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RESUMO: O presente trabalho visa analisar as resignificagdes do casamento da etnia
pepel na contemporanea Guiné-Bissau tendo como finalidade averiguar agéncia das
mulheres no arranjo do casamento. Para atingir nossos objetivos os caminhos percorridos
foram a pesquisa de natureza etnografica na qual o material analisado foi coletado através
de pesquisa de campo realizado com as mulheres pepel originarias do reino de Biombo,
Tér, Bijimita e Bissau através de suas historias de vida ricas e inspiradoras.
Consideramos que a realizacdo do casamento se transformou ao longo das geracoes,
porém ainda mantém um lugar de prestigio. Entre essas mudancas a presente dissertacao
destaca o “casamento resignificado”. Esta evidéncia a agéncia das mulheres, que
conseguem negociar 0 casamento numa maneira que requer grandes sacrificios,
resiliéncia e inteligéncia, por mais que as normas dessa intuicdo sejam favoraveis aos
homens.

Palavras chaves: Casamento; Género; Guiné-Bissau; Etnia pepel

ABSTRACT: The present work aims to analyze the resignifications of the marriage of
the Pepel in contemporary Guinea-Bissau with the purpose of verifying the agency of
women in the marriage arrangement. To achieve our goals, the paths followed were the
ethnographic research in which the material analyzed was collected through field research
carried out with pepel women from the kingdom of Biombo, Tor, Bijimita and Bissau
through their rich and inspiring life stories. We consider that the performance of marriage
has changed over the generations, but still maintains a prestigious place. Among these
changes, the present dissertation highlights the “resignified marriage”. This evidences the
agency of women regarding marriage. Even though the norms of this instituition are
favorable to men, women can manage to negotiate marriage in a different way that
requires great sacrifices, resilience and intelligence.

Keywords: Marriage; Genre; Guinea Bissau; Pepel ethnie
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1 INTRODUCAO

Esta pesquisa nasceu do meu trabalho conclusdo de curso Bacharelado
Interdisciplinar e Humanidades, pela Universidade da Integracdo da Lusofonia Afro-
Brasileira. Nesse trabalho, busquei interpretar a percepc¢éo, o significado e as razdes que
sustentam o casamento tradicional entre os pepel' da Guiné-Bissau. Trabalho este de
natureza qualitativa, na qual o material analisado foi coletado através de entrevistas
semiestruturadas (com questdes abertas e fechadas), realizadas em Bissau, capital da
Guine-Bissau, em 2016. As entrevistadas sao originarias da regido de Biombo, e todas
sdo da etnia papel e casadas no tradicional.

A primeira experiéncia de pesquisa sobre o casamento da etnia pepel que resultou
na monografia cujo titulo “Ontem m’pili (menina), hoje neguine (mulher casada): A
percepcao das mulheres da etnia papel sobre o casamento tradicional () na Guiné-Bissau”
que foi realizada em 2017. Nesta pesquisa descobrimos que, além do k’mar constituir um
matriménio, também é encarada como um dos principais rituais de consagracdo das
mulheres, que separa as que ja realizaram esse casamento e as que nao.

Dada essa primeira experiéncia do trabalho de campo até o presente ano de 2022
aprofundamos mais no tema e alem das significacGes e simbolismos do casamento em
questéo, descobrimos haver um casamento menos convencional, que me chamou bastante
atencdo durante o campo. Deparei com transformag¢des pelas quais o ‘“‘casamento
tradicional” vem passando e ganhando novos sentidos, entre os quais: pagamento de dote
por parte das mulheres e agéncia dessas mulheres em busca de uma relacéo de matriménio
mais flexivel, ou seja, que ndo visa uma vida conjugal entre o casal, mas apenas se limita
ao cumprimento do ritual.

Desse modo, a presente dissertacdo desdobrou-se no seguinte argumento: nosso
entendimento é que o casamento tradicional vem passando por um processo de
ressignificacdo atendendo a expectativas das mulheres em torno de status, privilégios e
regalias. Também busca atender as pressdes sociais e familiares porque o ritual de
casamento embute varios simbolismos ja que este é o principal rito de consagracdo

feminina a partir do qual a menina passa a ser considerada mulher adulta. Assim, a

1 Pepel - optamos por usar esse termo para definir o grupo étnico pesquisado diferente de outros
trabalhos, pelo fato dos pertencentes dessa etnia se entendem e se autodominam como pepel.



pesquisa visa analisar as ressignificbes do casamento tradicional k’mar acionadas pelas
mulheres pertencentes da etnia pepel da Guiné-Bissau e igualmente perceber a agéncia
destas nos arranjos de casamento menos convencional que estamos chamando de
casamento ressignificado. Ainda buscamos averiguar uma tensdo em torno das mudancas
ou transformacdes produzidas pelas mulheres com a ordem pré-estabelecida.

Para dar substancia a nossa pesquisa o caminho percorrido foi através da pesquisa
da natureza qualitativa e etnogréafica realizada nos anos de 2020 a 2021 na qual elegeu-se
o reino de Biombo como o lugar de enfoque. Isto se deu por motivo pessoal, devido ao
fato de que parte da minha origem provém de |4, e por serem os pepel considerados 0s
mais resistentes no que tange a manutencdo de sua cultura, tradicdo, religiosidade e
ancestralidade. Fiz essa estratégia tendo em vista que reino de Biombo possa servir de
palco para o resgate da minha propria ancestralidade, lembrando que a Guiné-Bissau,
como outros paises da Africa da Ocidental, experimentou a islamizacdo e o processo da
colonizag&o. Por outro lado, também é de perceber os contrastes de reino de Biombo e de
Bissau tendo em vista as transformacfes sociais e estruturais, devido ao processo de
urbanizacdo da ilha de Bissau com a colonizacdo. Do ponto de vista tradicional ou
segundo a cosmovisdo pepel, Bissau seria um dos reinos pepel, porque dali teriam vindo
seus primeiros habitantes. Depois ela se tornou-se a capital do estado da Guiné-Bissau
pais que concentra uma populacdo heterogénea, ou seja, pessoas de todas as etnias
existentes na Guiné-Bissau, 0s internacionais ou estrangeiros.

Ao chegar ali, também percebi a mesma caracterizacdo devido a sua estrutura, o
seu ambiente, arquitetura, paisagens, bem como, o0 modo de viver das pessoas que ali
habitam. Hospedei-me numa casa estratégica, na qual o dono dessa casa € uma das
pessoas mais influentes daquela moransa? e também € o braco direito do régulo do reino
de Biombo. Esse fato foi facilitador para entender varios fenébmenos com profundidade.

O meu foco se assentava no casamento, mas durante o meu trabalho no campo
outros eventos sociais, culturais, religiosos estavam acontecendo e isso despertou a minha
atencdo e curiosidade em saber mais sobre esses fenbmenos, principalmente sobre os
djorsons e suas linhagens enquanto esséncia do ser pepel, que afinal ela permeia as
relagdes de parentesco e do casamento. A partir destas observacOes percebi que o tema
casamento e fundamental ou chave para entender toda organizacgéo social e politica desta

sociedade, ndo obstante é o casamento que define o status das pessoas.

2 Conglomerado de casas de uma familia.



Durante o campo nao pude assistir o ritual do casamento com todas suas etapas
devido meu estatuto de solteira. Na sociedade pepel sé as casadas tém a legitimidade de
acompanhar de perto o ritual de casamento na sua integra e igualmente poder participar e
intervir. Este foi um fator limitante muito importante da pesquisa. Desse modo, adotei a
estratégia de entrevistar e dialogar com as mulheres ja casadas de diferentes faixas etarias.
Como estratégia de compreender as transformacdes ao longo do tempo, ndo s6 da propria
realizacdo do ritual em questdo, mas também de perceber os diferentes modos pelos quais
estas mulheres de diferentes faixas dao sentido ao casamento.

A selecdo das entrevistas também obedeceu aos critérios de localidade apesar de
Biombo ser o foco. Tive a colaboragdo das mulheres pepel pertencentes de diferentes
reinos como o de Tor, Bissau e Bijimita que sdo todas da mesma etnia. Apesar de algumas
diferencas na forma de realizacdo dos ritos sociais, os sentidos sdo basicamente 0s
mesmaos.

Segue o0 quadro 1 dos dados pessoais das entrevistadas.

Quadro - Dados das entrevistadas

Nomes Idade Estado Civil Localidade
Boknorco Cé | 35 anos Casada, mée de 2 Reino de Biombo
filhos
Campili Indi 30 anos Recém-casada, sem Sector  Autbnimo de
filhos. Bissau. Ndo tem filho
Bobirni Sa 41 anos Casada, sem filhos Reino de Biombo N&o
tem filhos
M'por Té 21 anos Recém-casada, sem Natural de Bissau origem
filhos reino Biombo
M'pili C6 67 anos Casada, 5 filhos Reino de Tor
N'djilini 1é 60 anos Casada mae de 6 Reino de Bijimita
filhos
Adjombi Té 65 anos Casada mae de 7 Reino de Biombo
filhos
Ambili Ca 40 anos Casada, mée de 5 Reino de Biombo
filhos
Acuri Dja 41 anos Casadamée de 1 filho | Natural de  Peixice
origem Reino de Biombo




Os nomes das entrevistadas foram trocados de forma a garantir seu anonimato.

Nas suas falas as entrevistadas expressaram muitas coisas similares e diferentes,
sobretudo as razdes que Ihes levaram a realizar casamento tradicional k"mar.

Como pode se ver na tabela sdo mulheres de faixas etarias diferentes. Esses dados
nos permitem perceber diversas historias e trajetdrias. O ponto comum entre elas é
perceber algumas diferencas sobre como era 0 h4 algumas décadas e 0 que movia as
mulheres a casarem e de que maneira.

No campo percebi que os pepel sdo muito cautelosos sobre a informacéo que pode
ser transmitida aos ndo casados. Além da experiéncia de campo, pude perceber essa
questdo durante minha vivéncia enquanto filha de pai pepel. Em suma, o fato de eu ser
solteira foi uma das grandes dificuldades de acesso a certos espacos e didlogo aberto com
as mulheres casadas.

Deste modo, pretendo contornar essa dificuldade deixando de lado estes
elementos proibidos, segundo a visao dos pepel, buscando discutir a agéncia das mulheres
no processo de realizacdo do casamento e sobre vida conjugal.

Nas regides em que fiz trabalho de campo as pessoas perceberam logo que eu néo
era daquele lugar. Dai surgiu o estranhamento, curiosidade e desconfianga sobre mim.
Uma das primeiras perguntas que me fizeram é o seguinte: vocé é casada? “Es pepel? ”,
“Es de que casa? ” (Referindo a casa de djorson para assim saberem a minha origem).
“Né&o és casada e por que quer saber sobre o casamento? ™. Estas perguntas tentavam
mensurar minha legitimidade naquele espaco.

Outra dificuldade foi a linguistica, percebia que tentavam muitas vezes esconder
informacBes de mim. Embora tenha nascido e crescido no seio dos pepel, eu ndo domino
a lingua, pois vivi sempre em Bissau, onde se estimulava o uso da lingua crioula e
portuguesa. Desse modo, para esconder certas informacdes para mim usam a lingua pepel
comecam a falar lingua pepel, isto €, uma forma de me afastar ou de me esconder algo.

Muitas me olhavam com um olhar de desconfianga, como se eu fosse uma espid
que sera capaz de expor o segredo do casamento. Nesses termos, as questdes que eu ndo
conseguia compreender, eu perguntava sempre a meu pai feminino (tia paterna). Esse
apoio foi fundamental para esclarecer varias informagdes e tradugéo.

Outro fator ndo menos importante diz respeito a locomog¢do em Biombo, pois ndo

héa transporte pablico que circula entre as vilas, s se usa uma linha de transporte terrestre



que vai e volta com destino a Bissau. Isso dificultou a minha locomocao no campo, bem
como o de ter acesso aos outros espagos.
O presente trabalho apresenta uma introducdo e quatro capitulos. A introdugéo

contém uma nota que apresenta em sintese a minha historia de vida:

1.1 Meus parentes paternos

Minha avo6 paterna, Angélica uma mulher pepel, tinha “infortinio”, isto €, quando
paria, passava alguns anos as criangcas morriam. Desta forma perdeu quatro filhos antes
do meu pai. Em busca do motivo e de prevenir novas perdas, quando pariu meu pai,
passados alguns anos, ela o0 entregou para sua patroa portuguesa que morava num dos
bairros da cidade de Bissau conhecida pelo nome Bissau Velho.

Essa senhora é quem se responsabilizou pela criacdo do meu pai, juntamente com
0 apoio da minha querida avd Angélica, que dedicava todo o seu empenho no trabalho
domestico e também dormia no servico.

Meu pai morava na casa da patroa, que passou a ser sua madrinha. Assim, ndo foi
muito proximo dos membros da familia do seu pai, nem da familia da sua mée. Neste
sentido, ele ndo foi criado como um menino pepel, mas sim foi educado e instruido como
um assimilado®. Sendo assim, na casa da madrinha ele fazia seus deveres de casa, e ao
mesmo tempo aprendia as regras e as etiquetas portuguesas. Em Bissau Velho, sendo um
bairro nobre da capital guineense teve a sua infancia e adolescéncia socializando com os
descendentes dos portugueses e nao s6. Mas também, com os assimilados de Praca de
Bissau (zona nobre e principal area da cidade).

Ele adorava visitar o cinema vinculado a Unido Desportiva Internacional de
Bissau (UBID). Naquela época como até hoje s6 havia um cinema (que atualmente esta
em desuso) que ficava proximo a casa da madrinha do meu pai, um circulo pouco
frequentado. Alias frequentado s6 pelos meninos de praca, isto é, 0s espacos da soberania
portuguesa. Meu pai tinha uma agenda onde anotava todos os filmes que assistia, tinha

vida muito reservada, da casa para a escola e cinema aos finais de semana.

8 Um processo resultante da colonizacdo portuguesa no contexto guineense, na qual o nativo para
ser considerado civilizado precisa passar por alguns estagios civilizatérios, que sdo seguintes:
Grumetos, assimilado e por conseguinte civilizado processo este que Ihe convoca a renunciar da
sua cultura, crenga ou sua cosmovisao.



Com o aprendizado e a educacdo da madrinha, sobretudo da vivéncia na praca de
Bissau, ele acabou por distanciar-se das tradigdes da etnia pepel. Assim a tradi¢do nédo
faria muito sentido para ele. Segundo o mesmo, a tradigdo ndo passava de um simples
mito, pois sempre afirmava que “nao gosta de mistérios”.

Este espaco colonial foi herdado pelas elites guineenses apos a independéncia. De certa
forma estas reproduziram vivéncia dos antigos colonizadores, inclusive estas elites
passaram a morar nas casas herdadas do colonizador.

Ainda jovem, havia sido instruido por um descendente de portugués, senhor Duarte, pai
do amigo do meu pai. Meu pai por ser um jovem “assimilado”, assiduo e inteligente,
auxiliava senhor Duarte proprietario da agéncia Guitrans, que era um escritorio de
despacho.

Ou seja, estes trabalhavam com exportacdo e importacdo de produtos de Guiné-
Bissau para Europa. Apds muito tempo nesse trabalho, com a experiéncia acumulada,
quando meu pai terminou seus estudos, tornou-se um despachante oficial com seu alvara
e licenca, desempenhando o seu servi¢co em prol do desenvolvimento do Estado guineense
e, assim, comecou a ter certo poder aquisitivo.

Como meu pai se tornou um homem independente, minha avé achou que ja podia
apresenta-lo para os familiares. Isto porque quando era mais novo, minha avé o afastou
do resto da familia, porque acreditava que era uma medida protetiva para 0 mesmo, visto
gue anteriormente ela paria e os filhos morriam.

Meu pai, apos sair de Praca de Bissau, morou em Varela, um bairro da periferia
proximo a zona nobre. Os meus avos tinham “separado o corpo” (ou seja, nao divorciaram
efetivamente, visto que na etnia pepel ndo existe divdrcio). Esse fato constitui outro
motivo pelo qual o meu pai ndo foi educado sob os cuidados dos seus pais. Ja adulto, ele
S0 visitava seu pai e voltava para casa da mée.

Como minha “av6 separou o corpo” com meu av0 paterno, ela passou ter outro
relacionamento; este homem passou a tratar meu pai como seu proprio filho. Eles criaram
um laco forte, porque este homem € pai biologico das suas irmas mais novas que, segundo
a tradicdo, sao filhas do marido da avo Angélica, ou seja, meu avé é considerado pai
legitimo, o pai tradicional das irmds mais novas do meu pai. Esse fato se da pela a norma
do marido tradicional, ou seja, aquele que tem a legitimidade dos filhos da mulher mesmo
ndo sendo pai bioldgico.

Com base nesta historia sobre meu pai, que demonstra ndo ser um homem ligado

a tradicdo pepel, acredita-se que os seus infortinios se devem a essa negagao, pois o
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mesmo ja sofreu acidente de carro, numa viagem com 0 proposito de participar de
cerimonia de toca choro (ritual funebre que assinala a passagem para mundo dos mortos).
Isso ocorreu quando foi acompanhar minha madrasta na zona leste da Guiné-Bissau. No
meio do caminho numa ponte o carro capotou, minha madrasta se feriu, mas o meu pai
ndo, o carro ficou totalmente danificado.

Parte da minha familia cré que esse acontecimento se deu por conta da tradi¢éo
pepel, pois ndo se pode participar da cerimodnia do toca choro dos outros enquanto a da
sua propria mée ou pai ainda nédo for realizada. Portanto, acredita-se que o espirito da mée
no além fica com ira e pune o filho, ou seja, a ndo realizacdo da ceriménia de toca choro
implica no desassossego da alma da falecida.

Além do lado “assimilado” do meu pai, do ponto de vista da tradi¢cdo pepel, a
configuracdo étnica e social da minha familia paterna enquadra como nobres, com um
peso ou grandeza significativa no reino de Biombo. Meu pai é considerado sobrinho do
Ndjirapa C6, o her6i fundador de Biombo, pois sdo do mesmo djorson. Ele reuniria
condigdes de reivindicar o reinado de Biombo, ou a heranca das grandes casas nobres.
Sendo assim minha familia paterna lamentou muito o desligamento do meu pai no que
diz respeito a tradicdo pepel, e o aconselharam para levar em conta estas tradicdes e

crenca. Mas meu pai ndo abdicou das suas ideologias de homem culto de praca (cidade).

1.2. Meus parentes maternos

Por outro lado, a historia de vida da minha familia materna do meu lado da etnia
mancanha pode ser resumida de seguinte forma: A minha avo Cecilia conta que quando
ficou gravida da minha mée, o seu marido foi traido pelos sipaios* e preso pelos
colonizadores. Jorge Monteiro, meu av0, participou das primeiras mobilizagOes
impulsionadas por Amilcar Cabral na atual Guiné-Bissau para formacdo do Partido
Africano para Independéncia de Guiné e Cabo Verde (PAIGC). Desta forma, ele foi um
militante ativo na frente da luta armada, depois foi preso e fuzilado pelos colonizadores
Portugueses.

Minha avé materna, neste cenario, pariu minha mae. Enguanto mée solo,
desamparada, vitima do sistema colonial portugués, Cecilia Monteiro decidiu ingressar
na luta anticolonial. Consequentemente minha mae foi roubada a possibilidade de

conhecer meu avoé Jorge, S0 nos restam as memorias coletivas da guerra.

4 Africanos aliados do regime colonial



Minha avo conta que, ainda amamentando, carregava minha mée nas costas e as
muni¢Oes na cabega. Tudo isto para dar sua contribuicdo a luta para a independéncia de
Guiné e Cabo-Verde.

Alias, a mulher guineense foi pedra base e fundamental no decorrer da luta de
libertacdo nacional, tendo participado em varias tarefas como: pilar o arroz, buscar a
lenha, cozinhar, lavar, buscar e carregar materiais de guerra. Foram também médicas
enfermeiras, professoras, na linha de frente do combate, em suma, em todo o processo da
independéncia as mulheres deram a sua imensa contribuic&o.

Amilcar Cabral foi o grande aliado das mulheres. Na luta frisava que “N&o

conseguiremos revolucao plena sem integracdo das mulheres na nossa sociedade”.

Na Guiné-Bissau, o processo de independéncia foi bem-sucedido
gracas ao suporte e a atuacdo popular por um lado, e a capacidade de
lideranga do PAIGC e de Amilcar Cabral, por outro. Nesse contexto, a
contribuigdo das mulheres foi importante e permitiu alcangar objetivos
em termos da organizacao das instituigdes nascentes. No seu Programa
de Acdo, o PAIGC estabeleceu a igualdade entre os homens e as
mulheres, afirmando que “os homens e as mulheres gozam dos mesmos
direitos na familia, no trabalho e nas atividades publicas”. Se se
considerar o contexto politico sociocultural da época, estas palavras
traduziram-se numa verdadeira inovacdo em relagdo ao estatuto da
mulher na esfera pablica. (GOMES. 2010, p.74).

Segundo Gomes (2010), o grande éxito na luta contra inimigo comum se deu
através das forcas populares, ou seja, através da unido entre grupos étnicos e “sociedade
crioula” (assimilados, mesticos e descendentes de portugueses) por um lado e, por outro
lado, ancorados no ideal da equidade e igualdade de género. Sendo assim, a participacao
das mulheres foi de extrema importancia nesse processo. Essa contribuicdo das mulheres
me fazia lembrar da valentia e da coragem da minha avé Cecilia e das outras mulheres
combatentes. Ainda vilva, com encargo de criar minha mae, nao desistiu da luta.

Minha mae, Clementina Monteiro de etnia mancanha, a irma cacula de trés filhos,
cresceu sem a presenca fisica do pai. A minha avé materna, Cecilia Bampoque, lhe
educou com muito cuidado, mas sempre lamentava, “minha filha ndo tem pai, fomos nds
que sacrificamos juntas na luta, ela ficara com parte dos meus bens”. Minha mae sendo
filha de pais combatentes da luta foi instruida pelos idearios de Amilcar Cabral, foi
pioneira. (As pioneiras séo criangas, adolescentes e jovens que tem a formacéo cidadé e
militante do PAIGC). Como pregava Amilcar Cabral da necessidade de formagéo de

“homens novos” para o pais independente.



Desta forma, os “homens novos” traduziam-se na constru¢do de um homem livre
dos pensamentos e da cultura do colono, um homem com sentido e sentimento de
identidade guineense, com capacidade de construir uma nova visdo acerca da cultura,
politica, economia, educacéo, etc. Com base na perspectiva e transformacéo da sociedade
guineense, levando em consideracdo a nossa tradicao e valores culturais. Alias, a cultura
sempre foi um tema central na ideologia do Cabral, sobre esse assunto este autor ainda

salienta que:

Seja qual for a complexidade desse panorama cultual de base, o
movimento de libertacdo deve ser capaz de nele distinguir o essencial
do secundario, o positivo do negativo, o progressista do reacionario,
para caracterizar a linha mestra da definicao progressiva de uma cultura
nacional. Para que o papel que lhe compete no ambito do
desenvolvimento do movimento de libertagdo, este deve saber preservar
os valores culturais positivos de cada grupo social bem definido, de
cada categoria, realizando a confluéncias desses valores no sentido da
luta dando-lhes uma nova dimenséo — a dimensdo nacional. (CABRAL,
s.d. p.92).

O movimento de libertacdo estava incumbido da responsabilidade de redesenhar
e apropriar dos valores culturais étnicos positivos de cada povo e usé-lo como forma de
luta e construcdo de uma cultura nacional. A “cultura” é entendida como o elemento
central na construcdo de qualquer pais, ou seja, € alma e identidade de um povo.

Vale a pena lembrar que além da negacdo da alienagdo cultural portuguesa era
necessario filtrar as praticas positivas e negativas das nossas culturas com um olhar
enddgeno, ndo obstante a cultura é algo dindmico.

Tendo em conta essa génese ideoldgica de Amilcar Cabral, minha mée foi
beneficiaria da formacdo que adveio deste modelo acima citado. Ja apds a independéncia,
0 projeto enalteceu importancia da educacdo da mulher.

Um dos objetivos quanto a educacdo da mulher foi o de trabalhar no
sentido de permitir a sua completa integracdo na vida politica, social,
econdmica e cultural do novo Estado em formagdo. Esse processo foi
dificil, sobretudo de se considerar que a maioria da populacéo
analfabeta no inicio da luta era constituida por mulheres. (GOMES,
2010, p.104).

Desta forma, minha mée, ao terminar o ensino fundamental, foi introduzida na
escola técnica, a fim de cursar enfermagem, e posteriormente foi selecionada para ir a

Cuba cursar medicina. Infelizmente, sua mée ficou com medo, lamentou que ela ja ndo
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tinha pai presente, e que ainda era criangca. Assim nao confiou deixa-la ir, e minha mée
perdeu esta oportunidade.

Apos a formagdo no curso de enfermagem nos anos 1990 realizada na cidade de
Bolama localizada na zona insular (conhecida como arquipélago dos Bijag6s) uma das
primeiras cidades coloniais da atual Guiné Bissau, minha mae, a senhora clementina
Monteiro, foi trabalhar na zona sul do pais, na regido de quinara. L& se dedicou em
trabalhar em vérias areas como na enfermaria e também como parteira. Em funcéo de
déficit de recursos humanos nas zonas rurais, 0s profissionais de saude acabam por
exercer muitas funcdes até fora das suas alcadas.

Meu pai, por sua vez, foi pedir a méo da minha mée, na cidade de Buba no sul da
Guiné-Bissau onde vivia a minha 4vo materna e a condicionou a largar trabalho no
interior. Ela resistiu a ndo abandonar o emprego, mas 0 meu pai insistiu tanto até ao ponto
de assumir pagar o salario que ela recebia, alegou que tinha condi¢es suficientes, a mae
ndo precisava trabalhar, e ela acabou por ceder a pressao abrindo méo da sua contribuigédo
social.

Uma vez que decidiram ficar juntos em 1992 desse modo, meu pai voltou para
casa do meu avo paterno, no bairro de Bandim no capital Bissau. L& este tinha uma casa
e um terreno, assim cedeu uma moradia para meus pais comegarem a organizar suas vidas.
Posteriormente, meu pai construiu sua propria residéncia. A partir desse momento meus
pais passaram a envolver-se nos circulos da moransas (conglomerados de casas de uma
familia) dos meus parentes pepel.

Por outro lado, quando minha avé paterna soube que a minha mae era Mancanha
ndo gostou da ideia, porque a minha mée é tida como estrangeira por ndo ser Pepel, e
ainda por cima Mancanha, considerado um grupo étnico rival dos Pepel, devido as
disputas no passado ocasionado pelos colonizadores portugueses (dividir para reinar). Por
incrivel que pareca, um portugués (a) é mais bem-vindo (a) para casar-se com um homem
pepel do que uma Mancanha, o rancor no seio desses dois grupos é presente até nos dias
de hoje.

Minha mae, formada pela ideologia nacionalista revolucionéaria, ndo ligava para
questdo do grupo étnico, pois ela prezava mais sua identidade nacional guineense tal
como aprendeu na militancia do partido. Meu pai, criado pela Madrinha portuguesa,
portanto um “assimilado” também ndo ligava para questao da rivalidade étnica.

Deste modo, juraram ficar juntos enquanto minha avé Angélica morava em

Mindara (um dos bairros da cidade de Bissau). Ap6s a morte do meu avd paterno
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Joaquim, minha avd paterna Angélica voltou para residéncia do seu marido tradicional
sitauda no Bairro de Bandim em Bissau.

Foi necessario esse seu regresso, pois sendo sua primeira esposa ela era a chave
principal para ceriménias funebres do falecido, pois ela é que deve lavar o corpo do
defunto com &gua morna, antes de ser vestido (embrulhado com pano de tear) para efeito
de sepultamento e outras cerimonias.

Este regresso da avo Angélica foi possivel pelo seguinte fato: A mulher pepel,
uma vez casada, acredita-se que esta eternamente ligada ao marido, mesmo que tenham
separado o corpo®. A qualquer momento esta pode voltar a casa do marido, a depender
das circunstancias, como no caso da avo Angélica. Desta forma, passou a viver no bairro
de Bandim na cidade de Bissau. Assim minha avé ficou proxima dos meus pais, e dali
comecou a implicancia dela com a minha mae.

Dada todo esse constrangimento meu pai seguiu firme no relacionamento com
minha mée. Ele era muito reservado e focado, mas passado um tempo comecou a mudar
de perfil, dai teve o primeiro relacionamento com uma outra mulher que deu fruto a uma
filha chamada Jesualda, de 24 anos, e sua mde morava no bairro préximo a Bandim, no
bairro de Tchon de Pepel Varela, também na cidade de Bissau.

Posteriormente, meu pai comecou a interagir com amigos de bairro de Bandim, e
a frequentar um bar do mesmo bairro. Nesse bar trabalhava uma senhora que depois se
tornou a minha madrasta, ela também pertencente a etnia Pepel, inclusive do mesmo ramo
de djorson (linhagem) do meu pai.

Portanto, segundo a tradicéo, estes dois individuos pepel ndo podiam contrair laco
amoroso porque sdo parentes, ou seja, esse tipo de relacionamento é considerado
“incestuoso”. Quando minha avé paterna soube ficou furiosa e advertiu ao meu pai que
estava se envolvendo com algo perigoso. Mas ele, por sua vez, ndo ligou visto que ndo
acreditava nas normas da tradicdo. Contudo, esta senhora ficou gravida do meu pai e
tiveram a primeira filha. Infelizmente ela faleceu, e assim a minha familia paterna
interpretou o ocorrido como sendo a punicdo de Deus uma vez que desafiaram os ditames
tradicionais.

Entretanto apesar disso ndo pararam por ali, ela engravidou de novo e pariu

trigémeos, duas meninas e um menino que hoje ja tém vinte e trés (23) anos.

® Na etnia pepel raramente existe a possibilidade de divércio efetivamente, o casal pode néo
estar junto, mas a unido do casamento é indissoliivel compreende os mundos dos vivos e dos
mortos.
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Passado um tempo meu pai teve outra senhora, e esta teve um filho, que ja tem
dezoito (18) anos, e com a minha mée, a primeira esposa, somos trés, perderam duas
filhas, eu sou a mais velha, eu com vinte e sete (27) anos, Samanta vinte e quatro (24) e
Maguiraida, a cacula com dessasseis (16) anos, no total somos oito irméos. Das quatro
mulheres com que meu pai teve filhos, terminou com duas e ficou com a minha mae e a

mée dos trigémeos.

1.3. Minha trajétoria

Sou nascida e criada em Bissau no bairro de Bandim. Apoés a primeira infancia,
com seis anos meus pais me matricularam na escola portuguesa chamada Passo a Passo,
que compreendia creche, conhecida como jardim na Guiné-Bissau e ensino fundamental.

O foco dessa institui¢cdo do ensino e aprendizagem era do modelo portugués, ja
que o curriculo escolar, os livros didaticos eram importados e pensados a partir da
realidade portuguesa. Entretanto, ndo tive a oportunidade de conhecer Portugal,
diferentemente de muitos colegas meus que sdo da classe de elite, filhos/as de ministros,
juizes etc.

Esse fato constituiu para mim um entrave para assimilacdo dos contetdos, meus
colegas tinham maior vantagem devido capital cultural e facilidade linguistica, tive certa
dificuldade em alguns exercicios que eram passados na classe, enquanto outros colegas
resolviam num piscar dos olhos mesmo néo lendo a descrigdo da figura no livro. Por
exemplo, exercicios em relacdo as estacbes do ano, na qual tinham imagens que
representavam outono, verao, inverno e primavera. Para quem ja vivenciou consegue
identificar com mais facilidade, diferente de mim, pois ndo era algo do meu entorno.
Alids, na Guiné Bissau sO existem duas estacdes do ano: época chuvosa e seca. Entdo
para mim tudo que a professora falava era alienigena. O mesmo acontecia com 0s
exercicios da cor do semaforo, eu ndo os conhecia porque na Guiné Bissau nao tinha
semaéforo, consequentemente requer um esforco redobrado para sua compreensao.

A base educacional precaria do meu pais de origem € justificada pela sua
configuracdo politica recheada de crises ciclicas e sucessivos golpes de estado que
culminam com a descontinuidade de funcionamento das intui¢des inclusive educacionais.
Desse modo esse setor sempre foi e € acompanhado com constantes greves e
reivindicacgdes sindicais em prol da sua melhoria que ainda “deixa a desejar”.

Dado esse cenario sempre cogitei cursar o ensino superior fora da Guiné-Bissau,

uma pratica comum no pais que remonta desde periodo da luta da libertacdo nacional,
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com a influéncia da politica educacional preconizada pelo lider Amilcar Cabral. Outro
fator que também influencia esse processo de migracédo de estudantes é a propria auséncia
de instituicOes de ensino superior de qualidade.

A motivacdo para estudar no Brasil se baseia no fator linguistico e lacos culturais
que ligam o povo, brasileiro e Bissau Guineense, sob premissa de que isso tornaria mais
facil a minha insercdo e assimilagdo no ensino superior brasileiro.

Assim, quando soube da existéncia da Unilab — Universidade da Integracéo
Internacional da Lusofonia Afro-Brasileira - decidi abraca-la atraves da embaixada do
Brasil em Bissau. Na primeira tentativa de teste de admissao para esta instituicdo fui
classificada e minha ida para o Brasil foi em 2014, no estado de Ceara na cidade de
Redencgdo. Analiso que foi interessante ndo s6 no sentido académico, mas por eu ter
conhecido outra realidade cultura diferente. Nesta Otica, o Brasil foi fundamental na
minha trajetoria académica, pois a UNILABS, idealizada por entdo presidente Luis Inacio
Lula da Silva e o seu governo tem um carater diferenciado e especial que me permitiu,
durante a formacéo, refletir sobre minha experiéncia passada no campo da educagéo
formal ainda no meu pais de origem com as leituras da disciplina de sociologia da
educacdo das obras do Paulo Freire, Pierre Bordieu, Amilcar Cabral e entre outros.

A UNILAB cultivou um olhar mais critico e decolonial, sobretudo no campo da
educacdo. Influenciada pela formacao voltada a docéncia tomei consciéncia no sentido
de que minha antiga escola em Bissau chamada escola Portuguesa reproduzia a educacéo
colonial. A titulo de exemplo me lembro que nessa institui¢do a professora me pediu para
formular uma frase completa, portanto formulei a minha frase, usando o nome do meu
primo que era um nome na lingua pepel, a mesma, por sua vez, reprovou a minha frase,
e alegou que ndo reconhece o nome, e também a frase estaria correta se for com nome
como Jodo, José, Miguel, essa razdo da negacdo dos nossos nomes e nossas tradicionais

igualmente me motivou hoje a trazer o tema casamento pepel a tona.

® Dispde da criacdo através da lei N°12.289, de 20 de julho de 2010. Cujo objetivo ministrar
ensino superior, desenvolver pesquisas nas diversas areas de conhecimento e promover a extensdo
universitaria, tendo como misséo institucional especifica formar recursos humanos para contribuir
com a integracéo entre o Brasil e 0s demais paises membros da Comunidade dos Paises de Lingua
Portuguesa - CPLP, especialmente os paises africanos, bem como promover o desenvolvimento
regional e o intercambio cultural, cientifico e educacional. A Unilab caracteriza sua atuacdo pela
cooperacao internacional, pelo intercdmbio académico e solidario com paises membros da CPLP,
especialmente os paises africanos, pela composicéo de coro docente e discente proveniente do Brasil
e de outros paises, bem como pelo estabelecimento e execucdo de convénios temporarios ou
permanentes com outras instituicdes da CPLP. BRASIL. LEI N° 12.289, DE 20 DE JULHO DE
2010.
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Em suma, toda minha experiéncia académica se deve as universidades federais
Brasileiras, minha formagao inicial na Unilab foi vinculada a Instituto de Humanidades e
Letras da unilab na qual o Curso de Humanidades possui dois ciclos: O primeiro que foi
Bacharelado Interdisciplinar em Humanidades e o segundo Licenciatura em Sociologia
pela mesma universidade.

Sendo assim, a Unilab é especial para mim no sentido de que é diferente das
demais universidades federais tradicionais brasileiras por seu carater de integracéo, inter-
culturalidade e internacionalizacdo. Desse modo, visa a politica de inclusdo de estudantes
internacionais, africanos e asiaticos provenientes dos paises de lingua oficial portuguesa.
A experiéncia na Unilab foi enriquecedora além da dimenséo curricular, devido a troca
cultural com estudantes do Brasil, Cabo Verde, Mocambique, Sdo Tome e Principe,
Angola, Timor Leste e Guiné Bissau.

Ainda, na mesma ordem de ideia, outra experiéncia interessante foi o fato de que
esta instituicdo, sendo idealizada no @mbito da cooperacdo sul-sul, introduz novas
epistemologias no seu curriculo além da hegeménica (eurocéntrica). Desse modo tive a
oportunidade de ler autores africanos como Cheikh Anta Diop, Joseph Ki-Zerbo, Elikia
Mbokolo, Amilcar Cabral, Amina Mama entre outras leituras estas que me chamam
atencdo ao lugar da africanidade.

Desta forma, minha formacéo foi numa perspectiva menos ocidentalizada. Admito
que, a partir dessa experiéncia, me interessei em conhecer Africa e, mais incrivel, a partir
da didspora. Assim, pude perceber que afinal minha cultura era tdo importante quanto a
do outro, diferente do curriculo eurocéntrico que eu estudava nas escolas da Guiné Bissau,
que reprova praticas culturais guineenses como motivo de atraso ao desenvolvimento. E
ainda me deu abertura a ndo perder de vista o olhar critico e endégeno sobre minha cultura
e tradicdo. Que elas sdo dinamicas, em transformacao e inacabadas. Ao mesmo tempo,
me vi com a missdo de realcar a importancia da minha cultura e tradicdo e apontar a
necessidade de certas mudancas das praticas que podem ser nocivas, principalmente para
as mulheres na sociedade Bissau-Guineense contemporanea. Como resultado esta
pesquisa que realizo no mestrado foi desenvolvida na Guiné-Bissau, especificamente, na
regido de Biombo, cujo tema surgiu ao longo da minha graduacao.

Uma outra bagagem importante que a UNILAB me proporcionou diz respeito a
militancia antirracista, que impulsionou a minha afirmacéo de identidade enquanto negra
e africana, uma vez que, na Guiné-Bissau desconhecia deste debate, talvez por ser um

pais de maioria negra, onde praticamente “nao existem” tensdes sobre racismo. Ao chegar
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ao Brasil percebi que a midia brasileira vendia através das telenovelas era uma realidade
diferente da realidade que conheci. Por conseguinte, comecei a me envolver nos debates
sobre racismo, racismo epistémico e xenofobia, que séo discriminagfes que me atingem
no Brasil de forma diferente da Guiné-Bissau.

Outro choque foram as perguntas estereotipadas que somos confrontadas sobre
Africa. Logo comecei a me posicionar como africana, assim ajudando desconstruir
imaginario que se tem de Africa no Brasil, e hoje me considero panafricanista lutando, de
certa forma, para a emancipacéo dos povos Africanos e suas didsporas.

Essas narrativas remetem ao meu interesse pessoal enquanto filha de pai pepel e
mae mancanha em conhecer minha prépria histdria, origem e a negociacdo da minha
identidade.

Posto isto o primeiro capitulo desta dissertacdo apresenta uma visdo geral sobre
a Guiné-Bissau sua caracterizacdo e seu histérico politico e social, como forma de
localizar o leitor o contexto ou a realidade que se desenvolveu o presente trabalho.

No que tange ao segundo capitulo, debruca sobre a relacdo de parentesco na etnia
pepel da Guiné-Bissau enquanto elemento chave para compreensédo da organizacdo social
e do casamento deste grupo étnico.

O terceiro apresenta detalhadamente o casamento sua realizacéo e etapas, ou seja,
uma apresentacao abrangente dos arranjos desse casamento especifico do povo pepel e
suas implicacdes na vida das mulheres pepel.

O quarto e ultimo capitulo discute o ponto central do nosso debate, o0 “casamento
ressignificado”, sem perder de vista agéncia das mulheres perante as implicagcdes do
casamento k'mar que remete a uma assimetria entre homens e mulheres.

Por fim apresento as considera¢es finais, retomando algumas criticas discutidas
ao longo do texto sobre necessidade de flexibilizacdo dos interditos da tradi¢do que ocorre
apenas com as mulheres. Com isso procuro provocar, com a minha contribuicdo atraves
da presente producdo academica, para a mudanca do estatuto da mulher na sociedade

pepel para uma direcdo emancipatoria.
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2. GUINE BISSAU: DADOS HISTORICOS E GEOGRAFICOS

2.1. Localizacio Geografica e Povoamento

Segundo Lopes (2003), a Guiné-Bissau envolve o triangulo geogréfico que separa
o0s rios Gambia e Nunez, no extremo ocidental do continente africano. Varios nomes
foram atribuidos a esta regido como Nigritia, Guiné, rios do Sul, Suddo ocidental,
Senegdmbia meridional, ou as designacbes contemporaneas: Guiné-Bissau, Gambia e
Casamance. Ou seja, uma parte desse territorio € chamado na contemporaneidade de
Guiné-Bissau

Djalo (2010) conta a historia do povoamento do atual territério chamado Guine-
Bissau, segundo ele, esse pequeno territério é povoado por uma grande variedade de
etnias, entre as quais: 0s Baiotes, os Balantas, os Banhuns, os Bijagds, os Brames ou
Mancanhas, os Cassangas, os Felupes, os Fulas, os Mandingas, os Manjacos, os Nalus, e
0s Pepel.

Ja o ultimo censo populacional, realizado em 2009, aponta a existéncia de 27 a 40

grupos étnicos na Guiné-Bissau.

A Fula (28,5%), que vive essencialmente no leste do pais — Gabu e
Bafata, sequida da etnia Balanta (22,5% da populac¢ao) que se encontra
principalmente nas regides sul (Catid) e norte (Oio). A Mandinga com
14,7%, no norte do pais, a Pepel, com 9,1% e Manjaca com 8,3%. Com
expressdo mais reduzida encontramos ainda as etnias Beafadas (3,5%),
Mancanha (3,1%), Bijagos (2,15%). Da populacéo total, Felupe (com
1,7%), Mansonca (1,4%), o Balanta Mané com (1%). As etnias Nalu,
Saraculé, e Sosso representa menos de 1% da populacdo e 2,2%
assumem ndo pertencer a qualquer etnia (BENZINHO; ROSA, 2015,
p.16).

Cada grupo étnico corresponde a uma lingua falada no territdrio guineense. Estas
sdo as dez linguas étnicas mais faladas na Guiné-Bissau: balanta (245.000 falantes), fula
(200.000 falantes), mandinga (100.000), manjaco (80.000), papel (72.000), biafada
(20.000), Bijag6 (20.000), mancanha (19.000), felupe (15.000) e nalu (4.000 falantes)
(AUGEL, 2007).

O territorio que compreende atual Guiné-Bissau sempre foi caracterizado pelo seu

vasto mosaico étnico diversificado.
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A nosso ver, as construcdes identarias nessa regido conhecida como Guine-Bissau
demonstram ser significativamente fluidas devido aos fluxos migratérios e encontros de
diversos povos, entre os quais aqueles que dominam impdem suas identidades, por
exemplo os portugueses cristdos. Posto isto, verifica-se que a estrutura social do pais em
questdo é resultante do processo colonial que se traduz numa diversidade e hibridismo
cultural.

Guiné-Bissau é um pais localizado no oeste de Africa, com uma area de
36.125km2. Apenas 24.800km dessa superficie € habitada devido as inundacdes, marés
fluviais e alagamentos feitos pelas chuvas faz fronteira com a Republica de Senegal ao
norte, e ao leste e sul com a Republica de Guiné Conakry. E banhada pelo oceano
Atlantico por toda a extensdo ocidental. Além do territorio continental, a Guiné-Bissau
também tem uma zona insular, ou seja, o arquipélago de Bijagds, o paraiso do pais com
mais de 80 ilhas (AUGEL, 2007). A autora acrescenta que a Guiné Bissau é um pais plano
que contém clima tropical maritimo, embora haja também, na parte leste, planicies aridas,
constituindo uma zona ndo favoravel para a produgdo agricola. A fauna e flora se
expandem na parte ocidental, o territorio continental é cortado por rios caudalosos como
o rio Cacheu, rio Geba, rio Cacine, rio Grande de Buba, rio Corubal e o rio Mansoa.
(AUGEL, 2007).

Sua populacdo tem cerca de dois milhdes de habitantes. Em relagdo a producgéo
agricola, predomina o cultivo do caju, tendo em conta que esse é o produto agricola mais
exportado em grande escala. A producdo de arroz é feita basicamente para alimentacéo
da populagcdo. O mapa a seguir traz mais detalhes sobre a estruturacdo geogréfica da

Guiné-Bissau:
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Figura 1 - Mapa da Guine-Bissau
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Fonte: Google Maps

A capital da Guiné-Bissau € Bissau, a cidade mais importante do pais que
concentra a maioria da populacéo, e igualmente toda a economia néo agricola (AUGEL,
2007). As atividades econdmicas tradicionais da Guiné-Bissau sdo voltadas para o cultivo
de arroz, a base da alimentacéo local. O cultivo do arroz além de ser importante do ponto
de vista tradicional, como base alimentar, acompanha também a construcdo de
masculinidade. Ou seja, seu cultivo permite aos homens afirmarem sua valentia enquanto
grandes trabalhadores e pais de familia. Os jovens solteiros igualmente buscam ser
sagazes nesta tarefa como mecanismo de afirmacéo de ser homem e, consequentemente,
demonstrarem ser dignos de garantir uma boa noiva.

Isso se verifica em quase todos 0s grupos étnicos. E importante ressaltar que a
pratica de producdo do arroz faz parte da divisdo do trabalho social, uma vez que é
atribuida aos homens com apoio das mulheres. Sobre esse assunto o Fudut M"Bali (1989)
afirma que entre os Balantas, a titulo de exemplo, a apropriacdo e o uso de terra séo
coletivos. Assim a producdo agricola é resultado de uma longa experiéncia em que o0

sistema cultural estd imbricado com o social. N&o obstante, o préprio calendario das
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atividades sociais é regulado a partir dos ciclos das atividades agricolas, portanto na época
chuvosa muitas outras atividades s&o suspensas salvo 0s arranjos de casamento. A relacéo
dos matriménios e a trabalho de campo € uma dindmica de extrema importancia, um
mecanismo estratégico que visa garantir a mao de obra dos pais da noiva através do noivo,
sua familia e colegas.

Atualmente a economia do pais é fortemente influenciada pelo cultivo de castanha
de caju, geralmente exportado para o mercado externo, pois, na Guiné-Bissau o setor
industrial ainda n&o esta desenvolvido. Ja a tendéncia tradicional do cultivo de arroz vem
diminuindo, visto que, com os ganhos materiais e monetarios da venda de castanha de
caju, os agricultores tendem a concentrar esforco nessa nova forma de economia familiar,
abandonando o cultivo de arroz.

Pude observar, in loco, que a maior parte das bolanhas’ da regio de Biombo estio
danificadas, por falta de manutencéo dos diques que resulta do abandono por parte dos
homens que, dantes, eram a forga do trabalho nas bolanhas. Sendo assim, grande parte
desses espacos se tornaram inapropriados para o cultivo tradicional de arroz. Nota-se que
as mulheres se apropriaram mais desses espacos introduzindo uma nova cultura agricola,
por exemplo as hortalicas. Estas aparentam ser mais resilientes na valorizacdo desses

espacos adotando novas técnicas de cultivo, como se pode ver na imagem em baixo.

" Bolanha é um terreno pantanoso utilizado para plantio de arroz, ou seja, um arrozal.
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Figura 2 - Mulher horticultura

Fonte: a autora

Essa foto demonstra a Mpili (menina) produzindo canteiro como a maneira de
reter a &gua por mais tempo acima da planta, usa-se essa estratégia devido as mudancas
climaticas.

Essa técnica, utilizada pelas mulheres agricultoras da regido de Biombo,
concretamente tabanca de Blimblim, minimiza o impacto da seca sobre as plantagdes
devido ao aumento da temperatura influenciada pelas alteracfes climaticas. Segundo
agéncia do programa alimentar mundial (WFP Guiné-Bissau), num dos seus estudos
realizados no (2017) ressalta que inseguranca alimentar na Guiné-Bissau:

A inseguranca alimentar atinge 20% da populacdo rural de Guiné-Bissau de
acordo com a pesquisa do sistema de seguimento da seguranga alimentar e
Nutricional (SISSAN) no ano 2017, os resultados da pesquisa apontam para

uma melhora em relagéo a 2016, quando 30% da populacéo rural estavam em
situacdo de inseguranca alimentar (WFP, 2017).

Um fendémeno preocupante é que mesmo havendo comida na mesa, pode haver
caréncia da diversidade nutritiva que somada com o fendmeno das mudancas climaticas
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merece atencdo mundial e na Guiné-Bissau, em particular. Isso contribui para agravar a
situagdo da inseguranca alimentar. Entretanto, as mulheres abragaram esses desafios,
procurando alternativas a fim de protegerem suas produgdes, assim minimizando um

pouco a inseguranca alimentar neste pais africano.

2.2. Trajetéria historico-politica: a luta de libertacao nacional

A Guiné Bissau, tal como outros paises africanos, foi invadida por Portugal e
submetida a um regime colonial. Segundo Lopes (1999), a Guiné Bissau sempre teve suas
particularidades, fazia parte do império de Kaabu que tinha uma organizacao politica
solida. 1sso ndo facilitou a penetragdo efetivamente do regime colonial inicialmente. Ja
segundo Mendy (1993, p.4), a dominagcdo efetiva pelos portugueses do territério que hoje
¢ a Guiné-Bissau remonta apenas aos primérdios do século XX. Porque foi, em 1915, que
a parte continental foi “pacificada”, depois de aproximadamente cinco séculos de (1446
a 1974) de tentativas para criar pelo menos uma coldnia informal. Foram décadas de
desesperados esforcos para corresponder a exigéncia da Conferéncia de Berlim (1884-85)
de ocupacéo continental®, a soberania portuguesa sé foi estabelecida no arquipélago dos
bijagés em 1936.

A tradicdo de resisténcia continuou durante o periodo de dominacdo colonial
efetivamente, na forma de resisténcia passiva, culminando com onze anos de luta armada
pela libertagéo nacional (MENDY, 1993.p.4).

Ainda no que tange a resisténcia do povo Bissau-guineense, Lopes (1999, p. 19)
afirma que “durante toda a presenca colonial, desde o séc. XV nesta regido da costa
africana, portugueses e outros europeus tiverem dificuldade de impor a sua ordem”, visto
que, 0s nativos sempre resistiram ao poder do estrangeiro, que era o inimigo comum. O
autor ainda acrescenta que “a luta armada nacional representou apenas a passagem das
resisténcias étnicas ao combate moderno de cariz nacionalista” (LOPES, 1999, p.19).

Porque este pais contou com dois tipos de resisténcias: um desencadeado pelos grupos

8 Conferéncia de Berlim decorre das rivalidades entre os paises industrializados da Europa, devido
interesses imperialistas destes paises em Africa. Esta conferéncia aprovou resoluces sobre a livre
navegacao nos Rios Congo, Niger, Benue e seus afluentes, e ainda estabeleceu regras para que cada poténcia
pudesse reivindicar soberania sob os territorios coloniais. Ou seja, a poténcia colonizadora que pretende o
dominio sob um territdrio precisa ocupar o seu interior, ndo apenas o litoral. 1sso fez com que Portugal, que
pretendia soberania sobre territérios nos quais tinha presenca antiga apenas em cidades e pontos litoraneos

desde o século XV tivesse que empreender guerras de ocupacao.
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étnicos e, posteriormente, outro pelos grupos nacionalistas. Lopes ainda sublinha que
esses dois tipos de resisténcias se encontram separados por uma geracao — das Ultimas
campanhas de pacificacdo portuguesa do combate.

A resisténcia ao regime Salazarista, que lutava para manter a colonizacdo da
Guine-Bissau e outros territdrios africanos, culminou com o nascimento dos primeiros
movimentos nacionalistas da Guiné-Bissau. Por exemplo, o surgimento do PAIGC
(Partido Africano para Independéncia da Guiné e de Cabo Verde) em 1956. No periodo
da luta armada, esse partido era liderado por Amilcar Cabral. Coutinho (2017) apresenta
um pouco da biografia do lider Cabral:

Amilcar Cabral é naturalmente apresentado como um estudante
brilhante, que terminou os estudos com sucesso obtendo muito bons
resultados. Como profissional, ele também é considerado como tendo
sido um engenheiro brilhante, apreciado pela sua «grande competéncia
profissional», pelo seu rigor cientifico e pela qualidade dos seus
trabalhos publicados. Ele também é definido como sendo um homem
profundamente humano, muito disponivel para os outros, inteligente,
honesto e de grande estatura. S&8o as opinides tanto do diretor do
laboratdrio de investigacdo onde ele trabalhou durante varios anos em
Lisboa, como dos seus colegas universitarios africanos em Lisboa e dos
seus colaboradores do PAIGC (COUTINHO, 2017.p,132).

Devido ao privilégio desse lider africano no diz que respeito a sua projecdo do
ponto de vista académico diferente de outros Bissau-guineenses, pelo ser acarinhado e
instrumentalizado de certa forma pelo entdo regime colonial, sendo o mandatério do
regime na execucao do seu plano como engenheiro agronomo, uma profissdo de extrema
importancia na época no sentido de interesses econémicos do regime. Amilcar Cabral, a
semelhanca de outros colegas como Mério Pinto de Andrade, entre os outros, decidiram
abnegar a posicdo de assimilados e aliados do regime para em contrapartida organizar a
luta Anticolonial. Esse processo iniciou-se na Casa de Estudantes do Império, uma
instituicdo que abrigava os africanos das colonias que estudavam em Portugal, que se
tornou um espaco de luta ideoldgica e intelectual onde nasceu a idealizacdo da luta por

parte dos lideres dos paises luséfonos. Conforme Cande Monteiro (2013 p.253):

No caso da Guiné-Bissau, o despertar nacionalista teve a sua origem
com os “cristdes de praga” e, mais tarde, contou com a contribui¢do
inegavel de Amilcar Cabral com uma experiéncia mais elaborada
adquirida na Casa de Estudantes do Império (CEI), em Lisboa, 0 que
Ihe rendeu mais tarde o protagonismo de lider nas colénias portuguesas.

Amilcar apresentava uma certa facilidade, visto que, sua missdo enguanto

agronomo junto das massas camponesas, provenientes de diferentes grupos étnicos da
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atual Guiné-Bissau e Cabo Verde, contribuiu para que ele estivesse no palco de
mobilizacdo, veiculacdo e disseminagdo do seu projeto politico-revolucionério, inspirado
na ideologia marxista. Tinha como objetivo lutar contra os colonialistas portugueses e,
consequentemente, constituir o estado nacdo guineense através do partido Unico, criado
por ele e mais cinco camaradas, o Partido Africano para independéncia de Guine-Bissau
e Cabo verde (PAIGC). O PAIGC visava atingir estes principais objetivos: a liquidagéo
da dominacdo colonial portuguesa; a criagdo das bases indispensaveis para a construcdo
duma vida nova para o povo da Guiné e Cabo Verde; a construcédo da paz, do bem-estar
e do progresso continuo do povo da Guiné e Cabo Verde.

Nas lentes do Amilcar Cabral era indispensavel o partido unico firmado no ideéario
panafricanista. Acreditava que o fracasso das guerras de pacificacdo contra o inimigo
comum se deu por conta da falta de unidade. Partindo dessa ldgica, Cabral formula a
ideologia de “unidade e luta” que foi o caminho para almejada independéncia total e
revolucionéria com suas palavras nesta citacdo a seguir, ele sublinha a relevancia dessa

concepcao para a luta de libertacao:

O problema da unidade surge na nossa terra, repito bem, ndo por causa
da necessidade de juntar pessoas com pensamentos politicos diferentes,
mas sim por causa da necessidade de juntar pessoas com situagéo
econdmica diferente, embora essa diferenca ndo seja tdo grande como
noutras terras—com situagdo social diferente, com culturas diferentes,
incluindo a religido, quer dizer, pusemos o problema de unidade na
nossa terra, tanto na Guiné como em Cabo Verde, no sentido de tirar ao
inimigo a possibilidade de explorar as contradicbes que pode haver
entre a nossa gente para enfraquecer a nossa forca, que temos que opor
contra a forca do inimigo. (CABRAL, S.D, p.06).

O pai da nacdo guineense, Amilcar Cabral, procurou sempre ndo dar margem a
politica de “dividir para reinar", uma das estratégias maximas do colonizador. Lopes
(1999, p. 20) afirma que “durante quase vinte anos de ‘resisténcia moderna’, ou seja,
unificada, o pais conheceu uma vaga de nacionalismo sem nacdo, isto porque as etnias
permaneceram ligadas a sua racionalidade propria”. Por outras palavras, a constru¢do do
ser guineense que Cabral almejava, aparentava naquela época ser muito abstrata pois os
grupos étnicos estavam firmes na ideia de pertencimento étnico. A mobilizagéo teve certo
sucesso no sentido de que o regime colonial portugués era o inimigo comum, mas nédo
necessariamente se sentiam como Bissau-guineenses.

A propria nogédo de grupos étnicos ilustra quanto é dificil alcancar o grau maximo

da unidade. Segundo Lopes (2002), o grupo étnico é uma entidade conscientemente
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diferenciada onde as pessoas se definem a si proprias como sendo “diferentes”. AS
construcdes dessas identidades étnicas sdo caracterizadas pela influéncia cultural,
religiosa ou espiritualidade, ancestralidade, pelos fatores linguisticos e pela consciéncia
coletiva de pertenca. Desta forma, explica o fato do “fracasso” da construgdo de nagao
como almejava Amilcar Cabral em termos culturais e ideoldgicos. Candé Monteiro
(2013), em relacédo a ideologia da nacdo desenhada pelo pai da nag¢do Bissau-guineense,

afirma que:

O conceito de nagdo idealizada por Amilcar Cabral foi determinante na
engenharia social do povo Bissau-guineense, ao pretender uniformizar
0s interesses étnicos em interesses coletivos, gravitando numa nova
identidade unificada, que transmite aos sujeitos o significado
homogéneo de representacdo de seus interesses através de discurso de
construcdo da nagdo. Outrossim, a concepcdo da nacdo em Amilcar
Cabral estava associada a questdo da libertacdo, do nascimento do
“homem novo”, de uma nova cultura nacional, uma consciéncia de
pertencer a uma comunidade ligada a um territorio, para a sua afirmacéo
na luta de libertagcdo (CANDE MONTEIRO,2013, p.33).

De certa forma, Cabral se posicionava como nao pertencente a nenhum grupo
étnico do territério atualmente conhecida como Guiné-Bissau. Assim, ele precisou
negociar sua identidade, afinal tanto ele como o0s nativos eram todos africanos e, como

panafricanista, tinha em mente a necessidade de superacdo de divisionismo étnico:

Essa tarefa ndo foi facil, visto que na configuracdo social Bissau-
guineense, Cabral carecia dos atributos étnicos que Ihe identificavam
como Bissau-guineense; some-se a isso a relagdo entre os Bissau-
guineenses e 0s cabo-verdianos que eram minadas de desconfiancas,
devido as vantagens que os cabo-verdianos usufruiam em relacdo aos
Bissau-guineenses no tocante a progressao na carreira administrativa e
outros aspetos ja sublinhados. Além disso, Cabral ndo era visto como
Bissau-guineense, mas sim como burmedju, chamavam-lhe de
burmedju, isto ¢ mestico’ (PEREIRA 2012 apud CANDE MONTEIRO,
2013, p.191).

Nesta senda, esse lider Africano usava conceito de guineendade como forma de
negociagdo de sua identidade para ser aceite no seio dos Bissau-guineenses e igualmente
tentar minar a rivalidade no seio dos bissau guineenses e cabo-verdianos

Segundo Candé Monteiro (2012, p.65):

Guinendade possui uma funcédo unificadora e o seu significado nutre o
simbolismo de pertenga coletiva reforcada através de lagos harménicos,
0 que torna quase que inexistente os conflitos étnicos. Assim sendo, “a
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cultura molda a identidade ao dar sentido a experi€ncia” e ao tornar
possivel uma demarcacgdo clara de quem ¢é o “Outro” (WOODWARD,
200, p.18). E a guinendade a referéncia clara dessa demarcacao
simbolica do Ser Bissau-guineense através das tradi¢des culturais.

Devido a configuragdo sociopolitica da atual Guiné Bissau, sobretudo pela sua
diversidade étnica, o conceito de Guinendade imprimida pelo Cabral foi uma tentativa de
construcdo de elo entre esses diferentes povos ou etnias existentes nesse pedaco de
territério Africano, no qual cada etnia tinha sua organizacao politica e social propria em
prol de uma luta cujo objetivo comum contra a entdo regime colonialista portugués. Nesta
mesma ordem de ideia, Lopes (2010) sublinha que foi um grande o desafio desencadeado
por Cabral na edificacdo da unidade nacional devido a propria realidade da atual

sociedade Bissau-Guineense, carregada da diversidade e do pluralismo étnico:

Na Guiné-Bissau existem numerosas etnias com caracteristicas
diferentes, mas que podem ser sumariamente divididas em dois grupos,
se seguirmos a termologia utilizada por Cabral de sociedades
horizontais e verticais. As primeiras seriam caracterizadas por uma
estrutura econdmica e de poder ndo centralizada, enquanto a segunda —
sobretudo os Fulas e Mandingas — conheceriam ja uma estratificagdo
social avangada e um poder centralizado. (LOPES 1986, p.20).

Apesar da grande diversidade, entre as etnias da Guiné-Bissau existem aspetos
das suas organizacdes politicas e ndo sé muito comuns ou similares, classificadas em dois
grandes grupos, os verticais, quer dizer os que possuem poder politico hierarquizado,
representada na figura do Régulo (o lider da comunidade) e o horizontal, como a etnia
balanta que ndo possui a figura de um chefe maximo.

Cabral chama atencdo de que havendo o regulo ou uma estrutura vertical
colonizadora pode usar dessa estrutura como ponte e, deste modo, ao firmar alianga com
o chefe maximo, por consequente, domina o resto da comunidade. Isso é diferente do caso
dos horizontais como exemplo da etnia Balantas, isto €, 0s que ndo possuem a estrutura

do regulado® tornaria mais dificil ou trabalhoso domina-los.

%A nfo existéncia da estrutura do regulado no caso dos balantas, ndo implica na inexisténcia de relagéo de
poder, de uma maneira implicita percebe-se as relacdes hierarquicas no tecido social desse povo, a titulo de
exemplo, as suas organizacdes de classe de idade que se assentam no formato vertical que separa os homens
que passaram pela iniciacdo masculina e os que ndo a semelhanca dos pepel, nestes termos o primeiro

grupo, ou seja os iniciados passam a ter mais respeito e privilégio na comunidade .
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Portanto dada a diversidade da sociedade hoje conhecida como Bissau-Guineense
a saida encontrada pelo Cabral na tentativa de “unificd-10” foi através do conceito da

Guineendade, sociedade esta que Lopes explica de seguinte maneira:

Este conjunto de povos aparentemente heterogéneo convivem no
mesmo espaco geografico numa perfeita integracdo territorial. Este
facto deixou provocar uma constante interligagdo econémica e um
relacionamento cultural intenso, de que a existéncia de uma lingua
veicular comum — o kriol — é um testemunho. (LOPES S p.100).

Portanto ser guineense foi construido com base nas tradicdes culturais
miscigenados por diferentes povos, que se cruzam e interligam, ndo obstante com aspetos
culturais similares como: fanados, toca-choro e cantigas. Contudo percebe-se que 0
senso da pertenca étnica expressa de uma maneira mais significativa, diferente de ser

guineense.

2.2.1 A contribuicdo das mulheres na luta da libertacéo nacional

A luta da libertacdo nacional contra opressédo colonial objetiva a construgédo de um
estado nacdo na qual pairava ideal de um renascimento de justica social e bem-estar
social. Nesta perspectiva Cabral deu grande destaque a politica de igualdade e equidade
de género. Ou seja, 0 processo da descolonizacdo abarcava também aquilo que ele chama
de construcdo de homens e mulheres novos. Isso demonstra que o espaco da luta ndo
servia exclusivamente contra a presenca € a dominacdo colonial, também, havia uma
preocupacdo com a dimensdo pedagdgica, visando cultivar novos valores sociais, por
isso, nesse periodo, esse lider africano mobiliza jovens rapazes e igualmente mulheres
para integrarem a fileira da luta.

Esse processo era extremamente complexo devido a conjuntura social da época
na qual a visdo que se tinha sobre a mulher abarcava e ainda abarca a crenca da sua
inferioridade em relagcdo ao homem ancorada nos fatores culturais e religiosos.

As hierarquias entre homens e mulheres ja era realidade a depender da
configuracdo social de cada etnia, com excecdo dos Bijag6s que tinham a experiéncia do
matriarcado. Ja as etnias islamizadas ndo viam com bons olhos a presenca das mulheres
no espaco de tomada de decisdo.

Portanto o colonialismo deu novos significados as relagbes entre homens e
mulheres, introduzindo desigualdades que antes nd&o haviam sido concebidas,

essencialmente com base no género, como afirma Oyewumi (2004) que anteriormente
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estas hierarquias se construiam através da classe de idades ou status social configuragédo
familiar.

Nesses termos durante a luta percebe-se que:

N&o ha nenhuma resisténcia em enviar as filhas a escola entre os
animistas, mas com os islamizados fulas e mandingas — isso precisa de
explicacdes [...] com os cursos politicos que damos as raparigas ja nao
querem deixar-se casar-se com alguém a quem foram prometidas a
nascenca. Ha por exemplo aqui no acampamento, muitas das nossas
enfermeiras que ndo querem regressar mais as suas aldeias e desejam
ficar na base conosco e trabalhar para o partido. Esta reviravolta nas
praticas matrimoniais, o exercicio de novos oficios, 0s novos sistemas
de valores — partido, nacdo, estado- entrava em conflito com as
intuicBes das chefias tradicionais. A politica colonial dos portugueses,
dirigida pelo governador Anténio Spinola e designada como “Guiné
melhor”, consistia em capitalizar esta contradi¢do entre o partido e a
chefia tradicional (JAUARA,2013 p.8).

Essas mulheres viam na luta um espaco de refugio e libertacdo, ou seja, a luta foi
um espaco de amparo de mulheres que fugiam do casamento forcado, sobretudo nas etnias
islamizadas que de certa forma sao mais persistentes na crenca de que o lugar da mulher
é no casamento. E importante ressaltar que essa pratica também ocorre nas etnias nio
islamizadas, embora com menor frequéncia, porque esse segundo grupo sd8o mais
flexiveis a mudanca. Por exemplo, minha avé Cecilia, ap6s, assassinato do seu marido
pelas tropas do regime colonial, ela foi submetida a processo de herancga, ou seja, 0 irmao
do seu marido segundo a tradicéo teria direito de ficar com ela como esposa. Mas minha
avo e a semelhanca de varias mulheres guineenses recusavam submeter a essa relacéo, e
assim integrou a luta pela sua libertacdo, pelas razdes da dor causada em funcéo da perda
do seu marido.

Nesta mesma senda a Carmem Pereira uma das célebres combatentes da luta da
libertac3o, a entdo presidente da Guiné-Bissau e a primeira da Africa por um periodo de
3 dias, relata a realidade dura das mulheres na época da luta e a complexidade da insercéo

das mulheres no espaco da luta:

[...] A posicdo da mulher era muito atrasada. Para cumprimentar o
marido, por exemplo, uma mulher teria de se ajoelhar e colocar a testa
no ch&o. Ela foi trabalhar e o marido ficou em casa. Ela trabalhou até o
por do sol, voltou para casa, cumprimentou seu marido, preparou a
refeicdo, tendo um pouco de agua para que ele lave o corpo, trouxe-lhe
comida e ajoelhou-se antes de dar a ele. O partido tem lutado contra
essas tradigbes negativas e acabar com mais do que isso. Agora, 0S
homens trabalham com as mulheres nos campos. O homem mugulmano
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no passado nunca quis uma mulher para ir a uma reunido. Houve muitas
reunides durante a luta e as mulheres estavam muito interessadas em
ouvir o que estava acontecendo. Os homens se recusavam a deixa-las ir
por trés ou quatro vezes, mas as mulheres continuavam insistindo.
Finalmente, os homens eram obrigados a aceitar. Agora, as mulheres
estdo nas comissOes de aldeia e sdo por vezes eleitas presidente.
Homens agora aceitam mulheres que conduzem reunides, porque é uma
diretiva do partido e por que é correto (CANDE MONTEIRO, 2013,
p.205).

Esses empenhos das mulheres foram de grande relevo, sobretudo pelo
enfrentamento de diferentes vias de forcas opressivas seculares no continente africano e
na diaspora, concretamente de raga, género e classe como salienta Kimberlé Crenshaw
(2002) no seu texto sobre a interseccionalidade, da raga género e classe, as mulheres
costuravam na luta um espaco de dupla reivindicacéo.

De acordo com Mpanta (2020. p.23):

Para que existisse uma efetiva libertacdo das mulheres em relacéo a
outras opressdes de género, como casamento precoce e baixa
representacdo nos espagos de poder, era essencialmente necessaria a
libertacdo do pais do colonialismo portugués. Nesse processo, as
mulheres guineenses foram além do seu tempo, desafiaram normas
sociais hierarquicas e aderiram ao processo da luta armada.

O palco da luta serviu como espaco emancipatorio da Mulher guineense. Para isto,
lutaram condignamente para atingir estes objetivos, desafiando as regras sociais que Ihes
desencorajavam sua presenca no espago de tomada de decisdo politica em detrimento do
casamento, maternidade e domesticidade. Portanto as mulheres foram além do seu tempo
no sentido de que o debate da luta para a emancipacdo feminina e igualdade de género
largamente discutida na contemporaneidade ja tinha sido desencadeada pelas mulheres
Bissau Guineense antes da Independéncia nos meados da década de 1960. O lider
Amilcar Cabral foi o grande aliado das mulheres nesse periodo (GOMES, 2018). Este
lider ja pensava na implementacdo das pautas que visam contribuir para a emancipacao
feminina, inclusive no programa do Partido da Libertacdo da Guiné e Cabo Verde ja
estava salvaguardando os principios da igualdade de género.

Ainda segundo Gomes (2010, p.74):

Na Guiné-Bissau, o processo de independéncia foi bem-sucedido
gracas ao suporte e a atuacdo popular por um lado, e a capacidade de
lideranca do PAIGC e de Amilcar Cabral, por outro. Nesse contexto, a
contribuicdo das mulheres foi importante e permitiu alcancar objetivos
em termos da organizacao das instituicdes nascentes. No seu Programa
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de Acdo, o PAIGC estabeleceu a igualdade entre os homens e as
mulheres, afirmando que “os homens e as mulheres gozam dos mesmos
direitos na familia, no trabalho e nas atividades publicas”. Se se
considerar o contexto politico sociocultural da época, estas palavras
traduziram-se numa verdadeira inovacdo em relacdo ao estatuto da
mulher na esfera publica.

Apesar de todo esse desenho voltado para a conquista das mulheres pela igualdade
direito em termos da lei “positiva” do pais, o seu cumprimento ainda estd muito a desejar.
Ainda no processo da luta da libertacdo nacional Amilcar Cabral ja fazia questdo de
aplicar o cumprimento do ideario da igualdade de direito e da inclusdo social sem deixar
ninguém para tras. Portanto Amilcar aplicava a promocéo dos direitos fundamentais das
mulheres principalmente na area da educacdo e igualmente distribuicdo de poderes
politicos para a camada feminina. A titulo de exemplo a senhora Ana Maria Gomes Soares

foi uma das participantes do processo da luta. Ela testemunha isto nesta citacao a seguir:

Fui escolhida pelo Cabral para assumir a responsabilidade de
comisséria politica para o setor de Sara. Reagi logo dizendo que néao
estava ainda apta, ele retorquiu dizendo temos que confiar na
capacidade de das nossas mulheres, mesmo que 0 cargo seja pesado,
temos que carregar juntos (DE BARROS, 2021, p. 8).

Afinal, a luta opera como uma engrenagem na qual as mulheres foram pecas
fundamentais, portanto para avango do teatro da luta precisavam carregar a
responsabilidade juntos. O ideédrio da unidade era uma das estratégias maximas do
movimento independentista Bissau Guineense. Uma outra combatente Ule Nabiutcha

testemunhou sua participacdo na famosa batalha de Komo que durou oitenta e dois dias:

Acabamos por ser integradas nos esforcos do combate servindo de
elemento de abastecimento a guerrilha. Erdmos nds que carregavamos
e limpavamos arroz para depois as mulheres velhas cozinharem e assim
os guerrilheiros continuam a batalha. (DE BARROS, 2021, p.10).

O limpar arroz nesse periodo ndo era uma tarefa facil, pois ndo existiam méaquinas
industrializadas, os instrumentos domésticos dessas mulheres eram significativamente
rudimentares acarretando deste modo uma longa e ardua jornada de trabalho e igualmente
uma estratégia sabia e resiliente. Para pilar arroz elas faziam buraco na superficie e
deixam uma parte do pildo no solo cujo objetivo era amortecer o som ou o barulho
causado nesse movimento para com isso ndo dar pistas ao inimigo das suas localizagdes,

preservando assim a arma mais poderosa da luta: a informacéo. A nosso ver, as mulheres
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da Guiné-Bissau desempenharam um papel exemplar para patria. Ndo obstante hoje em
dia sdo deixadas a margem, como sublinha Moreira (2020) a Guiné-Bissau é um pais de
"cultura de matchundadi, constitui um padrdo de comportamento mental, portanto
performativo, mas com consequéncias praticas e nefastas para a democracia”, ou seja,
nesse pais a politica partidaria e ndo so é vista como uma questdo masculina. A autora

enfatiza que:

Na Guiné-Bissau as feminilidades subordinadas tendem a remeter as
mulheres para o espago privado e para a informalidade e sdo projetadas
pelas pertencas étnicas (educacdo familiar, casamentos forgados, rituais
de iniciacdo praticas e preceitos tradicionais), pelas religides (modelos
comportamentais; excisdo feminina, pela sociedade que divide e
demarca areas como sendo femininas e masculinas, o que garante
secundarizardo das mulheres em todas as areas desigualdade de género,
acesso a escola, pobreza generalizada, etc.). (MOREIRA 2020, p.172).

A realidade evidencia claramente o recuo daquilo que foi o fundamento do estado
nacao Bissau-guineense a respeito do lugar da mulher no pais em que elas lutaram num
passado recente para suas afirmagdes na sociedade. Do ponto de vista sociopolitico, a
Guiné-Bissau, apds a conquista da independéncia nunca conseguiu se estabilizar devido
aos sucessivos golpes de estado e nunca teve um governo que terminasse o mandato™°.
Para Moreira (2020, p.153), as razGes das fragilidades do processo politico e democratico
confirmam-se com “as tentativas e as concretizagdes de golpes de estados no pais,
provocando os descréditos das intuigdes e caos politicos e administrativos’’. Os tempos
de pandemia, por exemplo, demonstram e provam a fragilidade desse pais africano de
forma mais nitida, ou melhor, devido as ciclicas crises politicas, o pais ndo esta
minimamente a altura no sentido de lidar com as crises sanitarias, assim, o destino do pais

sem eira e nem beira. Retrocesso esse vivida no pais devido a corrupcdo da classe politica.

10 Exceto mandato do Presidente José Mario Vaz, concluido enquanto presidente eleito, porém o
seu governo decorreu a base da crise, sobretudo porque exonerou 8 primeiros-ministros numa
legislatura de (4) quatro anos.
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3. ARELACAO DE PARENTESCO NA ETNIA PEPEL

Este capitulo apresenta uma narrativa sobre o parentesco na sociedade pepel, isto
€, como se estrutura a relacao social, politica e econdémica, sem perder de vista o lugar da
mulher, o papel dela como pedra fundamental nessa sociedade, porque na cultura pepel a
linhagem é uterina na qual a mulher é considerada agente reprodutora do djorson.

Conforme Radcliffe-Brown (1950), o parentesco representa um dos temas centrais
da antropologia, sobretudo por parte dos seus autores classicos. O autor acrescenta que
“para compreensdao de qualquer aspecto da vida social de uma populagdo africana,
econdmico, politico ou religioso é essencial conhecer a sua organizagdo de parentesco e
do casamento” (RADCLIFFE BROWN,1950, p.11). Porém com grande esforco tedrico
e sistematizacdo deste campo de estudo, esses sdo passiveis de critica, principalmente no
que diz respeito ao sistema de parentesco africano, devido ao paradigma ocidental
dominante.

Alias a propria antropologia teve um casamento com a colonizagdo. Portanto
muitas geracdes dos antropologos embarcaram nesse viés politico e ideoldgico que parte
do ocidente como centro do mundo, por conta disso carregam um olhar com uma pré-
nogdo, ou seja, uma perspectiva etnocéntrica na tentativa de descrever sistemas de
parentescos africanos e ndo s6. Esse marco nos convoca no sentido de uma consideravel
cautela no que diz respeito as designacOes de parentesco, como chama atencdo Geffray
(2000), na sua obra “Nem Pai e Nem Mae: a critica do parentesco caso dos Macaus de
Mocambique”. O autor revela grande preocupacdo tedrica na qual aponta criticas
ferrenhas ao Louis Morgan (1840) e as suas designacgdes de parentesco:

Ora, parece haver um equivoco no proprio principio do objeto assim
instaurado. Pela sua propria ingenuidade, as concepgdes de L. Morgan
exprimem esta ambiguidade constitutiva do objeto- parentesco que ele
descobriu, e que se perpetuou até aos nossos dias em etnologia: ela
resulta da utilizagdo do vocabulério comum do nosso parentesco
ocidental para descrever o parentesco das palavras de todas as outras
sociedades fossem dotadas de um valor universal (GEFFRAY, 2000 p.
23).

O autor considera os esforcos tedricos do Morgan relativamente ao tema
parentesco como equivoco fundador devido a sua visdo e analise universalista, que acaba
por perpetuar-se e igualmente influenciar inmeras geracdes de antropologos no trato do

parentesco ocidental como valor universal. Levando em conta essa adverténcia, nossa
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pesquisa procurou fugir dessas armadilhas tedricas. Assim, o parentesco pepel nédo vai ser
abordado a partir da luz ocidental, ou seja, da visdo universalista, pelo contréario adotou-
se uma perspectiva endégena.

Ora, 0 parentesco enquanto um dos temas centrais da presente pesquisa representa
um motor social da vida dos pepel, uma vez que permeia as relacdes politicas, econémicas
e sociais, algo comum entre 0s povos da Guiné-Bissau. O mito de origem e a organizagao
social, politica e econdmica dessa etnia guineense parece ser interessante, ela funda junto
com as relacdes de parentesco significativamente delineado e organizada através dos

djorsons e suas ramificacGes ou clas e linhagens.

3.1 A organizacéo social

Segundo a tradi¢do registrada por Frei Vitoriano (MOTA, 1974), o Mecau seria
um soberano Biafada e o primeiro a ocupar a ilha de Bissau. A descendéncia de sua irma
e suas seis mulheres (esposas) teriam dado origem as sete Djorson do grupo que mais
tarde vém a ser chamada de Papel!!. Pungenhum, a irmd de Mecau gerou a Djorson
Intchassu, no plural Bossassu, de onde se teria surgido 0 nome de Bissau. Essa Djorson
ainda hoje habita a Ilha de Bissau. Avelino Teixeira Mota (1989) conta que os individuos
desta geracao se diziam bravos como a onca e, por isso, escolheram o apelido Nanque, e
reforca que também usam o apelido 1é e costumam ocupar as posi¢des de liderancas: sdo
soberanos entre os seus povos, fidalgos ou djagras (chefes de terra).

Mala, uma das seis mulheres, gerou o cld Intsé (plural: Bots) que povoou
Bandim. As pessoas dessa geracdo escolheram como totem o sapo — C6 — porque se
dedicavam a agricultura, andavam metidos na &gua como os sapos (idem, p. 21). Intsoma,
outra mulher, gerou o cla Indjokomo, no plural Bodjokomo, que povoou o Alto Crim.
Tinham como totem a hiena — Ca — pois eram destemidos guerreiros, atacavam como as
hienas. Djokom, a terceira mulher, gerou o cla Intsafinte, no plural Botsafinte, que povoou
Safim. Usavam como totem a lebre — Té — pois diziam-se matreiros como a lebre. Kliker,
a quarta mulher, originou o cla Iga, no plural Boiga, que povoou Kliker (atualmente
Calequir). Essa geragdo escolheu como totem a cabra do mato — S& — pois afirmavam

serem rapidos como este animal. Intende, a quinta esposa, gerou o cl& Intsutu, no plural

1 Explica a versdo citada pela escritora Guineense Odete Gomes Semedo, sobre o surgimento do termo
papel.
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Bitsutu, que povoou Mindara. Usavam como totem o timba ou urso formigueiro — Dju.
Finalmente, Intchopolo, a sexta mulher, gerou o cla Intsalé (plural: Bitsale) que foi para
Bissalanca. Esta geragdo escolheu como totem o macaco — Indi — pois eram habeis a subir

as palmeiras, para extrairem o vinho de palma

Flgura 3 - Arvore Geneal6gica dos pepel
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Fonte: Avelino Teixeira Mota (1962)*2.

Dos locais onde viviam esses clas, irradiaram depois para todos os pontos da ilha,
sem discriminagdo territorial. Era considerado “incestuoso” 0 casamento entre individuos
da mesma linhagem ou geracdo (em crioulo, Djorson) e, por isso, o casamento tinha de
ser exogamico, isto &, entre individuos de Djorsons diferentes'®. Quanto aos apelidos

(sobrenome), inicialmente eles eram os da geragdo da mée, mas mais tarde alguns que

12 Ver em Avelino T. Mota (1989).
13 Estes e outros costumes ainda hoje sdo seguidos pelos papéis. Por exemplo, as pessoas mais velhas
recusam-se a matar ou maltratar o animal que serviu de totem aos seus ancestrais. Por isso a caga que vem

a ser praticada pelos portugueses, provocavam as guerras em diferentes localidades.
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tiveram mais contato com o0s portugueses passaram a usar o sobrenome da geracao do pai.
Entretanto, no que tange ao sobrenome, uma das versdes da tradicdo oral, diz-se que o
uso do sobrenome do djorson do pai ja era um principio estabelecido na filosofia pepel,
e serve como mecanismo de ocultar a verdadeira identidade dos pepel na crenca de que
quando se sabe djorson de um pepel descobre-se seu calcanhar de Aquiles, nesse caso
fica mais facil o atingir com ataques de feiticos malignos. Ainda sobre a ligacdo entre 0s
Papel e Biafadas: dizia-se que, quando era abatido um animal na Baloba'* para Ird® de

Quinara dos Biafadas, aparecia sangue desse animal na Baloba de Bissau.

Ilha de Bissau e as primeiras ocupagdes dos Papéis entre séculos XVI a XVII. Fonte:
Avelino T. Mota (1989).

Figura 4 - Regulados dos Pepel
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| — Regulados referidos nas fontes de meados do século Xvit a meados do século Xvii.
) — Regulados referidos em fontes posteriores.

Os pepel sdo conhecidos como uma das etnias mais resistentes na preservacao da
aquilo sdo suas praticas ancestrais, conforme os relatos colhidos na época colonial.
Segundo Amandio Lopes (1935, p.62):

O proprio pepel apresenta entre si caracteristicas diferentes,
especialmente na parte respeitante & sua vida social. O das regifes de

14 Espaco abaixo duma grande arvore na mata sagrada, onde normalmente ocorre o culto dos
ancestrais dirigido por Balobeiros. Incorporadores normalmente sdo descendentes da geracao
dono da terra pelo qual o determinado espaco pertence.

15 Entidade que representa as ancestrais.
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Antula, ja mistura com o balanta tém, como este, o roubo por virtude; o
de xuru aproxima-se do manjaco. Apenas o de Biombo parece
conservar em pureza 0S Seus Usos e costumes.

Observa-se que essa etnia principalmente os de Biombo mantém-se firme ao
modelo da organizacdo social através do cld, além do social, mas também da maneira
como se identificam politicamente e espiritualmente, porque cada cl@ possui sua moransa
e igualmente com seus representantes politicos, espirituais e entidades espirituais
especificas, ou seja, os santudrios em que cada djorson professa sua fé. Ao longo do
trabalho de campo no reino de Biombo observei e analisei que os, djorson em Crioulo e

Kinhas na lingua pepel possuem varias ramificacdes que serdo apresentados a seguir.

3.1.1 Osclas e as suas ramificacdes

Esta secdo aborda as ramificacbes dos clds de pepel de Biombo a partir dela
delimita como os cruzamentos do casamento podem ocorrer, visto que individuos da
mesma ramificagdo nio podem se casar como acima mencionamos. E importante
relembrar que a etnia pepel conta com sete djorson e cada djorson tem suas ramificacdes.
Djorson Bossafim em Biombo é dividido em dois clas, como pode observar a partir da
figura a seguir:

Figura - 5 Arvore genealdgica do djorson bossafim e suas ramificages.

Fonte: elaborada pela autora
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Figura - 6 arvores geneologica do djorson bodjukumo e suas ramificacdes

Fonte: elaborada pela autora

Figura - 7 Arvore genealdgica do djorson bassasum e suas ramificacdes

Fonte: elaborada pela autora
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Figura - 8 Arvore genealdgica do djorson bassé e suas ramificacdes
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Fonte: elaborada pela autora

Djorson boiga, ndo possui Subdivisdes segundo tradicdo oral s6 tem um patrono e

também foi o ltimo djorson que surgiu.
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Figura— 9 Arvore genealdgica do djorson boiga

Fonte: elaborada pela autora

Figura - 10 djorson de Batat e suas ramificacfes

Fonte: Elaborada pela autora
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Figura - 11 Arvore genealdgica do djorson Bassaru e suas ramificacdes

Fonte: elaborada pela autora

Os cruzamentos e combinacdes de casamento se ddo mediante as organizagoes de
djorson e suas ramificacdes. A titulo de exemplo, o primeiro Djorson na representada na
figura abaixo os Bassafim possuem duas ramificacdes que sdo: Pquiktar e opalash.
Entretanto um homem e uma mulher pertencente a uma mesma ramificacdo ndo podem
se casar pois entende-se, que sdo unos, ou seja, ttm o mesmo corpo e espirito, portanto,

ninguém pode se casar a si mesmo.
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Figura - 12 Relacdo de Parentesco
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Mas um pquiktar e opalash sim, podem se casar, mas seria mais salutar

casamentos entre djorsons diferentes independente das ramificagdes como por exemplo,
um bossafim e boiga. A figura 12 a esquerda representa casamento entre pertencentes
do mesmo djorson mas de ramificacOes diferente, ja a direita , representa um pertecente
da ramificacdo opalash do djorson bassafim, casado com uma mulher baiga. Por outro
lado, percebe-se que as mulheres e seus filhos nas ambas figuras sdo representadas pela
mesma cor, isso devido a linhagem uterina ou matrilinear. Essa filosofia é valida ou se
aplica para os sete djorsons, porém este aspecto tem sido negligenciado na
contemporaneidade sobretudo nas zonas urbanas, ja que muitos pertencentes dos pepel
tém obedecido rigorosamente ao sistema juridico incluindo o de parentesco ocidental
adotado pelo estado da Guiné-Bissau.
A despeito, de acordo com Lima e Insali:

O sistema juridico guineense, tal como outros sistemas dos paises
luséfonos, de dominagdo colonial portuguesa (...) Sdo sistemas
recebidos do colonialismo portugués e pertencem ao comumente
designado de sistema romano-germanico. Este sistema foi absorvido
pelas leis internas de cada Estado, apés as independéncias dos
respetivos paises, e constitui hoje a base juridica dos sistemas juridicos
desses paises. (LIMA E INSALI 2019, p.149).

Dada essa heranca colonial na qual a Guiné-Bissau ndo € uma excecdo explica a nao

legitimagdo do casamento e sistemas de parentesco pepel e das demais etnias da Guiné-

Bissau, ainda sobre esse assunto Lima e Insali (2019) frisaram que:

No caso guineense, em concreto, o sistema juridico portugués foi
recepcionado pela lei n. ° 1/73, de 24 de setembro, que no seu conteido
considera o seguinte: [...] A legislagdo portuguesa em vigor a data da
proclamacdo do Estado soberano da Guiné-Bissau mantém a sua
vigéncia em tudo o que ndo for contrario a soberania nacional [...].
(LIMA E INSALI 2019, p.149).
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Portanto, a recepcao do sistema juridico portugués para o estado Guineense, ndo
se adapta a uma sociedade heterogénea e diversificada como a Guiné-Bissau. Este sistema
ndo as legitima, mas também ndo proibe e assim as manifestacGes dessas praticas
continuam presentes.

Sobretudo na zona rural nos tchons dos pepel a ideia de djorson e o sistema de
parentesco como todo ainda é fortemente enaltecida, ou seja, 0s pepel e 0s guineenses em
geral nas suas comunidades, no seio da familia se adequam aos direitos costumeiros da
sua etnia, ja nas instituicdes do estado'® se adaptam ao direito “positivo”.

Ainda sobre Djorson segundo Nanque, 2014:

O homem procede da djorson. Porque a djorson ndo é uma invencao
social ou uma organizagdo social. Por conseguinte, formada pela
sociedade na tentativa de organizar a sociedade. Segundo os papéist’, a
sociedade tal como ela é hoje, tem a sua origem desde a criagdo do
conceito de djorson. Por isso, a djorson tem a sua origem na verdade
divina, por que criada ndo pela vontade de homem, mas pela iniciativa
de Deus. Sendo a djorson anterior ao homem pepel ela é a esséncia dele.
E por esta razdo que dizemos que o homem pepel é consubstancial &
djorson, porque veio dela, isto é, procede dela. Mas, a0 mesmo tempo,
este mesmo homem (e a ideia que se tem dele) é que justifica,
sobremaneira, a sua plenitude enquanto homem. (NANQUE, 2014.
p.29).

Essa etnia acredita que o djorson advém da criacdo divina, ou seja, ela carrega
uma dimensao espiritual ndo necessariamente e exclusivamente elemento da organizagao
social. De modo geral, analiso que o djorson, sobretudo o sistema de parentesco como
um todo é de extrema importancia na vida politica social, cultural, tradicional, econémica
e espiritual dos pepel.

A sociedade pepel se identifica fortemente com os djorson e suas ramificaces. E
comum ao perguntar a um pepel sobre sua identidade, e ele mencionar o seu djorson e 0
enaltecer publicamente. Isto remete automaticamente a sua moransa, sua origem, sua
terra. Esta premissa se confirma, visto que, mesmo que um pepel nasga num outro pais
ou até mesmo na capital Bissau, ou fora da sua moransa ainda valoriza sua origem: ele

afirma ser pepel e igualmente enuncia seu djorson. Isso demonstra exatamente o lugar da

16 A titulo de exemplificagdo, o matrimonio k’mar n&o é reconhecido como casamento pelo Estado, desse
modo os Pepel e os Bissau-Guineenses de modo geral acionam o casamento em diferentes intuicbes como
igreja, mesquita e cartorio civil para que possam ser reconhecidos nessas diversas instancias a depender de
interesse do casal como status social e documento (assunto que debateremos com mais detalhes na sesséo
sobre 0 casamento).

170 termo papel, papeis em plural é uma denominagéo atribuida pelo colonizador, mas pertencentes desta
etnia se autodominam pepel, sendo assim optamos por usar pepel.
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sua ancestralidade, mesmo nunca ter pisado ou conhecido esse lugar, portanto o Djorson
é a esséncia do ser pepel. Ainda no que concerne a organizacao social, € interessante citar
0 mito de origem dessa etnia para introduzir sobretudo a ideia de djorson como um motor
da organizacéo social.

Para os pepel a semelhanca dos manjacos e mancanha, a organizacédo social se da
da seguinte maneira: organizam-se em grandes familias de tipo patrilocal, tendo regra
geral, uma Kasa Garandi (casa grande) ainda conhecida como casa de djorson. Segundo
Cardoso (2003), a medida que o agregado familiar vai aumentando, novas unides
matrimoniais se vao constituindo e consolidando. Estas saem da grande familia patrilocal
e constroem novos lares, continuando, todavia, ligadas aquelas. Assim constituem
grandes moransas habitadas por muitas familias.

As mulheres fortalecem as familias e moransas, visto que, geralmente, séo elas
que transitam de uma familia para outra ap6s casadas e la formam novos agregados
familiares. Isto acontece devido a organizagdo social na qual os homens s&o herdeiros dos
bens da familia incluindo os imdéveis e o chefe da familia, enquanto as mulheres separam
da sua familia de origem e os homens as agregam na sua familia.

Ainda segundo esse autor o fator poligamia presente em quase todas as familias

tradicionais influencia consideravelmente no aumento dos agregados familiares:

Qualquer destes grupos tem a poligamia como préatica de casamento, do
qual nascem muitos filhos que véo constituir a forca produtiva principal
e, por conseguinte a fonte geradora de rendimentos para a familia e para
a comunidade (CARDOSO, 2003, p.155).

A poligamia é uma das caracteristicas fundamentais da familia tradicional
guineense (BRAGA Apud DJALO, 2012 p.26). Essa pratica esta intimamente
relacionada com a ideia do casamento a saber: procriacao, riqueza, unidade do cla e entre
outros (TRINCAZ APUD DJALO, 2012, p.26).

Djalo (2012), enaltece a importancia da poligamia no plano econémico pelos
modos de producdo e divisao do trabalho. Na verdade, numa sociedade rural sedentéria,
as mulheres nas suas atividades domésticas e agricolas sdo uma valiosa ajuda na producéo
da economia familiar para fins de sustento da familia.

Outro aspecto interessante no que concerne a poligamia € o meio de conceber
muitos filhos. Os pais sentem orgulho disso, de certa forma os filhos s&o encarados como

riqueza, ndo necessariamente pela forca produtiva que proporciona, mais os filhos em si

42



como um legado. E comum a expressao entre os pepel: "se eu morrer ao olharem para o
meu filho lembrardo de mim".

Ainda sobre a importancia das esposas e dos filhos enquanto riqueza,
dialogando com Adesina (2012) exemplificando a comunidade Nnobi (da Nigéria

Oriental) ressalta que:

Um aspecto central da rede de parentesco na sociedade é o Umunne, ou
espirito da maternidade partilhada Os dados mostram uma dualidade
sexual das actividades econémicas, da riqueza material, etc. Homens e
mulheres convertem a riqueza material em titulos de prestigio, assim
como no largamente pretendido titulo de ogbuefi, disponivel para
homens e mulheres. A instituicdo de ‘primeiras filhas’ significa que
tanto elas como os homens podem ter varias ‘esposas’. Como nota
Amadiume (1987:31), ‘as primeiras filhas, mulheres estéreis, vitivas
ricas, esposas de homens ricos e mulheres camponesas ou comerciantes
bem-sucedidas’ tomam esposas para si, fenomeno que ela refere como
‘esposos femininos’. As relagdes sexuais com o intuito de procriagdo
ocorrem entre a esposa e parentes escolhidos do ‘esposo feminino’,
sendo as criangas dai resultantes, reconhecidas como filhos do ‘esposo
feminino’. (Amadiume, 1987 apud ADESINA, 2012, p.200).

Vé-se que a ideia de poligamia embute vérios significados a depender do contexto
no qual é praticado.

No caso dos pepel, além dos interesses econémicos e politicos, também remete
muito sobre o prestigio social. Quando morre um pai da familia sua grandeza é mensurada
pela quantidade dos filhos e mulheres, assim é lembrado como grande homem, ou seja, 0
fator econdmico concorre fortemente nesta questdo, mas também a busca de notoriedade,
fama e até mesmo fertilidade por parte dos homens. Por outras palavras, possuir muitas
mulheres e filhos também faz parte do atributo da masculinidade, como forma dos
homens serem lembrados enquanto célebres ou entdo como quem deixou um legado.
Diferente da sociedade N’ nobi da Nigéria as mulheres pepel ndo tém direito de disputar
titulos de prestigio, isso ocorre exclusivamente entre 0s homens.

Por outro lado, uma das caracteristicas subjacentes a sociedade pepel diz respeito
a estratificacdo social. A titulo de exemplo no que concerne ao poder politico de alto
escaldo, ela é exclusiva um grupo de pessoas no caso um cld ou djorson, s6 esses possuem
0 poder de assumir o regulado e os demais num total de seis clas sdo considerados seus
eternos saditos. Isto é justificado através do mito da origem desta etnia, encarada como
legitima e sem contestacdo. Confrontando com Cardoso (2003) alem dos pepel, os
manjacos e mancanhas sdo sociedades muito estratificadas, com fortes hierarquias, tendo

no seu topo a figura do régulo e os seus varios conselheiros.
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A ascencdo ao cargo de regulo obedece as normas sucessoérias do direito
costumeiro inerentes a cada um dos grupos. O régulo, na qualidade de
entidade suprema da tabanca ou de um grupo de tabancas enquanto
unidade politica e geografica, e rodeado de uma corte que, entre outras
funcGes, vela pelo cumprimento das decisdes por ele tomadas, sob pena
de aplicacéo de sanc¢Ges. Em qualquer uma destas comunidades étnicas
é o regulo quem decide sobre o periodo de realizacdo de certas
cerimonias como as do fanado, por exemplo, ou a quantidade de
cabecas de gado a sacrificar aquando das cerimonias flnebres
(CARDOSO, 2003, p.155).

Essa caracteristica da organizacdo sociopolitica com base no regulado de
certa forma é transversal & maioria dos grupos étnicos da Guiné-Bissau, com exce¢do dos
balantas que ndo possuem a estrutura de regulado. No que concerne a nogdo e as
caracteristicas do regulado debateremos posteriormente no topico relacdo de parentesco
e a politica no seio dos pepel. Essa sociedade apresenta nao so as estratificacdes de cariz

politico, mas também sua estruturacdo se organiza em classes de idade:

Para além do critério natural de passagem de uma classe de idade para
outra, isto €, com base no fator da idade do individuo o que lhe conferir
determinados privilégios sociais, o fanado enquanto uma das fases do
processo de iniciacdo, constitui uma forma de ascensdo na sociedade.
Esta ascensdo e aumento de privilégios sociais encontram na sua
revelacdo nas diferentes cerimonias que se reservam ao individuo ap6s
a sua morte (CARDOSO, 2003, p.156).

Nota-se uma forte distingdo social em funcdo da idade nas sociedades
africanas e da sociedade pepel em particular, distingdo esta que ndo passa necessariamente
pela idade bioldgica, mas sim a idade social consagrada através dos rituais femininos e
masculinos. No caso pepel, o casamento para as mulheres e fanado (ritual de iniciacéo a
vida adulta) para os homens. Ainda sobre esse assunto a diferenciacdo da faixa etaria no
contexto africano carrega um peso significativo, a nivel da familia e na sociedade em
geral, dialogando com Oyéwumi (2004):

Na pesquisa sobre a sociedade loruba do sudoeste da Nigéria, eu
apresento um tipo diferente de organizagdo familiar. A familia loruba
tradicional pode ser descrita como uma familia ndo-generificada. E néo-
generificada porque papéis de parentesco e categorias ndo sao
diferenciados por género. Entdo, significativamente, os centros de
poder dentro da familia séo difusos e ndo séo especificados pelo género.
Porque o principio organizador fundamental no seio da familia é
antiguidade baseada na idade relativa, e ndo de género, as categorias de
parentesco codificam antiguidade, e ndo género. Antiguidade é a
classificagdo das pessoas com base em suas idades cronoldgicas. Dai as
palavras egbon, referente ao irmdo mais velho, e aburo para o irméo
mais novo de quem fala, independentemente do género. O principio da
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antiguidade égjin@miqo e fluido; ao contrério do género, ndo € rigido ou
estatico. (OYEWUMI 2004, p.6).

A pesquisa dessa autora revela a relevancia da idade na organizacdo familiar
ioruba no contexto nigeriano que também é comum em Vvarios contextos do continente
africano. O quesito antiguidade gera a base da estratificacdo social, ou melhor, acredita-
se quanto mais idade maior a sabedoria. Essa questdo consagra a classe dos ancides e
ancids, particularmente no contexto ioruba (OYEWUMI, 2004). Essas categorias que
determinam as hierarquias, diferente do contexto ocidental no qual as hierarquias podem
ser ancoradas atraves da categoria género.

No contexto pepel da Guiné-Bissau o estatuto da senioridade também permeia as

relacBes sociais como aponta Moreira (1994, p. 57).

A diferenca de estatutos sociais fundados na idade sendo que o mais
valorizado é o de homem mais velho este apelido de "homem grande",
0 que remete ndo SO para a sua experiéncia, e com o facto de, em alturas
de crise, ele se ter demonstrado eficaz para ultrapassar certos
problemas. A sabedoria é de facto monopolizada quer pelos homens
grandes como pelas "mulheres grandes", sendo atribuido a cada um
deles um universo de conhecimentos especificos. Estes ligam se
também a historia da etnia, aos mitos, a religido, aos rituais, enfim, a
todos os segredos que consolidam a identidade tradicional do grupo.
Ser "homem grande" e "mulher grande" nesse contexto remete as experiéncias e
outras sabedorias, mas principalmente é legitimada pelos rituais de consagracéo, entre 0s
quais casamento como um dos requisitos para a escala do estatuto de senioridade que
atribui poder, posi¢do de tomada de decisdo e entre outro privilégio, por outro lado o

contexto pepel, diferente do ioruba apontada por Moreira (1994):

Verifica-se uma assimetria aparente entre a concepcdo de
"maioridade" feminina e masculina. Enquanto os rapazes atingem a
idade socialmente adulta antes do casamento pelo ritual da circuncisdo
durante o qual lhes sdo também administradas uma serie de
ensinamentos visando introduzi-los no universo masculino adulto as
raparigas so alcangam um estatuto identico pelo casamento.

Ou seja, no caso pepel a herarquia social se da através da categoria da
senioridade tanto para homens e mulheres, mas ainda se percebe assemetria no processo
de acenséo a essa posigéo social entre homens e mulheres na qual os primeiros tendem a
atingir o estatuto de senioridade, geralmente em primeiro lugar, visto que antes do
casamento ja ganham o estatuto de maioridade através do fanado que é posteriormente

reforgada pelo casamento. No caso das mulheres elas apenas ganham esse estatuto social
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através do casamento. Desse modo 0os homens séo apetrechados com mais conhecimentos
e formas de manipulagcao dos ritos sociais e outros segredos da tradi¢do. A titulo de
exemplo sO eles podem assumir cargos de representante politico. Moreira 1994 ainda

salienta que:

Finalmente resta referir que, apesar do aparente desequilibrio
subjacente ao alcance do estatuto de adulto entre homens e mulheres, 0
casamento representa em ambos uma mudanca na sua condicao social.
Se a mulher passa através dele a ser reconhecida como adulta, o ho,mem
afirma a sua posicgéo iniciando a sua escalada para a senioridade. E que
para se chegar a "homem grande" ndo basta ter alguma idade, é preciso
demonstrar que se possui uma situacdo estavél apenas concebida, na
ideologia Papel, no contexto do casamento. O estatuto de homem
grande é proporcional & qualidade dos seus casamentos, ou seja, ao
nimero de mulheres e filhos por ele legitimados. (MOREIRA 1994,
p.80.)

O casamento contribui para mudanca de estatuto tanto para homens e mulheres,
mas o significado dela reflete de maneira diferente. No caso das mulheres, a importancia
chave deve-se ao interesse na capacidade de reproducéo para os djorsons. Como narra
Inaida Pires (2019.p83) na sua dissertacdo "Porque a barriga pede tanto™ quando afirma:
"para ser considerado uma mulher, portadora ou transmissora da linhagem, € preciso ser
uma mulher adulta. Ou seja, de acordo com a cultura Pepel, s6 possui “a barriga” uma
mulher que se casou segundo o sistema tradicional™.

Enquanto no caso dos homens o casamento indica Seu status de grandeza,
enguanto chefe da familia que também mensura sua capacidade e maturidade em gerir
uma familia numerosa. Além do mais através do casamento 0s homens conseguem
consagrar aliangas politicas, sociais e econdmicas e, a partir disso, é tido como referéncia,

um senior ou um "homem grande" no seio da comunidade.

3.2 O parentesco e a politica no seio dos pepel

A relacdo do parentesco também permeia as questdes politicas. 1sso se d& porque
n&o é qualquer individuo dessa etnia que pode assumir cargo politico de alto escaldo como
opera nos regimes democraticos.

Segundo Pires (2019 p. 43):

A legitimidade das autoridades tradicionais assenta-se na linhagem,
tendo no culto aos antepassados a caracteristica marcante da sua
religiosidade. Desse modo, a linhagem constitui o principal critério para
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legitimar o poder de uma autoridade tradicional, que lhe e dado pela
comunidade.

E importante ndo perder de vista que o poder politico e a sua ligacdo com a

linhagem, no caso da etnia pepel da Guiné-Bissau, € exclusiva a uma so linhagem entre

os sete Djorson que sdo os Bassassum. N&o obstante, o perfil ou requisito do candidato a

lideranca se da através dos bassasum ou djagras, sdo 0s consagrados como nobres, detém

0 monopolio do poder politico central, ou seja, sO eles podem ser régulos, ascensdo ao

poder entre 0s nobres se da de seguinte maneira:

A ascensdo ao cargo de régulo obedece as normas sucessérias do direito
costumeiro inerentes a cada um dos grupos. O régulo, na qualidade de
entidade suprema da tabanca ou de um grupo de tabancas enquanto
unidade politica e geografica, é rodeado de uma corte que, entre outras
funcGes, vela pelo cumprimento das decisdes por ele tomadas, sob pena
de aplicacdo de sang¢Ges. Em qualquer uma destas comunidades étnicas
é o regulo quem decide sobre o periodo de realizacdo de certas
cerimonias como as do fanado, por exemplo, ou a quantidade de
cabecas de gado a sacrificar aquando das cerimonias funebres.
(CARDOSO, 2003, p.155).

Essas autoridades politicas denominadas de régulos compdem o topo da

piramide, sdo figuras muito respeitadas no seio das sociedades tradicionais guineenses.

Existem diferentes caracterizacdo dos chefes tradicionais que se subdividem em trés

categorias, que sdo:

O primeiro corresponde a um tipo de organizagdo politica antiga, sem
estrutura estatal, mas dirigida por chefes, dispondo geralmente de um
poder hereditario; segundo é a instituicdo criada pelo poder colonial e
designa o conjunto dos chefes administrativos associados a este poder;
por fim, terceiro trata-se do grupo social formado pela unidade
administrativa, a cabeca da qual se encontra um chefe autéctone agente
da administragdo (DJALO, 2012.p77).

No caso da etnia pepel, o régulo corresponde a primeira defini¢cdo. Segundo a

historiografia Bissau-guineense os pepel representam uma das etnias mais resistentes a

ocupacdo portuguesa, eles cobravam tributos ao regime colonial portugués, reivindicando
que séo donos da terra (SEMEDO, 2011).
Ainda sobre o direito sucessorio forjada na ideia de djorson segundo (CARDOSO

2003)

Os djorson sdo néo apenas coletivos de pessoas ligadas pelo mesmo
totem e por relagdes consanguineas, mas também um simbolo de
diferenciacdo dos individuos no interior de uma mesma comunidade.
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Existem as djorson consideradas nobres, e s6 no seio delas se pode
escolher o régulo. Quer dizer, um dos critérios, se ndo mesmo o critério
fundamental para ascender o cargo da chefia politica da comunidade, é
ser membro de uma determinada djorson. Mais, ha cemitérios
predestinados aos individuos pertencentes a essa djorson, 0 que
demonstra claramente o grau da diferenciagdo social existente.
(CARDOSO 2003, p.156).

Além do régulo e chefe da tabanca, as demais autoridades, como os responsaveis
dos djorsons, sdo assumidos por elementos de outros djorsons, em que cada autoridade
corresponde a um territério especifico, ou seja, uma area de jurisprudéncia especifica.
Isto porque a organizagdo politica e social com base na linhagem, estende para todos 0s
clas desta etnia. Cada cla@ possui suas terras e moransas delimitadas, espagos produtivos
para agricultura, santuarios, cemitério, um chefe de tabanca e também chefe de djorson
(0 responsavel méaximo pertencente ao mesmo cla'®).

Djalo (2012) apresenta a organizacdo da estrutura politica dos brames ou

mancanha gque tém a semelhanca com os pepel:

Do ponto de vista politico, os brames estavam organizados em
pequenos regulados tendo Bassarel como sede principal. A
desintegracdo desta confederagdo ocorrera no final do século XIX,
resultando na autonomia dos 28 regulados que a compunha. Teixeira
Da Mota (1954) e Jaqueline Trincaz (1981) reconhecem ambos que as
organizagdes sociais dos brames, sdo idénticas dos manjacos e dos
papéis (pepel) de acordo com o Carreira (1167: 49), a sua sociedade era
dominada por duas classes sociais: Os nobres e 0s ritualistas: faziam
parte dos nobres, entre os outros, os conselheiros (Nagak ou kandja).
Os ferreiros (Metak). Entre os ritualistas figuravam o advinho
(Napéné), os oficiais de irdns (Nadjaka) e os coveiros (Natidma) e
(Nadjéke) (DJALO, 2012, p.57).

As configuracBes politicas dessas etnias acima mencionadas se dao através de
regulados em que cada reino (tchon pepel) possui organizacdo politica congénere. Os
Pepel, Brames e Manjacos representam muitas similitudes em termos socioculturais e
linguisticos. No geral como acima mencionamos quase todas as etnias da Guiné-Bissau,
com excecdo a Balanta, a organizacdo politica tradicional se assenta numa posicao
vertical.

Que sdo caracterizadas por duas grandes classes segundo Djalo (2012), Teixeira

Da Mota (1954) e Jaqueline Trincaz (1981). Primeiro 0os nobres a segunda classe sdo 0s

18 A eleicdo de chefia de djorson (vila) se da através do critério da pertenca a djorson na qual cada, tem seu
responsavel maximo, ou seja, um membro de uma djorson ndo pode ser responsavel politico do outro.
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ritualisticos, esse fato demonstra a relagdo imbricada da politica e religido. Pereira (2008)
chama atengéo para esse tema largamente debatido no campo da Antropologia.:

Parte dos estudos sobre as relagfes entre politica e religido da conta do
fundamento sagrado do poder que, como demonstram as etnografias em
sociedades africanas tradicionais, por exemplo, confere o suporte
ideoldgico que legitima o chefe, visto como mediador ou homologo dos
deuses ou dos antepassados, bem como fornece um vocabulério
ordenador da sociedade e garantidor da ordem estabelecida e da
hierarquia social (PEREIRA 2008, p.45).

Um regulo pepel tanto para seu processo de entronizacdo do poder necessita do
auxilio dos Deuses, sobretudo porque € um espaco fortemente disputado entre os nobres
do djorson Bassassum (djagras em crioulo) acredita-se que s6 0s poderosos podem
conquistar esse espac¢o. Ja durante seu mandato o regulo (chefe) lida intimamente com
estas entidades, no seu exercicio politico e na sua vida quotidiana, sendo assim
concordando com Pereira (2008), este é homologo dos deuses conjuntamente ordenam a
sociedade e garantem a estabilidade e a hierarquia social do mesmo.

Outra questdo ndo menos importante é que esses representantes politicos maximos
sdo exclusivamente homens, com excecdo dos Bijagds que num passado remoto tiveram
uma experiéncia de matriarcado, uma logica que inverteu ao longo do tempo também
influenciada pela colonizacdo. Embora as mulheres ndo se apresentem nos lugares de
tomada de decisdo, nas estruturas politicas de forma latente, elas possuem grande
relevancia na manutencdo do poder dos régulos. Os representantes politicos tradicionais
geralmente possuem um numero consideravel de mulheres de diferentes linhagens, de
grande estatuto familiar e de muito poderio econémico.

Para melhor compreensao do suporte da mulher e dos filhos ao regulo, conversei
com o filho do Regulo de Biombo. Ao perguntar o Filho do régulo de Biombo sobre
organizacao da sua familia ele ressalta que:

Sou filho do atual régulo de Biombo, minha familia é muito numerosa
como sabe da fama dos reégulos (risos) ele tem varias esposas e filhos
ndo conhego todos meus irmdos e nem sei 0 numero total deles, talvez
meu pai saiba, mas ndo revela o nimero exato dos filhos e nem das suas
mulheres, ele considera que isso é segredo e que segredo é poder.
Somos muitos porque além das mulheres que procriaram com ele, como
no meu caso procriou com a minha mée antes de ser régulo eu sou o
fruto dessa relagéo, inclui os filhos das mulheres que pedem o meu pai
para lhes casar que também sdo meus irmaos\as. (M’FOMBA CO).

As mulheres e seus filhos de certa forma sdo pontes de aliancas do régulo com a

sua linhagem, moransa e familia. Sendo assim, esse representante politico € alicercado
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por uma rede ampla de parentesco, pelo fato de possuir os filhos e mulheres de diferentes
linhagens. Porque as linhagens dos pepel obedecem a transmisséo uterina e com base
nessa logica, o régulo pepel ndo pertence a mesma linhagem do filho. Com esse arranjo,
apesar do filho ndo vir a ser seu herdeiro ele sempre apoia o pai politicamente e nao so.

Para melhor compreensédo da organizacéo politica dos pepel segue o diagrama:

Figura - 13 A organizacdo Politica

| Chefe de tabanca | | Chefe de tabanca | | Chefe de tabanca |

| Chefe de Diorsen | | Chefe de Djorson |

| Comité de tabanca |

|

| Poder politico (Estatal) |

Fonte: elaborada pela autora

Este diagrama ou esquema representa a estrutura do poder politico tradicional
pepel. No topo figura esta o régulo em seguida os chefes da tabanca. Segundo um estudo
realizado pela Faculdade de Direito de Bissau, “O poder de decisdo pertence ao chefe da
tabanca (Minsr-ossac), em primeira instancia, e ao Régulo em segunda instancia e/ou
relativamente as questdes mais importantes”. Em seguida os chefes dos djorsons, visto
que entre os setes djorsons da etnia pepel possuem suas grandes casas (moransas e seus
representantes, portanto seus chefes) que resolvem assuntos politicos, mas também do
ponto de vista espiritual. Ja “comité de estado” surge posteriormente com a presenca
colonial, uma figura de ponte entre o colonizador e os nativos em prol dos interesses do
regime colonial, estrutura esta apropriada pelo estado Bissau-Guineense apos a
independéncia.

Segundo o estudo da Faculdade de Direito de Bissau (s/d p.45):

“O comité de tabanca tem essencialmente competéncia para organizar
e gerir a vida na tabanca no que respeita as questdes de interesse
publico, fazendo a ligagdo com o poder central do Estado, a titulo de
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exemplificacdo no que tange as atribuicBes desse 6rgdo, tem por
competéncia organizar questbes de interesse publico como, as
campanhas de vacinagdo”.

Mas para adesdo massiva da populacéo da tabanca é importante a voz do régulo.
Uma nota relevante no que diz respeito a articulacdo do poder, ela é imbricada com a
espiritualidade, o régulo, chefe da tabanca como dos djorson, nos seus exercicios
acionam auxilio das forcas naturais e dos ancestrais.

Ja administrativamente, diferente da maneira tradicional que os Pepel
dimensionam a estrutura do poder, surge o Estado da Guiné-Bissau ap0s a independéncia.
Uma outra questao importante é no sentido de que os cargos politicos estéo restritos aos
homens, principalmente os velhos, devido ao estatuto de senioridade, fato este que
representa a relacdo entre o poder e a gerontocracia masculina. Nao é possivel a uma
mulher tornar-se regulo chefe de uma moransa, de uma tabanka ou de djorson, embora
seja ela que legitime a descendéncia, transmitindo a linhagem por meio do seu Utero, ou
seja, as mulheres sdo cobradas o casamento e procria¢do para conceber 0s sucessores de
poder, mas nunca Sao sucessoras.

As mulheres e toda a familia, segundo Dias (1974 apud DJALO, 2012, p. 25),
constituem o grupo social de base, revestindo-se assim de um carater institucional neste
grupo. A autoridade paterna constitui o principio principal de coesdo e do seu
funcionamento. Dialogando com esse autor, geralmente na Guiné-Bissau a familia é
patrilocal, ela € constituida pelo chefe da familia, a sua ou suas esposas, seus filhos e
parentes mais proximos, isso devido a pratica de poligamia. A interdependéncia entre 0s
mesmos além da dimensdo politica acima mencionada, mas também ¢é reforcada e
amplificada pelo culto dos antepassados.

O régulo devido sua ligacdo familiar e com muitas outras familias em caso de
conflito consegue manter apoio dos cunhados (irmaos das esposas), ou seja, estes saem
em defesa dele usando como pretexto de que se o régulo perder o controle do poder, 0s
seus sobrinhos podem sofrer consequéncias negativas, que sdo filhos do régulo de um
lado e seus herdeiros do outro lado. Isto porque estes sdo as maes masculinas ou pais
sociais dos sobrinhos e cunhados do régulo. Neste sentido, também serdo atingidos com
em caso de decadéncia devido a grande rede de interdependéncia, do ponto de vista
politico, espiritual, social e econémico.

O casamento pepel como acima mencionado no caso dos chefes tradicionais, pode

contribuir para manter as aliancas sélidas e como mecanismo de seguranca. Isso também
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ocorre de modo geral entre os pepel, pois nos tempos mais remotos a escolha dos noivos
se dava a nivel dos chefes da familia sobretudo atraves dos tios. Segundo Djalo (2012,
p.25) "por razBes de ordem econdmica, social e politico no contexto da familia extensiva
a paternidade biologica €, em alguns casos, menos importante do que a paternidade
social”. Por outras palavras, os tios podem ter uma maior influéncia sobre uma crianca
do que o pai biolégico. Sendo assim, estes representam uma autoridade politica
importante no seio das familias. No que tange ao casamento em especial, o arranjo é
arquitetado pelos pais e tios dos noivos. As maes sdo consultadas, mas geralmente nédo
tomam deciséo. Hoje em dia esse arranjo tem diminuido gradualmente no seio dos pepel.
Ndo obstante, ainda é muito notdrio no contexto guineense, principalmente, no seio das
etnias islamizadas (Fulas, Mandingas e Biafadas).

Ainda no que consiste a organizacao politica na etnia pepel no caso do esquema

hereditario, a sucessao se da através do sobrinho. Cardoso (2003) enfatiza que:

A sucessao ao trono obedece as mesmas regras que a heranca dos bens
moveis e imdveis. No caso dos régulos apds sua morte: o trono €
assumido pelo seu sobrinho ou por alguém da mesma djorson, o que
significa que o poder pertence sempre nas maos de uma mesma so
djorson gue é a dos nobres os djagras. Pode acontecer se 0 tio antes o
tio detentor do trono, vivesse huma zona e o sobrinho ou outro potencial
herdeiro numa outra. Ocorrida a morte, o0 sucessor ao trono deve mudar
de local de residéncia a fim de poder assumir o poder. Este fendmeno,
designado por ndjo pia ossak em lingua papel, é conhecido em criol
como n’na bai iarda ou n’na bai tem tchon, expressdes que traduzidas
para portugués significam “vou herdar” ou vou, “vou tomar conta da

terra” ou, ainda “vou assumir o poder numa determinada zona”
(CARDOSO, 2003 p. 161).

O direito de quem deve ou ndo suceder é salvaguardada com base na oralidade, e
grau de parentesco, como acima mencionado. Mesmo que 0 sucessor ndo habite no
regulado, ndo € posto em davida sua candidatura, ou seja, ainda que ndo haja registos
escritos para comprovacdo da legitimidade dele, o instrumento oral é fortemente
valorizado, e detém sua autenticidade. Através dela testemunha-se a origem do candidato,
ou melhor, sua relacdo de parentesco com o entdo falecido régulo. A sucessao dos bens,
da terra e propriedades é estabelecida através do mesmo esquema acima citado na qual o
sobrinho materno herda seu tio materno (méde macho). Isto porque sdo da mesma
linhagem. Seguindo a tradi¢do oral essa relacdo forte entre o sobrinho e tio materno é

narrada pelo seguinte mito:
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Certo dia, um jovem decidiu ir a caca e, e tendo matado uma gazela,
resolveu pregar um susto ao pai para ver qual seria sua reagdo. Deixou
bem guardada a sua presa e rumou para casa. Ao chegar, explicou ao
pai que lhe tinha acontecido uma grande desgraga; tinha tido
infelicidade de disparar sobre um homem, o qual confundira com um
animal no meio da floresta. Cheio de medo, o pai disse-lhe que fosse
procurar seus familiares mais proximos, uma vez que ele ndo podia
acompanhé-lo. O jovem foi ter com um irmdo da sua mée, portanto seu
tio, que logo se prontificou a acompanha-lo e ajuda-lo a enterrar o
cadaver. Quando chegaram a floresta, o tio viu que se tratava de uma
gazela e ndo de um homem. Os dois juntos, tio e sobrinho comeram a
carne e levaram um bocado ao pai do jovem. (CARDOSO,2003 p.161).

Com base nesse mito compartilhado entre os pepel, percebe-se muita proximidade
entre o tio e 0 sobrinho. Estes sdo considerados os verdadeiros parentes pois em todas as
circunstancias o tio acolhe o sobrinho e se prontifica para resolver seus problemas.

A importancia do tio materno, tratada vastamente no campo da antropologia do
parentesco nos termos ou categoria avunculado. Levi-Strauss (1958) afirma que varios
autores como Sidney Hartland (1917), costumava interpretar a importancia do tio materno
como “uma sobrevivéncia do regime matrilinear, o qual permanecia puramente hipotético
e Cuja possibilidade era particularmente duvidosa diante de exemplos europeus”. A N0SSO
ver, este olhar de certa forma apresenta uma certa carga do pensamento patriarcal,
pensamento esse que supervaloriza individuos de sexo caracterizado como masculino em
detrimento do feminino. No entanto, historicamente em varios povos do mundo como no
ocidente se verifica a dominacdo masculina (BORDIEU, 1995) que geralmente a
autoridade é vista como rosto do masculino. Alguns exemplos dos povos africanos
revelam o contréario a respeito da potencialidade da autoridade feminina ou matriarcal.
No entanto, a hipdtese de que o avunculado é posto como mecanismo de manutencdo dos
regimes matrilineares ndo se aplica de forma universal. Esta visdo é compartilhada por
uma longa geracdo de pesquisadores. Nao obstante, o avunculado vai além das linhagens
matrilineares, ela apresenta uma vasta diversidade. A luz de varios exemplos dos sistemas
de parentesco estudado e pesquisado pelo Lévi-Strauss (1958), este autor ainda reitera

que:

Lowie mostra que a correlacdo invocada, ou postulada, entre a
predominéncia do tio materno a um regime matrilinear ndo resiste a
andlise, pois que o avunculado pode ser encontrado associado tanto a
regimes patrilineares quanto a regimes matrilineares. O papel do tio
materno ndo pode ser explicado como consequéncia ou sobrevivéncia
de um regime de direito materno. Trata-se simplesmente da aplicacéo
particular “de uma tendéncia muito geral de associar relagdes sociais
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definidas a formas de parentesco definidas desconsiderando-se o lado
materno ou paterno”. (LEVI-STRAUSS, 1958 p.56)

Uma outra acepcao, segundo Leévi-Strauss (1958), a respeito desta matéria, em

dialogo com Radcliffe-Brown, considera que:

O termo avunculado recobre dois sistemas de atitudes antitéticas. Num
caso, 0 tio materno representa a autoridade familiar; e temido,
obedecido e possui direitos sobre o sobrinho. No outro, e o sobrinho
gue goza em relacdo ao tio de privilégios de familiaridade e pode trata-
lo mais ou menos como a uma vitima. Em segundo lugar, existe uma
correlacdo entre a atitude para com o tio materno e a atitude para com
0 pai. Em ambos o0s casos, encontramos 0s mesmos dois sistemas de
atitudes, mas invertidos: nos grupos em que a relacédo entre pai e filho
e de familiaridade, a relacdo entre tio materno e sobrinho e marcada
pelo rigor, e onde o0 pai se apresenta como 0 austero depositario da
autoridade familiar, e o tio que é tratado com liberdades. (LEVI-
STRAUSS, 1958, p.54).

No caso da etnia pepel da Guiné-Bissau com base nas atitudes citados no esquema
do Radcliffe-Brown supracitada, compreende a segunda concep¢do. Isto é justificado pelo
mito narrado por Cardoso (2003) e popularmente partilhado pelos integrantes desta etnia,
qguando o tio (mde macho) foi socorrer seu sobrinho que supostamente cometeu

homicidio.

3.3. A Organizacao religiosa
A humanidade tende a buscar e dar sentido a sua propria vida e existéncia. Nesta
tentativa, criou-se imaginario de existéncia de um ser supremo responsavel para criacdo
do mundo, entendimento esse quica universal e extremamente diversificada. Assim, os
povos tradicionais e nativos da atual Guiné-Bissau também possuem suas proprias
cosmovisdes acerca desse ser supremo, de um lado na tentativa de compreender a vida e,
por outro lado, construir estilos de vida, regras, condutas na maneira de lidarmos com o
universo, que também é caracterizada como vida religiosa. Para Semedo (2021), a
cosmovisdo das etnias que compreendem a atual Guiné-Bissau segue a seguinte
percepcéo:
Deus é todo poderoso, onisciente, que estd acima de todos os homens e
todas as divindades, por isso tornou-se necessario existéncia de
entidades mais proximas dos homens e com as quais seriam mais faceis

0s homens interagirem. Estas entidades sdo iras, as almas (defuntos em
crioulo) (SEMEDO, 2021. p.110.)
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Essas entidades de modo genérico fazem-se presentes na cosmovisdo e na vida
religiosa no seio dos povos da Guiné-Bissau, na qual percebe-se muita similitude entre
elas. Porém, as denominagdes dessas entidades variam de acordo com cada sistema
etnolinguistico. A religiosidade no contexto dos povos tradicionais guineenses, diferente
das religides monoteistas, no geral compartilham a concep¢do supracitada pela
(SEMEDO 2011). Um sistema complexo composto de vérias entidades e no caso dos
pepel da Guiné-Bissau, destacam-se o Kansaré, os Irés, os defuntos (as almas) e os
Balobas.

O Kansaré é a entidade maxima, outra hora entendida como "Deus" da terra, 0
poderoso e temido pelos crentes dessa religiosidade Acredita-se que seu poder é extensivo
para todos tchons (terras dos pepel) e ndo s6. Segundo Pires (2019), o Kansaré é
subdividido por um Kansaré masculino e um feminino. Como diz o0 nome, o primeiro s
lida com homens e o segundo so trata com mulheres. Essa autora ainda explica que por
ser um lugar sagrado por exceléncia, para acessar 0 Kansaré, é necessaria uma purificacao
prévia, que perpassa justamente pelo casamento.

Sendo assim os solteiros, tanto homem como mulher, sdo proibidos de ter contato
direto com o Kansaré. O kanseré é uma entidade cultuada pelas etnias Pepel, Manjaca,
Nalu, Balanta e Mancanha. Pode-se dizer que esse culto tem um caréater extensivo entre
0s povos da Guiné-Bissau. Este fato revela uma das semelhancas entre as etnias da Guiné-
Bissau na maneira de ser e estar no mundo, dialogando com Carvalho (2001) elucida
como funciona o culto do kansaré:

O culto do kansaré tem uma divulgacdo alargada em toda a regido,
incluindo as zonas costeiras do territério manjaco e pepel, bem como
em algumas aldeias balanta e mancanha. Nestes locais 0 kansaré
encontra-se no centro das povoacdes, sendo encarado como um espirito
protector dos membros da comunidade local, actuando nos momentos
cruciais do nascimento e da morte: ai sdo enterrados os corddes
umbilicais dos recém-nascidos e sepultados os mortos. O kansaré actua
como um espirito protector, ndo s6 dos individuos como da povoagéo e
das suas culturas, realizando-se no seu altar algumas das principais
ceriménias de protecdo individual e colectiva, bem como os rituais
relacionados com a propiciacdo das chuvas e das colheitas. Este altar
apresenta-se como uma caixa rectangular em forma de maca,
semelhante ao kafima kadjumpdl (manj.), a “cama” com a qual se
realiza o “interrogatdrio do morto” utilizado por varias populagdes da
Africa Ocidental, onde provavelmente este objecto ritual se tera
inspirado (CARVALHO, 2001, p.298).

Essa entidade é compartilhada de forma rotativa entre esses povos a depender da

necessidade e urgéncia, acionada nos momentos consideradas cruciais na vida da
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comunidade. Quando estava no campo, no reino de Biombo, em 2020, o kansaré se
encontrava numa das terras dos manjacos (ilha de Pexice). Porém, o seu poder estende-
se por varios territdrios, em cada existe um santuario e um objeto representativo do

Kansaré. Esta é uma entidade mével.

Figura - 14 O Kansaré feminino

Fonte: Eva Kip (1994). Imagem do Kansaré feminino.

A imagem nos ilustra a kansaré de forma retangular e um suporte de madeira que
serve para carregar. Kip (1994) explica que num circulo feito com colmo fica o local das
oferendas que podem ser de aguardente de cana ou dinheiro.

Ja Ird (Ossai em pepel) é um espirito da natureza. Segundo Scantamburlo (2013,
p.79), “conhecida no termo guineense "iran", (derivado provavelmente da lingua bijagd
"erande", com o significado de espirito inferior a Deus). O ird apesar de ser também um
espirito poderoso, seu poder é menor comparada ao Kanseré, ela também é entendida
como o espirito protetor das familias e de suas linhagens, mas que pode ser implacavel

nas punigdes aos que ndo cumprem as promessas feita a ele. (SEMEDO, 2011, p.110).
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Anténio Carreira (APUD SEMEDO, 2011, p.110) explica que os irds podem ser
representados por estacas de madeira, pedras e animais e que assumem a natureza sacra

ainda segundo Semedo (2011), existem varios tipos e formas de atuacdo dos irds a saber:

O ird do fundador da linhagem é o mais importante seguindo-se o
espirito ancestral ao nivel da moransa ... se alguns sdo ligados
diretamente a uma linhagem a uma familia ou linhagem, outros,
entretanto, tém relacdo somente com certos grupos dentro da
comunidade e outros ainda estdo acessiveis a todos os membros de uma
etnia. Além deles, ha ainda os que podem ser invocados por todas as
pessoas, ndo importando a que etnia pertencem. (AUGEL APUD
SEMEDO, 2011p.110).

Constata-se que existem diferentes categorizacao dos irds, que atuam de maneiras
diferentes: os que sdo exclusivamente protetores de cada linhagem, de uma familia ou um
grupo reduzido de pessoas e 0s mais gerais que atendem toda a comunidade.

Ainda sobre as categorizacdes do ird Kip (1994) afirma que existem os irds
grandes e pequenos, o primeiro “sdo chamados Irds do Chéo, sdo os mais poderosos da
tabanca. Para além da forma humana, eles podem assumir outras formas. O Ird Grande da
tabanca de Entiorp, em Canhabaque, por exemplo, tem uma forma abstrata”, portanto
além dos irds do tchon (terra) que possui uma dimensdo macro que encobre toda geografia
do povo que acredita no mesmo, por exemplo, canhabaque situado nas ilhas de Bijagos,
zona insular da Guiné-Bissau, igualmente existe ird de tchon nas outras areas geograficas
como caso de Biombo o tchon dos pepel. Ao passo que a segunda classificacdo apontada
pela Kip (1994) nosso campo de pesquisa é notorio a presenca de irds pequenos ou micros

tanto nas estradas como nas moransas e casas ou espacos familiares.
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Figura - 15 Ird na moransa de Kinsan

Fonte: imagem da autora

Essa imagem ilustra o ird protetor da familia. Acredita-se que esse espirito, além
de proteger o ird, ataca as forgas malignas e também serve como um espaco de consulta
espiritual. Através dela acredita-se que é possivel prever acontecimentos futuros. Ali
também sdo efetuados pedidos ou bencdos para realizacdo de desejos como viagem,
maternidade, trabalho, uma boa colheita, satde, enfim a prosperidade. Segundo Semedo
(2011) o termo ird ou iran cobre todos os seres e simbolos da religido tradicional africano-
guineense. A meu ver, essa visdo a visao de Semedo (2011) é extremamente reducionista
do que seria um sistema religioso tradicional com as suas complexidades. Reducéo estas
fomentadas sob a lente das religies hegemonicas. Como adverte Mudimbe, na sua obra
“A invencdo da Africa”, o colonizador etnocentricamente nomeia e caracteriza a cultura,
religido e ndo s6 dos povos colonizados a sua maneira, ainda sobre esse assunto
dialogando com Scantamburlo (2013), o ird € tido com a conota¢do de inferioridade nos
olhos da Religido crista:

Apesar de ndo ser certamente o Unico motivo, o uso do termo redutivo
“iran”” tem influenciado a incapacidade dos cristdos e dos mugulmanos
de dialogarem com o mundo da Religido Tradicional Africana e de
perceberem todas as suas distingcGes entre Deus e as categorias dos
antepassados e dos outros espiritos (SCANTAMBURLO, 2013, p.79).
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Esse fendmeno da negagdo do outro e da sua cultura e da religido, trazido pelo
ocidente através da colonizacdo, ainda deixou suas cicatrizes. Consequentemente, 0s
estereotipos negativos criados acerca das religides tradicionais africanas ainda persistem
sendo taxadas como de ird ser o diabo, ou seja, tudo que ndo coaduna com as religites
monoteistas é atribuida a algo satanico. Com toda essa heranga colonial, no contexto
Bissau guineense a intolerancia religiosa, ndo é alta.

Conforme Cardoso (2003, p.156), atualmente nas comunidades tradicionais

guineenses:

A crenga religiosa constitui um elemento a partir do qual os individuos
se diferenciam nestas sociedades, esta diferenciacdo verifica-se a dois
niveis. Um primeiro nivel tem a ver com as diferencgas nas atitudes e
nos comportamentos em relacdo aos fenbmenos sociais e naturais e a
vida da comunidade, e, por conseguinte ndo afeta a vida da comunidade.
O segundo tem a ver diretamente com a posicao social. E o caso dos
Djanbacus e dos balobeiros. Figuras principais na condugéo dos ritos e
dos cultos religiosos tradicionais (CARDOSO, 2003, p.156).

Hoje em dia numa moransa pepel percebe-se uma relacéo hibrida no que concerne
a religido, principalmente por parte dos mais jovens. Estes tendem a seguir as religides
monoteistas, as vezes, ndo necessariamente pela fé, mas mais para acesso a programas
oferecidos pelas igrejas, como a educac¢do formal, os programas alimentares, programas
de talento jovem como o de musica, para impulsionar suas aptiddes e também como fonte
de emprego.

No geral a igreja € um caminho para a ascensdo e mobilidade social dos jovens,
aspectos que o estado da Guiné-Bissau, pela sua fragilidade, ndo oferece. Assim, a igreja,
principalmente, a catélica, explora essa défict do Estado para catalisar, captar e agregar
os seus fiéis. Percebe-se também que os jovens ainda continuam ligados as crencas
tradicionais. Isso se da pela caracteristica dessas crencas, visto que elas tém um carater
significativamente coletivo, ou melhor, mesmo que o individuo ndo se dirija para um ird,
baloba ou kansaré seus pais podem lhe representar, invocando seu nome e pedindo
béncéos para ele. Tem casos que o individuo ja é entregue ao ird ou baloba da sua familia
desde tenra idade. Acredita-se que estes lagcos ndo podem ser rompidos. Os mais velhos
de certa forma possuem um pensamento mais resistente no que concerne a conservagdo

da prética religiosa e os que assumem a lideranca religiosa como acima citada pelo
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Cardoso, os Balobeiro®®, Djambacus® os que tém responsabilidade na conducéo dos
cultos e ritos religiosos.
Cardoso (2003, p.157) ainda afirma que:

Tanto papeis como manjacos e mancanhas, apesar de na sua maioria
continuarem apegados as praticas religiosas tradicionais, acreditam nos
seus amuletos e nos espiritos dos seus antepassados, aderiram em massa
tanto ao catolicismo como o protestantismo e ao islamismo. Portanto
sd0 a0 mesmo tempo praticantes de cultos tradicionais e cristdos ou
ainda de cultos tradicionais e islamicos, caso dos manjacos da
localidade de pelundo.

Esse fendmeno se deu significativamente através da heranca colonial portuguesa
e 0 processo da islamizacéo através dos arabes que de certa forma condiciona e caracteriza
0 que seria religido e costumes tradicionais. Consequentemente esses povos tradicionais
ainda que pratiquem a religido tradicional ndo o denominam como tal. Isto porque as
crengas aceites socialmente, sobretudo no mundo urbano, séo as religides hegemonicas.

No que tangue a Baloba, segundo Nanque (2014, p.76.): “Baloba é o nome dado
a um pequeno coberto em colmo, de forma circular, de teto, baixo, onde se efetuam
cerimoénias”. Nanque explica que as balobas sdo consideradas, em geral, como os locais
em que pairam ou vivem as almas de antepassados do agregado familiar a que pertence a
cada linhagem étnica. As balobas sdo intimamente ligadas a djorson (cla e suas
linhagens), ou seja, pode-se considerar balobas como um espaco de concertacao espiritual

dos djorsons:

Cada djorson tem as suas balobas privativas onde volitam (habitam) os
seus manes. Deitam sortes ai e fazem oferendas. E o santuério, ou o
tempo, que tem um altar familiar, pois é ai que se realizam as
cerimoénias de caracter familiar, dentro da perspectiva de linha étnica,
chamada de djorson (NANQUE, 2014, p.76)

O santuario baloba representa a ligacdo do parentesco e a religido, um espaco de
congregacao de espiritos de um djorson se conecta com seus pertencentes vivos, ou seja,
faz a ligacdo no mundo dos vivos e dos mortos. Ela tem carater coletivo, porém especifico
de cada djorson, sobretudo porque cada cld possui sua prépria baloba. Nas balobas vivem

0s espiritos ancestrais as chamadas boeks na lingua pepel que:

19 0 balobero, segundo (PIRES 2019) é o sacerdote da Tabanka (vila), é o responsavel pela magia coletiva,
também e ouvido em questdes administrativas e atua em julgamentos realizados na comunidade.

20 Ja os djambakusses sdo praticantes de uma magia individual, porém a utilizam em prol do bem coletivo.
Além de propiciarem o dialogo com determinados irés, eles fazem uso de encantamentos e do poder das
plantas medicinais para garantir o bem-estar e a saide dos habitantes da tabanka.
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Seriam aqueles que se libertam de alguns individuos ap6s a morte. Eles
conservam a personalidade, paixdo e gostos dos falecidos e continuam
participando da vida familiar, protegendo os familiares e lhes
fornecendo conselhos. Os membros de sua familia devem sempre
prestar-lhes homenagens e oferendas, sob o risco de sofrer alguma
punicdo (PIRES, 2019, p.71).

Acredita-se que na baloba pode-se comunicar com 0s ancentrais, 0s entes queridos
no mundo de além, ou seja, a cosmovisao dos pepel, o apdés morte ndo significa
necessariamente o fim da vida, mas uma nova dimens&o da vida invisivel. Acredita-se
que 0s mortos estdo entre os vivos, que interagem e participam de uma forma constante e
permanente, e continuam a ter poder de decisdo na familia. Isto ocorre porque ainda sdo
consultados pelos adivinhos. Também na baloba € realizada um ritual relevante do ponto
de vista da religido e parentesco é designado de ianda kabas, uma espécie de
peregrinacdo, cujo objetivo é a reconexdo com o0s ancestrais, ritual narrado, segundo
Nanque (2014, p75), da seguinte maneira:

A peregrinacdo (piéndrs-kanda (pepel) = ianda cabaz na lingua
crioula) é realizada periodicamente, os peregrinos o fazem a fim de
integrar ontologicamente a djorson e estar em condigdes de defender a
djorson contra o caos, contra o seu aniquilamento... O tempo de
piandrs-kanda — tempo de origem de uma realidade, quer dizer, no
tempo fundado pela primeira aparicdo desta realidade primeira nos
primordios do surgimento do homem pepel.

O ianda kabas € realizado pelas mulheres, junto de alguns homens que
acompanham a caravana. Devido a responsabilidade delas para com a familia e suas
linhagens, periodicamente as mulheres tém responsabilidade de revisitar e homenagear
0s antepassados e pedindo-lhes a bengéo e a protecéo para a familia e djorson, inclusive
cada djorson possui seu lugar de culto apropriado como baloba onde acredita-se que vive
0S Seus ancestrais.

A ligacao do parentesco e a religido é extremamente acentuada no caso dos pepel,
devido seu caréater coletivo. Nesses termos 0s que optaram por renunciar a espiritualidade
pepel em funcdo da conversdo a religido monoteistas podem causar varios conflitos
sociais, ideoldgico e espiritual na vida dos pertencentes dessa etnia, conflito este que se
acredita que persegue o renunciador até mesmo na condicdo de finado.

A titulo de exemplo, quando morre uma mulher pepel convertida ao isla, seu
cadaver pode ser alvo de disputa pelo marido que alega ser seu “responsavel”, ja que
preceitos de isla lhe da direito de sepultar sua esposa, e pela familia, que reivindica que

antes de se casar ja era pepel e ligada a espiritualidade pepel e continua sendo.
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O funeral, segundo preceitos islamicos, é diferente dos pepel. E realizada de uma
forma que os papéis ndo consideram digno, pois alegam que 0s mugulmanos usam pouco
tecido para embrulhamento de cadaver, ao passo que os pepel usam centenas e centenas
de panos para efeito de embrulhamento do defunto. Esses utensilios de 1& servem para
proteger o cadaver ao mesmo tempo acredita-se que servem de vestimenta do falecido no
mundo dos mortos. Além do mais, 0s panos também servem para outros entes falecidos,
ou seja, aproveitam do sepultamento de um membro da familia para envio de encomenda

para os antepassados.

Figura - 16 Bisti tchur (embrulhar cadaveér)

Fonte: Imagem da autora

A imagem ilustra como os pepel fazem uso dos panos de pinti para embrulhar o
cadaver, panos que carregam muitos simbolismos na cultura Bissau-guineense e no caso
dos pepel em especial (este assunto vamos discutir no ritual funebre diferenciado para
casados e nao casados). Os pepel raramente abdicam da maneira que realizam sua
cerimdnia fanebre. Os islamicos tampouco. Assim, esses conflitos sdo comuns na vida
das mulheres pepel e ndo so, ha casos que as autoridades séo acionadas para resolver estas
disputas.

No que diz respeito a reencarnagdo e os defuntos, a reencarnagdo € a crenca de
gue 0s mortos vao, voltam e nascem de novo, ocorre geralmente com espiritos jovens que
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ainda ndo gozaram muito da vida e que tiveram mortes tragicas (ma morte). Ao voltar,
eles pedem que sejam batizados com o nome que tinham na outra vida. Todas essas
informagdes sdo retidas através de sinais, acredita-se que os reencarnados acionam
diferentes sinais para anunciar sua volta. Um dos sinais é o choro constante da crianca
invocado, as vezes a familia se perde pensando que o choro se deve a alguma doenca. A
familia recorre aos irds para efeito de consulta para saber o que esta havendo, este fato
também demonstra a importancia dos irds no seio das familias pepel.

Ja os defuntos (as almas) sdo pessoas que também geralmente tiveram uma morte
tragica e que ficam descontentes com a maldade do mundo. Acredita-se que decidem
marcar presenca espititualmente apossando-se de alguém ainda em vida. Para Semedo
(2011), “o defunto (difunto no crioulo) é um espirito de alguém ja morto que, também
conhecidos como almas. Outros apossam numa pessoa em vida ou vagueiam pelas terras”.
Esses espiritos se mantém no mundo invisivel, mas utilizando-se do corpo do outro para
manifestar sua vontade, cujo objetivo é tomar este vidente para trabalhar para o bem-estar
da comunidade, ajudando em evitar situagdes tragicas no seio da comunidade

Esta mesma autora enfatiza que:

Os defuntos, as almas sdo de pessoas boas, que ao morrerem o Deus
superior emprestou-lhes a boca e deu-lhe a presenca. Nem todos
conseguem escutar a voz dos defuntos igualmente centenas de pessoas
gue morreram, mas nem todos podem ser defuntos nem todos s&o almas
boas com a possiblidade de comunicarem (SEMEDO, 2011, p.112).

A vida das pessoas que possuem defuntos é curiosa, apresentam duas identidades.
Num estagio normal se identificam pelos seus nomes, mas numa situacao de transe, ou
seja, quando o espirito (defunto) apossam neles se apresentam com 0 nome que espirito
tinha em vida. Acredita-se que esses ndo sabem o que ocorre com eles apds o estagio de
transe. Por outro lado, ser defunto ndo representa uma escolha individual, acredita-se que
sdo génios do bem invocados ou convocados pelos espiritos ancestrais ao servi¢o da
comunidade.

Jé& as katanderas sdo consideradas sacerdotisas da familia, sdo jovens meninas
invocadas pelos espiritos ancestrais, como intermediarias do mundo dos vivos e dos
mortos. Essas meninas carregam um status social diferenciado, apds consagradas
enquanto katanderas, o que ocorre no santuario Baloba. Segundo C6 (2019, p. 15), as

sacerdotisas sdo:
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Pessoas mais importante e sagrada da familia, principalmente da familia
materna, por ter sido destinada a servir os ancestrais. E preciso
considerar ainda que, ap6s o término de todo esse processo ritual, ha
um processo de continuidade presente na “pos-cerimonia” que, entre
outras coisas, expressa-se no compromisso que a menina destinada a
servir os ancestrais tem de ficar a cozinhar de vez em quando e colocar
agua no pote separado ao seu servigco sempre que houve cerimdnia na
casa onde foi levada para servir.

Reparamos que tanto na situacdo de ianda kabas e as katanderas expressam
responsabilidade das mulheres em servir seus ancestrais e assim garantir protecdo da
familia, o primeiro servigo ocorre periodicamente ja a segunda no caso as katanderas é

constante.

Figura - 17 Baloba (santuario)

Fonte: Imagem da Autora

Esses potes sdo usados pelas katanderas, que lavam e repdem a agua. Acredita-se
que nelas bebem os ancestrais. Essa baloba se encontra ao lado de uma mesquita, dentro
de maior mercado de Bissau no centro da cidade. Tendo em conta ao processo da
urbanizacéo, os espacos de santuarios tradicionais em Bissau, sdo ignorados e concedidos,
pela cdmara municipal da Bissau para individuos ndo pertencentes a esse espago, ou seja,

o0 estado da Guiné-Bissau nega a dimensdo do tchon (terra) sagrado e ancestral sob lentes
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da cosmovisdo pepel. A politica do estado menospreza as espiritualidades tradicionais e
ainda cede espaco para a construcdo de templos das religides monoteistas como no caso
desta mesquita promovendo assim o choque dessas duas crencas.

A tarefa da Katandera pode ser integral, permanente ou temporaria a depender do
contrato tomado no santuario dos ancestrais. Ou seja, a vida de uma Katandera mudou
drasticamente nos dias de hoje, pois antes, elas permaneciam no santuério, casavam-se
com homens que habitavam nas grandes morransas que possui balobas. J& atualmente

percebe-se uma flexibilizacdo como aponta C6 (2019, p.13):

Vale salientar que esse casamento pode ser feito de duas maneiras: o
simbolico e o efetivo. No casamento efetivo, a menina vai se casar com
0 proprietério da casa onde esta fazendo o ritual com a finalidade de
gerar filhos, s6 que esse casamento ndo é obrigatorio, acontece caso a
menina queira casar-se com esse mesmo homem. Quanto ao casamento
simbolico, ao contrario do efetivo, acontece para dar mais sentido ao
ritual sem que os dois (a menina e 0 homem com qual esta a casar)
tenham uma relagéo efetiva.

Se o papel da katandera € servir de intermediaria dos dois mundos: dos vivos e
dos mortos, sobretudo servir aos ancestrais no santuario baloba, onde estes habitam.
Antigamente casavam, procriavam e permaneciam nesse espago enquanto sacerdotisa
vocacionada a seguir vida religiosa.

Por outro lado, ser uma katandera ndo € algo opcional. Pode acontecer que menina
invocada pelos espiritos ancestrais ndo quer enveredar para esse caminho, optando-se por
migrar e formar familia com o seu parceiro ndo pepel. Por essas razGes as katanderas
também podem acionar o casamento resignificado ou simbdélico.

Segundo Co6 (2019, p. 13), “se o casamento € no plano simbdlico, a menina
aparece nessa casa SO para cumprir com 0S requisitos e para servir 0s seus ancestrais
durante o ritual, sempre vestida de roupas que demonstra que ela é Katandera”.

Ao longo do texto, apresentamos Vvarias entidadades espirituais e suas real¢bes
com os sacerdotes como katanderas e djanbakus, ndo obstante nelas existem suas

hierarquias como se segue na piramide para melhor ilustracdo e compreensao:
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Figura - 18 Piramide da Organizacdo Religiosa

Baloba

Difuntu

Katandera

— \

Fonte: Elaborada pela autora

No topo configura o kansaré que é mais poderoso de todos, acredita-se que € Deus
na terra. Abaixo dele o ird, em seguida baloba um espago de concrecdo de espiritos
ancestrais, e os difuntos que sdo pessoas apossam em alguém em vida, cujo objetivo tornar
esse vidente em como trabalhar para o bem-estar da comunidade, ajudando em evitar
situacbes como tragédias. J& as katanderas sdo as sacerdotisas que atuam na baloba
fazendo ponte do mundo dos vivos e dos mortos, sobretudo servindo os ancestrais. Por
fim, e ndo menos importante, o Djanbacus atuam como sacerdotes e curandeiros,
geralmente fazem o pacto com ird que os auxilia no trabalho entre os quais: “tratar
doencas”, “botar-sorte” (cartomancia) e dar conselhos sobre os problemas do dia a dia da
vida. As pessoas procuram-no para que ele lhes dé amuletos que as ajudem a conseguir 0
que pretendem atingir ou a evitar algum mal que as "ameace™ (Kip 1994). Apesar dessas
hierarquias, mas todas essas dimensdes espirituais (tanto 0s espiritos como os sacerdotes)
representadas na piramide tém uma relacdo imbricada, sobre esse pormenor a Semedo

(2011) o explica na citacédo a seguir.

Deus € superior ao iran e manda nele; o iran € superior ao dufuntu ou
as almas. E o iram que diz ao dufuntu o que divulgar. O dufunto escuta
e procura 0s que ttm o dom de se comunicar com ele para depois
transmitir — Servindo-se da mediunidade dessas pessoas. O baloberu
executa, faz 0 mandado, transmite. E o que ele ou ela fala ¢ interpretado
por um tcholanadur. Por fim as catandeiras, ao exaltarem todo poderoso
guanto os irds e dufuntos dos seus ancestrais, acreditam que esses
ficardo satisfeitos com o louvor e, como contrapartida, essas entidades
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irdo livra-las da méa sorte e proporcionar-lhes aventuras e demais
benesses da vida (SEMEDOQ, 2011, p.112-113).

Essa citacdo nos demonstra que a religiosidade pepel possui um carater
hierarquico, mas de modo interligado ou integrado entre os elementos ou espiritos da
natureza sagrada e sua relacao com os curandeiros (djanbacus) e sacertodisas
(Katanderas) apontadas na piramide acima ilustrada. Por fim, dada a complexidade desse
universo, imprime a crenca de que um ser pepel nunca perde com a sua esséncia, ao
renunciar do mesmao, ele é invocado espiritualmente para a volta a raiz, ou seja, ndo se
trata de opcdo ou escolha, mas acredita-se que um casamento com a espiritualidade de

uma maneira indissoltvel.
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4. O CASAMENTO K'MAR
E um tipo de casamento caracteristico dos pepel da Guiné-Bissau para melhor

compreensdo desse matrimonio de acordo com Moreira (1994):

E impossivel entendermos a forma como o casamento se efetua na etnia
papel se ndo tivermos em conta a sua organizacdo em clas e o conjunto
de interditos que & propria construcdo dos clas estdo associados.
Verifica-se que ainda hoje estdo bem vivos uma série de valores
tradicionais que se cristaliza na exogamia clanica, ainda que esta seja
frequentemete ndo observada. Exemplo disso sdo as aliancas efectuadas
pelo casamento entre individuos provinentes de duas linhagens distintas
de um mesmo cla (Moreira 1994, p.57).

Desse modo, ao falar sobre o casamento, é imprencindivel analisar como se da a
relacdo de parentesco definidas com base nos djorson considerada como clg, a luz da
Antropolgia. Ou seja, esta etnia nos oferece um esquema curioso e interessante,
fundamentada no ideal do cld@ e suas linhagens nas quais 0s graus de parentescos sdo
mensurados e estabelecidos. A partir disso, é aconselhado que membros do mesmo cla
nédo tenham unido marital, sobretudo da mesma linhagem havendo a quebra dessa norma
acredita-se que o infrator pode estar sob pena de arcar com uma punicdo espiritual e
igualmente julgamento ou coer¢do no seio da comunidade.

Os pepel nos apresentam uma rede de parentesco legitimada e consagrada
através do casamento, pois nesse arranjo existem varios simbolismos. Um deles diz
respeito a insercdo dos integrantes dessa etnia no proprio "cld” (djorson). Segundo a
cosmovisdo pepel, essa admissdo perpassa necessariamente pelo casamento, ou seja, 0
matriménio também serve como elo espiritual da pessoa (casada), para com pertencentes
do seu cla, tanto no mundo dos vivos quanto dos mortos.

Na base disso, ainda na dimensdo do individuo nos termos de GEERTZ (1973)
na sua obra “A interpertracdo das culturas”, o individuo é aquele que ainda ndo chegou a
maturidade pelo fato de néo terem filhos. Desse modo, na sociedade balinesa estudada
por esse autor, esse grupo de pessoas permanecem como criangas que também sdo
categorizados por esse autor como os individuos diferente dos que ja tém filhos, estes
categorizados como pessoas.

No caso dos pepel da Guiné Bissau o divisor entre “individuo” e “pessoa” se da
através do critério do casamento. Ou seja, sO atinge a maturidade e insercéo legitima no
djorson aquele que se casar no k"mar. Os que ndo o fazem permanecem como criangas e

igualamente ndo sdo legitimados no djorson. Os solteiros ndo podem manifestar e integrar
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efetivamente enquanto pertencentes de nenhum djorson, “apenas uma mulher que se
casou, cortou a linha, possui barriga e pertence a uma kinha, djorson (cl&), pode participar
de rituais relevantes na cultura” (PIRES, 2019). Nao obstante essa regra também ¢ valida
para 0os homens, 0s mesmos s6 ganham a legitimidade ou licenca para participar de rituais

de grande relevo na comunidade apds o casamento.

4.1 O legado do lendario minhago: a génese de tudo

O Minhago foi conhecido como o primeiro régulo pepel de Biombo. Antes dele,
tinha o Mdjirapa Co, o primeiro a desbravar o territorio conhecido hoje como reino de
Biombo.

Acredita-se que o fundador de Biombo fez pacto com as entidades sobrenaturais
que se encontravam no territdério conhecido hoje como reino Biombo. Apos seu
desaparecimento fisico surge o Minhago que carrega uma dimensao mais politica. Ele foi
0 primeiro régulo, quem criou as normas que regem o comportamento povo que dirigia.
Um dos seus grandes legados foi a organizagdo dos sete djorsons em suas respectivas
terras tanto cultas e incultas e seus santuarios.

Sobre o casamento, 0 cerne do nosso debate, Minhago também contribuiu na
constitui¢do das suas normas. O casamento surge através do seguinte mito, que parece ser
revelador, narrado por Morto Dju, um ancido pepel. Conforme ele, nos tempos mais
remotos, 0s ancestrais ndo se casavam, ndo tinham relacionamento sério, os individuos
procriavam sem unido estavel, sobretudo em funcdo da vida de nomadismo. Nessa
realidade, havia um homem muito feio, trabalhador dedicado a atividade agricola e do
campo em geral para um ancido. Este ancido tinha uma filha muito bonita, que todos os
homens desejavam naquele meio. O pai da menina, por sua vez, a superprotegia com a
intencdo de escolher parceiro para ela. Porque o homem feio era um trabalhador sagaz,
polivalente e viril, caracteristicas estas que eram fortemente valorizadas em funcédo do
trabalho bragal. Porém, com todas essas virtudes nunca teve chance de contrair um
relacionamento, sobretudo porque ele era excluido na sociedade por ser muito feio.

O ancido, observando a situagdo, concluiu que era necessario implementar algo
mais estavel. Assim, desenhou uma estratégia para condicionar sua filha a unir com o
homem feio, lembrando que a sua filha ndo gostava desse homem, alias a sociedade
inteira o excluia. O ancido fez questdo de consagrar essa relacdo perante espiritos da

natureza na qual acionou mandjidura que significa um pacto com uma entidade espiritual
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(ird)! na qual a noiva jura lealdade, fidelidade e compromisso. Com isso, 0 homem feio
pode ter controle total da sua esposa.

Os termos desse casamento eram seguintes:

1. Obediéncia total ao marido, caso contrario a mulher sera punida por entidades
espirituais na qual foi feito a consagracao do casamento.

2. O mesmo casamento compreende mundo dos mortos e dos vivos, ou seja, apds
0 casamento a mulher passa a pertencer ao seu marido, ainda sem possibilidade de
divarcio.

3. Este arranjo ainda veda a solidariedade com a mulher casada no que diz
respeito ao seu casamento (acredita-se que ninguém pode influenciar a mulher a sair da
vida conjugal, regra esta tambem valida aos pais e familiares desta.

4. A mulher ndo deve sair de casa sem autorizacdo do marido, mesmo que ela
queira separar dele, quem possuiu essa prerrogativa de separar-se € o marido. So6 a partir
do momento que o0 marido expulsar a esposa, € que esta tera caminho livre, caso contrério
é considerado mé sorte quando a mulher decidir sair por si SO, pois nessas circunstancias
o infortunio pode a perseguir por resto da sua vida.

5. O adulterio pode acarretar punicdo graves executadas pela comunidade.

6. Os filhos da mulher pertencem ao marido, mesmo ndo sendo este o pai
bioldgico.

7. Uma esposa deve se dedicar nas atividades domeésticas, e maternidade, sob

namero dos filhos geralmente determinado pelo marido.

Todos esses conjuntos de normas foram ditadas para que o marido feio pudesse
ter controle total da sua esposa, para nao correr perigo de separacao. Desta forma a esposa
desse homem passou a tratd-lo com respeito e total obediéncia. Desde cozinhar, servir
comida, deveria ajoelhar-se para dar comida ao marido, assim que terminar de comer
retirava a mesa, lhe dava agua para beber. Ou seja, a sua vida passou a ser restrita e
exclusivamente ao marido.

A sociedade comecou a observar esse comportamento diferenciado, a partir disso
pensaram afinal, a vida desse casal é melhor que a nossa, nés que somos mais bonitos

nossas parceiras ndo nos tratam assim. Este caso em particular chamou atencdo da

21 |14 segundo Odete Semedo 2011 é o espirito sagrado, protetor das familias e de suas linhagens, mas que
pode ser implacavel nas punigcdes aos que ndo cumprem com a promessa feita a ele.
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sociedade, assim serviu de espelho para comunidade. A partir desse mito surgiu o arranjo
do casamento e ndo s6 como matrimdnio, mas também como ritual de consagrag&o.
(FONTE: Entrevista com Morto Dju, ancido pepel um dos bragos direito o atual regulo
de Biombo o Senhor Casma C0.)

Por outro lado, alem dos papeis e as normas atribuidas pelas mulheres casadas,
existem regras que também regem o comportamente entre os homens face ao
relacionamento com as mulheres casadas que opera de seguinte maneira:

Se um homem comete o adultério com uma mulher casada no k’mar, ndo deve
usar mesmo transporte com o marido dela. Acredita-se que ndo devem comer no mesmo
recipiente e nem trabalhar no mesmo campo de lavoura. Caso isso aconteca acredita se
que o marido traido pode pedir a morte para 0 amante da sua esposa, pedido este forjado

no mito do casamento.

Nosso entrevistado frisou que ao observar um homem Pepel embarcar
no transporte e de repente tirar uma desculpa e fugir, ai tem coisa deve
ser que caiu nessa cilada. Teme por sua vida foge logo, caso contréario
pode ser drastico para 0 mesmo. (Pedro Ca).

Essa punicéo é conhecida como Oli € invocada através do ird. Acredita-se que um
dos sinais dessa puni¢cdo é quando alguém é implicado a ela, é o inchaco, o individuo
comeca a se inchar até morrer. 1sso tudo é feito em nome do controle da mulher para que
ninguém tenha coragem de envolver, roubar mulher do outro, ou seja, desse modo
erradicaria-se assim do uso da forca que vigorava, na qual os mais fortes abusavam nos
mais fracos roubando assim suas parceiras. Nesses termos com a invocagéo do ird visava
uma medida coercitiva de dimensdo espiritual para consequentemente provocar 0 medo
nos homens. Acreditando que todos véo temer, tanto fortes como os fracos, com isso 0s
fracos teréo possibilidade de permanecer com suas esposas.

Ainda na mesma senda, voltando nas regras establecidas pelas mulheres numa
relacdo conjugal das mulheres, 0 novo regimento ndo permite os insultos constantes ao
marido, sobretudo quando ele ficar em siléncio. Sendo assim, se a mulher continua a
insulta-lo até ao ponto de expressar que nao quer dormir mais com 0 esposo e, se tudo
passar ela voltar a dormir com marido, pode acarretar a morte dela. Acredita-se que si
boca panhal (quer dizer que foi punida através da sua prépria fala).

Outro ponto diz respeito a traicdo da mulher. Ela ndo pode dormir com seu amante
na cama do seu marido, e mesmo fora da sua casa, existe a crenga de que esse fato pode

acarretar consequéncia da morte do seu marido, a situacdo pode agonizar ainda mais
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quando a mulher rejeita envolver com seu marido e ainda envolve com seu amante,
constantemente como se fosse seu marido.

Acredita-se que a mulher nessas circunstancias, pode receber a punicéo de Deus,
porém existe possibilidade de misericérdia, isto ocorre na kansaré (Deus na terra). Para
realizar esse pedido de perdao deve ser feita comida de carne de galinha, com molho de
azeite de dendé e cana de borddo (cachaga) com seus préprios recursos visto que nesse
quesito o marido ndo pode apoia-la. Com a comida feita a mesma encaminha-se com o
seu marido para Kansaré cuja finalidade é confessar, a titulo de exemplificacéo, ela deve
dizer que “eu envolvi com Antonio, Luis, Jodo”, caso for muito a mesma pega na areia e
joga no alto, que significa que sdo muitos homens. Acredita-se que ha casos em que as
mulheres por conta da vergonha e ameagas dos seus amantes ndo ousam confessar no
kansaré, acredita-se que acabam por morrer.

Dada todas essas proibicdes consagradas por mulheres, elas tém suas agéncias,
conseguem driblar o sistema a seu favor que pode ser de seguinte maneira: a mulher, ao
dormir com outro fora, quando voltar para casa ndo deixa seu marido tocar nas roupas e
pano que ela usou nesse ato de adultério, para melhor seguranca, € mais salutar trair o
marido, e quando conceber educar muito os filhos durante o casamento. Nestas
circunstancias, as mulheres acreditam que o Kansaré sera piedoso e desse modo nao
sofrerdo punicao da morte.

Por fim, acredita-se quando a mulher ndo aguenta mais sofrer no casamento, pode
se envolver com outro homem propositalmente, como mecanismo de matar seu marido.
N&o obstante, acredita-se que ndo pode haver o divércio, portanto ela é condenada a viver
com o marido em todas as circunstancias.

Para tudo isso acontecer é salvaguardado durante as etapas do casamento, 0 meio
pelo qual sdo realizadas essas consagracoes e juramentos de fidelidade, principalmente,
pelas mulheres visto que, ndo existe restricdo de nimeros de esposas para um homem
pepel. Quem narrou essa estdria foi o Pedro Ca adjunto administrador da cidade de
Quinhanhel, administrativamente e também conhecida como reino de Reino de Tor
vizinha do reino de Biombo. Devido seu trabalho ele guarda muitas, estorias lendas e
mitos a volta do povo pepel. Essas normas ndo se vigoram na integra na
contemporaneidade, no decurso do ritual de k"mar, os proprios ancides ou oficiantes desse
evento ndo aconselham a nova geragdo a jurar ou consagrar no nivel acima relatado.

Lembrando que geralmente os anciBes, com base na observacao da dindmica da sociedade
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atual, tendem a flexibilizar as normas para nao correr perigo de perder vidas dos seus

netos ou filhos com base nas suas crencas.

4.2 O K'mar: sua realizacdo e suas etapas

O casamento denomina-se de k“mar na lingua pepel. Este termo ndo se refere
simplesmente ao casamento. Neste idioma, mas de um tipo de casamento especifico, algo
de carater indispensavel na sociedade pepel, como j& havia dito sobre sua importancia
noutra ocasido (GARRAFAOQ, 2017). Dada sua relevancia nio existe papel social de
importancia para solteiros, ao nascer um homem ou mulher pepel, ele (a) é espera-se que
um dia ira casar-se, e s6 a partir dai podera realizar-se na vida. No caso das meninas, logo
a0 nascer, nos tempos mais remotos as mesmas ja eram prometidas ao casamento. Este

fenbmeno é chamado Mara linha ou Mara Bico

Mara bico (pegar cordao umbilical) que significava pedir... com muita
antecedéncia nas mdos da recém-nascida, por isso fazia-se tudo por
pegar nas mdos, no sentido proprio e no sentido figurado, era
apresentar-se primeiro pretendente. Os pais comprometiam-se assim a
dar mais tarde a esse candidato da primeira hora a sua filha,
independentemente da idade do primeiro e da vontade da segunda
(BULL, 1988, p.168).

O mara bico € comum no caso da etnia Balanta também ocorre no caso dos Pepel,
geralmente nas situacdes em que um homem paga dote e se dedica a prestar servi¢os aos
pais da sua prometida. Se porventura a prometida venha a falecer antes de ficarem juntos,
para efeito de compensacéo o noivo prefere assumir criacdo e educacdo da sua prometida
ainda crianca que no futuro serd sua esposa. A diferenca minima no termo mara bico e
mara linha é que o primeiro ocorre quando a noiva ja é visada antes de nascer ou nos
primeiros dias da sua vida e o segundo ocorre ap6s puberdade. O ponto comum é que
ambas as situacdes sdo a primeira etapa do casamento.

O ato de mara bico é acompanhado com aguardente (cachaca) um tipo de bebida
muito prestigiado nos rituais tradicionais doado pelo pretendente (muitas das vezes
representado pela familia, isto porque os homens também eram escolhidos a noiva pelos
pais ou seus tios). Essas duas familias se relnem para organizar o casamento, apés o aval
da familia da noiva. O pretendente j& é dado a méo da crianca simbolicamente e a partir
desse momento, aguarda-se crescimento da menina até a puberdade. Quica essa pratica ja

estd sendo desencorajada na contemporaneidade, considerada violenta luz dos direitos
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humanos. Sobre esse assunto, segundo as nossas interlocutoras, pudemos perceber que
existem diferenciagdes no processo do casamento delas, do ponto de vista geracional. As
mais velhas unanimemente afirmaram que ndo tiveram oportunidade de escolher o noivo,
diferente das mais novas. Entre o primeiro grupo a M’pili Nanque relata o processo do

seu arranjo do casamento:

Quem arrumou meu casamento foi meu tio (mée masculina), eu néo
sabia de nada e ndo conhecia meu marido, cedi a ele, porque meu pai
jatinha bebido a aguardente. Meu tio é pai do meu marido, para pedido

de casamento ele trouxe um litro de aguardente para meu pai (M PILI
NANQUE).

O casamento desta mulher foi arranjado pelo seu tio. Nesta negociacao, as partes
envolvidas beberam a cana de borddo (aguardente), como forma de cortesia e estimulo
paraum ambiente harmonioso. Entretanto, neste cenario, a M’pili Nanque percebeu que
seu pai deu aval do pedido da méo da noiva.

Adjombi Té, nossa interlocutora a semelhanga da M’pili também, passou pelo

mesmo processo, ela relata que:

Nasci em Biombo e la passei minha infancia, depois vim para Bissau
com o meu Tio a procura melhores condigdes de vida. Este homem me
criou quando cresci e me tornei menina ele me arranjou o casamento.
(Adjombi Té).

As historias de vida dessas duas mulheres apresentam muitos pontos em comum,
ambas tém quase mesma faixa etaria e mesmo arranjo de casamento. Isso me leva a
analisar que durante a fase da adolescéncia delas o casamento arranjado ainda era uma
pratica recorrente ente os pepel como diz a M'pili, meu tio ja bebeu a cana, portanto sé
lhe cabe “ceder”. Essa bebida ainda pode ser acompanhada com a cabaga (um tipo de
recipiente na qual a garrafa da bebida é colocada para ser carregada) que também

representa outro simbolismo:

A cabaca simboliza, ainda, o nascimento de uma nova familia, pois para
0 pedido da mdo de uma jovem, os familiares do pretendente ou
namorado levam uma cabaga grande contendo no fundo um punhado de
arroz, bebidas, folhas de tabaco, cola de mascar, utensilios de uso
domestico, objetos que lembram a vida comum, como linha, agulha,
botdes, velas, fosforos, banda branca, pano de pente, dinheiro se as duas
partes se entenderem, essa cabacga é que simbolizara o inicio da unido
entre duas pessoas e duas familias. E o sinal da fundag&o de uma nova
familia na comunidade (SEMEDO 2011, p.103).

74



Na Guiné-Bissau de modo geral, a cabaca é usada praticamente por todos os
grupos étnicos, nas diversas cerimdnias e rituais. No casamento, os itens que devem
conter na cabaga variam de cada etnia, os papéis de Biombo a aguardente € 0 mais
importante, outros itens como pano de pente e quantia de dinheiro podem ser algo
adicional. Um elemento em comum que me chamou bastante atencdo na fala dessas
mulheres é que ndo tiveram possibilidade de escolher seus noivos, (diferente do
casamento ressignificado que vamos discutir no topico sobre esse assunto) isto porque o
casamento vai além da dimensao individual, ela engloba unido de duas familias que surge
através do matrimonio.

Outra questdo importante nesse arranjo é o destaque da figura do tio materno que
é o0 pai social da noiva. N&o obstante, até um certo ponto detém mais regalias do que o
proprio pai tradicional®® ou bioldgico embora esse também receba os beneficios do
casamento: o pai tradicional protagoniza o casamento, que ocorre na sua residéncia,
porém a voz de comando é reservada pela méde masculina (o tio materno).

Dada a autoridade dos tios, as noivas ndo ousavam recusar o contrato do
casamento que esse estabelece, de acordo com seus interesses. No entanto, as mulheres
ficavam a mercé da escolha do tio ou pai. Acredita-se que eles sabem fazer a escolha do
potencial marido, visto que sdo mais velhos do grupo do parentesco, os ancides®. Essa
eleicdo pode resultar dos interesses econdmicos, sociais e politicos do ator que negocia o
casamento.

Segundo Diego Vilar, a escolha dos noivos segue uma racionalidade baseada nas

regras de heranca do sistema de parentesco.

Em seu estudo sobre alianga entre os curdos (1954). Barth descreve o
casamento preferencial com a prima paralela Patrilateral (FBD). As
normas costumeiras expressam essa preferéncia de forma explicita,
considerando-se uma determinada mulher, seus primos paternos sdo o0s
que tém mais direito a se casar com ela. Esse nivel de endogamia
mostra-se tdo apropriado do ponto de vista da etiqueta quanto
convincente do ponto de vista da economia da linhagem, pois conserva
em seu interior. Sem divisOes, a totalidade da propriedade familiar.
Como “privilégio consensual” esses primos pagam um preco menor
pela noiva. Barth apresenta provas estatisticas para corroborar a alta
frequéncia da alianga com as primas (VILLAR, 2004, p.177).

22 O pai tradicional é aquele que se casou com uma mulher que ja possui filhos com outro homem no caso
pai biol6gico, este marido ganha o estatuto de pai tradicional.

23 Os ancides sdo considerados detentores e guardides do saber no contexto africano, por isso sdo
reverenciados mais detalhes sobre esse assunto ver Amadou Ampate Ba.
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A semelhanca do parentesco dos curdos analisadas pelo Barth, os pepel da Guiné-
Bissau também acionam essa estratégia de controle politico e econdémico. O tio concede
a sua jovem sobrinha materna ao seu filho em casamento. Percebe-se que o tio da Mpili
acionou esse arranjo, sobretudo porque seu filho ndo € seu herdeiro e sucessor direto,
direitos estes reservados pelo seu sobrinho, irméo da Mpili. Nesta 6tica, casando a M’pili
com seu filho ele poderd de certa forma beneficiar a todos com seus recursos. Apesar da
M’pili C6 ser mulher, e assim, ndo ser herdeira direta do seu tio, ela tem mais direitos,
comparando ao seu proprio filho no que diz respeito aos recursos econémicos e nao so,
afinal, ela também € irma do legitimo herdeiro do seu tio materno no caso o sobrinho.

O marido da M’pili C6, por sua vez, neste caso, ndo hesitaria em ajudar seu pai
na acumulacéo de riqueza, bens e servicos como o de agricultura que pode traduzir tanto
no apoio ao seu pai mais também no dote da noiva, o tio da M’pili teria assim multiplos
proveitos visto que todos esses arranjos o beneficiardo bem como seu filho, seu sobrinho
(herdeiro dele), e sua prépria sobrinha. Por outras palavras com essa arquitetura ou
estratégia de cruzamento dos parentes, a mde masculina desse modo consegue
salvaguardar e controlar seus interesses de ordem econdémica ou politica no seio da sua
familia através do casamento entre primos cruzados, como modo de acumular recursos e
poder sobre os parentes.

Os pepel consideram que a unido de duas familias ultrapassa o pai, mae e filhos,
a familia tradicional africana € compreendida numa dimensdo mais alargada, acreditando
que esta estratégia é importante para harmonia e bem-estar do casal. Sendo assim essas
duas partes precisam se engajar efetivamente nesse processo, COmo 0correu no caso da
Adjombi Te e principalmente da M’pili C6. Por outro lado, apesar de serem familiares, é
possivel manter o matrimonio visto que ndo pertencem a mesma linhagem. Mpili pertence
a mesma linhagem do seu tio materno (mée masculina) diferente do filho do seu tio e seu
marido que pertence a linhagem da sua mée em funcéo do esquema da linhagem uterina

(matrilinear).

4.2.1 O dote

Terminado a etapa inicial, segue-se a etapa seguinte, o dote. Este pode ser
composto com bens materiais, comestiveis e financeiros, além disso, também pode se
traduzir em prestacdo de servicos. A ultima forma era um dos mecanismos mais antigos,

sobretudo porgue ndo existia moeda como € conhecida hoje, sendo assim, 0 noivo, apos,
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prometida sua noiva, comeca a realizar prestacdo de servicos (como lavoura e caga) para
0s pais da noiva, como forma de pagamento de dote. Isso também serve como estratégia
de mensurar a valentia do noivo até que ponto merece ser um chefe de familia, para o ser,
Sua aprovacao também passa por esse processo. Sobre esse assunto a Adjombi Té, nossa

interlocutora, narra que:

Os jovens ja compromissados na época chuvosa articulam com seus
amigos e familiares, em torno de cinquenta (50) e setenta (70) pessoas
0 numero dos agricultores dependem da influéncia do noivo ou marido,
estes dedicam a pratica da lavoura em beneficio dos sogros. Além da
lavoura o meu marido dedica a varios trabalhos para o meu pai, na
nossa época esses trabalhos eram como pagamento de impostos ao
sogro. No meu caso, como meu marido néo residia em Biombo, ndo tem
muitos amigos 14, desta forma ndo conseguiu mobilizar muita gente
para o plantio, mesmo assim saiu de Bissau para biombo afim de ajudar
meu pai (ADJOMBI TE).

A M’pili C6, a semelhanca da Adjombi Té, partilha a seguinte afirmacao:

A partir do momento que meu tio fez processo de mara linha em
representacao do seu filho, que é o meu marido ele passou a trabalhar
para meu pai, na lavoura e outras tarefas. E quando ele viajava para
outra regido na volta sempre trazia presentes para os meus pais e para
mim. (M’PILI CO).

As trajetorias dessas duas mulheres dizem respeito a um periodo no qual a
autoridade da familia era extremamente rigorosa no que diz respeito aos arranjos do
casamento. Entretanto a estratégia de entrevistar mulheres de faixas etarias diferentes é
justamente em fungdo de uma analise que nos permita perceber as transformacfes do
casamento, que € um dos temas centrais da nossa pesquisa.

A histéria de vida dessas duas interlocutoras difere com os das outras
entrevistadas mais novas. Este segundo grupo revela que a prestacao de servi¢os ndo fez
parte dos seus dotes, essa questdo foi traduzida em quantia de dinheiro. E tambem incliu
bebida, comida e animais domésticos. Em sintese estes sdo os itens do dote:

Dinheiro: os principais beneficiarios desse valor sdo o pai e o tio materno da
noiva,

Animais domésticos: cabras, cdes, porcos e galinhas. A cabra e 0 cdo sao
sacrificados durante o processo ritual do casamento onde ocorrera o enlace dos noivos.

Entre os dois animais, segundo Pires (2013), o cdo é o mais importante, pois
representa o simbolo da unido. No momento do seu sacrificio, caso o cdo chore mais de

uma vez, isso serd interpretado como indicio de maldig&do e/ou bruxaria ao futuro casal.
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Nestas circustancias a saida € procurar um adivinho que va desvendar a causa dos choros
repetidos do cdo, a fim de se saber se o problema a ser resolvido, depois do casamento,
estd no homem ou na mulher. O porco e as galinhas sdo sacrificados na ceriménia de
lavagem da noiva. As bebidas — cana de bordéo, aguardente, vinho de palma e mel —e a
comida — bolo feito de farinha de arroz da terra ttém a finalidade de serem consumidas
durante a festa.

No geral, esses séo elementos que compdem o dote, ndo obstante, a quantidade
ndo € igual para todo o casamento. Essa variavel é devido a configuracao de cada familia,
e do proprio status da noiva. O primeiro motivo é quando a familia € numerosa tende a
pedir ao noivo muita quantidade de comida e bebida. O segundo diz respeito ao valor que
a familia d& a sua noiva, que variam segundo se essa ainda é virgem, ou pelo seu atributo
fisico e também pelo seu comportamento, sobretudo quando encaixa num modelo de
feminilidade que a sociedade julga ser preciosa®*. Quando €é assim a familia exige um
dote expressivo. Ou ndo como antigamente quando a pratica de mara bico era comum
uma vez que ndo tem como descobrir e caracterizar a noiva visto que ja é prometida ainda
no ventre caso for menina.

Sobre esse assunto uma das nossas interlocutoras de 41 anos narra que:

Sobre meu dote fiquei decepcionado com o meu tio, ele falou para meu
marido que ndo precisa gastar muito, porque nao tera rendimento
comigo visto que eu sou deficiente e ndo tenho filhos e com pouca
probabilidade de o ter, eu penso que ele que devia, me proteger nessas
circunstancias em vez de me expor e inferiorizar (BOBIRNI SA).

Isso se d& porque um dos deveres das mulheres no casamento diz respeito a
maternidade, o marido, ao casar uma mulher, espera que este casamento trara frutos, isto
é, filhos. Consequentemente quando nao existe possibilidade de a mulher conceber filhos,
ela sofrera descriminacdo. A titulo de exemplo, quando o marido esta numa relacédo

poligdmica e consegue ter filhos com a segunda esposa, esta terd mais regalia, portanto a

24 0 modelo dominante de ser mulher na Guiné-Bissau segundo “relatorio retrato” da violéncia, revela que
0 respeito e admiracdo em relagdo as mulheres estdo sempre relacionados com as suas caracteristicas e
capacidades como esposa ou mae, ou ainda a forma como trata os héspedes ou vizinhos. Raramente estdo
relacionadas, por exemplo, com o conhecimento ou com o seu trabalho para sustentar a familia, o que
acontece com grande parte das mulheres guineenses. O modelo dominante a que se aspira socialmente é o
da mulher decente, alvo de um controlo social muito forte e respeitadora da moral dominante,
independentemente de as préaticas sociais contradizerem esse ideal O cumprimento destes requisitos pode
garantir-lhe algum poder na comunidade a medida que envelhece. Mais detalhes sobre esse assunto ver:
<https://popdesenvolvimento.org/genero/violencia/151-um-retrato-da-violencia-contra-mulheres-na-
guine-bissau.html>
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Bobirni Sa foi vitima de descriminacdo pelo seu proprio tio, devido sua idade e indicios
de esterilidade, sendo que ela ja tem 41 anos e nunca teve filhos no curso da sua vida,
devido problemas médicos.

Além das mulheres estéreis, pessoas com deficiéncia passam por situacéo

semelhante segundo Einarsdottir,

As vezes as pessoas estdo preocupadas com o aumento do valor do
preco da noiva e o prestigio de uma grandiosa festa de casamento. O
noivo e sua familia pagam todos os custos, que variam muito
dependendo do status das familias envolvidas, bem como o valor
estimado da menina. O preco da noiva para uma menina com
deficiéncia, por exemplo, é reduzido dependendo de sua deficiéncia.
(EINARSDOTTIR, 2004.p35).

Embora essa autora frise alguns aspetos discriminatério contra a mulher com
relacdo ao seu dote, ela alerta para o uso de uma categoria estereotipada a respeito do dote
no contexto africano. O chamado “o preco da noiva” ndo trata necessariamente um
processo de compra e troca de mulheres. A despeito o casamento pode operar como
mecanismo de alianca, confianga e fraternidade entre duas familias relagdes estas que vao
além de questbes materiais e monetarias, portanto ndo se compra a noiva, mas pode-se
criar alianca, até solidariedade através dela.

Em suma, as razdes que podem reduzir o dote da mulher s&o: deficiéncia e
esterilidade. Esses motivos ndo se aplicam na sua totalidade para os homens, sobretudo a
esterilidade, quando o homem pepel é estéril, ele ganha filho da sua esposa, que esta tem
com outro, pelo fato de se casarem no k’mar, ou seja, essa regra é excecional e exclusiva

para 0s homens.

A infertilidade, masculina ou feminina, podem motivar a separacao.
Porém, nédo interferem na questdo da descendéncia, ja que na sociedade
Pepel ha estratégias para se lidar com essa situacdo. Ap6s o Kumar,
todos os filhos que a esposa venha a ter serdo considerados filhos do
seu marido, seja ele o pai bioldgico destes ou ndo. Dessa forma, caso o
homem seja infértil, terd sua descendéncia garantida. Se a mulher for
infértil, o fato da mesma ter realizado o Kumar, garante que os filhos
de sua irma, ou outra Parente feminina, também sejam considerados
seus descendentes. (PIRES 2019, p. 66).

As estratégias de lidar com a infertilidade apontada pela Pires 2019 se da de
maneira diferente entre homens e mulheres na qual os primeiros sdo cedidos filhos da
esposa mesmo nado sendo pai bioldgico, pelo fato de casar a mesma no k"mar, como seus

descendentes. Ja no caso das mulheres, elas ndo tém esse direito de decedéncia dos filhos
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dos seus maridos, mas apenas consideram filhos da sua irmd como seus descendentes, ou
seja, 0s homens de uma maneira especial sdo cedidos a posse dos filhos que nédo
conceberam, pelo fato de se casarem com a mae. Estas normas visam solucionar
infertilidade no caso dos homens, é negada no caso das mulheres, quer dizer, os homens
possuem mais privilégio na condi¢éo de estérilidade.

Dada essa cobranga social de um certo grau de prestigio que deve acompanhar
vida de uma mulher, consequentemente, quanto uma menina for violentada antes do
casamento a familia e comunidade exige que o agressor deve casa-la. O estupro nessa
I6gica é entendido como fraude, visto que relagdo sexual do ponto de vista tradicional é
legitimo apenas no casamento, ao servigo da procriacdo. Nesses termos a mulher perde
prestigio, consequentemente, seu dote pode ser reduzido, ou até corre perigo de ser
excluida da comunidade. Sendo assim, esses fatores influenciam o casamento obrigatorio.
No entanto, o fendbmeno do casamento obrigatdrio esta se perdendo gradualmente.

Uma forma de “pagamento” de dote que consideramos inovador diz respeito ao
que chamamos de “casamento ressignificado”. Esse tipo de pagamento é realizado pelas
préprias mulheres de forma indireta, visto que elas negociam 0s seus proprios
casamentos. Sobre este assunto vamos debrucar no préximo capitulo. Fora todas essas
circunstancias, o pagamento de dote também pode depender da forca de vontade e
possibilidade de quem estd pagando, isto é, o noivo e a sua familia que o apoia. Em

seguida vamos tratar da etapa posterior chamada lavagem.

4.2.2 A lavagem (o elemento da separacéao)

A lavagem é uma etapa em que a noiva deixa sua antiga residéncia para ser
preparada e abengoada na casa do seu marido. O ritual acontece nos irds e até mesmo na
boloba. Essa etapa € acompanhada com sacrificio de animais domésticos, a quantidade
desses animais corresponde ao nimero das entidades sagradas de uma moransa?>.
Moreira (1994), em seu estudo sobre a etnia papel da Guiné-Bissau, designa por ritual de
casamento as cerimbnias que marcam a transferéncia de residéncia da menina da

“moransa” (residéncia) do seu pai para a do pai do seu marido. O autor afirma que:

Entre os papéis a mudanca de residéncia obedece a uma série de etapas
codificadas pelo ritual sendo alguma delas acompanhadas de ritos

25 0 quantitativo de animais a ser sacrificados depende da configuracéo da moransa da noiva, caso possuir
baloba, além dos iras protetores da familia. Nem todas morransas possuem baloba, ela s6 existe nas grandes
morransas de cada cla. Sendo assim em geral a lavagem ocorre apenas nos irds protetores da familia.
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sagrados que implicam o sacrificio de animais em locais de culto
apropriados. Os sacrificios remetem para a instabilidade causada pela
separacdo que a mudanca de residéncia da menina representa: no
sentido fisico do seu afastamento face aos familiares mais proximos,
mas também no sentido mistico do afastamento das entidades
sobrenaturais, que até ai a protegeram bem como dos respectivos locais
de culto. O mudar de residéncia da mocinha estd também ligado a
mudanca de identidade. (MOREIRA, 1994, p178.).

Moreira acredita que este seja 0 momento crucial pois, segundo ela, encerra em si
o ritual de iniciacdo feminino, que engloba ritos se separacéo e agregacédo, descobrindo-
se neles o esquema dos ‘ritos de passagem’ anunciados por Van Gennep.

Por outro lado, a cerimonia de lavagem pode significar o ato de dar conhecimento,
bencéo, garantir estabilidade e seguranca da noiva no processo de separacdo da sua casa
de origem para casa do marido. E importante sublinhar que é um elemento de troca de
estatuto, portanto a noiva despede-se dos seus irméaos, tios, pais e outros familiares e
igualmente despede-se e pede licenga as entidades espirituais como ja haviamos nos
debrugado sobre a relagdo “intrinseca” de um ser pepel com a sua religiosidade.

Um segundo elemento interessante, no que tange a separacéo, € a responsabilidade
da noiva, pois ela deixa de ser encarada como uma menina (“badjuda”) e passa a adquirir
0 estatuto de mulher (mindjer) adulta, sobre esse assunto nossa interlocutora Mpor Té, de

21 anos narra que:

Agora que estou casada tenho muita responsabilidade, estou a
acostumar ja com essa vida de cuidar da minha casa, fazendo comida
todos os dias e entre outras tarefas. Mais ndo abri mdo de amizade com
minhas amigas solteiras so que elas gostam de me provocar para saber
segredo do casamento, recuso falar, digo para elas ndo sou vosso
colega, ndo me faltam respeito. Elas vivem me perguntando como foi o
meu casamento até sobre nupcia! Sobre essas questdes sempre digo que
n&o posso revelar (M'POR TE).

A fala da M’por nos demonstra quais séo as responsabilidades da mulher ap6s o
processo de transicdo de menina para mulher casada na qual ela tem desafio de lidar com
dois grupos: de um lado suas amigas ainda solteiras, do outro lado, as mulheres adultas.
Essa dicotomia de passagem de status inicialmente pode gerar conflito de identidade da
recém-casada, sobretudo quando ela se casar ainda muito jovem, dado que, mesmo
querendo manter a interacdo com suas colegas de forma intima e intensa ja ndo consegue,
ela ja esté separada do circulo das solteiras, consideradas criangas e passa a ser instruida
por mulheres adultas, ou seja, casadas. Com isso queremos demonstrar a transformacao

gue ocorre na vida da mulher apds a etapa lavagem.
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Algo adicional que ocorre ap6s a lavagem é a festa de despedida de solteira.

Bobirni S& compartilhou como ocorreu a festa dela:

Fizemos segunda etapa do casamento a lavagem, essa etapa se faz com
sacrificio de animais nos irds da nossa casa, depois fizemos festa de
despedida de solteira com minhas amigas e familiares que
participaram. (BOBIRNI SA).

As festas de despedida de solteira geralmente séo animadas, a noiva aproveita para
se divertir bastante, visto que, esta transitando para uma fase decisiva da sua vida, porém
sobre essas festas através das interlocutoras, pude perceber sentimento de alegria, emogéo

e tristeza ao mesmo tempo. Por conseguinte, é a Gltima etapa conhecida como corta linha.

4.2.3 O corta linha (fal mur em pepel)

Essa etapa é de extrema importancia, pode ser entendida como ceriménia de
casamento propriamente dito, pois € a Ultima etapa, as que a antecedem sdo etapas
preliminares para assim chegar no momento de cortar linha. No mesmo entendimento

Pires (2019) ressalta que:

A mur e um corddo feito com o entrelagamento de alguns panos di
penti. Quando esse corddo e arrebentado a mulher, além de casada,
passa a ser considerada adulta. A partir deste momento ela sera
fundadora de uma nova familia, assim sera responsavel por um ramo de
uma kinha. Entendemos que, com o rompimento da mur durante o
casamento, a mulher deixa de pertencer ao pai e passe a pertencer ao
marido. Se 0 homem, durante o casamento, ndo conseguir romper a
linha feita de tecidos com as méos, alguma das mulheres presentes deve
entregar-lhe uma faca. Porém, isto é mal-visto, pois entende-se como
sendo uma fragueza do noivo como homem. Considera-se que ele
poderé enfrentar dificuldades para cuidar da sua familia. Porém, com o
rompimento da mur, a noiva deixa de ser responsabilidade da familia
dos seus pais e passa a ser responsabilidade do noivo. (PIRES, 2019,
p83).

Constata-se que ap6s o “corta linha”, a mulher passa a ser considerada
legitimamente casada, e também agente continuadora da linhagem do seu grupo de
parentesco. A ideia de linha se refere a aquela mesma usada na primeira etapa no ato, de
promissdo da méo da noiva, o0 “mara linha”, ja etapa final quando a noiva é entregue ao

seu marido € a “corta linha”. Essa etapa também conta com sessdo de aconselhamento

das partes envolvidas no casamento, isto €, 0 homem e sua mulher, o primeiro € instruido

% A despedida de solteira ocorre também antes da lavagem, depende do critério e da organizacdo dos
NoiVos.
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pelos ancides (homi garandis em crioulo) e segunda de igual modo pelas ancids (mindjeris
garandi em crioulo). Ou seja, todo o processo da realizagdo dos rituais que envolvem “o
casamento decorre sob a direcdo dos parentes femininos e masculinos de ambos os lados,
com estatuto de senioridade. Estes assumem claramente o papel de oficiantes”.
(MOREIRA, 1994, p.64).

Estes aconselham sobre os seguintes aspectos: da convivéncia do casal, o papel
do marido e da esposa, a divisdo do trabalho, a responsabilidade da vida conjugal, direitos
e deveres. No geral, um processo da educacdo informal, que se acredita que os torna
maturos. Outro elemento que me chamou bastante atencédo € sobre o tratamento da vida

sexual do casal sob orientacdo do ritual. Sobre esse assunto M’por Té narrou que:

Durante esta etapa, comemos comida sagrada feito de carne de
galinha. Ao comer essa comida nos advertiram que agora o
pescoco do meu marido e também o meu, se eu o trair na sua
prépria residéncia a titulo de exemplo acredita-se que ele é
capaz de morrer.

Constata-se a questdo moral e conduta que deve permear a vida do casal. Esse
sistema de casamento é significativamente rigido e conservador, principalmente no caso
das mulheres, porém as mesmas na vida real conseguem buscar mecanismos para driblar
as normas.

Existem maneiras que as ancias ensinam como trair marido sem correr
perigo de morte, mas no meu caso acharam que eu sou muito nova,
portanto, ndo muito madura, ndo revelaram muita coisa, ndo obstante
esse tipo de coisa, pode ser da responsabilidade da minha propria
familia ou alguém eu ja tenho mais intimidade, esta pode me instruir
como lidar com as circunstancias de adultério. (M'POR TE).

Percebi que a M'Por, sendo mais nova, ou seja, pertencendo uma geragdo mais
jovem, encara 0 casamento de uma maneira diferente comparando no caso da geracao que
a antecede. A M'pili C6 quando foi feita a mesma pergunta ficou furiosa e exclamou-se:
kinedju?’! Vocé ndo é casada, nio podemos conversar sobre contigo”. Nessa passagem
falou em lingua pepel como eu estava gravando, ndo se atentou a isso, pensou que estou
a gravar apenas a voz da intérprete que assim disse em papel com tom de exclamacéo:
ndo vou chegar nesse assunto; ndo vou chegar nesse assunto; ndo vou revelar

profundamente!

21 Knedju refere-se a uma sessdo de aconselhamento e ensinamento das normas e conduta do casamento

ocorre no dia de corta linha as informacdes sobre essa sessao s6 podem ser compartilhadas entre os casados.

83



Nesse cenario, eu e a intérprete acalmamos a mesma, assim usei a estratégia de
elaborar a pergunta de uma outra maneira, perguntando por exemplo como é a

convivéncia do marido e a mulher. Assim ela confirmou que:

N&o ousamos fazer mal ao nosso marido, tememos a Deus
principalmente para pular a cerca, acontece mais muito distante de
casa, numa tabanca distante. E mais ideal trair o marido quando a
mulher ja parir sete partos, de 14 pode pular a cerca, isto porque o
marido ja beneficiou muito do casamento. Agora logo recém-casada e
comecar a pular cerca a punicdo de Deus atinge com mais facilidade.
(M pili C0).

Mpili Co diferente da Mpor Té com mais experiéncia de vida demonstra que,
porém, as regras sao rigidas no que concerne a lealdade da mulher para com o seu marido,
n&o obstante, conseguem fazer certas manobras, como caso da relacéo extraconjugal. Isto
ocorre geralmente apos ter parido um namero significativo de filhos, sobretudo se assim
for desejo do marido, nessas circunstancias acreditam que este ato ndo provoca ira de
Deus (referindo ao kansaré). Importante ressaltar que esta etapa, o corta linha, é a mais
decisiva pois é ela que consuma o casamento. As interlocutoras tiveram dificuldade em
narrar como ocorre minuciosamente alegando que é segredo. Acredita-se que o pacto de
manter o segredo para 0s ndo casados, CoOmo no meu caso, € 0 que mantém a instituicdo
do como uma instituicdo solida. Portanto tive essa dificuldade durante o campo, devido
meu estatuto de solteira, ou seja, pelo fato de ndo passar pelo ritual que me consagraria
ou me legitimaria no seio da comunidade, principalmente no conselho das mulheres

casadas.
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Figura- 19 Noiva Pepel ungida de azeite de dendem durante o ritual de casamento

Fonte: A autora

4.3 O k"mar enquanto rito de consagracao

O ritual como k’mar a luz da antropologia € descrito como ritual de passagem.
Segundo Mair (s. d.), a expressdo ‘ritos de passagem’ foi usada pela primeira vez por
Arnold van Gennep (Les rites de passage. Paris, Nourry,1909) para descrever dois tipos
de ritos: os que acompanham a passagem de um individuo de um status social para outro
no decorrer de sua vida e 0s que marcam pontos determinados na passagem do tempo
(ano, lua, solsticio e equindcios). A expressdo acabou por restringir-se ao primeiro tipo,
atualmente chamado, as vezes, de rito de crises existenciais. Os ritos de passagem tipicos,
no sentido moderno, sdo 0s que acompanham o0 nascimento, a consecucao do status de
adulto, o casamento e a morte.

No entanto, essa visdo de rito de passagem também é contestada, principalmente
por Bourdieu, que dialoga com Van Gennep na obra “A economia politica das trocas
linguisticas” (2008) Ali, Bourdieu faz uma critica da visdo filosofica da linguagem,
contrariando os autores como Austin e Saussure. Bourdieu refuta a ideia dos autores

supracitados que defendem que “as palavras fazem coisas”. Enfatizando que a linguagem
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verbal, sobretudo, em termos rituais ndo deve ser interpretada de forma independente das
condigdes sociais da reproducao.

Na mesma ordem de ideia, ainda adverte que a forma que a linguagem é usada
sdo muitas vezes equivocadas, porque tendemos a nomear coisas de um certo nome, mas
que na realidade se trata de uma outra coisa. Neste sentido desmistifica a formulagéo da
nocdo do ritual de passagem de Van Gennep, ampliada por Vitor Turner, na citagéo a

sequir:

Valendo-se da nogdo de rito de passagem, Arnold Van Gennep nomeou
e até descreveu um fendmeno social de grande importancia. Eu néo
acredito que ele tenha feito muito mais que isso, 0 mesmo podendo-se
dizer daqueles, a exemplo de Victor Turner, que reativaram sua teoria
propondo uma descrigdo mais explicita e sistematica das fases do ritual.
Para ir mais longe, penso que é preciso enderecar a teoria do rito de
passagem certas questfes que ela mesma ndo suscita e, em particular,
aquelas atinentes & fungéo social do ritual e da significagdo social da
linha, do limite cuja passagem o ritual torna licito, a transgressdo. Na
verdade, € 0 caso de perguntar se, ao enfatizar a passagem temporal (por
exemplo, da infancia a idade adulta), essa teoria ndo estaria mascarando
um dos efeitos essenciais do rito, qual seja o de separar aqueles que ja
passaram por ele daqueles que ainda ndo o fizeram e, assim, instituir
uma diferenga duradoura entre os que foram e os que ndo foram
afetados. Eis por que em lugar da expressao ritos de passagem talvez
fosse mais apropriado dizer ritos de consagracao, ritos de legitimacéo,
ou simplesmente, ritos de instituicdo (conferindo a esta palavra o
sentido ativo que assume, por exemplo, na expressao "instituicdo de um
herdeiro™). (BOURDIEU,1982, p.97).

Bourdieu contesta a formulacdo do Gennep e Turner alegando que esta mascara
um dos efeitos essenciais do ritual que sdo o de separar aqueles que ja passaram por ele,
daqueles que ainda ndo o fizeram, ou seja, para esse autor o rito de passagem nao € um
processo de separacdo entre estagios da vida, mas como uma separacdo entre o iniciado
e ndo iniciado.

Ainda vai mais longe, destacando que o rito de passagem pode perpetuar a
reproducdo de desigualdade de status. Nesses termos, Bourdieu prefere usar o termo ritos
de consagracao, legitimacao no sentido mais amplo ritos de instituicéo.

Concordando com Bourdieu analiso o que, 0 k’'mar pode ser pensado como um
ritual de consagracdo e ndo propriamente passagem. Isso pela minha experiéncia
enquanto menina de pai pepel e pelos meus limites e constrangimento que passei no

campo pelo fato de ser solteira. Assim pude perceber a maneira pela qual essa
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desigualdade de estatus se manifesta na sociedade pepel. O kmar efetua um divisor de
aguas muita perceptivel entre casados e ndo casados entre os quais:

1-privilégios;

2-participacao e poder de decisdo no conselho da comunidade;

3- A realiazacdo da cerimonia funebre diferenciada entre casados e ndo casados

4- a consagracgéo do estatuto ancestral.

A ideia de privilégio € no sentido de que ap6s consagracdo de individuo para
pessoa através do k'mar, esta passa a ser tratada com mais respeito e consideracdo. Essas
questdes se manifestam até nos simplicissimos detalhes, como na maneira de saudar e
servir comida. A titulo de exemplo, os maridos ganham direito de serem servidos arroz e
molho de peixe ou carne, ainda sempre com molho sobrando para tomar, geralmente sdo
0s primeiros a serem servidos nas refeicdes. A esposa cuida de pbr ao seu prato as
melhores postas ou pedacos de carne ou peixe, no caso de escassez a mulher prefere ndo
comer e privilegiar o marido. O integrante desta etnia s6 olhando pelos pratos e talheres
nos quais um homem é posto a mesa ja da para perceber que é casado. Além do privilégio
a nivel conjugal e familiar, também ocorre na comunidade, ha rituais e cerimonias que 0s
casados s podem participar. Essas ocasides podem ser acompanhadas com muita fartura,
porém, o consumo € restringido apenas para esse grupo privilegiado, quem nao é casado
nem ousa chegar perto.

No que diz respeito a tomada de decisdo na comunidade, isso é reservada para 0s
casados. Os ndo casados sdo limitados, visto que, sdo considerados socialmente criangas
ainda no gozo da infancia, de acordo com Jonina Einarsdottir (2004, p37), “uma mulher
Papel que nunca se casou de acordo com o costume ritual de seu povo sera tratada como
uma menina solteira, chamada “badjuda”, por toda a sua vida, mesmo que ela tenha
filhos”. Acredita-se que ela ndo seja matura o suficiente para estar a altura de participar
nos espacos de concertacdo da comunidade, isto é, Ihe falta a consagracdo do casamento
que igualmente lhe ensina como posicionar enquanto um ser responsavel na comunidade.
Isso se aplica para os homens e as mulheres. Nesta sociedade, ter filhos pode ser uma

mais valia, porém, o casamento é primordial, diferente da sociedade balinesa na qual:

Em termos culturais, os balineses que chegam a maturidade sem ter
filhos (uma pequena minoria) permanecem como criangas — isto é, eles
sdo retratados simbolicamente como tais — fato que lhes causa grande
vergonha e que embaraca 0s seus consocios, 0s quais muitas vezes
evitam usar os vocativos em relagdo a eles (GEERTZ, 2008, p. 156).
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Com isso quero demonstrar as representacdes simbolicas da questdo da idade
simbdlica ou idades sociais, que podem ser consagradas com o filho ou com o casamento,
N0 NOSSO €aso, Se orienta na segunda regra, mesmo que um homem ou mulher tenha filho
(a), se ndo se casar no k"mar ainda é considerada uma crianca e, consequentemente, nao
tera possibilidade de participar nos espacos decisorios da comunidade.

No que refere a ceriménia fanebre, esta € algo de suma importancia no seio dos
pepel, dado que, é um dos motivos que condiciona a decisdo de casamento k’mar entre

integrantes desta etnia. Como constata neste relato desta entrevistada:

Na nossa etnia casamento é muito importante, porque se a minha mée
morrer, se eu for solteira ndo terei como lavar o corpo dela tenho essa
grande responsabilidade, porque eu sou a primogénita e filha Unica.
(M'por Té).

A historia da M’por Té é interessante, visto que, a sua mae ndo havia se casado.
Portanto segundo a tradicdo pepel uma filha ndo pode se casar no k'mar, antes da sua mée.
Neste interim ela, junto do seu noivo, a apoiaram arranjando a 0 casamento com um
homem grande da tabanca, todo esse esfor¢co empreendido visa dar abertura a propria
M'por para realizacdo do seu matrimonio.

Esta mulher pepel além de trabalhar para que possa ter abertura para 0s ritos
sociais femininos também tinha medo de ndo poder sepultar sua mae condignamente
como recomenda a tradicao, ou seja como casada. No didlogo com a M’por Té, pude
perceber que existem as regras para o tratamento do corpo antes do sepultamento. Para
0s casados, 0s seus restos mortais sdo tratados de maneira especial, com um banho
preparado com a agua aquecida. Ja os solteiros sdo lavados com a agua fria como forma
de punicéo a este que ndo deixou um bom legado.

Também ha diferenca na forma de vestir o corpo, 0s casados principalmente os
que possuem muitos filhos tendem a ganhar muito panos de penti, os filhos fazem de tudo
para honrar a morte dos pais. Ja os solteiros, sobretudo os que ndo tém filhos, sdo vestidos
sem muita honra e grandeza. Ainda sobre a cerimdnia fanebre, além do banho do cadaver
e seu processo de vestimenta, também as valas onde sdo enterrados sdo distintos. Para 0s
casados, usa-se um utensilio chamada esteira, ondjensem, o mesmo tipo de esteira que se
usa durante o ritual do casamento, que serve para a noiva sentar-se ou deitar-se). O corpo
de um homem ou mulher casada € depositada sobre esta esteira, cujo objetivo proteger o
cadaver para ndo ter contato diretamente com a terra. Este cuidado simboliza seu estatuto

de casada (0).
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Ja no caso dos ndo casados é usada uma esteira chamada onbansam. Este segundo
material é do tipo mais simples, menos trabalhado em sua confecgdo, portanto menos
prestigiado. Nos tempos mais remotos ndo era colocado na vala dos ndo casados, visto
que a comunidade julga que ndo sao dignos. Assim, seus corpos devem ser jogados direto
na terra. Nos dias de hoje percebe-se uma certa ponderacéo, sobretudo se o falecido ou
sua familia possuir condi¢fes financeiras, nessas circunstancias a comunidade teme
desonra-lo, ou a familia opta por néo realizar sua cerimonia fnebre no reino de Biombo
como uma forma de fugir da deshonra.

Ainda no que concerne a essa diferenciacdo constata-se outros simbolos tais
como: no caso dos homens o uso de tangas de pele de cabrito colocadas sobre o corpo, ja
as mulheres, pdem-se missangas em torno do pescogo e da barriga. “Os colares das
missangas em torno do pescoco e da barriga simbolizam o estatuto social da mulher
casada, e sdo 0s equivalentes femininos das tangas de pele de cabrito dos defuntos do
sexo masculino” (SARAIVA, 2003, p.193).

Essas consagracdes e tratamento desiguais de casado versus ndo casados se aplica
para toda sociedade pepel com excecdo das criancas e recém-nascidos, ou seja, 0S que
infelizmente desapareceram fisicamente na tenra idade, isto porque segundo Saraiva
(2003, p.111), as cerimonias funebres de alguém que ¢ um “mau morto” por ter sofrido
uma morte extemporanea, e ndo ter chegado a omi garandi, devem-se realizar o mais

rapidamente possivel. Esta autora ainda salienta que:

Dado que a morte inoportuna que de alguém jovem é traumatica é
motivo de aflicdo, considera-se que o protelamento dos ritos s6 vai
prolongar a magoa e que a sua realizacdo deferida vai obrigar as pessoas
sobretudo os familiares préximos, que mais sofreram com o seu
desaparecimento a relembrar de novo o triste acontecimento, e sofrer
duas vezes a morte (SARAIVA, 2003, p.112).

Esse fendmeno se da tendo em conta que, segundo a filosofia de vida dos pepel,
espera-se que os filhos enterrem os pais ndo o contrario, quando assim for € considerada
uma ma morte, algo que pode criar profundos sentimentos de dor e angustias da familia.
Existem casos nos quais 0s pais passam a carregar os problemas de ordem psicoldgica
por resto das suas vidas, por ndo suportar o fato de ter que enterrar seu filho. Nessas
circunstancias ndo se aplica a diferenciacdo nos termos das normas do casamento K mar.
N&do obstante, no caso dos adultos (aqueles que ja passaram pela puberdade que
aparentemente ja possui condicdes para se casar). A comunidade toma uma postura

diferente, as vezes o desprezo e até repulsa.
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Por fim a Gltima etapa da cerimdnia funebre é o sepultamento. Apos a cobertura
da vala, é demarcada, de acordo com o estatuto do falecido: no caso dos casados é
quebrado o pote (utensilio de barro que serve para conservar a 4gua de tomar) por cima,
este objeto simboliza a possibilidade de o falecido poder continuar a beber no mundo dos
mortos; no caso dos ndo casados: estes sdo condenados a ficar eternamente com a sede e
além do mais colocam a esteira ombansam por cima da vala para demarcar que eles (as)

ndo fizeram o ritual do k"mar como pode se ver na imagem abaixo.

Figura - 20 Vala simples de uma mulher solteira

Fonte: A autora

E igualmente através do k’'mar que se ganha o estatuto de ancestral. N&o é
qualquer individuo que pode ser venerado como um ancestral, apenas quem deixou
legado, entre os quais o casamento e a familia. De acordo com a Saraiva (2004, p. 112):
“alguém nao iniciado nao ¢ ainda considerado como um membro pleno da sociedade
papel nem tem estatuto social definido, sendo-lhe por isso impossivel ascender a categoria
de antepassado’’.

Saraiva (2003) ainda pontua que na verdade “nem todos os mortos conseguem
atingir essa aspiragdo, e s6 alguns cumprem a viagem e entram no mundo ancestral. O
destino de cada alma no além relaciona-se e reproduz, direta ou indiretamente, o0 que a

pessoa era em vida”. A ascensao para mundo ancestral possui alguns critérios. O primeiro
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diz respeito ao cumprimento dos rituais sociais como casamento, ndo obstante as

circunstancias da morte também concorre nesta qualificacéo, a saber:

Como para outras sociedades africanas, a morte ideal é a de um homem
(ou mulher) garandi, alguém que realizou integralmente o seu percurso
de vida, e cumpriu os ritos de passagem necessarios a sua plena
integracdo na esfera dos ancidos, guardides e garantes do saber e das
tradicbes. Esta morte é, por todos estes motivos, uma ocasido para
grande alegria e regozijo, ja que este defunto retne as condi¢es ideais
para ascender plenamente ao mundo ancestral e passar a velar pelo bem-
estar dos seus familiares, sobretudo dos membros da sua djorson e da
sua moransa (SARAIVA, 2003, p.182).

Além do casamento, é imprescindivel que alguém atinja totalmente seu percurso
da vida, com iss0, 0s jovens e criancas nessas circunstancias nao sdo contemplados como
ancestral. Segundo a cosmoviséo pepel espera-se que todos consigam realmente cumprir
0 percurso da vida (nascimento, casamento e morte), caso contrario é considerada ma
morte. Dado todas as situacfes acima mencionadas, 0s pepel da Guiné-Bissau
introduziram um novo arranjo do casamento apds morte, conhecida a luz da antropologia
como casamento fantasma (Evans-Pritchard,1987). Pires (2019) prefere chamar de

casamento postumo.

4.4 O casamento péstumo

A denominagdo ‘casamento fantasma’ foi criada pelo antropodlogo inglés E.E.
Evans- Pritchard (apud FGV, 1987). O casamento fantasma é uma instituicdo
matrimonial caracteristica dos Nuer, povo do Suddo encontrada também entre outros
povos, a exemplo dos pepel da Guiné-Bissau. Entre os Nuer, trata-se de uma disposicédo
especial que permite ao irmdo ou parente mais préximo de um homem que faleceu
solteiro, ligar-se em matrimonio a uma mulher “em seu nome ¢ em seu proveito”. De
acordo com essa instituicdo, a jovem que o parente do morto desposa nédo é deste, mas do
morto, da mesma forma que os filhos nascidos da unido sdo considerados seus
descendentes. Isto ocorre porque os Nuer, como outros povos africanos patrilineares,
segundo Silva et al. (1987), acreditam que € fundamental para todo homem casar e iniciar
uma linha de descendéncia.

No caso dos pepel da Guiné-Bissau o casamento fantasma, ou melhor, pdstumo,

se dd uma maneira contraria aos Nuer. Isto se da porque os pepel sdo matrilineares,
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portanto, apenas as mulheres que passam por esse arranjo de casamento, para assim poder
permitir a descedéncia das linhagens ou djorson.

De acordo com o antropologo britanico Evans-Pritchard (1969 apud FGV, 1987),
0 numero de casamentos fantasmas entre os Nuer € quase 0 mesmo que 0 casamento
comum. Isto é devido a varios fatos: 1). Jovens que morrem antes do casamento; 2)
Homens casados que por alguma razdo ndo tiveram filhos; 3) homens que realizam um
casamento fantasma para alguém (irméo ou parente) que morreu sem ter tido condi¢des
econdmicas de contratar um casamento para si proprios. Nestas comunidades, segundo
Silva et al. (1987), o principio de descendéncia é tdo importante, que sdo criados arranjos
sociais para fazer face as excecdes que possam ser desagregadoras da estrutura social.

Na etnia pepel, da Guiné-Bissau, algumas familias realizam o casamento da
mulher depois de morta, caso em vida ndo tenha se casado tradicionalmente,
especialmente para as maes solteiras, como mecanismo de legitimacdo da sua
descendéncia ou linhagem. Afinal seus filhos sé poderdo casar-se no k’mar, se a mée
tiver passado neste processo. Pires (2019, p.94) enfatiza que:

Uma de minhas interlocutoras, ao comentar sobre as implicagdes
decorrentes do fato de uma mulher Pepel morrer sem ter se casado,
afirmou que tal situacdo, além de ser vergonhosa para a honra dessa
mulher e de sua familia, acarretava problemas em relacdo a
descendéncia e a transmissdo de linhagem, representava o
descumprimento de um rito obrigatorio de sua trajetoria social.

Falas das minhas interlocutoras corroboram com a autora supracitada, M’por Té,
de 21 anos, relata que para ndo sofrer as consequéncias acarretadas pelo descumprimento
desse ritual, conta que, para realizagdo do seu casamento, teve que solicitar ao seu noivo

ajuda para realizar o casamento da sua mae antes do seu.

Minha mae sempre tinha vontade de casar s6 que ndo tinha
oportunidade mais o tempo passando e esta ficando velha também
neste interim, os familiares e amigos a advertem no sentido de tomar
precaugdo, porque se porventura morrer solteira, vao enterrar seu
corpo mal, sem respeito (M'POR TE).
Essa jovem pepel preocupada com a sua mae também remete a sua possibilidade
de casar-se bem como de sua descendéncia. Com o apoio do seu parceiro, organizaram o
grande sonho da mée dela, de casar-se, esta nao hesitou em aceitar. Como a M’por Té
relata neste trecho a seguir:

Minha méae nem conhecia esse homem que agora é meu pai tradicional,
o marido da minha mée também ja queria se casar e estava a procura
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da noiva porque sua esposa faleceu, concidentemente meu marido
estava a articular para casamento da minha mae. (M'POR TE)

M’por Té se afirma orgulhosa, pelo fato de abrir esta porta para sua mae. A historia
de vida dessa interlocutora é emocionante. Ela cresceu sem presencga do pai bioldgico,
durante nossa conversa, ndo mencionou a figura deste. Sua méde é uma pessoa com
deficiéncia mental, sendo assim, sua gravidez foi resultado de abuso sexual. Desta
maneira, ela se enche de orgulho por ser uma filha ndo desejada e que depois se tornou

um tesouro para mée.
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5.0 CASAMENTO RESIGNIFICADO E A RESILIENCIA DAS
MULHERES

Narramos anteriormente, no segundo capitulo, acerca das implicacGes do k’mar
enquanto rito de consagracao ou rito de instituicdo no seu sentido mais amplo, que recai
em todas as sociedades pepel. Este ritual, no caso das mulheres possui um peso um pouco
diferente, visto que o k"mar é principalmente um ritual feminino, enquanto no caso dos
homens antes de se casarem ainda passam pela consagracdo do fanado (iniciacdo a vida
adulta). Isso quer dizer que segundo a légica dos pepel, a mulher sé pode se realizar na
vida exclusivamente através do casamento.

Essas implicacdes também aparecem no proprio mito de origem do casamento,
nele foi engendrado a relacdo de homem e mulher em que é percebido a restricdo dos
certos direitos a mulher. Para melhor compreensdo deste cendrio vale salientar que a
Guiné-Bissau sendo um pais extremante diversificado com cerca de 30 etnias cada qual
com sua organizacdo social e politica propria, as aliancas do casamento eram feitas
internamente entre os pertencentes de cada etnia. Ndo obstante, tendo em conta que a
evolucdo da familia ao longo do tempo e também em funcéo da dindmica social e cultural
que ndo séo elementos estaticos, 0 casamento tornou-se mais flexivel. Ou seja, as escolhas
do marido e da mulher atualmente ndo séo mais restritas entre membro da mesma familia
e etnia. A propria escolha ou consentimento entre 0s noivos passou a ser considerada. No
entanto, etnias como a pepel e etnias islamizadas (fulas, mandingas e biafadas)
apresentam ser mais conservadores e se mantém firmes nas suas normas consuetudinarias,
ou seja, suas normas proprias do casamento principalmente para as mulheres. Isto se da
porque uma mulher pepel ndo pode se casar com um homem nao pepel e concomitante
uma mulher isldmica ndo pode se casar com ndo mulgumano.

Os homens tém a possibilidade de casar-se com a mulher de outra etnia porque
entende-se que 0 homem pode assimilar “aculturar” ou fazer a mulher converter-se a sua
crenca. Isto porque o homem € chefe da familia e espera-se que a sua esposa alinhe aos
seus principios, diferente das mulheres que carregam a responsabilidade de manter a
"pureza dos djorsons”. Os pepel sdo extremante resistentes no que tange ao casamento
de homem né&o pepel com a mulher pepel alegando a necessidade de 1. “Manter o cla
coeso”. Segundo Nanque (2014), a figura da mulher é reservada a funcdo de procriagéo e
da maternidade, ou seja, as mulheres tém que estar na manutencdo constante das sete

linhagens (djorson) que formam a sociedade pepel como todo. 2. “Manter o segredo da
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tradicdo”. Acredita-se que 0s ndo pepel ou estrangeiros ndo séo confiaveis podem revelar
0 segredo do casamento, segredo este que acreditam que garante instituicdo do casamento
firme. 3. Também se alega que para realizagdo do casamento k’mar no caso dos homens,
é indispensavel o ritual masculino o fanado?, sendo assim é uma das grandes barreiras

para um homem ndo pepel contrair casamento k" mar, segundo Nanque (2014):

Um homem Papel que se casa com uma mulher doutra raca (ou etnia)
tanto a mulher quanto o filho, pertencem a djorson do marido, por
direito e natureza, mas ndo ontologicamente ou por consubstanciacao
djorsénica®. Isto é, ndo pertence ontologicamente a djorson do marido.
Né&o faz parte ainda da djorson por substancia ou por esséncia: ndo séo
coesséncia com o marido. Para realizar esta integracdo ou esta unido
ontoldgica é preciso o processo da purificacdo das substancias impuras,
isto é, os elementos que nédo é da djorson do marido; estranhos a djorson
do marido. A mulher e o filho sdo como se fossem enxertados na
djorson do marido; é preciso varias geragdes para isso se tornarem
assimilado por completo, a natureza da djorson do marido, que 0s
elementos estranhos sejam purificados por completo. Esta mulher
estrangeira entra na djorson do marido por direito, faz parte da djorson
do marido por lei, como enxertada nesta djorson, mas sem nenhuma
ligacdo substancial com a djorson. (NANQUE,2014, p.57).

Ainda que a linhagem seja matrilinear de partida, os homens pepel no casamento
interétnico tém a possibilidade de assumir mulher ndo pepel, na qual a mesma passara
pelo processo de purificacdo e assimilacédo ao djorson do marido, lembrando o casamento
inicialmente era exdgamo entre os djorsons. Isso indica que esse arranjo na qual o homem
pode assimilar a mulher de outra etnia para sua djorson foi sendo construido ao longo do
tempo por uma determinada geracdo, que abre excessdo para 0s homens conquistarem
mulheres ndo pepel, diferente das normas estabelecidas dos mitos fundadores da etnia
pepel. Dado o papel da "manutencdo da pureza étnica” atribuido para as mulheres,
carregada de limitacfes, estas buscam outras saidas entre os quais 0 casamento
ressignificado.

A ideia de ressignificacao parte da premissa que ja existia uma forma de realizacéo
do matrimonio tradicional k"mar e sua finalidade, ndo obstante este mesmo arranjo teve
transformacdes ao longo dos tempos. Nesses termos, dada essa pressdo social para a

direcdo do casamento, principalmente a cobranca da procriacdo por parte da mulher

28 Q principal ritual masculino, a partir do momento que o neéfito passa nesse processo passa ser
considerado homem, sendo assim ou ndo pepel por ndo passar neste referido ritual ainda é
considerado crianga ndo obstante crianga ndo pode se casar.

29 Categoria cunhado pelo Nanque (2014) fazendo referéncia ao cla.
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entendida como uma maneira de salvaguardar os djorsons e da continuidade étnica, ou
seja, a vanguarda da linhagem, familia e protecdo dela, toda essas responsabilidades sdo
imputadas as mulheres de maneira diferente que aos homens, como acima narramos no
caso dos homens que podem se casar com a mulher de qualquer origem. Sendo assim as
mulheres sdo propensas a procurar 0 casamento ressignificado, visto que a liberdade
destas diferem dos homens, estas séo alienadas da possibilidade de se casar com homens
ndo pepel. Sendo assim a ressignificacdo do casamento € uma estratégia, geralmente
acionada pelas mulheres em driblar as normas do casamento tradicional que gera grande
barreira para elas.

Quando digo ressignificacdo é devido as mudancas do casamento do ponto de
vista tradicional como sendo uma acdo, reservada pela iniciativa masculina, cuja
finalidade da construcdo da familia, mas que hoje em dia € um papel também disputado
pelas mulheres numa proporcao menor. Isto porque as mulheres negociam seus proprios
casamentos, assumindo todos 0s custos, entre os quais pagamento de dote e toda despesa
do ritual. Entretanto, o protagonismo fica para o marido, visto que esse papel é reservado
para 0 homem tradicionalmente. Outro elemento importante que fundamenta a nogéo de
ressignificacao diz respeito ao contrato do casamento. Geralmente o casamento é limitado
a parte ritual, visto que ndo se objetiva viver juntos enquanto marido e esposa, cada um

retoma a sua vida anterior. Sobre esse assunto dialogando com Moreira:

Nos casamentos menos convencionais, se manter o rito em que é
guebrada "linha de bajuda". Estabelecemos por menos convencional a
unido entre raparigas da etnia papel com rapazes com uma identidade
étnica diferente. Como se depreende estas ndo se inserem na logica
tradicional em que o casamento pode também implicar o fortalecimento
de lagos diferentes segmentos dum mesmo contexto social. Pelo
contrério denunciam a tendéncia para vontade individual ganhar algum
espaco e por outro lado demonstram que esse especto ndo implica a
ruptura total com os valores ancestrais. Assim tomamos contato com
alguns casos desta indole, nomeadamente entre mulheres papel
habitando em Bissau. Estas tendo-se unido conjuntamente a homens de
outras etnias ndo deixaram, porém. De se deslocar" a sua moranca" de
origem para ai, no local de culto apropriado lhes ser retirada a "linha de
bajuda". Neste caso ndo é o futuro marido a efectuar esse acto, mas um
"homem grande™ da "moranca”. (MOREIRA, 1994. p.82).

Portanto a contribuicdo desta autora nos exemplifica como se da a préatica do
casamento ressignificado, arranjo este que ela chama “menos convencional”, onde as

mulheres inseridas no contexto urbanos voltam para comunidade afim de cumprirem com
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o ritual de k"mar casando-se na verdade com o homem garande que corta linha da bajuda
(menina), ou seja, ele que é o marido legitimado pelo k'mar.

Alem da contribuicdo de Moreira, as historias de vida das nossas entrevistadas
trazem esse assunto a tona de uma maneira mais aprofundada. Nossa interlocutora Acuri
Dju, por exemplo, nos conta de forma detalhada, através da sua historia de vida como foi
sua volta a raiz, de uma maneira resiliente por meio do casamento k’mar menos

convencional ou ressignificado:

Sou Acuri Dju, de 41 anos de pai manjaco e mae pepel formada na
educacgdo infantil e alfabetizacdo, quadro efetivo de ministério de
Educacdo. Fui educada pela minha mde como manjaca e cristd, isto
porque minha avé casou-se com um homem manjaco, que vivia na ilha
de Pecixe. (ACURI DJU).

Ailhareferida por Acuri fica situada préximo de reino de Biombo, o famoso reino
dos pepel, ndo obstante aproximacao dos Pepel de Biombo e Manjacos de Pexice € muito
intima, ndo sé pela situacdo geografia, como também aproximacdo linguistica e cultural,

além desses fatores também mantém trocas comerciais. Acuri segue explicando que:

Sendo assim, meu avé migrou para terra dos manjacos e se casou de
acordo com o casamento dos manjacos. Durante toda vida habitou
nessa ilha, inclusive se confunde com “mandjaco puro” (mandjaco de
mae e pai) isto porque perdeu-se totalmente com a sua raiz pepel e 14
educou seus filhos. (ACURI DJU).

Esse fato da perda da raiz mencionada pela nossa entrevistada é muito comum no
contexto Bissau Guineense, para que uma mulher seja aceite pelo marido e no seio da
familia esta € imposta ou de forma voluntéria assimilar o costume do seu marido, que
inclui a normas do casamento, segundo a tradi¢cdo do marido. Portanto historicamente as
mulheres renunciam as suas origens, praticas e crengas para ingressar nas do marido,

como foi no caso da avo da Acuri, ela ainda narra que:

Minha avo pariu onze filhos infelizmente perdeu sete e ficou com quatro
filhos. Entre esses filhos minha mée foi criada nessa ilha, a semelhanca
da minha avé, minha mae casou-se com marido manjaco, eu sou a
primeira filha menina sendo assim sou encarregada de responsabilizar
dos assuntos da minha mée. (ACURI DJU).

Apo0s adaptacdo da avo da nossa entrevistada que passou o resto da vida na ilha
de Pexice, sua filha igualmente, ou seja, a mée da Acuri passou pelo mesmo percurso,

enquanto nascida e criada em Pexice, perdeu totalmente as referéncias pepel, e la
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formando através do casamento a segunda geracdo da sua familia na qual a Acuri foi

fruto. Ela conta que:

Em Pecixe passei um pouco da minha infancia depois vim para Bissau
com a minha mae e meus irm&os a procura de melhores condicdes de
vida. Ao chegar em Bissau me integrei na igreja, sou catolica
praticante sou uma mulher reservada integrante dos grupos da igreja,
na igreja a depender de idade o fiel integra algum dos grupos, no meu
caso primeiro integrei a grupo dos adolescentes, posteriormente grupo
jovem e ltimo grupo se chama legionarios. Sempre concilio meu
trabalho e atividades de igreja. (ACURI DJU).

A trajetoria de vida da Acuri e a sua mée para Bissau, essa mudanca de espago
fisico e geografico ndo se deu so nesse sentido, mas também na integracdo de uma nova
cultura, urbana e religiosa. Assim, ao vir para Bissau se distanciou muito mais da origem
pepel, e passou a ser fortemente ligada a igreja. Contudo Acuri e sua familia receberam
um chamado espiritual pepel. Ela conta que foi da seguinte maneira:

Me descobri pepel quando minha avé materna faleceu me lembro que
na sua cerimdnia funebre aconteceu alguns transtornos na qual sua
familia do lado pepel reivindicaram que a mesma deve ser enterrada
como uma pepel, s neste cendrio, que eu soube que afinal somos pepel
de verdade (risos), porque parentes da minha mae estavam
reivindicando afincadamente que foram buscar a filha deles. (ACURI
DJU).

Esse fato, foi surpresa para Acuri pois depois de duas geracdes da sua familia,
apos a morte da avo materna, aquela que migrou para Pexice e se confunde com manjaca,
ela descobre que era pepel, sobretudo porque seu vinculo com a origem pepel € ancorada
na linhagem uterina, ou seja, a méde da avo da Acuri é pepel, portanto sua filha no caso
sua mae e a propria Acuri.

Outro elemento que me chamou atencao na historia de vida dela é a disputa sobre
0 cadaver da sua avl. Sobre esse assunto Pires (2019) chega a considerar que o corpo da
mulher pepel até um certo ponto ndo pertence a mesma, as disputas que envolvem as
mesmas até apos a morte ilustram esse fato. Mesmo se a mulher ainda em vida pode
definir a forma como ela gostaria que fosse sepultada pode ser desconsiderada, ainda no

gue concerne a essa disputa segundo Acuri:

Os pepel chegaram no ponto de fazer uma consulta espiritual de como
ela deve ser sepultada. A consulta acusou que ela pode ser sepultada
tanto como pepel e manjaca no final ela foi enterrada como pepel.
Percebi que os pepel sdo rigidos a suas crencas, ela ndo foi colocada
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no caixao como os manjacos fazem, mais a cerimonia fanebre foi de
acordo com os termos da tradicéo pepel (ACURI DJU).

A fala supracitada confirma como os pepel tendem a sobrepor seus costumes
acreditando que possa haver consequéncia espirituais futuras se abdicarem das
orientagBes das normas estabelecidas pelos ancestrais. E devido a esse fato que esta etnia
é conhecida como aqueles que fazem disputa pelo cadaver, principalmente quando o
falecido/a tem pai ndo pepel e mée pepel. Como exemplo dos Fulas e Pepel, ambos sao
conservadores a sua tradicdo e crencas, portanto a pose do cadaver pode ser motivo de
disputa. Como acima exposto, a historia da avo da Acuri foi marcante na sua vida e de

sua familia, ela afirma que;

A partir desse marco a minha mée despertou interesse para o lado
pepel e comegou a pesquisar sobre seus parentes maternos, sua vila de
origem. Nesse processo descobriu que também deve cumprir algumas
obrigacBes em termos de ritual ainda que a minha avo ja tinha falecido.
(ACURI DJU).

Segundo a cosmovisao pepel, qualquer conflito de ordem espiritual acredita se
que ndo remete s6 a um membro da familia, mas todo o grupo, como havia tratado no
topico da religido e parentesco. Sendo assim na auséncia da avé da Acuri, sua méae
assumiu a responsabilidade cuidar dos assuntos ligados a religiosidade. Outro elemento
interessante nesse debate diz respeito a missdo das mulheres nesse processo. Diferente
dos homens, elas que sdo responsaveis pelo equilibrio espiritual das suas familias e até
mesmo nos assuntos que envolvem toda a comunidade. Como exemplo sdo 0s casos de
epidemia, as mulheres sdo responsabilizadas a pedir as entidades espirituais, 0s irans,
defuntos e o kansaré para assim atenuar a situagcdo ou buscar solugdo. Portanto, a mae da

Acuri se engajou no processo da volta a raiz e nisso procurou ajuda no Djanbacus:

Descobriu-se que a minha avo perdeu os sete filhos em funcéo do seu
desligamento com a sua raiz materna. Sobretudo porgue minha avo ndo
tinha sido casada no. Apds toda essa tragédia minha méae por sua vez
teve que negociar o casamento em representacdo da minha avé ja
falecida. (ACURI DJU).

Apdbs a surpreendente descoberta, Acuri acredita ter sido pelo motivo do
desligamento com a raiz pepel que culminou com a morte de sete criangas. Isto porque a

morte na religiosidade pepel pode operar como adverténcia, quando morre alguém, é
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necessario que seja feita consulta espiritual no Djambacus a fim de saber 0 motivo. Um
dos sinais do chamado da “volta raiz” também pode ser através da morte, no caso da
familia da Acuri eles ndo entenderam esses sinais cedo e, consequentemente, acredita-se
que por esse motivo ela tenha perdido sete tios. Portanto, em busca do equilibrio da vida
espiritual no seio da familia de Acuri, ela necessita de passar na modalidade de casamento
conhecida como omai, ou seja, o principal proposito do kmar para Acuri é devido o omai.
Sobre esse assunto Pires (2019, p.95) define 0 omai de seguinte maneira: “é¢ um dos rituais
do povo pepel que serve como mecanismo de restabelecer o equilibrio entre os mundos

espiritual e o fisico”. Esta mesma autora ainda esclarece que:

Segundo Mateus, meu interlocutor residente em Bissau, realiza-se 0
omai guando os membros de uma linhagem ndo apenas deixam de
homenagear os antepassados, como também afastam-se da sua moransa
e de seu tchon, desvinculando-se espiritualmente e fisicamente da
comunidade pepel. (Pires, 2019, p.95).

Lembrando que a avo de Acuri se migrou para ilha de Pexice e la se assimilou
como manjaca, onde gerou descendéncia que igualmente passaram pelo mesmo processo,
deixando para trés a raiz pepel. Nesta senda foram implicados com o omai, para melhor

compreensdo desse fenbmeno de acordo com Pires salienta que:

O Omai é um ritual que se configura como um casamento. Nele, a
mulher solteira mais velha da linhagem deve casar-se, na moransa de
seus ancestrais, com um homem daquela tabanka, podendo, inclusive,
ser alguém de sua prépria kinha, desde que seja de uma outra linhagem,
ou seja, alguém que, embora partilhe 0 mesmo ancestral da noiva, tenha
nascido de um ventre distinto daquele do qual ela proveio. A
responsabilidade do ritual recai sobre a mulher devido ao fato da
linhagem, entre os Pepel, ser transmitida de forma matrilinear. (PIRES,
2010, p.97).

O kinha citada pela Pires (2019) refere-se a djorson como explicada na figura a
seguir, que exemplifica como membros do mesmo djorsom podem se casar, mas de

ramificacOes diferentes.
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Figura 21 — Esquema de casamento entre partecentes do mesmo djorson

pquiktar
opalash

A figura acima representa um pquitar e opalash. Ambas sdo do djorson bassafim,
mas de ramificacdes diferentes. Desse modo para salvaguardar o omai pode ser acionado
esse esquema do casamento. Por outras palavras, uma mulher mais velha do grupo de
parentesco deve passar no processo do omai através do casamento para salvaguardar sua
origem. Portanto € necessario que esta volte o tchon (terra) dos seus ancestrais para
reestruturar sua linhagem e cultuar seus ancestrais. Ou seja, 0 omai é também que incluiu
todas suas etapas s6 que visa um objetivo especifico que é a volta a terra dos ancestrais.
E muito comum ver mulheres de nacionalidades estrangeiras espalhadas em diversas
partes do mundo, mas de origem pepel nesse processo de volta a raiz pepel.

A méae de Acuri, apds a morte da sua mae, assumiu a responsabilidade no campo

espiritual e ndo so6 da sua familia:

Para isso ela pediu uma parente da minha avd para casar-se em nome
da mesma e arcou com todas as despesas na qual comprou alguns itens
que correspondem ao dote. Nesse processo ela teve séries de barreiras
porque o casamento mandjaco ndo tem reconhecimento em Biombo.
Tudo que precisava fazer teve que pedir terceiros para realizacdo do
casamento da minha falecida avé. Neste cenério ela, enquanto solteira,
aos olhos dos pepel, para que possa ter sua integracdo social e
legitimidade no djorson, ela necessitava casar-se também para travar
todos possiveis infortinios na familia uma vez que soube que perdeu 0s
sete irmaos em fungao do desligamento com a tradicéo pepel (ACURI
DJU).

As complicagdes que envolvem a familia de Acuri s&o muito mais complexas,
visto que a sua avo ndo havia casado no k’mar, portanto a volta a raiz é restabelecida

através do casamento. Nesses termos é imprescindivel um matrimdnio péstumo em nome
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da sua avd, desse modo dando abertura tanto para mae da acuri e a mesma na instituicéo
do casamento k'mar.

A importancia do casamento pdstumo diz respeito a continuidade das linhagens
ou descendéncia mas também em garantir uma casa e pai legitimo para os filhos de uma
mulher nessa situacdo, ou seja, a mae da Acuri ndo tinha o pai na sua terra ancestral, ndo
obstante seu pai bioldgico mandjaco foi fruto de oghad6®°, pratica esta ndo reconhecida
no seio dos pepel. Apds a missao ardua da mae de Acuri em reestabelecer o0 seu vinculo

pepel, apos desaparecimento fisico dela, nossa interlocutora conta que:

Minha trajetoria foi similar da minha mae, esse peso da tradicdo recaiu
em mim. Quando a mesma faleceu eu tinha que realizar ceriménia
fanebre dela. Eu era uma figura importante nesse cenario porque sou
a primeira filha, sendo assim eu tinha missdo de organizar esse ritual
para minha mae, entdo minha tia sempre falava nos meus ouvidos, vocé
precisa casar-se para poder responsabilizar dessa cerimdnia, segundo
minha tia era imprescindivel para mim. (ACURI DJU).

A semelhanca da sua mae, passou a ser a mulher mais velha do seu grupo de
parentesco, portanto herdou a responsabilidade da falecida em desempenhar os papeis,
tradicionais e religiosos da familia. Acuri ciente de tudo que a sua mée passou, narrou

que:

N&o gostei dessa histdria, resisti muito, eu sou catdlica praticante
sendo assim ndo queria participar desses dois mundos opostos,
passando um tempo eu adoecia muito, procurava tratamento ndo surtia
efeito, assim minha tia disse que foi fazer consulta espiritual descobriu
que foi por conta da minha negligéncia face a tradigdo pepel, eu mesma
senti essa punic&o na pele. (ACURI DJU).

As punic¢des que Acuri acredita ter recebido sdo os sinais, adverténcias no sentido
de que ela deve assumir sua misséo. Ela foi alertada pela tia, muito antes em tomar
precaucao para nao correr perigo de receber consequéncias mais drésticas como no caso

da sua av@. Ela segue narrando que:

Minha tia falava muito comigo, ela sempre me mostrava outras
referéncias como os “brancos” filhos de mdes pepel voltam para
origem da mae afim de realizar o casamento imagine vocé que esta aqui

%0 Refere-se a unido de homem e mulher fora da consagracdo de k'mar, ou seja, todos outros tipos
relacionamento e casamento, como civil, catélico, islamico e das outras etnias como no caso do casamento
mandjaco que a mae da Acuri Dju se casou, ndo sdo reconhecidos a luz da tradicdo pepel e entram na

categoria oghadd.
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por perto e soube 0 que sua avo e mae passaram em funcdo desse
casamento vocé vai ignorar isso! Até no ponto de correr perigo de
perder sua vida. Esse fato me pesou muito minha consciéncia porque
eu era uma boa praticante religiosa (ACURI DJU).

Apds varios sinais e conselho da sua tia nossa interlocutora acabou cedendo. Esse
posicionamento depende do vinculo religioso do individuo entre as religides monoteistas,
os catolicos revelam ser mais flexiveis nesse quesito. A nossa entrevistada demonstrou
essa flexibilidade e dualidade religiosa; sempre foi catdlica, ndo obstante também se
disponibilizou cumprir com as exigéncias da espiritualidade pepel. Outro fator
importante, que concorre na acedéncia de Acuri € pelo fato dela ser mulher, como aparece
na sua fala “sou a primeira filha”, ou, seja ela tem os irmaos até mais velhos, mas essa
responsabilidade é exclusiva para as mulheres na familia pepel. Acuri ainda conta que

nunca cogitou casar-se no k'mar sobretudo porque:

Eu estava relacéo estavel com um homem mugulmano, moramos juntos
tivemos um filho infelizmente faleceu, este fato tornou a situagdo muito
mais complexa além de enfrentar a igreja também eu precisava
enfrentar meu parceiro. Esses fatores foram decisivos também na
minha recusa ao casamento da etnia pepel inicialmente, porém meu
parceiro era maleavel caso contrario nem viveria comigo porgue nao
comungamos mesma crenga por outro lado minha tia me mobilizava
sempre pelas questdes da tradigdo. (ACURI DJU).

Percebe-se que Acuri enquanto catolica apresenta um alto grau da tolerancia
religiosa, conviver com seu parceiro islamico evidencia esse fato. Durante 0 campo
percebi muita flexibilidade por parte dos catdlicos em conciliar a espiritualidade pepel e
a fé catdlica. Por outro lado, a sua tia foi uma peca fundamental, sempre presente em
apoiar a sua sobrinha igualmente preocupada consigo, visto que a falta de cumprimento
com a tradi¢do pode culminar com as represalias que pode atingi-la também, sendo assim

a nossa interlocutora afirma que:

Por fim acabei submetendo as exigéncias da tradicdo, para realizacao
do meu casamento minha tia foi intermedidria na negociacéo,
conversou com um homem ainda jovem, este concordou com 0s termos,
deixando claro que eu ndo tinha pretensdo de criar familia, assim
marcamos a data para realizagio do casamento. (ACURI DJU).

Aqui Acuri narra a dinamica do casamento ressignificado, apesar do casamento
representar algo imprescindivel para resolver sua situacdo, mas ainda ela nao pretendia
manter um vinculo da vida amorosa, afinal ela vive junto do seu parceiro. Portanto, apds

0 consenso das partes envolvidas, marcaram a data do casamento. Para efeito do
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casamento, por conseguinte, € imperativo consulta do pai tradicional da Acuri Dju, na
qual o seu lar que ser& o palco do casamento. Esse homem foi aquele que se casou com
sua mae no k"mar. Desse modo, ela salvaguardou um pai e uma casa em Biombo que a
vincula como filha. Este pai ajudou na elaboracédo da lista dos itens que correspondem ao
dote, enquanto pai e um dos oficiantes do casamento, nossa entrevistada afirma que:
“para realizacdo desse ritual tive muitas despesas, 0 meu noivo me ajudou a comprar
alguns itens, mas no geral eu que comprei. Ele comprou uma cabra e cana de bordéao”

No entanto, ela ndo almeja casar-se com finalidade de criar uma familia, mesmo
assim ainda € indispensavel cumprimento das etapas do casamento na integra, ou seja, 0S
noivos precisam ser consagrados de uma maneira cabal, como ocorre com todos que
passam nesse processo, ja a convivéncia do casal pode ser negociada a soés.

Acuri segue explicando detalhadamente que:

Na qualidade de noivo ele foi para casa do meu pai fazer levantamento
da lista dos itens necessarios para 0 casamento junto ao meu pai
tradicional, isto porque desde tempo mais remoto, assim que funciona,
porém, essas despesas foram pagas por mim que sdo muitos itens®
fundamentais para o casamento. (ACURI DJU).

Como ja havia dito sobre o0 segredo que tange esse tipo de casamento, apds tudo
combinado Acuri repassou para 0 noivo 0s itens que comprou com seu pProprio recurso
para efeito do matriménio, para que este tomasse 0 protagonismo e cumprisse seu papel
enguanto noivo. Este primeiro papel desempenhado pelo noivo é o mara linha, isto € a

manifestacdo do seu interesse, ou pedido da médo da Acuri Dju junto ao seu pai:

Apos a negociagdo simbolica com o meu pai tradicional, este deu aval,
assim o casamento foi num final de semana na casa do meu pai
tradicional, |a foi feito a lavagem este ato foi feito nos irds da casa, na
gual estes sdo notificados que a filha de casa esta se despedindo, ou
seja, esta se separando da sua familia para pertencer a familia do
marido. (ACURI DJU).

A nossa interlocutora chama seu processo de mara linha simbdlico, visto que, o
seu pai ja estava ciente da imperatividade do seu casamento, entretanto cumpriu apenas

com a formalidade. Ela ainda esclarece que:

81 Aguardente, galinhas, porco, cdo, cabra, sacos de arroz, agcar, panos de pente (preto), azeite de dendé,
esteira (ondjensem).
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Foi um ritual simples até porque eu ndo tinha muitos acompanhantes
visto que meus colegas e amigos sdo da igreja e ndo foram. Nao foi
uma festa euforica como dos casais apaixonados. (ACURI DJU).

Inclusive estava doente em recuperacéo, devido os efeitos da punicdo que a sua
tia acredita que era uma adverténcia espiritual, portanto ela ndo estava preocupada com
os festejos, mas usando do casamento como caminho resulucdo de conflito da ordem
espiritual, ainda segue explicando que:

Na vizinhanca do meu pai tradicional as mulheres que ali se
encontravam vieram junto a mim alegando que era necessario realizar
um pequeno festejo de despedida de solteira eu ndo tinha previsto isso,
jé que insistiram acabei comprando bebidas e comidas para server a
elas percebi gue nesse meio o casamento é sindnimo de orgulho,
entretanto quando tem casamento a comunidade toda participa
principalmente as mulheres casadas, mesmo ndo sendo convidadas.
(ACURI DJU).

Em Biombo onde a nossa entrevistada se casou, o casamento é encarado com
muita grandeza. Nesses eventos sociais, as mulheres também enaltecem suas grandezas
na comunidade, separando assim as que sdo ombansam (solteiras) e ondjensem (casadas),
0 segundo grupo tem a liberdade de participar também no casamento de qualquer mulher
na comunidade, nos festejos, na logistica e no aconselhamento da noiva principalmente,
sobre o papel da mulher no casamento, e compartilhar segredos de ser mulher pepel.
Sendo assim, estas sentiram por direito de juntar-se a Acuri, diferente dos seus amigos da
igreja afim de exercerem suas fungdes no seio da comunidade.

Além dessa participacdo pontual das mulheres da moransa da Acuri de modo
geral, no casamento a noiva deve ser acompanhada de uma ancid, orientadora ou uma
espécie de madrinha que Ihe mostre o caminho ndo sé no decorrer do casamento, mas se
torna uma acompanhante para toda vida. No caso da nossa entrevistada, sua tia é
igualmente sua madrinha. Apds a interacdo e confraternizacdo ou a festa de despedida,
ela contou que: Depois do festejo meu marido me cortou linha do casamento e me levou
para sua casa assim fui declarada casada. Depois todo esforco realizado pela Acuri, que
de certa forma inicialmente foi contra seu desejo, quando foi perguntada como se sentiu

apos o corta linha mesma admite que:

Senti importante porque nesse meio 0 casamento k’mar € extremamente
valorizado, porém nunca foi meu sonho, eu sempre sonhei casar-se pela
igreja no altar vestida de noiva, alids eu acho que meu casamento foi
muito precipitado eu ndo conhecia o noivo por conta dos infortinios
gue aconteciam na minha vida fiquei com medo, ndo obstante eu néo
tinha muita escolha. (ACURI DJU).
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Pude perceber na fala desta mulher, o sentimento de um dever cumprido, que lhe

acarretou muito esforgo e resiliéncia. Ainda sobre seu sentimento, ela reforga que:

Como relatei anteriormente que me casei em fungéo do restablicimento
espiritual da minha familia que incliu o ritual funebre da minha mae, e
igualmente para ser reconhecida e assumir meu papel enquanto
responsavel dos assuntos tradicionais da minha familia, portanto a
toca tchur correu bem senti que a minha missao foi cumprida, porém
gerou muitos constrangimentos.
O casamento da Acuri Dju lhe abriu portas para a realizacao da cerimonia fanebre
da sua mae, Por outro lado, a questionei quais eram esses constrangimentos? Ela responde

de seguinte maneira:

Para essa cerimdnia meu parceiro mugulmano comprou boi para mim
também foi junto comigo, meus familiares e colegas do servigo também
me acompanharam ao chegar em Biombo no local do ritual funebre
meu parceiro ndo tinha legitimidade por mais que arcou com muitas
despesas para me apoiar, isto se deu em funcéo do direito do marido
tradicional (ACURI DJU.)

Observa-se que ela ja tinha gastado muito recurso com o casamento, ja na
cerimdnia funebre 0s seus recursos ja eram escassos, portanto, recebeu apoio do seu
parceiro. Também se espera que 0S NOSSOS parceiros Nos apoiem nos momentos cruciais
das nossas vidas. Assim ocorreu com a nossa entrevistada. A tarefa dificil que ela teve
de desempenhar que ela afirma ser constrangedora é no sentido de lidar com seu parceiro
e seu marido oficial da comunidade durante o toca-tchur. Ambos sdo importantes para
ela, o parceiro lhe deu apoio financeiro e igualmente se disponibilizou em acompanha-la,
mas devido ao ndo reconhecimento deste no seio dos pepel, o marido reconhecido assim
entrou em cena, sendo protagonista neste evento publico. Ainda sobre o papel do seu
marido tradicional ela acrescenta que:

Este é considerado meu unico e exclusivo marido naquele contexto ele
por sua vez apropriou das coisas que levei para essa cerimébnia,
segurou no meu boi dancando e celebrando a morte da minha mae
como se fosse ele que comprou para mim, ou seja esse era seu papel
por isso estava ali para me representar enquanto marido. (ACURI
DJU).

As atitudes do marido tradicional também remetem a uma ideia da valorizacgdo da
sua esposa naquele espaco, para demonstrar seu estatuto de casada, tanto o tchur

(sepultamento) e o toca tchur (ritual de consagragdo para o mundo do além) sdo
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cerimonias publicas é la que se sabe o estatuto das pessoas, principalmente os envolvidos
ou familiares direto da falecida (0). Neste cenario, os casados, portanto reconhecidos e
respeitados na comunidade, demonstram vaidade e se sentem grandiosos nesses eventos.
No entanto, o marido da Acuri tomou atitude vaidosa, exibindo e fazendo fama com a sua
esposa mpor ombau (menina de Bissau), ou seja, formada e funcionaria publica. No
sentido literal Mpor mbau significa menina (0) branca (0), ou seja, as meninas ou
mulheres da cidade assimiladas a cultura ocidental. Portanto quando um homem da
comunidade se casar com uma m’por mbau pode ser motivo de admiragdo e Acuri era
uma delas sobretudo porgue ela é funcionaria do Ministério da Educacdo da Guiné-

Bissau.

Figura - 22 Cerndmia de toca tchur

Fonte: A autora

Esta imagem ilustra como ocorre a celebragdo do toca-tchur, como se vé na
imagem uma mulher celebrando a morte do seu pai com seus acompanhantes em grupo,
indo em direcdo ao palco de toca-tchur. Percebe-se que o grupo esta usando mesma blusa
como forma de identificacdo, isto porque a depender de popularidade do falecido,

participam centenas de pessoas, sobretudo quando o homenageado (o falecido) for idoso
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(). Desse modo é considerada como boa morte que permeia grande mobilizacdo de
recursos dos entes familiares para sua realizacdo, com muita euforia e grandeza como no
caso de Acuri que labutou muito para homenagem pdstuma da sua méae.

Outro elemento importante que complementa a posi¢do do marido pepel de Acuri
Dju ¢ devido as normas tradicionais da heranca dos bens. Apds casadas, as mulheres sao
negados 0s bens dos seus pais sob pretexto de que ira usufruir dos bens do seu marido.
Nesses termos, uma das responsabilidades do marido € custear a ceriménia fanebre da
sua esposa, algo que marido tradicional da Acuri ndo tinha condi¢des, mas para cumprir
com esse papel social ele teve que fazer toda a exibicdo acima mencionada com os itens
comprados pelo parceiro da Acuri. Portanto, quando a perguntei como foi a reagéo do seu
parceiro, ela confirma que: "meu parceiro mugulmano ficou chocado, eu ndo tinha como
fazer nada, visto que estas normas ndo dependem de mim, minha familia e amigas Ihe
animaram pediram para ele se acalmar". Estas foram fundamentais em auxiliar a Acuri
em animar seu parceiro, que na verdade ndo dependia dela, é devido a implicagdo do
k"mar na vida da mulher que discutimos ao longo deste trabalho.

O marido tradicional também aproveitou do seu espaco de poder, isto &, no reino
de Biombo ainda que seu casamento com Acuri era restrito, mas ndo hesitou em
aproveitar de seu direito de marido tradicional nessa ocasido. Ja em Bissau, o seu lugar é
limitado devido a presenca do parceiro da Acuri Djd que vive junto com ela, ou seja, de
maneira explicita estava ocorrendo a rivalidade entre esses dois homens.

Outra vantagem do marido tradicional em detrimento do parceiro da Acuri revela

com base na seguinte norma:

Ao chegar de noite segundo a tradi¢do as mulheres casadas nao ficam
no local da cerimdnia que dura trés (3) dias, vao direto para suas casas
isto é casa do marido tradicional, sendo assim fui para minha casa.
(ACURI DJU).

O palco principal da toca tchur foi na casa do pai tradicional da nossa
entrevistada, mas como ela ja havia casado e se separou da casa deste para a casa do seu
marido. Portanto é o lugar que ela deve se hospedar, ndo s6 na ocasido de toca-tchur, mas
em qualquer cerimdnia, até mesmo de visita em Biombo, ela deve hospedar-se nessa casa,
afinal a casa do seu marido é sua casa. Esta situacdo agonizou ainda mais o conflito com
0 seu parceiro, ela afirma que:

Foi muito dificil, meu parceiro ndo gostou disso ele estava arrasado,

senti grande peso na consciéncia por todo que fez por mim ainda por
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ele ter passado esse constrangimento no publico, esse fato gerou
problemas no nosso relacionamento. (ACURI DJU).

O fato da Acuri ter ido dormir na casa do seu marido tradicional mexeu muito
com 0 seu parceiro, este deve ter imaginado muitas coisas, que podem ocorrer ou ndo, ou
seja, todo esse processo foi muito sofrido para o parceiro ndo pepel. Estas razdes
concorrem na resisténcia que os homens néo pepel tém em relacionar-se com as mulheres
pepel, porque num dado momento da vida podem passar por essa situagao. Assim, Somos
fortemente rejeitadas na sociedade Bissau-Guineense contemporanea. Apos longa

trajetdria da nossa entrevistada ela lamenta que:

Estes foram sacrificios que tive que fazer para cumprir minha missao.
Isso foi no ano 2013. Terminando todos esses processos, voltei para
minha vida em Bissau ao lado do meu parceiro, passando alguns anos
o ele faleceu vitima de problema de satde. (ACURI DJU).

Apesar das complicacdes que envolveram o parceiro de Acuri Dju com seu marido
tradicional devido aos constrangimentos e conflitos que passaram em Biombo, este
homem nédo terminou com ela. Infelizmente ele faleceu e passado algum tempo, ela
decidiu: “Como eu estava sozinha resolvi rever o meu termo de relacionamento com meu
marido tradicional com intuito de ficarmos juntos”.

Na auséncia fisica do seu parceiro, e da prépria cobranca social que ndo vé a
mulher na idade de Acuri com bons olhos ao optar em viver sozinha, pois espera-se que
todas as mulheres mantenham vida conjugal. Analiso que pela ligdo passada devido as
implicacdes de k’mar em vez de recomecar uma nova vida com um novo parceiro passivel
de passar situacdes que o seu falecido parceiro passou, resolveu aproximar do seu marido
tradicional.

Ela tentou, ndo obstante no final ocorreu desta maneira: “N&o deu muito certo
porque somos do mundo diferente tivemos varios choques nossa relacdo, acabamos por
separar o corpo atualmente ndo temos nenhum contato separamos com rancor”. ACUri
passou sua maior parte de vida no mundo urbano sob os codigos da cidade diferente do
seu marido, assim, isso contribui na ndo harmonia com o mesmo. Além do mais a ela
vivia em Bissau e 0 marido em Biombo, ela s¢ ia aos finais de semana.

Sobre esse assunto percebi que durante a pesquisa que, nesse tipo de arranjo do
casamento ressignficado, as mulheres ainda jovens casadas com homens igualmente

jovens, em um dado momento das suas vidas tendem a ter mais intimidade, até mesmo
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de viver juntos. Sobretudo em funcao do direito do marido tradicional nos filhos da sua
esposa, portanto é comum que 0s homens pepel aceitem suas esposas de volta para sua
casa com os filhos que esta teve noutros relacionamentos.

Diferente das mulheres casadas com o0s ancides que ndo tém interesse nos
cuidados intimos ou vida sexual ativa, 0s homens novos aproveitam do estatuto do marido
tradicional para disputar a esposa, por mais que 0 casamento inicialmente tenha sido
negociado sem intencdo de criar familia e vida amorosa. Pude perceber esse fato ao pedir
conselho das préprias mulheres sobre meu possivel casamento no futuro. Como acima
exposto na minha histéria de vida onde, me configuro no lugar de fruto de unido
interétnica, na qual estou tentando negociar minha identidade, visto que minha mae é
mancanha e pai, pepel.

Entretanto para os pepel, a linhagem é matrilinear, sendo assim ndo tenho como
pertencer automaticamente a esta etnia, de acordo com a tradicdo pepel, ressalva que
nessas circunstancias, para minha integracdo na linhagem e, consequentemente,
pertencente desta etnia perpassa pelo casamento k'mar isto é assim que meus pais se
casaram nessa instituicao.

A partir disso terei a chance de me integrar socialmente e espiritualmente entre os
pepel, do ponto de vista pessoal, 0 género de casamento resinificado também me interessa
como forma de buscar meu reconhecimento no seio dos pepel, lembrando que sofri muita
discriminacdo durante a pesquisa, por ser solteira, consequentemente ndo reconhecida e
legitimada. Outro motivo € devido a minha vivéncia e meu entorno, pois sempre convivi
no seio dos pepel e me identifico como tal, porém nédo sou papel de acordo com o esquema
do parentesco deste povo, mas sou pepel no coragéo.

Ao perguntar sobre 0s possiveis caminhos para negociacdo do casamento
ressignificado, uma das minhas entrevistadas a N’djilini 1é me aconselhou que, para
melhor precaucdo, ou seja, para ndo correr perigo de entrar em conflito no relacionamento
com um parceiro ndo pepel, o ideal é casar-se com um idoso na tabanca. Porém neste
caso, vou gastar mais, visto que este possivel marido ndo tera condi¢cdes de me apoiar
financeiramente, ainda assim é melhor quica um ancido ndo ter4& mais energia para
disputar a esposa.

No caso dos jovens, estes tendem a contribuir um pouco para que possam ter a
voz, devido as segundas intencdes. N'djilini ainda testemunhou que sua sobrinha passou

por isso:
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Minha sobrinha tem o parceiro fula em Bissau e la em Biombo casou-
se com um idoso ela geralmente apresenta o seu marido tradicional
como um tio, quando o suposto tio vem para Bissau as vezes visita
minha sobrinha, o seu parceiro ndo sabe que no fundo se trata de
marido. (N'DJILINI IE).

As mulheres pepel nessas circunstancias apresentam ser extremamente resilientes.
Segundo N'djilini I€, € mais salutar seguir o caminho que ela orientou sua sobrinha isto é
casamento com anciéo.

Ainda sobre a resiliéncia das mulheres, no que diz respeito ao arranjo de
casamento k’mar, a depender das circunstancias ou do perfil dos seus parceiros, elas
podem optar em envolver este no ritual do casamento junto do marido tradicional ou por
via secreta quando este ndo aceitar em colaborar no ritual, porque néo reve na tradicao
pepel, ou percebe que a sua parceira ira casar-se com outro.

A made da nossa entrevistada Boknorco Ca é um dos exemplos. Ao longo da sua

historia de vida percebe se o quanto ela e sua mae foram implicadas pelo k" mar:

Sou Boknorco c6 tenho 35 anos sou natural de Biombo, onde fiz minha
infancia e adolescéncia. Sou filha de pais pepel e professo a fé
evangélica isto porque, meu pai foi adotado pela missao evangélico em
Biombo, sendo assim meus pais se casaram pela igreja evangélica e 1a
viveu toda sua vida, além de crente e morador, mais também meu pai
foi funcionario desta casa, portanto minha vivéncia foi nesse circulo,
Ele foi uma figura muito importante e exemplar na igreja.
(BOKNORCO CO).

Esta mulher veio de uma raiz fortemente religiosa, atraves da experiéncia dos pais
trilhou 0 mesmo caminho, foi uma instrucdo desde tenra idade. Isso indica que ela é
propensa a professar a mesma fé do pai que foi educado a luz do evangelho cristdo
protestante, diferente da tradicdo pepel, ainda que vivam no reino de Biombo um palco

da resisténcia cultural e espiritual pepel. Ela inda explica que:

Vive em Biombo até aos seis (6) anos de idade, meus pais decidiram me
enviar para Bissau na casa do meu tio em busca de melhores condi¢des
de vida, meu tio também era evangélico. Essa estratégia foi no sentido
de me manterem no caminho de evangelho, passando alguns anos meu
tio caiu no mundo de descrente, desta maneira, meus pais avaliaram a
situacdo, acharam melhor que a saida seria minha mudanga, para nao
adquirir maus atos assim mudei para casa do meu irmdo mais velho
pastor, no geral quase toda minha familia € evangélica. (BOKNORCO
CO).
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Mudar para casa do pastor foi melhor estratégia adotada pela familia para manter
nossa entrevistada na fé evangélica. Seu irméo seguiu exemplo do seu pai e se tornou
efetivamente pastor. Nossa entrevistada conta que assim orientou sua vida, no circulo da
igreja, na escola biblica. Atualmente ela é casada. Sobre esse assunto 0 perguntei como
conheceu seu marido, ela confirma que: “na igreja tenho muitas amizades, inclusive la

conheci meu marido, foi la que nos conhecemos, nos comprometemos para se casar”
(BOKNORCO CO).
Isto porque os evangeélicos geralmente se conectam e partilham suas vidas apenas

com os irmaos de igreja, portanto suas vivencias se restringem aos pares da igreja. Fora
isso consideram os ndo evangélicos impios e gente mundana. Contudo, o que me chamou
bastante atencdo, foi como Boknorco C6, com o histérico de vida evangélica, casou-se
no k’mar, uma instituicdo considerada mundana sob lentes da sua crenca religiosa.

Quando foi questionada sobre isso, ela narrou que:

Bom eu me casei inicialmente na igreja e no tribunal, no K'mar foi
posterior, o casamento mais marcante foi da igreja, sempre foi meu
sonho, fiquei muito feliz por concretiza- 16 e a minha familia ficou
orgulho de mim. (BOKNORCO CO).

Esta mulher pepel casou-se em diferentes instituicdes do casamento cujas

ideologias e principios sdo diferentes, fato este que suscita inquietacdes, por que razao?

Foi um orgulho casar-me pela igreja, como sendo uma crente dando
frutos e bons exemplos, j& no cartério me casei por causa dos
documentos, meu estado civil passou a ser casada, e também o meu
contrato de casamento € da categoria de bens comum. (BOKNORCO
cO).

O fato dela ter casado na primeira instituicao religioso e devido a sua trajetoria e
pela fé e honra familiar. Na segunda instituicdo o civil foi uma estratégia. Ela ndo perdeu
de vista que precisa salvaguardar seus direitos enquanto uma cidadd que envolve seu
estado civil e o estatuto de casada que vai constar na sua documentacdo € garantia dos
seus bens em comum. Este fato se da devido a heranca colonial que se diluiu nas
instituicOes estatais da atual republica de Guiné-Bissau, na qual as normas juridicas da
Guine-Bissau foram inicialmente replicadas com base no modelo portugués. Nesses
termos ela nega os demais modelos de casamento, principalmente dos grupos étnicos do
pais, que sob lente do colonizador, sdo praticas indigenas, portanto primitivas e,

consequentemente nao reconhecidas. Problemaéticas estas apontada pelo Mané:
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O direito anterior caracteriza-se pela prevaléncia dos principios
cristdos, nomeadamente a prevaléncia das familias baseadas no
casamento, cujus efeitos se projectavam na discriminacéo dos filhos de
acordo com o estado civil dos seus progenitores, na submissdo da
mulher ao poder marital e numa muita timida admisséo do divércio. Ao
sistema juridico entdo vigente era estranha a forma de vida da maioria
das populagbes que continuam a ter as suas formas tradicionais de
casamento e regras particulares de estabelecimento de parentesco que
variam de etnia para etnia. (MANE 2004, p.32).

O que prevalecia eram os principios coloniais fortemente influenciados pela
religido crista catolica, assente nos dogmas religiosos que so legitimavam os filhos frutos
de casamento, que também ndo enxergava a possibilidade de direito a divércio com bons
olhos e ainda reforca a submissédo da mulher ao seu marido. Esses principios também sao
verificaveis no primeiro casamento da nossa entrevistada, ja que a religido dela faz parte
da corrente cristd. Sendo assim, se ela ao limitar-se apenas em casar-se pela igreja
evangélica ndo seria contemplada com as novas normas juridicas garantidas em funcéo
do matriménio, direitos estes que foram plasmados com base na luta e conquista das

mulheres Bissau-Guineense. Nas palavras de Mané (2004),

O reconhecimento do papel da mulher na luta de libertagdo nacional
pareceu acelerar a percepcdo de que, contrariamente ao tratamento
juridico de que era alvo, comparada aos menores e interditos ou
inabilitados, ela é tdo capaz como um homem e até em alguns aspectos
pode ser melhor. Mané (2004, p32).

Com o papel impecavel das mulheres da luta da libertacdo nacional, na qual
demonstraram claramente suas capacidades e contribuicdes em prol da independéncia e
do desenvolvimento da patria Bissau-Guineense, além de conquistaram seus direitos em
termos politicos, juridico e social, (debates este que ressaltamos no primeiro capitulo).

Mané (2004) ainda afirma que:

A supremacia da posicao juridica do homem em relacdo a mulher foi
um marco importante do Direito Civil anterior & independéncia,
sobretudo no ambito do direito da Familia, mas ndo apenas ai. Tanto ao
nivel do direito das obrigacdes, como do Direito Comercial e laboral, a
posicdo da mulher dependia da vontade do homem. Com a afirmagéo
do principio de que “o homem e a mulher sdo iguais perante a lei em
todos os dominios da vida politica, econdmica, social e cultural”, ficam
afastadas todas as particulares situacdes discriminatérias entéo vigentes
Mané (2004, p33).

As conquistas das mulheres fizeram com que todos os privilégios e a supremacia
dos homens supracitadas pelo Mane (2004) caissem por terra em termos juridicos com a
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conquista da independéncia, podendo elas assim exercerem diversas fun¢des publicas.
Ainda de acordo com o0 Mané (2004), a consagracao do principio da igualdade em termos
de género provocou uma revolucédo e ficou como um marco distintivo ou uma ruptura em
termos juridicos entre os regimes considerados modernas e os ditos conservadores ou até
radicais. Porém, com a conquista das mulheres percebe-se um novo fenémeno apds

independéncia segundo o Mané (2004):

O fendmeno mulheres de praca e mulheres de tabanca comecou a dar
outros resultados, sendo umas mais ligadas as formas de organizagao
das familias tradicionais e outras, com certas influéncias europeias mais
proximas do direito positivo entfo vigente. (MANE,2004, p.39).

Os direitos de ordem juridica das mulheres plasmados nas “leis positivas” nao
comtemplam todas as mulheres. As mulheres de Tabanca, no mundo rural ou zonas mais
longinquas do pais nem se quer sentem presenca de um estado dito de direito democratico.

Assim, essas desigualdades se mantiveram e podem se manifestar de seguinte maneira:

A consequéncia disso foi que aquelas que tinham uma relacédo estavel e
duradoura e que por razfes sociais circunstanciais organizarem os seus
vinculos de forma tradicional, quer através de casamentos tradicionais,
guer por outras formas tinham um estado de solteiras, ndo podendo
beneficiar dos direitos legalmente consagrados podiam celebrar o
casamento civil e verem a sua situagdo mais bem protegida. As que
tinham celebrado o casamento civil podiam beneficiar da meacéo
proporcionada pelo regime de bens como efeito do casamento,
principalmente na auséncia de convencdes antinupciais. (MANE, 2004,
p.39).

Esse cenario demonstra relacdo de classe entre as mulheres de tabanca (vila) que
sofrem mais com negacdo dos seus direitos, sobretudo pela prépria auséncia do estado na
tabanca. Essas mulheres se reveem mais nas normas tradicionais que as negam o direito
a heranca. Ainda assim, as mesmas fazem parte das pecas de heranca por parte dos
homens, ou seja, elas também sdo herdadas. (Sobre este assunto debateremos no topico a
sequir).

Ja as mulheres urbanas conseguem assegurar ou entdo salvaguardar seus direitos
de bens como plasmado no direito da familia e da prépria carta magna do pais, que
consagra que tantos homens como as mulheres séo iguais perante as leis. Foi, portanto
essa a visdo da Boknorco C6 enquanto uma mulher que veio de tabanca mais também
aprendeu com os cddigos da cidade, que se casou no regime de bens em comum com o

seu marido para assim proteger seus direitos.
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Por fim o terceiro e Ultimo modelo do casamento que Boknorco Co celebrou foi
no k'mar. Voltando nesse assunto, como ja havia anunciado que o testemunho desta
mulher também nos oferece elementos para o debate das mulheres casadas no k'mar
secretamente. Ela conta que: passando alguns anos a familia do meu marido achou por
bem que ele ndo pode ficar a viver na Kerensa (namoro), que ele ja era adulto, que ja
precisava cumprir com o ritual deram muito sermao nele. (BOKNORCO CO). Apesar
deles se casarem em duas intui¢des diferentes ainda ndo séo legitimadas como tal, como
prevé a tradicao pepel. Devido muita pressdo familiar que o marido dela foi alvo, acabou
por desviar-se do juramento que tinha feito na igreja e assim passou a trilhar o caminho

mundano segundo esta instituicdo. A mesma segue narrando que:

Eu nunca quis me envolver no casamento dos impios, resisti por muito
tempo, pela minha surpresa afinal meu marido desviou da caminhada
de crente, passou a envolver com o0 mundo, como se ndo bastasse soube
que arrumou outra mulher e estd estava gravida dele estavam se
preparando para se casar no K'mar (BOKNORCO CO).

O marido com receio de que Boknorco Co pelas razGes da sua propria trajetoria,
ndo aceitaria casar-se no k"mar, optou-se em quebrar fidelidade e buscar saida num outro
horizonte de certa forma na tentativa de acionar o k"mar de modo secreto. Apds descobrir
0 ocorrido ela expds que: “Fiquei furiosa, me posicionei para salvar meu casamento”.
Por via de didlogo, ela ndo conseguiu convencer o marido voltar para tras até Gltima
instancia: infelizmente acabei por ceder as exigéncias da familia do meu marido,
consequentemente traindo juramento da minha familia, para salvar o meu casamento,
fato que gerou muito conflito. (BOKNORCO CO).

Nossa entrevistada entrou em cena apds ter noticias de que parceira do seu marido
ja estava disponivel para se casar no k’mar posicionamento este que lhe acarretou
desavenca com a sua familia.

Contudo o fato curioso é como a Boknorco decidiu casar-se no k"mar sendo que
a sua familia sempre trilhou o caminho religioso? Lembrando de que sé pode casar 0s
filhos quando a mée se casar no k'mar? Em busca da resposta a perguntei, seus pais se
casaram numa outra instituicdo além da igreja? A nossa entrevistada de maneira timida
desvendou o misterio. Meus pais se casaram pela igreja e minha mae casou-se também
no k”mar por conta de pressao dos seus familiares descrentes. Afinal a sua méde num dado

momento da sua vida havia casado-se no k’mar. A filha conta que: Casamento da minha
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mae foi realizada de forma secreta de noite isso tudo para que a comunidade evangélica
néo saiba, enquanto uma grande figura da igreja.

A mae dela, além de ser esposa de um grande missionario, e mae de um pastor, se
este caso tivesse vindo a tona seria um grande escandalo, ja que o proprio pai dela ndo
sabia desse evento. Ela ainda disse que: Imagine se soubessem que a minha mée praticou esse
tipo de coisa! Foi perigoso, mas ela acabou por ceder, conseguiu tornar esse fato sigiloso
(BOKNORCO CO).

Portanto a histdria de vida da mée da nossa entrevistada encaixa no debate do
casamento sigiloso ou secreto. Outro elemento importante nessa histéria € que estas
situacOes geralmente ocorrem com as mulheres devido as implicag@es do k"mar na vida
delas. Dialogando com Pires (2019) com a sua metéafora da “barriga pede tanto”, ou seja,
devido a linhagem matrilinear espera-se que as mulheres sejam consagradas no k™ mar
para legitimar suas linhagens, além de outras responsabilidades como aparece na histdria

de vida da Acuri Dju. Ainda sobre a situacdo da Boknorco ela conta que:

Como minha mée se casou no K'mar desta forma pude casar-me
também, meus familiares ficaram muito decepcionados até hoje ndo
lido bem com alguns, ap6s esse acontecimento a minha vida mudou
completamente ainda, fui punida na igreja a dois anos, no regime de
disciplina. (BOKNORCO CO).

O posicionamento dessa mulher acordou uma parte da histdria ocultada da sua
familia. Isto ocorreu, quando o seu pai bioldgico ja havia morrido, se tivesse ainda vivo
a situacdo seria mais cadtica ou talvez ndo se casaria no k’mar, pois para proteger sua
mée, o seu falecido pai iria descobrir que a sua amada esposa o traiu, ainda dentro duma
I6gica contraria a sua fé, que pde em causa sua obra de vincar o evangelho num reino
persistente as préaticas tradicionais como o de pepel. Sendo assim, o fato de parte da sua
familia ficar profundamente magoada com ela numa primeira situagdo devido ao seu
desvio para 0 mundo dos impios. A segunda pelo fato de ceder ao k“'mar e da histéria
oculta da sua mée que veio a ribalta. Boknorco ndo se sentiu a vontade em narrar sobre
esse episodio. Para complementar as informacgdes perguntei a sua cunhada que presenciou

0 casamento, dela, e segundo palavras da cunhada:

O casamento da Boknorco foi num clima de suspense, as pessoas
estavam fofocando e questionando como ela vai se casar no K'mar a
sua mae ndo havia casado? Em Biombo descobriu-se que a sua mae ja
tinha sido casada por outro homem. Portanto ela foi para casa desse
seu pai tradicional como dita a regra dos pepel la foi realizado o
casamento. (NAMPILI IE).
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O ato delater ido casar na casa do seu pai tradicional que ainda esta em vida expde
ainda mais a situacdo da sua mée visto que evidéncia que afinal esta manteve um marido
oculto. A historia da mae da Boknorco destaca também agéncia e resiliéncia das mulheres
numa realidade cujas normas nao as favorecem significativamente, ndo obstante cobra-se
mais os deveres para com a familia e djorsons de que seus direitos. Portanto ela salvou o
casamento, mas acarretou sequelas com a sua familia e insatisfacdo depois de casar no.

A Boknorco c6 conta que:

Meu marido agora é um completo descrente. E nosso casamento mudou
devido a lei de casamento k’mar agora ndo posso mais reivindicar meu
direito, sou obrigada aceitar tudo que meu marido faz, como por
exemplo agora ele poder ter quantas mulheres que desejar, na igreja
isso é inadmissivel, a familia é pai mae e filhos. (BOKNORCO CO).

A fala da Boknorco revela constante choques ideoldgicos da sua crenca religiosa
versus a tradicdo pepel. Segundo sua percepcdo o k'mar é desvantajoso para mulher,
sobretudo porque contraria 0s seus principios religiosos. Aqui seu lugar como evangélica

fala mais alto:

Me arrependo de ter envolvido nessa historia, esse casamento ndo me
trouxe nada de bom, agora costumo ter constante conflito com o meu
marido. E ndo posso fazer nada porque temo a morte, tem uma vizinha
aqui do bairro que morreu por causa dessas situacées, seu marido teve
outra ela ficou descontente com o fato, deste modo parrou de dormir
com o marido, esse ato lhe acarretou consequéncia da morte, ela
morreu, dizem que Deus lhe pegou, sdo coisas de satanas.
(BOKNORCO CO).

O descontentamento da nossa entrevistada € devido ao mito de origem do
casamento que narramos |4 atras aquando foi consagrada que uma vez casada a mulher
pertence ao seu marido no mundo de vivos e dos mortos, igualmente ela deve manter
obediéncia ao esposo. Ela ndo revé no parentesco pepel e detesta a possibilidade de
poligamia reservada pelos homens. Ja quesito obediéncia também ocorre no casamento
religioso, mais o que ela teme principalmente é a punicdo do Kansaré (Deus da terra)
quando a mulher casada ndo se comportar de acordo com ditames da tradi¢do, na qual
acredita-se que pode culminar com a morte.

Ela ndo explicitou tudo, visto que estava a dialogar comigo enquanto uma mulher
solteira, mas pude perceber que o espirito evangeélico ainda estd muito presente nela e
como ela mesma disse o casamento k"mar é coisa do satands, portanto ela esta com medo
das represalias, de um lado por ndo cumprir com as normas do k’mar e ser punida por
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esse “satanas” e igualmente a ira do Jeova na qual ela acredita, pelo fato de ter cometido
pecado. Por outro lado, percebi que o fato dela ter contribuido em expor sua mée ainda
Ihe corroi, porém ela ndo podia realizar casamento num lugar diferente devido aos direitos
do seu pai e marido tradicional da sua mée.

Apesar disso, de uma maneira ou outra apds a morte da mée da Boknorco C4, o
segredo viria a tona infalivelmente. Sobre esse assunto dialogando com Jonina
Einarsdottir  (2004) "o marido tradicional é aquele que tem direito de herdar a mala"
(bat)*?, da sua esposa, segundo a tradicéo pepel é obrigatorio que a mulher contenha esse
material que nela sdo armazenadas panos de tear suas roupas e outros pertences, ou seja
a mulher contribui ainda em vida em preparar a sua morte, caso esta falecer primeiro, o
marido herda esses bens e a utiliza na ceriménia flnebre dela, se por ventura o marido
morrer primeiro, o herdeiro®® da mulher, ou seja, seu novo marido é convocado a fazer
esse papel, na auséncia destas duas figuras outro membro da familia do marido de uma
mulher pode responsabilizar do seu sepultamento.

E por outro lado, o cadaver da esposa é sepultado na casa ou moransa do marido,
acredita-se que alma dela deve ficar proximo a do marido (isto €, a casa legitima da
malograda devido ao ritual de separacdo que ocorre no casamento, que Vvisa a dissociacao
da mulher da sua familia para assim pertencer a familia do marido) e além do mais o
casamento compreende 0 mundo dos vivos e dos mortos, portanto acredita-se que a alma
da mulher deve permanecer ao lado do seu marido.

Esse fato explica a premissa de que de uma maneira ou outra o segredo da mée da
nossa entrevistada viria a tona, contudo se a mulher realizar casamento secreto para
salvaguardar seu relacionamento com seu parceiro durante vida, cria constrangimento
depois da morte da mesma. De repente o cadaver da mulher pode ser elemento de disputa,

isto €, homens duelando para ter posse do corpo desta, a fim de realizar seu sepultamento

32 A mala e os panos de tear s&o bens muito precioso para as mulheres pepel, me deparei no campo com o
cenario, em que o filho de uma senhora roubava panos na mala da mae, & mesma ndo tinha percebido, isto
porque as mulheres utilizam a mala quando tém necessidades pontuais a titulo de exemplo quando tem o
tchur (o veldrio) I& tiram os panos armazenados para efeito de bisti tchur (embrulhamento do cadaver).
Quando a mée soube que seu bau ja se encontrava vazio a mesma entrou em crise e culminou com a sua
morte subita.

33 Herdeiro é quem assume a mulher e os filhos apds a morte do seu marido, lembrando que o casamento é
indissollvel, portanto, sobrinho em caso da morte do marido ocupa esse lugar, sobre esse assunto

discutiremos no préximo tépico.
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de acordo com o seu costume. Além da disputa do proprio cadaver, o marido tradicional
reivindica o direito a mala da mulher ainda que pode ser comprado pelo parceiro e se
encontrar na casa do deste, situagcOes estas podem agonizar ainda mais a situacao.

Os pepel julgam ser resistentes em sua convic¢do de manter a sua cultura, tendem
a disputar até Gltimas consequéncias, mas se porventura ndo chegarem a tempo, ou
perderam a disputa, ainda fazem um ato simbolico, na casa legitima da malograda, no
caso, a casa do marido tradicional. L& fazem a esteira de tchur o que significa que se

sentardo durante semanas na casa do marido tradicional em homenagem da falecida.

5.1 O dito casamento interétnico®; ou misto

O casamento interétnico se refere a unidao de homem e mulher de diferentes grupos
étnicos, ou seja, € 0 matrimonio de um pepel e ndo pepel. Este casamento so é possivel
para 0s homens devido aos privilégios que mesmos tém na sociedade pepel. Como ja
mencionamos, a tradicdo pepel abre uma excecdo permitindo que os homens pepel
tenham relacionamentos fora da sua comunidade. Esta negacdo da possibilidade de a
mulher casar-se com um homem nao pepel suscita minha inquietacdo. Neste sentido,
almejava compreender que pressupostos ancoram essa situacdo? E por outro lado, como
as mulheres lidam com essa posi¢do? Para melhor percepcdo desse fendmeno a sua
realizacdo se da de seguinte maneira: a organizacdo como a realizacdo do casamento é
dirigida entre os familiares, ou seja, ndo tem um templo exclusivo para esse efeito, sendo
assim sdo realizadas em casas ou moransas.

Uma mulher ndo pepel que se casa com um homem pepel, por ndo ser pepel ndo
pertence nenhuma moransa. Sendo assim, ela € amadrinhada e suportada por uma outra
familia que ndo seja do seu marido. Este fato é indispensavel, visto que uma parte do
ritual é realizada na casa da madrinha que fara o papel de mée da noiva e na casa desta é
realizada o ritual de corta linha. J4 0 K nedju®® a parte mais sagrada e de grande
secretismo, esta mulher considerada “estrangeira” aos olhos dos pepel participa, mas a
depender das ancids, as oficiantes do ritual, estas podem n&o revelar com muita

profundeza o sentido de ser mulher casada, comparando-se ao caso de uma mulher pepel.

% Quando a mulher envolve seu parceiro ndo pepel em algumas etapas do casamento
principalmente Mara linha e a lavagem, num dado momento outro homem no caso o marido
tradicional entra em cena para realizar o corta linha que consuma o casamento

% K’nedju superficialmente é entendida como sessdo de conselhos para uma boa convivéncia dos
casais, € a etapa mais sagrado do casamento, as informacdes a seu respeito sao exclusivamente
compartilhadas entre os casados.
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No geral as mulheres de outras etnias sdo mais bem-vindas comparando ao
homem néo pepel, como acima problematizado. Usa-se o pretexto de que adeséo de uma
mulher ndo pepel pode ajudar a fortalecer o cla do marido, isto porque geralmente a
linhagem é matrilinear, assim, neste caso a via da linhagem é patrilinear, ja que, o filho
dessa mulher “estrangeira”®® passa a pertencer a cld do pai, como no meu caso se por
ventura meu pais casarem no , terei chance de pertencer ao cla do meu pai, por
conseguinte, uma verdadeira pepel, ou seja, se enquadra numa excecdo das regras nos

quais o djorson do homem é o beneficiario.

Figura — 23 Esquema de linnhagem patrilinear

Pepel Nio pepel

A figura representa a situacdo em que a linhagem perpassa por via patrilinear,
qguando um homem pepel casa com uma mulher ndo pepel. O homem € o representado
com a cor amarela e seus filhos da mesma cor demonstrando desse modo que pertencem
mesmo djorson. Estas questdes sdo de ordem ideoldgica, portanto € um indicador de
relacdo de poder entre os géneros, ressaltando que os homens ocupam o espaco de tomada
de decisdo dentro da comunidade. De acordo com o relatério do direito costumeiro
vigente na Guiné-Bissau (s\d), “o poder de decisdo pertence ao chefe da tabanca (minsr
ossac), em primeira instancia, e ao régulo em segunda instancia e/ou relativamente as
questBes mais importantes, este mesmo relatorio ainda esclarece que as mulheres nunca
podem ser chefes de tabanca ou régulo” e chefes de djorsons, consequentemente elas ndo

possuem voz nos espagos de tomada de decisdo e até a nivel da familia.

% |deia de estrangeira nesse contexto se refere aos ndo pepel, e ndo necessariamente individuos de outra

nacionalidade.
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De modo geral, o campo revelou historia de vidas ricas, similares e diversificadas
das mulheres de mesmas origens, mas que se inserem em diferentes lugares, na capital
Bissau, na regido de Biombo, setor de Quinhamel e também na didspora. Esses lugares
também influenciam suas maneiras de ser e estar. Nesse sentido, vamos conhecer a
historia da Campili Sa que se insere no contexto de diaspora, concretamente na Alemanha
que apds longa jornada da sua vida, regressou a seu pais de origem com objetivo de se

casar. Esta mulher pepel e diaspérica narrou sua historia de seguinte maneira:

Nasci em Bissau, meus pais sdo da etnia pepel, também sou katandera,
desde meus 4 anos de idade j& fui iniciada nessa caminhada, pela
familia da minha méae. Como eu era ainda pequena nao tenho muita
memaoria como foi 0 processo da minha iniciacdo engquanto tal, mas na
medida que eu estava crescendo continuei a fazer minha obrigacéo de
Katandera, que sao cuidar da baloba, repondo a agua nos putis (que
sdo utensilios de barro que serve para colocar 4gua do consumo
humano, varrer o recinto e entre outras coisas. Isso faziamos
conjuntamente com outras katanderas quem nos dava instrucéo é a
katandera mais velha da baloba, ou seja, ela era a nossa veterana.
(CAMPILI SA).

Ela foi iniciada ainda na tenra idade sob direcdo dos parentes femininos devido a
linhagem matrilinear, sendo assim, passou pela préatica espiritual de katandera, ao servico
do seu djorson. Muitas familias j& inserem crian¢as na faixa etaria da Campili S& nesse
processo para ndo correr perigo de sofrer algum desequilibrio espiritual e, igualmente,
para que a crianca escolhida pelos ancestrais se formarem enquanto mulher katandera.
Assim seria mais facil sua integracdo e assimilacdo como aparece na sua fala, a partir do
momento que foi consagrada como katandera, passou a cuidar da baloba. Ela foi uma
crianca especial na qual sua infancia foi carregada de muitas responsabilidades, ou seja,
mesmo sendo crianca, pela sua relevancia espiritual era um gigante no seio da baloba e
da sua familia.

Campili ainda explica o outro lado da sua vida:

Além de ser katandera também sou catoélica isto devido histéria do meu
pai que foi criado pelos padres, no entanto ele é extremamente
religioso, minha méae me contava que ele ndo gostou da ideia da minha
insercéo na vida de katandera, minha mae disse que ele chegou a
chorar muito, desesperado e preocupado comigo. (CAMPILI SA).
Apesar do pai ter uma certa autoridade na vida de sua filha, a dos parentes da sua
mde pesava mais, devido a configuracdo do parentesco pepel. O pai limitou-se aos

lamentos, choros, mas de certa forma ndo podia travar a decisdo, visto que ele nao
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pertence mesmo djorson com a sua filha. Nestas circunstancias, os parentes maternos nao
abrem méo das suas crengas principalmente as mées masculinas (tios maternos) eles se
posicionam nessa disputa contra posicionamento do pai da crianga. Ela conta que 0s

planos do seu pai, diferente da sua mae para sua vida, foram os seguintes:

O caminho que o meu pai desenhou para mim foi da vida religiosa
catolica, inclusive ainda com meus 4 anos de idade antes de ser
Katandera eu ja tinha sido batizada e sempre estudei nas escolas da
igreja catdlica nessa escola tinhamos matéria sobre educacdo
religiosa, iamos a catequese aos sadbados e aos domingos a missa.
(CAMPILI SA).

O pai ja tinha antecipado batizar sua filha e Ihe inserir na escola da instituicdo que

ele fazia parte como mecanismo de inculca-la a fé catolica. A outra parte da familia, a

materna, luta pelo caminho da espiritualidade pepel e ela, enquanto crianca, ndo sabia

filtrar 0 que lhe representava, ela simplesmente unia os dois mundos de uma forma
hibrida. Campili Sa afirma que:

Minha vida sempre foi acompanhada nesses dois mundos da religido

catolica e de Katandera, o catolicismo sempre acompanhou minha vida

até data presente, enquanto a vida de katandera o considero como um

cumprimento dos usos e costumes 0 pratico mais ndo 0 vejo como
religido e caminho de Deus para mim é o catolicismo. (CAMPILI SA).

Ao crescer ela ganhou a capacidade de discernir ou se definir o que realmente
movia sua vida, assim escolheu a fé cristd. Esta posicdo de Campili também € subjacente
ao historico da Guiné-Bissau, enquanto mundo colonizado, no qual permeia os resquicios
da colonizacdo, ja que as religides socialmente aceites sdo as religiGes monoteistas.
Portanto Campili igualmente ndo reconhece a ancestralidade pepel como religido, afinal
sd0 apenas usos e costumes como tratados na literatura colonial. Ainda no que consiste a

vida dual da nossa entrevistada, ela ressalta que:

Minha familia materna considera que eu sou uma pessoa importante
do ponto de vista espiritual, porém eu ndo vejo essa grandeza em mim
ndo acredito nisso, eu acho que sou apenas cumpridora da cultura
inclusive minha paixéo pela cultura também surgiu na propria igreja,
devido as atividades culturais, como dangas tradicionais de diferentes
etnias que a igreja proporcionava, principalmente no periodo de
carnaval eu participava do desfile organizada pela igreja. (CAMPILI
SA).

Nossa entrevistada deixou claro que ela acredita ser diferente da maneira que a

sua familia materna Ihe encara. Sendo assim, apesar do seu pai ndo conseguir travar sua

122



consagracao enquanto katandera, deixou semente na cabeca da sua filha, visto que ela se
revé mais nos seus principios e encara a cultura pepel com um olhar folclorizado tal como
a igreja promove. Portanto ela gosta da cultura nesse molde e participava ativamente nos
desfiles organizadas, financiadas pela igreja catolica. Como ja tinhamos mencionado
sobre essa postura da igreja catélica em flexibilizar e incorporar até um certo ponto a
cultura local na sua missdo, diferente dos evangelicos que ndo celebram carnaval. Nesse
periodo no contexto guineense organizam-se acompanhamento para se afastarem das
praticas que acreditam ser mundanas. Digo isto para ilustrar as razGes que facilitam a
Campili inserir-se nos dois mundos, devido a flexibilizacdo da igreja catdlica na
contemporaneidade. As narrativas supracitadas foram uma parte de percurso da nossa
entrevistada no seu pais de origem, a segunda parte se deu de seguinte forma:

Com o0s 16 anos fui para Alemanha a pedido da minha tia que precisava
do meu apoio para cuidar da sua filha, devido sua rotina intensa de
trabalho, mas antes da minha ida, fui junto da minha mae fazer pedido
na baloba, cuja finalidade pedir licenga nesse santuario além disso
acertar com a veterana Katandera a fim de passar a fazer deveres no
meu nome na baloba. (CAMPILI SA).

Pelo fato da baloba que a nossa entrevistada pertence ser situada em Bissau, num
espaco urbano, digamos que as praticas tradicionais sdo mais flexiveis diferente do
contexto de Reino de Biombo que apresentam ser mais resistentes e conservadores. Assim
ela teve facilidades. Ainda sobre seu processo de viagem, e mudanca de residéncia, esta

mulher catdlica e katandera afirma que:

“Foi um processo simples, fizemos comida e levamos para
baloba no darma bianda®’, e depois parti me para Alemanha e
vim com as minhas vestimentas de katandera, na Alemanha
passei minha juventude, voltei poucas vezes a Bissau foram
apenas 3 vezes . (CAMPILI SA).

Apdbs cumprir com a ceriménia de pedido licenca e dispensa perante o santuario a
campili S& se radicou na Alemanha, assim iniciou uma nova jornada nesse pais da Europa.
Sua vivéncia nesse espaco requer adaptacao, integracdo numa nova cultura, sendo assim
a vida desta mulher sempre foi permeada de multiculturalismo. A nossa entrevistada em

Alemanha passou sua juventude e ainda vive nesse pais, ela enfatiza que:

87 Darma bianda no crioulo refere-se a oferenda de comida aos ancestrais.
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Aqui conheci meu parceiro, também imigrante de origem da croécia,
decidimos morar junto, a um tempo analisei que seria mais ideal nos
casarmos para assim legitimar nossa unido e também honrar minha
familia (CAMPILI SA).
As familias pepel num dado momento da vida sempre chamam atencdo, pedem
ou advertem seus filhos sob direcdo do casamento devido a sua grandeza que discutimos
ao longo do texto. Campili nédo foi uma excecdo. Quando foi perguntada por que elegeu

a instituicdo do casamento kmar? Ela frisa que:

Uma pessoa completa para mim, é uma pessoa, com cultura que sabe
a raiz de onde vem eu cresci na base de varias culturas como ja havia
dito desde minha infancia sempre participava dos desfiles da igreja, na
qual eu usava personagens culturais de varias etnias do nosso pais. No
periodo de carnaval, os desfiles eram muito diversificados, portanto
sempre gostei de participar nesse evento de manifestacdo cultural, por
isso optei em casar-se no k'mar, eu acho bonito. (CAMPILI SA).

Essa mulher afirma sempre gostou de trajar e dangar os ritmos tradicionais, sendo
assim, ela tem uma admiracdo pela cultura nos seus aspetos estéticos, da musicalidade da
danca e ndo necessariamente pelos seus simbolismo e espiritualidade que também €
imbricada na cultura Bissau-Guineense e ndo s6. Campili depois de muitos anos na
Europa decidiu voltar-se com seu parceiro croata a fim de casar-se no. Este é um fato
curioso ja que o homem nao pepel ndo pode casar uma mulher no. Para atender essa
curiosidade indaguei a nossa entrevista como foi o seu casamento? Meu casamento correu
bem, foi minha mée que encabecou de organizar tudo para mim, junto da minha veterana
da baloba, ambas ajudaram em fazer a lista do dote que o meu marido pagou.

Orientacdo da mée e a veterana de baloba que neste contexto se configura como
sua madrinha é fundamental em guiar Campili, que de certa forma desconhece a
profundidade da tradicdo, ela apenas a esta seguindo para suprir sua vontade de casar-se,
ndo obstante, pela sua fala e sua propria trajetdria, percebe-se seu desconhecimento sobre
0 que esta no fundo do casamento.

Ela segue explicando que:

Durante todo o processo meu marido gastou muito dinheiro nas
despesas do casamento além do dote, mas também com bebidas e
comida, meu casamento decorreu na baloba situada no bairro de
missira, onde fizeram sacrificios dos animais entre os quais: porco,
galinhas e cabra (CAMPILI SA).
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A questdo do dinheiro me chamou atencdo na fala da nossa interlocutora, que
devido ao estatuto econémico do seu marido, que também poder ser simbolico pelo fato
de ser branco, conseguiu ter uma certa agéncia. Com isso ndo foi rigidamente separado
nesse espaco, porém ainda nao é legitimo, acerca deste assunto, dialogando com a Pires
(2019).

O casamento precisa ser legitimado tradicionalmente, ou seja, precisa
ocorrer entre uma mulher Pepel e um homem Pepel. Existem, em
decorréncia deste sistema, casamentos ‘“ndo-verdadeiros”, na
concepcéo do grupo, como, por exemplo, aqueles que séo aliangas Inter
étnicas. (PIRES, 2019, p.80).

Com base nesta afirmacgdo revela-se que o casamento da nossa entrevistada
diaspdrica pode se enquadar na categoria que ela cunha de ndo verdadeiro. Posto isto
analiso ela foi quebrada ou cortada a linha por outro homem diferente do seu parceiro
Croata. Ainda sobre esse assunto, Einarsdéttir (2004), enfatiza os dilemas das mulheres

apaixonadas pelos homens néo pepel, uma das suas entrevistadas afirma que:

O costume do papel é aspero (duro). Se vocé ndo se conformar vocé
sempre encontra um monte de problemas ", ela reclama. "Ha tantas
cerimonias que precisam ser realizadas. Um homem que quer se casar
com uma mulher pepel tem que encontrar um substituto pepel para
algumas das cerimonias. (EINARSDOTTIR, 2004, p.40).

O casamento com o “estrangeiro” (EINARSDOTTIR, 2004) e casamento nio
verdadeiro (PIRES 2019), ou seja, de uma mulher pepel com um homem nédo papel como
no caso de Campili S, ela se casou, porém nao com seu parceiro croata. Em dialogo com
essas duas autoras analisamos que Campili teve um substituto durante realizacdo do
casamento como descreve (EINARDOTTIR 2004). Porém a interlocutora nio revelou
esse fato. Nao obstante sua madrinha e sua mae enquanto organizadoras do casamento
pelas suas experiéncias diferentes da Campili, ainda podem salvar ou fazer valer a pena
as despesas feitas e também a necessidade ou desejo de ver sua filha casada. Para isso
acontecer as mulheres experientes ja casadas, bem instruidas do segredo de ser mulher
podem virar esse jogo.

Segundo Ndjilini 1€, uma ancié pepel carregada de muito experiéncia, revelou o

poder ou agéncia das mulheres em virar o jogo:
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Neste tipo de casamento a mulher papel pode ir acompanhada com o
parceiro, mas quando for a etapa de corta linha e Knedju o mesmo néo
participa, a familia da um jeito de despista-lo, estes j& combinam com
outro homem previamente, para cortar linha da noiva. (NDJILINI IE).

No caso de Campili Sa, a dinamica pode ser mais simples, visto que o seu parceiro
ndo conhece a realidade que se inseriu, desconhece da realidade da Guiné-Bissau e da
tradicdo pepel em especial, simplesmente estd a mercé dos oficiantes da cerimonia,
consequentemente, ndo conhece as pedras fundamentais do processo e suposto marido
substituto. Durante o didlogo com a Campili ela conta que: "Durante 0 casamento meu
marido croata ndo dormia no local de casamento”. Esta fala dela revela o mistério, ou
seja, ajuda a resolver a quebra cabeca se a Campili realmente casou-se com o marido
croata ou ndo. Digo isto porque 0s momentos crucias do casamento ocorreram no periodo
da noite até de madrugada uma vez que seu parceiro ndo dormia no local do casério nos
ajuda a confirmar a hipoOtese de que, quica ela tenha se casado com outra pessoa.

Dialogando com a ancid Ndjilini I¢é ela afirma que:

No dia de Knedju a noiva e seu verdadeiro marido pepel participam
das etapas do ritual mais sagradas, ja o seu parceiro ndo é deixado a
par da situacéo, os dirigentes do ritual conseguem ter controle de tudo
visto a maior parte do ritual é realizada na casa da noiva assim sua
familia consegue manipular o mesmo (NDJILINI IE).

O parceiro de Campili S acionou dinheiro para custear tudo, mas o dinheiro ndo
resolvia tudo, ndo compra seu passaporte para inser¢ao nos espacos sagrados e decisivos,
tudo isso pelo fato de ser ndo pepel. Com isso para a tradicao pepel ele é visto como uma
crianca inocente, afinal além de ser estrangeiro ndo passou pelo ritual masculino, o fanado
que consagra individuos caracterizado como masculino como homens, portanto a ancia

Ndjilini 1é nas circunstancias de casos como a campili Sa revela que:

Caso o parceiro da noiva insistir em participar efetivamente chegam
no ponto de montar o cenério de casamento com todas as etapas, mais
que no fundo ndo expressa o sagrado a titulo de exemplificagdo
acionam um, santuario, dirigentes e conselheiros, o local falso,
absolutamente tudo falso. Sobretudo se o parceiro ndo tinha conhecido
a casa da mulher e seus familiares na aldeia. O inocente considera que
se casou com a parceira no K'mar quando que no fundo n&o.
(NDJILINI IE).

O caso do croata que nunca tinha pisado no territorio Guineense, é facil de

resolver, sua posi¢do na histdria pode ser como um simples acompanhante da sua esposa,
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até mesmo como um percurso turistico com a sua esposa. Situacdo estas que podem
complicar o relacionamento da mulher caso o seu parceiro descobrir, como enfatiza a

Einarsdottir (2004) em sua pesquisa acerca dos “casamentos mistos”.

Mamadu, um jovem mugulmano, encontra muitos problemas quando se
apaixona por uma menina de papel, Linda. Eles decidem se casar.
Mamadu faz tudo para se conformar: ele organiza o que é necessario
para o casamento, Como um c&o, um porco, vinho, panos e outros itens.
Ele também contrata um homem casado papel que esta disposto a ser
seu substituto nessas cerimonias em que ele ndo é permitido participar
porque ele ndo é papel. No entanto, por alguma razdo, o casamento €é
repetidamente adiado. Augusta diz-me que a avo materna de Linda néo
quer gque sua neta se case com um homem muculmano, entdo ela
secretamente obstrui a cerimonia. Finalmente, o cdo estd morto, 0 porco
é comido, e nenhum vinho é deixado. Mamadu percebe que nunca
conseguira se casar com Linda (EINARSDOTTIR, 2004, p.10)

Esses relatos apresentados por Einarsdottir (2004), por um lado, nos demonstram
que certos homens pelo amor a suas esposas ainda que sabem que ndo sao bem-vindos ou
serdo substituidos pelos homens pepel em algumas ceriménias ou que nunca se casarao
nessa instituicdo de casamento submetem os ditames da tradicdo para apoiar suas
parceiras, outros apenas sao guiados porque “ndo sabem” como no caso do Croata. Por
outro lado, tem os que sabem e recusam em apoiar suas parceiras com medo de destas
terem que submeter o ato sexual ao decorrer do casamento isto porque segundo Nanque
(2004):

A comunhdo com os antepassados, por meio da cerimonia da libagdo
do cdo (ou da cadela) e outras cerimonias simbolicas, convida 0s
antepassados a benzer este projeto de unido, em vista de perpetuacdo da
familia. No dia do casamento, a harmonia da relagdo entre os familiares
dos dois cdnjuges que vao formar a nova familia é indispensavel.
Alguns afirmam que a fertilidade depende também do primeiro ato
sexual feita na primeira noite, seguindo o processo normal, isto §,
cumprindo todas as regras prescritas tradicionalmente. Este ato
simbolico é, segundo eles, ou supostamente ressaltando, desencadeia a
fertilidade da jovem casada. E esta obrigagdo, entendida como
provocacao ou desencadeamento da capacidade vital da menina, que é
tomada em consideracdo de tal modo que uma mulher casada é
obrigada, em certas circunstancias, a dar a sua vida para 0
prolongamento da vida humana. (NANQUE, 2014, p.14)

O matrimonio serve de legitimacdo da vida sexual, visto que, sO a partir de
casamento que os cbnjuges sdo autorizados a manter relacdo sexual ao servico da
procriacdo e também como desejo e prazer. Pude perceber essa relacdo durante a conversa
com as mulheres de Quinhamel na qual revelam que durante etapas do casamento que
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inclui conselho das mulheres, conselho estes que a recém-casada € instruida como se
relacionar com o marido em todos os aspetos da vida conjugal.

Posto isso, 0s homens ndo pepel ficam com esse medo de compartilhar suas
parceiras com seus supostos tios que na verdade podem sdo seus maridos. Contudo, as
leis dos antepassados acerca do casamento podem perpetuar complicaces na vida das
mulheres nos dias atuais, pois as mulheres pepel séo fortemente rejeitadas em funcdo das
normas tradicionais acima relatadas.

Consideramos que ser mulher pepel ndo é uma tarefa facil devido a arquitetura da
prépria tradicdo a respeito do papeis sociais dela. Portanto, a mulher nao é figura central,
0s homens parecem como centro e as mulheres atuam como aliadas, ajudantes e
vanguardas dos seus maridos e da familia. Consequentemente, a elas sdo negadas a
escolha ou estas sdo condicionadas a possibilidade de eleger o marido que desejam formar
a familia. Encerro esta secdo com esta lenda pepel que demonstra que é dificil vigiar uma

mulher no casamento.

5.2 O homem pepel ndo pode vigiar sua mulher

Nos tempos das nossas avés, havia uma mulher pepel que nutria uma inteligéncia
imensuravel, comumente costumava servir a comida para o amante dela. Certo dia, o
marido suspeitou e questionou:

- Onde voce leva esta comida todos os dias? - A esposa replicou sabiamente:

-A comida € minha, levo para comer no mato no momento de repouso.

O Marido escutou sua esposa atentamente, mas ndo acreditava na justificativa
dela, assim continuava perguntando constantemente sobre o destino da comida. A mulher
cansada de ser vigiada pelo marido em cada santo dia, pensou muito e disse a si mesmo:
“vou provar meu marido que nos, as mulheres somos mais inteligentes que os homens”.
Assim, ela orquestrou este fantastico plano, combinou com o amante dela que ia levar-
Ihe a comida no mato, ele deve estar acima de uma arvore e pegar a comida quando ela
passa no local. J& com o plano bem amarrado, a mulher preparou boa comida, colocou
no balaio, pegou a estrada para a mata, neste dia, ele foi juntamente com o marido que
tinha visto ela colocando a comida dentro da bacia. Caminhando, caminhando no meio
da floresta, 0 amante ja estava em cima da arvore, no momento que a mulher passou
nesse lugar, ele pegou a comida. E 0 esposo ndo tinha enxergado nada. Seguiram a
caminhada, quando chegaram ao destino, ela desceu a bacia, logo, 0 marido percebeu

gue a comida néo estava ali, assim perguntou enlouquecidamente:
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-Onde esta a comida? A esposa respondeu com 0 sorriso doce e com a boca um
pouco aberta:

-J& tinha te avisado que homem néo pode vigiar\controlar a mulher. Dei a comida
para meu amante no caminho.

O marido furioso e sem minima ideia como a mulher tinha executado aquela cena,
perguntou em tom de admiracéo e de perplexidade:

-Como? Nem vi!

A mulher retorquiu-lhe pegando em um sorriso longo, desta vez com a boca
totalmente aberta:

-Isso € para te provar que nao pode me controlar. O marido calou-se eternamente.

(Fonte Luis C6 43 anos um homem pepel residente do reino de tor)

5.2.1 A problematica de heranca

A questdo da heranca esta relacionada com o mito de origem de casamento, como
ela foi desenhada, uma vez que a mulher se separa da sua familia em funcéo do casamento,
ela passa a pertencer a familia do seu marido. Por outras palavras, segundo o0 parentesco
pepel, o casamento se d& no plano coletivo, ou seja, acredita-se que a mulher se casou
com djorson do marido e ndo s6 com o seu marido. Nesse caso, por exemplo, irmao ou
irma do marido n&o seriam cunhados da esposa, mas, sim seus maridos como se designa
no parentesco pepel, sendo assim, quando morre o marido de uma mulher, esta é herdada
pelo sobrinho do seu marido que também é seu marido. A relacdo do marido e mulher é
além da vida a dois, portanto, o sobrinho, antes da morte do primeiro marido de uma
mulher é o potencial marido herdeiro.

Este sistema de heranca apresenta forte dilemas na atual Guiné-Bissau, uma
pratica verificavel em quase todos os grupos étnicos do pais. Dialogo com Cardoso (2003)
sobre o processo de heranca que engloba questdes materiais, financeiras e até posse das
mulheres e dos filhos. Neste ultimo aspecto “Depende do sobrinho herdeiro, que pode
simplesmente abdicar dos bens, embora possa reclamar o direito de ser o novo “pai” das
criangas ¢ o novo “marido” da ou das mulheres deixadas pelo tio”. Cardoso (2003, p.160).

Nos tempos mais remotos geralmente os herdeiros assumem todos os bens do
entdo marido falecido, incluindo filhos e esposas, ndo importando idade delas. Isto devido

a importancia da idade social, mesmo que o sobrinho posa ser da mesma idade biolégica
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do seu filho herdado que também o filho da atual esposa herdada, ainda coabita com ela
sexualmente para gerar mais filhos caso esté ainda nédo tenha atingido a menopausa.

Cardoso (2003, p.160) acrescenta que o processo de heranca “¢ um direito
adquirido, portanto ele deve cumprir estas formalidades é ele quem passa a responder pela
familia e a defender os seus interesses, sobretudo quando se trata de questdes ligadas aos
costumes ¢ a tradi¢ao”.

A heranga se fundamenta na necessidade de continuidade da familia, quando cair,
ou seja, falecer um responsavel da familia, acredita-se que a vagatura deve ser preenchida,
sobretudo porque a mulher ndo pode ser chefe da familia. Assim, é imprescindivel a
presenca do um novo pai e marido enquanto o responsavel da familia e, igualmente, para
que a mulher ndo fique na condi¢do de viuvez, lembrando que as mulheres s6 se casam
uma vez. A segunda oportunidade para estas manterem a vida conjugal é através do
marido herdeiro. Uma vez que a mulher for oferecida esta possibilidade e optar por ndo
ceder, isso pode gerar complicacdes na sua vida devido a unido indissociavel da mulher
e seu marido e sua familia até mesmo depois da morte deste. Cardoso (2003) salienta que:

O facto de ela poder deixar o lar do marido defunto e constituir uma
nova familia, tradigcdo obriga-a a assistir a todas as ceriménias que ai
forem realizadas. Constitui ainda seu dever passar periodicamente pela
casa e prestar alguns servigos, como por exemplo cozinhar e apanhar
agua para aquele que devia ser seu marido. (CARDOSO, 2003, p.160).

A mulher é obrigada a prestar esses servicos até depois da morte do seu marido,
para evitar a ira do mesmo no além. Esta obrigatoriedade se assenta no pacto ou na
consagracao do casamento, na qual a mulher assume uma ligacdo com este em todas as
circunstancias da vida. Mesmo que a ela venha a ter filhos com seu novo parceiro, apés
abandonar o lar, os filhos ainda pertencem ao defunto e sua familia ainda em vida, ou
seja, 0s homens ja casados ainda ganham filhos até na vida pés-morte, por isso estes filhos
incluindo a mae espera-se que sejam herdados pelo sobrinho do defunto que é seu
herdeiro legitimo.

Cardoso (2003) demonstra a semelhanca da heranca entre dos mancanhas, dos

pepel e dos manjacos:

Consideram o herdeiro um pai sagrado. Ele herda igualmente as esposas
do falecido, com as quais pode manter relacbes sexuais, sobretudo
quando sdo jovens e assim o desejarem. Alids, a tradicdo recomenda
gue assim seja porque o defunto assim o quer o liverato por essa razao,
uma préatica corrente, embora comecem a se verificar elementos que
apontam para a sua reducdo ou mesmo extin¢do. Ela comeca a ndo ser
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muito bem-vista, principalmente pelas mulheres. (CARDOSO, 2003,
p.169).

Acredita-se que o defunto assim o quer em fungdo do ganho com os filhos,
também como uma estratégia de manutencéo da coesdo da familia, porém esta préatica ja
estd sendo mal-vista pelas mulheres, justamente porque elas que sdo negadas a
possibilidade de escolha dos seus parceiros. Além do mais pode gerar muita complicacdo
na vida destas. Uma das complicac6es da vida mulher apds morte do seu marido pode ser
de seguinte ordem:

Caso a mulher do defunto ndo quiser ser herdada e preferir casamento
com outro homem, ela é obrigada a pagar, ou melhor reembolsar todas
as despesas que com ela haviam sido feitas aquando do casamento
precedente e durante o periodo que vivia com o falecido. Ela é obrigada
a esta restituicdo s6 no caso em que ndo tenho nascido nenhum filho do
matriménio. Desde que exista pelo menos um filho ela ndo tem que
devolver nada. Considera-se que o sangue perdido na altura do parto
vale mais do que tudo. (CARDOSO, p.165).

Esse caso é particular no caso dos manjacos, ndo obstante, a cobranca de filhos
é verificavel de forma transversal na sociedade Bissau-Guineense. Este fator complica
ainda mais a vida da mulher, porque quando recusa ser herdada, até mesmo com o seu
principal marido ainda vivo, a titulo de exemplo na distribui¢do dos bens do marido para
com a sua familia, a mulher que ndo possuir filhos em especial homens, fica em
desvantagem. Visto que se acredita que um dos principais frutos do casamento sdo 0s
filhos, se estes ndo nascerem ela é discriminada por esse fato, até no ponto de devolver
ou reembolsar 0s gastos decorrentes no seu casamento.

Durante meu campo em Quinhamel, deparei com um caso de heranca que
envolvia e um jovem e uma ancia. Este, por sua vez, optou por ndo viver com ela como
marido e mulher quando o perguntei 0 motivo ele riu, “ndo tenho coragem ela pode ser
minha mde, a velha ja estd cansada”. Com isso percebi que hoje em dia, 0 processo da
heranga também se transforma, no sentido de que a mulher pode aceitar o marido herdeiro
de uma maneira simbolica, ndo mais mantendo a relacdo de marido e mulher, tendo em
conta varios condicionantes como da idade e principalmente reivindicagdo das mulheres
em prol das suas liberdades de escolha. Dado todo esse processo que visa manter a mulher
pepel no casamento com e sem presenca do marido, estas ainda lutam para seguir suas
vidas com seus novos parceiros, seguindo seus coragdes e negando os ditames na tradicao.

Esta decisdo pode acarretar consequéncias, mesmo assim, muitas mulheres

nessas circunstancias apresentam ser bastante firmes e resilientes. Uma das
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consequéncias e no sentido de que as mulheres nesta condi¢cdo ndo sdo bem-vistas na
sociedade por optarem a viver um relacionamento considerado néo legitimo, o namoro
(kerensa em crioulo e ughadd em pepel).

Denomino estas mulheres de “eternas namoradas™ usando esta expressao para
demonstrar que uma vez casadas, na auséncia do marido e na recusa do marido herdeiro
sO Ihes resta a opcdo ughadé até ultimos dias das suas vidas, isto é, sob fronteira da
tradicdo pepel. Ainda, esta interdicdo demonstra qudo é forte a implicacdo do k’mar na
vida das mulheres, diferente dos homens. Estas implicacdes aparecem nas falas das nossas
entrevistadas, a Adjombi Té, de 65 anos, natural de Biombo, lamentou sobre isso,
demonstrando seu descontentamento no que tange ao lugar e a missao da mulher imposta

na tradi¢do pepel. Adjombi conta que:

Sempre vive com meu marido em Bissau, tivemos 8 filhos, infelizmente
ele faleceu, sendo assim fiquei ‘“viuva” com oito filhos, tive que
batalhar muito para sustentar e criar meus filhos, eu vendia peixes,
comprava com os pescadores no porto, e revendia no mercado, foi
minha atividade econémica por varios anos, depois de reatei meu
relacionamento com o Oconte, isto porque foi meu namorado de
infancia, foi uma decisao dificil, me custou sair da casa do meu marido
para juntar com ele. Em busca de relacdo estavel e de melhores
condicdes de vida acabei por mudar com ele, agora estamos a viver na
zona sul do pais, por esta razdo fui muito julgada por parte da familia
do meu marido e pela sociedade, alegaram que deixei as criangas em
Bissau sem sombra, portanto sem protecao, ainda falaram que ja sou
velha para pensar em namoro como as criancas, muitas fofocas em
volta de mim, mas eu n&o me importo. (ADJOMBI TE).

A histéria de vida da Adjombi Té é um retrato das mulheres que passaram por
sérias coercOes sociais e obstaculos, pelo fato de ousaram desafiar a moralidade da
tradicdo pepel, que ndo vé& com bons olhos a possibilidade de uma mulher ja casada,
sobretudo da sua faixa etaria, de manter relacionamento amoroso fora do casamento. Sem
perder de vista que esta mulher foi arranjada casamento na adolescéncia por um homem
que ela ndo queria, portanto depois de muitas reviravoltas nesse casamento na qual teve
oito filhos, apds a morte do seu marido finalmente voltou a viver com o amor da sua
infancia, uma decisdo dificil, mas ela decidiu passar por cima dos obstaculos. Ainda

desabafa que:

Meus filhos j& sdo maiores de idade minhas duas primeiras filhas ja
sao mulheres casadas e com filhos além delas meus dois filhos também
jasdo casados e ja tém filhos, ou seja, eu ja tenho bastante netos (risos)
meus filhos mais novos ficaram em Bissau por conta de escola, isto
porque atualmente na zona sul onde habito, ndo tem liceu, Bissau tem
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mais campo de possibilidade de estudo, ja nas férias eles passam
comigo. Atualmente onde habito, meu parceiro me cedeu terras para
cultivo, j& tenho minha quinta de castanha de Caju, 4 vivo com mais
tranquilidade, Bissau é muito agitado. (ADJOMBI TE).

Portanto, ela ja cumpriu com o casamento e também concebeu muitos filhos e os
criou até atingirem a maturidade, como o seu marido e a sua familia deseja. Apds a morte
deste fez questdo de seguir seu sonho e igualmente busca de amparo e conforto em sua
vida, hoje em dia ela se considera uma mulher feliz. A despeito, a Adjombi foi duramente
criticada e julgada no seio da sua comunidade visto que segundo cosmovisao pepel a
relacdo sexual é legitimo sob condi¢fes de casamento, nesses termos € exigida a castidade
de uma forma rigida, acredita-se que vida sexual deve operar exclusivamente apds o
casamento, como aponta Nanque (2014).

“Para os pepel, o casamento tem também a funcao de regulador social das relagdes
sexuais. Esta afirmacdo tinha o seu peso no passado onde a virgindade era a norma
absoluta, mas agora verifica-se exatamente o contrario”, ou seja, a percepgdo no que tange
ao sexo mudou-se ao longo do tempo. Agora esta por além da perspectiva conservadora
que se limita apenas sob fronteira de relacionamento conjugal legitimada pelo k"mar, mas
também pela propria busca do prazer e troca de afeto. Contudo a sociedade pepel ainda
ndo vé essa relacdo com bons olhos, principalmente, no caso das mulheres ja casadas que,
na auséncia fisica ou mesmo pela “separagdo de corpo” com seus maridos, decidem
manter relacdo amorosa com seus NOVos parceiros.

Neste sentido, as mulheres como a Adjombi Té sdo consideradas violadoras das
normas da tradi¢do. Além das complicacBes acimas mencionadas como coercdo social,
sdo negadas o beneficio dos bens da familia ou do marido mesmo dando suas
contribuicdes na construcdo destes recursos.

Ainda sobre esse assunto o oghadd (namoro) é negada tanto para 0s jovens
igualmente para mulheres ja casadas, com relacdo “a viavas” é mais condenavel. Pois se
no primeiro a sociedade tolera levando em conta que ainda estdo na flér da juventude,
com menos responsabilidade social, assim, “podem” desfrutar, porém esta relagao ainda
é ilegitima, embora podendo resultar em casamento efetivamente.

Ambili C4, de 35 anos, natural de Biombo, amiga de uma das nossas entrevistadas,
a Bobirni Sa que é também meu pai feminino (tia paterna) ao falar desse assunto, citou
Ambili como um exemplo. Portanto a procurei para ela me relatar como foi sua trajetoria

enquanto uma mulher pepel em primeira pessoa, que igualmente viveu um
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relacionamento considerado oghad6. Ela confirma que: sou casada tenho 4 filhos,
atualmente separei com o meu marido tradicional, estou mantendo relacionamento
amoroso com um jovem solteiro. (AMBILI CA).

O caso da Ambili, diferente da Adjombi T¢, é que ela vive com um jovem ainda
solteiro, portanto ndo iniciado no k"mar, portanto um individuo considerado crianca nos
olhos da comunidade e sua parceira j& iniciada, portanto uma mulher adulta, sendo assim,
é como se ela se baixou de nivel ao envolver com uma crianga ainda inocente, esta
situacdo € algo extremamente repudiado pela comunidade. Sua amiga Bobirni Sa afirma

que olhando para essa situacdo aconselhou a Ambili Ca de seguinte forma:

Dei dica para ela, ndo entra nesse relacionamento vocé ja é casada
esse rapaz € solteiro, portanto, ele é uma crianga, vocé néo é do seu
nivel e sempre estaras em desvantagem, sua familia ndo vai aceitar vai
querer que ele case também, a lei da nossa tradi¢do é complicada, ela

ndo escutou ficou com o rapaz, até no ponto de terem um “filho”
(BOBIRNI SA).

Bobirni partiu desse pressuposto, visto que o parceiro da sua amiga também é
pepel, portanto ele ir4 casar-se um dia, e com a Ambili j& ndo tem hipdtese, porque, ela
ja tinha sido casada, pertencente a uma familia (a do seu marido tradicional) e o proprio
filho fruto da relacdo do oghadé ndo pertence ao parceiro da Ambili C4, mas do seu

marido tradicional que ela j& havia separado o corpo. Contudo a Ambili C4, contou que:

Eu estava perdidamente apaixonada e simplesmente segui o caminho
do meu coragdo ignorei conselho da minha amiga e fui viver com o meu
parceiro em Senegal, onde ele desenvolve atividade de tecelagem de
panos de pinti, 14 vivi feliz um por um tempo. (AMBILI CA).

Esta mulher segue explicando que:

Tudo mudou quando familia do meu parceiro soube que eu fiquei
gravida, interviram, alegaram que o meu parceiro nao pode ficar
gastando recursos com uma mulher que pertence a outro homem,
entretanto vou parir filhos que sera por direito do meu marido legitimo
(AMBILI CA).

O desempenho do parceiro da Ambili nesta relacdo é no sentido que ele esta se
dedicando e investindo para conceber e criar um filho que ndo lhe pertence do ponto de
vista tradicional, ou seja, algo que ndo seria benéfico a ele, devido ao direito do marido
tradicional. Sendo assim, nenhuma familia pepel apoiaria seu filho a perder tempo nesse

tipo de relagéo, fora ou com excec¢édo dos que nao se reveem nos ditames da tradicao.
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Figura — 24 Esquema de relagdo do marido versus namorado

Marido MNamorado

L - |

Fonte: elaborada pela autora

Esta figura representa a relacdo do caso das mulheres como Ambili Ca que ja
havia sido casada no k'mar e separaram 0 corpo com seus maridos. Neste interim
conheceram seus novos parceiros e nessa relacdo deu frutos os filhos, como a linhagem é
matrilinear os filhos continuardo a ter uma ligagdo muito forte com a mée, ou seja, sdo da
linhagem dela, segundo a cosmovisdo pepel os filhos sdo uma parte ou extensao da mée.
Com base disso, os filhos e a mae sdo representados com a mesma cor, o azul, ja seu
marido tradicional ganha a paternidade diferente do pai biolégico das criancas que sai em
desvantagem, devido as normas tradicionais que legitima o direito aos filhos ao marido
tradicional.

Ainda sobre esse assunto a Bobirni S& também acrescentou que:

Sao esses conflitos eu estava a chamar a atengdo a minha amiga antes
dela entrar aprofundamento nesse relacionamento, disse a ela vocé
bem sabe que os pepel ndo admitem uma coisa dessa, no seu caso é
mais seguro recomecar a vida com homem de outra etnia. (AMBILI
CA).

Essa observacdo da Bobirni € interessante, visto que, uma mulher ja casada estaria
insegura num relacionamento com um homem pepel, o caso da Ambili Ca é mais
problematico diferente da Adjombi Té que se mantém o relacionamento de oghadd com
um homem que também ja tinha sido casado. Ainda, ela estd numa fase da vida na qual
ndo pode mais procriar e além do mais seu préprio marido tradicional ja havia falecido,
portanto ela tem menos obstaculos. Ao passo que a Ambili Ca ainda é jovem, na fase da

reproducdo, e seu marido tradicional ainda se encontra vivo que também tem interesse
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nos filhos que ela gerou e criou com o seu parceiro, além do interesse nos filhos, ele pode
ainda se interessar na mulher, ou seja, querer reatar o relacionamento apesar de se
“separarem”, mas 0s filhos ainda Ihe pertencem. Assim, o seu marido esta disposto em
Ihe aceitar de volta com os filhos que gerou com o seu parceiro.

O ato de reatar o relacionamento depende da forma como havia sido a separacao,
existem casos nos quais o0 marido tradicional ndo busca reconciliagdo, se porventura a
mulher vier a falecer primeiro, ele apenas recebe o cadaver e protagoniza a ceriménia
fanebre da esposa e o toca-tchur dela, ou pode até aproveitar da situacdo para punir
cadaver da mulher, rejeitando a, ou seja, até tltimo suspiro a mulher pepel ainda depende
do seu marido.

Outro elemento que me chamou bastante atencdo é como as mulheres nestas
situacOes precisam um dia sentar e criar ambiente para explicar os filhos de que o homem
que vocés chamam de pai, na verdade ndo € o vosso verdadeiro pai, tem um senhor que é
0 vo0sso pai legitimo. Isso confunde profundamente cabeca das criangas, principalmente,
quando se encontram ou tém que conviver com 0s pais que ndo tinham conhecido,
portanto, que ndo desenvolveram o afeto. Durante nossa conversa, Ambili Ca demonstrou
0 sentimento de tristeza, que sdo efeitos dos conflitos que ela passou em fungédo das
implicacOes do k’mar, sua amiga a tentou consolar e profundamente lamentou o caso da

sua amiga e disse que:

SO para teres nocao que essas questdes sdo complicadas a mulher ja
casada que se juntar ao parceiro pepel ainda solteiro chega no ponto
de apoiar 0 mesmo para se casar com uma mulher solteira, visto que
ela ja ndo tem essa possiblidade, para que esta posso parir filhos para
ele. Mesmo sabendo que essa mulher tera mais regalia, mas pelo amor
ao namorado a mulher acaba se ariscando. Isto porque esse tipo de
relacionamento n&o & estavel. (BOBIRNI SA).

As mulheres mantém-se resilientes no relacionamento de oghadé até no ponto de
ceder um relacionamento poligamico para que o seu parceiro possa gerar também filho
para ele, isso se da devido ao direito do marido tradicional, negacéo do direito a divdrcio
e, consequentemente, a ndo possibilidade de um novo casamento no caso das mulheres
como a Ambili. Outro elemento importante que a historia de vida desta mulher nos retrata
a disputa dos filhos, por parte dos dois pais: o biolégico e o tradicional. Durante o campo,
percebi que os homens pepel prezam muito em ter muitos filhos e falam muito em ter
ganhos dentro dum relacionamento. Ou seja, ninguém quer estar num casamento na qual

né&o ganharia com os filhos.
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A titulo de exemplificacdo nesses casos quando uma menina ainda solteira tiver
filhos com dois homens diferentes, estes entrem na disputa no sentido de realizar
rapidamente o casamento k“mar, com a mesma, que visa garantir a mesma, os filhos e a
regalia neles ou poder na familia.

Bobirni Sa ainda conta que seu marido também mantém relacionamento de
oghadb com a sua vizinha, afinal 0os homens tém a possibilidade de ter muitas esposas,
sendo assim, o marido da Bobirni tem trés esposas incluindo a Bobirni e a “ilegitima”

totaliza quatro mulheres que mantem relacionamento amoroso, Bobirni confirma que:

Essa mulher tem “quatro filhos” com meu marido, tanto ela e os filhos
ndo moram na casa do meu marido, porque ndo tem direito, esses filhos
pertencem ao marido dela s6 que esse homem ja faleceu, ela néo quis
ser herdada por herdeiro do seu falecido marido, preferiu namorar com
0 nosso marido. Ela é vizinha da nossa moransa, mas ndo tira os pés
daqui até parece gue morra aqui, s6 volta para sua casa horario de
dormir. (BOBIRNI SA).

Durante o campo me hospedei na casa do marido da Bobirni e pude perceber a
rotina de familia, eu mesma pensava que esta parceira do marido dela morava também
naquela casa. Isso indica que apesar do relacionamento do oghadd ser considerada
ilegitimo, depende do posicionamento dos envolvidos nesse processo, pois podem decidir
simplesmente ignorar e driblar as normas da tradicdo, como neste caso, um
relacionamento de vérios anos e com fruto de quatro filhos. Este homem néo se importou
que esta gerando filhos para um homem ja morto e para com a sua familia, ele também ja
garantiu os seus filhos legitimos com as outras duas mulheres com excecdo da Bobirni
S4, assim podemos analisar que existem circunstancias em que o sentimento amoroso
pode falar mais alto do que as normas tradicionais.

Consideramos que essa pratica proibida pelas normais ancestrais, hoje em dia é
praticada fortemente no seio dos pepel, nas suas diferentes categorias, tanto por jovens
que ainda pretendem casar-se no k'mar. As mulheres e os homens ja casados no k’mar,
apos a separacao do corpo com seus maridos ou esposa.

“Vilvas” que rejeitam marido herdeiro, optam por ficar como um parceiro, visto
gue ndo podem mais se casar.

E por outro lado todos os integrantes desta etnia que optam por negligenciar
casamento da sua tradig@o e optarem por casar no civil, na igreja e mesquita, todas essas

categorias sdo consideradas oghadd.

137



CONSIDERACOES FINAIS

Consideramos que o fenbmeno casamento se insere fortemente na organizacao
social e politica da etnia pepel da Guiné-Bissau, portanto é extremamente valorizado e
tido como espaco de consagracao de pessoas, dignos de serem respeitados e privilegiados
ap0Os cumprirem com esse estagio relevante para suas vidas.

Além de esperar-se adesdo dos pepel a esse matrimonio € evidente que esta
instituicdo aplique medidas coercitivas para 0s que ainda ndo passaram por ela ou que
por uma razao ou outra ndo tiveram oportunidade ou escolheram outros caminhos. Nestes
termos, este grupo de individuos de certa forma sofrem coercéo na comunidade sobretudo
nos rituais, festividades e outros espacos importante na comunidade. Nesses lugares que
se separa quem € casado, portanto “pessoa”, e 0s ndo casados, “individuos”.

Fato este que se evidencia na ceriménia funebre na qual o primeiro grupo ganha
uma cerimdnia consideravel invejavel, grandiosa e respeitosa diferente do segundo grupo
tratado sem muita dignidade. Este fato demonstra as medidas disciplinares para aqueles
que ousam desafiar até mesmo por falta de oportunidade, que sdo significativamente
repudiamos e punidos até na condicao de finado. Acredita-se que estas medidas servem
de licdo para os que ainda estdo em vida em como levarem a sério a importancia do
casamento ou de eleger o casamento como prioridade, para ndo correrem perigo de serem
“sentenciados”

Por outro lado, analisamos que a maneira que ela é realizada transformou-se ao
longo das geracOes como ilustra fala das nossas interlocutoras, porém ainda mantém sua
esséncia e seu lugar de prestigio.

Dentre essas mudancas a presente dissertacdo destaca o0 ‘“‘casamento
resignificado”, casamento este que evidencia a agéncia das mulheres no que tange o
matrimonio, na qual estas, por mais que as normas dessa intuicdo ndo lhes sejam
favoraveis em favor dos homens, estas conseguem negociar 0 casamento huma maneira
que requer grandes sacrificios, resiliéncia e inteligéncia, em busca da liberdade.

Portanto uma das agécias das mulheres diz respeito ao pagamento do proprio dote
que se insere como novidade, visto que € uma responsabilidade de antemao reservada
para os homens. Desse modo as mulheres agenciam no sentido de que néo pretendem
exclusivamente formar familia e procriar como se espera apds o casamento, e ainda
negociam o termo de manter com os dois maridos, ou seja, numa posicdo de
conciliamento de dois maridos do casamento pepel e ndo pepel.
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Por outro lado, o resultado da pesquisa nos chamou atengédo para a dindmica de
poder entre homens e mulheres que se apresenta de uma maneira extremamente
discrepante na qual os homens possuem regalias e vantagens sobre suas esposas. Desse
modo ser mulher pepel ndo é uma tarefa facil dada a arquitetura da propria tradicdo a
respeito dos papéis sociais atribuido as mulheres. Percebe-se que elas nédo séo figuras
centrais, 0s homens estdo no centro e elas atuam como aliadas, suportantes e vanguardas
dos seus maridos e da familia.

Sdo negadas ou condicionadas a escolha e a possibilidade de eleger o marido que
desejam formar familia, sobretudo os ndo pepel, ainda que segundo parentesco pepel a
linhagem de modo geral é transmitida por via materna, mas as mulheres ndo podem
agregar seus parceiros nao pepel para suas linhagens, diferente dos homens que sé&o
abertos excecao para transmitirem a linhagem por via patrilinear aos filhos e suas esposas
ndo pepel. Ou seja, tudo é impraticavel e proibido a mulheres, mas quando afeta aos
homens percebe-se, uma certa flexibilidade e abertura que favorecem aos mesmos.

Ainda na mesma senda o resultado da pesquisa nos permitiu ter uma visao ampla
que evidéncia, o qudo os homens pepel sdo muito mais privilegiados. Esta afirmacéo parte
da premissa de que eles tém a possibilidade de ganhar os filhos que as suas esposas
conceberam com outro homem (que pode ser filhos antes de casados, durante, ou apés a
morte do marido). Por outras palavras filhos que estes ndo conceberem; ndo contribuiram
em sua educagdo e na sua assisténcia. Isso se da pelas normas do casamento k'mar.

Acredita-se que essa norma surge como mecanismo de solucionar o problema de
infertilidade nos homens. Entretanto para sanar essa situagé@o, implementou-se essa regra,
que beneficia exclusivamente os homens.

Enquanto as mulheres estéreis de modo algum podem apropriar dos filhos dos
seus maridos como filhos legitimos, se limitam apenas em consideracdo de igual modo
que consideram filhos dos seus irmaos.

Sem perder de vista que as mulheres nesta condicdo sdo extremamente
discriminadas, em funcdo da cobranca da maternidade. Pois na cosmovisdo papel e de
outros povos da Guiné-Bissau espera se a passagem de todas as mulheres sobretudo
casadas na maternidade, ou seja, elas ttm como a missdo presentear 0s seus maridos com
os filhos, ainda com base na quantidade que este deseja, que também é um dos principais
objetivos do casamento.

Caso contrario pode culminar com rejei¢do da mulher estéril, ou seja, “Ninguém

quer casar mulher nessa condigdo” este fato nos leva a analisar que as mulheres nessa
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situacdo no nosso contexto sdo vistas como ‘“obsoletas”, Nao obstante niao retinem
condigdes de cumprir com a sua misséo no mundo.

Por outro lado, os homens de uma maneira especial além de considerarem seus
sobrinhos, como filhos ainda ganham filhos das suas esposas com ampla legitimidade e
voz de comando nos mesmos, diferente dos seus pais bioldgicos que ndo reconhecidos.

Portanto enquanto as mulheres s&o discriminadas em funcdo esterilidade os
homens nessa mesma condigdo séo cedidos os de filhos de outras mulheres, legitimada
pelo casamento. Direito este que se estende até na sua condicdo de finado, ou seja, o
marido morto ainda pode ganhar filhos.

No caso, os filhos que a mulher do homem morto tinha casado ainda em vida, esta
a reproduzir com outro parceiro. Isto porque o casamento compreende mundo dos vivos
e dos mortos e, sobretudo, porque é indissociavel.

Por outras palavras as mulheres desta etnia ndo tém direito a divdrcio e ndo podem
se casar com homens ndo papel e ao mesmo tempo espera-se que todas passem por ela.
Ainda na auséncia fisica do marido a mulher ndo possui direito de tomar novo rumo da
sua vida, de uma maneira independente, lembrando que o sobrinho da mulher segundo a
tradicdo é o seu herdeiro, além de herdar os bens materiais igualmente tem direito na
mulher e filhos do seu tio falecido.

Em caso da rejeicdo da mesma a heranca, ainda que esta com um novo parceiro o
fruto desse relacionamento (filhos) ainda séo e serdo do seu legitimo marido morto e da
sua familia em vida. Complicacbes estas que condicionam uma forte rejeicdo das
mulheres pepel por parte dos homens n&o pepel na contemporaneidade.

Contudo podemaos considerar que as mulheres pepel sdo extremamente resilientes
e igualmente transmitem um certo poder numa sociedade de dominacdo masculina.
Conseguem se posicionar e tentar negociar sob direcdo de uma tensdo a mudanca e
reivindicagdo dos seus direitos. Elas fazem embate com as normas tradicionais
arquitetadas por uma gerontocracia masculina, num dado periodo histérico que vigora até
a data presente, mas em cima disto buscam mecanismo de driblar as normas de uma
maneira inteligente.

Outro elemento importante da pesquisa é o desejo da propria autora em voltar a
sua raiz, aprofundar o conhecimento sobre cultura, tradicdo histéria e em especial
negociacdo da sua identidade e integracdo na sua comunidade ap6s um processo de ida a

didspora e volta ao continente, na esperanca de que um dia realizar o casamento.
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A néo realizacdo do casamento por minha parte também remete a limites da
pesquisa sendo que sou uma mulher solteira, portanto crianca nos olhos da tradi¢ao pepel
que se atreve a discutir o casamento, e, portanto, o trabalho ainda esta em aberto para
pesquisas futuras quica até la serei casada e poderei ter um olhar mais amplo sobre o
casamento.

Este trabalho também provoca a necessidade de mudanga de estatuto das mulheres
em prol de uma sociedade mais equilibrada, em termos de papeis de género uma luta que
eu vim travando no espaco académico, igualmente no ativismo social e enquanto

coordenadora do movimento Mindjer ika Tambur (Mulher ika Tambur).
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