Porém é tama@pgeta que comunga do alimento-

poder que carrega.

°1 |déia legitimadora de uma poliginia que tinha luga sociedade iorubana.
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Essa narrativa descreve, numa das camadas dersaidanitico, a prépria historia
das ganhadeiras, com énfase na exclusividade femnique ganhou forca nos ritos
africanos reinventados em territorio brasileirold\a atividade culinaria é desempenhada
pelas divindades femininas. Oxum € uma memorigi@adé sempre sagaz, incentivando
a emancipacédo de Oia, num surpreendente ato dadada e cumplicidade feminina, pois
Oxum e Oi& sdo descritas como rivais na maior ghrsemitos (Augras 1989: 19). Oia, que
representa a ganhadeira, com a sagacidade de @i para si algum poder, através do
consumo de alimentos, do acarajé especificamentiavia, Xangb “salva as aparéncias” e
continua a ser homenageado como o senhor daquade. ganda fica reforcada a idéia do
corpo feminino estar preparado para comungar dadhde masculina — ndo o contrario:
Oi4, ganhadeira e novica, provocada e, ao mesmpoteguiada por Oxum, incorpora o
poder do fogo, consumindo o préprio fogo.

O acard, antes de ser uma oferenda comercialipdviéd requisitada as baianas do
acarajé - pelo menos em Salvador, como vimos -oereome do proprio fogo, nhuma
cerimbnia em que as filhas do orixa Xangd demowatraos atributos divinos do deus
nelas incorporado “comendo” chumacos de algodacebidbs em dendé que pegava fogo
(Lody 2003). Verger (1999: 308) classificaageré- mencionado no mito de origem do
acarajé supracitado - e o acara como cerimoniaXamgd na Africa. O ageré seria um
alguidar furado de onde se elevariam chamas, easergado na cabeca pelos iniciados de
Xangb em transe, num tipo de prova complementaldappeva do acara, onde os iniciados
engoliriam fogo na forma de mechas inflamadas gufgavam em potes com dendé
fervente. Temos, entdo, por essa descricdo, aopquece, transes espetaculares que
permitiam colocar as maos na fervura, engolir @icdego, sem ferimentos, como enfatiza
Verger. Talvez houvesse alguma técnica africandreleamento corporal aliada a um
transe anestésico e ao forte controle mental dg$es corporais.

Em terras iorubanas, todavia, o sentido e as ceraapembora bastante préximos
dos mitos contados no Brasil, guardam suas difaserEm Salvador, ageréde Xango
passa a ser figurado na forma do acarajé de Osmasomo o acard, que € o préprio
acarajé. A panela, contendo chamas, carregadaguyoX passa a ser levada por Oia. Essa
transicdo é uma das facetas que o mito relataddNpocy quer nos contar. Do mesmo

modo que o acara, o caruru de quiabos termina fofsdicdo de Oi4, ou seja, do tabuleiro
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feminino, assim como as divindades gémeas, equiteeea Xangd ou paternalizadas por
este. Este caruru serd doravante a comida dos gémee serdo considerados filhos
também de Oia.

O nascimento de gémeos era um acontecimento padturina sociedade iorubana,
e estes, em tempos mais remotos, costumavam siicados. Com o seu falecimento, em
substituicdo a presenca extraordinaria desses @mas comunidades, esculpiam-se
efigies de ambos, ou de apenas um, caso seu paarmEresse ainda entre 0s vivos. Essa
transferéncia do nascimento de gémeos para o adbisagrado, mesmo através da morte
com sentido ritual, demonstra 0 quanto sua presemea interferente para com o
ordenamento da sociedade na visao de mundo iorulbaorgadores de uma desordem
estrutural, que se colava ao proprio corpo fistpee era como que duplicado, os gémeos
precisavam ser reordenados, o que poderia se tratuato literal de manda-los de volta
para sua origem pré-mundana.

No entanto, em épocas mais recentes, a sacralizagdou uma face menos
violenta, em relacdo a sumaria eliminacdo da desordOs gémeos passaram a ser
reordenados de outro modo, com a vinda de um teréi#io e com o culto publico da
maternidade de gémeos. As efigies continuarameansesculpidas, mesmo com a morte
natural dessas criancas. A mae, também poupadaafencarregada de realizar oferendas
periédicas que envolveriam toda comunidade ou uqugro coletivo, como nos conta
Vivaldo da Costa Lima (2005). O autor, ele mesmstetmaunha de certas obrigacdes
adquiridas pelas maes de gémeos na Nigéria, tandx@iica que este par peculiar de
irmaos, fossem eles seres viventes ou efigies ti@sddo culto familiar, passou a ser
alimentado semanalmente com um prato especifice,dgpois seria distribuido entre as
outras criancas da casa dos gémeos e da vizinhdasaeste prato ndo seriamamalanem
0 caruru, e sim ecury que é uma oferenda também registrada por Querino.

O ecurumencionado por Querino, feito com fradinho, € caragdo por este com o
acarajé, porém se aproxima muito do abara, pocaado em banho-maria envolto em
folha de bananeira, como o abara. No entanteauoy o bolinho é desfeito e misturado
com mel ou com dendé. Temos um prato que podeoser, @ doce do mel se estendendo
ao melado e ao acUcar da cana para formar as cetipizas do caruru-refeicdo dos santos

gémeos em Salvador.
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Em Salvador, especificamente, os gémeos - j4 tomaantos gémeos - eram
cultuados com oferendas alimentares pelo menosdesdculo XIX. Tal fato € noticiado
pelo testemunho de oferendas realizadas ao egiiloaddomblé diante das efigies de
Cosme e Damido em domicilios pertencentes a estratwiais privilegiados, o que
demonstra o alcance j4 entdo centenario da crevice (Rodrigues 1988: 229), como
coloca em relevo Vivaldo da Costa Lima. Edison €mme Ruth Landes testemunharam o
caruru na ultima década de 30, em Salvador, evesam sobre a ceriménia.

Em Salvador, esta reproduz, um pouco diversamentiistribuicdo periddica de
comida que ocorre no costume iorubano. Porém angée para salvar a ordem e, deste
modo, retornar a um estado auspicioso - e, portgméspero - tornou-se uma escolha por
parte de quem quisesse homenagear os santos géestdsgida a uma Unica data do
calendario linear catdlico, 27 de setembro, a qualrazbes de praticidade, se estendeu ao
més inteiro. Os gémeos passaram a patronos dédbiaté e, consequentemente da
prosperidade, equivaléncia que seguiu um padraobdsico recorrente entre as
ganhadeiras. Encontramos um desenvolvimento ddisapo basilar africano. A busca do
reordenamento, com a geracdo e vinda de um terfikioo identificada aos votos de um
breve nascimento que a distribuicdo de comida iasgas representava, carregou, em Si
mesma, a insignia da fertilidade e da prosperidgde,foram transformadas em atributo
dos gémeos e depois dos santos. Esses atribusesgrasa ser intercambiaveis numa troca
que envolve a realizagédo do caruru em homenage Faabss.

O papel do terceiro filho, assim como de sua camim@ropiciatoria, seria
fundamental. Este terceiro viria com a finalidadesg tornar uma espécie de primeiro —
Augras (1994) o chama dédho substituto- reinstaurando uma nova ordem. Por isso
mesmo, ele teria intima relacdo com o orixa Exvindade que precede todas as operacdes
rituais no candomblé. Vivaldo da Costa Lima (2028) e Monique Augras (1994:80)
afirmam, através de um provérbio nigeriano, a ésaga crianca que vem ap0s 0s gémeos
com essa divindade. Ao mesmo tempo em que reor@igmapor ser um trapaceiro divino,
corrobora a desordem que havia sido iniciada peim do surgimento dos gémeos. Assim,
em compensacao ao seu papel reordenador, a tecdeinga tenderia a um temperamento

insuportavel, como qualifica Augras.
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Os intempestivos Xango e Oia, precedidos de Exutrigha divindade, podem se
identificar com os gémeos ou com sua ascendénatadEste trio relne-se nos mitos em
torno do caruru, 0s quais apontam constantement gpalesordem, acompanhada da
criatividade. Esses mitos também d&o suporte anoptambdlico que da sentido ao
tabuleiro. Neles, os trés orixas - e outros, quamesentam mais esporadicamente, como
Oxum, Oxéssi, Ogum ou lemanja - formam familiasalgeente poligénicas, nas quais as
posicdes de cada orixa variam e os filhos podemmdoruma réplica do pai ou da mae,
inclusive 0s gémeos, na sucessao de irmaos que asigam a existéncia. No entanto,
Exu e Ibeji estariam sempre entre a descendéncia.

Um outro fator reforca a qualidade desordeira regmeada pelos Ibeji. O culto
gemelar aqui discutido surgiu, assim como as peg@figies juvenis, em funcao de
recém-nascidos e tomou um carater de ritualizagdnfdncia. Vivaldo da Costa Lima
(2005: 42) afirma queré ou seja, “crianca”, € o nome nagd dado as efidgeteji. No
candomblé de Salvadogré é o nome de um dos estados de transe das nefilasdo
possuidas peleré estas dramatizam um comportamento infantil cpordente a sua
divindade patrona, como se esta fosse uma criddigge) Serra 1980), pois a iniciagao
implicaria 0 nascimento da divindade e o renascimda novica. Para Ordep Serra (1980:
28), essa dramatizacdo envolveria uma subversdordiam em que a vida decorre,
comportando uma subversao do plano da naturezegetamo a infancia, e do plano da
sociedade, que recuaria ao seu limiar. Nos lb@jbem encontrariamos, segundo Augras
(1994: 83) “um estado permanente de alteridade, amiaiglidade que pode deslizar para
o reino da liminaridade”. Deste modo, a criancgadra liminaridade por ainda ser recém-
chegada ao mundo construido pelos adultos e a glxel intensificaria esse estado
liminar, pois 0s gémeos sao erés, mas também sfipsd@o duplos.

Os ritos para Ibeji e as dramatizacGes de eré tsetereram em Salvador. Edison
Carneiro (1981: 150) explica em uma nota, sem @twa@ompletamente: “Todas as pessoas
gue tém santo tém também um eré, que pode ser slmeCale Damido, de Dou ou de
Alaba. Este eré como que suaviza as obrigacoestdaein relacdo ao seu Orixa”.

Dou seria 0 nome iorubano, com sotaque soteropolitdofilho substituto que
terminaria correspondendo, em mais uma expresdaticczada, ao santo martir Crispim,

como explica Augras (1994: 81). Crispim seria repréado por uma terceira imagem
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menot entre as imagens dos gémeos. Alaba seria o noemneund quarto filho
especificamente do sexo feminino, apds a sequéraigurada pelos gémeos (Lima 2005:
29; Augras 1994: 79). Poderiamos concluir que e@ssaina corresponderia ao santo
catdlico Crispiniano, martirizado junto com Crispiporém sem ser seu irmao gémeo.
Crispiniano seria o quarto irmao na segunda sedgié@lescrita por Augras em seu artigo.
Como veremos, existe mencgao a uma person&yesping talvez uma tentativa popular de
adaptacao.

Essas nomeacfes formaram uma sequéncia consagradaalvador, de até sete
irm&os, com algumas variagbes de nomes e posi@ejiiéncia de sete parece se revestir
de certa obrigatoriedade, do mesmo modo como osfi®ho obrigatorios. Segundo
Augras (1994: 79-80): “Antes de mais nada, o fatmascimento dos gémeos introduz uma
ordem significativa na sucessao dos irmaos, poisnee das criangas que se seguem nao €
escolhido livremente, mas indica sua posi¢ao eatéel a seus irmaos”.

Portanto, depois de gémeos, sempre virdo mais ci@ocas, assim como sete € o
namero minimo de criancas a serem convidadas paeausu de preceitoPara tornar a
sucessao completa, Dou e Alaba se desdobram gancesCrispiniano, enquanto mais um
personagem € acrescentado, podendo vir antes aosogéou apds todos irmaos, ser
menino ou menina, segundo as diferentes verstemitty além de possuir também
caracteristicas incomuns para nao destoar do pdéragcepcionalidade.

As baianas do acarajé estado familiarizadas comwssgerso e costumam se referir
a, pelo menos, dois tipos de caruru paranm@Eninos o de setembro e o de outubro.
Rosangela Campeiro, que trabalha na Ondina, fazd@oeao “caruru das mulhefesEla
afirma que “assim como ha os gémeos, ha as gént@asés de outubro seria, entdo, um
més de homenagem Grispina, segundo Rosangelay as santas gémed3utubro é o
mesmo més em que a Igreja comemoraria Crispimspi@iano. Dezembro, para fechar o
ciclo, também seria um més de caruru dedicador&ipal divindaddemininaque preside
o tabuleiro, Oia, correspondente a Santa Barbagten®hro ndo deixa de ser um més
também de homenagem a Xangod, identificado com $&midno, numa comemoracao
muito préxima a de Cosme e Damido, no ultimo diands. Na concepcao das baianas, o

equilibrio se estabelece, recebendo homenagensi®l ¢anto Xangd e os gémeos guanto
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as gémeas e Oi4. Vemos emergir, neste caso, uat@oetle identidaderéplica entre os
orixas e agriancas.

A provavelmente recente comemoracado das gémeasdeatgumas questdes sobre
0 género dos lbeji. Encontramos no relato de Ruthdes (2002: 173), a mencgédo a
Crispina, através de uma sacerdotisa menos ortodosa&ultos afro-brasileiros, que além
de possuir imagens de Cosme e Damido, Dol e Atplzidava efigies de tréssaisde
gémeos com nomes comuns. Em acréscimo a essagwafasmagens cultuadas, ela ainda
apresentava outras: “Eu tenho outros gémeos adirispim e Crispiniano e Crispina e
Crispiniana. Assim tenho muita felicidade juntondien!”.

Tanto no discurso da baiana do acarajé, quanto axalevota dos anos 30,
percebemos que, quando ocorre um mesmo Sexo paernsos, imediatamente a
duplicidade é compensada por outra dupla com o mesxD entre si, porém oposto ao da
dupla anterior. A expressao “dois-doiscomumente usada para 0s gémeos em seu culto,
nao deixa de guardar a mesma formula, a qual, ygppvez, pode ser encarada como uma
férmula ordenadora.

Monique Augras (1994) afirma que a dupla divindaate,pantedo ioruba, estaria
representada sob os tracos de uma menina e de mmandinda segundo a autora, a
devocéo popular no Brasil acabaria se dirigindmia dasaisde gémeos, sob o nome de
Cosme e Damiao, Crispim e Crispiniano. No entaatonitologia ioruba, na visdo de
Vivaldo da Costa Lima (2005: 42), teria nos gémeos excecdo a regra da polaridade
simbolica expressada pelo casal, ou seja, pelogrmaplementar que apresenta masculino e
feminino. O principio polar, que seria fundamemtas padrbes miticos iorubas, ndo estaria

representado na imagem dos gémeos:

Um conhecimento menos superficial da mitologia ¢edgonia ioruba faria
lembrar que as representacdes materiais e simb@eaeus mitos baseiam-
se no principio arraigado da dualidade, da poldedsimbdlica. Mas os
gémeos é que sao, precisamente, a excecao a @ssaareegra da dualidade
das representacdes. Isto pelo fato de que as digdos gémeos néao
expressam o par complementar das polaridades, ermoena mulher, mas
representam, na verdade, o0 gémeo ou 0S gémeossmorto

Em termos biolégicos, sabemos que o nascimentardedupla de gémeos dentro

de uma familia pode variar entre um par do sexccul@®, um par do sexo feminino ou
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um casal. Deste modo, podemos concluir que o sesoirdagens esculpidas também
variou, conforme os casos ocorridos dentro de &addia iorubana. Todavia, quando isso
se transferiu para o plano da representacao, ¢ I@recem ter sido arrebatados pela
regra da polaridade. Pelo menos, foi o que pudereas em relacdo as gémeas e ao papel
de Oi4, representando as mulheres no tabuleirop goovedora e tambénonsumidorado
caruru em dezembro. Em confirmacéo, a crenca guikt@ana nos aponta irmaos de ambos
0S sexos (e ndo apenas de um Unico) na sequén@atoba, pelas denominacdes dos
gémeos, das gémeas, ou de criancas de determieadoem determinada ordem. Fica
claro, também, que o culto absorveu fortemente re@édos santos catdlicos, todos do
sexo masculino. Porém a presenca do feminino é reetdp fundamental que temos
variacbes com@rispina’?, as gémeas e a permanéncia de nomes de menimasAtaba.
Por fim, na sucessédo de sete irmaos, estes podseardentificados tanto com orixas do
sexo masculino, quanto do sexo feminino. Ao focarsabre o tabuleiro, 0 emergir dessa
polaridade remete-nos, mais uma vez, a Xangb eadame feminina, Oia, sua esposa e
igual, por partilhar da sua natureza ignea.

As baianas do acarajé ndo mantém apenas uma rglagadica com o caruru e
com 0s gémeos, mas cotidiana. Embora, durante Beieespecificamente, sejam mais
requisitadas para preparar o caruru encomendadacalgam cliente e, nesta época, a
procura do acara aumente, como algumas me afirmargperiodo de caruru se estende
muito adiante. A partir de setembro, abre-se uro @o caruru, que compreende 0s meses
seguintes até o fim do ano, a excecao de novervasmo assim, foi instituida uma data
comemorativa da propria baiana em fins de novem®Bamm janeiro e fevereiro, vém as
festas de largo e o carnaval, as vendas e o ritnanando apenas em margo.

Além do extenso periodo em que se oferece carurg, & uma refeicdo que
comporta todos os pratos comuns do tabuleiro e mlgs, as baianas possuem rituais que
sdo prescritos para a abertura cotidiana de selercamnse desejam uma boa venda.
Segundo elas relatam, tdo ambiguamente quantopoipr@apel dos gémeos, as primeiras
oferendas do dia para se obter uma boa venda sempeéacionam a criangas e, a0 mesmo

tempo, aos que cuidam das ruas, ou seja, ao coongieapreciadores da refeicdo-caruru.

92 Cheguei a encontrar na praia em frente ao OndjpartAuma baiana de acarajé de nome Crispina, que
substituia sua filha no dia. Este pareceu ser umermmmum, mas com relagées com o tabuleiro.
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O material utilizado para atrair dinheiro e clienté constituido por alimentos,
perpetuando o padrdo culinério dos cultos. Do ustvele baianas com que tive contato,
muitas o apelidam de “4gua de chamA operacéo ritual para chamar coisas boas comeca
com a lavagem do local onde se vai trabalhar. Npes¢o todas concordam, porque a
pureza ritual ai se confunde com a higiénica assepseita unanimemente entre baianas
“catolicas, que sao as que se permitem frequentar cultos afisilros, as de “seita-
termo que, surpreendentemente, ainda vi ser usad gignificar o candomblé — e as
“cristas, categoria que engloba protestantes, pentecostaen-@entecostais. Uma delas
me mencionou um banho corporal da propria baiana @was, “para abrir os caminfips
ao estilo do candomblé.

Com excecdao da limpeza do ponto onde se vai trabalb receitas para atrair boa
venda variam, porém sempre em torno de dois ingnées: agua e acucar (ou mel, menos
comum). Essa agua também pode sgua-de-cheiro”ou conter ervas (nao reveladas)
adicionadas ao acUcar. As ervas propiciatoriassguexpdem sao colocadas em pequenos
vasos sobre o tabuleiro e também variam. A arrpda,exemplo, é bastante citada. As
festas de largo trazem a obrigatoriedade de secaoltores no tabuleiro. Encontrei no
Bonfim plantas que elas descreveram como aroe#i@a, goncalinho, e genericamente
“folhas de caboclb. Encontrei também, como no tabuleiro de Rosangaia,Ondina,
imagens em madeira de indigenas tipicos. Uma flas&ilnate Silva Aradjo, que encontrei
no Bonfim, define a grande finalidade desses aglete “Boto folha, perfume, pra ficar

bem docinho...”. Portanto, a protecdo e a atracdo de boa clierdelegrrentes do uso
dessas substancias, seriam potentes em funcdo goegamdo acUcar, elemento
emblematico de Ibeji.

Além disso, como complemento da receita que chanisas boas, temos a oferenda
feita para ogneninos.Esta pode ser a propria dgua acucarada que “é boandar aos
menino$ e, preferencialmente, sete bolinhos de acarajégmegu Esse ato de oferta pode
ser chamado de “despachar a'rud acdo € uma referéncia ao orixa Exu (Rodrigigs881
228; Ramos 2001: 43; Carneiro 1936: 42; Bastidel12@1), cujo sentido desliza entre
mandar embora a entidade, enviéa-la para algum logananda-la fazer algo, e rapido. E
interessante notar que as baianas empregam o tdespachdr para o ato de entregar o

alimento ao cliente, ou mesmo o troco.
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Assim, o procedimento se resume a fritar os priosesete bolinhos do dia e coloca-
los a parte na rua, algumas vezes “nos pés de woeed Uma das baianas, além de
realizar essa operacdo, também d& bolinhos pequémasnhos, para criangas com
menos de doze anos de idade que aparecem diataleuleiro, sem cobrar.

Outra baiana do acarajé, Tania, que vende no Ear®@arra, tem a percepcéo de
que essa oferenda, muitas vezes, continua semdloidrealmente feita pelas baianas sem
gue se possua mais um conhecimento profundo dos opite envolvem o tabuleiro. Desse
modo, ficaria estabelecida a duvida sobre os ddétios dos bolinhos. Todavia, como
vimos, a duvida surgiria da prépria ambiglidade paga sobre essas divindades, sendo
elas préprias um signo do ambiguo. Assim, os bofinkstariam relacionados a sucesséo
das sete criancas encadeada pelos gémeos, masrtasebéaracterizariam como uma
primeira oferta aquele que vem primeiro. Tania bairi essa ambiglidade ao

desconhecimento a respeito da tradicéo:

Tem baianas que falam que esses sete bolinhosfes@zidos a Cosme e
Damido. Quando na realidade, pelo pouco que edoseandomblé, porque
eu nasci dentro de candomblé, esses sete bolirdmsao oferecidos para
Cosme e Damiao. Pelo pouco que eu sei, eles estdml@ as portas. Na
verdade, sdo oferecidos para a escrava da ruagravesdo dia, daquele
orixa. Entdo tem baianas que fazem isso porquenvirande ou a avo ou a
tia fazer. Sentam no tabuleiro e vao fazer e nd@manem porque estao
fazendo aquilo.

Ela propria, mesmo possuindo alguma informacadadendo realizar esse tipo de
oferenda, em respeito a fidelidade com que devensegpuidas as prescricdes rituais do
candomblé, cuja transgresséo parece ser algo bastno. “Fazer pela metddseria uma
“ousadid para o candomblé, o que pode ser interpretado aomousadia para com as
divindades patronas do tabuleiro e, portanto, pama o préprio tabuleiro.

Segundo essa fala apresentada pela baiana, séscpavo$ ou “escravas de cada
orixa que recebem a oferta das ruas, ou seja,ssaue trabalham para tornar manifesto o
poder de cada divindade, por terem o papel deedsav do mundo para o além-mundo e
vice-versa. Roger Bastide (1961: 233) fala desgmlpdCom efeito, todos 0s nossos
informantes sdo concordes em que todo Orixa tenosegeus Exu, que SA0 como que seus

servos ou seus escravos”. Mas a memoéria da bdientalz primeiro a boca a palavra no
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género femininoescrava da ruakEsses detalhes pincados no discurso informanaotgua
idéia das gémeas ou das escravas esta presentepramtante referéncia a divindade
feminina, cuja traducao predominante do tabulei@a

A serviddo dosmeninos quer dizer, dos descendentes que sao filhogpdee de
uma concepcao basica do candomblé - um culto farnped ganhadeiras, - em que a
relacdo do ganho, que implicava ser escravo dealgpassa a traduzir a acao de trabalhar
por ou trabalhar em prol de uma comunidade pel& spidivesse sido adotado. Os exus,
entao, servem os orixas, seméplicassuas, de certa fornraenoresque andam a cumprir
tarefas mundanas, realizacdes materiais. Por @880, relacdo ao tabuleiro, os primeiros
acarajés seriam a eles destinados.

A figura do moleque ajudante tipico do tabuleiro, geralmente filha fdha) da
vendedora, encarregado de pequenos servicos, costarbtroco ou “trocar a agua
termina se confundindo no plano mitico commeninosque sadfilhos e que séo, ao
mesmo tempagservos

O acarajé e 0 acUcar - na forma de alimentos adscadariam parte do menu
cotidiano dosmeninosDo mesmo modo, o bolinho e os doces sdo as cosatasias no
tabuleiro. J& vimos que o tabuleiro, basicamendg)pde-se de acaraje, abara — também
apreciado pelosneninos(quando se transforma eeturd e, sob o ponto de vista de
Camara Cascudo, uma das formas mais autenticamafit@nas, por ndo ser uma fritura,
sendo preparado envolvido com folhas de bananemalko de pimenta com camardes e
vatapa.

O caruru de quiabos sobreveio recentemente. Poserétradicionalmente servido,
€ visto com certa reserva e argumentos higiéniéosfaltam para justificar a sua auséncia
de alguns tabuleiros. No entanto, sua presencamifoonta de modo algum o tabuleiro,
por fazer parte de seu complexo mitico, complenmelttasimbolicamente — e agora
literalmente - o acarajé. Curiosamente, a saladajtommais intrusa, adaptou-se
rapidamente sem causar polémicas. O formato ddasaka consolida no Brasil apenas no
final do século XIX (Camara Cascudo 2004: 496-tp S8hegada ao tabuleiro seria, entao,
durante o século XX, para dar ao acarajé um asplectefeicao.

Os doces vém se somar ao acarajé. Representam racligdd portuguesa

abrasileirada. As balas, rebucados de outrora, reletes de cana sairam do cotidiano do
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tabuleiro e se transportaram para a homenagem lsete@ndosmeninos.Hoje as baianas
descrevem como doces de tabuleiro o bolinho dedaste, as cocadas e o docinho de
tamarindo. Outros acompanhamentos, mais esporagiodem ser servidos no tabuleiro
também, como a passarinba@ peixe frito, ou até mesmo frango frito no dendé

O bolinho de estudante é feito com a tapioca —caldéda mandioca, também
conhecida como a “gorha— frito ou assado e passado na canela. O assadonsais
tradicional e mais gostoso, segundo minha informdailsa, que ja trabalhou com o
acarajé. Em outras cidades, como Recife e Rio deirda(Lody 1998; informacao de
vendedoras em outros estados), as baianas vendiesdmtapioca junto com o acarajé, o
gue marca a presenca da tapioca no padrao doitabule

As cocadas ou “quejada8 de coco branco, de coco queimado e de amendoim s&do
nacionalmente conhecidas, do mesmo modo que g@cketambém a cocada-puxa, cuja
consisténcia lembra a origem mourisca dos docesiguases, sintetizada na alféloa, uma
espécie de caramelo cuja venda era exclusivamemiaiha. O docinho de tamarindo é um
alimento bem local, que forma uma pasta escuraodaa fruta. Ao contrario do coco, o
tamarindo ndo deixa duvidas sobre sua origem aficendo sido replantado no Brasil.

Merece um aparte, a passarinha. E uma viscera édastante encontrada no
tabuleiro e faz parte da tradigéo pois, como rélataicéia, que vende em frente a praca da
Sé, “quem era de Ogum vendia fato, quem era dé hagrsdia acarajé Como o tabuleiro
sintetiza os alimentos vendidos pelas ambulantpassarinha é bastante representa€va.
fato e as visceras do boi eram uma vianda bemiageee, como vimos, as vendedoras de
fato desapareceram no inicio do século XX. Mae riiai informou-me que
tradicionalmente o acarajé sé poderia ser vendmlogqoem pudesse carregar azeite de
dendé na cabeca, uma atividade permitida somertertas filhas de lansa. Todavia,
mulheres tuteladas por lansa também poderiam venid¢o e a carne.

A propria Mae Nicinha se lembra de um doce de w@tukchamado “amoda que
era doce de gengibre e rapadura, hoje em dia méw seais comum. Um pouco diversos

dos doces atuais correntes no tabuleiro, os ddgiess da refeicdo-caruru que me foram

% Segundo Hildegardes Vianna (1979: 133): “A basecoeo cortado aos fiapos ou simplesmente com
amendoim (sem coco) a queijadinha exige rapadgteaa mascavado ou mesmo branco, resultando numa
gostosura facil de fazer e facilima de comer”.
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mais citados séo os roletes de cana, rapaduraaeand frita. A refeicdo traz também as
iguarias salgadas do tabuleiro e algo mais daaudirafro-baiana.

Edison Carneiro (1969: 93) descreve os pratos goenpanhavam o caruru dos
candomblés em sua época — nesse caso, na déecdfa fégao fradinho, abara, acarajé,
galinha de xinxin, acac¢d, banana da terra em adeitkendé, milho branco, inhame, farofa
de azeite de dendé com camaréo, pipocas. E actastee faca em punho, as mulheres
cortam roletes de cana, pedacos de coco. Outresnfalud, uma garapa de cascas de
abacaxi em fusdo ou de gengibre com rapadura. @eisto, porém, sé € indispensavel o
caruru”.

Ruth Landes (2002: 160-79), junto com Edison Canneia Ultima década de trinta
em Salvador, também presenciou um caruru ofergmadama mulher que pertencia a uma
tradicdo vista como ndo ortodoxa e “cabbclblesse episddio, o caruru servido no chao
para as criancas fazia uma composicdo com acamigpa, galinha cozida, amendoim
torrado e roletes de cana. Depois de as criangam teerminado de comer, os adultos
sentaram-se a mesa e degustaram caruru-de-cand@ueéldevia ser uma versao anala
sem adicdo de castanhas e outros temperos), aladafpa, galinha, castanhas de caju,
farofa, ovos cozidos, feijoada, banana frita e madu Acaca e alua, que ndo aparecem
nessa descricdo de um caruru menos ortodoxo, jéridev estar se recolhendo aos
terreiros, embora Camara Cascudo 0s soubesse pEpulaa vintena de anos antes.

A refeicdo ndo se modificou muito em algumas dézadenbora tenha sido
simplificada e tenha adquirido alguns aspectos si0eoque também aconteceu com o
proprio prato do caruru. Este foi incrementado canadicdo, no proprio preparo, de
gengibre, de castanha e de amendoim — os Ultimoo®) ®imos, servidos separadamente na
década de 30. As baianas do tabuleiro descrevermesmnos pratos, tais como 0s
imprescindiveis acarajé e abara, além de vatapao feadinho, farofa de dendé, banana
frita, cana e rapadura. Feijdo brafice arroz também aparecem. As pipocas as vezes sdo
citadas, as vezes nao. As regras para 0 preceiboapeceram quase inalteradas. Edison
Carneiro (1936: 45) as relata: “Muito interessafite € o costume de dar comida as
criancas numa grande bacia, que se coloca no sbe uma esteira, onde se assenta a

meninada para comer em comum, utilizando apenasias”.

% Apesar de poder configurar uma proibig&o nos sulkte me foi citado.
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Como sabemos, a comida s6 é servida depois do iprilnecado ter sido tirado
para os gémeos. Landes presenciou, na versdo ragndsxa, o uso da toalha no chéao e
de travessas com os alimentos separados, mas ¢ comeas maos, fazendambanca,
permaneceu. Apesar da tradicdo prescrever seteicasa as que Ruth encontrou
ultrapassavam a soma de vinte.

Hoje, pelas descricbes das baianas sobre o canpulgs, mais divulgado, as
comidas séo servidas em pequenas por¢cdes em psatielscartaveis, tirando-se primeiro
dois pratinhos para Cosme e Damido. Sete meninssrédam no chdo num pano branco e
sado servidos, como informa Ana da Cruz, do acalejé&Cira. Esta faz anualmente seu
caruru, onde, segundo Ana, j& compareceram “maisitdeentagpessods E interessante
observar que Cira € uma das baianas mais bem dasedie Salvador. Seu caruru
numeroso e rigorosamente renovado refor¢ca o disdueslicional sobre os poderes dos
gémeos em propiciar prosperidade.

Dois aspectos séo interessantes para nossa disc@ss@mer no chdo sobre uma
esteira era um costume colonial bastante arraigadgermaneceu entre os fazendeiros do
sertdo até o século XX, e ndo denotava pobrezaosammesa reservada para refeicdes
cerimoniosas (Camara Cascudo, 2004: 820). Os cdridemantém o costume de comer
no chao para os iniciados sem senioridade comds, aiambém mantém uma por¢céo de
costumes coloniais e barrocos, dando-lhes umdigasiva de preceito ritual.

Um segundo aspecto,lambanca relaciona-se também com a falta de cerimdnia.
Temos nessa caracteristica a marca do que os géepeesentam: a desordem, o ambiguo,
o liminar, a excecdo. José Jorge de Carvalho (199d) encontra na jurema — um culto
agregado ao do xangd de Recife, porém mais siocrétconsiderado mais perigoso pelas
outras formas de religido catdlica ou de origentafra - um comportamento de inversao
aproximado da lambanca daoseninos Em certo momento da sessao de jurema, as
entidades — os Mestres da jurema - manipulam atwserjogando-os no chao ou
esmagando-0s, 0 que 0s torna uma espécantiieomidaque deve ser provada para que
cada entidade possa propiciar sua protecao e bpagitdo em relacdo aos assistentes.

José Jorge de Carvalho vé nesses comportamentospdeeza, em grande parte,
uma parddia do ato de preparar e servir comidiatpente ordenado, dos candomblés

tradicionais. No entanto, podemos concluir queadirpdo caruru, aosneninosficaria
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reservada a permissdo de se mostrarem desordeimosmaio a ordem, para que da
insinuacéo deste estado liminar, ou melhor, orlggneadtico, surgisse algo criativo, uma
nova vida, a abundancia de vida que trouxesseagald material.

Deste modo, as criangcas podem, nesse dia, esfasgsobras do caruru em suas
maos em todos os lugares, na toalha, nas roupasadidsos ou no préprio corpo,
“abencoandb cada parte com a substancia gosmenta e pegajosauilmisos. Essa
lambangamistura-se ambiguamente com a ordenacdo dos peatias sete criangas em
roda em torno da toalha brafdtaO caruru ndo se caracteriza coamti-comida mas é
viscoso. Mary Douglas (1976: 53) em seu estudoesohpureza descreve longamente o
estado viscoso como representativo da propria aiidade, por se classificar entre o
sélido e o liquido. Alimentos viscosos, como o noefmelado — um dos estagios do acucar
da cana — e o caruru, séo os alimentos de Ibeji.

N&o apenas as sete criangas convidadas para a,caras também os possuidos
pelos erés tém esse comportamentéadeanca.José Jorge de Carvalho lembra que uma
mogc¢a em transe na jurema procurava baratas pararc@niranse de alguns erés, que se da
dentro dos candomblés tradicionais seguindo a ordgmal, também leva a esse
comportamento considerado asqueroso. Os erés paiemeferir as baratas com
eufemismos, tais como “camafrg@ssim como macarrao, inversamente, pode ser cdmama
de “minhocd. No candomblé, esse tipo de comportamento sofrentaento, mais controle.

Dentro dos candomblés, pessoas adultas em estaté deralmente reclamam por
comidas e bebidas doces — o mel dos Ibejis - e reept@nejam e executam traquinagens,
travessuras e diabruras. Isso os aproxima de Ery gpr sua vez, identifica-se com o
terceiro irmao dos gémeos. Essa tessitura mitadgiforca o sentido de desordem, que se
transfere para o tabuleiro. Ndo exatamente a detsbrdem, mas o limiar onde ela comeca.
Enquanto simbolo de um portal, de um lugar de igdns a atividade do tabuleiro leva as
ruas parte do ritual cumprido nos terreiros, atsagt@s alimentos, criando uma espécie de
duplicidade que leva a cumplicidade com os cultesn sempre consciente, de quem
consome esses alimentos. O tabuleiro da passagéiss@minacdo ndo completamente

explicita do culto dos terreiros.

% Na versao de Carneiro, tem-se a impresséo desjakineentos se relinem numa bacia, menos ordenados.
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A rua também é um territério onde a desordem teemla para imperar, na visdo
do candomblé. E o dominio de Exu por exceléncia dahdé como alimento. A propria
histéria das ganhadeiras refere-se a essa menarigadcomo o lugar em que as africanas
escravizadas podiam escapar da ordem do regimg s@diante algumas inversoes, por
vezes vantajosas para seus proprietarios e prapagio afa de exploracdo de seu trabalho
forcado e de sua mobilidade, causada por uma olgérofe na sociedade.

No limiar se localizam os erés, os gémeos, aconguiishpor Exu que transita,
junto com os alimentos, entre terreiro e tabule@tabuleiro também desordenaria a
propria urbanizacéo idealizada e almejada pelo ppdelico soteropolitano ao longo de
séculos. Isso se comprova pelas tentativas deodendr matricula da ambulancia, das
vendedoras e, posteriormente, dos tabuleiros, dodaahoje sofrem interferéncias
municipais em busca de uma eficiéncia quanto aw lcemercial e quanto a higiene, que
por vezes vai além do campo da saude em que deeenianter confinada.

Em sua historia secular, as proprias baianas dajaécanaes simbdlicas e criadoras
de toda estalesordemja se achavam classificadaspriori pela sociedade dominante,
desde os tempos coloniais, em uma posi¢cdo margiela,fato de terem nascido com um
corpo anatomicamente feminino. Ou seja, além deaafas destinadas a serviddo, eram
também mulheres. Os europeus envolvidos no proaEssolonizacdo das Américas e no
trafico de cativos africanos guardavam um imagnajue associava o0 feminino a
indefinicdo e as pulsBes corporais considerada®nageis e perigosas, como a
sexualidade. Mais tarde, invadindo o campo dos atws; essas associacbes se
exacerbaram e ganharam justificativas racionaiss®enodo, surge o que Michel Foucault
considera, em sua obra, uma patologizacao da mulh@ndo a necessidade de controle do
corpo feminino pela medicalizagao (Michelle PeB005: 497).

As vendedoras baianas, ao longo de sua histor@mnfatingidas em cheio por essas
idéias dominantes. Isso aconteceu principalment&naolo XIX e no inicio do século XX,
gquando os saberes da medicina que se institudamalibuscavam manipular o que
consideravam patologias do feminino, enquanto nasdsadnitarias baseadas também neste
saberes tentavam reorganizar o0 espaco urbano.iasasado tabuleiro encontravam-se no
ponto nodal do que se pretendia controlar, no hnttanbora algumas pudessem ter se

emancipado e ascendido, ainda dominavam as ruas@omegueno COmeércio, praticavam
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rituais que reconheciam a forca de divindades desas, traziam essa experiéncia para o
cotidiano da cidade e, por fim, entravam em transgue era considerado uma peculiar
patologia feminina, uma espécie desteria®. A construcdo do candomblé e da
exclusividade feminina, advinda do trabalho dashgdriras, sé reforcava o sentido de
desordem, por enfatizar uma preponderancia feminina

Em meio a esse processo, exercer controle passeu @ma questdo de saude e,
portanto, de higiene. Ferreira Filho (1998: 245aleve algumas consequéncias desse tipo

de controle que nos interessam mais imediatamente:

A qualidade da comida da rua passou a ser umauypagéo obsessiva. O
suor desprendido na rotina profissional, particukmte dos pretos, pelo seu
“‘odor nauseabundo”, o contato manual com as igsanendidas e as
condicbes de fabricacdo das comidas de rua, segongmnsamento
higienista em voga, era a porta de entrada paramissmas e,
posteriormente, dos micrébios e dos virus, queotdebilitavam a precéria
saude dos baianos.

Se Vilhena, tendo vivido no século XVIII, via pouasseio nos doces e sujeira no
aloa, a desordem simbdlica finalmente se tornava construcao palpavel e, desse modo,
controlavel, para o pensamento dominante e magtaatlo século XIX. Pois agora, a
desordem, traduzida pela falta de limpeza, que gmbuva residisse nos alimentos, era
passivel de emanar das préprias vendedgrague deveriam ser higienizadas
(medicalizadas e normatizadas) mental e corpordbnddisso dependeria a higiene do
proprio espaco urbano. Era preciso, portanto, ocmerhe mapear esse territorio desordenado
das mulheres afro-descendentes e dos terreiroa. Rbdrigues, um homem de sua época, €
uma referéncia nesse mapeamento. Ele também utilirodiscurso médico, na tentativa
de apreender esse vasto campo socio-cultural. Brmisso, os candomblés sofriam uma
perseguicdo policial também controladora.

Se, com a passagem do tempo, o discurso médisulfstituido por outros saberes
especializados na compreensao dessa realidadérasieira, a higiene continuou sendo
um instrumento de avaliacdo da culindria das rdagpreocupacao obsessiva com a

qualidade da comida da rua n&o passou, de modanalf@odemos dizer que as

% Arthur Ramos (2001: 200-226) se detém longamem@ssunto e coloca imagens de uma filha-de-santo em
transe ao lado de desenhos de um “ataque histérico
" Embora tivessem concepcdes de asseio tradicidrmisadas na pureza ritual, ainda em vigor nosscult
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interferéncias das antigas campanhas sanitarisgassar de levantarem resisténcias,
conseguiram bastante sucesso. Criaram, no entantogficiéncia que ndo conseguiu ficar
restrita a assepsia. Os poderes publicos consegtimalmente persuadir as mulheres das
ruas que elas deveriam se subordinar ao seu cenpal questbes de assepsia que,
entretanto, confundem-se com questdes raciaisemeocque estas acarretam em falta de
recursos sociais e econdomicos. A suposta impuragavendedoras — que nos remete a
desordem simbdlica que sua condi¢édo particular sengpresentou - foi naturalizada, sob
o discurso universal da higiene. Este, por suasepropde universal, mas a obsessdo com
higiene, o tom de exagero, continuam a acompanhtaboleiro, enquanto as regras
higiénicas costumam ser menos levantadas ou dissudm outras areas — por exemplo, no
processamento industrial de alimentos ou nos cdsopoluicdo causada por sujeira
quimica, tdo mortal ou mais que a contaminacaa ica.

Assim, mais recentemente, as tradicdes femininagadas por afro-descendentes
em Salvador perdem-se na memoria da histéria gdargalas comunidades, enquanto
justificativas higiénicas se sobrepdem a elas.iAcppal func&o do turbante ndo seria mais
0 adorno da cabeca, o signo da opuléncia, mas bigiene da comida e, indiretamente, o
“domar’ o cabelo crespo A alvura dos tecidos esquece-seuwlsimbolismo para se tornar
um sinal estrito de limpeza.

A higiene como valor maior ndo reside apenas niaigéb das roupas, mas também
na escolha dos utensilios e aparelhos de trabaltssim, pormenores tornam-se
fundamentais. A vitrine que deixa o alimento exposbs tabuleiros modelo ndo deve
permitir que o calor estrague os alimentos, devesetideita de policarbonato com protecao
contra os raios ultravioleta. Tudo deve ser padamo e estar completamente desinfetado.
As baianas nao podem “colocar a mao no cdngimanipular os alimentos, como se fazia
quando os fogareiros, de modo geral, usavam o egq@é o fogo. O problema do carvao é
exemplar, pois ndo sendo uma substancia suja, ntdsede infecta, produz um
enegrecimento indesejavel das maos.

As exigéncias complicam a vida das baianas, quamtes se podia “fazer tudo
sozinhd, como explica Maria de Jesus Cerqueira, uma dasdmque trabalha proxima a

Cira de Itapoad. As exigéncias trazem a necessidadmais auxiliares. Essa expressao
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mostra a preocupacdo da baiana ndo com a informdalidio trabalho - considerado
“precérid por um pensamento dominante - mas com a autormqumiaste pode |lhe dar.

A busca da mecanizacdo, que aumentaria a prodpgéege uma aspiracao inocua.
Porém, mesmo a posse de um aparelho de processas@ni-industrial, que parece
acenar com a promessa de bons negdécios, carregarca e uma uniformizacdo do
alimento, de um arrebatamento deste alimento dtatmceom as méos da cozinheira, que
pode se traduzir, de forma sub-repticia, no dedejgue o acarajé se desprenda de seus
lacos simbdlicos com desordemDesejo inconfessavel, logo legitimado por juséfivas
gue remetem a sujeira produzida pelo contato ceormo humano.

Esse desejo de uniformizacédo é compartilhado pel@mas do acarajé evangélicas,
pressionadas por seus lideres religiosos, num phaas direto e franco, de forma
assumida. Elas tém nocdo de que o confronto sengacoum plano simbdlico-religioso
gue, como nds sabemos, é também politico. Paraela®blema residiria na conversao
ndo alcancada déodas as baianas ao monoteismo cristdo. Este pregatafles os
alimentos séo “frutos da tefranuma espetacular uniformizacao estratégica quefeen
todas as coisas para a jurisdicdo do unico foquoder de um deus masculino.

Enfim, o desejo de uniformizacdo do alimento € cefte de eliminacdo da
alteridade e de sua visdo de mundo, ambos encamns atributos demoniacos ou
resquicios atavicos perigosamente proximos de esilagressivas e transgressoras. Essas
férmulas biologizantes, que parecem saidas dos&dMl ou da primeira metade do século
XX, se revestiram com nova roupagem e terminarans@a@ncorar no discurso da higiene.
Por isso, a higiene, nesse caso das comidas déeitabuainda é uma questdo de
domesticacdo e de controle. As constatacdes aitespe existéncia da sujeira e as
expressdes de exigéncia dessa higiene, entretamt@ram-se mais sofisticadas, menos
perceptiveis como interferéncia, por vezes, anligtr# dificuldade ocorre precisamente no
ponto em que é necessario identificar o que € adédaireal e legitima de assepsia e 0 que
€ um jogo de impureza disfarcado. Com a ascensatisdarso da higiene, o acarajé vai
ficando cada vez mais proximo do laboratério, doamimasculino dos mestres de
gastronomia que agora querem associa-la a quimica.

Assim, o bolinho passa a ser esquadrinhado, memhidsuas calorias, pensado em

termos de engenharia de alimentos. Por outro laéas ingredientes passam a ser
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processados separadamente, como o feijao fradua@ gomumente vendido quebrado. A
serializacdo também acompanha o préprio servichaiana que faz a massa nao realiza
mais a fritura, por exemplo. Alguns ingredientes tissformam em alimentos semi-
prontos, ou mesmo 0s pratos sao vendidos em padetesemi-prontos na rede entre
computadore. Sobrevém as mudancas na composicdo, que busdments menos
caldricos e mais simplificados no preparo. Essegeso de industrializacdo, que ndo deixa
de ser criticavel, parece mesmo inevitavel.

Essas mudancas englobam um processo uniformizagoaldnentos que € bem-
vindo pelo discurso de uma higiene pouco afeitavarsidade. A higiene, reciprocamente,
pode se tornar uma desculpa para a industrializagésmo quando existe a ciéncia de que
0 macro-processamento industrial € pouco pass#&elnd total controle higiénico. Nesse
sentido, a comida artesanal, em seu micro univégsia, uma possibilidade muito maior de
seqguir as restricdes assépticas recomendadas peksicdes da medicina, além de ser
muito mais saudavel em relacdo a aditivos quimi&adasisténcia na pureza higiénica, que
se confunde com a uniformizag&o industrial, ageimgscomo a ultima camada langada por
sobre as velhas ferramentas de eliminacdo dadslthyi

As baianas do acarajé tentam comunicar seu protgdsio se deve desfazer do
acarajé. Ao mesmo tempo, tém que lidar com normas de héggeemormas de controle
disfarcadas em normas de higiene, as quais prediseonporar porque seus clientes,
locais, nacionais ou internacionais vao colocaones pseudo-higiénicos como universais,
podendo, assim, exigi-los taxativamente. Todaviersiasm outros tipos de valores
politicamente dominantes que estariam sendo engnsrpara debaixo da universalidade
das regras de higiene ocidentais.

Em consequéncia desse quadro geral, as baianasbsgadas a justificar sua
tipicidade através de valores higiénicos, como @@vésse uma estética da higiene por
detras dos trajes tipicos e das travessas de cofida se passa como se uma permissao
houvesse sido dada mediante certas condi¢cdes.f&enutida a indumentéria da baiana. A
concessao ocorreria pelo carater exotico e atraginotermos de turismo, da roupa. Porém,

0 consentimento se basearia na manutencao de cigraanipulacéo e padronagem.

% A empresa de produt@ya Alimentospor exemplo, oferece na rede pacotes de fariehai#io fradinho,
mistura para vatap&abor galinha ousaborcamarao, azeite de dendd para acarajé e farinha para acaca,
anunciando como produtgem conservantes
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Dessa maneira, institui-se a regra de usar umddfate baiana tipica colorida com
as tonalidades referentes ao orixa patrono de diadda semana. Uma medida de protecéo
diante da ameaca de uniformes padronizados usad@egsoas empregadas em setores de
venda de alimentos. Todavia, uma protecdo medantxiproca concessao de tornar o

traje tipico em alguma medida signo de higiene.
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Intervencgdes e tentativas de controle sobre as maworas

Abastecimento e o cerceado trabalho feminino nas as de Salvador

O acarajé comecou com a ganhadeira, que foi ototda vendedora de tabuleiro
e cujo trabalho englobava a venda de géneros diiciesin naturae comidas prontas. As
ganhadeiras povoavam as ruas, junto com as laasdeins cativas que apanhavam agua
para abastecer as casas, enquanto outros serag@Esticos eram realizados por africanas
gue se transformavam nas mucamas de suas senAoedwidade das vendedoras, no
entanto, guardou a particularidade de vir sendorreotemente regulamentada desde o
principio de sua consolidacéo, assim como sua irdtdrnia também sofreu interferéncias
nesse sentido. Desde cedo, a licenca e o regmplicavam em tributo e receita, mas a
questdo nunca se reduziu ao aspecto econdémico.

Se em 1641, as “pretasleviam ter licenga para vender nas ruas - o guania das
primeiras formas de controle por parte do goverodygués - ja temos noticia, em 1769,
de uma tentativa de reforma urbana, empreendidageglundo Marqués do Lavradio, que
era entdo governador da capitania da Bahia. Caistctamente, a reforma, que pretendia
organizar a cidade, tentou retirar as quitandasutes (Vasconcelos 2002: 131).

Esse episodio acontece num momento de transicadSaérador, com a descoberta
de ouro em Minas Gerais, no fim do século XVIl wamsferéncia da capital para o Rio de
Janeiro (1763), que se torna porto de escoamentoiide Salvador ainda se mantém como
principal praca comercial, mas o centro difusorbdes simbdlicos passa gradualmente a
ser a nova sede do governo. Mais tarde, Salvadqevdendo também seu papel central na
economia que se consolidava como nacional.

Na mesma época da transferéncia da capital, pseeeeontecido um acirramento
da repressao aos quilombos em Salvador. O quilaioli®uraco do Tatu, que existia desde
1743, foi atacado por forcas governamentais aliamlasma aldeia indigena em 1763
(Vasconcelos 2002: 150). Um fechamento da repressdi@ os africanos aquilombados é
representativo de um contexto que comeca a sertor@aos favoravel ainda aos africanos

da urbe e, portanto, as vendedoras africanas alaftendentes.
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Podemos perceber que, a partir do século XVIII, rgm@&m argumento norteador
das tentativas de controlar ou expulsar as vendsdoom intento de diminuir seu poder de
atuacao, mas sem perder seus servicos fundamelfssis. argumento se traduziu como
necessidade premente de organizar a cidade. Naotentaor detrds das tentativas de
“melhoria” urbana, a motivacdo para esse tipo d@atpmada por parte do municipio ou
da provincia, tinha outras razdes e interessesiditgd. Por exemplo, a incipiente
concorréncia que faziam as ambulantes com o setepuherciantes livres, o que causava
conflitos nem sempre expressados. Esse incOmodacaugavam em relacdo aos outros
comerciantes acabava gerando proibicdes e regutagi®ms da transitoriedade das
vendedoras tanto literal como simbdlica. Conforraeganhadeiras se emancipavam, sua
ocupacao ja ndo era mais do interesse das fams#@iasoriais que outrora financiavam o
pequeno comércio alimenticio. Esse fato as tormaais desprotegidas e fazia com que a
regulamentacao se intensificasse.

Segundo o documento do Archivo de Marinha do Ulgaifvasconcelos 2002:
131), em 1782, por reclamacdes de comerciantegrquds de Valenca proibiu a venda de
ambulantes “mascates, ciganos..., marinheiros, osedr com pena de perda de
mercadoria, de multa e de prisdo. A partir de 1j@0havia comecado a chegar em
Salvador um grande contingente de africanos prewtes das regides de fala fon e de fala
ioruba, fator que deve ter incrementado ainda ragiequeno comércio africano, o que
nem sempre era bem-vindo para os 6érgdos municipais.

Talvez por isso mesmo, algum tempo depois, em 1#Ma sido destinado um
lugar especifico as vendedeiras de comestiveisidaales em cabanas construidas pela
Camara fora das portas de S&o Bento, para alémnmdeshas da cidade (Vilhena apud
Vasconcelos 2002: 132). No término do periodo desicao que inaugurou as tentativas
recorrentes de reordenar as vendedoras ambulamtesakvador, a politica exterior ficou
bastante conturbada, no rastro da Revolucdo Frangesa independéncia de Saint
Domingue, que se transformou no Haiti (1791). Aepehdéncia do Haiti havia implicado
na abolicdo violenta e inédita, por parte de catid® um regime escravagista e colonial.
Esse aceno para uma possibilidade de emancipac&mrdicdo servil preocupou 0s

senhores de engenho, dando alento aos que agquisetravam escravizadsEpisodios

9 Ha evidéncias de que os negros no Brasil sabiakiait segundo Reis (2003: 84).
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cComo esse, que causavam temor nos extratos doesnsoitieropolitanos, terminavam por
aumentar a vigilancia sobre os escravizados e aodfianca para com os libertos,
incluindo as ganhadeiras.

As africanas e suas descendentes, no entantongawdim em sua luta cotidiana.
Luis dos Santos Vilhena (apud Reis 2003: 353) feeoceu trés quitandas da cidade entre
1787 e 1799, uma na Praia (Cidade Baixa), outréemeiro de Jesus, e outra nas Portas de
Sao Bento. Vilhena também afirmou que as ganhajemasse mesmo periodo, ja
monopolizavam a distribuicdo de peixe e de verddsae tipo de monopdlio demonstra o
papel significativo dessas mulheres, pois a cidadea um problema cronico em relacao
ao abastecimento, o0 que gerava constantes rewoftaques. Salvador apresenta um longo
histérico de motins por causa da carestia de atimsercujas causas Katia Mattoso (1978)
procurou desvendar em sua obra.

As ganhadeiras estavam implicadas no comércio ldenpenos um alimento basico
de producdo local, que era a carne fresca de bhatame verde. Como vimos, as fateiras
redistribuiam a carne dos matadouros publicos. Eargplementar o minimo necessario a
alimentacéo cotidiana, o soteroplitano tinha elegidém da carne, a farinha de mandioca e
o feijdo (Mattoso 1978: 301) - esse Ultimo podesdo considerado matéria-prima da
culinaria afro-baiana de pratos e petiscos vendilostos nas ruas. Esse trio indispensavel
nem sempre podia ser acessado, e a populacdo dowd sofria a concorréncia do
consumo das tripulagbes que ali abarcavam. Umeacudignia local voltada para a
exportacdo de produtos especificos, e ndo pardsisgéncia, e uma complexa rede de
atravessadores nessa regido contribuiram constenterpara prolongar situacées de crise
e falta de géneros de primeira necessidade naihisi® Salvador.

As crises de abastecimento se misturavam revoties, de escravos, ora de
militares, que vieram num crescendo até culminagemum século de muitas rebelides em
Salvador, que foi o século XIX. Sete anos depoisHadti, aconteceu nessa cidade a
Sedicdo dos Alfaiates, em 1798, cuja peculiaridardea aspiracdo em abolir o regime de
escravidao, além de contar com a participacdodgeadincas populares, de descendentes de
africanos e de libertos. Depois da repressdo dastémento, que prenunciava diversas

crises politicas, Salvador entrou no século XIXacaez mais assolada por conflitos.
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Ao mesmo tempo, € deste periodo o relato das ceamiledidas nas ruas (1802) e o
inicio da formacao dos terreiros em locais acessitamto aos africanos quanto aos afro-
descendentes — segmentos geralmente separadosfggentds interesses - proximos ou
afastados do ambiente mais urbanizado, com seusmsritle oferendas alimentares. Essa
expansao demonstra como as vendedoras ambulantesvgan campo, principalmente na
construcéo dessas instituicOes religiosas voltadma oferendas alimentares e onde as
fronteiras entre africanos e crioulos parecem madmplexas, ambiglidade propria do
papel das mulheres africanas.

Por outro lado, visto que qualquer movimento degtalo statu quoenvolvia
sempre a participacdo de africanos — recém-chegadosdo - e da rede de relacdes
formada por seus descendentes mais adaptadosm @inéa em situacdo precéria -, as
ganhadeiras estavam quase sempre implicadas tamieésas agitacdes desordeiras,
principalmente naquelas relacionadas a taxacadirderdos e a alta de precos devido ao
ocultamento de mercadorias das quais elas naohdatino monopdlio. Porém, as
ganhadeiras foram muito mais associadas a desaedpatial urbana do que a desordem
civil.

Em 1802, o préprio Vilhena descreve os doces esaleadidos pelos ambulantes
como iguarias pouco limpas, querendo expressamlasen. Essa visdo ndo era incomum.
Tentativas de deslocamento de quitandas buscavalegiienar como benfeitorias que
desobstruiam espacos e poupavam os olhos do camgnto dos escravizados e libertos,
tido como licencioso. Para a visdo dominante, opmtamento indesejavel se confundia
com a sujeira local, tornando inevitdvel uma dutadassociacdo das vendedoras com a
rua enquanto lugar desprestigiado que abrigavgetaaEsta Ultima se encontrava no meio
da rua, onde eram depositados os dejetos produgados habitantes, ao ar livre. A sarjeta
nas ruas do periodo colonial e também do impeoialifna constante. Viajantes relataram
uma situacdo até mesmo deploravel das vias, palmgnte da Cidade Baixa, onde o
pequeno comeércio era mais intenso.

A rua se identificava com a sarjeta e, a0 mesm@aeroonstituia o espaco de
trabalho do coletivo de escravizados, além de beg@ dos desajustados socialmente.
Maria Graham (apud Verger 1982: 18) descreve exse tlestinado aos dejetos, ainda em

uso em 1824:
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A rua pela qual entramos através do portao do arsmupa aqui a largura
de toda a cidade baixa da Bahia, e € sem nenhuregdxo lugar mais sujo
em que eu tenha estado. E extremamente estreggarapisso todos o0s
artifices trazem seus bancos e ferramentas parg.aNos espagos que
deixam livres, ao longo da parede, estdo os vemedsdde frutas, de
salsichas, de chourigos, de peixe frito, de azede doces, negros trancando
chapéus ou tapetes, cadeiras (espécies de liteoas)seus carregadores,
cdes, porcos e aves domésticas, sem separacao isttmad; e como a
sarjeta corre no meio da rua, tudo ali se atiradifesentes lojas, bem como
das janelas. Ali vivem e alimentam-se os animais.

Depurando o etnocentrismo das observacdes de Kaatzam — como sabemos, no
mesmo periodo, as ruas de cidades européias taeradmlamacentas e sujas - chegamos
a algumas conclus@es interessantes. A falta diegfist € um ponto a ser ressaltado tanto
no que diz respeito a ordenagdo da rua quanto edamge a identificacdo dos vendedores
com a rua. A rua caracteriza-se, entdo, como dugignimpura, pela sujeira e pela
indistincao.

Nela estédo os excluidos e existem fronteiras ind&fs entre eles, a rua, 0os animais,
assim como o0s préprios animais estdo misturadasa Eslefinicdo se reflete no préprio
lugar do vendedor na sociedade. Principalmentecasm da ganhadeira, que ja ndo se
enquadrava mais como completamente submetida, am@potico era realmente autbnoma
quando tinha adquirido statusde liberta. Essas mulheres formaram um grupo riteajiar
cuja prole passou a ser considerada da terra (flafilp mas que ainda ndo havia sido
inserida e que ficaria marcada racialmente. E assienReis (2003: 365) nos descortina a

realidade dessas mulheres:

Na corrida pela alforria, as mulheres africanasVewn vantagem sobre os
homens, tanto porque predominavam em setores matde mercado — o
comércio de comida, por exemplo, - como porque gradiesenvolver mais
facilmente lacos de afetividade com senhores eosaslyue lhes facilitavam
a compra ou a obtencé&o gratuita de alforria.
Assim, essas mulheres povoavam um lugarideosidadesocial. Com o tempo,
lentamente se vai construindo a elaboracdo de soumio de assepsia para encobrir as
tentativas de controle social da massa escravizaga gradualmente se libertava. A

mudanca das vendedoras para partes mais afastaslaslificios oficiais a época (para as
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portas da cidade, ou seja, seus limites) estd gnpoa dessa concepcdo reguladora, e
posteriormente higiénica, ainda em formacdo. Masedrita falta de assepsia,
especificamente, ndo deixava de ser um caso crokiatioso (1978: 182) descreve essa

situacéo cronica da antiga Salvador:

Cidade sem esgotos, 0 asseio das ruas € um dagegrproblemas para os
administradores da cidade, o Conselho municipaler@asse na cidade

baixa quer na cidade alta as condi¢bes estdo esspiossiveis. O costume
de deixar no centro das ruas uma sarjeta para eaesnto das aguas
pluviais, torna este canal, na pratica diaria, witwo de despejo de aguas
sujas (...). Com efeito, as sarjetas viviam imunéasdé se achavam

temporariamente limpas quando desabavam os agoscéiguas sujas as

quais se deve ainda acrescentar lixo e outras ifosdcontra as quais

dificilmente se lutava.

Assim, o cotidiano das vendedoras continuou longéenmisturado ao estigma das
ruas. Porém estas, como lugar exclusivo das afgcarcrioulas, davam-lhes mobilidade e
a rentabilidade requerida para a emancipacdo eeqteate melhoria, ainda que talvez
irriséria, na qualidade da vida que elas levavam.

No inicio do século XIX, a chegada da familia npaftuguesa, que se instala na
sede fluminense, e a nova condicdo do pais quarsgfdrma em Reino Unido a Portugal
provocam algumas modificacdes. Em Salvador, crescea atitude antilusitana e um
sentimento popular de separatismo, estando o Ridadeiro e a regido Sudeste, desde
entdo, ainda mais associados a Portugal e a seinidorAo mesmo tempo, aconteciam
novas tentativas de ruptura locais, em um encad#arde episodios violentos.

Os recém-chegados haussds — povo africano de origgamizada que
compartilhava as vizinhancas do rio Niger e alguivalidade com a regido iorubana -
teriam organizado duas revoltas a serem deflagnaa@sg€ercanias da cidade. Uma ocorreu
em 1807, sendo exclusivamente masculina, e a oetna, 1809, comportava algumas
mulheres. Em 1814, uma lideranca muculmana, meadeoem documento da época, teria
se unido a um grupo de etnia nagb em mais umditente rebelido, também partindo das
redondezas de Salvador. Em 1816, eclodiu um movonde africanos insurgidos pelo
Reconcavo (Reis 2003: 70-93). Essa ambiéncia aaneerd vigilancia e a represséo

cotidiana, que provavelmente interferiu nos negddim pequeno comércio feminino.

168



Com o processo de independéncia que se seguityagd local se tornou muito
precéria, pois Salvador precisou resistir a um cutaate fiel a Portugal que ocupou a
cidade com suas tropas. Os conflitos se estenddemule 1822 até 1823, empurrando
muitas vendedoras para o Rio de Janeiro, comontasteou Debret. Durante essa guerra,
as fugas de africanos se intensificaram e suastaswaéo cessaram. Quando a situacao foi
regularizada, ficou cada vez mais dificil controtanstantes rebelides, pois os africanos
tinham experimentado momentaneamente o afrouxanamteua opressdao em prol da
prioridade dada ao combate contra os portuguesgse parece ter lhes renovado o animo.

Prosseguiram as revoltas, apés os conflitos depamtncia. Na descricdo de Reis
(2003: 100-5), uma delas, agora com o predominietidia nagd, comecou no ano de 1826
em Cajazeiras, no Piraja, e rumou para o denomimgilombo do Urubu no Cabula.
Havia, nesse movimento, uma lideranca femininametta Zeferina, além da participacdo
de algumas mulheres. Apds o conflito com as awtded, foram encontrados, no Urubu,
indicios de um candomblé ou, como reflete Reisrda “religido tradicional africana de
transe”. Afinal, ainda havia a fina distincao erdfgcanos, geralmente recém-chegados, e
crioulos ou adaptados. Eram esses indicios objétass que, pela descricdo, sdo muito
familiares aos elementos do candomblé, o qual t&des apropriado, enquanto tradicao
afro-brasileira. Impossivel ndo colocar em relewajs uma vez, uma lideranca feminina,
ao mesmo tempo em que ocorrem fortes indicacOegl@lmentos incorporados pelo
candomblé, instituicdo por exceléncia das ganhasleir

Pequenos levantes nas cercanias de Salvador carsimwacontecendo desde 1827
até 1831. Em 1830, ocorreu uma rebelido a partiprdgria cidade liderada por uma
vanguarda de “ladinds que libertaram africanos recém-chegados e atacéw@Es na
Cidade Baixa. A repressao foi forte. Apenas em 183%aria a acontecer um episodio
semelhante, a repercutida rebelido dos malés,ipahobjeto da obra de Jodo José Reis
(2003), empreendida por nagds islamizados, cujdedes culminou na deportacdo de
africanos, inclusive libertos, para o continentecaho. Depois do acontecimento, muitos
nagds escravizados foram transferidos para ouggi®eas do pais, tamanho o temor que
causavam a seus primeiros proprietarios. Essa gdigraenvolveu, mais uma vez,

vendedoras e a divulgacdo de sua culinéria tipica.
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As ganhadeiras também tiveram relacdo com os iasteg malés. Segundo a
pesquisa de Reis (2003: 373), havia catorze vemdedite rua entre os envolvidos no
processo judicial pés-rebelido. Uma vendedora deida Sabina da Cruz, tendo tido um
conflito conjugal com seu companheiro conspirad@rgquem terminou por incentivar a
denuncia feita por outra liberta a alguns senhgres levaram o assunto as autoridades
(Reis 2003: 127). Como foi uma revolta quase exkaumsente masculina (quantitativa e,
sobretudo, qualitativamente) e de inspiracéo foetgmislamica, a insurgéncia ndo parece
ter levado bastante em conta a rede de relacogzmapad das mulheres na questéo, e ficou
demonstrado ser esta uma de suas principais fraguéz denutncia funcionou e, como
resultado do insucesso de 1835, sobreveio uma wassprepressdes conhecidas por
Salvador, com forte abalo do universo cultural difrasileiro que se havia criado na cidade,
embora fosse aparentemente uma derrocada maismesinie africana. Estava instaurada
uma longa perseguicao, apice de proibicbes queaminee acumulando conforme os
levantes anteriores eram debelados: proibicdo atigos da livre circulacdo a noite, dos
batuques, da frequéncia em tavernas (Mattoso 1238. Um primeiro corpo de policia
voltado para a cidade ja havia sido criado em {82&toso 1978: 184). Muitos libertos e
candomblés incipientes tiveram que se mudar paedanais afastados e foram obrigados
a uma grande discrigéo.

Ao mesmo tempo, nessa fase de levantes, a cidadeofrando suas tragédias
particulares e parcas reformas na intencdo de sasga&roblemas. Em 1812, por causa de
chuvas ininterruptas, aconteceu um grande desmm@mta, na parte da cidade voltada
para o mar, paralisando grande parte da vida caaheMdo s6 enchentes, mas estiagens
periédicas ocorriam e interferiam na vida sociatoenercial. O abastecimento sofria as
consequéncias da instabilidade climatica e da d&tafra-estrutura urbana.

Mesmo assim, a vida mercantil ambulante vicejavarae fundamental. Mattoso
(1978: 186) descreve a atividade do pequeno coméressa fase atribulada, o que
demonstra como a venda nas ruas, apesar de postunégpais, taxacoes e instabilidade,

estava bastante divulgada, sendo parte essenciah [gaibsisténcia da populacao:

Assim, por volta de 1831 eram pracas para 0 mergadbiico: o campo
lateral da Igreja da Soledade, o campo de Sant@rdntna frente da
fortaleza, o Largo da Saude, o Campo da Pélvor@ampo da Igreja da
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Vitdria, o Largo do Pelourinho, o Largo de S&o Beit Largo da Cabeca, a
Praca da Casa do Comércio e o Caes Dourado. Nesgas vendia-se todo
tipo de género, com exce¢do do peixe e fatos de gagh venda era
circunscrita a campo fronteiro aos currais, na @@gs quinze Mistérios, na
Praca de Guadalupe, na Praca de Sao Bento, no Har§o Raimundo, na
Rua das Pedreiras e, finalmente, frente aos AreoSahta Barbara. Eram
ainda destinados como pragas de mercado publickeygss das Igrejas do
Pilar e do Noviciado.

Isto para o comércio ambulante e mdvel. Quanto wkarglas estas se
localizavam na ladeira da Rua do Paco, na baixédpateiros, na Rua das
Laranjeiras, e na Rua da Piedade que ia para o @BgSao Raimundo.
Segundo determinagao municipddas as mais pracas, largos, cais e ruas,
gue ndo vao indicados, ficardo sempre livre e dpsihidos para o transito

e servico publico”.Resolucdo que alias ndo impedia que os vendedores
ambulantes prolongassem até as ruas e casas dtentebda cidade essa
efervescéncia de comerciar que caracterizava aleiddor outro lado a
promiscuidade entre os pontos de venda localizadssareas residenciais,
dificultava seguramente a tarefa de manté-las lingpasseadas. Prolongadas
estiagens multiplicavam certamente por mil os @wlals postos pelas
precérias condi¢cdes sanitarias. Mas o povo vida@nunicava e quica, se
esquecia das duras condicfes da vida diaria e wadanesse mundo tdo
pouco asseptizado socialmente, encontrava a pn@gad® de sua existéncia.

Além de calamidades publicas como enchentes o seessas Ultimas adiando o
saneamento da sarjeta, que contava com as aguaaiplpara sua limpeza - incéndios
eram muito comuns, principalmente em estabelecimsecmerciais, tais como depdsitos
no cais e em quarteirdes onde se fazia 0 mercana. lobnga onda de incéndios durante o
século XIX, descritos por Mattoso (1978: 192-3)isieiou em 1833 estendendo-se a
década de 70 daquele século. Os que abrangeramrdaes extensas, segundo Mattoso,
estavam sempre relacionados a periodos de cris&,smmmo 0 que aconteceu durante a
Sabinada.

Em 1837, mais uma vez, a Sabinada — menos likedag a Sedicdo dos Alfaiates -
eclodiu como movimento na cidade, de maior abracigésocial e com aspiracdes
federalistas. A eliminacdo dos dissidentes resuftougrande ndmero de mortos. A essa
altura, os conflitos desse século XIX vinham acampado uma depressao econbmica e
recorrentes crises de falta de comida, ja comunsigracdes menos excepcionais. Esse
processo atribulado certamente afetou bastantewrdsadeiras, mas desviou um pouco a

atencao do controle do espaco urbano para o certtod eventos politicos.
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Uma paz mais duradoura, nessa regido, sO acordezepartir de 1840, quando
Pedro Il assumiu efetivamente o Império, reprimindoapaziguando anseios separatistas.
Na questdo mais local, o trafico de escravos faiidiindo, desde a abolicdo oficial em
1831 e o comércio com a costa africana se arrefé&@w havia mais grande quantidade de
africanos recém-chegados e desprovidos do pesoed#ona da repressdo de 1835, que
ficou bem marcada. Salvador vai se isolando. EnD185trafico de escravos € abolido
efetivamente, golpe, ainda inicial, no sistema alehg que s6 se sustentava e se reproduzia
com o constante suprimento humano vindo da Africa.

Com a relativa pacificagdo politica, e um contextterior mais favoravel do ponto
de vista econbmico, iniciaram-se as reformas urharfss ruas comecaram a ser
pavimentadas de forma sistematica entre 1842 e (\3&$concelos 2002: 183). Mesmo
assim, continuava a inseguranca. Em 1843 ocorrammos desmoronamentos e, em 1848,
novo incéndio na Cidade Baixa (Mattoso 1978: 191N2) década de 50, a vida cotidiana
das ganhadeiras continuaria a enfrentar desastimegticos cujas consequéncias se
traduziriam em epidemias, episodios que abalargivéacia da urbe.

Aos anos chuvosos de 1851 e 1852, seguiram-sedanssca (1853; 1858). Uma
epidemia de febre amarela entre 1849 e 1854, canasge em 1850, e uma epidemia de
colera em 1855 e 1856 aconteceram entdo na cidadeus arredores, enquanto
desapareciam do mercado os géneros basicos pabsiaténcia soteropolitana: farinha de
mandioca e carne — que era distribuida por vendsdambulantes. Fornecedores se
afastaram, os precos aumentaram e a crise prowsoauotim (Mattoso 1978: 236).

Por fim, as epidemias terminaram desencadeandad€gamudancas urbanas a
longo prazo, como o processo de afastamento dosiesggs soteropolitanos mais
privilegiados das zonas centrais da cidade (Vastosc2002). Também por causa da
cOlera em 1855, a tarefa de desobstruir as ruasceher o lixo deixou de ser uma
obrigacdo dos habitantes e foi assumida pelo govarovincial que buscou contrato com
firmas particulares, porém sem muito resultado (b&at 178: 182). A viruléncia dessas
doencas, nesse segundo periodo do século XIX, aeser um dos estimulos para as
medidas sanitarias do inicio do século XX, as quaiam interferir muito na vida das

mercadoras.

172



Apesar das calamidades e continua carestia, asnagourbanas recém iniciadas
prosseguiam, com a implementacdo do transportetianlgdde tracdo animal), da
iluminacéo publica (ainda nédo elétrica), de umgiite servico de limpeza publico, e com
a ampliacdo do servico de abastecimento de agunda(@do encanada, mas acessivel
através de fontes e chafarizes).

Essas novidades interferiram na venda de comidds petisco tipico, quando a
cidade conseguiu renascer do quadro das perdaadesudlalvez para melhor, no caso de
fornecimento de agua, imprescindivel para a atdedeulinaria. A limpeza publica ainda
deixaria a desejar por um bom tempo. A iluminac@eedter mudado aspectos visiveis da
profissdo notivaga de venda de acarajé. Decertangsides costumeiramente carregados
pelas vendedoras foram desaparecendo aos poucos.

O foco se voltava, gradualmente, para os servightiqns dentro da cidade. Estes
comecaram a adquirir contornos mais nitidos, siatzando-se, e se tornaram disciplinas
especializadas necessarias ao bom andamento daderhen ponto de vista de setores
dominantes. A rua, que sempre esteve “ao deu$ damha a atencdo agora voltada para si.
O dominio das ganhadeiras comecou, entdo, a sofrarcampanha de controle, ainda em
seus primordios. Sem duvida, houve uma acentuddanevinda melhoria nas condicfes da
rua, mas nado necessariamente essa melhoria deviega as vendedoras, mesmo porque
esta ndo era pensada prioritariamente em func@emheestar dos segmentos populares.

Logo depois da epidemia, em 1857, aconteceu ema@&alvwum movimento de
carater grevista, mas de molde pré-sindicalistappde dos grupos masculinos de trabalho
entre africanos organizados etnicamente, que aimtegravam um sistema de ganho (Reis
2000; 2003). Esse movimento, pacifico, foi uma eqiéncia da repressao acirrada desde
1835, que se somava as reformas urbanas e asventa¢ disciplinar e controlar setores
populares que trabalhavam nas ruas, os quais tisidormo motor de numerosos levantes.
As crises de doencas contagiosas parecem ter aamerdt temor em relacdo aos
trabalhadores de rua pelo restante da sociedadg@nAkouve uma tentativa municipal de
matricular e taxar os ganhadores que ainda faziamarsporte na cidade de pessoas e
cargas. A resposta foi uma paralisacéo.

Esse movimento demonstrou como os escravizadosupodéeter instrumentos de

pressdo organizada e eficiente, criados numa &itudgcal, sem a necessidade de
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reproduzir ou adaptar um modelo sindicalista de umadriz européia ja industrializada.
N&o se encontrava caracterizado como 0s moting&speos durante as crises ou como as
revoltas, com uso da forca, contra a escravidao.r&eertério e recursos locais utilizados
configuraram uma contribuicdo alternativa na cogéepdas relacdes de trabalho. As
ganhadeiras compartilhavam dessa concepc¢édo, emmdaraestivessem organizadas em
grupos étnicos muito rigidos; afinal constituiam gmpo diverso dos grupos de africanos
especializados. Estavam mais proximas de gruposifems formados pof crioulas,
nome em voga no século XIX para definir as vendegigrelo menos nos cartbes postais do
periodo, como podemos verificar. No entanto, a epg&o alternativa que surgiu ndo teve
tempo suficiente para florescer completamente, rriotgpida pelo processo de
modernizacdo que viria a ser implantado a partirid#gas externas a légica daquela
sociedade.

Os ganhadores veriam sua ocupacdo modificar aéefeipem rapidamente, em
conjunto com as ruas e logradouros publicos, seridie o tempo de elaborar um pouco
mais sua visao trabalhista divergente. O transpmtatpassageiros comegou a ser absorvido
por novas linhas de bonde (1866, 1868, 1869; vacdfacelos 2002: 220), deixando aos
ganhadores apenas o carregamento de cargas d& gdedaria. Também durante essa
década de 60, Salvador entrou de novo em depressawmica, aliada a Guerra do
Paraguai. Ao mesmo tempo, apesar da depressdaladeCBaixa, dominio do pequeno
comércio, ia sendo remodelada com novos aterros.

Ainda no mesmo estado econémico de depressado,caslagede 70 e de 80 séo
marcadas pelas liberdades legais concedidas awscgue culminaram na Abolicdo de
1888 e na Republica em 1889. Incéndios e desmoemtasitambém povoaram a década
de 70. O ano de 1878 é marcado por uma nova criae gle abastecimento (Mattoso
1978: 237-38; 193) e por uma sucessao de incémgiesvém acontecendo desde 1877.
Katia Mattoso sugeriu uma relacdo entre os inc&ndiempre em locais de mercado, com
depdsitos e armazéns, e as crises de abastecire@fitn, o estopim das revoltas politicas
e movimentacOes estaria sempre envolto pela fatacamestiveis, matéria-prima da
atividade das ambulantes.

As préprias ambulantes foram, de certo modo, refexias a agitacdes mais

corriqueiras, conforme nos legaram documentos dol@éIX, como os registros policiais
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analisados por Cecilia Moreira Soares (2001). Esegsstros demonstram que eram
geralmente punidas por transgredirem as posturascipais e que eram vistas como
causadoras da desordem publica. No entanto, o atempento tido por desordeiro se
traduzia como uma reacao, uma tatica, instrumertis rmediato, que depois se construiu
como estratégia, estratégia essa que marcou a nmags vendedoras como mulheres
desbocadas, que néo levam desaforo para casadarearexpressédo nacional “rodar a

baiana”. Soares (2001: 36) explica esse tipo dgiceasegundo seus agentes provocadores:

As mulheres negras que viviam nas ruas estavanitasuje violéncias e

agressoes relacionadas a seu género, sua cose.@aisso elas respondiam
com comportamento aguerrido, enfrentando situaghiéseis. Ousadia e

agressividade eram procedimentos necessarios pdr@nir a opressao
social, o racismo, o patriarcalismo, enfim, as srex dificuldades da vida,
podendo contar ou nao com a ajuda de aliados.

Assim, as vendedoras baianas ficaram com a famasp@ndonas, barulhentas, e
perturbadoras, por falarem alto e brigarem nas puasunciando palavras de baixo caléo,
cumulando o cotidiano com agitacdes por causa @& cquerelas. A imprensa reforgou essa
imagem, noticiando desavencas, brigas nas ruas repactamentos considerados
inadequados, de modo bastante pejorativo para\edvetas, principalmente na primeira
metade do século XX, quando também desabonavanderoalés. Nessas reportagens, nao
faltavam mencdes a suposta falta de higiene desshgres e do candomblé.

Os ultimos vinte anos do século XIX sdo um perideldransicado. Reis (2000: 218)
identifica a saida paulatina dos africanos e aadatide “negros e mesticos brasil€iyos
principalmente da propria provincia baiana, nospgsumasculinos de ganho. Também
identifica a intervencdo mais vigorosa do Estadowresws ganhadores, agora em grande
parte libertos. ApGs a abolicdo, segundo Nina Rpes (1988: 101), africanos de areas
rurais afluiram e se concentraram em Salvador, awp-se do pequeno comeércio e de
fretes.

O pequeno comércio sempre havia sido uma atividpd® das ganhadeiras. Estas
tinham se tornado, entédo, vendedoras livres eminfloamnado uma tradicdo de trabalho que
acolheu os recém libertados das lavouras ou daltraldoméstico urbano que estavam
sem ocupacao. Ao mesmo tempo, essa tradicao eestilmde trabalho muito satisfatorio

aos egressos de um regime de exploracao brutal ¢omm escraviddo no Brasil, pela

175



autonomia que proporcionava. Para o fim do sécul, Xina Rodrigues (1988: 102)

descreve os locais de mercado das mulheres coadedepor ele africanas remanescentes:

As mulheres sédo encontradas neste Ultimo pontouaala Vala, canto de
Sé&o Miguel, na rua do Guadelupe, na rua do Cabémae Dois de Julho,
no cais de desembarque, na ladeira do Boqueird&@amo Antbnio. Em
geral ndo se separam tanto, como o0s homens, segasdcsuas
nacionalidades.

A ambiguidade em torno desse feminino afro-brasijeque povoou as ruas,
estendeu-se até mesmo as distingdes étnicas, t@s @a resisténcia cultural e,
posteriormente, a memoria preservada pelos cultos-beasileiros. Um lugar de
viscosidadesocial lancava a indefinicdo sobre essa categaiandlheres, tanto para o
extremo social dominante, quanto para o extremamigo, dentro do regime de
escravidao. As mulheres africanas e seus descesdapesar de uma minima mobilidade
social, estavam excluidos dos privilégios e sofri@mtativas de controle e repressao.
Porém, tampouco estariam completamente comprorsetiola uma ruptura total, como o
episédio da denuncia dos malés nos fez compreemt®r.isso, eram consideradas,
genericamente, “crioulds durante o século XIX.

Mesmo assim, Manuel Querino (1938: 98-9) fala des ®tnias no inicio do século
XX, descrevendo algumas caracteristicas. As maés ‘fmaorosa’s seriam as de origem
Gége, Ige-chae Egba as quais se distinguiriam pela “correcdo escallture nao
possuiriam escarificacdes. As1gola, Gégee Congoseriam peritas na arte culinaria. As
Aussée Ige-chg por serem consideradas de indole mais brandajsboas amas-de-leite.
Gége Congo, Angola e Minaram sensuais, insinuantes, tinham porte serdon&neiras
delicadas, “por isso chegaram a confundir-se cogreaulas elegantésSegundo o autor,
estas se vestiam como se quisessem disfarcar geanoafricana e assimilaram melhor
“nossa civilizagdb. Querino ainda afirma que as mulhe@sgese Angolascostumavam
manter relagbes amorosas com os “oriundos dd paiz

Essa descricdo demonstra, para além do olhar céatanandrocéntrico, o quanto as
mulheres originais, e talvez mais ainda perpetwjate etnias pertencentes as regides de
Angola e do Congo eram consideradas como “criduksestariam relacionadas com a

culinaria que, como vimos, se desenvolveu embasadaspectos luso-africanos centro-
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ocidentais. A auséncia da mencdo a mulheres nagimigmente ditas também é
interessante. Querino apenas citaegbase asijexas de regides iorubanas, que seriam
como especificacdes do nafd As haussas islamizadas seriam boas amas deAsitejes
aparecem em quase todas as categorias e fazemdpagieipo que desejava se adaptar.
Mina é uma classificacdo complexa, que poderiaodagloutras etnias, se significasse o
porto de escoamento de vérias delas para a Amé@ic@oderia designar um povo que
havia recentemente migrado para costa do Daom#&na-popo(Reis 2003: 328), também
tendendo a adaptacao por causa de contatos pearioa cultura portuguesa em seu local
de proveniéncia no continente africano.

Algumas dessas distingdes étnicas podem ser eadastem pormenores de n0sso
trabalho, como as saias sem enchimento ou o fordwmtcarajé. No entanto, a vendedora
de acarajé assumiu o visual da chamada “crioubai seja, uma construcdo barroca de
varios elementos pertencentes a diferentes etfiaaras, ao trajar muculmano e a moda
européia. O tabuleiro de acarajé sintetizou os roesaspectos em termos culinarios,
conforme a vivéncia da rua. Da parte étnica, restgurototipo da cozinheira como a
mulher que vem de regi6es angolanas, ou seja, uemadna que aponta para sua maior
antiguidade no territorio e para relacdes melhtaledecidas com a cultura lusitana.

As distingBes étnicas das mulheres desapareceramuda no mesmo século em
que Nina Rodrigues ou Querino ainda puderam testhéilas. Mais uma vez, elas se
recolneram aos terreiros de culto-afro-brasileigo,vertente religiosa que prosseguiu,
embora tivessem existido outras mais genuinamdritaras adaptadas a SalvadbrAs
etnias citadas por Querino relacionam-se, na meantos terreiros, a algumas divindades
proprias das regides de onde vieram. Alguns ddbuads femininos descritos ndo se
encontram muito longe dos atributos destas diviegadelacionadas com esses
etndnimos/topdnimos. Alguns usos de etnias islataigdicaram preservados nos terreiros

em associacdo a certas familias de divindades, attjouto principal terminou sendo a

190 segundo um contexto especifico de guerras naaggifticanas, um grande contingenteglease ijexas
chegou em Salvador nas décadas de 30 e de 40 o ¥#X. Os haussas aportaram na cidade do inigio d
século até a década de 20 (Reis 2003:174, 548).

101 Segundo Ordep Serra (1995: 109): “Ha noticia dpas de culto que no século passado, congregavam
apenas africanos e se opunham como tais aos ésr@ioulos”. Essa conclusédo foi elaborada a pddir
entrevista de Vivaldo da Costa Lima (1987: 19) carwodunce Runhé. De um modo simplificado, os
africanos transmitiam ritos familiares em casaspois de certa soteropolitaniza¢do, o conhecimda
ritos vai sendo absorvido desde a formacao dosites; num sistema mais local, menos fechado eritosst
cultos familiares e étnicos.
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pureza do branco. “Angola” e “congo” sdo nomes gaepreservaram, na distincdo de
estilos cerimoniais, embora néo signifiguem espegibes propriamente étnicas, tais como
ambundoou bacongoe funcionem mais como uma generalizagdo, assino conma”,

embora Querino os tenha utilizado para classiftegitos grupos femininos mais crioulos,

COMmo Vimos.

Uniformizacéo do século XX

Com inovacdes uniformizadoras, o século XX vai rficdi definitivamente a
paisagem urbana de Salvador e a venda ambulariignde as distingfes étnicas no
trabalho de rua cada vez mais apagadas. A ambaldrmiicional de mulheres vai
diminuindo ao longo do século e desaparece apésgan8a Guerra. Uma ideologia
higienista legitima uma nova intervencao dos paierielicos sobre 0 pequeno comércio
dominado pelas mulheres, na tentativa de retir@dasruas e de remaneja-las para lugares
com mais expectativa de controle publico.

Ja& na primeira década, ocorreu a eletrificacdo idergbs servicos tais como
iluminacéo e transporte. La se vao os lampidesgarh os servicos do bonde elétrico. S&do
realizados o contrato de servigcos de esgoto e tanobganeamento da area central em 1905
(Vasconcelos 2002: 263, 291). Iniciam-se variag®lportuarias. As grandes reformas que
vao ocorrer nas duas primeiras décadas, no entadim,sdo simplesmente reformas

urbanas, como coloca Alberto Ferreira Filho (20883:

Aos sombrios e decadentes casardes, as ruasasteitsalubres, a ameaca
constante de epidemias e endemias, acrescentazapsedominante tez
escura da populacdo, os costumes africanizadaggntente difundidos, a
licenciosidade das mulheres pobres, a omisséo aoers frente a criacdo
dos filhos. Higienizar o espacgo publico era tagie exigia novos padrbes
de sociabilidades, com vistas a uma reorganizagdiwal da familia, do
trabalho, dos costumes.

Quem melhor abracou esse modelo de cidade disaipln José Joaquim

Seabra, enquanto chefe do executivo estadual, enprsmeiro mandato
(1912-1916), e Francisco Marques de Goes Calmor24¢1928). Foi
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justamente entre as décadas de dez e de vintesquadiionais formas de
insercdo das mulheres no espaco urbano viriam@uestionadas e revistas.

Como o préprio autor afirma, esse projeto modeduoeae chocaria com valores,
normas e instituicées tipicos da cultura popularagdo combinaces que Ferreira Filho
classifica de “esdruxulas”, sem propriamente esigéeias. As mulheres dos extratos
médios e das elites comecaram a se liberar dochséddular de reclusédo e as ruas passaram
a ser freqientadas num novo contexto de lazeritariéssas camadas, sob a tutela dessas
mulheres.

Dessa maneira, a infra-estrutura sanitaria e aasnéormas de socializagcdo véao
retirando das vias publicas a conotacdo de um lacsér evitado. Também as praias
adquirem outros significados, a principio terapfgj para as camadas privilegiadas
(Risério 2004: 474-84), o que preparou terreno pasamércio de bebidas e petiscos — e do
acarajé — a beira mar num contexto mais tardim ¢&monstra que mesmo com tantas
medidas e a nova visao das ruas, ao invés deisénado, o comércio de comidas prontas
se reproduzia com insisténcia, readaptando-se @srespacos publicos.

As reformas mudaram o perfil da cidade, com o alaento da Avenida Sete de
Setembro e a derrubada de antigas igrejas, ocaslorea perda de monumentos de valor
histérico irrecuperavel. Ao mesmo tempo em que adancas deslocavam vendedores e
populares de seus costumeiros pontos, novas pestnumicipais eram lancadas, em
reforco as obras de engenharia.

Segundo Ferreira Filho (2003: 108), no inicio daus® as matriculas das
vendedoras de rua casadas ficariam condicionagamédssao de seus maridos, e o auxilio
dos filhos menores de 14 anos no oficio seria oibApesar de apresentarem as supostas
melhores intencdes da mentalidade letrada a épmsanedidas eram um golpe no aspecto
mais importante que a atividade guardava, que ataanomia feminina.

Autorizacdo marital e impossibilidade de cuidar difisos pequenos durante o
trabalho - além de ndo podé-los introduzir numdi¢éo familiar de oficio, tampouco
inclui-los no mercado que se formalizava - seriamdisias com vistas a extinguir a
insisténcia num tipo de profissdo incompativel ecomnovo regime de trabalho industrial.

Esse tipo de controle demonstrou ser claramentetantativa de arrancar as mulheres do
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legado de ambiglidade das ganhadeiras e joga-las lngar de subordinacdo bem
definido.

O lugar para elas imaginado era fora do mercadwati@lho, dando exclusividade
aos homens como provedores, quando popularmerde esdim omissos em relagcao ao
sustento das familias, como enfatiza Ferreira Filtron meio a essa contradicdo, restavam
as opcoes de trabalhar sob o sistema disciplinaratd@lho industrial nascente, geralmente
em fabricas téxteis ou de charutos, com uma reragéaermais baixa por causa da propria
condicao feminina — a qual passou a se restriggimo norma, ao constante apoio do
trabalho doméstico ndo remunerado a profissdo riaacuou continuar com a atividade
secular da mercancia feminina, encarando interesgesvencionistas disfarcados em
protecionismo as mulheres.

Havia também posturas de natureza higiénica. Asirdat foram proibidas de
exercer seu oficio em 1904, porém continuaram elstimamente até pelo menos 1922
(Ferreira Filho 2003: 108; 111). A higiene se tarndesde entdo, um instrumento de
discriminacdo, que se disfarcava de inatacaveigremlmédicos universais. Ndo apenas
fatores econbmicos estdo envolvidos no porqué déatesras ndo terem se tornado
majoritariamente donas de estabelecimentos de aepuguando essa tinha sido sua
atividade secular, mas todo contexto social que Weéou o comércio da carne.

Nesse periodo inicial e atribulado, ocorreram regks municipais com a
finalidade de reunir os vendedores de comestivass mas em edificios considerados
apropriados para esse tipo de atividade, que segimmdes mercados, antecessores de
nossas contemporaneas redes de supermercados.sAttpsses locais, destinados a
comercializacdo de diversos produtos, ja existiasdd o século XIX, préximos do cais da
Cidade Baixa, como o Mercado do Ouro e o Mercad8atdga Barbara — santa protetora,
como sabemos, das comidas de dendé.

O Mercado de Santa Barbara teve uma histéria emeott devogcado popular. Parece
gue mercadores realizavam festas em honra a sanmta capela neste local, que nao era
um templo, mas lugar de comércio, desde 1644. Bepor causa de incéndios, a festa se
transferiu para a Cidade Alta, no século XX, ondatiouou sendo tradicionalmente

cumprida, com o acréscimo de alguns aspectos naaios muito interessantes,
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relacionados ao corpo de bombeiros, um servicoiguilprestado especializadamente a
partir do século XX°2

Proximo ao Mercado de Santa Béarbara, havia o Mer&b Jodo (1819), um dos
santos catolicos relacionado ao orixa Xangd. Novaene par que domina simbolicamente
o fogo e o dendé se encontra representado patmutizée matronizando) locais de
mercancia, dos quais o tabuleiro perfaz um micrearso. O Mercado do Ouro, um pouco
mais distante, era uma construcao bem mais reamfaal do século XIX, que ainda hoje
pode ser observada. Esses mercados se encontramnprbximos do cais, mas a area
sofreu remodela¢des com aterros, principalmenteeabzados no espirito do inicio do
século XX.

Porém, o principal modelo de mercado de conceiggehista foi justamente o
Mercado Modelo, inaugurado em 1912. Como afirmaeher Filho, destinada ao comércio
apenas de alimentos, esse tipo de construcdo feiuma tentativa de controle tributario e
também social. No entanto, apds essa tentativastigurar o novo conceito de mercado, as
normas municipais nao foram seguidas. O coméraitralelo mercado néo se restringiu a
venda de géneros alimenticios e formou-se uma faoalamagal” em torno do edificio
(Ferreira Filho 2003: 110). Todavia, a persisténd&| mercancia arcaica, ao lado de
inesperadas utilizacdes do espaco, ndo pdde resigastruicao total do mercado por um
incéndio em 1922. Na época, comentava-se que o tlgm sido proposital, segundo
depoimento de um membro do grande comércio, aindanga neste periodo
(Borges&Lemos 2002: 48). Esse episodio inaugurolnistdrico de incéndios.

Durante o século XX, o mercado, recuperado, faemiiado mais duas vezes, uma
em 1943 e outra em 1969, ambas consideradas pt@ipodia segunda vez, o que sobrou
foi demolido, sendo feita em seguida a ligacaowdgida Franca com a avenida Contorno,
obra que vinha sendo impedida pelo préprio prédionércado (Borges&Lemos 2002: 48-
9). Em 1971, este se transferiu para o antigoadifia Alfandega, original do século XIX,
o qual também n&o escapou de um incéndio em 188geniodo do conturbadff processo

de tombamento da area do Pelourinho, logo acin@idede Alta.

192 Almanagque do Centro Histérico de Salvador, pubBicado MBTC e do Instituto de Hospitalidade.
103 Segundo o depoimento de Clarindo Silva, do estabeento Cantina da Lua no Pelourinho, foi um
periodo em que ocorreram incéndios nessa area.
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Na historia de Salvador, parece que o fogo queisseérwrevolta contra a carestia
também serviu a interesses contrarios, quando aloigia de limpeza e desobstrucao
urbana foi levada aos extremos, ou mesmo quandpexelacao imobiliaria se confrontou
com a valorizacdo de areas em vias de tombamenfog® elemento representativo da
culinaria afro-brasileira, através de suas divirdagdatronas, apadrinhou também as ruas.
Era o acara, bola de fogo, e a quentura do dend@ndado as ruas, mescla de poder e
perigo. Para os africanos, poder da rebeldia eatoimlo das ruas através do perigo de
emancipacdo que ambos representavam diante dosepodgentes. Para a sociedade
dominante, perigo da rebeldia das ruas e poderutigstdo incéndio a servigo do controle.

A festa de Santa Béarbara, uma comemoracdo na gualgsessou o corpo de
bombeiros, demonstra o reconhecimento popular dggdo incéndio e do sagrado poder
do raio e faisca que podem produzir incéndios, @nchio um atributo de Santa Barbara,
também senhora dos mercados. Os festejos buscamn atmno homenagem e controle
desse poder atribuido a santa, poder este que guathar favorecendo um outro tipo de
controle, cujos interesses costumam se contraper vatores legados pelos outrora
socialmente desprestigiados, 0s quais, porém, sambecupar as ruas com seus simbolos
e praticas, sem passar por elas de maneira in6cua.

No século XX, incéndios acompanhando crises destiarga ndo eram tao
frequientes. O abastecimento foi se regularizdfidao menos para os que possuiam maior
poder aquisitivo, e a situacdo da fome generalizattpiiriu outros contornos, como nos
expde Maria do Carmo Soares de Freitas (2003),fegpeima pesquisa recente sobre a
experiéncia da fome num bairro pobre de Salvadmémq bastante central. A falta literal
do alimento deu lugar ao encarecimento dos coneestienquanto as condi¢cées de vida
das classes populares ficaram pidtes

Mério Augusto da Silva Santos (2001:68-70) desceverodutos alimentares de
largo consumo nas trés primeiras décadas do sectldCarne fresca (verde), farinha de
mandioca e feijdo continuaram entre os basicosarAecde charque era mais acessivel ao

consumo popular que a carne verde. O mesmo oawna o bacalhau, que era barato.

104 Essa conquista, motivada por uma revolucéo agriéoil atingida pela Europa no século XIX, e potr@si
regides do mundo, de um modo geral, em meadosocdtoséX (Flandrin 1998: 703).

105 Flandrin (1998: 703) menciona o retorno das cridesfome em varias regides do Terceiro Mundo,
particularmente no continente africano, no finakdoulo XX.
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Além da banha, condimentos, sal e acucar, vierdazer parte do cardpio cotidiano o
café e o pdo de trigo. Se o cardapio basico seimhane incluia novos produtos, as
comidas tipicas diminuiam em popularidade, comoaga@ por exemplo. Por vezes, novos
produtos, que haviam migrado do consumo em ouagi§es, podiam passar a substituir
uma iguaria local no horério da refeicao.

A estabilizacdo do abastecimento era uma melhara afetava diretamente as
vendedoras em relacdo ao fornecimento de matérisgrara seu trabalho. Por outro lado,
as modificacdes que proporcionavam tais melhopasavam o servico das ambulantes
dispensavel. Como sabemos, as comidas prontasdesndie porta em porta somente
prosseguiram até a primeira metade do século. Tadavvenda de alimentos de toda
espécienos grandes mercados de entdo, ou em sdas, @ontinuou, assim como em
determinados locais das ruas e pracas, nesse @ésw até um certo momento.

Das ambulantes de comidas prontas restou a vepédaifisa do acarajé. A venda
de alimentosn natura ingredientes para o preparo das refei¢fes, ramemtsaiu das ruas.
Atualmente, a grande feira livre de S&o Joaquimm@smo o mercado das Sete Portas
guarda a memoria de como funcionava esse comérom raercados tradicionais. Essas
feiras ainda sdo fornecedoras de produtos parardedoras de acaraje, como declara a
maioria.

A estabilizacdo gradual do abastecimento gerouaaiodtras mudancas. Nas
primeiras décadas do século XX, os motins da pggaolaofreram uma transformacao que
lhes tirou o foco da alimentacdo. Apesar do destdamento com 0s precos dos
alimentos, as manifestacbes de violéncia passaramclair reivindicacbes sobre o
transporte publico e 0 movimento de operarios sesaentou ao dos consumidores (Santos
2001:149-52). O autor registrou trés episédios keea primeira década. A segunda
década, mais atribulada, contou, em 1913, com ewaifdes pela baixa de precos de
alimentos, de transporte e de aluguel, além ddasgtas relacionados a derrubada de casas,
conforme as reformas que mencionamos eram impledast sem a construcdo de novas
moradias para o setor popular. Logo depois, a @gtwade guerra mundial no exterior
reforcou esse contexto de agitagdo. No revolucioramo de 1917, Salvador protestava,
mais organizadamente, contra a alta do preco do y&orecente produto do cardapio.

Apods 1919, os movimentos contra a carestia torna@mais raros e Santos (2001:160)
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descreve as causas do novo enfoque, mostrandoatedarganizacdo da sociedade em

termos do trabalho assalariado:

Correcédo nos salarios e vencimentos que, se nfaziasn acompanhar pari-
passu a marcha dos precos, pelo menos davam a illsdaumento,
acalmando a revolta dos que viviam de rendimeniass;f reivindicagbes
sociais desenvolvidas a partir das associacoesgimiais, voltadas para as
melhoras gerais das condicdes de trabalho; reaaegéo administrativa do
estado da Bahia, com regularizagdo de servicosganpentos em dia do
funcionalismo, a partir do governo Goées Calmon;ads$ de sitio e
endurecimento de repressao, também no mesmo governo

Assim, Salvador se disciplinarizava. Em meio a saakareformas e a modernizacéo,
as vendedoras ambulantes perdiam seu espaco. Maatisidade se estenderia até a
Segunda Guerra Mundial. Os espaco e atuagdo putmicquistados pelas irmandades
religiosas até o século XIX seriam doravante coidosd a associacdes leigas e
profissionais e aos emergentes sindicatos. Mattb3@8: 207-8, 219, 223) reconhece o
desaparecimento das irmandades desde 1870. Posémaffosdescendentes construiram
redes de solidariedades que permaneceram, cujolono@és evidente € o dos terreiros de
candomblé, que vinham sendo perseguidos desdbel®es africanas do século XIX. No
século XX, a perseguicdo tornou-se mais sistem&icacebeu da imprensa uma forte
pressao para total enrijecimento.

Paralelo a todo desenvolvimento inicial sofrido fatvador, o candomblé manteve
sua relacdo com as ruas e o mercado, sem configorarorganizagcdo nos moldes das
modernas associacdes leigas, através do modelbridgmgdes que tinha como referéncia
simbolica o antigo sistema de ganho. Foi apenakighaente, ao longo do século XX, que
terreiros tradicionais de Salvador formaram asg@e&s e recorreram ao tombamento de
seus terrenos e edificios, buscando garantiasslaetmipreservacdo. A auto-preservacao
desse tipo de nicho, anterior a essas garantiass|ggarece ter tido relagdo com o pequeno
comércio das vendedoras, cumprindo papel de supaf®io. Em outras regides do pais,
que ndo possuiram fortes tradicdes de culto afisileird®® as vendedoras afro-

descendentes tipicas desapareceram por completeenda de comidas ao estilo do

1% O que n&o deve ser o caso de Recife, MaranhadmdeRJaneiro, por exemplo, que mereceriam uma
analise mais detalhada desse tipo de relacdo. S(086) faz uma incursédo sobre o assunto, exagchinan
zungucarioca.
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tabuleiro, com algumas modificacdes, sO retornou a&mabito nacional quando foi
novamente importada do modelo baiano para as @diglpraia de outras regioes.

Em Salvador, no momento que a rua deixou de ségneste a ambulancia
desapareceu, as afro-descendentes instalaram-peceranas lojas chamadas quitandas ou
em barracas e tabuleiros que se fixavam num pastidi@namente com a finalidade de
mercar comidas - aos poucos apenas as comidasagroat artigos africanos. Nao houve
total desaparecimento, mas o que era comum e terrem século XVIII, depois de
inaugurados novos habitos uniformizadores, virdpicb”. Assim, deu-se a génese da
comida baiana tipica. Os produtos africanos, queviaum dia produtos correntes, também
adquiriram essa espécie de tipicidade.

Na primeira metade do século em discussdo, haiamtile vendedoras afro-
descendentes em pontos ou em feiras que se torfamamsas por terem sido guardadas na
memodria dos candomblés. Assim, no fim da décadaOddruth Landes (2002: 123) viu
Méae Menininha, principal sacerdotisa do Terreiro @antois, vendendo doces num
tabuleiro sobre um pequeno suporte em frente acasa, proxima do Cruzeiro de Sao
Francisco, hoje uma area bem turistica no Peloarinh

Landes (2002: 310; 313) também presenciou uma daadnima diante de um
tabuleiro de doces, sentada no meio-fio, numa fisRibeira - que segue o ciclo das festas
de largo de janeiro - e outra no proprio Terreim Engenho Velho, hoje patrimdnio
nacional, vendendo novamente doces “sentada nal@talegraus, perto da casa de Exu”.
A autora (2002: 84-5) menciona ainda a personagermlque era a mae-pequena (braco
direito) deste terreiro a época e que havia feme kldinheiro “vendendo carne numa
gamela, no Mercado de Santa Barbara, na Baixa dpat&ros*®’. Quando Landes a
conheceu, ja possuia uma “tendinha” para seu comnéita chama a atencéo para a falta
de higiene dessa tenda fazendo, a partir de suariémpia, uma generalizacdo a todos
mercados do pais sobre a falta de higiene no camngaccarn&®. Além de mercar carne,

Luzia tinha comprado uma venda de “adornos e géreargrados para os cultds”

197 Como vimos, o mercado ja havia se transferido patidade Alta.

108 A escrita de Landes parece estar impregnada jtmd com seu principal informante, Edison Cameir

199 Edison Carneiro (1969: 122) calcula para o Engeviéiho, em 1938, durante um festejo, a presenca de
pelo menos 16 vendedoras ambulantes pertencenteméanidade, num total de 40 mulheres. Quando o
critério era avaliar a geracdo mais nova, o nurmafa de 16 para 2, mostrando como a atividade \@ahdo
abandonada.
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Agenor Miranda (Santos &Noébrega 2000: 50-1) comfares outra lider sacerdotal
do Terreiro do Opd Afonja, Aninha que, como Menidn morava num sobrado do
Pelourinho, embaixo do qual possuia “sua quitandeemdia coisas africanas”. Sua
sucessora, a famosa Méae Senhora, tinha uma batesxteo do Mercado Modelo, cujo
nome eradvencedoraSegundo Agenor “vendia tudo que representasséia Hdas, figas,
essas coisas todas”. Celina de Jesus (Santos &{BB000: 62) uma adepta com cargo no
Op6 Afonja, complementa:

A barraca era boa, vendia frutas: araca, tamarindangabada e ori.
Acordavamos de madrugada, eu amarrava a saia haacipara cortar as
frutas aqui no Sado Gongalo, pra vender na barraeafigava do lado da
rampa do mercado, la na Alfandega. Levavamos madgasmangueiras
proximas das casas de Exu e do Ibé.

Assim, Senhora teve comércio de alimentos, de posdafricanos e de produtos
afro-baianos. Segundo Celina, Senhora também veludies na festa da Ribeira, em um
ponto, ao invés de barraca. Parece que uma outlfeme&pifania, mantinha o ponto para
ela, vendendo para Senhora, que ia para a Ribeigdtan temporada. Dos depoimentos em
memoria de Senhora, as pessoas se lembram de eamoef vendia doces, tais como
manaués, bolachas de goma, cocada e pao-de-l6u®adihia da roca, ela colocava no
cofre comunitario “de Xangd”, uma espécie de furd®d assisténcia utilizado pela
comunidade, que lembra as juntas de assisténcjeidodo de escravidao. Mas também
utilizava a mao-de-obra de suas filhas, para cditeas, quebrar cocos, tomar conta dos
pontos de venda. Todo esse servico se confund® romih o trabalho dentro do proprio
terreiro para realizar oferendas, como se a ruaedgiasse o terreiro e vice-versa. Esses
depoimentos nos ddo uma nocdo do micro-universpatdueno comércio empreendido
pelo terreiro em nome de sua lider num context @iplo.

A maior parte dos exemplos que citamos sao sobreded®ras de doces.
Geralmente, 0 que se podia carregar a cabecduiatsi de cada tutor divino), no tempo da
ambulancia, era o que se comercializava para @ chxcoletivo de mulheres, administrado
por uma lider sacerdotal, consagrada por sua epagéon e senioridade. Mais tarde, o
comestivel atribuido a cada divindade era o qaeser comerciado sobre o tabuleiro. Os
doces, muito comuns, além de se relacionarem a #vam, de certa forma, como

substitutos do mel — quando a presenca de um raduicarado se faz possivel nas ruas
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através do divulgado actcar - atributo da divind@sen'°, que também aparece no mito
de origem do acarajé aqui transcrito. E de conheaimptblico que Menininha e Senhora
pertenciam a essa tutora divina.

Uma outra lider de terreiro tradicional, Olga d@akétu, tendo por patrona a prépria
Oi4, em entrevista a Teresinha Bernardo (2003:5)3declarou ter chegado a trabalhar
fora do terreiro com o tabuleiro, como vimos acoate&eom outras lideres. Sua fala enfatiza
o lado ritual da venda de acarajé: “Antigamenteydee com o tabuleiro fazia parte da
obrigacdo. Quem era de lansd, vendia acarajé”.

No século XX, a recente ‘“tipicidade” das comidagigrais, frente a uma maior
nacionalizacdo da culinaria — como, por exemploadacdo geral do arroz e feijao - e
outras uniformiza¢cdes da modernidade, também afet@onsumo. As vendedoras néo
comiam mais, ou nao tdo correntemente, se pensaronsato de Vilhena, o que vendiam
ou ofereciam, como por exemplo, o carurefés que eram bem mais divulgados no
cotidiano de outrora.

Podemos observar que Senhora almocgava habitualfsgae com arroz e farinha,
o trivial baiano, que ja havia acrescentado o attofolocava o prato no colo, fazendo
bolos com as maos, segundo depoimento de Robenm Psantos&Nobrega 2000: 160).
Como vimos, o contato da comida com as maos sergrenuito importante nas
cerimbnias afro-brasileiras, que sempre tiveram wmogdo alternativa de pureza. Nessa
concepcédo, ha énfase no contato com o alimentgpgtifica o corpo, 0 que se opde a
nocdo dominante de que o corpo, principalmente &sspcontamina e suja 0s alimentos.

Edison Carneiro (1969: 49) também comenta essaltdos terreiros:

A alimentacdo normal ndo se afasta do padréo catthpara as classes pobres. P&o
ou bolacha com café ou restos de comida da véspelaamanha; carne seca com
farinha, seja como pirdo ou como farofa, feijdo,vages os restos de galinhas
sacrificada aos orixas, no almog¢o; pao ou bolacteafé, novamente, a noite.
Raramente ha as comidas chamadas baianas — vedapdy, efd, etc., - pois para
fazé-las, precisa-se de tempo e dinheiro; peixarsoos quase nunca ha, porque os
candomblés estdo sempre longe da praia e € naoeamsdar quildmetros para obté-

los, mesmo a precos elevados; ja 0 mocotd, umadeomgita com as patas, 0

1% 0 mel é o ingrediente preferencial para adocatoprdo candomblé. Bastide (1952: 11) confirma a
auséncia do agucar nas oferendas dos cultos, véguecorreu em Cuba, segundo o autor.

111 Senhora viveu mais da totalidade da primeira neetém século, tendo nascido em 1900 e falecido em
1967.
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focinho e as visceras do boi, apesar de mais #cnais raro, por ser considerado
alimento muito forte, de digestdo demorada; a mespisa acontece com 0
sarapatel, feito com as visceras do porco. Em tadamidas entram, em grande
escala, azeite de dendé e pimenta. Poucos leguneedgas, quase nenhuma fruta,
exceto as da roga. Para comer, raramente se uséoa gdacas muito primitivos e
facilmente azinhavraveis: a mao substitui o talfreanuscrito como dizem os
negros).

Carneiro apresenta um quadro interessante que anescél e tipico. As comidas
tipicas geralmente eram e sado preparadas comadéseuando a comunidade encontra-
se reunida para homenagear os deuses em datasasspestas, entdo, chegam a ser
compartilhadas em comunhao. Para fazé-las preeida-sempo e dinheiro, conjuntura que
ocorre nessas ocasioes especiais. Nao resta dijivedé a comida dos deuses - aquela que
carregou elementos étnicos sobre um fundo gerdiatito alimentar que as condi¢des
sociais ofereciam aos cativos - que foi parar aainicialmente para reverter renda para as
comunidades.

No entanto, no cotidiano dos terreiros observadwsQarneiro, mesmo durante o
tempo de preparo das oferendas, come-se 0 masialesu as vezes ndo se fazem todas
as refeicdes. Do século XX em diante, come-se sagmdo nacionalmente, café com pao,
e o trivial baiano, ou seja, farinha, feijao, caseza ou as partes das aves que nao sao
oferecidas as divindades, os pratos sendo geranmegados com dendé e pimenta. Por
isso, acarajé e abara consistem comida fora daiboguloseima, por este lugar especial
de oferenda, e ndo comida cotidiana, que lhes igatim apesar de serem comercializados
na rua cotidianamente. Ocupam um lugar que é cmirg e, a0 mesmo tempo, se destaca,
relacionado ao compatrtilhar alimento que tambéreenda.

Carneiro descreveu um candomblé que, porém, apEsaisemelhancas com as
comunidades atuais, se modificou extremamenteg emtdécada de 60 e de 70. Essa
modificacdo também atingiu a venda do tabuleirog ¢iu havia se transformado no
principal estilo de comércio tipico de alimentos.sAgunda metade do século ficou
marcada, ao menos localmente, pelo confronto entseente industrializacdo e profissdes
consideradas arcaicas. Esse confronto foi impudsiorpelas modificagdes introduzidas na
primeira metade do século.

Cercear as comidas tradicionais preparadas arlesam® para um nicho de

tipicidade fazia parte do processo mais amplo deiglinar os setores populares. A linha
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dura da ditadura no fim dos anos 30 ndo sé se rmmolo em relacdo a vigilancia dos
candomblés, assim como as reformas desse periado,cgnsolidaram um modelo
formalizado para as relacbes de trabalho, criangaon, oposicdo, mais categorias para
acambarcar os que ndo se encaixavam - e sequantieldsa opcado - nas aspiracoes
modernizantes do poder publico, tais como “vadidgem “malandragem”. O trabalho
autbnomo do pequeno comércio tradicional, que axmpucos recursos financeiros e
nenhuma escolaridade, ficava muito préximo deggede classificacao.

Ao mesmo tempo, talvez paradoxalmente, comecavgmaresso que levaria a
imagem da baiana vestida tipicamente a se tornaleema da nacionalidade. O costume de
dancar com um pequeno balaio sobre a cabeca @dcare requebrado (Lody 2003: 221),
o chamado “balainho de frete”, havia comec¢ado cmpeesentacdo e memaria do proprio
andar da ganhadeira, de torso ereto — o0 porte ltasali que menciona Querino — e ancas
baloigantes, e das brincadeiras que essas multewsn fazer com seu instrumento de
trabalho durante os periodos de descanso nagdaragsando em rodas improvisadas.

O balaio se transformou em um pequeno emblema, xa qera demonstrar
habilidade no requebrado. Essas coreografias eipalmente a roupa tipica teriam sido
absorvidas em parte pelo teatro de revtdtaendo finalmente apropriadas pela cantora
Carmen Miranda (Barsante 1985), que as lancouniat&nalmente como um simbolo
nacional tendendo para uma representacdo tambéhmésaca Latina. Carmen comecou
sua carreira inserida no repertério de cancfes lpm®) sambas e representacdes teatrais
do universo artistico carioca, ja bastante intinto cdrnaval no Rio de Janeiro, que
buscavam reproduzir e recriar aspectos afro-brasslee alguns tipos de regionalidades
enquanto parte de uma cultura nacional que seafarpara um publico cada vez maior.

A cantora, entdo, incorporou a personagem da haigna ja era uma figura
carnavalesca conhecida. Cecilia Meireles (1983),uemestudo realizado entre 1926 e
1934 descreveu, com riqueza de detalhe, a baigitaria que ainda podia ser encontrada
nas ruas do Rio de Janeiro, muito semelhante aedena soteropolitana. Também
descreveu a baiana de carnaval, a partir da qua¢npos vislumbrar de onde veio a
inspiracdo da Pequena Notavel. Cecilia Meirelesadasna baiana do carnaval as “saias

duras de polvilho”, lacarotes da camisa, e saisedi& ou chita colorida. A bata ja ndo era

112 Refiro-me, por exemplo, as atrizes Aracy Cort&aievalina Duarte.
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mais branca, porém colorida, “orlada de folhos"ndd trazia o “xaile” (pano-da-costa)

usado de modo insinuante, numa “nova faceirice’c@ares e alguns elementos merecem
transcricao, porque foram literalmente reproduzigek cantora. Os colares foram depois
reincorporados como acessorios que se esperamaléaiana do acarajé em Salvador, por

parte do turista:

Chega a vez dos colares: - ndo apenas o colarideagfio de micanga que
acompanha a boa baiana toda a vida — mas metradresnde contas de
vidro de todos os tamanhos, de todas as cores,cbispas, cintilagbes,
brilhos e sombras de mil cambiantes, reproduziondo b fausto das pedras
preciosas num amontoado monumental, das orelhas @ubros,
imobilizando o pescoco, que dificilmente pode rquaia a esquerda e para a
direita, com a solenidade vagarosa de um pescoiote...”.

Os bracos ficam recamados dessas mesmas convassaasta cabrochinha
tiver comprado braceletes de metal dourado, coortexe embutidos (...).

E agora? Estara pronta? Nao. Falta-lhe a trunfaier dizer - o pano da
cabeca, que pode ser igual a saia, ou a blusayropletamente diverso. (...)
Enrolam-no como um turbante, escondendo as poatdente ou dobram-
no de maneira a tornar-se uma espécie de diadeshando a parte da
frente do penteado. (...).

Sobre essa trunfa néo ira o balaio das compras,ansg lembranca: um
pequenino balaio fixado ao pano, pelo fundo, e eaid pequenas frutas
artificiais, ou flores de papel, de aspecto mugoafativo. Em alguns casos,
0 balaio é substituido por um minusculo tabuletaherto por uma pequena
toalha de renda.

Agora esta pronta a cabrochinha sestrosa, que é gaem diz a mulatinha
faceira. Nao lhe falta mais que enfiar as sand&iaschinelas novas,
menores do que os pés, para fazerem o andar #&@téanstavel — sandalias
de salto muito fino, geralmente pretas, com foramelho, umas bordadas,
outras pintadas e até as vezes orladas de pluma.

Na trajetoria desse vestuario, surpreendentementénulata” terminou sendo
exaltada através de uma portuguesa nata, enqudnétaio foi eliminado das ruas para
subir aos palcos. A atuacéo de Carmen Mirandamen@ nacional e de Hollywood ficou
marcada por esse vestuario que estiliza a baiabalante, com o acréscimo de pecas que
caracterizavam a dancarina de rumba. No que tdidada, temos 0 pequeno balaio com
frutas artificiais transbordando sobre um turbanies balangandas, correntdes e pulseiras
de bolotas acompanhados de brincos argoldes. Basagsobre o mesmo tema levaram a

estilizacdo de Carmen a se afastar cada vez maislelmentos da baiana.
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Ascensao da imagem tipica da baiana

Enquanto a imagem, ainda que simulacro, da baiandedora comecava a ser
divulgada internacionalmente de maneira mais imgigue 0s postais pitorescos do século
XIX, os candomblés, apesar da repressédo polic@iseguiam algum reconhecimento.
Lembremo-nos que grande parte de seu contingenteay®lmente ainda era constituida
por vendedoras na tradicao das ganhadeiras — dGayueiro nos da uma amostragem (ver
nota 109) — e que o vestuario e algumas comidavamst se recolhendo ao seu interior
perante o potente processo de uniformiza¢éo ewapte! iniciado no comec¢o do século.

A obrigatoriedade do registro policial para fun@om da licenca para a realizacao
de cerimbnias publicas demonstra o quanto o cantlas ruas se estendeu até os nichos de
convivéncia e preservagao que eram as comunidadgetedeiros. Mesmo neste contexto
desfavoravel, os candomblés conseguiram se desenyvapelando gradualmente para
recursos legais e formando aliangcas com pessoasiaefdas a instancias oficiais no
governo.

Jocélio Teles dos Santos (2000: 72-3) traz o degatindo babalaxé Luis Sérgio
Barbosa&™® que explica em detalhes como as redes de fidiglitermadas pelo candomblé
chegaram a alcancar o poder executivo federal,egomsdo a permissao para se tocar
atabaques — entéo proibidos - nas cerimbnias ena plgadura do Estado Novo. O autor
analisa os desenvolvimentos posteriores dessa®eslaom autoridades oficiais, que vao
dando, ao candomblé soteropolitano, uma imagem puasitiva, da qual um dos sintomas
seria a transformacao do discurso da imprensa.

A partir da década de 30, ndo so a alianca conmidattes fazia parte da agenda dos
candomblés, como a incorporacéo de relacdes camaligtas, pesquisadores e artistas. Ao
imediatismo de uma tética cotidiana formada na mtspeidade de confrontos com as
intervencbes dos poderes publicos nas ruas - comgenpos vislumbrar a partir das
desavencas de rua das vendedoras africanas erasiteivas descritas por Cecilia Moreira
Soares — vem se consolidar paralelamente uma higscaedidas estratégicas, tendo por

base as a¢des dos candombilés.

13 ver também Vivaldo da Costa Lima (1987).
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Ordep Serra (1995) e Jeferson Bacelar (2001) destre formacéo de quadros de
intelectuais, tanto brasileiros como estrangeiopge procuraram divulgar uma imagem
descriminalizada dos candomblés e de suas exteosiesis, e a formacao de instituicbes
com a mesma finalidade. Como vimos, esse processoicsa a partir da década de 30.
Ordep Serra (1995: 127-8) coloca Edison Carneirmacam fundador nesse sentido, ao
criar a Unido das Seitas Afro-Brasileiras em 198 ¢ual teve duracdo efémera, mas foi a
semente para a criagdo da Federacdo Baiana do Afuitdrasileiro (Febacab) em 1942,
uma instituicdo que nos interessa diretamente.

Segundo Ordep Serra, Carneiro empreendeu a acdticgpale organizador dos
cultos com vistas a conseguir uma liberacdo dacprdeligiosa do candomblé. Porém,
havia uma perspectiva de controle, um controleaguaido gostaria de assumir no lugar da
policia. Assim, o autor afirma ter ocorrido uma kiose policial-religiosa na histéria das
organizacfes que sucederam essa primeira. Ou aejpgpsterior Federacdo estaria
comprometida de alguma maneira com formas de denwstratégicas. De qualquer
maneira, mesmo se nado tivesse ocorrido um detedmimerfil policial como o autor
sugere, qualquer organizacdo que tivesse a fimdidee matricular as casas de culto ja
exerceria alguma forma de controle. Nesse casacpiart, o controle ficou, ao menos, a
cargo de um grupo de atuacdo que havia saido dasnidades ou mantinha com elas
aliancas e fidelidades.

No entanto, o acesso oficial a esse controle keddade dos cultos demorou ainda
duas décadas. Jocélio Teles dos Santos (2000)sanabpectos do processo de
transformacdo da concepcao oficial dos poderesqusbem relacdo as praticas culturais
afro-brasileiras, doravante ndo mais encaradas aomdator de atraso a ser eliminado,
gracas ao estabelecimento de relacbes do candoorblé@m circulo de pessoas influentes,
criando para essa tradicdo um discurso favoraved @ tornaria posteriormente uma
atracéo baiana.

Um dos trechos jornalisticos da imprensa baianmiti da década de 60, citado
pelo autor (Santos 2000:71), traz uma interessantanca de abordagem, que principia a
aceitar a troca do controle policial dos candomhiéso controle “cientifico”, uma

perspectiva muito proxima daquela de Nina Rodrigueséculo XIX, que acreditava ser, a
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questdo, de natureza médica. Aos poucos, essaaquesssou a ser vista, de um modo
geral, como da algcada das ciéncias humanas esociai

O autor capta 0 momento da virada em que crimiadéde anormalidade deixam de
ser compartimentos onde se encaixa o candombkigegassa a ser uma marca registrada
da Bahia, incorporada por 6rgaos publicos, emprpsaadas e pela midia (Santos 2000:
78). Isso ocorreu durante a década de 60. Ao ladcaddomblé, ainda segundo o autor,
culinéria e capoeira também sao alcados a simolmnidade. A critica se transformou
em enaltecimento, porém bem compartimentado. OilBeaescobria a Africa a partir de
Salvador. Como define Jocélio Teles dos Santos0(280), essa cultura afro-brasileira
enaltecida seria vista “através de uma glorificagéistica, como a matéria-prima de uma
nova politica externa e desenvolvimento do paiste Beria um dos primeiros passos para
a patrimonializacdo dessa cultura, tornando-a umib@terial.

O turismo teve um papel crucial nesse sentido. itiea crescendo e, desde a
década de 40, ja se encontram publicacdes soladeade Salvador com pendor turistico
(Osmundo Pinho 1998: 112). Em 1952, podemos eraootRoteiro Turistico da Cidade
de Salvador (Vasconcelos 2002: 319), publicado peddeitura. Na década de 60, o
turismo comecgou a tomar seus primeiros contornasocgetor estratégico na economia de
Salvador e do estado da Bahia.

Depois do golpe militar, implementou-se uma pditi@cional autoritéria, voltada
para o desenvolvimento. Segundo Jocélio Teles dosoS (2000: 84), para o enfoque
oficial do governo, o campo especifico dos bensuraik deveria priorizar politicas de
preservacao do patriménio direcionadas para obrpstatdnicas, que ficariam associadas
ao incremento do polo turistico no final dos an@se6inicio da década de 70. Dessa
maneira, a politica desenvolvimentista militar dbaca-se com a preservacado de valores
tradicionais através do turismo como instrumentaegenvolvimento econémico regional.
Nesse periodo, entdo, a preservacdo ficou vincuadgurismo e este ficou fortemente
relacionado a aspectos identificados como “cultlirain relacdo aos recursos paisagisticos
e naturais de areas regionais do pais (Santos 2868X).

A Bahiatursa, 6rgdo encarregado do turismo no BstedBahia, foi criada nesse
contexto, em 1968. Além de uma primeira preocupag@m a infra-estrutura urbana

voltada para o turismo e o setor hoteleiro em Sklva no Recdncavo, esse 6rgdo também
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seguiu a politica nacional de preservacao e desememto. Para Jocélio Teles dos Santos,
a preocupacdo governamental, que priorizava auesi@o da area do Pelourinho desde
esse periodo inicial, reunia ambos aspectos dempsgsio e turismo. No entanto, no caso
de Salvador, essa politica cultural e turisticaalém do reconhecimento arquitetdnico e
buscou se definir através de elementos afro-baig@erstos 2000: 94-5).

Procurava-se desenvolver uma mentalidade turistippomover visitas a Bahia. O
tipo de divulgacéo requerido para atingir este tjefoi fundamentado, entdo, em uma
espécie de “imagem cotidiana baiana” que foi sexmhstruida envolvendo representacdes
afro-baianas. Nesse sentido, os elementos escsllcioimo definidores do especifico da
baianidade foram a religiosidade — com atencaocespgara o candomblé - e o estilo de
vida singular (Santos 2000: 96-7). Essas caratitarssbaianas eram identificadas com uma
heranca africana que era vista como popular e endbiea. Assim, o candomblé se tornou
oficialmente atracao turistica, e, portanto, ecasamente estratégico, podendo finalmente
deixar de ser encarado como assunto de policideéceda de 70.

Deste modo, em 1976, ap06s uma campanha da Feddagiwm do Culto Afro-
Brasileiro, empreendida no inicio dos anos 70,varfala extingdo da obrigatoriedade de
registro policial e licenca para as casas de aifhlw-brasileiro em Salvador, o registro dos
terreiros passou a ser tarefa da Febacab, ondegimligados ao candomblé, porém contra
0 registro policial, tiveram papel de destaque rg5er995: 140). Mesmo com essa
conquista, a historia posterior da Federacdo naonércada pela unanimidade, como €
comum em Orgaos que exercem algum tipo de conteosguns candomblés tradicionais
chegaram a se desligar dela. Todavia, com percalgiscordancias, essa se tornou uma
instituicdo bem consolidatfd

Por centralizar e tratar de assuntos concernenteardomblé, a Federacdo, nesse
periodo, também cuidou dos registros das baianaacdmjé antes do surgimento da
associacao de baianas em 1992. Uma verdadeira prstiaicional da dependéncia da
atividade para com as comunidades de culto. Holeederacdo e a Associagdo registram

paralelamente as vendedoras de acarajeé.

114 Alguns conflitos em relacdo & posicéo politica diyentes e algum temor de cassacéo de “alvara de
funcionamento” de casas de candomblé discordadtesdo incomuns, por este ser um 6rgdo de controle.
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Com o candomblé liberado e promovido a atracacttoa, as baianas do acarajé,
em seu dominio das ruas e pracas de Salvadorwdidaria, tornaram-se um dos emblemas
de baianidade mais divulgados nacionalmente enateynalmente. O lugar que ocuparam
permanentemente durante quatro séculos transfosmoem um lugar privilegiado, do
ponto de vista turistico, que surgiu no século X entanto, embora a persegui¢ao
uniformizadora do progressismo do inicio do sédiMesse cessado, pelo fato de a baiana
tipica ter se transformado subitamente em promaterama imagem que propiciaria uma
atividade estratégica altamente rentavel para deipio e o0 estado, o controle publico ndo
deixou de tributar e cercear essas artesas. Onimsio demonstrou deixar margem para a
concepcao tradicional de autonomia dessas mulheras,lhes impds novas exigéncias
econdmicas e de profissionalizagdo ou “qualificacAogradual incorporacado a sociedade
dominante, agora numa ordem capitalista industeak seu preco.

Na segunda metade do século XX, a atividade dajéctoi adquirindo as fei¢cdes
de hoje. O comércio deste alimento tipico se sepeada vez mais do mundo dos cultos,
para se tornar atracao turistica. Apos a Segunaer&até o final dos anos 50, Salvador e
seu mercado de trabalho iriam se transformar bstapido, como sintetiza Bacelar
(2001:187-8):

A partir da década de 1950 e sobremodo nos andd &38%istimos a uma
completa transformacao da nossa sociedade. A Badmgaeles momentos se
compatibilizava com a estratégia de consolidacadoddismo nos paises
centrais e de internacionalizacdo do capitalism@ wodernizacao
desenvolvimentista. A nova industrializagcdo, comderoas empresas
instaladas no Complexo Petroquimico de Camacarin cgrande
concentracdo de capital e voltadas para a proddedmens intermediarios,
tornavam-na o polo dindmico da economia regional.

Os modos alternativos de producdo eram inteiranmmrgkantados pela nova
industrializacdo e servicos modernos, porém, osnmosspersistiam e se
recriavam como um expediente de sobrevivéncia eadanais utilizado por
amplas faixas da populagdo. O pequeno comércio lantby o artesanato
urbano, a fabriqueta e o “bico” eram estratégiastiwonazes da populacao
menos qualificada e empobrecida. Processou-sesyaovez, a alteragdo do
tracado urbanistico, com significativa expansaocidade, com 0s novos
bairros ricos e sofisticados e a periferizacdo salaslora, sem 0s minimos
requisitos em termos de servicos e habitabilidade ps contingentes
pobres.

Enfim, o fordismo como regime de trabalho e de nomsalcancou a Bahia.
No entanto, jamais se generalizou, restringindaesebolsdes modernos que
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se expandiam, de alguma forma vinculados as grasmgsesas, estatais e
privadas, nacionais e multinacionais.

A atividade do acarajé assumiu um determinado lugeste quadro geral.
Caracterizada como um modo tradicional de prodegadace do novo regime de trabalho
assalariado, ela poderia ser classificada entr@capacdes que absorveram um setor
marginalizado ou uma reserva de mao-de-obra oleowis recentemente se propde como
trabalhadores da economia informal (Machado daaSX002: 86-7) diante de um regime
assalariado que se tornou o parametro das relaedeabalho.

Em Salvador, o chamado setor informal ndo seria esten produto do
desenvolvimento capitalista na economia baianatdfldém seria caracterizado por essa
propria persisténcia em ocupacdes tipicas, anésri@ esse desenvolvimento, que a
industrializacao recente, proporcionada pela implgo do Centro Industrial de Aratu e do
Pd6lo Petroquimico, teria estimulado, com sua demamdscente de servigcos (Guimaraes
2002: 244-5). O conceito de informalidade elaboragbartir do trabalho assalariado como
referéncia terminou englobando as categorias his®rde trabalhadores auténomos de
Salvador.

Com a industrializagcdo, enquanto algumas ocupaty@escionais exercidas por
conta prépria entraram em franco processo de édincomo verdureiros a domicilio, e
outras ainda permaneceram num nucleo residuabtaltradores, o acarajé se manteve em
expansao, assim como outras atividades exercidasnd®-de-obra familiar, em domicilio,
no proprio bairro ou em pequenos estabelecimen@ginfardes 2002: 245). Essa
caracteristica o coloca numa posicao de excecno ¢oi definido por Carvalho&Souza
(1980: 88) em relacao a atividade artesanal a ‘fugl assegura a sua permanéncia por
transformacdes no seu valor de uso e voltando4se ypa mercado de mais altas rendas,
estimulado, inclusive pelo turismo (...)".

Embora o acarajé possa estar numa faixa entre tinidade mais rentavel - como
no caso das baianas que alcancaram fama em nisiehak- e o pequeno comércio de
alimentos voltado para as necessidades de umdetdigpopular mais empobrecida, sem
davida sua permanéncia se deve a historia da cgastrde seu prestigio empreendida

pelas ganhadeiras e vendedoras e apropriada coaga@turistica.
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Atualmente, vender acarajé pode se caracterizarocama estratégia de
sobrevivéncia ou como a construcdo de um pequegé@citeno ramo da alimentacédo, de
producdo em menor escala. Essa visdo da atividadeatajé como uma incipiente micro-
empresa € bastante recente e a postura antericcodgiderar a venda de acarajé
exclusivamente como um “biscate” ndo desaparétdeorém, ja na década de 80, mesmo
encarada como “biscate”, a venda de comida tipioapentos turisticos da cidade foi
descrita como uma atividade temporaria - geralmiémi¢ada ao final de semana - muito
mais rentavel que outros tipos de servico na égfi@tda sobrevivéncia (Vianna 1980:
208).

Durante a década de 70, até o inicio dos anos Bahetursa promoveu diversos
eventos em que apresentava baianas do acarajéters estados ou mesmo outros paises.
Ouvi relatos sobre esses eventos, que estavamior@ldos a conjuntura politica
soteropolitana do periolf§. Era a divulgacdo da imagem de baianidade, comusji a
partir de entdo aliada a midia televisiva. Creie guneste periodo que surge a figura da
“baiana de evento”, como costumam definir as pe§prbaianas do acarajé. Ela se
caracteriza por se trajar muito bem e tipicamense apresentar em exposicoes, festivais,
encontros culturais, feiras itinerantes ou em carhas de politicos — esse Ultimo caso
muito comum em Salvador durante o periodo de esic€omo afirmamos acima, as
apresentacdes e o crescimento do turismo renddgammdrocado as mulheres dispostas a
vender acarajé em pontos turisticos nos finaisedeaga. Nesse momento, ao se tornar um
trabalho temporario mais rentavel e, portanto, npacurado enquanto estratégia para
aumentar o orcamento domeéstico, a atividade doagc@omecou a se desprender das
tradicoes dos cultos e mesmo da Febacab.

A década de 80 foi marcada pela consolidacdo dsntar enquanto uma das
principais fontes de renda para Salvador, com @r@entro de Convencdes, com a cidade
alcancando a posicao de Patrimbnio Histérico da &hidade e com o investimento na
atracdo do turismo internacional. Blocos de carhavprincipio mais politizados, vieram a

se juntar as atracdes turisticas, com o desenvehtonda industria fonogréfica daé

1> Temos o exemplo do atual prefeito de Salvador Méarique do PDT, um protestante, como me foi
comentado por baianas do acarajé, que em sua chegdgitoral televisiva apresentou a atividade como
biscate.

118 530 eventos que as pessoas relacionam, de meméuiadnio Carlos Magalhaes.
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music Apesar da crise econbmica que atravessava 0 ps$g turismo regional se
incrementou cada vez mais, trazendo benesses giegapu ser usufruidas, por sua vez,
pela venda de acarajé.

A década de 90 significou uma guinada interessdmtponto de vista econémico.
Uma nova situagcdo mundial, num contexto geopolitim inovacbes tecnoldgicas,
informatizacdo, mundializacdo da producéo, do cmese das comunicac¢des, apoiado por
tendéncias neoliberais, provocou a reestruturagdorganizacédo produtiva capitalista, ou
seja, provocou uma crise no fordismo — mais espaaiente uma crise do regime de
acumulacao fordista - do qual nos falou Bacelar.

Um novo conjunto de relagdes passou a ser nornmaedcado de trabalho. Este, de
um modo geral, se flexibilizou, através da sub-4@iatao generalizada, chamada de
“terceirizacdo”, com vistas a uma diminuicdo det@signas empresas, e se “precarizou”,
através da perda, pelo trabalhador, de cobertwal,|lele estabilidade no emprego e de
beneficios trabalhistas.

O impacto dessa reviravolta se mostrou muito sargein relagéo a Salvador, onde
a chamada informalidade sempre teve um papel esitupor causa de sua historia
econbmica e pela importancia do comércio nessalejdanquanto o estado se concentrou
no setor agro-exportador. Como afirmam Druck&Borg@602: 114) sobre o setor
comercial:

(...) nesse setor, os contratos e relacbes de lhimmbsempre foram
estruturalmente flexiveis, isto €, a remuneracao qumissao de venda,
contratos por tempo determinado (em alta estaca@ojotatividade elevada,
gue caracterizam as relagbes de trabalho nesse sktocerta forma,
anteciparam o novo padréo de contratacéo do tralpslo capital que vem
sendo imposto ao conjunto da economia.

Tradicionalmente ligada a chamada informalidade| teado vislumbrado um
processo tardio de industrializacdo e de regulaagéot do trabalho, Salvador se viu as
voltas novamente com uma revalorizagcdo do “trabéiiadvel”. Desse modo, o trabalho
autdbnomo e os pequenos negocios familiares, qaenfas formas de trabalho tradicionais
encontradas pelos libertos para se contrapor aomeegle exploragdo escravagista,
passaram a uma posicdo menos desprivilegiada &a @& sociedade dominante. A pecha

BN

de trabalho reservado aos “atrasados” e a “gent®idena concepc¢ao do inicio do século,

198



ou aos ‘ignorantes”, sem instrucdo formal, maiseméemente, a gente que ndo podia
acessar o t&o valorizado mundo do operafiddacom sua regulamentacéo e conseqiientes
beneficios, idealizados como garantia de segurgongarecompensaria a aceitacdo das
disciplinas tipicas do processo de producéo indistcomecou a deixar de pesar sobre as
seculares ocupacodes tradicionais.

A “nova informalidade” do final do século XX, aléde provocar uma revisao
nessas concepcoes, teve uma significacdo nacidfeaéretiada, como explicam Lima
&Soares (2002: 167):

Seria o retorno do 6nus da reproducéo da forcaattalho na propria familia
e o enfraquecimento da regulacdo sobre o mercad@lol®ho. Poderiamos
chamar isso de “nova informalidade”, por incorpor@ntingentes de
trabalhadores antes no mercado formal e protegitlmtam-se aos
trabalhadores do “velho informal” autbnomos de tds tipos e atividades.
Em comum, agora, a falta da perspectiva de insargdmrmalidade, antes
vista como o futuro desejado. A “nova informalidagede ser considerada
como sinénimo da flexibilidade dos novos tempos.

Nada de novo, se pensarmos nos paises perifémass,quais amplos
contingentes de trabalhadores sempre estiveramnfaymal e sempre
dependeram da familia para sua reproducao comaa fde trabalho.
Devemos considerar, ainda, que os processos delfpatéo, nos paises
periféricos, ndo chegaram a atingir a maioria dadbahadores, tendo
crescido no periodo 50-70 e declinado em seguiddretanto, muda a
perspectiva, a informalidade deixa de representgo #&ransitério, para
constituir-se em definitivo.

Esse quadro nacional, em que o considerado infand@lrepresenta nada de novo,
fica mais exacerbado no caso da regido soteropalit@s autores mencionam um futuro
desejado, representado pelo pleno emprego formailiab deixou de ser uma expectativa
geral. Porém, essa talvez nunca tenha chegado wargeexpectativa, no caso de alguns
grupos afro-descendentes relacionados com a tadipdpular e secular de trabalho
soteropolitana, representada, em sintese, pelaaveéacdhcarajé. Essa tradicdo ndo esteve

comprometida com a tendéncia neo-liberalizanteétadh de 90 — apesar das tentativas de

170 qual surgiu mais recentemente como uma das spi®eemprego formal, além dos relacionados &
burocracia dos 6rgdos publicos, apesar do acesso@s tipos ndo ser uma opgao para uma maioria sem
MUuitos recursos sociais e econdmicos, segundoigéneias do mercado assalariado. Sobre a classarigpe
numa “sociedade urbana influenciada por formasegeesentacdo néo-classistas, como a tradicdo aultur
afro-brasileird ver Agier&Guimarées (1995).
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apropriacao, via turismo e os treinamentos em eempledorismo — e também nao havia se
identificado com o ideal e a possibilidade de ttaaregular - apesar de melhor

remunerado e protegido - subitamente levantadartir @ metade do século. E uma

tradicdo de trabalho que conseguiu guardar umao vad@rnativa, justamente por sua

antiguidade.

Por causa dessa viséo alternativa, que alia trakmltbnomo a identidade de um
grupo, a industrializacdo ndo conseguiu extingsseetipo de atividade. Também as
tentativas de tornar a venda de acarajé desvinguldel seu processo artesanal,
uniformizando a producdo para aumentar os lucros‘légica do mercado”, nao
conseguiram desfigurar — o que talvez ainda possat@cer — a tradicao familiar de venda
nas ruas. Ha algumas incursbes nesse campo, coefionprioritariamente com o
aumento dos lucros e com negoécios em grande esoalalyendo investimentos maiores e
racionalizacdo do processo produtivo, como verefogm, vender acarajé ainda faz parte
do “velho informal”, que envolve o trabalho autdrmeem familia.

Segundo boa parte das baianas do acarajé convgumtitato, a década de 90 teria
sido uma década de crescimento da atividade, pvademt termos de rendimentos. Como
sabemos, foi também uma década de valorizac&oiddade, periodo em que surgiu a
associacdo de baianas do acatij® retorno prometido pela venda e a valorizacéioxe
novos elementos para o mercado das baianas, @@ guase reservado as mulheres que
tinham uma relacdo de aceitacdo com o0s cultos bafsiteiros. Surgiram, entdo, as
polémicas sobre a venda de acarajé por homenselagéo a qual a Febacab tomou uma
posicdo conservadora, sendo contra essa inovag@oli@® 1996). Surgiram também as
discussdes em torno do que ficou conhecido comardge de Jesus”, o acarajé vendido por
mulheres e homens “evangélicos” que queriam deslin@ venda de suas raizes afro-
brasileiras.

Em parte, as baianas do acarajé conseguiram prltegedesfiguracdo pretendida
pelos evangélicos, conseguindo a obrigatoriedadedianentaria da baiana para a venda

do quitute e uma posicdo de bem imaterial tombada p acarajé. No entanto, como o

18 Com as obras de restauracdo do Pelourinho, irisiadste periodo, uma terceira imagem da baiaioa tip
surge, uma espécie de simulacdo, na qual mulhestglas com saias de lamé sustentadas por encbsnent
em armacédo de metal perambulam por essa areag@fei@se para posar em fotos com os turistas pe¢o p
de um real.
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proprio irméo Valdemir afirma, enquanto vendedor do acarajéredador”, a concepcao
evangélica do acarajé enquanto um alimento como ouialquer abriu prerrogativas para
outras reivindicagcdes na comercializacdo do praddio seja, esse passa a ser um nicho
cobicado por provaveis redes f@st food supermercados e empresas de alimentos prontos
ou semi-processados. Embora seja possivel a comidvé@la tradicdo com essa novas
abordagens comerciais concorrentes, podendo at@aredsnenta-las, esse tipo de situacao
NAo parece muito auspicioso as baianas, pois etashem que o maior valor de sua visao
alternativa, a autonomia, ficaria ameacado a lqrgeo.

O longo cerceamento sofrido pelas vendedoras durgmatro séculos continua,
entdo, com outra roupagem. O conflito historico casnregulamentacdes municipais se
amenizou, mais efetivamente quando o municipioegei elementos afro-brasileiros da
venda do acarajé, como a indumentaria, por suaallemente atrativa para o turismo na
cidade. Por outro lado, a defesa da tradicdo dbaltna instaurou uma relagdo de
dependéncia com uma apropriacéo turistica.

Assim, mesmo com essa minima protecdo bem recsutgiram exigéncias de
profissionalizagdo e de “qualificacdo”, aliadas discurso da higiene, renovado em
comparacédo as politicas de saneamento do inicggcdo XX. As mudancas também néao
liberaram o trabalho informal nas ruas — e o embtan comércio do acarajé — do controle
residual dos poderes publicos, num mundo onde alaegntacdo e a chamada
informalidade estariam entrelagadas no estimuldesenvolvimento do capital.

Em uma comparacdo dos atuais trabalhadores deornaaqueles do século XIX,
Bruno Durdes (2002: 305) identifica uma continuglaein relacdo a vigilancia das

atividades por estes empreendidas:

No que se refere ao controle do poder publicoraisathadores informais,
em Salvador, sdo alvo de repressao, sendo “pedsegjue “combatidos”
pela prefeitura municipal. Uma tentativa de escoadeaatividades informais,
ou de inibi-las, como ocorria no século XIX, comsasessivas perseguicdes
aos “ganhadores” e “carregadores” (...). Hoje, eadedores ambulantes
regulamentados sdo obrigados a usar cracha defickgéio, em alguns
casos fardas, noutros ha delimitacdo da quantidageodutos na barraca, o
uso de cadeiras, 0 uso do espaco publico, enfinabalho informal ainda é
permeado por uma gama de fatores coercitivos, @uige outras coisas,
possibilitam a identificacéo, padronizagao e o et
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As tentativas de esconder ou inibir ainda séo uesdidade para os vendedores
ambulantes, os camelds de Salvador. Mas as balaresarajé, apesar de constituirem uma
atracdo a ser exposta, ndo estdo tdo longe dissojguiam, em tese, obrigacdo de tirar
licenga, usar sombrinhas e tabuleiros padronizatis,podendo se estabelecer em certos
locais, principalmente durante o carnaval, nem c¢omaézar certos produtos, como
refrigerantes, por exemplo. Como no caso dos vemrdedambulantes, recorre-se a burla
para amenizar esse tipo de coercéo, correndoeses nikurante as fiscalizagdes.

Apenas um aspecto ficou diferenciado, o fato deamaf obrigatoria ser a
indumentaria afro-brasileira, o que se traduziu pmna conquista das vendedoras
tradicionais, mas que também levou a desordem $itab&o caminho da padronizacao.
Essa indumentéria esta sofrendo um processo ddinigde de sentido, ainda que
incipiente. Isso pode ser demonstrado através idoardos elaborados em torno do uso do
torco, que superpdem, a identidade e a histéridradicdo afro-brasileira, renovados

sentidos de higiene tirados do bau das hierarguéistingdes raciais.
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Mulheres empreendedoras em familia

Uma construcéo afro-brasileira alternativa ao mercdo formal de trabalho

Na costa ocidental africana, feiras tradicionaisai® ainda sdo um dominio
feminino. Algumas vezes, esse dominio é divididm as homens e produtos especificos
definem uma divisdo sexual de trabalho. Assim, emnaélsl vendem inhames enquanto os
homens ficam encarregados de prover noz de cotap @rontece entre 0s ashantes em
Gana (Gracie Clark 1994: 253). Nesse caso, poréniom dividindo espaco com 0s
homens, as mulheres sdo maioria e se organizaremtifadamente.

Entre os mercados nigerianos dos iorubas e dos,@ssa organizacédo acontece de
modo mais separatista em relacdo aos homens. Asias®es de mercadoras sdo, ao
mesmo tempo, uma associacdo local de mulheres,ueng@nero e trabalho ndo estédo
especializados, ou seja, separados. Portanto,selascusam a submeter-se a lideranca
masculina de organizacfes que englobam variasias8es (Clark 1994: 256). Essa recusa
€ uma das reacdes a perda gradual de uma equatémidedicional de género (ver
Amadiume 1997: 110-11, a propdsito de wistema dudligbo), pois o poder politico das
mulheres ndo poderia ser desvinculado do embasareeahdémico feminino na atividade
das feiras.

Assim, apesar de as mulheres igbos terem mantids sadicionais conselhos
femininos, imposi¢cdes colonialistas masculinizaeapolitica local e a economia de capital
enfraqueceu seu poder. A crescente opressao feamiioinexpressada pela perda de
autonomia dessas associacdes étnicas de mulh@ea eerda do dominio do mercado.
Essa situacdo gerou conflitos e recusas, como &e yerificar nos eventos ocorridos no
mercado de Afor Nnobi durante a Ultima década ded@8critos por Amadiume (1997:
131-39).

No Brasil, o que foi incorporado do modelo dessditin¢cédo feminina tradicional
africana sofreu um processo diferenciado. Nao ecoro choque de uma tradicdo
territorializada com uma politica colonialista jgsaciada a uma economia de capital bem

definida e industrialista, como aconteceu no fimsdoulo XIX, na expansdo do dominio
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europeu sobre o continente africano. No periodonial, o Brasil mesclou formas de
comércio femininas tradicionais de varias origeémdusive européias.

Porém, as africanas para ca transportadas tiveraen fgzer um esforco de
resisténcia e reinvencdo talvez ainda maiores, aodlarem de territdrio; ao serem
empurradas para aliancas com outras etnias - &s véznhas e rivais na origem, as vezes
nao; ao serem obrigadas a um sistema escravisexpgleracdo de sua méao-de-obra que
lhes retirava completamente a autonomia. A irreénedliauséncia de lacos familiares com
a terra e com as pessoas parece de fato uma gdasttantagem para as mulheres da
diaspora.

Mesmo assim, elas conseguiram refazer essa igéitugue foi semelhante, em
alguns aspectos, aos mercados africanos atuaisionados acima, se comparados a
atividade feminina africana em territério brasitenlurante o periodo colonial e imperial.
As mulheres vendiam produtos coletados, produt@sagltivavam em pequena escala e
outros bens produzidos artesanalmente, além dadeopnonta. Associadas a ambulancia,
as vendas também aconteciam em mercados que &eles@am em alguns pontos de
diversos nucleos urbanos. Porém as mulheres nwetsgeim controle sobre a producéo
agricola no caso do territério brasileiro.

Hoje ndo ocorrem mais, e os mercados outrora fewsnsdo feiras mistas, apesar
de um formato mais tradicional, como o da feirédS&@ Joaquim em Salvador. A imagem
de uma vendedora tipica ndo se relaciona mais meérco de produtos vegetais € mesmo
de outros produtos ndo pereciveis em mercados n&gice centrais, como ainda se
caracteriza nas regifes africanas que citamos. iBssgem publica de trabalho feminino
sofreu outras interferéncias e terminou se congdnuide outra maneira. Ela também teve
que se restringir regionalmente, em relacdo a ithpoia e distribuicdo que possuia no
passado.

Durante o periodo colonial, a tradicdo de venda cdenida por mulheres
primeiramente africanas e cativas e gradativamembellas de origem africana e libertas
tomou conta de vérias partes do territério nacioBalvador conseguiu manter um grande
contingente feminino mercando em suas ruas ao ldegquatro séculos. No restante do
pais, a visdo de mulheres transportando viveresfoanou-se com mais velocidade em

apenas mais uma memoria.
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A ambulancia predominantemente feminina que ofargobdutos de primeira
necessidade foi substituida, com a crescente inaimdcao, por vendedores que hoje
identificamos aos chamados camelds, os quais vepdetutos especializados. E mesmo
em Salvador, muitas das atividades femininas decamera desapareceram com a
modernizacdo do século XX. No entanto, ao menos detas, a venda de acarajé, como
vimos, guardou em sua atuacao a sintese de uro tdfninino antes mais abrangente.

N&o que esse seja um oficio de pouca importancianmau particularidade regional
exotica. Assim, o que se vé em diferentes express@esntrada das mulheres no mercado
de trabalho nacional é, em Salvador, relativameatgyenerisEm primeiro lugar, porque
as soteropolitanas sempre sustentaram grandedaartiamilias pobres. Em segundo lugar,
porque a ocupacdo dessas mulheres nunca esteviacdémda do pequeno comércio,
principalmente da venda de alimentos. Apesar deess® a um mercado de trabalho
formal ou considerado mais qualificado l|hes ser cpowpossivel, essas mulheres
continuaram assegurando a sobrevivéncia de famili@isas via uma atividade tradicional.

Essa predominancia feminina entre os chefes ddifade setores economicamente
desfavorecidos tem sido bem marcante e suscitogues locais de abordagem
sociologica. Pode-se até identificar uma tradic@cestudos soteropolitanos preocupados
com a venda ambulante, o que os torna indiretaménteilados aos valores regionais
seculares representados no pequeno comeércio: mifemcomo o0 nudcleo familiar que
sustenta, a familia como uma empresa, a tradigéibida de trabalho ligada a méae e a avo,
o produto alimenticio como principal opcao.

No entanto, o enfoque tem sido sobre a informaédad precariedade e a néo
insercdo no mercado de trabalho. Essa abordageiorestandmica, por vezes, acaba por
ocultar algumas aquisi¢cdes positivas de valores endlhorias na qualidade de vida, do
ponto de vista da emancipacéo dessas mulherespassthilitada por esse tipo de trabalho
tradicional.

Enfoque formado, em parte, pela propria heranceedeio e da desvalorizacao da
atividade de africanas nas ruas por parte dos psdaiblicos. Em relacdo ao controle
municipal, o que era claramente um problema denoréénica e racial, passou a se

apresentar como da alcada da saude e segurangeapdicbm mais énfase a partir da
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Republica. No processo, a questdo teve ressalteadésicoes de um problema de classe,
sentido que passa a restringir e ocultar as cauwsesderadas anteriormente.

Entretanto, o carater aparentemente desordenadsiasl mulheres mercantes em
relacdo a urbe — ou ao trabalho formal - guardabmisde uma reacdo e resisténcia aos
ditames de um poder primariamente senhorial cuploexcdo vai assumindo aspectos
capitalistas mais avancados, que se tornaram igiealbente legitimados por pressupostos
de um sanitarismo positivista e de metas econdngieasnvolvimentistas. Como pano de

fundo, a desigualdade racial e de género nuncaudei® ser um problema fundamental.

Como se vende hoje acarajé: formato ainda tradicicad

Salvador se tornou uma capital cujo crescimentmdor uma regido metropolitana
com nove municipios. A populacdo alcancou a ciraddis milhdes e quase quinhentos
mil, sendo as regides administrativas mais popsl8se Caetano e os chamados Suburbios
Ferroviarios, mais ao norte e ao interior em redag&oterdpole.

A maior parte dos chefes de familia que sustentandamicilio recebe de um a trés
salarios minimos®. No entanto, o desemprego vem aumentando, emdute@m quadro
recessivo ja cronico, e grande parte da populagiobuscar sua renda no mercado
informal, onde um dos principais ramos é o da alt@gfo. Entretanto, existem outros
fatores para além de uma determinacdo econdmisaaraisca pelo mercado informal,
como tem sugerido nossa reflexao.

Ao lado de barraquinhas onde se vende todo tip@lideento que poderia ser
encontrado em outros pontos do territério naciorakalgadinhos, cachorro-quente,
quentinhas, churrasquinho ou produtos comuns aaneabna orla de qualquer cidade
litoranea - esta4 a atividade tradicional das baidhaEssa atividade, uma “excec&o”

tornada tipica no restante do pais, com ressalva pa cidades litoraneas - mais

19 salvador em dadog005), encarte da Prefeitura Municipal de Salvg8&PLAM).

120 Existem por volta de quatro mil baianas de acadajécordo com a secretaria de Servicos Publicos da
Prefeitura de Salvador. Quando visitei a Abam (Agsgfio das baianas de acarajé e mingau) haviastreeg

de 1748 baianas, que provavelmente aumentou. der&® mil acarajés sao vendidos por dia, nimero que
dobra na alta temporada, uma estatistica que modeasluzida em termos qualitativos pela visivalidgade

em diversos pontos da grande metropole em divéi@@sios diariamente.
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propriamente em alta temporada - € corrente ema8aivdurante o ano todo e em toda a
regiao.

Podemos constatar, em Salvador, periodos em gemdawde acarajé estd a todo
vapor, principalmente durante as temporadas dasféld turista nacional e do visitante que
vem de outros paises. Essas temporadas ndo comaidgue d4 uma margem de tempo
maior para a obtencdo de renda com o turismo. A@nas vendedoras comentam que
quando chega abril “é dureza”. Julho comeca a mailey dai por diante, temos periodos
cada vez mais présperos, com seu auge em dezgariemo e fevereiro.

Geralmente, na alta temporada, muitas se convestermendedoras apenas para o
periodo, aproveitando a rigueza do momento. O grammpre teve, na longa duracédo de
mais de dois séculos, demanda para o ano todog sendproduto tradicional apreciado
pela populacéo local. Continua sendo, mas o turistndade que foi crescendo durante o
século XX, agora d& outras feicbes a periodicidd@meenda. No entanto, mesmo com as
interferéncias e demandas da industria turistigapducao do acarajé ainda néo se despiu
de sua peculiaridade tradicional, nem se uniformizinda.

Por isso mesmo, as baianas de agora ndo consegudaa confundidas com o
comércio ambulante - nem tdo tipicamente local Sdvador como a venda de pipocas,
amendoins, picolés, agua, queijo, café e cigamssd(ias Ultimas muito comuns na area
considerada turistica, como o Pelourinho). No pissao entanto, o acarajé era um
produto da ambulancia das mulheres de porta ena gart nos pontos de reunido de
quitandas.

Provavelmente, ndo constituia apenas a renda degeinas que perambulavam a
cata de um “lucro” muito peculiar, relacionado @& ®mancipacdo. Podia também tomar
outro formato esporadico, sem uma origem espegificato comum em qualquer tipo de
venda de alimentos: o estabelecimento comercialitaxlo na propria moradia. Esse estilo
nos remete asoutiguesmedievais, onde os moradores comerciavam o freitgeds oficios
no andar térreo de suas casas (Desportes 1998t)48%-vezes, a venda se efetuava pela
janela de uma lojinha. Na cidade contemporaneaalea&or, a venda de alimentos na
propria moradia ndo € algo incomum, em contraste s estabelecimentos do comércio

de produtos industrializados.
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Este € um estilo tradicional que sempre deve der garte do repertorio da venda de
comidas que se tornaram tipicas. No caso do tralfathinino, as atividades dentro de casa
ou nos arredores diminuem o peso da jornada doraégtie fica a seu encargo. No entanto,
€ importante enfatizar que o costume das mulheseslegaram as tradicdes nagds era o
mercado, que se configurava como reunidao de muheosn lideranca constituida, a qual
implicava, muitas vezes, longas caminhadas desdiecas de moradia e de producao de
géneros agricolas até os pontos de reunido (Vai@@2). O pano-da-costa foi uma peca
que fez parte desse complexo, que foi reforcadotemitorio nacional pela falta de
mobilidade das consumidoras portuguesas. A reagipt@m Salvador, do mercado nagd
com a coordenacao de sugalodes(representantes das mulheres nos mercadas)teve
0 USO da peca para transportar a prole em tende idama situacéo de cativeiro e transferiu
a lideranca do mercado para os terreiros, em salhida aos africanos e afro-descendentes
que haviam perdido suas referéncias de organizagéal.

Sabemos que os pontos de reunido de ganhadeiqstasdas, tomaram a acepgao
de estabelecimentos comerciais. Com o desapareind@anambulancia para os géneros
alimenticios basicos — embora ela continue parasgihas e, no dizer soteropolitano,
“merendas” — a quitanda permaneceu como a loja aieexrciantes que ascenderam
socialmente, principalmente as ganhadeiras, tamlbBbamadas de quitandeiras. As
quitandas foram um movimento em direcdo ao fornttovenda a partir da moradia,
mesmo porque, inicialmente, seria muito caro aemeegressas do cativeiro manter dois
imoveis.

Assim, a venda caseira € algo bastante arraigadoseertratando de trabalho
feminino e ainda hoje ha quem venda, em Salvadoponta de casa. Baianas reconhecidas
como Cira de Itapoa vendem préximas de casa, entgoonamuito mais recursos. Muitas
baianas tém mais facilidade de vender seu produfordprio bairro onde moram e isso é
bastante comum, como encontrei, por exemplo, emrdéina, Pituba, Boca do Rio,
Liberdade, Alto do Cabrito. Muitas vezes, a baiasi inserida no espirito comunitario do
bairro.

Em pelo menos dois locais, pude constatar a calas@lo da venda na porta de casa
enquanto um negocio bem sucedido. Em ambos casdiwjdgade € familiar, como, alias,

na maioria das vezes. Num desses locais, a medetiadicao familiar remonta ao tempo
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em que o pai de Gersonita Anunciacdo Goés possniarmazém e vendia cuscuz na
antiga rua da Lama. Na casa onde mora hoje, nblaaa do Garcia, no bairro do Garcia,
Gersonita retomou a tradicdo quando comecou a vahadeas na década de 90.

Ela aprendeu a fazer os bolinhos com a irmad Deusqite tinha um ponto de
acarajé na Barra, onde vendeu por mais de vinte. &wirmas de Gersonita se juntaram a
ela vendendo produtos diferenciados. “Tia” LedaéliaCcom o feijdo e comida caseira e
Lais com doces e salgados. Jaci, filha de Gersassumiu o abara da mae. Mais uma
irma&, Nilzete, faz suco e comida pra fora.

A venda de comida transformou quatro moradias gadais em um conjunto de
restaurante e barzinho chamado Beco do Feijaaitadreqientado, apesar de se localizar
numa parte com forte caracteristica residenciara pouco evidente — num beco. Mesmo
assim, pessoas de bairros distantes como Pitutzg@él— o bairro da consagrada Cira —
vao ao Beco do Feijdo, como declara a terceiracgerde mulheres que cuida do negdcio
de familia.

Menos sorte teve o0 abara “grande e caseiro” qusasé noite no bairro da
Liberdade, numa pequena casa da ladeira de Sawv@ins A baiana do abara estava
traumatizada com o recente assalto seguido darfadeto de seu marido ha alguns metros
de casa e seu “sobrinho” (sobrinho por considedeg@mente quis falar através das grades
da residéncia. No entanto, o negécio — que “verfadglia” - parece estar dando retorno,
até mesmo chamando a atencéo indesejavel de ladiS&esa preferéncia da vizinhanca
que ali faz fila para comer de noite.

Estes exemplos sdo extremos da fixacdo da baianem &asa que deram certo.
Geralmente, € mais facil encontrar baianas vendend@ontos mais ou menos proximos
da producéo (caseira) da massa do acarajé, maernamé as baianas que se deslocam
bastante para vender suas comidas em pontos nwaivos longe dos bairros onde
moram. Algumas fazem todo esse transporte mesma@ooiDs recursos, apesar da feitura
do acarajé ja ser bastante cansativa. Esse tigleglecamento ndo deixa de ser um outro
aspecto também tradicional diante de novas cirGno&s

O atual local de trabalho da baiana cuja face ss&trmonais visivel € o ponto. O
ponto pode ser definido como um lugar publico queites provaveis fregueses

frequentam. O ponto pode ser feito por situacoésriexes a baiana, por exemplo, quando
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esta proximo a um bar ou se localiza nos arreddeasmshopping O ponto também pode
ser feito pela prépria baiana. Nesse caso, eldgarpa paciente construcdo de um ponto,
a partir de um lugar movimentado, que precisa dqggisitos da simpatia e do acarajé bem
feito, saboroso, e mais, “Tem que ser tudo zeladin limpinho”, como declara Raimunda
dos Santos Silva.

O processo de feitura de um ponto pode levar, edianégm ano, tempo explicado
em outros termos como “comeca fraco, depois vaerfda..”. Ha também pontos
temporarios, chamados pontos de festa, locais andb@aianas costumam vender durante as
celebracdes tipicas — festas de largo - como aaldiB ou do Rio Vermelho. Temos
algumas modalidades de venda através das combgdedeontos: venda em pontos fixos
(ou em casa) e nas festas ou vendas somente dasafastividades. Uma terceira opgéo é
deixar as festas de fora, o que as vendedoraddieit® evangélicas ortodoxas costumam
fazer. Ainda existe a modalidade do acarajé paemteg, como mencionamos, que nao
envolve o ponto.

O ponto certamente adquire um alto valor se for bars pontos também podem ser
comercializado%’. Porém, poucas baianas se referem ao ponto rtessess, embora haja
a pratica. Falam da raridade da operacdo de vemgmto ou até mesmo que “isso néo
existe” e o0 “cargo*®? deve ser abandonado, quando uma baiana se mudeatlem que
vendia. Passar o ponto pra frente tende a significe estda sendo herdado por suas
descendentes consangliineas — incluindo a linhallate sobrinhas — ou por auxiliares e
aprendizes que foram agregadas a familia e quedgmam o oficio com elas, o passar o
ponto “por camaradagem”.

Quando um ponto € adquirido, tradicionalmente oo, de automaticamente da
poderes de certo monopdlio sobre o local: “A mai@do registrados, séo fixos, e se nédo
der permissdo, ndo vai sentar ninguém”, segundanAiradjo, cujo enfoque é mais
tradicional e permeado por valores do candomblguiias se queixam de outras baianas
gue tém um ponto bom, mas nao o utilizam, nem deizatras vendedoras o utilizarem —

essa era reclamacao de uma baiana da Ribeira gdmve calcada da praia.

121 Ouvi falar em valores desde R$ 1300 até R$ 4 paital um ponto considerado bom). Os pontos que s&o
mais vendidos séao os de praia.
122 Express&o que nos remete ao candomblé.
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Se este ponto foi “oficializado” com a retirada Heenca na prefeitura —
procedimento que formaliza o local de trabalhordorima-lo a prefeitura e que, segundo a
Abam (Associacdo das baianas de acarajé e mingamporta a despesa de uma taxa de
entrada de sete reais, mais a cobranca anual dedi8como imposto pelo uso do s6fe
fica mais dificil para outras baianas desfrutareemuch ponto que ja teria sido como que
registrado, embora sua detentora esteja ausente.

A prefeitura também pode interferir nos pontos guadas baianas tém historias
tristes a este respeito. Nos até poderiamos chasnde histérias ancestrais, que vém se
repetindo e que mudam conforme as conjunturascptates de cada periodo, cujo tema é
sempre 0 mesmo: baianas deslocadas, que foramsaspuéira organizar a cidade e, mais
recentemente, o turismo da cidade. Assim, elasativeque se mudar, por exemplo, da
parte detras da Igreja para calcadas mais distahieante a festa no largo do Bonfim.

Maria de Lourdes dos Santos conta que vendia hé deavinte anos, no Campo
Grande, durante o carnaval, mas perdeu o pontoa@mtrada do prefeito Imbassdy
cuja prefeitura comecgou a cobrar por uma licenga pander no carnaval. A partir de
entdo, apesar do pagamento da licenga, os locaim psrmitidos eram desfavoraveis para
0 comércio do acarajé. Vemos como o ponto se destwcosamente da tradicdo para a
comercializacao, num sentido de auferir mais luaas poderes publicos, através da gestédo
das festividades que se voltaram para o turismgaxe da prefeitura.

A demanda da prefeitura encarece a atividade. ®¢io,Mnotorista de taxi e um de
meus informantes e guia na cidade, calculou por @lvalor do “dinheiro do solo” das
barraquinhas na “lavagem” de Itapoa (do ciclo dgafg em 27 de janeiro) que ficaria em
torno de dois mil reais. Isso demonstra como liaem@is concorréncia colocam um preco
na participacdo das vendas durante o carnaval.f&elde elas ndo disporem dessa quantia
— quase a mesma requerida para investimento de pretgende iniciar em boas condicdes
um pequeno negdécio de acarajé — esses custosltdifica vida das baianas com menos
recursos e que nao tiveram a oportunidade de fage. Assim, elas se mudam mais uma

VeZz.

123 Ouvi das vendedoras referéncias a anuidade comsoudlores, tais como 25 reais ou 60 reais.
124 Anténio José Imbassay da Silva (quando perterciaR.), cuja primeira prefeitura se iniciou em 1996
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Alias, nem sempre as baianas possuem a licencaetityra, e falam disso num
tom que parece, por vezes, de protesto. Sem eseapastereotipo criado do “rodar a
baiana”, mas sem a caricatura e o exagero doseglaravam dos bate-bocas do passado,
podemos dizer que as baianas ndo se acanham esstarotyma delas, que prefiro néo
identificar por ndo seguir o que determina a ptefaj afirmou que prefere ndo pagar
licenca e manter a “carteira de baiana” que fosue mae. Para ela, ndo ter licenca propria
nao constitui um problema, ja que o “rapa” - fisgaé usa uma roupa azul - “nao bole com
a gente”.

Mas nem sempre os fiscais sdo vistos tdo positimEn®©utra baiana relaciona a
atitude do “rapa” diretamente ao governo de caééefto. Ao referir-se ao novo prefeito
Jodo Henrique®, declarou nao ter visto ainda o “rapa” bater emguém como acontecia
com o prefeito anterior — Imbassay - em cujo govesrirapa batia, matava, derrubava”.
Essa baiana também ndo queria saber de tirar dicemlicando que ‘“tirar licenca é
dinheiro, eu quero € ajuda”’. A relacdo com a prefaicontinua conflituosa, agravada pela
pressdo das secretarias de turismo que ambiciopatmolar e aumentar a produtividade
das vendas em funcdo da renda que lhe retornaiadiente. Esse contexto se reflete em
todas instancias, como, por exemplo, nos pontezadda.

Como vimos, a propria casa da baiana pode se dramsf num ponto ou num
“point’, como definiu a baiana do Beco do Feijdo. Essalp® entre ponto epbint’ é
sempre enfatizado, para além da semelhanca orimayr&is vendedores gostam de lancar
mao do point’ para que o ponto de acarajé se transforme tamémponto de encontro,
como no caso d®oint do Acarajéno bairro do Canela, estabelecimento que pretende
seguir um modeléastfoodde lanchonete para o acarajeé.

Assim, todos os dias ou em determinados dias, @mdmvao até o ponto em
determinados horarios para vender os quitutes detaamuleiro. Se elas trabalham nas
praias, costumam preferir vender pela manha atéinas da tarde, ou mesmo escolher um
turno a tarde, dependendo do local. Mas a tardeata tém a preferéncia da baiana para
vender seus quitutes e esse horario € consageaticidnalmente.

A outra face do local de trabalho da baiana genaené sua residéncia, onde ela

prepara a massa do seu acarajé e outros pratamegeeao bolinho, como o vatapa. Ali ela

125 3040 Henrique Carneiro do PDT, no cargo desde 2005.
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acorda cedo e labuta bastante porque é trabalh@epd massa. Seus auxiliares nessa etapa
e na posterior sdo pessoas da familia ou consierdd familia. Ainda seu trabalho
acontece num terceiro lugar, na feira onde fazallea dos ingredientes, geralmente a feira
de S&o Joaquim — algumas também citam o Mercad8eatasPortas - que oferta produtos
alimentares de producao local. A compra é semanaip explica Rosangela Araujo, pois
sao adquiridas “coisas que nao pode comprar e rdestacado dentro de casa, tem que
trabalhar logo, so fica o azeite, o resto nada’fi6do esses ingredientes e o saber das
vendedoras que determinam a qualidade de seu bolinh

Mas é no ponto que a baiana mostra seu produt@uenseus trajes e modo de se
comportar fazem sobremaneira parte desse prodiitelafreline os atuais aparatos que um
tabuleiro precisa comportar, ndo sem reclamar dagemrcias da prefeitura, pois esses
aparatos, que perfazem a parte material de seletahlsdo os bens mais caros a serem
adquiridos por baianas com poucos recursos.

Todo conjunto do tabuleiro, também conhecido coamaea, pode variar, mas nao
muito e sempre sera composto ao menos por um tebpl@priamente dito, onde ficam
expostas travessas — ou panelas de aco inox, saoveficializada pela Associacdo das
baianas de acarajé e mingau — com os ingredientescqmpdem o bolinho: vatapa,
camardo seco, molho, salada, as vezes, caruru.éhartdremos colheres para servir, um
tacho onde o bolinho é frito, um fogareiro. O soeor que cobre o conjunto também é
obrigatdrio.

Recentemente, no final do ano de 2005, foi refacpdla regulamentacdo da
Secretaria de Servigcos Publicos a exigéncia deopacdo dos pontos de venda e também
da indumentaria tradicional, uma conquista da aaséc das baian&S. O tabuleiro devera
comportar as dimensdes 1,40 X 0,80 m — o que ggnidm aumento de tamanho em
relacdo ao costume anterior - enquanto o somboEkera ser de 2,5 X 2,5m, na cor
branca Sabemos que a cor ndo foi uma escolha inusitgska uniformizacédo ja vinha
sendo implementada pela associacao ha alguns acmstirua seu processo, agora com

mais forca.

126 | embrando que a regulamentacdo dessa profissdalemeto municipal ja& fazia a maior parte das
exigéncias desde 1998.
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O tabuleiro consagrado pela Abam - uma referénttalileta”, espécie de vitrine
movel tradicional que podia ser carregada na cabédaito de fibra de vidro ou acrilico e
madeira e foi uma das primeiras providéncias ntatea de padronizacdo e melhoria do
trabalho com acarajé por parte da associacdo. 8egurbaiano evangélico Valdemir de
Souza Neves, um tabuleiro de aco é caro, custamkntbs reais, enquanto o de madeira e
vidro custava, no inicio da implementacéo, quinbemntais, sendo mais caro ainda.

Esse material passou por inovacgdes, digamos, teginak e modificacdes ao longo
do tempo. A Ultima novidade é a exigéncia de unmer@ttransparente, a prova dos raios
solares, para a exposicao da comida. O sombrein@agde lona, pode expor publicidade
ou patrocinios ou pode tomar o formato de tenda tmdo para um ponto fixo bem
estabelecido. Nas festas de largo, é necessaoutmdengenho com pedras e pesos para
manté-lo em pé se, ao invés de uma tenda, a bdigp@e desse guarda-sol movel.

Mudaram materiais, mas um certo padrdo tradicidoiakconservado. A barraca
apenas mudou sua estrutura de madeira para meatdeni®s apreciar sombreiros
precursores, em tom escuro, na gravura da Recifgédalo XIX,Vistado Patio da Penha
(Mercado de Verdurasyle Luis Schlappriz (1863). O tabuleiro vitrine,setvado em
gravuras antigas, foi consagrado pela associacdguidares e outros utensilios se
modernizaram, seguindo as mesmas fungoes.

O fogareiro, por sua vez, passou por modificacDesxou de ser a carvao, costume
também antigo, para se tornar um fogaozinho a Béshora o outro tipo tenha sido
proibido, isso ndo é seguido tao rigorosament@@aagxistem os perigos das explosdes de
bujdo, que faz com que sejam distribuittddersnas pracas, alertando para a manutencao
desses aparelhos, principalmente para o perigtrelapesjue se encaixam em botijoes de
cinco a treze quilos — muito usados para cozinharuoas.

Como as vendedoras se deslocam de casa para os,pigparam-se com questdes
de transporte do produto e do material para a tgmdeisoria cotidiana. As exigéncias
desses materiais especificos dificultam bastardevéla e autonomia. Entdo, procuram
criar novas solugcbes para manter o estilo tradadio® material mais pesado pode ser

guardado no local com cadeados, enterrado na @ueignsportado, se a baiana tiver um
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bom carro. Podem também usar, por vezes, taxi ccaneporté’’. Uma opc&o corrente é
ndo atender todas exigéncias, quando seu talemtoocetontexto do local, mesmo com
poucos recursos, tornam desnecessaria certa paiEierUma boa parte das que nao
possuem muitos recursos usa o 6nibus como traesmodue foi pejorativamente retratado
pela campanha eleitoral do atual prefeito, segwsdmmentarios que escutei a partir delas.

Nas duas faces da venda do acaraje, temos dossdgproducao: a caseira e a que
se realiza na hora da compra. A producdo da masdeijdo se define como geralmente
caseira e pode envolver apenas a mao-de-obra dmiom o auxilio de alguns
eletrodomésticos, ou pode abranger até por voltarde funcionarios — o que nao deixa de
ser um contexto familiar somado ao “amadrinhamergoa vizinhanca — e utilizar
processadores de alimentos de escala industriahdguo negocio se torna uma pequena
empresa.

Processar os alimentos da venda do tabuleiro &raneiro lugar, transformar o
feijdo em massa. Para isso, segundo a tradicaomeira etapa seria quebra-lo, mas este
também pode ser adquirido quebrado, opcdo menesaadl motivada pelas proprias
propor¢cdes que o comércio de acarajé alcancou. Neguanda etapa sera preciso depurar o
feijdo de sua casca, deixando-o de molho com atéece, para depois lava-lo. Quando
este tomar um aspecto alvo e livre de todas assasera secado para depois ser moido
numa terceira etapa. E claro que a pedra de rataentra em cogitacido, mas sim moinhos
adaptados a um motor ou industriais. Dessa marsgirm@btém uma massa leve a qual serao
acrescentados temperos. Segundo Rosangela Araggguada etapa toma bastante tempo:
“Passa um dia para lavar o feijao, para no outacdeinhar tudo para sair para trabalhar, o
trabalho € o triplo”.

Os principais temperos que se acrescentam na loopaegaro sao cebola batida e
sal, lembrando-nos da heresia do alho ou do gemgsbmo cheguei a ouvir de cozinheiras
e cozinheiros criticos e em favor da tradicdo. &nédpreciso bater e provar a massa. Nesse
momento, com 0 advento da fritura no bairro proxideocasa e, depois em lugares mais
distantes, para que se pudesse comer 0 quitutéegeigmortanto, ainda crocante, aconteceu

uma divisdo do processo de preparo.

127 As que comecam a trabalhar por encomenda, ousp@ermercados e estabelecimentos que n&o fritam o
quitute na hora, podem usar o taxi em alguns casosp me foi contado.
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A massa deve ser transportada para o ponto, hajienpo-se usufruir o recurso de
conservacao refrigerada da massa. Dentro do univkrsendedoras e do candomblé com
que convivi, ouvi criticas de algumas baianas dregé a respeito do congelamento da
massa, porque O processo poderia azeda-la ou e&dareH4, portanto, uma certa
preméncia de que a massa chegue logo ao pontondia.vAli seria preferencialmente
batida. E a fritura acontecera diante do fregués) tacho fundo com grande quantidade de
dendé fervente numa temperatura constante. Ha guensar cuidado com colheres de
metal e com o0 uso delas em travessas de outrosdiegtes, para ndo desandar a massa.
Essa seria a outra face, visivel, da producéo aejgc

Podemos perceber que o preparo tem suas propgeassrde pureza tradicionais.
Seriam estas, em sintese: deixar o feijao alvoada feijdo secar; moé-lo no ponto certo
dado pela destreza humana, que opera com outraanieBS; NA0 acrescentar temperos
diferentes; ndo congelar; bater a massa com mad@ehumana, de preferéncia feminina;
usar um Oleo puro, sem acréscimo de outras sulissaoleosas para render; ndo misturar
colheres e utensilios. Quando a industrializacde agorta, suas regras de uniformizacgao,
que implicam valores de pureza eivados de uma pgécehigiénica moderna, estédo
claramente opostas as exigéncias de pureza tradicidoda interferéncia que procura
melhorar o desempenho dessa producdo em termoenggote rendimento bruto da
matéria-prima, que é a massa, descaracteriza jastano que a diferencia e que é a sua
marca atrativa.

Para aumentar a producdo, o que € proprio dos gsosede grande escala
industrial, muitos aspectos tradicionais sao quitwaElimina-se a total auséncia das
cascas, a pausa da secagem, a moagem artesanategieze na leveza do produto, se
mencionarmos apenas a etapa de producdo da massasid, contatos minimos com
outras substancias e com o metal, além da necdsgidamao humana, ndo sédo levados em
consideracédo por essa abordagem.

No entanto, esses procedimentos estao sendo imputiedes, como alias ocorre em
todos os ramos da alimentacéo voltados para a catieacdo. Quando a demanda € muito

grandé?® e a massa de feijéio de alguma vendedora acalzmtewm evento préximo aos

128 O tabuleiro de uma baiana conhecida e divulgadanailoja de acarajé pode chegar a vender por gelta
1500 acarajés por dia.
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locais mais frequientados, como por exemplo, o FPelon, essa pode recorrer a massa ja
passada vendida pela associacao, cuja sede ficeesimo local. Esse tipo de episédio me
foi relatado por uma das baianas que vende nunopimtPelourinho. Pode-se perceber
como é dificil manter um padréo artesanal e pelau nas areas propriamente turisticas
e visadas. A Febacab também j& havia tentado toncéaitivas parecidas para facilitar o
acesso a massa, buscando fornecé-la para um nimaéoo de vendedoras, utilizando o
congelamento, através do projeto Fabrica de Acdfagollo 1996; Tania Dias 1997) ou
Central de Producéo do Acarajé de meados da déleafla. Um de seus argumentos era a
garantia de padrdes de higiene para o produto.

Entre o consumo de uma multiddo de turistas e aeexe paladar dos
soteropolitanos, ha gradacdes de uma producao éon exzala e outra que condiz com o
preparo tradicional e mais cuidadoso. Neste mercaioda sobra espaco para as
cozinheiras de poucos recursos, gue aproveitamesgingos dessa “opuléncia” num
contexto da industria do turismo. Assim, a unif@agdo da produc¢éo, quando a favor das
vendedoras ou das associacbes, ndo € um item édcupante em suas agendas. Ao
mesmo tempo, elas pressentem um certo incOmodalquesta funciona em fungéo de uma
provavel concorréncia com sua propria categorididranal e majoritariamente feminina,
como é o caso das lojas ou lanchonetes de ackegés tipos de estabelecimento também
pressionam para que elas se uniformizem, afim desafrem perdendo diante de novas

condicoes.

Aprendizado tradicional e a racionalidade dos curse e treinamentos

A unidade basica da fritura de acarajé € compostauma baiana e um ajudante,
mas a baiana pode dar conta sozinha do servicazeée ¢ “despachar”, ou seja, entregar o
acarajé ou outro produto, receber o pagamento eartro dinheiro se necessario.
Geralmente, as baianas formam pequenas organizégaémres de producao e venda de
acarajé. A lideranca desse oficio € transmitidenée para filha ou sobrinha. Se um homem
se torna herdeiro desse tipo de empresa, e serfdider familiar, pode optar por trabalhar
com a tia, irma ou prima, enquanto prepara asdithasobrinhas para assumir seu lugar. A
auséncia de descendéncia feminina, ou algum ca$sensentido, sempre é reparada

lateralmente. Ha sempre uma mulher ao lado de uamdao acarajé que também trabalha
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com ele, incorporada na tradicdo familiar. A famitjue trabalha junto pode agregar
também afilhadas e afilhados.

O trabalho do tabuleiro € regido por um regime itiadal familiar em sua
organizagcao, producado, venda e remuneracdo. De medwlhante ao esquema da
sacerdotisa e, ao mesmo tempo, ganhadeira emaaciped usufruia o servico de seus
filhos cerimoniais e carnais, h4 uma lider do talno] uma fundadora que comecou
trabalhando sozinha. Os filhos ou pessoas que Iseatn sob sua protecdo aprendem o
oficio observando e auxiliando nas tarefas menpsaésizadas, como no candonifié

A introducdo ao universo do acarajé, quando naetativente relacionada com o
candomblé, sempre se caracterizou pelo costumeswd® Bs criancas ao ponto desde
pequenas, até mesmo recém-nascidas, uma vantagedingjnuia os encargos domeésticos
na criacdo dos filhos e, com o tempo, formava nm&ofita competente. A partir da
disciplinarizacdo do século XX, da exigéncia deokstade e das proibi¢cdes do trabalho
infantil, as coisas mudaram um pouco de figuraeHos filhos estudam — nem sempre com
efetividade, mas muito mais — e ajudam no tabuléid alguns membros dessas familias
gue possuem terceiro grau, e jovens gque ficam enti@buleiro e a escolha de outras
profissées na época do vestibular, como Jeane duilNanto Bastos, do tabuleiro do
baiano Gregorio, ao lado do Shopping Barra.

Os auxiliares agregados a familia também entrancategoria dos filhos e dos
moleques podem morar com as vendedoras e ndo sdo neeassate remunerados
formalmente. Seu auxilio pode ser encarado, imwate, como uma contra-doacdo
equivalente a dadiva do aprendizado. Aos poucos, ggnhando confianca, até terem
aprendido o oficio e terem adquirido destreza, pddeconforme seu talento e disposicéo,
colocar seu préprio tabuleiro.

Até chegar ao tabuleiro proprio, as pessoas seguee espécie de percurso em
formas de pagamento tradicionais. Os que realizaefiets auxiliares, filhos carnais ou néo,
podem receber conforme a féria do dia. Aqueles rpaiximos, esforcados e mais
considerados pela detentora do tabuleiro, ou stmagyeis sucessoras, podem passar a um

esquema percentual, ao venderem para o detenteigai do tabuleiro, em uma espécie de

129 Encontrei vendedoras que aprenderam com a még, @ avo, a irméa, a vizinha, a vendedora do hairro
outras “tomaram curso”
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substituicdo, recebendo um “agrado”, como expliceeadedora Maria Luisa de Jesus
Sales, num ponto préximo ao elevador Lacerda: “© ela vender é da pessoa. Quando
volta, acerta com a pessoa o quanto da. Se oflicoem, divide cinqlienta com cinqienta.
Se for duzentos, déa cingiienta a ela e fica conoaeringienta. E normal entre familia”.
No entanto, como afirma Emilia Santos Barros, daapdo Flamengo, “Tem dia que néo
tira a metade do dinheiro que gastou no lucro”. ffor geralmente sucessores, mas
também outros parentes, conforme a histéria de faddliar, chegam a ter o tabuleiro
cedido pela detentora para retirar sua propriaiteecdurante alguns dias da semana
combinados previamente.

Nos pontos, pessoas amadrinhadas ou parentes cgoenaeam independentes e
formaram seu proprio tabuleiro podem trabalhar pnés ao tabuleiro matriz. A
regulamentacdo que exige uma certa distancia datseou mais pontos deixa de levar em
consideracao este aspecto tradicional - o que @ripr@as regulamentacBes. Dessa
proximidade deriva o costume de se vender em ifad@sares durante as festas de largo

Quando os membros se tornam independentes, tambdenqzorrer um sistema
tradicional de franquias. Isso acontece com asnbaialo acarajé bem sucedidas ou de
tradicbes muito antigas. O ponto de um grupo famtiermina se distribuindo em mais de
um bairro, numa expansao do tabuleiro. Com a esapdatos turisticos e dehoppings
esse tipo de franquia se tornou mais forte, magmpod perceber como era tradicional se
manter pontos em locais diferentes, ao encargoedsops de confianca, como o fazia a
sacerdotisa Mae Senhora.

Na década de 90, o moderfranchising se tornou uma opc¢ao interessante para
expandir o negocio, sem descaracteriza-lo compkatgen(Dias 1997). Porém, alguns anos
depois, pude constatar, durante a minha pesquisagegse recurso ndo demonstrou ser
muito satisfatorio. Claudia, do acarajé de Dintumta que este chegou a ter nove pontos,
“la um para cada ponto, mas acarajé € muito de @adiente reclamava. Uma pessoa é
melhor, centraliza tudo, fica melhor controlar’.sesconstatacdo relembra que uniformizar
a atividade tradicional através de uma marca tam percalcos, devido a procura de uma
mao particularque se perpetue passando através da familia,nparsucessora talentosa
treinada na tradicdo para representar quem lhecehde como se entrasse em jogo uma

espécie de consanguinidade construida sobre aniss# da “boa mao” para o acarajé.
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Os diversos pontos independentes que derivam dgombo principal costumam se
aglomerar espacialmente. Encontrei grupos famditnabalhando lado a lado nas festas de
largo. Os tabuleiros de um grupo formavam conjuetd#eirados. Por exemplo, a familia
de Isaura Araujo Silva, que vendia durante a fettde do Bonfim. Sua tradicdo comecou
em Cachoeira de Sao Félix. Seu avd trabalhavagaewendia acarajé com sua avo “na
ponte de Cachoeira’. Tiveram dezoito filhos. Umasdas filhas, que veio a ser sua mée,
deu origem ao ramo de sua familia. Num grupo de isetds envolvidas com acarajé, ela
perpetuou a atividade e teve mais cinco filhostrquaulheres e um menino. Suas quatro
filhas continuam a tradicdo. A seu lado, em tabodeseparados, estavam as filhas Gilnate
e Rosangela. A filha de Gilnate estd aprendendsa Eamilia também vendia durante a
festa do Rio Vermelho.

Nessa outra festividade encontrei a familia de Akt Oliveira Santos. De um
grupo de irmas, suas descendentes, as mais vélirgima e Jacira (ausentes nes