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NOTA DOS EDITORES

Este livro é simultaneamente uma experiéncia de investi-
gagdo colaborativa e uma tentativa de trazer a lume um dos
maiores problemas da sociologia africana. Tém-se sustentado
muitas opinides dogmdticds sobre a matéria da organizagdo
politica africana e hd mesmo quem se tenha servido dela na
prdtica administrativa; mas ninguém examinou ainda este aspecto
da sociedade africana numa base ampla e comparativa. Espe-
ramos que este livro venha provar a necessidade de tal inves-
tigacdo e indicar algumas das suas possibilidades.

Muitos dos problemas trazidos agora a ribalta s podem
ser resolvidos com novas investigagdes; mas a oportunidade
para uma tal investigagdo estd rapidamente a passar e se ndo
for aproveitada agora pode muito bem perder-se para sempre.

Encaramos este livro como a primeira fase de um inquérito
mais vasto sobre a natureza e desenvolvimento dos sistemas
politicos africanos. Ao aprofundar-se a investigagcdo dos sistemas
politicos nativos, um tal inquérito incluiria o estudo do desen-
volvimento destes sistemas sob a influéncia da administragdo
europeia. Este problema ndo é apenas importante do ponto
de vista socioldgico, ele é de importdncia premente para os
povos de Africa e para os que tém a responsabilidade de os
governar. Esperamos que este livro seja de interesse e utilidade
para aqueles que tém por tarefa administrar povos africanos.

-

O dever da antropologia € apresentar os factos e a teoria da
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organizagdo nativa social conforme os vé. Né‘oqé u.ma‘ obr:'gt:-ga'o
simples; para a realizar convenientemente sdo indispensaveis
um treino drduo e laboricsas investigagdes de campo. )

Se os achados de um antropologista devem ou ndo ser
utilizados nas tarefas prdticas da Administragdo, isso deve ser
deixado a decisdo dos prdprios governantes. |

Agradecemos ao Instituto Africano In?ernac:ona! pmt p?tro-
cinar a publicagdo deste livro. Embora vdrios dos contribuintes
tivessem feito a sua investigagdo de campo como Feh’m‘vs do
Instituto, este ndo é de modo nenhum responsdvel por quaisquer
pontos de vista ou opinides expressas no livro. Temos a. agra-
decer ao Professor Radcliffe-Brown pela sua grande ajuda e
conselhos, bem como pelo Prefdcio que assinalavelmente r_‘.on—
tribuiu. A nossa maior divida vai para os nossos com;.)anhe:.ros
de trabalho. Sem a sua colaboragdo este livro ndo teria podido
ser feito. Eles concordardo, disso estamos r_ertos: que se trata
de uma contribuicdo adequada para a ciéncia social nos tempos

presentes.

Oxford, Margo de 1940

PREFACIO

Pelo PROFESSOR A, R. RADCLIFFE-BROWN

Tunc et amicitiam coeperunt jungere habentes
Finitima inter se, nec laedere, nec violare.

Non tamen omnimodis poterat concordia gigni:

Sed bona, magnaque pars servabant foedera casti:
Aut genus humanum jam tum foret omne peremptum,
Nec potuisset adhuc perducere saecla propago.

LUCRETIUS

O estudo comparativo das instituigdes politicas,
com especial referéncia as sociedades mais simples,
é um importante ramo da antropologia social e que
ainda ndo mereceu a atencio que lhe é devida. A publi-
cagao deste volume oferece oportunidade para umas
breves consideragbes sobre a natureza desse estudo,
tal como os editores e eu o concebemos.

A tarefa da antropologia social, como uma cién-
cia natural da sociedade humana, é uma investigagdo

-
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sistematica da natureza das instituigbes sociais. O me-
todo da ciéncia natural repousa sempre na compa-
racdo dos fenémenos observados, e o objectivo de
tal comparacdo é, por meio de uma analise cuidadosa
de diversidades, descobrir as uniformidades que lhes
estdao subjacentes. Aplicado as sociedades humanas,
o método comparativo utilizado como um instrumento
de inferéncia indutiva possibilitar-nos-a a descoberta
dos caracteres universais e essenciais que perten-
cem a todas as sociedades humanas passadas, pre-
sentes e futuras. A aquisicdo progressiva de conhe-
cimento deste tipo deve ser a aspiragdo de todos
aqueles que acreditam que é possivel e desejavel uma
verdadeira ciéncia da sociedade humana.

Mas ndao podemos esperar que se possa direc-
tamente saltar das observacOoes empiricas para um
conhecimento de principios e leis socioldgicas ge-
rais. A tentativa de seguir este método aparentemente
facil foi aquilo que Bacon tdo acertadamente denun-
ciou como conduzindo apenas a uma falsa aparéncia
do conhecimento (). A imensa diversidade de for-
mas da sociedade humana deve ser primeiro redu-
zida a uma ordem por qualquer espécie de classifica-
cdo. Comparando as sociedades umas com as outras
temos que discriminar e definir diferentes tipos. Assim,
os aborigenes da Austrélia estavam divididos nalgu-
mas centenas de tribos separadas, cada uma delas
com a sua propria lingua, organizagdo, costumes e
crencas; mas um exame de uma amostra suficiente

(*) Novum Organum, I, civ.
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revela que debaixo das diversidades especificas
existem tais semelhangas gerais que nos serd possivel
constituir e descrever em termos gerais um tipo
australiano (*). O tipo é naturalmente uma abstraccdo
tal como «carnivoro» ou «ungulado» é uma abstraccao,
mas €& uma abstraccdo apenas ligeiramente afastada
da realidade concreta. Quando um ndmero de tais
tipos forem adequadamente definidos, eles podem, por
seu turno, ser comparados uns com O0S outros, o
que permite avangar mais um 'passo na abstraccao.
Por um tal processo, que obviamente requer o labor
de muitos estudiosos durante largos anos, podemos
atingir classificacbes e conceitos abstractos mais nre-
cisamente definidos e representando mais exacta-
mente uma realidade empirica do que os con-
ceitos indicados por expressbes como «sociedade
primitivay, «sociedade feudaly, «sociedade capita-
listan, que tdo abundantemente aparecem na lite-
ratura contemporéanea.

Ao tentarmos classificar as sociedades humanas,
deparamos com dificuldades que nio existem nas
outras ciéncias, tais como a zoologia ou a quimica.
Duas sociedades ou dois tipos podem assemelhar-se
num aspecto do sistema social total e diferir nou-
tro. Torna-se por isso necessario comparar as socie-
dades com referéncia a algum aspecto particular ou
parte de todo o sistema social, com referéncia, por
exemplo, ao sistema econdmico, ao sistema politico

(1) Radcliffe-Brown, Social Organization of Australian
Tribes.
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ou ao sistema de parentesco., Assim, o presente volu-
me estd sem matérias para a comparagdao de certas
sociedades africanas com referéncia apenas a sua
organizacdo politica. Isto, naturalmente, implica o ter
de fazer-se uma abstraccdo de espécie diferente, por-
que em qualquer sistema social as instituicdes poli-
ticas, as instituicbes econdmicas, a organizacao de
parentesco e a vida ritual estdo intimamente rela-
cionadas e sao interdependentes. Na ciéncia existem
maneiras certas e erradas de fazer abstracgoes; as
maneiras certas sdo proveitosas porque nos condu-
zem ao aumento considerdvel do nosso conheci-
mento; as maneiras erradas ndo s@o apenas improfi-
cuas, sdo também, algumas vezes, obstrutivas. Se
vamos estudar instituicbes politicas abstraindo-as
de outros aspectos de sistemas sociais, precisamos
de ter a certeza de que a nossa definicdo de «poli-
tica» constitui uma classe de fendmenos que pode tor-
nar-se objecto de um tratamento teorético auténomo.

A boa utilizacdo do método comparativo depende
ndo apenas da quantidade e qualidade do material
factual a nossa disposicdo, mas também do arsenal
de conceitos e hipoteses que orientam as nossas
investigacdes. A dificuldade na ciéncia ndo esta em
encontrar as respostas para as perguntas uma Vvez
formuladas, mas em descobrir guais as perguntas
que devem pbér-se. Numa ciéncia natural de socie-
dade o método comparativo toma o lugar do método
experimental nas outras ciéncias, e o que Claude-
-Bernard dizia do Gltimo é igualmente verdadeiro para
o primeiro. «O método experimental ndo pode dar
ideias novas e frutuosas aos homens que ndao tenham
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nenhumas; pode servir apenas para guiar as ideias
de homens que as tém, dirigi-las e desenvolvé-las de
forma a que se obtenham os melhores resultados.
Como somente o que for semeado na terra nela cres-
cera, também nada se desenvolvera pelo método expe-
rimental a ndo ser as ideias que lhe sdo submetidas.
O método em si ndo cria coisa alguma. Certos fil6sofos
cometeram o erro de atribuir demasiado valor ao
método seguindo esta linhay.

O material factual acessivel a um estudo compa-
rativo das instituicdes politicas das sociedades mais
simples é inadequado tanto no que respeita a quan-
tidade como & qualidade. Espera-se que a publicacédo
dos ensaios contidos neste volume possa incentivar
outros antropologistas a proporcionar-nos estudos des-
critivos similares, A qualidade dos dados descritivos e
0 seu valor para o estudo comparativo depende, em
grande medida, de como o observador entende os
problemas teoréticos para a solugcdo dos quais sdo
relevantes os dados que ele recolhe. Em ciéncia, a
ob.servagéo e a seleccdo do que se deve registar
exigem ser conduzidas por teoria. No estudo das
sociec!ades mais simples o antropologista acha que os
conceitos e as teorias dos fildsofos ou dos economistas
nao sao de préstimo ou séo insuficientes. Foram elabo-
radas em fungdo de sociedades de um limitado nGmero
de tipos. Em seu lugar, o antropologista social tem
que elaborar por si as teorias e os conceitos que se
apliqguem universalmente a todas as sociedades huma-
nas, e, guiado por estas, realizar o seu trabalho de
observagdo e comparacio.
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Nalgumas regioes de Africa, é facil definir o que
podera chamar-se uma «sociedade politica». Isto é
assim para os Ngwato, os Bemba, e os Ankole, onde
encontramos uma tribo ou reino governado por um
chefe ou rei. Mas a dificuldade que se apresenta
noutras regides estda bem patente na dissertagdo do
Dr. Wagner sobre as tribos dos Bantos de Kavi-
rondo (*). A mesma dificuldade parece ocorrer tam-
bém com os Tallensi e os Nuer descritos neste
volume e com muitas outras sociedades em varias
partes do Mundo. Seria sem dulvida possivel encontrar
uma definicdo da palavra «Estado» de molde a poder-
mos dizer que certas sociedades africanas, comg as
dos Ankole ou dos Bemba, sdo Estados, enquanto que
outras sao sociedades sem Estado. Isto ndo nos
ajuda todavia a resolver os nossos problemas. Cada
sociedade humana tem uma espécie de estrutura ter-
ritorial. Podemos encontrar comunidades locais cla-
ramente definidas, as mais pequenas das quais estdo
ligadas a uma sociedade maior, de que constituem
segmentos. A estrutura territorial fornece a moldura,
nao s6 da organizagdo politica, qualquer que ela seja,
mas também de outras formas de organizagao social,
como a econ6mica, por exemplo. O sistema de agre-
gacao e segregacao local, como tal, em si mesmo
nada tem de especificamente politico; é a base de
toda a vida social. Tentar distinguir, como fizeram Mai-
ne e Morgan, entre sociedades baseadas na ocupagao

(*) Ver pag, 350,
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de um territério ou localidade comum, e considerar
as primeiras mais «primitivas» do que as Ultimas,
apenas leva a confusdo. Ao estudar a organizacao
politica, temos de lidar com a manutencao ou esta-
belecimento da ordem social, dentro de um quadro
territorial, pelo exercicio organizado de autoridade
coerciva, através da utilizagdo ou possibilidade de uti-
lizacao de forca fisica. Nos Estados bem organizados
a policia e o exército s3o os instrumentos por meio
dos quais se exerce a coercdo. Dentro do Estado,
a ordem social, seja ela qual for, € mantida pela
punicdo dos que violarem as leis e pela supressao
armada da revolta. Externamente o Estado estad pronto
a usar a forca armada contra os outros Estados,
para manter a ordem existente ou para criar uma nova.

Ao tratarmos de sistemas politicos, estamos por-
tanto a tratar de Direito, por um lado, e com a guerra,
por outro. Mas hé certas instituigbes, tais como vin-
ganca regulada, que se coloca entre os dois. Consi-
deremos primeiro o Direito e dentro deste campo
o aparelho de justica repressiva. Numa comunidade
localmente definida, um individuo pode cometer certo
acto ou adoptar certo modo de comportamento que
constitui como que um ataque ou uma ofensa contra
a propria comunidade como um todo, e, portanto, o
ofensor pode ser sentenciado a morte, banido da
comunidade ou sujeito, de qualquer forma, a expia-
cao. Nas sociedades simples, as acgdes que sao
assim reprimidas, € que constituem, por conseguinte,
nessas sociedades, crimes ou delitos publicos, sao, o
mais comummente, varias formas de sacrilégio, in-
cesto — que é em si concebido como uma especie
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de sacrilégio ou feiticaria, no sentido de pratica de
magia maléfica contra os membros da mesma comu-
nidade, e, algumas vezes, o crime de se ser um mau
caracter, isto é, deixar habitualmente de observar os
costumes da comunidade.

O Dr. Wagner, no seu ensaio sobre os Bantos
do Kavirondo, descreve como os criminosos podiam
ser expulsos do seu grupo ou condenados a morte
pelo meio que ele diz ser de linchamento, e escre-
ve ('): «Esta accdo de grupo face a ameaga do
perigo, adoptada espontaneamente, isto é, sem o jul-
gamento do caso e muitas vezes sob a emogao do
momento, ndao é decididamente o mesmo que justica
institucionalizada da sociedade tribal através de
autoridades judiciais reconhecidas». Mas parece alta-
mente provavel que se tais accoes pudessem ter sido
cuidadosamente analisadas descobrir-se-ia que elas
eram dirigidas por chefes com certa autoridade re-
conhecida. No kingole dos Kamba e dos Kikuyu e no
injoget dos Kipsigis e dos Nandi, onde os individuos
que ofendiam a comunidade eram sentenciados
a morte ou punidos de outra forma qualquer, isto
fazia-se através do procedimento ordenado, dirigido
por homens revestidos de autoridade (2).

A minha opinido é de que em accgoOes colectivas
deste tipo, em que se pode dizer que a comunidade

(1) Ver péag. 382.

(¢) Lindblom, The Akamba, pdags. 176-180, Dundas, «His-
tory of Kitui», Journal of the Royal Anthropological Institute,
vol. XIll, 1913, pag. 514; Peristiani, Social Institutions of the
Kipsigis, pdg. 5, 192; Hollis, Nandi, pag. 75-6.

1"

julga e a comunidade inflige o castigo, podemos ver
a forma embrionaria do direito criminal. O facto de
muitas vezes nao haver o julgamento resulta de a
ofensa ser quase sempre evidente, bem conhecida
de toda a comunidade. De outro modo, os parentes
e amigos do acusado viriam em sua defesa e o pro-
cedimento seria controlado. Se ha davidas, entdo, em
Africa, pode recorrer-se a uma forma de ordalio ou
juramento. Seria um grave erro, suponho, aceitar o
ponto de vista do Dr. Wagner e considerar acgoes
deste género como fundamentalmente o mesmo que
accbes de retaliagdo de uma pessoa que foi ofendida
nos seus direitos contra a pessoa responsavel pela
ofensa. A accdo punitiva é encarada como a expres-
sdo directa do sentimento publico.

Dentro das pequenas comunidades havera pouca
ou nenhuma necessidade de sancdes penais. O bom
comportamento pode ser em grande medida o resul-
tado de habito, do condicionamento do individuo pela
educacdo que lhe foi dada. Continuando, ha duas
outras espécies de sangbes. Ha, primeiro, a sancao
de coercdo moral que se distingue da coergao fisica;
o individuo que procede mal fica sujeito a expressoes
abertas de reprovagdo ou ridiculo pelos seus vizinhos
e deste modo sofre a vergonha. Aqui, o que é eficaz
é a expressdo directa do sentimento publico. Quando
uma pessoa cujo comportamento nado & satisfatorio
& submetida a uma espécie de boicote, temos uma
situacdo intermédia entre as sangdes morais e sati-
ricas e as sancdes propriamente penais.

Segundo, existem as varias espécies de sangéao
ritual ou sobrenatural. A mais directa destas é cons-

-
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tituida pela crenca indubitavel de que certas accgoes
trazem a desgraca para a pessoa que delas é culpada.
Para nés, cristdos, a desgraca esperada é o tormento
eterno no fogo dos infernos; para um africano é-o
mais comummente a doenca ou a morte. Em qualquer
caso particular, o modo de comportamento gue cons-
titui a falta de inobservancia das obrigacdes rituais
pode ou ndo estar também sujeito a uma sangao
moral; pode ser repreensivel ou pode ser meramente
insensatez; no primeiro caso é um pecado, no se-
gundo um acto infeliz ou falta de cuidado. Por outras
palavras, no caso de pecado h4 uma sangao moral
de reprovacdo a juntar a crenca de que ele conduz a
desgraca do pecador.

Quando uma pessoa cometeu uma ofensa ritual,
a sua prépria apreensdo se se trata de um assunto
de sorte, ou ambos, essa e o sentimento publico
se se trata de um pecado, leva-la-do a celebrar um
acto ritual de expiagdo ou purificagdo pelo qual se
cré que os efeitos do seu acto culposo serdo reme-
diados. Nalgumas sociedades o pecador deve sujei-
tar-se a uma peniténcia, que pode considerar-se como
uma autopunicao.

Mas nalguns casos pode acreditar-se que o0s
efeitos do pecado recairdo ndo apenas sobre o peca-
dor, mas sobre toda a comunidade, ou que toda a
comunidade fica manchada pelo pecado e o prevarica-
dor deve ser morto ou banido da comunidade, como um
acto de expiacao colectiva. Aqui voltamos de novo a
sangao penal. Assim, entre os Ashanti, os crimes como
o incesto, o homicidio ou o sacrilégio séo pecados
— concebidos como ofensas contra os deuses — que
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trazem infortinio para todo o pais, de modo que o
criminoso deve ser morto para que se evite o infor-
tanio. As espécies de crenga que estdo subjacentes
as sangdes rituais ou sobrenaturais podem fornecer
uma base para o que se pode designar por sangoes
penais indirectas. Assim, nalgumas tribos africanas
encontramos uma préatica regular de imprecagdo con-
tra os prevaricadores. Uma pessoa que tenha come-
tido uma ofensa, quem quer que seja, conhecida ou
nao, pode ser oficialmente amaldicoada pelos anciaos
ou por pessoas que detém a autoridade e poder para
actuar desta maneira. A maldicao é normalmente
acompanhada por um acto ritual ou magico através
do qual se torna eficaz. Cré-se que a pessoa culpada
caia doente € morra a nao ser que a maldicdo seja
levantada (). Ainda, em muitas sociedades africanas
uma pessoa que € acusada, suspeita de feiticaria ou
doutro delito pode ser obrigada a recorrer ao jura-
mento ou sujeitar-se ao ordalio, acreditando-se que se
ela for culpada caird doente e morrera. Deste modo,
os rudimentos daquilo que nas sociedades mais com-
plexas é a instituicdo de justi¢ca criminal encontram-se
nesses procedimentos reconhecidos, através dos quais
a accao é adoptada em nome do corpo de membros
da comunidade, ou directamente ou pelo apelo a meios
rituais ou sobrenaturais, para infligir o castigo ao
ofensor ou bani-lo da comunidade. Nas sociedades
africanas a decisdao de aplicar uma san¢ado penal pode

(1) A titulo de exemplo, veja-se Peristiany, Social Ins-
titutions of the Kipsigis, pags, 87-8, 188, 192,
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repousar no povo em geral, nos ancidos, como numa
gerontocracia num limitado nimero de juizes ou che-
fes, ou num Unico chefe ou rei. H& uma outra faceta
do Direito que se ocupa dos conflitos entre pessoas
ou grupos, ou dos danos infligidos por uma pessoa
ou grupo a outra, e da acgao por parte ou em nome
da comunidade para a resolucdo do conflito ou para
garantir que o prejudicado serd ressarcido do dano
sofrido. Neste campo do Direito também encontramos
um minimo de organizagdo nalgumas das sociedades
mais simples; a forca efectiva que controla ou limita
o conflito, ou que compele o ofensor a dar satisfacao
a pessoa lesada, & simplesmente a opinido publica
ou, como podera ser melhor denominado, o sentimento
publico. Uma pessoa que sofreu dano ou injlria por
acto de uma outra e ndo pode de qualguer modo
obter satisfacao, pode recorrer a accao coerciva. Se o
sentimento plblico estiver do seu lado, o conflito pode
ser resolvido de uma maneira que se considere justa,
e como tal satisfaca a comunidade. H& muitas vezes
uma forma convencionalmente reconhecida de proce-
dimento pelo que uma pessoa injuriada pode pro-
curar conseguir que o sentimento publico esteja do
seu lado. O conhecimento de que uma tal accdo de
autodefesa é possivel &, em si, muitas vezes suficiente
para reprimir aqueles que de outro modo poderiam
cometer actos injuriosos ou induzi-los a dar satisfa-
cao quando eles incorreram em falta. O sentimento
publico pode ser bastante forte para levar as partes
em conflito a arrumar directamente o assunto por nego-
ciacdo ou por meio de um medianeiro.
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Um passo para o estabelecimento de um sistema
judicial é dado nalgumas sociedades pelo reconheci-
mento de certas pessoas como detentoras de auto-
ridade para actuarem como arbitros, e para julgar dos
direitos e das violagbes que uma disputa envolve e
que lhes seja submetida, e sugerir um acordo, embora
ndo tenham o poder da coergao fisica para fazer cum-
prir esse julgamento. A autoridads do juiz ou dos
juizes pode ser concebida de diferentes maneiras.
Ele ou eles podem considerar-se como representantes
da comunidade, fazendo eco do sentimento publico;
ou como pessoas cujo saber lhes permite resolver
disputas; ou como tendo um conhecimento especia-
lizado de um dado costume; ou por terem qualidades
que podem chamar-se «religiosas», semelhantes as
do sacerdote ou do curandeiro e podem mesmo Sser
tidos por inspirados divinamente. Por isso, o tribunal,
se assim se pode chamar, mesmo quando nao tenha
poder coercivo, tem sempre autoridade.

O recurso pode muitas vezes levar a sangoes
rituais ou sobrenaturais nos casos de disputa de di-
reitos. Se a prova é de tal maneira insuficiente que o
juiz ou os juizes achem impossivel chegar-se a uma
decisdo, eles podem recorrer a aplicacdo de ordalio
ou juramento. No caso de recusa em acatar uma
decisdo do tribunal, eles podem, por meio de impre-
cacdo ou ameaca, compeli-lo a cumpri-la.

Num tribunal de justiga civil plenamente desen-
volvido, o juiz tem poder para obrigar ao cumpri-
mento da sentenca por qualquer forma de sangao
penal. O chefe da tribo Ngwato, por exemplo, tem

esse poder.
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Ao procurar definir a estrutura politica numa
sociedade simples, temos de procurar uma comunidade
territorial que esteja unida pelo primado do Direito.
Por isto entende-se uma comunidade na qual o senti-
mento pulblico se empenha ou na aplicagdo de san-
¢bes penais directas ou indirectas a quaisquer dos
seus proprios membros que ofendem por certas for-
mas, ou na resolucdo das disputas e provisao de
satisfacao por injlrias dentro da prépria comunidade.
Assim, para os Nuer, o Dr. Evans-Pritchard indicou que
Uma caracteristica pela qual se define a unidade poli-
tica—a tribo—é a de ser a comunidade mais larga
a considerar em que as disputas entre os seus mem-
bros devem ser resolvidas por arbitragem. Mas temos
de reconhecer que nalgumas sociedades uma tal comu-
nidade politica é indeterminavel. Assim, entre os abo-
rigenes australianos o grupo independente, auténomo,
Ou se quisermos soberano, é uma horda local ou cla
que raramente compreende mais de 100 membros
e muitas vezes apenas uns trinta. Dentro deste grupo,
a ordem é mantida pela autoridade dos anciaos. Mas
para a celebragdo de ritos religiosos num mesmo
campo retne-se um nlmero destas hordas. Na comu-
nidade assim estabelecida had uma especie de maqui-
naria reconhecida para tratar das injarias infligidas por
uma pessoa ou grupo a outra. Para dar um exemplo:
se a um homem roubaram a mulher e o ladrao, de

uma outra horda, se encontra na reunido do campo,
o homem injuriado fard reconhecer o acto dele levan-
tando um clamor de forma apropriada e reconhecida.
O sentimento publico de toda a assembleia, a que
se fez apelo, pode obrigar o ofensor a submeter-se a
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que lhe seja colocada uma langa entre as coxas pelo
marido ofendido.

O ponto a notar é que tais assembleias desti-
nadas a fins religiosos ou cerimoniais sdao constitui-
das em diferentes ocasibes por diferentes selecges
de hordas. Cada assembleia constitui durante esse
tempo uma sociedade politica. Se existe um feudo
entre duas das hordas constituintes, deve ser resol-
vido de modo a fazer-se a paz, ou devem manter-se
suspensas as hostilidades, para romper outra vez mais
tarde. Assim, em diferentes ocasidoes uma horda per-
tence temporariamente a diferentes grupos politicos
temporérios maiores. Mas nao existe um grupo per-
manente definido deste tipo de que se diga que uma
horda faz parte. Condigdes semelhantes a esta encon-
tram-se nalgumas partes da Africa— por exemplo,
entre os Tallensi ().

H& muito poucas sociedades humanas nossas
conhecidas em que nao existe uma forma de guerra,
e pelo menos uma boa metade da historia do desen-
volvimento politico é de uma maneira ot doutra uma
histéria de guerras. O estudo comparativo da guerra
como uma instituicdo social ndao se fez ainda. Entre
as varias espécies diferentes de guerra que se podem
distinguir, aquela a que podemos chamar guerras de.
conquista tem sido importante em Africa como o foi
na Europa. Quando uma guerra destas é coroada de

(1) Ver pags, 413-468. Onde existe uma estrutura
politica desta espécie, ela € ignorada ou totalmente mal
compreendida pelos administradores colonlais.
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éxito ela transforma o povo conquistador em domi-
nador doutro, ficando ambos incorporados numa socie-
dade politica mais ampla, algumas vezes o segundo
numa posicdo inferior, de povo sujeito. Mas a insti-
tuicio da guerra pode tomar uma forma diferente
naquela em que duas comunidades mantém uma rela-
cdo permanente, de forma que a guerra entre elas
¢ sempre uma possibilidade e acontece de vez em
quando, embora nenhuma procure conquistar a outra
ou absorvé-la como a um povo conquistado numa
unidade politica maior. Num sistema politico no qual
isto aconteca, a ocorréncia ou a possibilidade de guer-
ra da-nos os meios mais imediatos de definicdo da
estrutura politica. Mas é muito dificil estabelecer uma
linha diviséria exacta, vélida para todas as sociedades,
entre a guerra e o feudo. Numa Gnica sociedade como
nalgumas partes da Australia, reconhecem-se diferen-
tes tipos de conflito armado, duelos entre dois grupos
marcados consoante o tempo e o lugar, nos quais
cada lado evita, se possivel, matar o inimigo, mas
procura infligir ferimentos nao mortais, para «as guer-
ras acabarem a guerra», o que sO acontece em perio-
dos relativamente . pouco frequentes e se salda em
muitas mortes. ‘3

Ha um tipo de feudo que carece de reconheci-
mento pela importdncia que apresenta para.qualquer
tentativa de definicao da estrutura politica ‘nalgumas
sociedades simples, viz, a instituicdo regulada de
retaliacdo por homicidio. Onde ela exista, gquando
um. homem é morto, 0s. seus-parentes ou os membros

do seu cid ou grupo, tém o direito, ou nalgumas,

sociedades sdo obrigados; segundo’ o-:costume, a tirar

a

i)

a vida dos assassinos ou de um meimbro do cia
ou grupo daquele. O sentimento publico considera
esta vinganca justa e propria até onde se observe a
lei de Talido —isto é, a injaria infligida seja equi-
valente a injaria sofrida, mas nao maior.

Os feudos, ou accgdes colectivas que utilizam
forca ou ameaca de forca, como aqueles de que damos
este exemplo, ndo podem considerar-se a mesma Coi-
sa que guerra. A acgdo limita-se a obter satisfagao
para uma injGria particular e é controlada pelo senti-
mento geral plablico da comunidade na qual tem lugar.
Mas, por outro lado, embora esteja envolvida a ideia
de justica, tais ac¢bes ndo podem ser propriamente
encaradas como caindo dentro da esfera do Direito.
Assim, nas sociedades simples, a estrutura politica
num dos seus aspectos, como o agrupamento de indi-
viduos dentro de uma moldura territorial, que im-
plica, naturalmente, a separagdo do grupo dentro do
sistema total, tem de ser descrito em termos de
guerra, feudo, e de exercicio da autoridade reconhe-
cida para resolver disputas, encontrar reparagao para
as injarias e reprimir acgdes consideradas injuriosas
ndo de certos individuos, mas da comunidade como
um todo. ' -

Entre alguns escritores sobre politica compara-
tiva, ha uma tendéncia para concentrar demasiado
a atengao sobre o que se designa por «Estado sobe-
rano». Mas os Estados sdo meramente grupos terri-
toriais dentro de um sistema politico mais largo no
qual as relagbes se definem por guerra ou a possi
bilidade desta por tratados e direito internacional. Um
sistema politico deste tipo, como agora existe na Euro-




7 00000000000000000000000000000000OM0C
4

20

pa, de nagOes soberanas ligadas por relagbes interna-
cionais, € apenas um tipo de sistema politico. A teoria
politica e a préatica politica (incluindo a administragdo
colonial) tém muitas vezes sofrido por motivo deste
tipo de sistema ter sido implantado, consciente ou
inconscientemente, como norma.

Existe um segundo aspecto de estrutura politica:
a estrutura social de qualquer sociedade inclui uma
certa diferenciagdo do papel social entre pessoas e
entre classes de pessoas. O papel de um individuo
e a parte que ele representa na vida social total —
econémica, politica, religiosa, etc. Nas sociedades
mais simples, pouco mais h4 do que a diferenciacéao
muito importante na base do sexo e idade e do
reconhecimento nao institucionalizado da chefia no
ritual, na caga ou pesca, guerra, etc. a que podemos
acrescentar a especializagao da profissao mais antiga
do Mundo, a do curandeiro. Assim, passamos das
sociedades mais simples para as mais complexas e en-
contramos uma diferenciacdo crescente de individuo
para individuo e geralmente uma divisao mais ou me-
nos definida da comunidade em classes.

A medida que a organizagdo politica se desen-
volve verifica-se uma diferenciagdo crescente relativa-
mente a certas pessoas — chefes, reis, juizes, coman-
dantes militares, etc.—que desempenham papéis espe-
ciais na vida social. Cada uma destas pessoas pode
dizer-se que desempenha ou ocupa um cargo—
administrativo, judicial, legislativo, militar ou outro.
O detentor de um cargo neste sentido estd revestido
de autoridade, e ao lugar estdo ligados certos deveres
e também certos direitos e privilégios.
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Em Africa € muitas vezes dificil de separar, mes-
mo em pensamento, o lugar politico da fungé@o ritual
ou religiosa. Assim, nalgumas sociedades africanas
pode dizer-se que o rei é o chefe executivo, o legis-
lador, o juiz supremo, o comandante-chefe do exér-
cito, o sacerdote-chefe ou chefe supremo do ritual
e talvez mesmo o principal capitalista de toda a comu-
nidade. Mas é erréneo pensar que ele combina um
nimero de cargos distintos e separados. H& um (nico
cargo, o do rei, que com os seus varios deveres e
actividades, e os seus direitos, prerrogativas e privi-
légios, fazem um todo Gnico e unificado.

Além do desenvolvimento do cargo politico, con-
quanto ndo independente disso, temos de ter em
conta as varias formas de desigualdade politica.
0O exemplo mais simples disto é-nos dado pela dife-
renciagio com base no sexo e idade; os homens,
geralmente, participam muito mais do que as mu-
Iheres, ndo s6 na guerra, mas também na manutengao
da ordem interna, e os homens mais velhos, em regra,
tém mais autoridade do que os mais novos. A geron-
tocracia — governo pelos mais velhos —é uma forma
de organizagdo politica que se encontra nalgumas par-
tes de Africa. Nalgumas tribos da Africa Oriental esta
sistematizada por meio de uma estrutura definida de
grupos de idade e escalas de idade. Quando uma
sociedade estda sob um chefe ou rei, podemos encon-
trar um elemento de gerontocracia combinado com o
principio monarquico.

Os Banyankole descritos neste livro sdo um
exemplo de uma divisdo em classes politicamente desi-
guais: O poder politico repousa nos Bahima, pastores
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que, assim, constituem a classe governante, enquanto
que os Bairu, agricultores, se encontram numa posi-
cdo inferior. Neste caso, e em alguns outros, existe
boa razho para se acreditar que esta diferenciagédo em
classes politicamente superiores e inferiores € o re-
sultado de conquista, mas nao existem provas para
se afirmar que a desigualdade politica em todos os
casos advém desta forma. Nas tribos Banyankole e
em tribos semelhantes, a desigualdade politica esta
associada a outras diferencas e a estrutura de classe
¢ mantida pela diferenca no modo de vida dos senho-
res e stbditos e pela auséncia do intercasamerito.

Assim, num estudo comparativo de sistemas poli-
ticos ocupamo-nos de certos aspectos especiais de
uma estrutura social total, querendo significar por esse
termo o agrupamento de individuos em grupos territo-
riais ou de linhagem e também a diferenciacédo de
individucs peic seu papel social, quer na base do sexo
e idade, quer por distingbes de classes sociais.

A estrutura social ndo se considera estatica,
mas como uma condigdo de equilibrio que s6 persiste
por meio de uma renovagao continua, como a homos-
tase gquimico-fisiolégica de um organismo vivo. Os acon-
tecimentos sucedem-se produzindo de qualquer forma
um distarbio no equilibrio, seguindo-se uma reacgao
social tendente a restaura-lo. Algumas vezes um sis-
tema pode persistir relativamente imutavel por algum
tempo. Depois de um distlrbio a reac¢ao restabelece-o
no ponto em que ele se encontrava antes. Mas outras
vezes um distGrbio de equilibrio pode ser tal que a
reaccdo que se segue resulta numa modificagdo do
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sistema; estabelece-se um novo equilibrio diferente do
previamente existente. Se o distdrbio é grande, o pro-
cesso de reajustamento pode ser muito longo.

Um sistema politico, como vimos, envolve uma
série de relagbes entre os grupos territoriais. O modo
como o sistema deste equilibrio pode ser estudado
nas sociedades africanas é ilustrado nos Gltimos dois
ensaios deste livro, sobre os Nuer e os Tallensi.
Dentro da comunidade, também a constituicdo politica
deve ser estudada como um sistema de equilibrio.

O ensaio do Dr. Gluckman sobre os Zulos mostra
como o primeiro sistema de um equilibrio entre o poder
do chefe, por um lado, e o sentimento publico por
outro, tem sido substituido por outro em que o chefe
tem de manter o melhor que pode uma espécie de
compromisso entre as exigéncias dos governantes
europeus e os desejos do seu povo.

Ndo pode fazer-se qualquer tentativa que indique
a grande variedade das situacbes de equilibrio que
podem ser estudadas nos sistemas politicos dos
povos africanos. Deve hastar chamar a atencao para
a necessidade de estudar as organizagbes politicas
sob este ponto de vista.

Na literatura sobre as instituigbes politicas existe
uma discussdo acesa sobre a natureza e origem do
Estado, que é geralmente representado como sendo
uma entidade acima dos individuos ¢ue formam uma
sociedade, tendo como um dos atributos o que se
chama «soberania», e que algumas vezes se tem por
uma vontade (o Direito define-se muitas vezes como a
vontade do Estado) ou como poder de emitir
ordens. O Estado — neste sentido, ndo existe no
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mundo dos fenémenos é uma ficgdo dos filésofos.
O que existe é uma organizagao, isto é, um grupo de
seres humanos ligados por um sistema complexo de
relagbes. Dentro desta organizagdo diferentes indivi-
duos desempenham diferentes papéis, e alguns detém
um poder especial ou autoridade, como chefes ou
ancidos capazes de dar ordens que serdo obedecidas,
como legisladores ou juizes, e assim por diante.
O poder do Estado é coisa que nio existe: ha apenas,
na realidade, poderes de individuos — reis, primeiros-
-ministros, magistrados, policias, chefes de partido,
e votantes. A organizagdo politica de uma sociedade é
O aspecto da organizacdo total que se ocupa do con-
trole e da disciplina do uso da forga fisica. Isto, que
€ sugerido, fornece, para um estudo objectivo das
sociedades humanas pelos métodos da ciéncia natural,
a definicdo mais satisfatéria da natureza especial dos
fenémenos sociais para a investigagdo dos quais este
livro constitui uma contribuigdo.

INTRODUCAO

Por M. FORTES e E. E. EVANS-PRITCHARD

I. O OBJECTIVO DESTE LIVRO

Um propédsito que tivemos em mente ao iniciar
este estudo foi fornecer um guia adequado para os
antropologistas. Esperamos igualmente que ele seja
um contributo para a disciplina de politica comparativa.
Estamos certos de que o primeiro objectivo foi atingido,
pois as sociedades descritas sdo representativas de
tipos comuns de sistemas politicos africanos e, toma-
dos em conjunto, dao ao estudioso a possibilidade de
apreciar a grande variedade de tais tipos. Como se
observa no mapa-esbogo (pag. seg.), os oito sistemas
descritos estdao largamente difundidos no continente.
A maioria das formas descritas sdo variantes de um
padrdo de organizagdo politica encontrado entre socie-
dades vizinhas ou contiguas; por isso, este livro cobre
uma larga parte de Africa. Temos consciéncia de que
nem todo o tipo de sistema politico encontrado na
Africa estd aqui representado, mas estamos em crer
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DISTRIBUICAO DOS POVOS PELA ORDEM
QUE APARECEM NESTE LIVRO

. Zulo 4, Banyankole 7. Tallensi
Ngwato 5. Kede 8. Nuer
. Bemba 6. Banto de Kavirondo
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que todos os grandes principios de organizacao politica
africana aparecem nestes ensaios.

Alguns colaboradores descreveram as mudangas
operadas nos sistemas politicos que investigaram em
virtude da conquista e governo europeus. Se néo real-
¢amos este lado da matéria, & porque todos os
colaboradores estdo mais interessados nos problemas
antropolégicos do que nos administrativos. Nao dese-
jamos significar com isto que a antropologia seja indi-
ferente aos aspectos praticos. A politica do governo
indirecto é agora geralmente aceite na Africa britanica.
Pensamos que, a longo prazo, tal politica pode vir
a mostrar-se vantajosa se os principios dos sistemas
politicos africanos, tal como sdo descritos neste livro,
forem entendidos.

Il. UMA AMOSTRA REPRESENTATIVA
DE SOCIEDADES AFRICANAS

Cada ensaio é uma condensacdo de um estudo
detalhado do sistema politico de um sé povo, efectuado
nos ultimos anos pelos métodos mais avangados de
trabalho de campo, por investigadores treinados na
teoria antropolégica. Um certo nivel de brevidade que
nao faz justica a alguns tépicos importantes tornou-se
necessdrio por exigéncias de espaco. Cada ensaio
fornece, porém, um modelo til pelo qual os siste-
mas politicos de outros povos na mesma Area podem
ser classificados. Nao se tenta neste livro fazer seme-
lhante classificagdo, mas reconhecemos que um estu-

-
-
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do comparativo satisfatério das instituicdoes politicas
africanas s6 podera realizar-se ap6s uma classificagao
do tipo empreendido. Seria entdo possivel estudar
toda uma gama de sociedades adjacentes & luz do
sistema Ngwato, do sistema Tale, do sistema Ankole,
do sistema Bemba, e assim por diante, e, por anélise,
enunciar as principais caracteristicas de séries de sis-
temas politicos encontrados em vastas &reas. Uma
analise dos resultados obtidos por estes estudos com-
parativos em dominios onde toda uma variedade de
sociedades apresenta muitas caracteristicas semelhan-
tes nos seus sistemas politicos, conduziria mais pro-
vavelmente a generalizagbGes cientificas validas do que
a comparagao entre sociedades particulares pertencen-
tes a diferentes areas e tipos politicos.

Né&o pretendemos sugerir que os sistemas poli-
ticos de sociedades que tém um alto grau de seme-
Ilhanga cultural sejam necessariamente do mesmo tipo,
embora no todo tendam a sé-lo. Contudo, é bom ter
em mente que dentro de uma Unica &rea linguistica
ou cultural muitas vezes encontramos sistemas poli-
ticos que sdo muito diferentes uns dos outros em
muitos aspectos importantes. Ao invés, a mesma es-
pécie de estruturas politicas encontra-se em socieda-
des de cultura totalmente diferente. Isto pode ver-se
mesmo nas oito sociedades descritas neste livro. Tam-
bém pode haver um conteldo cultural totalmente
diferente em processos sociais com funcdes idénticas.
A funcéo de ideologia ritual na organizagdo politica
em Africa ilustra claramente isto. Os valores misticos
ligam-se ao cargo politico entre os Bemba, os Ba-
nyankole, os Kede, e os Tallensi, mas os simbolos
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e as instituicbes em que estes valores sao expressos
sdo muito diversos nas quatro sociedades. Um estudo
comparativo dos sistemas politicos tem de fazer-se num
plano abstracto onde os processos sociais sdo extir-
pados do seu idioma cultural e reduzidos a termos
funcionais. As semelhangas estruturais dentro da dis-
paridade das culturas sdo postas a descoberto e as
dissemelhangas estruturais revelam-se por detras de
um fundo de uniformidade cultural. Ha evidentemente
uma conexao intrinseca entre a cultura de um povo
e a sua organizagao social, mas a natureza desta cone-
xdo é o problema maior em sociologia e nés nao
podemos frisar em demasiado que estes dois com-
ponentes da vida social nao devem confundir-se. Acre-
ditamos que as oito sociedades descritas nao daréao
apenas ao estudante um bird's-eye view dos princi-
pios basicos da organizagao politica africana, mas
possibilitar-lhe-do igualmente tirar alguras conclusoes
elementares de tipo geral e teodrico.

Deve salientar-se, contudo, que todos os colabo-
radores pretenderam acima de tudo dar um relato
descritivo conciso e subordinar a esta finalidade as
especulagbes teodricas. Sempre que foi possivel tirar
conclusoes tedricas, estas foram largamente determi-
nadas pela opinido que formaram sobre a constitui-
cao da estrutura politica. Nem todos sd@do do mesmo
parecer nesta matéria. Ao manifestarmos 0s NOSSOS
pontos de vista achamos melhor evitar referéncias
aos escritos de filésofos politicos, e estamos certos
que ao procedermos desta forma nao divergimos dos
nossos colaboradores.
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1. A FILOSOFIA POLITICA
E A POLITICA COMPARATIVA

Ndo ach&dmos que as teorias de filésofos politicos
nos ajudassem a entender as sociedades que estu-
ddmos e considerdmo-las de pouca utilidade cientifica,
porque as suas conclusdes sao: raras vezes formula-
das em termos de comportamento observado ou sus-
ceptiveis de serem analisadas por este critério. A filo-
sofia politica ocupa-se principalmente de como os
homens devem viver e gue forma de governo devem
ter, mais do que em saber quais sdo os seus habitos
politicos e as suas instituigdes.-

Até onde os fildsofos politicos tentaram com-
preender as instituicdes existentes em vez de justi-
fica-las ou critica-las, fizeram-noem termos de psicolo-
gia popular ou de histbéria. Recorreram geralmente
a hipoteses acerca de estadios anteriores da sociedade
humana, supostos como destituidos de instituicdes
politicas ou a apresenta-los de uma forma muito rudi-
mentar e tentaram reconstruir o processo pelo qual
todas as instituicOes politicas que. lhes eram mais fa-
miliares nas suas proprias sociedades pudessem ter
surgido a partir destas formas elementares de orga-
nizacdo. Os filésofos politicos nos tempos modernos
tém procurado muitas vezes fundamentar as suas
teorias apelando para os factos de 'sociedades pri-
mitivas.- Ndo podem ser censurados se ao procederem
assim foram induzidos em erro, pois pouca investiga-
cdo antropolégica se fazia em relacdo aos sistemas
politicos primitivos comparada com' a investigagao
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noutras instituicdes, costumes e crengas primitivas e
muito menos ainda se faziam estudos comparativos
deles (). Nao achamos que seja possivel descobrir
as origens das instituicbes primitivas e, por isso,
pensamos que nao vale a pena procurar fazé-lo. Fala-
mos em nome de todos os antropologistas sociais
quando dizemos que um estudo cientifico de insti-
tuicbes politicas deve ser indutivo e comparativo e
desejamos somente estabelecer e explicar as unifor-
midades encontradas entre elas e as suas inter-
dependéncias com outros aspectos de organizagao
social.

IV. OS DOIS TIPOS ESTUDADOS
DE SISTEMA POLITICO

Verificar-se-4 que os sistemas politicos descritos

neste livro se arrumam sob duas categorias prin-
cipais. Um grupo, que referimos por grupo A, consiste
naquelas sociedades que tém autoridade centralizada,
aparelho administrativo e instituigbes judiciais — em

~ (*) Devemos exceptuar desta afirmacdo o Prof. R. H.
Lowie, embora no conjunto, ndo aceitemos os seus métodos
&' conclusdes, Vejam-se os seus trabalhos Primitive Society
(1920) e Oridin of the State: (1927). Estamos a pensar unica-
mente em -antropologistas. Os trabalhos dos grandes historia-
dores de Direito e constitucionalistas como Maine, Vinogradoff
e Ed. Meyer pertencem a outra categoria, Todos os estudiosos
de instituicoes politicas devem muito as suas investigagoes
pioneiras, ¥ o A '
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suma, um governo—e nas quais as distingdes de
riqueza, privilégio e status correspondem a distribui-
¢ao de poder e autoridade. Este grupo compreende
os Zulo, os Ngwato, os Bemba, os Banyankole e
os Kede. O outro grupo, que referimos por grupo B,
consiste naquelas sociedades a que falta autoridade
centralizada, aparelho administrativo e instituigbes judi-
ciais constituidas —em suma, nao tém governo —e
nas quais nao existem divisdes agudas de categoria,
status ou riqueza. Este grupo compreende os Logoli,
os Tallensi e os Nuer. Aqueles que consideram que
um Estado deve definir-se pela presenga de insti-
tuicoes governamentais, consideram o primeiro grupo
como Estados primitivos e o segundo como socie-
dades estatais.

O tipo de informagao dada e o tipo de problemas
discutidos numa descricdo de cada sociedade tém
dependido largamente da categoria a que ela pertence.
Os que estudaram as sociedades do grupo A ocupam-
-se principalmente em descrever a organizagdao gover-
namental. Eles dao por isso um relato sobre o status
dos reis e classes, o papel dos funcionérios adminis-
trativos de um tipo ou outro, os privilégios de cate-
goria, as diferencas da riqueza e do poder, a regulamen-
tacdo dos impostos e outros tributos, as divises ter-
ritoriais do Estado e a sua relagcao com a autoridade cen-
tral, os direitos dos stbditos e as obrigagdes dos gover-
nantes, e o controle sobre a autoridade. Os que
estudaram as sociedades do grupo B ndo tinham tais
problemas para discutir e, por isso, foram forgados a
considerar o que na auséncia de formas explicitas de
governo se podia tomar como constituindo a estru-
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tura politica de um povo. Este problema foi o mais
simples entre os Nuer, que tém muitas divisdes ter-
ritoriais distintas. A dificuldade foi maior para os Lo-
goli e os Tallensi, que ndo tém unidades politicas
especiais claramente definidas.

V. PARENTESCO NA ORGANIZACAO POLITICA

Uma das diferengas relevantes entre os dois gru-
pos é o papel desempenhado pelo sistema de linha-
gem na estrutura politica. Devemos aqui distinguir
entre a série de relagdes ligando o individuo a outras
pessoas e a unidades sociais particulares através da
familia bilateral e transitéria, a que chamamos o sis-
tema de parentesco, e o sistema segmentario de gru-
pos de descendéncia unilinear e permanente, a que
chamamos sistemas de linhagem. Apenas o Ultimo
estabelece unidades corpéreas com fungbes politicas.
Em ambos os grupos de sociedades o parentesco e
os lagos domésticos desempenham um papel impor-
tante na vida dos individuos, mas a sua relagdao com
o sistema politico &€ de ordem secundaria. Nas socie-
dades do grupo A €& a organizacdo administrativa,
nas sociedades do grupo B é o sistema de linhagem
segmentaria que primariamente regula as relacdes
politicas entre os segmentos territoriais.

Isto & mais nitido entre os Ngwato, cujo sistema
politico se assemelha ao padrao que mnos é familiar
de Estado-nagdo moderno. A unidade politica é essen-
cialmente um agrupamento territorial onde o plexus
de lagos de parentesco serve meramente para cimentar
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aqueles ja estabelecidos pela categoria de membro do
bairro, distrito e nacdo. Nas sociedades deste tipo,
o Estado nunca & o sistema de parentesco na sua
ampla acepgdo, mas esté organizado em principios
totalmente diferentes. Nas sociedades do grupo B os
lagos de parentesco parecem assumir um papel mais
proeminente na organizagao politica, devido a intima
associacdo do agrupamento territorial com o agrupa-
mento de linhagem, mas trata-se, ainda aqui, apenas
de um papel de segunda ordem.

Parece-nos provavel que se possam distinguir
trés tipos de sistema politico. Primeiro, h4 aquelas
sociedades muito pequenas, nenhuma das quais esté
descrita neste livro, em que mesmo a unidade poli-
tica mais vasta abrange um grupo de pessoas todas
unidas umas as outras pelos lacos de parentesco,
de modo que as relagbes politicas sdo confinantes
com as relacdes de parentesco e a estrutura politica
e a organizagdo de parentesco se encontram comple-
tamente fundidas. Segundo, hé as sociedades nas
quais uma estrutura de linhagem ¢ a moldura do sis-
tema politico, havendo uma coordenagdo precisa entre
os dois, de modo que eles s@o consistentes um com
o outro, embora cada um permaneca distinto e auté-
nomo na sua propria esfera. Terceiro, ha as sociedades
em que a moldura da estrutura politica € uma organi-
zacdo administrativa.

A variedade numérica e territorial de um sistema
politico varia de acordo com o tipo a que pertence.
Um sistema de parentesco parece ser incapaz de unir
tdo largo nimero de pessoas numa Gnica organizagao
para defesa e resolugdo de disputas por arbitragem

35

como um sistema de linhagem, e um sistema de linha-
gem incapaz de unir tantos membros como um sis-
tema administrativo.

VI. A INFLUENCIA DA DEMOGRAFIA

E digno de nota que a unidade politica nas
sociedades com organizacdo estatal seja numericamente
maior do que as que nao tém uma organizagdo estatal.
Os grupos politicos mais largos entre os Tallensi,
Logoli € Nuer ndo podem competir com um quarto
para meio milhdo do Estado Zulo (em cerca de 1870),
os 101 000 do Estado Ngwato e os 140 000 do Estado
Bemba, E verdade que os Kede e a sua populacédo sujei-
ta ndo sdo tdo populosos, mas devemo-nos lembrar
de que eles fazem parte do vasto Estado Nupe. Nao
se estd a sugerir que uma unidade politica estatal
precise de ser muito pequena — as unidades politicas
Nuer compreendem umas 45000 almas-—nem que
uma unidade politica com organizacao estatal tenha
de ser muito larga, mas é possivelmente verdade que
haja um limite para o volume de uma populagcdo capaz
de se manter unida sem qualquer espécie dé governo
centralizado. O volume da populagdo nao deve con-
fundir-se com a densidade da populagdo. Pode haver
uma certa relagdo entre o grau de desenvolvimento
politico e o volume da populagdo, mas seria incorrecto
supor que as instituicbes governamentais se encon-
tram naquelas sociedades com maior densidade. O
oposto parece ser igualmente provavel, a ajuizar pelo
nosso material. A densidade dos Zulo é de 3,5, a dos
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Ngwato 2,5, a dos Bemba 3,75 por quilémetro qua-
drado, enquanto que a dos Nuer é mais elevada e
a dos Tallensi e Logoli muito mais alta. Pode supor-
-se que os aldeamentos densos e permanentes dos
Tallensi conduziriam necessariamente ao desenvolvi-
mento de uma forma centralizada de governo em que
a grande dispersdo das aldeias itinerantes entre os
Bemba seria incompativel com o governo centralizado.
O reverso é realmente o caso. A somar ao material
contido neste livro, 0 que se passa com outras socie-
dades africanas poderia ser citado como prova de que
uma flarga populagdo numa unidade politica e um
elevado grau de centralizagdo politica ndo andam ne-
cessariamente juntos com a grande densidade.

Vil. A INFLUENCIA DO MODO DE VIDA

A densidade e a distribuicdo da populagdo numa
sociedade africana estdo claramente relacionadas com
condigdes ecolbgicas que também afectam todo o
modo de vida. E dbvio, contudo, que as simples di-
ferencas nos modos de vida ndo determinam dife-
rencas na estrutura politica. Os Tallensi e os Bemba
sao ambos agriculturalistas, os primeiros com cultu-
ras e os Uultimos com rotativas, mas tém, no en-
tanto, sistemas politicos 'muito diferentes. Os Nuer e os
Logoli do grupo B e os Zulo e Ngwato do grupo A
praticam igualmente a agricultura mista e a pastoricia.
Em geral, os modos de vida, juntamente com as
condicbes ambientais, que impdem sempre limites
auténticos aos modos de vida, determinam os valores
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dominantes dos povos e influenciam fortemente as
suas organizagbes sociais, incluindo os seus sistemas
politicos. Isto é evidente nas divisdes politicas dos
Nuer, na distribuicdo dos aldeamentos Kede e na orga-
nizacdo administrativa que os engloba, e no sistema
de classe dos Banyankole.

A maioria das sociedades africanas pertencem a
uma ordem econbémica muito diferente da nossa. A
deles é principalmente uma economia de subsisténcia
com uma diferenciagdo rudimentar de trabalho produ-
tivo e sem mecanismo para acumulacdo de riqueza
sob a forma de capital industrial ou comercial. A ri-
queza se & acumulada toma a forma de artigos de
consumo e amenidades, ou é utilizada para susten-
tar os dependentes adicionais. Desta forma tende a
dissipar-se rapidamente e nao dad lugar a divisdes
de classe permanentes. As distingbes de categoria,
status ou ocupacdo operam independentemente de
diferencas de riqueza.

Os privilégios econémicos, tais como direitos de
exigir impostos, tributo e trebalho, sdo simultanea-
mente a principal recompensa de poder politico e um
meio essencial de manté-lo nos sistemas politicos
do grupo A. Mas hé obrigacbes econdémicas a con-
trabalancar, ndo menos fortemente apoiadas por san-
coes institucionalizadas. Nao deve esquecer-se tam-
bém que aqueles que tiram o maior beneficio econod-
mico do cargo politico tém as maiores responsa-
bilidades administrativas, judiciais e religiosas.

Comparadas com as necessidades do grupo A,
as distincdes de categoria e status .sdo de menor
importancia nas sociedades do grupo B. As fungdes
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politicas ndo trazem consigo privilégios econdémicos,
ainda que a posse de riqueza mais avultada do que
a média possa ser um critério para as qualidades
ou status requeridos para a lideranga politica, porque
nestas sociedades economicamente homogéneas, igua-
litarias e segmentérias a obtencdo de riqueza depende
de qualidades pessoais excepcionais de realizagoes
ou de um status superior no sistema de linhagem.

Vill. SISTEMAS POLITICOS COMPOSTOS
E A TEORIA DA CONQUISTA

Pode afirmar-se que as sociedades como os
Logoli, Tallensi e Nuer, sem governo central ou apare-
tho administrativo, se desenvolvem em Estados como
os Ngwato, Zulo e Banyankole em resultado de con-
quista. Aponta-se, no caso dos Zulo e dos Banyankole,
uma dessas transformagbes. Mas a histéria de todos os
povos tratados neste livro ndo é suficientemente
conhecida para nos permitir afirmar com certo grau
de seguranca qual tenha sido o curso do seu desen-
volvimento politico. O problema deve portanto ser
apresentando de uma maneira diferente. Todas as
socedades do grupo A parecem ser uma amélgama de
povos diferentes, cada um conhecedor da sua histdria
e origem Unica, e todos excepto os Zulo e os Bemba
sao ainda hoje culturalmente heterogéneos. A diver-
sidade cultural &€ mais vincada entre os Banyankole
e os Kede, mas esta também patente entre os Ngwato.
Podemos, portanto, indagar em que medida a hetero-
geneidade cultural de uma sociedade estd correlacio-
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nada com um sistema administrativo e a autoridade
central. Os factos trazidos a luz neste livro, sugerem
que a heterogeneidade cultural e econémica esta asso-
ciada com a estrutura politica de um Estado. A auto-
ridade centralizada e uma organizacdo administrativa
parecem ser necessarias para acomodar grupos cultu-
ralmente diversos dentro de um sistema politico Gnico,
especialmente quando eles tém diferentes modos
de vida.

Um sistema de classes ou castas pode advir
quando haja grandes divergéncias culturais e espe-
cialmente econdémicas. Mas também se encontram for-
mas centralizadas de governo com povos de cultura
homogénea e de pouca diferenciagdo econémica como
os Zulo. E possivel que grupos de cultura diversa
adiram mais facilmente a um sistema politico unita-
rio sem a emergéncia de classes quanto mais perto
estiverem culturalmente umas das outras. Uma forma
centralizada de governo n@ao €& necessaria para per-
mitir a jungdo de diferentes grupos relacionados
estreitamente pela cultura e levando o mesmo modo de
vida, nem aquela centralizacao surge necessariamente
do amalgamento. Os Nuer tém absorvido largo nimero
de Dinka conquistados, que sao como eles proprios
um povo pastorii e com uma cultura muito seme-
lhante. Incorporaram-nos por adopgdo e por outras
formas no seu sistema de linhagem. Mas isto nao
resultou numa estrutura de classe ou de casta ou
numa forma centralizada de governo. Divergéncias
notbérias nos contextos culturais e econdmicos sao
provavelmente incompativeis com o sistema politico
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segmentario como o dos Nuer ou o dos Tallensi. Nao
dispomos de dados para verificar isto. E, porém, claro
que a teoria de conquista do Estado primitivo — par-
tindo de que a prova histérica ests ao seu alcance —
deve tomar em conta nio apenas o modo da con-
quista e as condicbes de contacto, mas também as
semelhancas e divergéncias da cultura e do modo de
viver dos conquistadores e conquistados e das ins-

tituigdes politicas de que sdo portadores e entram na
nova combinacao.

IX. O ASPECTO TERRITORIAL

O aspecto territorial das primeiras formas de
organizaca@o politica foi posto em evidéncia por Maine
em Ancient Law e outros investigadores tém-lhe
dedicado bastante atengdo. Em todas as sociedades
descritas neste livro o sistema politico tem uma mol-
dura territorial, mas tem uma funcao diferente nos
dois tipos de organizacio politica. A diferenga é de-
vida & predominancia de um aparelho administrativo
e judicial num tipo de sistema e a sua auséncia no
outro. Nas sociedades do grupo A a unidade admi-
nistrativa é uma unidade territorial; os direitos e as
obrigacbes politicas sdo territorialmente delimitadas.
Um chefe é a cabega administrativa e judicial de uma
dada divisdo territorial, investido muitas vezes de
controle definitivo econémico e legal sobre toda a
terra dentro dos seus limites. Todo aquele que vive
dentro destes limites é seu stbdito — o direito de
viver nesta 4rea sb se adquire pela aceitacdo das

g
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obrigacoes de slUbdito. O chefe do Estado é um gover-
nante territorial,

No outro grupo de sociedades ndo existem uni-
dades territoriais definidas por um sistema adminis-
trativo, mas as unidades territoriais sdo comunidades
locais cuja extensdo corresponde a fronteira de uma
particular teia de lagos de linhagem e de elos de
cooperacao directa. O cargo politico ndo acarreta con-
sigo direitos sobre uma faixa de territério definida
e os seus habitantes. A categoria de membro da comu-
nidade local, e os direitos e deveres que a acom-
panham, adquire-se, em regra, por meio de lagos
genealdgicos, reais ou ficticios. O principio de linha-
gem toma o lugar de subordinagdo politica, e as
interrelagbes dos segmentos territoriais estdo direc-
tamente correlacionados com as interrelagbes dos
segmentos de linhagem.

As relagbes politicas nao sdo simplesmente um
reflexo de relagbes territoriais, O sistema politico, pela
sua propria natureza, incorpora relagbes territoriais e
reveste-se do tipo particular da importancia politica
que elas apresentam.

X. O EQUILIBRIO DE FORCAS
NO SISTEMA POLITICO

Um sistema politico relativamente estavel em
Africa apresenta um equilibrio entre tendéncias con-
flituosas e interesses divergentes. No grupo A existe
um equilibrio entre as diferentes partes da organi-
zagcao administrativa. As forcas que mantém a supre-
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macia do governante principal opdem-se as forgas
que actuam como contestadoras dos seus poderes.
Instituicbes tais como a organizagdo regimental dos
Zulo, a restricdo ‘genealdgica de sucessdo ao reino
ou a chefatura, a nomeacao pelo rei dos seus parentes
para chefados regionais, e as sangOes misticas do
seu cargo, tudo isto contribui para reforcar o poder
da autoridade central. Mas eles sdo contrabalancados
por outras instituicbes, como o conselho do rei, os
sacerdotes oficiantes que tém uma voz decisiva na
investidura do rei, as cortes das rainhas-maes, e assim
por diante, que contribuem para a salvaguarda dos
usos e costumes e para o controle do poder centra-
lizado. A distribuigdo regional de poderes e privilégios,
necesséaria por causa de dificuldades de comunicacao
e transporte e de outras deficiéncias culturais, impde
severas restricoes & autoridade de um rei. O equili-
brio entre a autoridade central e a autonomia regional
é um elemento muito importante na estrutura politica.
Se um rei abusa do seu poder, os chefes subordina-
dos podem suceder ou conduzir uma revolta contra
ele. Se um chefe subordinado parece estar a tornar-
-se poderoso e independente em demasia, a autori-
dade central apoiada por outros chefes subordinados
poderd suprimi-lo. Um rei pode fortalecer a sua auto-
ridade lancando chefes rivais subordinados uns contra
0S outros.

Seria um erro considerar o esquema da fiscali-
zacho e comparticipagao constitucionais e a delegacao
de poder e autoridade nos chefes regionais como ape-
nas uma manobra administrativa. Um principio geral
de grande importéncia esta presente nestes arranjos,
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que tem por fim dar a toda a secgdo e a todo o interes-
se maior da sociedade uma representacao directa ou
indirecta na marcha do governo. Os chefes locais
representam a autoridade central em relagdo aos seus
distritos, mas também representam o povo que lhes
estd sujeito em relacdo a autoridade central.

Os conselheiros e os funcionarios rituais represen-
tam o interesse da comunidade na preservacao dos
usos e costumes e na observancia das medidas rituais
julgadas necesséarias para o seu bem-estar. A voz de
tais funcionéarios e delegados é eficaz para o governo
devido ao principio geral de que o poder e a auto-
ridade devem ser distribuidos. O poder e a autoridade
do rei sdo compésitos. Os varios componentes estdo
colocados em cargos diferentes. Sem a cooperagao
daqueles que detém estes cargos € extremamente
dificil, se ndo impossivel, o rei obter as suas receitas,
vincar a sua supremacia judicial e legislativa, ou man-
ter o seu prestigio secular e ritual. Os funcionarios
investidos de poderes e privilégios subsididrios mas
essencias podem, muitas vezes, sabotar os actos de um
governante se os desaprovarem. Visto sob um &ngulo
diferente, o governo de um Estado africano consiste
num compromisso entre poder e autoridade de um
lado e obrigacdo e responsabilidade do outro. Todo
aquele que desempenha fungdes politicas tem res-
ponsabilidades com vista ao bem comum, conforme
os seus direitos e privilégios. A distribuicao de auto-
ridade politica fornece um aparelho pelo qual os varios
agentes do governo podem ser chamados as suas
responsabilidades. Um chefe ou um rei tem o direito
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de exigir impostos, tributo e trabalho dos seus s(bdi-
tos e tem a correspondente obrigacdo de lhes fazer
justica, protegé-los de inimigos e salvaguardar o seu
bem-estar geral por actos e observincias rituais. A
estrutura de um Estado africano implica que os reis
e os chefes governem por consenso. Os s(bditos
de um governante estdo perfeitamente inteirados dos
seus deveres para com eles bem como dos deveres
que eles tém para consigo e sdo capazes de exercer
pressao para fazer cumprir estes deveres.

Deviamos acentuar aqui que estamos falando de
arranjos constitucionais e ndao de como estes funcio-
nam na pratica. Os africanos reconhecem tio bem
como nbés que o poder corrompe e os homens tém
a propensdo para abusar dele. Sob muitas formas
o tipo de constituicdo que encontramos nas socieda-
des do grupo A é complicado e demasiado lasso
para evitar inteiramente os abusos. A pratica, muitas
vezes, contradiz a teoria nativa de governo. Tanto
Os governantes como os governados, agindo por
interesses pessoais privados, infringem as regras da
constituicdo. Embora ela geralmente tenha uma forma
calculada para corrigir qualquer tendéncia para o des-
potismo absoluto, nenhuma constituicdo africana pode
impedir um governante de, por vezes, se transformar
num tirano. A histéria de Shaka é um caso extremo,
mas neste e noutros casos onde a contradicdo entre
a teoria e a pratica é demasiado evidente e a infrac-
cdo das regras constitucionais se torna demasiado
grave, a desaprovacdo popular acaba por se fazer sen-
tir e pode mesmo resultar num movimento separatista
ou de revolta conduzido por membros da familia real
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ou chefes subordinados. Isto foi o que aconteceu a
Shaka.

Deve lembrar-se que nestes Estados hé apenas
uma teoria de governo. No caso de rebeliao, o objec-
tivo e o resultado é apenas mudar as pessoas que
detém os cargos e nunca abolir ou substituir o gover-
no por uma nova forma.

Quando os chefes subordinados, que sdao muitas
vezes parentes do rei, se rebelam contra ele, pro-
cedem assim em defesa de valores violados pela sua
conduta inadequada. Mais do que qualquer outra sec-
cdao de povo eles tém o maior interesse em manter
o rei. O padrdo constitucional ideal permanece numa
norma valida, a despeito das quebras das suas normas.

Uma espécie diferente de compromisso encon-
tra-se nas sociedades do grupo B. E um equilibrio
entre um nimero de segmentos, especialmente justa-
postos e estruturalmente equivalentes, que sdo defi-
nidos pela linhagem local, e ndo em termos adminis-
rativos. Cada segmento tem 0s mesmos interesses
como outros segmentos de uma ordem parecida. A
série de relagcbes intersegmentarias que constitui a
estrutura politica é um compromisso de lealdades
locais opostas e de lagos rituais de linhagem diver-
gente. O conflito entre os interesses de divisdes
administrativas é comum em sociedades como as do
grupo A. Os chefes subordinados e outros funcio-
néarios politicos, cujas rivalidades sdo muitas vezes
pessoais ou devidas ao seu parentesco com O rei ou
a aristocracia governante, exploram muitas vezes estas
lealdades locais divergentes para os seus proprios fins.
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Mas a organizacdo administrativa canaliza e propor-
ciona freios em tais dissencdes inter-regionais. Nas
sociedades sem uma organizagdo administrativa, a di-
vergéncia de interesses entre 0s segmentos compo-
nentes é imanente a estrutura politica. Os conflitos
entre os segmentos locais significam necessariamente
conflitos entre segmentos de linhagem, uma vez que
os dois estao intimamente entrelagados; e o factor
estabilizante ndo é uma organizagao juridica ou mili-
tar muito super ordenada, mas é simplesmente a soma
total de relagbes intersegmentos.

Xl. A INCIDENCIA E FUNCAO
DA FORCA ORGANIZADA

Segundo o0 nosso juizo, a caracteristica mais
significativa que distingue as formas de governo dos
Estados centralizados e piramidais dos Ngwato,
Bemba, etc., dos sistemas politicos segmentarios dos
Logoli, dos Tallensi e dos Nuer, é a incidéncia e fungao
de forca organizada dentro do sistema. No primeiro
grupo de sociedades, a principal sancao dos direitos
e prerrogativas de um governante, e da autoridade
exercida pelos chefes seus subordinados, é o comando
de forca organizada. Isto pode possibilitar a um rei
africano governar com opressao por algum tempo,
se estiver inclinado a isso, mas um bom governante
usa as forcas armadas sob a sua autoridade para o
interesse publico, como um instrumento aceite de
governo — isto é, para a defesa da sociedade como
um todo ou de qualquer secgado dela, para agresséo

47

contra um inimigo comum, e COMO uma sSangao coer-
civa para fazer cumprir a lei ou fazer respeitar a cons-
tituicao.

O rei e os seus delegados e conselheiros usam
a forca organizada com o consentimento dos seus sub-
ditos a fim de manterem um sistema politico que 0s
Gltimos consideram como o fundamento da sua ordem
social.

Nas sociedades do grupo B ndo ha associagao,
classe ou segmento que tenha um lugar dominante
na estrutura politica através do comando de forca
organizada maior do que aquela que estd a disposi-
cdo de qualquer dos seus congéneres. Se se fizer
apelo a forca numa disputa entre segmentos as for-
cas dum lado e doutro serdo iguais. Se um segmento
derrota o outro ndo procura estabelecer dominio poli-
tico sobre ele: na auséncia de um aparelho adminis-
trativo ndo ha de facto meios para que issO possa
acontecer. Na linhagem de filosofia politica, ndo ha
individuo ou grupo sobre o qual repouse a soberania.
Num tal sistema, a estabilidade é mantida por um
equilibrio em cada linha de fractura e em cada ponto
de interesses divergentes na estrutura social. Este equi-
librio é sustentado por uma distribuicdo do comando
de forca correspondente 2 distribuicdo dos interesses
semelhantes mais concorrentes entre os segmentos
homélogos da sociedade. Enquanto um aparelho
judicial & possivel e sempre se encontra nas socie-
dades do grupo A, uma vez que tem O apoio de
forca organizada, as instituicdes juridicas dos Logoli,
dos Tallensi e dos Nuer repousam no direito de auto-

defesa.
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Xil. DIFERENCAS EM RESPOSTA
AO GOVERNO EUROPEU

As distingées que apontamos entre as duas cate-
gorias em que se distribuem estas oito sociedades,
especialmente quanto & caracteristica de equilibrio
de cada uma, tornam-se muito evidentes quanto ao seu
ajustamento as normas dos governos coloniais. A
maioria destas sociedades foi conquistada ou sub-
meteu-se @ lei europeia com o receio de invasoes,
Eles ndo teriam aderido a ela se desaparecesse a
ameaca da forca e este facto determina o papel agora
desempenhado na sua vida politica pelos administra-
dores europeus.

Nas sociedades do grupo A, o chefe principal
€ proibido, por pressdo do governo colonial, de usar
de forca organizada comandada por ele e debaixo da
Sua responsabilidade. Isto resultou por toda a parte
na diminuicdo da sua autoridade e geralmente au-
mentou o poder e a independéncia dos seus subor-
dinados. Ele ndo governa mais por direito préprio, mas
como o agente do governo colonial. A estrutura
piramidal do Estado & agora mantida, colocando-se o
chefe no seu topo. Se ele capitula por completo,
pode tornar-se num simples fantoche do governo colo-
nial. Perde o apoio do seu povo porque o padrao
de direitos e deveres reciprocos que o ligavam a ele
esta destruido. Alternativamente, pode ser capaz
de salvaguardar o seu status anterior, em certa me-
dida, dirigindo abertamente, ou a coberto, a oposicdo
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que a sua gente inevitavelmente sente em face do
mando estrangeiro. Muitas vezes ele fica na posigao
equivoca de ter que conciliar os seus papéis con-
traditérios como representante do seu povo contra
o governo coloniai e do Gltimo contra o seu povo.
Ele torna-se o eixo sobre o qual balanca precaria-
mente um novo sistema. A administragdo indirecta
pode ser encarada como uma politica delineada para
estabilizar a nova ordem politica, com o chefe nativo
neste seu duplo papel, mas eliminando a friccdo a
que possivelmente pode dar azo.

Nas sociedades do grupo B, a administragdo eu-
ropeia tem tido um efeito oposto. O governo colonial
nao pode administrar através de agregados de indi-
viduos compostos por segmentos politicos, mas tem
de recrutar agentes administrativos. Para este fim faz
uso de quaisquer pessoas que possam ser assimiladas
4 nocdo estereotipada de um chefe africano. Estes
agentes tém agora pela primeira vez o apoio da
fL;rga por detras da sua autoridade, estendendo-sn\e
a esferas de que nao hé precedente. O recurso a
violéncia como uma forma de autodefesa dos direitos
de individuos ou de grupos ja nao é permitido. Existe
agora pela primeira vez uma autoridade principal
exigindo obediéncia em virtude da forga superior que
lhe possibilita estabelecer tribunais de justica em subs-
tituicho de autodefesa, Isto tende a conduzir todo
o sistema de segmentos em mdtuo equilibrio ao
colapso e & sua subst'tuigdo por um sistema burocra-
tico europeu. Surge uma organizagao mais parecida com
a de um Estado centralizado.
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XIll. OS VALORES MISTICOS
ASSOCIADOS A FUNCAO POLITICA

A sangdo de forga ndo € uma inovagdo nas for-
mas africanas de governo. Acentudmos o facto de
ela ser um dos principais pilares do tipo indigena
do Estado. Mas a sancdo de forca de que a admi-
nistracdo europeia depende estd para além do sistema
politico nativo. Nao é utilizada para manter os valores
inerentes a esse sistema. Em ambas as sociedades do
grupo A e do grupo B os governos europeus podem
impor a sua autoridade, mas em nenhuma delas sao
capazes de estabelecer lagos morais com O povo Su-
jeito. Como ja vimos, no sistema original indigena a
forca é utilizada por um chefe com o consenso
dos seus stUbditos para prosseguir o bem comum.
Um governante africano ndo € para 0 seu povo apenas
uma pessoa que pode exercer a sua vontade sobre
eles. Ele & o eixo das suas relagdes politicas, o sim-
bolo da sua unidade e exclusividade, e a incarnagao
dos seus valores essenciais. E mais do que um gover-
nante secular. Nessa capacidade o governo europeu
pode em larga medida substitui-lo. As suas creden-
ciais sdo misticas e derivam da antiguidade. Quando
nio héa chefes, os segmentos em equilibrio que com-
pbem a estrutura politica sdo testemunhados pela
tradicdo e mitos € as suas inter-relagbes sdo guiadas
por valores expressos por simbolos misticos. Nestes
limites sagrados 0s governantes europeus nunca pe-
netram. Eles ndo tém garantia ritual ou mistica para
a sua autoridade.
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Qual serd o significado deste aspecto na orga-
nizagdo politica africana?

As sociedades africanas ndo sdo modelos de
harmonia interna continua. Actos de violéncia, opres-
sao, revolta, guerra civil, e assim por diante, per-
passam a histéria de qualquer Estado africano. Nas
sociedades como as dos Logoli, Tallensi e Nuer a na-
tureza segmentaria da estrutura social surge muitas
vezes com mais intensidade a luz do conflito armado
entre os segmentos. Mas se o sistema social atingiu
um grau suficiente de estabilidade, estas convulsoes
internas necessariamente nao o fazem naufragar.

Podem, efectivamente, ser o meio de o fortale-
cer, como vimos, contra os abusos e infracgcdoes dos
governantes que agem segundo 0s seus interesses pri-
vados. Nas sociedades segmentéarias, a guerra nao é
assunto de um segmento impondo a sua vontade
sobre outro, mas é a maneira pela qual os segmentos
protegem o0s seus interesses particulares dentro de
um campo de interesses e valores comuns.

Em todas as sociedades africanas existem inume-
raveis vinculos que se contrapdem as tendéncias para
a friccdo politica nascida de tensbes e rupturas da
estrutura social. Uma organizagdo administrativa
apoiada em sangdes coercivas da qualidade de per-
tencer a um cla, a linhagem e em lagos de grupos
de idade na teia apertada e modelar do parentesco
— todas estas pessoas unidas tém interesses priva-
dos e seccionais diferentes ou mesmo opostos. Mui-
tas vezes também ha interesses materiais comuns,
tais como a necessidade de partilhar as pastagens ou
de comerciar num mercado comum, ou iniciativas

-
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economicas complementares ligam as diferentes sec-
¢bes umas as outras. Também ha valores rituais
comuns, a superstrutura ideolégica 'da organizacgéo
politica.

Os membros de uma sociedade africana sentem
a sua unidade e apercebem-se dos seus interesses
comuns através de simbolos, e é a sua adesdo a
estes simbolos que mais do que qualquer outra coisa
dé a sua sociedade coesdo e continuidade. Na forma
de mitos, ficgdes, dogmas, rituais, lugares sagrados
e pessoas, estes simbolos representam a unidade e
exclusividade dos grupos que os respeitam. Sdo con-
siderados, porém, ndo como meros simbolos, mas
como valores finais em si.

Para explicar sociologicamente estes simbolos,
eles tem de ser traduzidos em termos de fungédo
social e da estrutura social que eles ajudam a manter.
Os africanos ndo tém conhecimento objectivo das for-
¢as que determinam a sua organizagao social e actuam
sobre o seu comportamento social. Contudo, seriam
incapazes de levar a sua vida colectiva se nio pudes-
sem pensar e sentir acerca dos interesses que actuam
sobre eles, as instituicbes por meio das quais
organizam uma acgdo colectiva e a estrutura dos gru-
pos nos quais estdo organizados. Mitos, dogmas,
crengas, rituais e actividades tornam o sistema social
intelectualmente tangivel e coerente para um africano
e permitem-lhe pensar e sentir sobre ele. Além disso,
estes simbolos sagrados, que reflectem o sistema
social, rodeiam-no de valores misticos gue evocam
a aceitacao da ordem social que vai para além da
obediéncia exarada pela sangdo secular de forga.
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O sistema social € como se fosse transportado a um
plano mistico, onde figura como um sistema de valo-
res sagrados para além de criticismo ou revisdo.
E dai as pessoas derrubarem um mau rei, mas dei-
xarem o reinado sempre incolume; dai as guerras
ou feudos entre segmentos de uma sociedade como
os Nuer ou os Tallensi serem conservados dentro
dos limites por sangbes misticas. Estes valores sao
comuns a toda a sociedade, a governantes e gover-
nados, de igual modo e a todos os segmentos e
secgoes de uma sociedade.

O africano ndo vé para além dos simbolos; pode
bem dizer-se que se compreendesse o seu signifi-
cado objectivo, eles perderiam o poder que tém sobre
ele. Este poder reside no seu conte(ido simbdlico e
na sua associagdao com as instituicbes nevralgicas
da estrutura social, tais como o reinado. Nem toda
a espécie de ritual ou qualquer género de ideias mis-
ticas pode expressar os valores que mantém uma
sociedade unida e fixam a lealdade e a devocdo dos
seus membros para com 0s seus governantes. Se
estudarmos os valores misticos ligados com o reinado
em quaisquer das sociedades do grupo A, achamos
que eles se referem a fertilidade, salide, prosperidade,
paz, justica—a tudo, em suma, que da vida e feli-
cidade a um povo. O africano considera estas obser-
vancias rituais como uma suprema salvaguarda das
necessidades vitais da sua existéncia e das relagdes
basicas que edificam a sua ordem social — terra, gado,
chuva, salide corporal, a familia, o cla, o Estado. Os
valores misticos reflectem a importacdo geral dos
elementos basicos da existéncia: a terra como a fonte
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de vida de toda a gente, a saude fisica como algo
de universalmente desejavel, a familia como a unidade
procriadora fundamental, e assim por diante, Estes sao
os interesses comuns de toda a sociedade, tal como
o nativo os vé. Estes sdo os temas de tabus, obser-
vincias e ceriménias nos quais, nas sociedades do
grupo A, toda a gente tem um quinh@o através dos
seus representantes e nas sociedades do grupo B
todos os segmentos participam, uma vez Que sao
problemas de idéntica actualidade para todos.
Acentudmos o facto de o aspecto universal de
coisas como terra ou fertilidade serem os assuntos
de comum interesse numa sociedade africana; pois
estes assuntos tém também uma outra faceta para
eles, como os interesses privados de individuos e
segmentos de uma sociedade. A produtividade da sua
propria terra, a riqueza € seguranca da sua propria
familia ou do seu préprio cld sdo assuntos que consti-
tuem a preocupagao diaria e pratica para o membro de
uma sociedade africana; sobre tais assuntos levan-
tam-se os conflitos entre seccdes e faccbes da socie-
dade. Assim, as necessidades vitais de existéncia e
as relacbes sociais basicas sdo, nos seus aspectos
pragmatico e utilitario, como que fontes de satisfagcao
imediata e de ideias, os bens de interesses privados;
como interesses comuns, eles ndo sao utilitarios nem
pragmaticos, mas assuntos de valor moral e de signi-
ficado ideolégico. Os interesses comuns brotam
daqueles interesses muito particulares perante O0s
quais eles ficam em oposigéo. Explicar o aspecto ritual
da organizacdo politica africana em termos de menta-
lidade magica serd insuficiente e ndo vamos muito
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longe ao dizer que terra, chuva, fertilidade, etc., sé@o
«coisas sagradas» porque elas sdo as necessidades
mais vitais da comunidade. Tais argumentos nao expli-
cam porque é que as grandes cerimdénias em que se
celebra o ritual para o bem comum estao usualmente
numa escala plblica. Elas deviam estar sempre ligadas
as funcdes politicas primordiais e deviam fazer parte
da teoria politica de uma sociedade organizada.

Também nao é bastante desligar estas fungdes
rituais de chefatura, realeza, etc., chamando-lhes san-
cbes de autoridade politica. Entdo por que sao elas
encaradas como sendo as responsabilidades essenciais
do cargo? Porqué sdo tantas vezes distribuidas por
um nOmero de funcionarios independentes entre si
que ficam deste modo com a possibilidade de exercer
uma acgéo controladora umas sobre as outras? E claro
que elas também servem de sangdo contra o abuso
de poder politico e como um meio de fazerem os
funcionérios politicos cumprir as suas obrigacdes
administrativas, bem como os seus deveres religiosos
para que o bem comum nao sofra injaria.

Quando, finalmente, se afirma como facto des-
critivo observavel que n6s estamos aqui a tratar de
instituicbes que servem para afirmar e promover a
solidariedade politica, devemos perguntar a razao
disso. Por que é que um aparelho administrativo englo-
bando tudo num sistema de linhagem ampla e diver-
sificada é incapaz, por si sO, de atingir semelhante
resultado?

Nao podemos tratar em pormenor todas estas
questoes. J& lhes demos, porém, demasiado espago
por considerarmos que sdo da maior importancia tanto

.
-



200000000000000000000000000000800000

56

do ponto de vista teérico como do ponto de vista
pratico. Os aspectos «sobrenaturaisy do governo afri-
cano dao sempre que pensar e s30 muitas vezes exas-
perantes para o administrador europeu. Mas necessita-
mos de muito mais investigacio antes de podermos
compreendé-los inteiramente. As hipbteses que esta-
mos a utilizar sdo, segundo cremos, um ponto de
partida estimulante para outras investigagbes sobre
estes assuntos. A parte sobre a qual nés ja nos debru-
¢amos é, talvez, menos controvertida. Mas & incom-
pleta.

Qualquer aspecto do comportamento social, e
portanto qualquer relagdo politica, tem um contelido
utilitério e pragmético. Significa que os bens materiais
mudam de ma&os, sdo desembolsados ou adquiridos,
com o que certos individuos atingem os seus fins.
Os aspectos de comportamento social e portanto as
relagbes politicas tém também um aspecto moral; isto
é, expressam direitos e deveres, privilégios e obriga-
¢oes, sentimentos politicos, lagos sociais e clivagens.
NOs vemos claramente estes dois aspectos em actos
como o pagamento de um tributo ao administrador ou
entrega de gado-de-sangue como compensagdo de ho-
micidio. Consequentemente, encontramos nas relagbes
politicas dois tipos de interesses operando conjunta-
mente, interesses materiais e morais, embora n3o
estejam separados no pensamento indigena por esta
forma abstracta. Os nativos dao importéncia aos com-
ponentes materiais de uma relagdo politica e, geral-

mente, afirmam-no em termos das suas funcoes
pragmaticas e utilitarias.

57

Um direito ou dever particular ou sentimento
politico existe como um item de comportamento de
um individuo ou de uma pequena seccao de uma
sociedade africana e é coercivel por sangdes seculares
trazidas para actuar sobre estes individuos ou peque-
nas secgbes. Mas numa comunidade politicamente
organizada um direito particular, dever ou s-entirlnen:co,
existe apenas como um elemento num corpo m:celro
de direitos, deveres e sentimentos, comuns e recipro-
cos e mutuamente em equilibrio, o corpo de normas
morais e legais. Da regularidade e da ordem com que
todo este corpo de normas interligadas é mantido, de-
pende a estabilidade e a continuidade da estrutura de
uma soc.edade africana. Em geral, os dreitos respeitam-
-se, os deveres cumprem-se, os sentimentos mantém os
membros unidos. De outro modo, a ordem social seria
tdo insegura que as necessidades materiais de exis-
téncia jamais poderiam ser satisfeitas. O trabalho pro-
dutivo viria para um ponto morto e a sociedade desin-
tegrar-se-ia. Este € o maior interesse comum em qual-
quer sociedade africana, e é este interesse queno
sistema politico, visto em toda a sua grandeza, nao
serve. Esta também é a Gltima série de premissas,
e podemos dizer, axiomética, de ordem social. SF elas
fossem continua e arbitrariamente violadas, o sistema
social deixaria de trabalhar. Podemos resumir esta ana-
lise dizendo que os interesses materiais que actuam
sobre individuos e grupos numa sociedade africana
operam dentro do quadro de um corpo de normas
morais e legais interligadas cuja ordem e estabilidade
& mantida pela organizagao politica. Os africanos, como
salientdmos, ndo analisam o seu sistema social, vivem-
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-no. Pensam e sentem acerca dele em termos de
valores que reflectem, na doutrina e simbolo, mas
ndo explicam, as forgcas que na verdade controlam
0 seu comportamento social. Salientando-se dentro
destes valores estédo os valores misticos dramatizados
nas grandes cerimonias publicas e ligadas pelas suas
instituicbes politicas de clipula. Cremos que estas sao
pelo maior interesse geral da comunidade politica mais
vasta a qual um membro de uma sociedade particular
africana pertence, isto &, por todo o corpo de direitos,
deveres e sentimentos interligados, porque é isto que
torna a sociedade numa (nica comunidade politica.
E a razdo porque estes valores misticos estao sempre
associados com cargos politicos nevralgicos e se expri-
mem tanto pelos privilégios como pelas obrigagbes do
poder politico.

A sua forma mistica é devida ao Gltimo e axio-
matico caracter dum quadro de normas morais e legais
que nao podiam conservar-se por sancgOes seculares
como se fossem um corpo, As cerimodnias periédicas
sao necessarias para afirmar e consolidar estes valo-
res porque, no curso ordinario dos acontecimentos,
as pessoas preocupam-se com o0s interesses privados
e sectoriais e estao aptas a perder de vista o inte-
resse comum e a sua interdependéncia politica. Por
fim, o seu conteldo simbdlico reflecte as necessi-
dades vitais da existéncia e as relagbes sociais basi-
cas porque estas sdo os elementos mais concretos
e tangiveis de todas as relacoes politicas e sociais.
O teste visivel de como se mantém e funciona bem
um dado corpo de direitos, deveres e sentimentos,
encontra-se ao nivel da seguranga e sucesso com
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que se satisfazem as necessidades basicas da exis-
téncia e se sustentam as principais relagbes sociais.

E um facto interessante os reis africanos reterem
sob a administragdo europeia as suas fungdes rituais,
muito depois de se ter perdido a maior autoridade
secular sancionada por estes, segundo se diz. Nem
terem sido os valores misticos do poder politico intei-
ramente obliterados por uma mudanga de religido para
o Cristianismo ou Isldo. Enquanto o reinado perdurar
como o eixo de um corpo de normas legais e morais
mantendo um povo unido numa comunidade politica,
muito provavelmente continuaré a ser um foco de valo-
res misticos.

E facil ver uma conexdo entre o reinado e 0s
interesses e a solidariedade de toda a comunidade
num Estado com autoridade altamente centralizada.
Em sociedades a que falta um governo centralizado,
os valores sociais ndo podem ser simbolizados por
uma Unica pessoa, mas sao distribuidos por pontos
cardiais da estrutura social. Aqui encontramos O0S
mitos, os dogmas, as cerimoénias rituais, os poderes
misticos, etc., associados com os segmentos, defi-
nindo e servindo para manter a relacdo entre eles. As
ceriménias periédicas acentuando a solidariedade dos
segmentos, e entre segmentos, COmMoO contra os inte-
resses seccionais dentro destes grupos, sao a norma
entre os Tallensi e os Logoli ndo menos do que entre
os Bemba e os Kede. Entre os Nuer, o chefe pele de
leopardo, uma personagem sagrada associada com a
fertilidade da terra, ¢ o meio através do qual sao nego-
ciados os feudos e dai as relagbes reguladas interse-
gmentos. A diferenga entre as sociedades do grupo B
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e as do grupo A estad no facto de nio haver qualquer
ptissoa que represente a unidade politica do povo.
N&@o existindo unidade, ndo pode haver pessoa que
represente a unidade das parcelas do povo. Os
poderes rituais e as responsabilidades distribuem-se

em conformidade com a estrutura altamente segmen-
taria da sociedade.

XIV. O PROBLEMIA DOS LIMITES
DO GRUPO POLITICO

' Concluimos por salientar dois pontos de grande
importdncia sobre os quais muitas vezes se salta.
Embora se possam definir grupos ou unidades poli-
ticas, eles ndo podem ser tratados isoladamente, pois
fazem sempre parte de um sistema social mais vasto.
Assim, para tomar um exemplo extremo, as linhagens
localizadas dos Tallensi saltam umas com as outras
como uma série de circulos que se interceptam, de
modo que é impossivel dizer precisamente onde
correm as linhas de divisdo politica. Estes campos jus-
tapostos de relagbes politicas estendem-se quase inde-
finidamente, de modo que existe uma espécie de
entrelacamento mesmo entre os povos vizinhos, e
enquanto nés podemos ver que este povo é distinto
daquele, ndo é facil dizer em que ponto, cultural ou
politicamente, se encontra justificacdo para censide-
ra-los como unidades distintas. Entre os Nuer, a demar-
cagdo politica é mais simples, mas mesmo aqui ha
entre os segmentos de uma unidade politica a mesma
espécie de relagdo estrutural como existe entre esta
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unidade e outra unidade da mesma ordem. Daqui a
designacdo de grupos politicos auténomos ser sem-
pre, nalguma medida, uma questao arbitraria. Isto &
mais notério entre as sociedades do grupo B, mas
entre as do grupo A também hé uma interdgpen-
déncia entre o grupo politico descrito e 0s grupos
politicos vizinhos e uma certa justaposicdo entre eles.
Os Ngwato tém uma relagdo segmentaria com as
outras tribos Tswana que em muitos respeitos é da
mesma ordem da que existe entre as divisbes dos
préprios Ngwato. O mesmo sucede noutras socie-
dades com governos centralizados.

Esta justaposicdo e entrelagamento das socie-
dades é largamente devida ao facto do ponto onde as
relacbes politicas estreitamente definidas em termos
de acgdo militar e sancgdes legais terminam ndo ser
o ponto em que todas as relagbes sociais cessam.
A estrutura social de um povo estende-se para além
do seu sistema politico, assim definido, pois ha
sempre relagbes sociais de um género ou outro entre
povos de diferentes grupos politicos auténomos. Clas,
grupos de idade, associagdes rituais, relagbes de afi-
nidade e de comércio e relagbes sociais de outras
espécies, unem povos de diferentes unidades politicas.
A lingua comum ou as linguas intimamente relacio-
nadas, costumes semelhantes e crengas, e assim por
diante, também os unem. E dai um forte sentimento
de comunidade que pode existir entre grupos que nao
conhecem um dGnico chefe ou n@o se unem para
fins politicos especificos. A comunidade de lingua e
cultura, como frisdmos, ndao d& necessariamente ori-
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gem a unidade politica. Algo mais do que a diferenca
linguistica e cultural impede a unidade politica.

Eis aqui um problema de importancia mundial: qual
é a relagdo de estrutura politica para qualquer estrutura
social? Por toda a parte, na Africa, os lacos sociais
de uma espécie ou outra tendem a juntar povos que
estdo politicamente separados e os lacos politicos
parecem ser dominantes onde quer que haja conflito
entre eles e outros lagos sociais. A solugdo deste
problema parece residir numa investigacdo mais atu-
rada no que respeita 3 natureza de valores politicos
fa aos simbolos por que se expressam. Os lagos de
Interesse utilitario entre os individuos e entre os gru-
pos nd@o sdo tdo fortes como os que implicam uma
ligagdo com simbolos misticos. E precisamente a maior
solidariedade, baseada nestes lacos, que geralmente
dé aos grupos politicos o seu dominio sobre grupos
sociais de outras espécies.

O REINO DOS ZULO NA AFRICA DO SUL (%)

Por MAX GLUCKMAN

l. INTRODUCAO HISTORICA

A organizacao politica dos Zulo divide-se em dois
periodos da histéria zulo—sob o dominio do rei
Mpande e actualmente sob a administragdo europeia.
A histéria zulo foi descrita em pormenor por Bryant
e Gibson, e eu quero apenas dar um tracado simples
que poderd ser preenchido por referéncias aos seus
livros(2). Utilizei registos histéricos, em parte para

(1) A informagdo contida neste artigo foi largamente
coligida durante o trabalho de catorze meses na Zululandia
(1936-38), subsidiada por National Bureau of Educational and
Social Research da Unido da Africa do Sul (Carnegie Fund).
Desejo expressar o meu reconhecimento por esse subsidio.
Também recorri a muitos livros, relatérios e relatos acerca
da Zululandia nos tltimos cem anos. Para a bibliografia destes,
e um relato sobre a sociedade zulo, veja-se E. J, KRIGE, Social
Systems of the Zulo (Longmans, 1936).

(2) A. T. BRYANT, Olden Times in Zululand and Natal
(Longmans, 1938); J. Y. GIBSON, The Story of the Zulus (Long-
mans 1911), O relato sobre a nagdo zulo neste artigo é uma
reconstrucdo a partir de histérias, documentos coevos e os
meus Inquéritos a individuos idosos.
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mostrar o funcionamento da organizacdo em cada
periodo e ainda para discutir as mudancas na natureza
da organizagao.

A familia Nguni, do povo de expressdo bantu que
mais tarde formou a nacdo zulo, emigrou para o
sudeste de Africa, por volta de meados do século XV.
Eram pastoralistas e praticavam culturas rotativas.
Viviam em casais dispersos ocupados por agnates
masculinos e suas familias. Um nimero destes casais
estava unido sob o dominio de um chefe, o herdeiro
da sua linha senior, de uma tribo. Os clas patrilineares
exogamos (homens e mulheres de descendéncia
comum usando um nome comum) tendiam a ser unida-
des locais e as cores das tribos. Uma tribp estava
dividida em secgbes, sob a direcgdo dos irmdos do
chefe e em consequéncia de uma disputa, uma seccéo
podia emigrar e estabelecer-se como um cla e tribo in-
dependente. Havia também a assimilagdo de estrangei-
ros por uma tribo. As incursdes por causa do gado eram
frequentes, mas nao havia guerras de conquista. Em
1775, mudaram os mobeis da guerra, possivelmente
devido & pressdo da populagdo. Certas tribos con-
quistavam os seus vizinhos e surgiam pequenos rei-
nos que entravam em conflito. Shaka, cabeca da tribo
zulo, saiu vitorioso nesta luta, devido ao seu caracter
pessoal e estratégia militar, tornando-se em dez anos
senhor do que é hoje a terra dos Zulo e do Natal ('),

() Uma 4rea de cerca de 80000 milhas quadradas,
ccupada, segundo a estimativa de BRYANT, por 100000 indivi-
viduos. Julgo que este nimero é muito baixo. Note-se que as
tribos que fugiram ao Shaka formavam as nacdes dos
Matabele, Shangana e dos Nguni,
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andando as suas tropas em campanha muito para
aléern das suas fronteiras. De todas as tribos que
sujeitou, organizou uma nac¢do. O seu principal inte-
resse estava no exército e em todo o tempo fazia dos
seus homens guerreiros. Desenvolveu a ideia de regi-
mentos formados por homens da mesma idade e aquar-
telava-os, a maior parte do tempo, em grandes quartéis
construidos em diferentes partes do pais. Ali se trei-
navam para a guerra, pastoreavam o gado do rei e
trabalhavam nos campos. Os homens estavam proi-
bidos de casar até obterem a autorizagdo do rei para
os mancebos de um regimento se uniremn com rapa-
rigas de um certo regimento de idade. O governo de
Shaka era tirano e todos os anos fazia uma campanha;
por isso, quando em 1828 foi assassinado por seu
irmao Dingane, o povo aceitou este com jubilo.

No tempo de Shaka, os comerciantes ingleses
fixaram-se em Porto Natal em termos de amizade com
os Zulo., Mais tarde, os Boers entraram em Natal,
derrotaram os Zulo em 1838, e confinaram o <eu
territério para o norte do rio Tugela. O governo de
Dingane também foi tirano e o povo comegou a vol-
tar-se para o seu irmao, Mpande. Dingane conspirou
para matar Mpande, que fugiu com 0s seus sequazes
para junto dos Boers, no Natal; dai lancou o ataque,
destronou Dingane e tornou-se rei. Os Zulc entraram
entdo num periodo de relativa paz, pois Mpande ape-
nas esporadicamente fazia incursdoes contra os Swazi
e Tembe (Thonga); para sul e oeste ficavam os Esta-
dos europeus e os Basuto fortemente entrincheirados.
Contudo, durante o seu reinado dois dos seus filhos
lutaram pela sucesséao saindo vencedor Cetshwayo que
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se tornou rei quando, em 1872, Mpande morreu. Em
1880 os ingleses derrotaram os Zulo, depuseram
Cetshwayo e dividiram a nagao em treze regulados.
Trés anos mais tarde tentaram repor Cetshwayo, mas
por razbes véarias rebentou a guerra civil entre os
Usuthu, a seccao real da nagado e das tribos gover-
nadas sob o rei, pela casa zulo Mandlakazi, que estava
unida a casa real do avd de Mpande. O rei morreu
mas o seu filho, Dinuzulu, com a ajuda boer, derrotou
os rebeldes que fugiram para os ingleses. Em 1887
os britanicos estabeleceram uma magistratura na terra
zulo e repuseram os Mandlakazi nas suas terras. Dinu-
zulu resistiu, mas foi derrotado e exilado. Os Zulo
estavam divididos em muitas tribos e a administracao
branca foi solidamente instituida. Dinuzulu foi mais
tarde nomeado chefe de uma pequena tribo, os Usuthu,
e, depois da rebelido dos Bambada em 1906, enviado
para o exilio. Morreu no exilio e o seu herdeiro foi
nomeado e eleito chefe dos Usuthu. A sua morte,
sucedeu-the o seu irmdao Germano, como regente. O
governo passou de Inglaterra para Natal e, em 1910,
para a Uniao da Africa do Sul.

Il. O RElI ZULO E O ESTADO

Certos grupos de parentesco persistiram apesar
de guerras devastadoras e da grande mudanga na orga-
nizagdo politica nos reinos de Shaka e Dingane. Os
clas desapareceram como unidades e os membros
de um Unico cla podiam estar largamente dispersos
pela terra zulo. Eles retiveram o seu nome clanico
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e mantém o respeito pelo chefe da sua linha sénior ().
Bolsas de homens pertencentes ao mesmo cla ainda
se encontravam, todavia, em varias partes. Os grupos
de parentesco importantes, que eram a base da orga-
nizagdo social, ainda eram constituidos pelos habi-
tantes de lugares separados. A cabega de um casal
era um homem sénior de um grupo de descendéncia.
Proximo podiam encontrar-se casais de homens do
mesmo cla, todos eles reconhecendo no herdeiro da
sua linha sénior (o chefe da linhagem) como seu
chefe. A alguma distancia havia talvez os parentes
clanicos, vivendo sob autoridade politica diferente, mas
reconhecidos como parte do grupo e portanto com
o direito de tomarem parte nos assuntos que lhes
dissessem respeito. Entre estes grupos agnaticos
locais havia, muitas vezes, casais de outros afins
ou parentes matrilineares; depois vinha uma faixa de
terra ocupada por membros de um outro grupo, cons-
tituido de modo semelhante. Os estrangeiros podiam
juntar-se a um homem importante, como Seus Servi-
dores ou dependentes, e eram absorvidos com os
seus parentes no seu grupo de parentesco como
«quase-parentesy»; conservavam o0 seu nome clénico,

() Homens e mulheres com o mesmo nome clanico
ndo podiam casar-se entre si. Nenhum cla novo se constituiu
durante o periodo em que os clds deixaram de ser unidades
politicas locais, tal como sucedia antigamente quando um
chefe que quisesse casar com uma mulher do seu cld podia
quebrar a linhagem dela transformando-a num cld separado.
Dinuzulu tentou, em véo, formar um novo cld a partir de uma
linhagem de Mandlakazi quando se casou nela.
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mas ndo podiam casar dentro da propria linhagem
do seu chefe, embora pudessem casar no seu cla.
A segunda modificagdo importante na vida familiar
zulo foi causada pelos homens mais novos terem de
servir nos quartéis militares do rei, que os mantinha
fora de casa quase o ano inteiro. Nos casais 0s
homens mais velhos e os rapazes pastoreavam o gado
e as mulheres trabalhavam nos campos. Cada casal
tinha os seus préprios campos e gado. Uma inves-
tigagdo demografica mostrava os casais espalhados a
certa distincia uns dos outros (de umas centenas
de jardas a uma milha ou duas) ao longo dos montes
que, interceptados por vales profundos e arborizados,
caracterizavam o interior da terra zulo. Os campos
eram sobretudo ao longo das cordilheiras e das mar-
gens dos rios; os vales baixos, desabitados por causa
das febres, constituiam as pastagens de inverno e 0s
lugares de caga. As tribos costeiras viviam, igual-
mente distribuidas, na planicie arenosa, atreita a mala-
ria, entre os montes e o mar. A comunicacao entre
as diferentes partes da terra dos Zulo era bastante
facil: os homens vinham de todas as partes para os
quartéis do rei e o casamento entre 0s membros de
casais bastante afastados era vulgar,

A nacao zulo era assim constituida por membros
de algumas centenas de clds, unidos pela sua leal-
dade ao rei. As pessoas pertenciam ao rei e ele
por isso pagava a multa em caso de assalto ou assas-
sinio. No periodo anterior da histéria Nguni, a lealdade
politica tendia a coincidir com a filiagao de parentesco.
Assim, a tribo dos Zulo (abakwazulu) consistia ori-
ginalmente e designadamente de descendentes de Zu-
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luum, filho janior de Malandela, distinta da tribo Qwabe,
os descendentes Qwabe, o filho sénior de Malandela.
Hoje, o termo abakwazulu ainda significa membro do
cld zulo, mas também tem o significado mais vasto de
todas as pessoas que se sujeitam ao rei zulo. Colec-
tivamente, sejam quais forem os nomes dos clas, eles
sdo sempre politicamente tratados por zulo. A filiacao
e o parentesco politico acabaram por ser distintos
também nos grupos politicos mais pequenos em que
a nagio se dividiu. Estes compunham-se de membros
de muitos clds, embora pudessem ter um coro de
parentes. Podiam encontrar-se membros do mesmo
cla em muitos grupos politicos. Enquanto que a base
de parentesco de grupos politicos desapareceu, 0s
novos que surgiram eram descritos em termos de
parentesco, pois qualquer funcionério politico era con-
siderado como o pai do seu povo € a sua relagao
com a gente era considerada semelhante a de um
pai e seus filhos. O territério do rei ou chefe designa-
va-se por umzi kalMpande (o casal de Mpande) ou
umzi kaZibebu (o casal de Zibebu), como umzi kabani
e o casal da familia deste e daquele. Os filhos do rei
nao o tratam por pai, pois o rei é pai do seu povo
e nao apenas da sua familia.

O rei também possuia a terra. Todos os que vies-
sem viver para a terra zulo tinham de reconhecer a
sua soberania. Abakwazulu significava gente da terra
zulo (Kwazulu) e a palavra Zulo izwe traduzia-se por

Al

nagdo, tribo ou pais(*). A mesma regra Se€ aplicava
a grupos politicos mais pequenos e para saber quem
era o chefe de um homem perguntava-se: «quem &
o seu chefen?, ou «de que distrito é vocén? A rela-
cao da unidade politica com a terra podia definir-se
por todo aquele que vem para uma terra que pertence
a uma autoridade politica fica sujeito a essa autori-
dade, e todos os que Ihe estdo sujeitos tém direito a
terra nessa area.

A nacgdo zulo pode, portanto, ser definida como
um grupo de pessoas devendo obediéncia a um
chefe comum (o rei) e ocupando um territério definido.
Eles uniram-se sob o comando do rei para atacarem ou
se defenderem dos grupos estrangeiros. Além de con-
trolar as relacbes com Os outros povosS de expressao
bantu e com OS europeus, O rei exercia autoridade
judicial, administrativa e legislativa sobre o seu povo,
com poder para fazer cumprir as suas decisoes. Ele
realizava ceriménias religiosas e actos magicos em
nome da nagio. Todas as tribos que formavam a nagao
falavam dialectos da mesma lingua e tinham uma
cultura comum.

Os reis Mpande e Cetshwayo nao tinham subditos
directamente sob o seu controle. Viviam num pedaco
de terra ocupado apenas por casais reais e acampa-

(1) Deve notar-se que a forma zulo de descrever o cla

& locativa: Abakwzulu «a gente do cla zulo», literalmente
«gente da terra dos Zulo», e ndo genitiva abaKazulu «os des-

cendentes dos Zulo»,

—
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mentos militares ('). Fora desta terra o pais zulo era
dividido num largo nGimero de grupos politicos. Os
habitantes das divisdes maiores da nagao chamam-se
«tribos» e aos seus cabecas chamam-se «chefes». As
tribos estavam divididas em grupos mais pequenos
(bairros) sob a direccdo de parentes do chefe ou

homens de outros clas (indunas), responséveis
perante os chefes.

. O rei era saudado com cumprimentos cerimo-
niosos e titulos de respeito que, dizem os Zulo, aumen-
tavam o seu prestigio. Ele simbolizava a nacdo e como
tal era tratado. Quanto havia de comum na tradicdo
e na historia de todos os Zulo, tinha de ser contado
nos nomes dos reis Zulo e era geralmente o seu senti-
mento comum acerca do rei e dos seus predecessores
que unia todos os Zulo como membros da nacao.
Nas ceriménias dos primeiros frutos e nos ritos de
guerra, o rei era fortalecido e limpo em nome da nacgao.
Ele possuia certos objectos, herdados dos seus ante-
passados, e o bem-estar do pais considerava-se estar
dependente destes. Esta posigao cerimonial do rei era
apoiada pelos seus espiritos ancestrais. Eram tidos
como protectores de toda a terra zulo, e nos inte-
resses da nagdo era a eles que o rei fazia apelo,
aquando da seca, guerras, plantacées e primeiros
frutos da estagdo. Eles eram louvados em contraste

—

(*) Todos os quartéis militares eram casals do rei. Eles

eram construidos como casais vulgares, mas muito amplos,
albergando milhares de homens.
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com os antepassados de outros reis. O rei tinha a
seu cargo e era responsavel por toda a magia nacio-
nal. Shaka expulsou todos os manda-chuvas do reino,
dizendo que s6 ele podia controlar os céus. O rei
possuia importantes medicamentos terapéuticos com
0s quais tratava todas as suas pessoas importantes
que estivessem doentes. Todos os curandeiros habi-
lidosos tinham de ensinar ao rei as suas curas. Final-
mente, quando as pessoas morriam e um individuo
era acusado de as ter morto por feiticaria, nenhuma
sentenga podia ser executada sem que os médicos
feiticeiros do rei confirmassem o veredicto. Estes deve-
res religiosos e magicos do rei, ao celebrar aquilo a
qgue era assistido por magicos hereditarios especiais,
estavam investidos na realeza. Embora um rei pudesse
ser assassinado, o seu sucessor reassumia estes deve-
res, e 0s espiritos de tiranos tornavam-se, assim se
acreditava, numa fonte de bem-estar para o povo que
os tinha morto.

O ritual destas cerimbnias nacionais era seme-
Ihante ao das cerimoénias tribais do tempo pré-Shaka,
mas Shaka militarizou-as e os homens executavam-
-nas nos seus regimentos. As cerimoénias eram prin-
cipalmente celebradas com o fim de fortalecer os Zuio
relativamente a outro povo, que era simbolicamente
atacado por eles. Foi esta orientagdo militar da cul-
tura zulo sob a hegemonia do rei que largamente
unificou o seu povo. Um homem chamava-se isthlangu
senkosi (escudo de guerra do rei). Os valores domi-
nantes da vida zulo eram os do guerreiro, e eram
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satisfeitos pelo servico prestado nos quartéis do rei
e nas suas guerras. Hoje, quando os velhos falam
dos reis, ficam alegres e entusiasmados, cantam as
cancbes e as dancas do rei, e todos os Zulo tendem,
nas suas conversas, a falar de historias das guerras
do rei e da vida na corte.

Os regimentos pertenciam s6 ao rei. Viviam em
aquartelamentos que se concentravam em torno da
capital; os chefes ndo tinham autoridade sobre os
regimentos e juntavam a sua propria gente em divisdes
territoriais € ndo de idade. Esta orientagdo comegou
provavelmente antes de Shaka(') ter principiado a
organizar «regimentos de idade». Nesses tempos o
chefe de uma tribo parece ter agrupado o seu exército
em divisdes que ele constituia ligando os homens de
certas areas a certos casais importantes. As tribos den-
tro da nacdo zulo eram (e ainda hoje s@o) organizadas
para lutar e cacar nesta base. S6 o rei podia convocar
os regimentos de idade. A nagdo também estava dividi-
da para fins militares da mesma maneira que o estava
uma tribo, porque o rei ligava certos grupos de tribos a
certos casais reais. Da-se o nome de ikhanda, cabeca,
a cada uma destas divisdes e ao casal real, a que estava
ligada uma «cabeca». A maioria dos casais que eram
«cabecasy ficavam na area do rei; uma ou duas ficavam
fora desta. Algumas eram também quartéis onde
estavam instalados regimentos particulares. A divisao

(1) A ideia de regimentos de idade originariamente foi
desenvolvida a partir dos antigos grupos de idade por um
chefe, Dingiswayo, que era patrono de Shaka.
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em «cabecas» ndo era puramente territorial, pois assim
que um homem se agregava a uma «cabeca» nao
podia mudar esta ligagdo ainda que mudasse para
uma é&rea tribal ligada a uma outra «cabega» dife-
rente. Os seus filhos herdavam a sua ligagdo; quando
chegava a altura de se alistarem como soldados, diri-
giam-se & «cabeca» a que o seu pai pertencia, € mais
tarde o rei reunia os jovens de todas as «cabecas»
e formava com eles um regimento novo com OS Seus
proprios quartéis. Por isso cada «cabeca» compreen-
dia membros de todos os regimentos e cada regi-
mento compreendia membros de todas as «cabecas».
Num quartel ou numa parada, as «cabecas» dentro
de um regimento tinham lugares consoante a senio-
ridade da fixacdo dos respectivos casais reais.

Os membros de uma «cabega» sustentavam O
principe do seu casal real; o rei Cetshwayo quando
subiu ao trono fortaleceu a sua propria «cabeca» fazen-
do aderir a ela mais tribos. Cada regimento tinha
comandantes que eram geralmente principes, chefes,
ou os irmaos de chefes importantes, mas que algumas
vezes eram plebeus que se distinguiam pela coragem.

Esta centralizagdo dos regimentos na area do
rei, dava-lhe uma posigdo na vida zulo inteiramente
diferente da de qualquer dos seus chefes. Atrafa con-
tinuamente os homens para perto da capital, onde
viviam 2 custa do seu gado e cereal, mais aquele
alimento suplementar que lhes era enviado de suas
casas. Mas embora isto trouxesse os regimentos sob
o seu controle, tirava-lhe os seus adeptos pessoais,
visto que todos os homens estavam ligados a um
chefe. Pode inferir-se que esta centralizagdo tenha
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tido lugar quando os Zulo estavam a fazer poucas
campanhas, mas mantinham de pé um portentoso exér-
cito; o prestigio dos Zulo era tdo grande que havia
pouca probabilidade de outros bantus os atacarem,
ainda que as tropas zulo estivessem estacionadas
longe das fronteiras ().

O rei era também o tribunal supremo da nagdo
e os apelos dos tribunais dos chefes iam para ele.
Ele era chamado para resolver os casos dificeis. Havia
sempre na sua residéncia da capital alguns indunas
de casos (izinduna zamacala) que ouviam estes casos
e davam veredictos em nome do rei. A maioria destes
indunas eram chefes governantes de areas préprias;
outros eram filhos, irméos e tios do rei, e havia ple-
beus «elevadosy pelo rei pelo seu saber e conheci-
mento da lei. Em todos os conselhos de homens
através do pais, os indunas eram considerados ho-
mens habeis no debate e no direito, e a sua habi-
lidade podia fazé-los ascender ao conselho do rei.
Dois destes indunas eram mais importantes do que
0s outros: um era mais especificamente comandante
do exército e era um chefe ou principe; o outro cha-
mava-se 0 «grande induna» (primeiro ministro) e

(*) Esta organizacdo pode ser contrastada com a auséncia
de organizagéo similar entre os Tswana e os Sotho, reflectindo
talvez o estabelecimento disperso dos Zulo, Nos grandes agio-
merados Tswana, os homens poderiam ser facilmente chamados
a residéncia do chefe. Mas os chefes de tribos como os dos
Swadi e Thonga parece terem apenas mantido um ou dois
regimentos junto deles. A concentragdo em volta do rei de
todo o exército zulo é caso Gnico na Africa meridional.
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tinha voz mais decisiva na discussdo dos negécios
do Estado. Ele era sempre um chefe importante, nunca
um membro da familia real. Ao rei competia fazer
respeitar o direito costumeiro, Os Zulo deram exemplo
disto citando um caso em que Mpande teve de decidir
contra um dos seus favoritos e depois enviou homens
para expulsar a familia do litigante vencedor de forma
a impossibilitar a execug@o da sentenga. Mas néo pdde
decidir contra o direito, em favor do seu protegido.
Porém, o rei podia, ao decidir um caso, criar uma
nova norma sempre que ele ou o conselho encon-
trassem para tanto uma razao véalida. O rei obedecia,
assim se esperava, ao voto do seu conselho. Se o
ndo fizesse, diz-se que o conselho lhe podia apreender
uma canega de gado. Os Zulo acreditavam que a
prosperidade do pais dependia do facto do rei ter
conselheiros fortes e sabedores prontos a criticar o
seu proprio rei. O rei {(ou um chefe) devia apresentar
0os problemas para serem discutidos no conselho e
ele proprio deveria falar apenas no fim para que nin-
guém tivesse receio de expressar os seus pontos de
vista. O rei podia informar os seus conselheiros pro-
ximos das suas opinides e estes podiam apresenté-las
ao conselho; ele ndao devia colocar-se numa posicio
susceptivel de ser contraditada. Mas nenhum conse-
lheiro devia expressar fortemente a sua opinido;
devia apresentar o seu ponto de vista com uma frase
obliqua com deferéncia para com o rei. Este encerrava
o debate e, se era prudente, adoptava a opinido da
maioria. O conselho podia também tomar a iniciativa
de discutir assuntos de interesse tribal ou nacional.
Parece que, de facto, o rei tomava em consideragéo
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os pontos de vista dos seus conselheiros e néao
actuava autocraticamente.

Algumas vezes desculpava-se de qualquer atitude
ou accgdo dizendo que ela tinha sido tomada pelos
seus indunas sem a sua autorizagdo, e isto parece ter
acontecido; por vezes, ao tratar com 0S europeus,
os reis diziam querer fazer alguma coisa, e depois
descartavam-se com o pretexto de que os seus indu-
nas tinham decidido contra. O poder do rei e a tei-
mosia dos conselheiros quanto aos seus direitos e
a inveja de uns pelos outros podia muito bem afectar
o curso da discussao e a decisdao sobre qualquer
assunto ou caso.

Do ponto de vista dos seus sUbditos, pode di-
zer-se que a principal obrigacao que eles tinham para
com o rei era o servico militar, incluindo a prestagao
de trabalho. O rei tinha também o privilégio de um
certo jogo real, embora ele tivesse de recompensar
os cacgadores. Em suma, era costume dar-lhe pre-
sentes de cereal, cerveja, gado e, dizem alguns, rapa-
rigas. Como também recebia a maior parte do gado
e das mulheres capturadas na guerra e indemnizacao
por certas ofensas, tornava-se facilmente no homem
mais rico da nagé@o ('). Em troca disto, devia alimentar
e ajudar generosamente a sua gente. Tinha a seu
cargo os regimentos e devia dar-lhes escudos; em
tempos de fome, ele tinha o dever de ajudar o seu povo

(*) Shaka fez com que todo o comércio com os europeus
passasse pelas suas maos; e mais tarde s6 pessoas muito
importantes eram autorizadas a comprar certos artigos aos
comerciantes.
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e em qualquer altura todos aqueles que se encontras-
sem em dificuldades. Assim, se o rei governava segun-
do a tradicdo, ele era generoso para com 0s seus
sUbditos, usando a sua riqueza em proveito deles.
Proporcionava-lhes um clima de justica, protegia os
seus interesses e era através dele que os suUbditos
confiavam satisfazer as suas ambigdes no campo de
batalha e no forum.

. «STATUS» E PODER POLITICO

Todos os membros da familia de Shaka gozavant
de um status mais elevado em consequéncia das
suas vitérias. Nem ele nem Dingane tinham quaisquer
filhos e foram os descendentes de Mpande que vieram
formar a familia real, embora certas linhas colaterais
importantes fossem consideradas como principes.
Qualquer filho dessas linhas e os filhos das suas filhas
e mulheres adoptadas, eram referidos por abantwana
(=filhos, mas equivalente a principes e princesas).
Eles formavam uma casta superior na sociedade zulo,
ficando em status mesmo acima dos chefes; alguns
deles também governavam como chefes de tribos.
Principes das linhas zulo, e chefes de outros clas
que eram principes, filhos de mulheres reais, estavam
entre os chefes mais poderosos do pais. Mas quanto
mais proximo era por nascimento um principe real
(e é) do rei reinante, mais alto era o seu status
social, embora pudesse exercer menos influéncia na
nacdo do que outros principes ou mesmo comuns.
Num grau menor As mesmas regras aplicavam-se as

-
-
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familias reinantes dentro das tribos; os parentes pré-
ximos de um chefe eram a aristocracia da sua tribo.

Qualquer membro da famiiia real zulo tinha de
ser saudado cerimoniosamente pelos plebeus, incluindo
os chefes. Qualquer principe real podia também ser
cumprimentado por alguns dos titulos honorificos do
rei, tais como «fonte do pais», nao estando o rei pre-
sente, embora a saudacgdo real, Bayede, e os nomes
inkosi (rei), ingonyama (ledo), devessem ser estrita-
mente reservados apenas para o rei. Este status dos
principes trouxe a alguns deles poder politico. Os
irmaos de Shaka tornaram-se chefes nas areas onde
se fixaram. Mpande seguiu a pratica dos grandes che-
fes poligenas e colocou os seus filhos em varias areas
como chefes dessas terras. O rei era portanto cabeca
por descendéncia da poderosa linhagem aristocratica
zulo que era respeitada por todos os zulo, e a sua
posicdc na organizagcd@o nacional fortalecida pelos
seus parentes proximos que governavam nas tribos
dispersas da terra zulc, estavam ligados a ela por
fortes lagos de parentesco, de assisténcia mutua e
pela sua qualidade comum de membros da linhagem
real. O casamento entre a familia real e as familias
dos chefes estabeleciam lagos idénticos. O rei costu-
mava casar uma irma, uma filha, ou ainda qualquer
rapariga que lhe pertencesse, com um chefe, e o
filho desta (que tinha na nagdo a categoria de prin-
cipe) devia ser o herdeiro. Porém, os principes deviam
chamar a si sequazes para além dos que lhes eram
dados pelo rei e sucedeu no passado que chefes
tribais romperam a sua ligagcdo para estabelecer tribos
independentes, de modo que os principes dentro da
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nacdo eram uma ameaga potencial para o rei, espe-
cialmente se este ndo era um bom governante. Eles
estavam logo prontos para tecer intrigas contra ele
e tirar vantagem da insatisfagdo do povo. A tradi¢ao
zulo recomenda que o rei ndo deve comer com OS
irmaos, nao vao eles envenena-lo. Os seus parentes
maternos e os afins formam o seu mais forte susten-
taculo, pois a importancia deles na vida nacional advém-
-lhes do parentesco com ele, mais do que do seu
parentesco com a linhagem real.

Os Zulo afirmam, portanto, que por um lado
o rei governa com o apoio dos seus irmdos e tios,
e por outro, que odeia os mesmos irmaos e tios com
aspiracoes ao trono. Na pratica, parece gue dquase
sempre os principes e os chefes rivalizavam em impor-
tAncia na corte, faziam intrigas uns contra 0s Outros,
muito mais do que contra o rei. Enquanto Mpande
viveu, os seus filhos também lutaram pelo poder.
A mais importante destas lutas foi a sucessdo de
Mpande. A regra da sucessdo é que o herdeiro seja
filho da mulher de quem o rei faz a primeira mulher.
Mpande designou primeiro Cetshwayo para herdeiro,
visto este ter nascido de uma mulher que lhe fcra
dada por Dingane. Depois comegou a favorecer
Mbuyazi, filho da sua mulher mais amada. Cada filho
tinha o seu préprio séquito. Cetshwayo tinha o apoio
dos seus irmaos mais importantes e dos grandes
chefes, e derrubou Mbuyazi. A partir dessa altura ele
principiou a governar. A sucessao zuio foi muito ator-
mentada: os primeiros dois reis foram destronados
por um irméo, e Cetshwayo lutou pelo reino. Quando
os ingleses o depuseram, a sua primeira mulher nao
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tinha filhos e por isso ele designou Dinuzulu para her-
deiro entdo com cerca de dezassete anos. Apds a morte
de Cetshwayo nasceu um filho a sua primeira mulher,
que os ingleses tornaram num chefe; Dinuzulu objec-
tou, receando que o irmao se tornasse seu rival,

A categoria real tendia pois a transmitir poder
politico quer sob forma de um séquito pessoal
ou sob outro de grande peso nos conselhos tribais e
nacional. Da outra maneira a alta categoria na nagéo,
e 0 respeito, eram inerentes a todos os oficiais poli-
ticos, quer fossem chefes ou conselheiros do rei, e
aos seus subditos importantes e guerreiros valorosos.

Havia um outro principe que dava alta categoria
— nomeadamente, a senioridade de parentesco dentro
de qualquer grupo de parentesco. Como se disse atrés,
Zulo, o fundador do cla zulo, era o irmao jlnior de
Qwabe, o fundador do cla Qwabe. Hoje o chefe Qwabe
é um dos poucos chefes que ndo reconhecem a supe-
rioridade do rei zulo: intitula-se ele préprio superior
por nascimento. As pessoas a quem eu apresentei
a sua pretensao consideraram-na invalida: Shaka fun-
dou a nagdo zulo e portanto os seus herdeiros tém o
direito de governa-la. Contudo, dizem, o rei deve «res-
peitar» a senioridade de parentesco do chefe Qwabe.
Este principio funcionou em todos os clds. Indepen-
dentemente de poder politico ou de fronteiras, a gente
continuou a tributar respeito ao chefe linear do seu
cla. Eles podiam apresentar-lhe casos de heranga e
contribuir para o lobolo da sua primeira mulher, mesmo
que vivessem sob o mandato de um chefe de outra
linha clanica.
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IV. AS TRIBOS DENTRO DA NACAO

A terra dos zulo estava dividida num grande
nimero de tribos de tamanhos variados (!). Segundo
a teoria zulo, os chefes (ou os seus antepassados) de
todas estas tribos eram «elevados» por um ou por
outro dos reis. Por isto queriam os Zulo dizer que
o poder deles estava sujeito ao rei e que ultimamente,
no tempo em que a nacgao zulo foi criada e consoli-
dada, Shaka ou os irmaos que lhes sucederam trans-
formaram os seus antepassados em chefes, ou auto-
rizaram-nos a continuar o seu mando numa Aarea
particular. Os reis ou reconheciam os chefes existentes
ou enviavam um homem com uma comitiva colonizar
uma area desabitada. Uma das formas importantes
de um homem obter status politico era por meio do
nascimento real, como descrevemaos mais atras. Qutros
homens eram os chefes dos restos de tribos que
antes da conquista de Shaka tinham sido indepen-
dentes, e havia chefes clanicos a quem, nos anos
ap06s as guerras iniciais, tinham desbaratado a sua
gente que depois voltava. Os reis por vezes também
recompensavam 0Ss seus guarda-costas, os soldados
valentes e conselheiros eminentes, colocando-os a
frente de distritos. Mas, geralmente, os chefes eram
principes ou cabegas de clas. Os cabecas lineares

(1) Estimativa da populagdo: por volta de 1870 a nacéo
contava com um quarto a meio milhdo de individuos; as tribos
variavemn de umas poucas centenas a alguns milhares. Os regi-
mentos posteriores tinham cerca de 8000 homens.
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de certos clas nao tinham poder politico; outros clas
estavam representados por chefes de vérias partes da
terra zulo. Era ainda um expediente dos reis reconhe-
cerem os cabegas de cla como chefes, visto que a
filiagdo de parentesco era ainda um principio a unir
a gente e tinha que tomar-se conhecimento dos gru-
pos formados por esta forma.

Desde os primeiros tempos que os funcionarios
politicos passavam os postos aos filhos e com os reis
manteve-se essa regra. Os Zulo ainda dizem que um
induna ou chefe tinha a sua posicao por lhe ter sido
confiada pelo rei; mas se aquele morria era o seu
herdeiro, a ndo ser que fosse irremediavelmente incom-
petente, que devia suceder-lhe. E, na falta de herdeiro,
o rei (ou chefe) devia nomear um parente préximo
como regente voltando a posi¢do para a linha princi-
pal se possivel. Os Zulo dizem que o herdeiro tem
o direito de ser nomeado, mas que isso depende
da vontade do rei. Reconhece-se, porém, que se este
passa por cima do herdeiro, este e os seus adeptos
podem causar perturbagdo. Por exemplo, ouvi um
importante chefe discutir com dois dos seus irmios
a nomeacdo do sucessor de um induna recente-
mente falecido do cld X. Os irmdos eram contra a
nomeacgdo de um descendente, pois sustentavam que
0 morto tinha feito intrigas com o magistrado local
a fim de ser reconhecido como chefe independente.
O chefe replicava que n3o havia prova de que os
filhos procederam de igual modo pelo facto de ele
o ter feito; em qualquer caso, a 4rea era densamente
povoada pela gente X e ele perguntou ao irmio como
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¢ que reagiria se um estrangeiro fosse posto a
frente da sua propria area. Concluiu: «Se fizermos isso,
teremos problemas com a gente X». (Devo esclarecer
que o magistrado ndo tomou parte nesta conjura):
Contudo, na pequena area de um induna em que o rei
(ou chefe) tivesse poder para nomear um estrantjo
o rei hesitaria em intervir directamente na sucessao
de um vasto chefado tribal, ou um chefe com um
induna poderoso, para um nicleo de gente podia per-
manecer leal ao homem que eles considerassem como
o verdadeiro herdeiro. Havia ocasides, porém, em que
o rei favorecia um ou outro pretendente a chefatura
para servir os seus préprios interesses. Se o casal
de um filho importante do rei ou de um chefe (espe-
cialmente o chefe de um cla Zulo) se construia na
4rea de um induna plebeu, o principe passava a ser
al o cabeca politico e o induna tornava-se no seu
induna. No entanto, quando Mpande quis instalar um
dos seus filhos como chefe, pediu terra a um chefe
para elé. Os chefes tinham certos poderes delegados
neles pelo rei. Os seus deveres mais importantes eram
judiciais e administrativos. Julgavam casos vindos
em seu apelo dos tribunais dos indunas e investigavam
os desvios da lei.i Embora em teoria todas as
multas por injlrias corporais fossem para o rei,
parece, efectivamente, que eram os chefes a guarda-
-las: porém, periodicamente enviavam largos rebanhos
de gado de presente ao rei. Eles levavam, conforme
se esperava, os casos dificeis ao rei ou Os casos
que envolvessem importantes patriménios. Nas suas
decisbes eram coagidos a seguir as leis feitas pelo re!
e por meio delas faziam apelos junto do seu tribunal.
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Tinham poder para fazer executar as sentengas, mas
nenhum poder sobre a vida ou morte. Na pratica,
alguns chefes poderosos eram bastante independen-
tes e diz-se terem executado feiticeiros e adulteros.
Como cabecas judiciais nos seus distritos, tinham de
informar o rei sobre todos os acontecimentos graves
e deviam sondar a opinido plblica, Um exemplo
de como o rei delegava os deveres administrativos
nos seus chefes ¢ a nomeagdo de Cetshwayo de
um chefe da costa para facilitar a passagem dos tra-
balhadores da terra dos Tonga para Natal através da
terra zulo, que ele tinha concordado fazer para ©
governo de Natal. Como os chefes estavam muitas
vezes em audiéncia com os dependentes do rei, nao
podiam eles préprios cumprir estes deveres, mas dele-
gavam-nos a parentes ou indunas de confianca.

O rei comunicava com os seus chefes por meio
de mensageiros. Fingir de mensageiro de um rei era
punivel com a morte. Assim, ordens de mobilizacao
na capital, projectos de lei de assuntos de impor-
thncia nacional, eram anunciados as pessoas pelo
re. através dos seus chefes, embora muitos dos
anncios fossem feitos na ceriménia dos primeiros
frutos. Em caso de necessidade, os chefes passavam
estas ordens para os seus indunas a frente de bairros e
estes informavam as cabecas dos grupos de linhagem e
de casais. Todas as pessoas tinham o direito de
expressar a sua opinido sobre os assuntos e faziam-no
através das cabecas dos seus grupos de parentesco
e depois dos funcionérios politicos imediatos. Em
suma, os chefes e os indunas tinham deveres adminis-
trativos dentro dos seus préprios distritos, incluindo
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a distribuicido da terra, a manutencdo da ordem, o
julgamento de casos, deviam velar pelo bem-estar dos
seus distritos, tomar medidas rituais para proteger as
colheitas, descobrir feiticeiros. Os chefes, como o rei,
recebiam presentes de cereais e gado, mas nao rece-
biam um tributo regular, Podiam chamar os seus
sGbditos para trabalhar nos campos, construirem 0s
seus casais, prender malfeitores, ou cagar. Por sua
vez, esperava-se que estes trabalhadores fossem
recompensados com alimentos € 0s seus que esti-
vessem em mas condicoes fossem zjudados. Como o
rei, também eles deviam consultar e escutar um con-
selho dado pelos seus homens importantes.

Assim, a autoridade do rei exercia-se através dos
chefes, seus representantes em varios distritos. Eles
governavam através dos seus irmdos e indunas de
distritos mais pequenos, sob os quais estavam as
cabecas de linhagem e de casal. A organizagédo poli-
tica Zulo pode portanto ser vista como uma autoridade
delegada em grupos cada vez mais pequenos com
poder executivo decrescente. Dos funcionarios inferiores
havia um apelo para os superiores; em teoria, a von-
tade do rei era quase absoluta. No fim estavam as
cabecas de grupos de parentesco que podiam emitir
ordens e arbitrar nas disputas dentro dos seus gru-
pos, mas que ndo podiam obrigar a execugdo das
suas decisbes, excepto no tocante a mulheres e
menores. Por outro lado, @ medida que 0s grupos
se tornavam menores, os lagos da comunidade e do
parentesco eram fortalecidos, e como a forga diminuia
com uma sancdo, outras sancbes sociais aumenta-
vam de importdncia. A dependéncia dos homens nos
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seus parentes séniores em matéria religiosa e econd-
mica, bem como em casos de necessidade ou aflicao,
era forte. Mesmo nos quartéis eles compartilhavam
das tendas dos seus parentes e esperavam deles
alimento e apoio nas disputas. Nos agrupamentos de
parentesco as principais actividades integrativas e san-
¢bes sociais baseavam-se na reciprocidade e na vida
comunal. Algumas regras de parentesco eram refor-
cadas por sangOes juridicas, mas quando estas obri-
gagbes eram tornadas obrigatérias por lei, a forca
era usada relativamente ao julgamento do chefe e nao
a obrigacédo em si.

Descrevi as tribos e os grupos menores como
partes de uma organizacdo piramidal com o rei no
cimo de molde a revelar a estrutura administrativa
que corria através dos agrupados sociais, mas a posi-
¢ao da cabega de cada grupo na série era diferente,
pois estava relacionada com os membros do seu
grupo por lacos diferentes dos que os ligavam &
cabeca do grupo maior de que fazia parte. Além dos
lagos de sentimento, casal e linhagem, as cabecas
exerciam autoridade por causa do seu status de paren-
tesco e da sua importancia na vida econémica e social
dos seus inferiores; os indunas e os seus sequazes
partilhavam de actividades sociais, e muitas vezes
economicas, em comum, bem como dos assuntos
politicos. Os homens da tribo estavam ligados aos seus
chefes principalmente por elos politicos e todos os Zulo
ao rei pelos seus deveres militares. Em regra,
a importancia do zulo era menor quanto maior era
0 grupo de que ele era membro. A posicdo do rei
no Estado era essencialmente o seu estabelecimento na
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«area do quartel». Ele simbolizava para os Zulo a sua
identidade como uma nagdo que se contrapunha aos
poderes Swazi e outros Bantu, e europeu. A nagao
era uma federagdo de tribos cujas identidades sepa-
radas eram simbolizadas pelos seus chefes. As tribos
eram mesmo auténomas dentro da organizagao nacio-
nal, pois em certas ocasibes 0s homens da’tribo
apoiavam os seus chefes nas disputas com o rei, em-
bora alguns estivessem ligados por lealdades nacio-
nais ('). Porém, era nas relagbes entre tribos qut.a afs
identidades tribais principalmente apareciam. Existia
entre as tribos uma forte hostilidade que afectou radi-
calmente o curso da histéria zulo apds a guerra zulo
de 1880. Isto reflectia-se na corte na competicao que
existia entre os chefes pelo poder. Porque a gente de
qualquer tribo de alguma envergadura se sentia orgu-
lhosa das suas tradicbes e principalmente da sua linha,
era leal para o seu chefe e rapida a responder a qual.-
quer tentativa por parte de outros chefes em interferir
nos seus assuntos tribais. As vezes, especiaimente nas
fronteiras das tribos, esta hostilidade dava lugar a rixas
e desordens. Mostrava-se mais abertamente na liga-
cdo da gente ao seu proprio chefe quando cglocad_o
contra outros chefes. Por isso, como se vera mais
adiante, os chefes procuravam governar bem para
ganhar adeptos de outros chefes. Porém, os chefes

(1) E assim que os Zulo descrevem o facto. Na verdade,
pode ser que eles se tenham deixado dominar por egofsmo
ou outros motivos, mas as suas acgbes sio sempre referidas
em fungéo de lealdade & nagdo e a tribo.
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estavam muitas vezes relacionados uns com os outros
e em termos de amizade. Como parte do aparelho
administrativo serviam juntos no conselho do rei e
podiam mesmo combinar exercer pressfo sobre o rei.
Dentro de uma tribo, havia uma oposicdo paralela
entre as secgdes. As tribos eram divididas, segundo
se descreve nos paragrafos sobre o exército, em sec-
coes ligadas aos casais do chefe, seus irmdos e seus
tios. Os aderentes de cada um destes casais eram
muito ciosos do prestigio do seu «principe» e estavam
imbuidos de uma lealdade local para com ele e sen-
tiam-se de igual forma contra os aderentes de «outros
principes». Antes e depois da morte de um chefe,
estes grupos lutavam entre si a fim de o seu «principe»
ser nomeado como herdeiro, e estavam prontos nessa
altura, a despeito das suas lealdades tribais, a apoia-la
contra o herdeiro quando este assumia o poder. As
lutas facciosas entre estas secgdes ainda hoje con-
tinuam, muitas vezes resultantes de questoes tribais;
guando o governo passou a administrar a terra zulo,
herdou um belo legado dos seus feudos, incluindo os
intertribais. Os proprios membros dos bairros sob
os indunas plebeus recebiam muitas vezes certos gol-
pes, pois em casamentos e cacadas reuniam-se com
membros de seccoes militares ou bairros e, se a con-
tenda estalava entre dois homens, os membros seus
companheiros iam em sua ajuda. Assim, em cada
grupo politico zulo havia oposicao entre as seccoes
suas componentes, muitas vezes manifestada através
dos chefes, embora cooperassem nos assuntos relati-
vos ao bem-estar de todo o grupo.
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Os grupos opostos dentro da nagdo estavam
unidos pelo servigo comum dos seus chefes prestado
no conselho do grupo maior de que eles eram parte.
A administracdo corria em linhas' separadas do rei
para um chefe particular, para um induna particular,
para uma cabeca de linhagem particular. Todas estas
linhas se entrelagavam com o sistema do conselho.
Embora as cabecas do grupo fossem a parte principal
do gue havia de burocracia na simples organizacao
social zulo, as suas fungbes como burocratas e como
cabecas de grupo nd@o eram inteiramente idénticas. Em
paragrafos anteriores foram revistas algumas das suas
funcdbes como cabegas de grupo. Como administra-
dores, eles velavam pelos interesses do seu povo e
governavam-no segundo as ordens dos seus supe-
riores, usando também do apoio da gente nas suas
lutas pelo poder administrativo, talvez contra os inte-
resses da propria gente. Tanto eles como os funcio-
narios de um tribunal eram o elo entre um governante
e os seus slbditos, mas frequentemente tendiam a tor-
nar-se numa barreira entre estes, pois tinham inveja
dos seus direitos, ressentiam-se da acumulagdo dos
seus privilégios e algumas vezes agiam com inde-
pendéncia do governante. As pessoas tinham de con-
siderar estes funcionérios ao aproximarem-se dos seus
governantes, e 0s governantes eram, em larga medida,
compelidos a conduzir as relagdbes com as pessoas
através deles. Havia, portanto, um equilibrio instavel de
deveres e interesses entre os chefes de grupo que
pertenciam a corte e seus pares e, por outro lado,
entre os governantes e o povo.

-
-
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V. SANCOES SOBRE A AUTORIDADE
E A ESTABILIDADE DO ESTADO

O rei era obrigado a seguir o costume e obedecer
ao seu Conselho, O monarca zulo raras vezes con-
vocava reunides plenarias da nacdo para discutir.
Consultava os seus desejos através dos chefes. A gente
ndo podia por si criticar o rei, mas ele podia sofrer
as consequéncias de desrespeitar inteiramente 0s
sentimentos daquela. Partia-se do principio de que
0 rei era jusio e generoso, os principes e os chefes
eram educados e tinham a consciéncia disso na tra-
dicao da boa administragdo. Os Zulo apontam para
a histéria e mostram as suas ligdes. Pois ndo foi
Shaka morto por ter oprimido o povo, de tal modo
que Dingane ndo temeu maté-lo? Mpande, o rei justo
e generoso, governou durante muito tempo, e eu ouvi
dizer que se um chefe causava o mal-estar do seu
povo, a sua familia e os indunas envenenavam-no, mas
os meus informadores ndo me souberam dar nenhum
exemplo de isto ter acontecido.

Era necessario um longo periodo de sofrimento
antes que o povo se voltasse contra os seus gover-
nantes. Dizia-se que os reis e chefes tinham muitos
espioes e era dificil organizar uma resisténcia armada
contra o rei, embora os Zulo afirmassem que os espides
de Shaka nado o livrariam de ser assassinado. O rei
estava apoiado por uma grande forca e uma rebelido
implicava a unido de chefes rivais e principes. Um
primeiro visitante europeu a Shaka narra que a sua
politica era manter os seus chefes em rivalidade uns
com os outros, e os Zulo admitem isto como um
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método de administragdo, salientando que o governo
o usa hoje ao dividir Natal e a terra zulo em 300
chefaturas. Fora da familia real ndo havia ninguém
que pudesse manter a unidade da nacdo e isto era
reconhecido pelos chefes.

O povo dependia dos oficiais politicos mais pro-
ximos para dirigir um movimento de oposicdo contra
um governante opressor. Os Zulo nao tinham outra
ideia de organizagdo politica que ndo fosse a chefa-
tura hereditaria e o seu estaddio de desenvolvimento
social ndo conduzia ao estabelecimento de novos
tipos de regime. A sua Unica reaccdo a um mau
governo era a deposicao do tirano e a colocacdao de
outrem no seu lugar com poderes idénticos, embora
os individuos pudessem fugir da terra zulo para a
proteccao de outras nagdes; isto & o povo podia tirar
partido das intrigas dos principes e chefes pelo poder
e estes Gltimos ao intrigar procuravam ganhar o apoio
do povo. A politica do rei era, por conseguinte, per-
seguir qualquer um que ameacasse ser capaz de lhe
tirar o lugar. Ele tinha de se defrontar com rivais e
ndao com revolucionarios. Os reis matavam todos os
irmaos cuja rivalidade temessem. Os tios (pais pelo
sistema de parentesco) eram menos capazes de afas-
tar o rei, e enquanto 0 povo nao se queixasse contra
o rei junto dos seus irmaos eles podiam apelar para
um dos seus tios. Os reis, e todos os funcionérios,
estavam sempre atentos a este tipo de ameacas em
relacao a eles. Como os remédios de um governante
fossem tidos por o tornarem imune a influéncia dos
seus inferiores, se ele se sentia doente na presenca de
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alguma pessoa esta podia ser por ele acusada de
feiticaria.

O rei tinha de tratar todos os seus irmdos (e
chefes) com cuidado, de modo a nao se tornarem
forma de desafecto contra ele. A tensdao entre o rei
€ 0S seus irmaos era como que o teste ao governo
do rei porque os seus subditos podiam transferir a sua
vassalagem para os irmaos. Em suma, porque os Zulo
estavam fortemente ligados as suas cabecas politicas
imediatas — e apoia-los-iam mesmo contra o rei —, 0s
chefes tinham todo o poder para controlar as acgbes do
rei. Por outro lado, os chefes permaneciam dependentes
do rei. Ele podia alargar os poderes dos seus favoritos
ou ajudar os rivais de um chefe recalcitrante.

Dentro das tribos os chefes detinham o poder
dentro de condicdes similares, Podiam usar a forca
armada contra sUbditos desobedientes ou rebeldes
embora tivessem de informar o rei do seu procedimento.
Havia testes mais rigorosos na sua administracédo.
Os seus suUbditos podiam queixar-se ao rei se
estivessem a ser mal governados. Embora um homem
pudesse em teoria acusar o rei, ele ndao o fazia possi-
velmente; um chefe podia ser trazido perante o tribunal
do rei. A méa administracdo por parte de um chefe
fortalecia os poderes dos seus irmaos dentro da tribo
e estes irmaos, a nao ser que o rei interviesse, podiam
tomar conta do poder. Uma disputa com um irmao
importante ou sUbdito podia induzi-lo a viver noutro
lado qualquer com os seus aderentes pessoais.
Enquanto a ma administragdo levava subditos para
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outros chefes, um governo generoso e bom atraia
sequazes. Os Zulo consideram que um chefe deve
ser liberal e generoso com o seu povo e escutar as
suas atribulagbes, pois é ele que o suporta na guerra
e «ndo o mata na sua tenday. As forcas de fissdo
e integragdo que marcaram a primeira organizagdo
politica ainda eram operantes na nacdo zulo e para
beneficiar delas um chefe tinha de governar sabia-
mente e com justica consoante os desejos do seu povo.

Os Zulo tinham lealdades para com os seus varios
cabecas politicos. Enquanto estas lealdades ndo entras-
sem em conflito, se o rei, chefe ou induna abusavam
do seu poder, a gente daria suporte a uma das suas
outras cabegas politicas contra ele, e nas suas intrigas
pelo poder as cabegas politicas estavam prontas a tirar
partido da situagédo, Assim, o conflito potencial destas
lealdades era um teste poderoso para a ma adminis-
tracao e dava ao povo um certo poder de controlar os
seus dirigentes.

VIi. O POVO E OS SEUS CHEFES

A accao destas forgas dependia do facto da
lideranca politica ser pessoal. Em teoria, qualquer um
podia contactar com o0s seus superiores através dos
seus cortesaos embora isso pudesse levar alguns dias.
Um chefe (e mesmo o rei) devia tratar com o seu
povo directamente e ndo delegar tal dever em nin-
guém. Os chefes e os indunas conheciam a maioria
dos seus s(bditos, com as suas relagbes e ancestra-
lidade; se chegava & capital um estrangeiro fazia-se
sobre ele todas as perguntas. Isto aplicava-se ao rei
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em menor escala. O chefe assistia aos casamenios
da sua gente e enviava as suas condoléncias, ou
visitava-os, se lhes morria um parente, Os Zulo resu-
mem isto dizendo «a gente respeita o seu chefe, mas
o chefe deve respeitar a sua gente».

Esta intimidade entre o chefe e a sua gente, a
despeito do cerimonial que o rodeava, tornava-se
amplamente possivel por ndo haver o snobismo de
classe entre os Zulo. O chefe era ainda olhado e tra-
tado como o «pai do seu povon; «eles sdo a gente
do teu pai»; diziam-lhe: «cuida deles todos». E acaso
nao pertencia o chefe a tribo, especialmente se tinha
subscrito o lobolo para a sua mae? Nao havia barreira
intransponivel para o casamento entre a sua familia e
qualquer famila dos seus stbd'tos.

Embora os cortesaos tivessem um conhecimento
maior dos negbcios do que os provinciais, todos 0S
Zulo tinham a mesma educagdo e viviam da mesma
maneira; qualquer deles podia participar no conselho
do chefe ou assistir ao julgamento de um caso. Nasci-
mento, idade, coragem e sabedoria contribuiam no
seu todo para que a um homem fosse prestada aten-
cado, mas todos podiam falar. A riqueza aproximava
mais um chefe do seu povo, nunca o afastava, porque
sob o condicionalismo da vida zulo a riqueza n&o
dava a um homem oportunidade de viver num nivel
superior ao dos seus inferiores. Ele tinha mais mu-
lheres e casais maiores, mas nao podia rodear-se de
luxo, pois ndo existia nenhum. A riqueza, sob a forma
de celeiros bem cheios e grandes rebanhos de gado,
dava a um homem poder apenas para aumentar o
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namero dos seus dependentes e para dominar muitos
inferiores. Do ponto de vista do chefe, pode dizer-se
que ele tinha de ser rico de forma a sustentar os
seus dependentes; para |4 disso nao havia outro empre-
go para a riqueza (). Por outrp lado, a riqueza de um
plebeu atraia dependentes e dava ao homem rico
um status politico. Por exemplo, o parente de um
homem rico ndo entrava facilmente em conflito com
este, de modo a haver pouca probabilidade do seu
grupo de parentesco se romper. Contudo, as maneiras
de um plebeu adquirir fortuna nao eram muitas: ele
podia enriquecer praticando artes magicas, ou ser
recompensado pelo rei ou pelo chefe por algum feito,
ou pelo saque na guerra. Disseram-me que sé os
homens importantes possuiam gado. Os Zulo ricos
alugavam gado a outros para que O apascentassem
para eles; estes outros podiam utilizar o leite, e tam-
bém tinham direito a carne dos animais que morres-
sem; este contrato punha-os na dependéncia do pro-
prietario do gado que lhes podia infligir grande mal
ao tirar-lhes o seu gado. Quando o seu chefe fazia
isto, ganhava ascendente sobre a sua gente e impe-
dia-os de facilmente trocarem a sua lealdade indo
para qualquer outro chefe. (*) A riqueza atraia, por
conseguinte, os sequazes, e logo que estes aumen-

(1) Hoje a posigdo é diferente. Os ricos podem cons-
truir casas de estilo europeu, comprar carros, fatos, arados, etc.

(2 Um certo chefe, actualmente, tem um grande ascen-
dente sobre o seu povo: tem 16 000 cabecas de gado (do total
tribal de 54 000) emprestadas aos seus stbditos.



98

tavam e tinham filhos o homem rico podia reunir
a sua volta um grupo substancial de dependentes que
era uma unidade politica. Apenas o parentesco, den-
tro de uma linhagem, também criava unidades poli-
ticas e mesmo a cabega de um casal tinha deveres
politicos. Um aspecto notavel da organizacdo politica
zulo através da histéria zulo é a criacdo de novos
grupos a medida que as pessoas se moviam, fixavam
e aumentavam, e as cabecas de todos estes grupos
eram funcionarios politicos menores que podiam com
0 tempo ganhar predominancia. Uma vez que a lide-
ranga era pessoal, estes grupos ndo eram meramente
absorvidos pelos grupos locais existentes: os seus
chefes tornavam-se chefes dentro da organizacao.

Havia, assim, uma criagdo constante de novos
funcionarios que, com o levantamento da catego-
ria dos guerreiros valorosos e homens sabedores,
permitiam um grau elevado de mobilidade social. Qual-
quer homem, fosse qual fosse a sua categoria pelo
nascimento, podia tornar-se politicamente impoitante
se tivesse a habilidade para isso, embora aqueles
que ja se encontravam em altas posicdes velassem
ciosamente pelos seus direitos e privilégios. Assim,
diz-se que algumas vezes se um chefe se tornava
invejoso de um inferior, 0 matava a pretexto de fei-
ticaria, conquanto pareca que quase sempre estas
acusacdes fossem levantadas por outros homens no
tribunal do chefe. Eles eram (e sao) frequentes nos
circulos do tribunal.

Os Zulo dizem que hoje ha mais seguranga de
vida do que nos tempos antigos, em que um homem
podia ser morto por qualquer bagatela. Apesar disto,
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e apesar dos relatos de injustica e favoritismo, os
velhos zulo declaram que eles tinham dos seus che-
fes justica e ajuda em tempos dificeis. Negam que
os chefes pudessem ser subornados. Mpande e Ceth-
swayo tomaram decisbes contra chefes importantes.
Os chefes eram, sem dlvida, em certas ocasioes cruéis
e caprichosos, mas eram generosos, embora um an-
ciao que tinha vivido muito na corte me dissesse tris-
temente: «Nao ha chefe que seja bom». Os velhos
zulo muitas vezes abanam a cabeca ao referirem-se a
administragdo dura do passado e depois falam das gl6-
rias que estavam por debaixo. A vida dos stbditos parece
ter variado consoante o caracter dos seus chefes.
Durante o tempo dos reis, o Estado apoiava-se
bastante na vida do povo. S6 no conselho ou no
campo de batalha as elevadas ambigOes encontravam
satisfagdo. Nos distritos mais pequenos os ho-
mens estavam sempre atarefados com os assuntos
administrativos ou judiciais, quando estavam em casa,
especialmente depois de se aposentarem do servigco
activo, durante o qual tinham de passar grande parte
do seu tempo nos quartéis militares. Aqui ficavam
a fome durante dias, e a seguir banqueteavam-se prin-
cipescamente de carne. Conviviam com 0s seus com-
panheiros, cacavam, dancavam diante do rei, desfilavam
em paradas nas cerimonias nacionais. O rei costumava
sentar-se e falar com os seus homens importantes,
discutia as leis, os feitos extraordinérios e a histéria.
As capitais dos bairros tribais eram nos seus
distritos os centros da vida social. A evolugdo do sis-
tema de aquartelamento afectou consideravelmente a
vida social zulo, regulou os casamentos, e, embora 0s
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valores antigos da divisdo sexual do trabalho perma-
necessem, as raparigas passaram a ter de ajudar no
trabalho de apascentar o gado e de lhe tirar o leite.
Os rapazes ndo estavam disponiveis para os traba-
lhos em casa e tinham de lhes mandar o comer para
o quartel. Desde que se alistavam como guerreiros
até se incorporarem num regimento, ficavam numa
espera ansiosa,

VIil. O PERIODO DA ADMINISTRACAO
EUROPEIA (')

Entre 1887 e 1888 o Governo britanico tomou
finalmente conta do governo da terrra zulo, a despeito
da oposicdo armada de Dinuzulu. O governo conso-
lidou-se dentro de curto espago de tempo (?). Hoje
é uma parte vital da vida zulo; de dez assuntos que
ouvi discutir um dia no conselho de um chefe, sete
estavam directamente ligados com o governo. Cin-
guenta anos de contacto intimo com o0s europeus

(1) As minhas observagées sobre a politica moderna
na Zululdndia dizem respeito especialmente aos distritos de
Nongoma, Mhlabatini e Hlabisa,e em pequena escala ao de
Ngotshe, Vryheid, Ingwavuma e Ubombo. Algumas observagdes
foram feitas nas cidades, nas viagens aos distritos meridionais,
e reunides de chefes e dos Zulo com Mshiyeni, o Regente
da casa real zulo,

(2) Falta-me espago para desenvolver o modo como
historicamente a soberania inglesa fol aceite, mas tenho ten-
tado referir-me-lhe implicitamente ao descrever o sistema actual,
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fizeram mudar radicalmente a vida zulo naqueles li-
nhas conhecidas de toda a Africa do Sul (). A orga-
nizagdo militar foi quebrada e a paz estabelecida.
A adopgdo da charrua colocou o trabalho agricola
nas maos dos homens, e eles deixaram as suas terras
para ir trabalhar com os europeus em Durban, Joa-
nesburgo ou noutra parte qualquer. O desenvolvimento
de novas actividades e necessidades, o trabalho de
véarios departamentos governamentais, missdes, esco-
las, armazéns, todo o dia-a-dia influencia a vida do
moderno Zulo. A comunicagdo tornou-se mais facil,
embora a pressdo sobre a terra seja maior. O dinheiro
é um padrio comum de valores. O culto ancestral
e muitas das antigas cerimoénias cairam em desuso.

A terra zulo estd dividida num namero magis-
terial de distritos que por sua vez se dividem em
tribos sob a direccdo de chefes (*), aos quais se
garante uma autoridade judicial limitada e que sao
chamados a colaborar com o governo em muitos

assuntos administrativos (). Dentro de um distrito

(1) Ver |, SCHAPERA (Editor), Western Civilization and
the Natives of South Africa (Routledge, London, 1934).

(2) Para os nGmeros e mapas veJase N. J. VAN
WARMELO, A Preliminary Sevey of the Bantu Tribes of South
Africa (Union Government Printer, Pret6ria, 1935). Os distritos
com magistrados compreendem cerca de 30000 individuos; as
tribos variam de dezenas a algumas centenas de contribuintes.

(3) Estas obrigagdes encontram-se definidas pelo «Natal
Code of Native Law» (Cddigo do Direito Nativo de Natal),
Proclamation n.° 168/1932. Veja-se W. STAFFORD, Native Law
as Practised in Natal (Witwatersrand University Press, Joanes-
burgo, 1935).
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0 magistrado € o funcionario politico e judicial superior.
E ele o representante do governo. O seu tribunal aplica
a lei europeia e &€ um tribunal de primeira instancia e
de apelo dos chefes em casos decididos entre os nati-
vos segundo o Direito zulo. Ele coopera com outros
departamentos do governo e com os chefes e os seus
indunas. Isto, segundo os estatutos, é o sistema poli-
tico; os chefes sdo servidores do governo sob a auto-
ridade do magistrado e o chefe ocupa posicdes dife-
rentes e opostas sob muitos aspectos.

O sistema politico moderno zulo é no fundo
dominado pela forga do governo, representado no
distrito pela policia. Sdo poucos em nimero, dada a
érea e a populagdao que controlam, mas atrds destes,
secundando-os, estd o esmagador poder militar dos
europeus. O magistrado é apoiado por este poder e esta
investido de toda a autoridade por parte da classe supe-
rior dos brancos na comunidade sul-africana. O governo
desempenhou um papel preponderante no desenvol-
vimento das novas actividades que contribuiram para
a mudancga da vida zulo. Estabeleceu a paz, encorajou
os homens a irem trabalhar para os europeus, susten-
tou escolas, implantou servicos de salide, veterinaria e
agricolas. O magistrado, portanto, ndo sé aplica os
regulamentos do governo, como é também a cabeca
principal da organizagao que esté a criar novos empreen-
dimentos e uma certa adaptagdo entre os Zulp as
novas condigdes. (') Ele tem de fazer muitas coisas

(*) Falta-me espago para desenvolver as relagbes dos
diferentes departamentos governamentais ou o papel dos mis-
siondrios e a reaccdo dos Zulo as mudangas, muitas das quais
nao tratei propositadamente.
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que o chefe nao pode por falta de poder, organizagao
e conhecimento. As pessoas vao junto do magistrado
com questdes e problemas. Assim, a magistratura acaba
por representar mu:tos dos novos valores e crencgas
que hoje actuam sobre o comportamento zulo. Porém,
enquanto que os zulo tém o conhecimento e fazem uso
da magistratura, a sua atitude para com o governo €
acima de tudo de hostilidade e desconfianca. Atri-
buem-lhe a origem dos novos conflitos da comunidade
e criticam-na; apontam leis que consideram opressi-
vas (!); encaram as medidas que o governo toma em
funcao dos seus interesses como tendo a intengao de
desapossar da terra e do gado, e incitam como argu-
mento a estadia dos brancos na terra zulo no passado
e o que eles consideram como uma série de promessas
que lhes foram feitas por aqueles e jamais cumpridas.
Além disto, muitas destas medidas colidem com so seus
prazeres, crengas e modo de vida como, por exemplo, a
proibicao de fumar-;"bénhamo e os julgamentos de feiti-
caria, o argumento do gado bem como o controle dos
movimentos do mesmo. Por conseguinte, enquan-
to o governo exige que os chefes apoiem as suas
medidas, o povo espera que os seus chefes se oponham
a elas, E, na verdade, os chefes geralmente opdem-se-
-lhes. Esta posigdo foi claramente expressa em 1938,
quando o chefe que se opds a construcao de pequenos
campos para guardar o gado a fim de impedir a erosé@o
do solo, foi louvado pelo seu povo mas condenado por

(1) Ver D.D.T. JABAVU em «Bantu Grievances» in «Wes-
tern Civilization and the Native of South Africa», op. cit, Estas
sdo descritas do ponto de vista de um nativo educado.
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funcionérios governamentais; um chefe que pediu um
campo para o gado foi louvado pelo governo, mas con-
denado pela sua gente. Queixaram-se dele ao rei zulo,
porque a gente olha para os seus chefes nativos para
examinar os projectos do Governo e depois «pdem-se
pela gente» contra eles.

A imposicdo da administragdo e o desenvolvi-
mento de novas actividades cerceou radicalmente
os poderes do chefe. Ele estd subordinado 3 admi-
nistracao do governo; ele ndo pode compelir, em-
bora recrute tropas e lance impostos, ao prestamento
de servicos por meio de trabalho; ele ainda possui
terra, mas &€ menos e sujeita & fiscalizacdo do governo;
ele perdeu a sua relativamente enorme riqueza e
muitas vezes usa o que tem em seu proveito e n&o
em interesse dos seus subditos; ele foi suplantado
pelos novos conhecimentos por muitos dos seus
slbditos. Os homens agora tém menos tempo para
dedicar aos interesses do seu chefe. Um chefe pode
tentar impor velhas formas de lealdade que alguns
sibditos ndo aceitam e isto leva a conflito entre
eles. Se ele tenta explorar ou oprimir um homem,
este Ultimo pode voltar-se para o magistrado que
0 protegerd. Isto é um ponto importante que ndo carece
de comentario, embora se possa referir o facto de, por
altura das guerras civis, as diferentes faccbes terem
tentado persuadir o governo britdnico de que tinham
razao e deviam ser ajudadas. O chefe pode apenas
impor aquela lealdade que o governo, no seu desejo
de administrar através dos chefes, exigira da gente,
embora a desaprovagdo daquele seja um sério castigo
na vida plblica. Contudo, o chefe ainda ocupa uma
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posicdo vital na vida do povo. Nao s6 os conduz
na sua oposicdo ao governo, como também tem para
eles um valor que o magistrado ndo pode ter. O
administrador ndo pode atravessar a barreira entre
brancos e negros. Ele fala com o povo e discute os seus
problemas, mas a sua vida social € com os outros euro-
peus no distrito. A vida social do chefe & com a sua
gente. Embora seja o seu superior, ele é igual a
eles quando contra os brancos e «sente juntamente
com eles». «Ele tem a mesma pele que ndés. Quando
0 nosso coragdo dobi, o coragdo dele déi. O que
nés achamos bom, ele acha bom». Um homem branco
ndo pode fazer o mesmo, nao pode representa-los.
Os Zulo ignoram a histéria da Europa e isso nao pode
ter valor para eles: os chefes, e especialmente o rei,
simbolizam os valores zulo. Eles apreciam com a sua
gente o valor do gado como fins em si e de costumes
como um jogo que sao desacreditados pelos europeus.
O chefe esta ligado a muitos por lagos de parentesco
e qualquer homem pode tornar-se seu parente por
casamento; a barreira social e endégama entre bran-
cos € negros nao pode ser satisfatoriamente atraves-
sada. Os Zulo reconhecem a posicdo dos seus chefes
através de um conservantismo e em parte porque o
governo a reconhece. Mas um chefe é geralmente
chefe por hereditariedade: «Ele tem o sangue e o pres-
tigio da chefatura e isso estende-se aos seus paren-
tes; o magistrado tem apenas o prestigio do seu lugar».

Por meio deste contraste os Zulo expressam a
posicao do chefe tal como existe independentemente
do reconhecimento do governo e enraizada em valores
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e costumes do povo. Os chefes e os membros da
familia real sao saudados com modos de respeito tra-
dicionais. A histéria da sua familia é recontada. As
suas capitais sdo os centros da vida social. Prestam-
-lhe vassalagem e tributo.

Delineei as posicdes opostas de chefe e de ma-
gistrado: o equilibrio entre elas é a caracteristica domi-
nante do sistema politico. Porém, oscila de situacao
para situacdo na vida zulo. Um certo minimo de vassa-
lagem tanto em relacdo ao magistrado como em rela-
cdo ao chefe é imposto legalmente pelo governo; a
influéncia de cada um deles pode variar acima do
minimo com os seus caracteres e relacionamento, ou
segundo o aspecto que se considerar. Um magistrado
simpéatico que compreenda os Zulo atrai-los-a, espe-
cialmente se o seu chefe os nao satisfaz, um magis-
trado aspero afasta a gente de si e eles vao muito
mais para o seu chefe. Além disso, o equilibric oscila
para individuos diferentes em situagdes diversas. Um
homem que considera que o chefe estd influenciado
contra ele, prefere o magistrado por imparcial; mas
para ele o chefe é a fonte de justica quando o
magistrado faz aplicar uma lei que desagrada. A gente
corre para o chefe quando se opdem as medidas como
reducdo da prestagdo de casamento. Se o chefe tenta
obter trabalho da gente, eles comparam-no desfavora-
veimente com o magistrado que paga o trabalho gue
da. Embora em muitas situagbes nao possa fazer-se,
os Zulo comparam constantemente os funcionarios
_nativos e europeus e mudam a sua lealdade segundo a
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_S_HE__prépna vantagem ou segundo os valores que os
informem nas_diferentes ocasites.

Tem-se tornado necessario para esta andlise real-
gar a oposicdo entre o chefe e o magistrado. E forte e
estd patente na inveja de um pelo poder do outro.
Mas na administracdo rotineira o sistema funciona
muito bem. Os chefes e os indunas colaboram acti-
vamente na administracdo da lei e no desempenho de
certas actividades. Os magistrados, habeis no seu tra-
balho e ansiosos por verem o progresso dos seus
distritos, podem, como individuos, ganhar a confianca
da sua gente, embora nunca seja total e a atitude
fundamental do governo permanega imutavel. Eles
representam o seu povo junto do governo e a admi-
nistracdo, ao desenvolver as reservas nativas, parece
entrar em conflito com o parlamento na medida em
que o parlamento representa o interesse dos brancos.
Mas embora, em geral, o sistema funcione, a oposigao
entre os dois tipos de autoridades torna-se patente
nos casos importantes, quando o poder supremo do go-
verno pode forcar uma medida a ndo ser que ela
dependa da cooperagao voluntéria do povo e do chefe.
Os Zulo tém agora pouca esperanca de resistir a
administracdo do governo e com indiferenca aceitam
as decisoes deste. Nos conselhos dos chefes ventilam
a Sua Oposi¢do em conversa.

Para considerar esta reacgao as instituigcoes poli-
ticas modernas & necessério distinguir entre dois gru-
pos de zulo, o pagdo e o cristdao (ou escolar). Qual-
quer zulo letrado estd em geral muito mais apto a
aceitar as inovagOes europeias do que aqueles que
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sdo pagaos. Porém, a maioria dos cristdos tém atitu-
des semelhantes as dos pagdos, embora as suas quei-
xas contra o governo e 0s brancos possam ser diferen-
temente formuladas. Alguns cristdos mais educados
medem o valor do chefe pelo padrao materialista do
trabalho pratico executado pelo governo e sustentam
que os chefes sado reaccionarios opondo-se ao pro-
gresso e sdo adeptos de um sistema semelhante ao
Transkeian Bunga. Estdo possivelmente movidos pelo
desejo de eles proprios terem poder. Em geral pode di-
zer-se que a maior parte dos Zulo com formagao escolar
encaram a magistratura mais favoravelmente do que
0s pagaos, mas entre os Zulos mais educados, que
se manifestam mais energicamente contra a barreira
da cor, existe uma tendéncia para uma reacgio vio-
lenta em relagdo a sua propria gente e cultura a valo-
res distantes dos europeus. No entanto, é através dos
cristaos que os europeus introduzem a maior parte
das novas ideias na vida zulo. Isto provoca a hostili-
dade entre pagdos e cristdos e est4 a criar, com base
nas diferengcas de educagdo, adaptabilidade, empreen-
dimento e valores, uma nova oposigdo dentro da
nacao. Ndo contando estes cristdos, h4 pagaos que
visitam os brancos, procurando qualquer vantagem e
tentando tirar proveito da situag@o politica. Assim a
unidade zulo contra os brancos estd enfraquecida. As
pessoas tendem nao a ver um conflito nas suas pré-
prias accbes, ainda que o sintam e sofram por causa
dele, mas muitas vezes criticam outros zulo pela sua
adesao aos brancos, dizendo que eles estdo a vender
os seus ao branco.
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Embora todos os Zulo tendam a manter-se uni-
dos contra os europeus, antigas lealdades tribais e opo-
sicoes ainda se fazem sentir e frequentemente se
travam lutas entre as facgbes. As tribos sdo muitas
vezes hostis umas para as outras, mas estdo de novo
a principiar dar suporte ao rei zulo. Legalmente ele
é reconhecido apenas como a cabeca de uma pequena
tribo no distrito de Nongoma, embora o governo re-
conheca o seu status superior e fale através dele e
oica por ele o povo zulo. Ele tem sido usado em
varias ocasides para eliminar disputas noutras tribos
e tem sempre precedéncia sobre os outros chefes. O
actual Regente € o representante do governo no Con-
selho Representativo da Uniao Nativa, O governo
reconhece assim a existéncia continuada da nagao
zulo. A forca do nascimento zulo estd a crescer apos
um periodo de fraqueza. A cabeca da casa real é de
novo o rei (inkosi); os outros chefes sao abantwana
(principes) ou abanumzana (gente grande). Ele exerce
influéncia, fora do que o governo lhe permite, noutras
tribos. Quase todas as tribos da terra Zulo e do Natal e
algumas no Transvaal o reconhecem como seu rei,
embora muitas delas nunca tivessem sido governadas
pelos reis e lutassem em varias guerras pelos brancos
contra eles.O poder actual do rei é em parte devido ao
facto de ele simbolizar a grande tradicdo dos reis
zulo, o que confere aos Zulo a sua grandeza em con-
traste com outros povos, tais como os Swazi. As
lealdades nacionais, orgulho € antagonismo dos Ban-
to ainda sao fortes a despeito de um sentimento
crescente de unidade negra. O poder do rei é também
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parte da reacgao contra a dominagao branca, pois 0s
Zulo sentem que ele tem o apoio do governo e por-
tanto poder para os ajudar nas suas dificuldades pre-
sentes, que ele tem a coragem e a forca de se opor
ao governo. No entanto, sob o governo cada chefe e
independente. A inveja e o desejo do poder ainda divide
os chefes, mas apenas os chefes Mandlakazi e Qwabe
invejam o rei, embora ele ndo pudesse conseguir que
todas as tribos adoptassem o Seu nome para represen-
tar os nativos de Natal no Senado da Uniao; mas
outros chefes acham que como representantes do rei a
sua posigdo entre o seu povo é mais forte do que seria
como chefes independentes. Como tal, o povo suspeita
de que eles tém medo de criticar o governo. A vas-
salagem que eles prestam ao rei varia com a constante
consuita de reconhecimento quando ele viaja. Toda
a multiddo zulo vem vé-lo gquando pode e amontoa
presentes para ele.

Dentro de uma tribo subsistem as divisdes em
‘secgbes sob os irmdos do chefe ou indunas que
algumas vezes leva a luta. O chefe deve governar
de acordo com a tradicdo ou a tribo dard o apoic
aos seus irmaos e enfraquecera a corte embora o
magistrado seja, como se salientou, a sangdo mais
forte numa mé administracdo. Se um chefe ambi-
ciona alcancar o governo, os seus subditos podem
abandona-lo por um irmao mais obstinado ou algumas
vezes se os chefes dizem que aprovam uma medida
as pessoas podem aceitd-la, O chefe tem de fazer o
seu caminho entre satisfazer o governo e o seu povo
e tem de vigiar os funcionarios politicos sobre os
quais tem apenas uma ligeira sangdo, embora,

1M1

uma vez que estes funcionarios e os conselhos do
povo nao sao legalmente reconhecidos pelo governo,
ele ndao possa atendé-los. Nao me é possivel, por
falta de espaco, examinar a maneira como funciona o
sistema politico na moderna vida zulo, social e econo-
mica ou o efeito na situacdo politica da divisao do
grupo branco em brancos de expressao africana e
brancos de expressdo inglesa, e outras divisoes
dentro desta.

A tragos breves, deve notar-se que O grupo

branco apresenta em si mesmo valores contraditérios

na_aproximagdo com 0s nativos; embora muitos euro-
peus sejam igualmente influenciados por séries de va-
lores, os missionarios, varios outros europeus, admi-
nistradores, educadores, gente em posicdes seme-
Ihantes dio expressdo mais activa aos valores cristdos
e liberais. Muitos destes europeus estdo em muito
boas relacbes de amizade com os Zulo. Eles lutam
pelos interesses zulo e os Zulo reconhecem isto em
certa medida, embora nfo deixem de os considerar
brancos e por conseguinte suspeitos. Na vida econo-
mica os lagos entre europeus e zulo sao fortes. Isto
pode ver-se entre os comerciates que tém de com-
petir com os clientes zulo e entre os varios empre-
gados de trabalho que competem uns com o0s outros
devido a oferta limitada de trabalho. Eles procuram
conquistar @ boa vontade dos chefes para os seus
empreendimentos e nas minas de Rand s&o emprega-
dos membrecs da familia real para olhar pelos traba-
lhos zulo, bem como para atrai-los ai. Entretanto, 0
reconhecimento conferido por estes trabalhadores
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fes, acrescenta a estes os seus poderes na situagao
actual, mesmo quando o fluxo de trabalho e o cristia-
nismo estao a enfraquecer por outras formas a organi-
zagio_tribal. - |

VIIl. CONCLUSAO

A organizacdo politica zulo foi radicalmente alte-
rada por duas vezes. Em ambas as ocasides a gente
tomou rapidamente conhecimento do poder dos seus
novos governantes e a nova organizagdo funcionou
muito bem; mas a velha organizagdo, que conservou
os seus valores e significado, afectou o funcionamento
da nova organizagdo de que fazia parte. Entretanto, a
despeito das mudancas operadas pela centralizagédo da
autoridade e do sistema regional sob os reis, e hoje
pelo fluxo de trabalho e pelo desenvolvimento de novos
grupos sociais, valores e modos de comportamento,
0s grupos sociais mais pequenos permaneceram rela-
tivamente constantes. A esséncia de ambos os siste-
mas descritos & a oposigdo de grupos idénticos e
as vassalagens potencialmente conflituosas do povo a
autoridades diferentes. A nagdo era uma organizagao
estavel, porque esta oposigcdo era principalmente entre
as tribos que estavam unidas pela posicdo para com
o rei e os seus regimentos. A circulagdo da riqueza
dos governantes era necessaria de molde a permitir-
-lhes manterem o seu relacionamento chegado com 0
seu povo. O conflito de lealdade em funcionérios de
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categorias diferentes, intrigando muitas vezes uns com
0s outros, vinha a descoberto como uma prova de mé
administracdo. Portanto, a despeito da aparente auto-
cracia do rei e dos chefes, no fundo a soberania do
Estado residia no povo. No entanto, embora o gover-
nante pudesse ser deposto, o funcionéario ficava inco-
lume. Na presente administragao, a lealdade da gen-
te e a competicdo de funcionarios nao estabeleciam
frequentemente conflitos visto que a maquina admi-
nistrativa trabalhava através das cabecgas de grupos de
tipo diferente; a principal oposigao era entre grupos
semelhantes, cooperando como partes de um grupo
ma's largo.

Hoje, o sistema nao é estavel, pois s6 a vida
zulo esta a ser constantemente afectada e a mudar
por causa de muitos factores, como também as dife-
rentes autoridades defendem valores inteiramente dife-
rentes e por vezes contraditorios, Os Zulo, com a sua
forte organizagdo politica, reagiram contra o dominio
branco através das suas autoridades politicas, que
eram incorporadas na administracao do governo. A
organizacdo politica moderna da terra zulo é a opo-
sicdo entre os dois grupos de cor representados por
certas autoridades. Cada grupo faz uso dos chefes
do outro grupo se puder para atingir os seus proprios
fins. A oposicdo entre os dois grupos nao estd bem
equilibrada, visto no fundo ser dominada pela forga
superior do governo, contra o qual a Unica reaccado
dos Zulo é a aceitag@o ou a desobediéncia passiva.
A ameaca desta forca é necessaria para fazer o sis-
tema funcionar, porque os valores e interesses dos zu-
los se opdem tanto aos dos europeus que os Zulo nao
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reconhecem uma relacao moral forte entre eles e o
governo, tal como existia e existe entre eles pro-
prios e o seu rei e chefes, Consideram geralmente
0 governo como estando ali para os explorar, sem
querer saber dos seus interesses. O governo é agora,
em grande medida, uma sangao para os chefes opres-
sores, mas os velhos processos de controlar os chefes
actuam a fim de impedir que estes se tornem meros
joguetes do governo. O governo também realiza muito
trabalho que os chefes ndo podem efectuar.

A oposicado reduz-se pela cooperacdo nas acti-
vidades diarias; pela posicdo que individualmente o
oficial branco alcanga na estima do povo, de modo
que ele chega mesmo a colocar-se do lado deles contra
0 governo, isto €, entra no grupo dos negros, em opo-
sicdo ao grupo dos brancos pela tentativa da gente
explorar as autoridades politicas em oposigdo para
sua propria vantagem. A acrescentar a isto, as divi-
sbes de cada grande grupo em grupos politicos e
opostos com ideais e interesses contrarios, actuam
no sentido de enfraquecerem cada grupo dentro de
si proprio e diminuirem a oposicdo principal. Os mem-
bros de grupos negros dissidentes, ou os individuos
que por alguma forma apoiam o governo, pode dizer-se
que sado adeptos do magistrado contra o chefe. Por
tais razbes, os lagos sociais, econémicos e outros
entre zulo e europeus estdo a contribuir cada vez
mais para uma aceitagdo, por parte dos Zulo, da
administracdo branca.

Dentro de uma organizagdo politica ha funcio-
narios brancos e negros que tém posigdes inteiramen-
te diferentes na vida do povo, cujas bases de poder
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sao diferentes. Estes funcionarios representam valo-
res que podem ser contraditérios. Pela sua adesio
nas diferentes situagbes aos funcionarios que repre-
sentam cada grupo de valores, o povo livra-se de ter
que enfrentar um auténtico conflito desses valores.
Contudo, como o poder material do chefe é insignifi-
cante comparado ao do governo, a posicdo que ele
ocupa € apenas e mormente uma fonte de satisfacao
psicolégica € o dominio branco é aceite pelos Zulo
com uma hostilidade resignada. (')

(*) Desde que este ensaio foi escrito, apareceu o
livro do Doutor Hilda Kuper, An African Aristocracy: Rank
Among the Swazi, O Doutor Kuper fornece-nos importante mate-
rial comparativo para a compreensdo das instituicées politicas
dos Bantos de expressdo Nguni.
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A ORGANIZAGAO POLITICA DOS NGWATO
DO PROTECTORADO DA
BECHUANALANDIA ()

Por L. SCHAPERA

. COMPOSICAO ETNICA
E COMPOSICAO TERRITORIAL

Os habitantes do protectorado da Bechuanalandia
cuja maioria pertence ao grupo dos Tswana (Sotho
ocidental), (povos de expressdo banto), encontram-
-se politicamente divididos em oito tribos separadas
(merafe, sing. morafe). Cada uma tem o seu nome
préprio, ocupa a sua reserva territorial dentro da
qual nenhum europeu pode possuir terra e, embora
sujeita a autoridade superior da administragdo bri-
tanica, resolve os seus problemas sob a direccao

(1) Este artigo baseia-se em investigacdo de campo
realizada em 1935 para a «Bechuanaland Protectorate Adminis-
tration». Para um relato mais desenvolvido da organizagao
social e politica em geral, o leitor pode consultar o meu
Handbook of Tswana Law and Custom, (Oxford, 1938),
cap. I-VI; XVI.
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de um chefe (kgosi, moréna), que é independente do
resto. Os Ngwato (commumente designados por Ba-
Mangwato) s@o a maior e historicamente a mais conhe-
cida destas tribos. O seu grande chefe, Kgama Ill
(c. 1837-1923), alcangou proeminéncia mundial como
zeloso converso ao cristianismo, foi um fanatico proi-
bidor de bebidas alcodlicas € um forte suporte do
imperialismo britdnico no centro da Africa do Sul. Pro-
moveu de varias formas o progresso econémico do
seu povo e encorajou sagazmente a difusdo do en-
sino. O dltimo censo de Maio de 1936 mostrava que
28% da populacao sabia ler — factor que afecta hoje
consideravelmente as actuais relagdes entre o chefe
e os seus suUbditos (*). As inovagbes nao se confi-
naram a esta aceitagcdo parcial da civilizagao ocidental,
mas incluiram varias modificagdes no sistema juri-
dico e administrativo da tribo. Como resultado disto,
bem como da intervencdo activa da administragao
britanica, os Ngwato afastaram-se consideravelmente
do seu sistema tradicional de governo, oferecendo des-
te modo um interessante campo de estudo do desen-
volvimento politico africano. A tribo ocupa uma re-
serva com a area de 39 000 milhas quadradas, muito
menos do que o territério reclamado quando em 1885
se estabeleceu o protectorado. A sua populagdo que
voltou em 1936 a ser de 101 481, nao é de modo ne-
nhum homogénea. Apenas um quinto pertence a comu-
nidade nuclear, compreendendo a dinastia governante e
outros descendentes do povo fundador da tribo ao

(1) Os numeros relativos a outras tribos Tswana séo:
Kgatla, 28%; Ngwaketse, 15%; Kwena, 9%; Tswana, 1,9%.
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separar-se, nos principios do século XVIII, dos Kwe-
na (). Os restantes sdo bafaladi (estrangeiros «refu-
giados») que por varias vezes através de ganhos de
guerra por submiss@o voluntéria, fuga de um inimi-
go invasor ou ainda da secessdao de qualquer outra
tribo, se tornaram stbditos dos chefes Ngwato. A maior
parte deles conserva uma autonomia suficiente para
que sejam considerados como comunidades ou gru-
pos de comunidades separadas dentro da tribo. Alguns,
como os Kaa, Phaleng, Pedi, Tswapong, Kwena,
Seleka, Khurutshe, Birwa, e Kgalagadi séo eles proprios
de origem Tswana, ou vém do grupo préximo dos
Sotho do Norte. Outros sao linguistica e culturalmen-
te distintos. Os Kalaka (que na verdade superam em
nimero os préprios Ngwato), os Taiaote e os Nabya
pertencem ao grupo dos Shona da Rodésia do Sul, e os
Rotse, Kuba e Subia aos povos do noroeste da
Rodésia; os Herero sado refugiados do Sudoeste Afri-
cano e os Sarwa que sdo bosquimanos com uma
grande mistura de cultura e sangue banto.

Na pratica, todos os Ngwato propriamente di-
tos, membros da comunidade dominante, se concen-
tram em torno do chefe, na cidade capital de Serowe
(pop. 25000) (?). Serowe também engloba muitos

(1) Os Kwena (que vivem numa reserva imediatamente
ao sul de Ngwato) sdo geralmente considerados como sendo
do grupo origindrio donde vieram os Ngwaketse, os Ngwato e
os Tswana.

(2) Constituida em 1902. Antes disso, a sede tribal era
situada em Palapye constituida em 1889, e ainda antes desta

em Shoshong.
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grupos de estrangeiros. Mas a grande maioria destes
espalha-se pelp resto da reserva, tendendo as pessoas
do mesmo lugar a habitar nas mesmas localidades.
Eles ocupam umas 170 aldeias, que vao de pequenas
concentracoes, com menos de 100 pessoas cada, a cen-
tros relativamente grandes como Shoshong, Mmadi-
nare, Bobonong e Tonéta, com uma populagdo de 2 000
ou mais. Para fins administrativos, as aldeias que dis-
tam bastante de Serowe foram gradualmente agru-
padas por Kgama e pelos sucessores deste em dis-
tritos, em parte com base na conveniéncia geogréfica
e em parte por razbes étnicas (). O distrito de Sho-
shong é habitado principalmente pelos Kaa, Phaleng e
Kgalagadi; Matshana e Magalapye pelos Herero e Kga-
lagadi; Tswapong pelos Tswapong, com grupos me-
nores de Birwa, Rotse e Seleka: Bobonong pelos
Birwa; Mmadinare pelos Talaote, Seleka e Tswapong;
Tondta pelos Khurutshe e Kalaka; Bokalaka pelos Ka-
laka; e Botletle e Matsha por muitos grupos pequenos
de Kalaka, Khurutshe, Herero, Kuba, Nabya, Subia e
Kgalagadi. Os Sarwa ndo estdo confinados a qualquer

distrito em particular, mas espalham-se a vontade por
toda a reserva.

(*) Os distritos existiam ja no sentido de que os
individuos do mesmo grupo habitavam a mesma parte do
territdrio tribal; mas Kgama deu-lhe a forma concreta nomeando
homens para administrar especialmente as partes que ficavam
fora da reserva (ver pag, 125).
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Os habitantes de uma aldeia pequena pertencem
geralmente a mesma comunidade tribal. Para fins admi-
nistrativos consideram-se como constituindo um (nico
«bairro»n (motse, «aldeia»), sob a chefia e autoridade
de um chefe hereditario. O bairro € um corpo patri-
linear, ndo ex6gamo, pertencendo a ma.oria dos seus
membros ao grupo familiar do chefe, mas incluindo
normalmente varias outras familias ou grupos fami-
liares (') que lhe estdo agregados como dependen-
tes. Os aldeamentos maiores contém todos um nimero
de bairros, ndo necessariamente da mesma comu-
nidade. A aldeia nestes casos deve ser encarada nao
como uma unidade local dividida segundo a conve-
niéncia em segmentos menores, mas como um aglo-
merado de grupos sociais contidos em si, habitando
um centro. Dentro de cada bairro existe um pequeno
jugarejo, nitidamente separados do resto, e a sua pro-
pria pragca do conselho onde os -conﬂ‘itps e outros as-
suntos locais sdo tratados. Ao todo existem uns 300
bairros na tribo, dos quais nada menos de 113 se
situam em Serowe. Eles variam consideravelmente de
tamanho, mas em média contém 200 a 400 individuos
cada um. Este agrupamento em bairros, comuns a to-
dos os Tswana, explica a facilidade com que os emi-
grantes ou os povos conquistados sdo absorvidos
dentro da tribo. As familias simples ou grupos

(*) Um grupo familiar (kgotlana) é um conjunto de
casals cujos chefes descendem todos eles na linha varonil de
um avd ou bisavd comum. O Iindividuo sénior pelo nascimento
na linha de descendéncia é o «ancido» (mogolwane) do grupo.
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de familias de estrangeiros eram colocados pelo chefe
num bairro existente, isto é, debaixo do controle
imediato de um chefe particular de bairro. Um grupo
maior considerava-se como um bairro separado, com
o seu chefe como administrador, ou dividia-se numa
série de bairros, segundo o seu tamanho e a sua
organizacao territorial ou o parentesco existente. Cada
pessoa dentro da tribo deve pertencer a um bairro
e, salvo em circunstancias excepcionais, ela deve
viver sempre no mesmo lugar em que vivem os mem-
bros seus companheiros. Mesmo entre os Ngwato,
em contraposicdo com os estrangeiros, ha duas cate-
gorias principais de bairros, distritos segundo a sua
forma de origem.

Nos tempos em que ainda se praticava a poligamia,
o chefe agrupava os filhos da mesma mulher num
nico corpo, sob a autoridade do mais velho, e ligava
a estes alguma gente que tivesse origem comum coOmo
criados. Os chefes actuais dos bairros assim criados,
todos descendentes de antigos chefes, sdo por isso
conhecidos como dikosana «chefe real» (sing. kgo-
sana, «principe», chieftain) (). Cada chefe costuma
também confiar o seu préprio gado a varios plebeus
fibis para tomarem conta dele; cada um deles jun-
tamente com Os seus parentes imediatos e 0s re-

() Assim, o chefe dos bairros Tshosa, Kgope e Mauba
descendem do chefe Kesitilwe; os chefes dos boinas Maeketso,
Seetso, Mokomane, Sedihelo, Tshwen e Seiswana do seu
filho Makgasana; os chefes dos boinas Morwakwena e Rammala
do filho do ultimo, Molete; e os chefes dos boinas Ramere,
Monageng, Mmualefe, Modimoeng e Ramasuga dos filhos de
Molete, Mathiba.
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banhos do gado posto sob a sua guarda, constituiam o
nicleo de um novo bairro. O chefe de um bairro des-
tes € chamado um motlhanka, «chefe plebeu» (lit.
«criado»). Muitos bairros, Ngwato e estrangeiros, sub-
dividiram-se ap6s a sua fundagdo num ou mais gru-
pos de familia que se partiam devido a disputas
internas ou a alguma razdo semelhante. Estes segmen-
tos podiam entdo ser reconhecidos pelo chefe como
novos bairros e ser-lhes dada terra na qual levan-
tavam a sua prépria aldeia ou lugarejo.

Dentro dum bairro cada grupo de familia trata
dos seus assuntos, sob a chefia do mais velho, e
resolve por arbitragem as disputas que envolvam a
qualquer da sua gente. Mas todos os membros do
bairro caem sob o controle geral do seu chefe, Eie
cede-lhes terra para habitagdo, cultivo e pastagem,
pode livremente requerer os seus servigcos para todos
os fins plblicos, é o seu representante oficial e prote-
ge-os nas suas relagbes com os de fora. Verifica se
eles cumprem as ordens dos seus superiores politicos,
julga os casos que os outros ancidaos do seu bairro
nao forem capazes de resolver, ou que estdo para além
da sua competéncia julgar; e, ao contrario deles, pode
exigir multas e aplicar castigos. Ele dirige também
vérias cerimbnias magicas e religiosas em nome
do bairro como um todo, embora com a expansao
do cristianismo todas as suas fungbes neste campo
estejam a desaparecer. Os seus parentes paternos
proximos, os ancidos dos restantes grupos de
familia, e quaisquer outros homens de reputagédo e
capacidade no seu bairro ajudam-no e aconselham-no;
na sua auséncia, ou depois da sua morte, o homem
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a seguir a ele na linha de sucessdo, normalmente o
filho mais velho da sua primeira mulher, toma auto-
maticamente o seu lugar (*). Os assuntos mais im-
portantes sao discutidos numa reun'do geral dos homens
de bairro, contribuindo as opinides por eles expressas
para a tomada de decisao por parte do cabeca do
grupo.

Quando um bairro se subdivide, o cabeca do
grupo dos pais constitui o primeiro tribunal de recurso
dos veredictos dos demais. Nos centros maiores fora
de Serowe, o ancido mais velho do bairro é também o
chefe de toda a aldeia. Nesta qualidade ele pode
recorrer dos veredictos dos seus colegas, tem uma
autoridade suprema em todos os outros assuntos, por
exemplo, a distribuicdo da terra e a organizacao de
empreendimentos colectivos. Ele é também o meio
através de quem o chefe comunica com os habitantes
da aldeia.

O chefatura hereditaria de cada comunidade es-
trangeira continua a governar o seu povo de acordo
com as suas proprias leis e costumes. Ele controla
as actividades dos chefes de bairro e de aldeia que lhe
sao dependentes, julga casos que estes sdo inca-
pazes de resolver ou recorre dos seus veredictos,
trata 'de outros assuntos respeitantes a comu-

() O principio hereditario percorre o sistema politico
Ngwato. Isto significa que a administragdo de qualquer grupo
é entregue ndo a uma determinada pessoa, mas a uma familia
de que ele é chefe; e também .um membro proveniente
desta familia que esteja presente em qualquer ocasido quando
se espera uma acg¢do, pode, devido ao seu nascimento,
exercer a autoridade sobre os individuos do grupo.
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nidade como um todo. Mas ele proprio se encontra
sujeito a autoridade do chefe, perante quem é responsé-
vel pela ordem geral, pela paz e boa administragdo dos
seus aderentes, e para o qual existe também um
apelo para as suas decisoes.

Cada comunidade que vivia fora das sedes tri-
bais ficava antigamente sob a protecgdo de algum
Ngwato motlhanka (chefe comum) residente na ci-
dade do chefe. Este homem, cujas responsabilidades
eram hereditarias, devia permanecer em contacto com
a gente e os seus problemas, visita-los periodica-
mente para recolher o tributo para o chefe e, nestas
visitas, julgar os casos que lhe fossem apresentados
em recurso. Além disto, ele também os informava
sobre os acontecimentos ou progressos das sedes,
olhava por eles quando eles la apareciam, transmi-
tia as suas queixas ao chefe. Com o tempo tornou-se
evidente, com a expansado da tribo, que muitas comu-
nidades dependentes viviam demasiado longe da sede
para este método de supervisao ser suficientemente
eficiente. Kgama desenvolveu, por isso, um sistema
mais directo de administragdo. Agrupou as comuni-
dades mais remotas nos distritos j& conhecidos e em
cada um colocou um adminisirador residente, geral-
mente um membro da sua prépria familia e outras
vezes um vulgar regedor proeminente e de confiancga.
Os seus sucessores foram continuando esta politica.

O administrador &€ acompanhado ao seu distrito
pelos familiares imediatos, que o assistem e aconse-
lham. Os seus deveres principais consistem em comu-
nicar as ordens e as mensagens do chefe a gente
debaixo do seu governo, ouvir apelos dos veredictos
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dos seus chefes, resolver as disputas entre comu-
nidades diferentes, organizar e dirigir empreendimen-
tos publicos locais, supervisar a recolha do imposto
hebitacional e as colectas tribais, aconselhar o chefe
sobre as condigdes econdmicas e politicas locais. To-
dos os casos que o préprio ndo pode resolver deve
envia-los ao chefe, para quem ha também recurso
mesmo quanto as suas decisdes. Em caso de abuso do
poder, ou prova de incompeténcia, pode ser chamado
ao chefe, como aconteceu por varias ocasides em
anos recentes. Outro homem ird entdo substitui-lo.
Se isto ndo acontece, a sua nomeacao tende a ser
permanente, e pode mesmo tornar-se hereditaria, a
ndo ser que o chefe encontre razio para intervir. O
«protectorn de uma comunidade estrangeira continua
a representd-la em Serowe, e é ainda o meio para o
povo se aproximar do chefe quando ai vdo para re-
correr do seu administrador de distrito ou para algum
outro propésito oficial. Mas ele ja ndo os visita para
exigir o tributo, pois a recolha deste foi abandonada
por Kgama, nem ele julga os casos em que estiverem
metidos. Agora pouco mais é do que o seu «agente
consulam, tendo os seus deveres administrativos pas-
sado para as mdos do administrador de distrito.

Todos os bairros na tribo, tanto Ngwato como
estrangeiros, se encontram finalmente agrupados em
quatro «secgOes» paralelas (dikgotla, sing. kgotia),
designados, respectivamente, segundo o bairro chefia-
dor de cada, Ditimamodimo, Basimane, Maalosd e
Maalos6-a-Ngwana. A origem deste agrupamento néo
se conhece devidamente, mas parece derivar da
pratica de dar ao herdeiro do chefe um grande posto
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de gado e da criagao de um novo bairro de plebeus
a fim de olharem por ele. O posto de Ditimamodimo,
e 0 bairro criado e designado por este, diz-se ter sido
estabelecido pelo chefe Molete para o seu filho, Ma-
thiba: o de Baimane por Mathiba para o filho deste,
Kgama |; o de Maalos6 por Kgama | para seu filho,
Kgari; o de Maalosbé-a-Ngwana para o filho de Kgari,
Sekgoma | (pai de Kgama Ill). O herdeiro, ao vir para a
chefatura, contava consideravelmente com a colabora-
¢do e o apoio dos partidarios assim ligados a ele, e
como regra colocava sob a sua supervisao todos os
bairros formados dentro do seu reino. A criagdo de
novas secgdes acabou no reinado de Sekgoma |, que
consolidou o sistema na forma que actualmente apre-
senta. Os bairros depois de criados ficavam a ordem
do chefe, integrados numa das seccbes existentes.

Em Serowe cada secgao tem o seu bairro na
cidade, dentro do qual se localizam os bairros que o
compoem. O chefe do bairro nuclear de cada um é
igualmente o chefe da secgao inteira. Em associagao
com este na administragdo dos seus assuntos esti o
kgosana sénior da secgdo, ou seja, o chefe real mais
de perto ligado ao chefe (!). Estes dois homens agem

(1) Os descendentes de Sekgoma |, que estdo mais
estritamente relacionados com o chefe do que os outros
regedores reais, estdo associados com ele no governo central
da tribo e ndo tomam parte na administracdo das seccoes.
O regedor real imediato em cada secgdo é considerado como
regedor real responsdvel. Este cargo é desempenhado em
Ditimamodimo pelo regedor do bairro Ditlharapa, em Busimane
pelo regedor do bairro Tshisi, em Maalos6 pelo regedor do bairro
Maboledi, em Maalosd-a-Ngwana pelo regedor do bairro
Menyatso, todos eles descendentes de Kgama .
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conjuntamente como juizes mais velhos da secgao.
Ouvem todos os casos que directamente lhes dizem
respeito ou os recorrentes de outros chefes de bairro
da sua seccdo em Serowe, ou de um governador de
distrito em que os membros da sua secgao estejam
envolvidos; antes deste procedimento o caso nao pode
ser apresentado ao chefe, Como cabegas das secgdes
eles usufruem igualmente de uma influéncia maior na
tribo do que os outros chefes de bairro. O chefe con-
sulta-os frequentemente sobre questbes de politica
tribal, pode delegar neles assuntos seus de grande
importancia administrativa. Eles falam pelo povo em
encontros tribais onde as opinides de cada secgao se
entrecruzam com a independéncia e podem também
organizar 0s seus proprios encontros pera discussao
de assuntos de interesse para a secgdo ou para a
tribo. A seccdo a que o proprio chefe pertence — e,
como ja se referiu, os diferentes chefes pertenciam a
secgoes diferentes — é geralmente encarada durante
0 seu reinado como a secgio governante da tribo. Ele
confa muito nos chefes mais velhos para elaboracao
da politica tribal, utiliza-os particularmente para apoio
de todos os seus planos e empreendimentos,

ll. O SISTEMIA ADMINISTRATIVO

O sistema administrativo atras descrito e a orga-
nizagao social em que directamente se baseia, divide
0s membros da tribo em grupos distintos uns dos
outros pelos poderes locais e lealdades. Sob certos

e
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aspectos, cada secgdo, distrito, comunidade, aldeia,
bairro e grupo de familia, é independente do resto, tra-
tando dos seus préprios problemas sob 2 direcgao de
uma entidade reconhecida, cuja autoridade se estende a
quase toda a esfera da vida pablica. As muitas comu-
nidades de que a tribo se compde diferem também
frequentemente umas das outras pela lingua, costu-
mes e tradigbes e, deste modo, nunca chegam a ter
um fundo cultural comum, Consideremos agora como
todos estes grupos se mantém unidos numa solida-
riedade e coesdo, permitindo que a tribo no seu
todo se apresente como uma frente unida em relacio
ao mundo exterior na defesa ou na agressdo, man-
tenha o direito € a ordem e a aplane nas disputas entre
os membros de um e outro grupo, prosseguindo nas
suas vastas realizagbes colectivas.

Um dos mecanismos por meio dos quais isto se
obtém € a hierarquia administrativa por que se dis-
tribuem as véarias formas de autoridade local. Em
Serowe, como indicdmos, o mais velho do grupo de
familia fica directamente subordinado ao seu chefe
de bairro. O chefe de bairro por sua vez é subordinado,
directamente ou através do chefe de bairro donde
0 seu proprio proveio, do chefe do bairro nuclear
na mesma secgao ('). O chefe da secgdo final-
mente é subordinado do chefe. Nos distritos periféricos,
o chefe de bairro é subordinado directamente ou

(1) Nas comunidades estrangeiras que vivem em Serowe,
o chefe local de cada uma delas ocupa posigio intermédia
entre o regedor do bairro e o regedor da seccéo
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através do chefe da sua aldeia, do chefado hereditério
da sua comunidade tribal. Este Gltimo, por sua vez,
é subordinado do governador do distrito que final-
mente fica subordinado ao chefe. Em cada caso, a
autoridade superior tem poderes para se sobrepor aos
das autoridades menores do seu préprio grupo. Os
Gltimos devem obedecer as suas ordens e cumprir
as suas instrugcdes, devem enderegar para ele todos
0s casos que sejam incapazes de resolver ou que nao
possam tratar por falta de competéncia, podendo
apelar-se para ele de todas as decis6es judiciais e
executivas.

O sistema judicial € fundamentalmente o mesmo
para todos os tribunais, A vitima de um mal civil,
tal como quebra de contrato, seducao, adultério, tres-
passe, dano de propriedade, roubo ou difamagao, pode
desculpé-lo ou, através do membro mais velho do
grupo de familia, tentar chegar a um acordo com o
ofensor. Falhando isto, ele leva o caso para o tribunal
do chefe de bairro do ofendido. Os crimes como
ofensas as autoridades politicas em exercicio das suas
fungbes, quebra das leis decretadas pelo chefe, vio-
lagao, assalto, homicidio e bruxaria nunca podem ser
resolvidos por meio de acordos particulares, devendo,
portanto, haver sempre julgamento. Todos os julgamen-
tos sao ouvidos em puablico, qualquer membro da tribo
tem o direito de assistir a eles e de participar nas
cerimoOnias, qualquer que seja o tribunal onde se reali-
zem, As partes interessadas e as suas respectivas
testemunhas sao ouvidas sucessivamente, escutadas
atenta e ininterruptamente e interrogadas de perto pelas
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pessoas presentes. O assunto é entdo posto a discus-
sao geral pelo juiz e os méritos do caso sao publica-
mente refutados por aqueles que assim o desejarem.
Esta é uma das principais fungcbes dos seus conselhai-
ros pessoais. Finalmente, ele julga a luz das opinides
assim expressas e pronuncia o seu veredicto ou, se
entende que o caso é demasiado importante ou dificil,
envia-o para julgamento pelo seu superior politico. Se
uma das partes fica descontente com o veredicto, pode,
de igual modo, recorrer contra a outra, O caso é, entao,
ouvido desde o principio no tribunal superior, de cuja
decisao fica dependente a acgcdo. Um outro caso origi-
nado num grupo de familia pode assim passar através
de trés ou quatro fases de julgamento intermédias
antes de, por fim, chegar ao chefe.

Na verdade, a organizagdo social e territorial exis-
tente & usada, por conseguinte, para delegar os assun-
tos de preocupagdo puramente local as autoridades
subordinadas, mas o governo da tribo como um todo
concentra-se nas do chefe e dos seus conselheiros
pessoais. O chefe é a figura central & volta da qual
fervilha a vida tribal, através da qual se ordenam
e organizam as actividades da tribo. Ele é, simulta-
neamente, o governante e o juiz, o legislador e o
guardiao das suas leis, o orientador da sua vida econo-
mica e antigamente era também o comandante na
guerra, o principal sacerdote e magico. € basicamente
por meio de vassalagem para com ele que os mem-
bros da tribo demonstram a sua unidade. Ele intitu-
la-se e assina «Kgosi ya baNgwatoy, «Chefe do povo
Ngwato»; ele é tratado protocolarmente pela designa-
¢cdo que personifica a tribo, «MoNgwato»: a prépria
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tribo é designada segundo o seu antepassado, o fun-
dador legendario da linha real; ele & o seu repre-
sentante e o porta-voz para todas as relagbes exter-
nas. Como as autoridades que lhe estdo subordinadas,
ele é ajudado no seu trabalho pelos parentes paternos
préximos e outros conselheiros pessoais. Mas ocasio-
nalmente também recorre & ajuda de conselhos mais
vastos e outras formas de assembleia forjadas na tribo
como um todo, unindo deste modo a sua gente num
grau maior (). As vezes, ele consulta apenas os chefes
da aldeia, mas mais frequentemente convoca todos os
homens de Serowe, ou mesmo toda a tribo, para uma
reunido onde se discutem os assuntos publicos, poden-
do ainda através da organizagdo regimental trazer todos
para um trabalho de conjunto e nos bons velhos tem-
pos reuni-los para a guerra. Estas formas de assem-
bleia provindas das lealdades paroquiais do bairro, da
aldeia e da comunidade sdo as formas mais conspi-
cuas de unir os membros da tribo.

Este sistema de administracdo central ainda pre-
valece, mas desde o estabelecimento do protectorado,
em torno do qual pulula, modificou-se um tanto. A
administracdo europeia nao limitou apenas os poderes
do chefe e das outras autoridades tribais, mas alterou a
estrutura dos seus tribunais e também introduziu as
suas proprias instituicbes governamentais. Os Ngwato
estdao agora sob a administragdo das autoridades euro-

() Para uma descricio mais pormenorizada destes
conselheiros e conselhos, ver pags. 140-141.
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peias e nativas, e as Ultimas ocupam uma posigao
subordinada, Seré conveniente, por conseguinte, rever
em resumo o papel desempenhado pela administracdao
europeia na regulamentagdo dos assuntos tribais antes
de procedermos & discussao mais detalhada dos antigos
e actuais poderes, das fungdes do chefe e dos seus
conselheiros.

O Protectorado da Bechuanaldndia, juntamente
com a Basutolandia e a Suazilandia, estd sob o controle
legislativo e administrativo geral de um alto comissério
responsavel perante a Secretaria de Estado pela dos
Assuntos Africanos na Gra-Bretanha. O proprio ter-
ritério é directamente governado por um CcOMIiSsario
residente, com sede em Mafeking (*). A reserva de
Ngwato, um dos doze distritos administrativos em que
se divide, estad sob a jurisdicao imediata de um comis-
séario de distrito situado em Serowe. Para manter as
leis e a ordem e cumprir todos 0s outros deveres, é
assistido por um pequeno corpo de policia e alguns
subordinados, funcionarios europeus e nativos.

Alguns funcionarios técnicos representantes dos
sectores da medicina, agricultura e veternaria da
administragdo também vivem e trabalham na reserva.
A populagdo total europeia, compreendendo nao soé
os funcionarios do governo como o pessoal da socie-

(1) Mafeking estd situada na Unido da Africa do Sul
e nio no Protectorado de Bechuanalandia, cuja fronteira meri-
dional fica a doze milhas da cidade. Esta posigdo andmala é
um sinal do tempo (1885-95) em que o que € actualmente a
Bechuanalandia britanica, na Colénia do Cabo, fazia parte do
Protectorado.
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dade Missiondria de Londres, comerciantes, emprega-
dos de caminho de ferro, e outros, era de 376 em
1936, incluindo homens, mulheres e criangas.

A politica geral da administracao relativamente
aos motivos, tem sido preservar a autoridade tribal
dos chefes e as leis e os costumes do povo, sujeito
ao exercicio préprio do poder e da jurisdicdo da Coroa,
sujeito as exigéncias da paz, ordem e boa administra-
cao. Cedo retirou aos chefes o direito de decretar a
guerra ou entrar em acordos politicos independentes,
canalizou os casos de assassinio e homicidio culpado,
assim como todos os casos em que estivessem envol-
vidos europeus, para a jurisdicdo dos tribunais euro-
peus, permitiu os apelos dos veredictos dos chefes
em vérios casos graves, definiu os limites dos territo-
rios tribais, impds uma taxa anual regular a todos os
nativos adultos do sexo masculino. Mas durante
muitos anos apés isto a forma como o chefe adminis-
trava a tribo ndo era um assunto que preocupasse
0 governo, excepto quando conduzia a um conflito
aberto, mas na maioria dos casos a tendéncia era para
apoia-lo tanto quanto possivel nas suas relagdes com
0 povo. Mais recentemente, porém, os poderes juri-
dicos do chefe foram mais limitados.

Em 1919 fazia-se a provisdo ao serem escutados
apelos dos seus veredictos em qualquer tipo de caso,
civil ou criminal, pelo estabelecimento de um tribunal
misto presidido por ele e por um comissario local
do distrito. Em 1926 os processos de divércio entre
Os nativos que casavam de acordo com o direito civil
europeu eram igualmente trazidos perante a jurisdicao
do Tribunal do Comissério do Distrito, e em 1927
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o julgamento de presumiveis feiticeiros era retirado
dos tribunais quando a imputagcao ou pratica de feiti-
garia constituia uma ofensa estatutaria. Estas medidas
nao passaram em branco. Tshekedi, que se tornou
Regente em 1926 pelo seu sobrinho fraterno Serétsé
(filho do filho de Kgama, Sekgoma Il), reuniu -0s
chefes de vérias outras tribos como protesto contra
aquelas, mas isso ndo impediu a sua transformagao
em leis.

Finalmente, em 1934, os poderes do chefe foram
pela primeira vez claramente definidos e o estatuto
e poderes dos tribunais tribais regulados. A proclama-
¢ao da administracdo nativa (n.° 74 de 1934) especi-
fica os direitos, poderes e deveres do chefe e de
outras autoridades tribais, estabelece a sucessao e a
pertenga ao chefado sujeito a aprovacao da adminis-
tracao, que fica com o poder de a passar para outro
herdeiro, em caso de incompeténcia do anterior ou de
suspender a chefatura, quer por razdoes de incompe-
téncia ou de o chefe ndo satisfazer, fornece uma
estrutura pela qual a tribo pode depor um chefe,
torna a conspiragdo contra o chefe uma ofensa esta-
tal e estabelece um conselho formal tribal para ajudar
aquele no cumprimento dos seus deveres. Os Tribunais
Nativos da Proclamagao (n.° 75 de 1934) afasta da
jurisdicao dos tribunais tribais todos os casos em
que o0 acusado é culpado de traicdo, seducao,
assassinio ou tentativa de assassinio, culpado de
homicidio, violagdo ou tentativa de violagdo, assalto
ou tentativa de infligir ofensas corporais, conspiragao
contra o chefe, e uma variedade de ofensas estatu-
térias. Todos os outros casos, tanto civis como crimi-
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nais, em que apenas os nativos estejam envolvidos

podem air?da ser julgados pelos tribuna‘s tribais se-
gundo a lei e o costume Tswana.

-Mas, em lugar de muitas Categorias de tribunal
noﬁ SIStfama tribal, a proclamagdo reconhece apenas
trﬂes, Cujas decisbes sao legalmente equivalentes. Estas
Sdo representadas pelos tribunais nativos de novos e
(Jie.ve.lhos € 0 tribunal do chefe, respect?v.amenfe Do
u'n't!rr‘lo ha ainda apelo para o tribunal do comisséri:f.) de
d:str:{o e dai, sob certas condigbes, para o tribunal
es-pec-iail do protectorado. A proclamacdo define ainda
a constituicdo de cada tribunal, precisando que deve
ter u.m ndmero limitado de membros nomeados por
autczrfdades tribais especificas, preconiza a conser-
vaggo, eém todos os casos julgedos, de testemunhos
escritos abertos 3 inspecgdo do comissério do distrito
coarcta severamente as formas de punicao que possarn'

Sér impostas e institui algumas regras para reger o
processo.

| Estas proclamagées, delineadas primeiro em 1930
tmha'lm sido frequente e amplamente discutidas pelé;
aldmlnistrag:éo com os chefes e as suas tribos. A neces-
sidade destas foi-se tornando cada vez mais evidente
A medida que os chefes antigos morriam, substituiam-'
-nos homens novos na maior parte dos casos educados

em escolas fora do Protectorado, e assim separados

da experiéncia em primeira mao adequada ao governo

9 jurisdicdo tribal. Casos miiltiplos de embriaguez e
.|rresponsab|hdade, negligéncia de deveres, apropriagao
indevida de imposto habitacional e de outros dinheiros

da tribo, de sérias contendas internas, tudo isso

e MY T
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exigia um controle administrativo mais forte, enquanto
o desenvolvimento nos sectores da educagdo, ve-
terinaria e agricola ainda tornava mais desejavel numa
definicdo clara das relagdes entre a Adminstragdo e
as tribos. Tshekedi opds-se as proclamagdes desde
0 principio e mesmo depois da sua promulgagédo
nao as pds em vigor. Finalmente, em Dezembro de
1935, ele e Bathoen, chefe dos Ngwaketse, intentou
uma acgao legal contra o alto comissério. Eles alegaram
que as proclamagdes nao tinham forca nem efeito
legal, porque nelas o alto comisséario realmente alterava
certas leis e costumes nativos, ultrapassando deste
modo os poderes que lhe haviam sido conferidos e
violando direitos instituidos reservados as suas res-
pectivas tribos. O caso foi ouvido no tribunal especial
em Julho de 1936. O julgamento foi reservado e
apenas divulgado em Novembro. O tribunal procla-
mou-se a favor do alto comissario, baseando-se em
que, se as proclamacOes alteravam indubitaveimente
as leis e os costumes nativos existentes, ele tinha
actuado dentro dos seus poderes, enquantp que sobre
a questao dos direitos instituidos um regulamento da
Secretaria de Estado, de que o poder da coroa no
Protectorado da Bechuanalandia «ndo é limitado por
tratados ou acordos», foi tomado como conclusivo.
As proclamagdes tornam-se, portanto, unificantes entre
os Ngwato e Tshekedi comegou agora a aplicé-las.
E, porém, demasiado cedo para determ.nar em porme-
nor de que maneira afectam a administragao tribal, mas
tentaremos adiante indicar as suas principais ten-
déncias.
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lil. PODERES E AUTORIDADE DO CHEFE

A consequéncia geral das proclamagdes e dos
prévios desenvolvimentos € que, embora o chefe e
os seus conselheiros ainda administrem o0s assuntos
da tribo, a autoridade juridica e politica suprema na
reserva é agora a administracdo, que actua através do
comissario do distrito. Contudo, o chefe, como cabeca
da tribo, é sempre tratado pelos seus sUbditos com
uma grande dose de respeito visivel. A sua posse
e o casamento sio ocasides de grande festividade
pGblica, e a sua morte sugere um luto universal.
A sua casa é usualmente maior e mais sofisticada do
que as dos homens vulgares da tribo. Antigamente
ele tinha sempre muitas mulheres, dependentes, e
servicos, mas ainda hoje o numero dos seus depen.-
dentes é muito grande. Ele recebe varias formas de tri-
buto do seu povo, impde-lhe obrigagdes, exige trabalho
gratuito para fins pessoais bem como da tribo. Tem
direito a primeira escolha de terra para a Sua casa,
campos e reservas de gado; ele e a sua familia
tinham antigamente precedéncia na tribo nos assuntos
de ritual: so ele tinha o direito de convocar assem-
bleias tribais plenas, criar novos reg:mentos, organi-
zar ceriménias tribais e, nos velhos tempos, impor pena-
lidades extremas de morte e expulsdo. O nao cumpri-
mento das suas ordens constitui ofensa penal. Todas
as outras ofensas contra ele sdo mais severamente
punidas do que cometidas contra qualquer membro
ordinario da tribo. A deslealdade e revolta contra a
sua autoridade sdo crimes maiores, punidos como
regra, nos velhos tempos, com a morte ou confiscacao
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da propriedade do culpado e, actualmente, com a
expulsdo ou qualquer outro castigo infligido directa-
mente pela administragao.

A despeito da restricdo dos seus direitos e
poderes tradicionais, o chefe ainda desempenha um
papel muito proeminente no governo da tribo. Ele
decide nas questdes de politica tribal e pode fazer
regulamentos obrigatérios para os seus s(bditos (1).
Ele determina e organiza a realizagdo de importantes
trabalhos puablicos. Ele vigia a conduta das autoridades
que lhe estdo subordinadas e, em caso de extrema
competéncia ou abuso de funcdo, pode substituir o seu
governador de distrito por um outro homem, ou depor
a cabeca hereditaria do bairro ou da comunidade

() Legislagdo desta espécie ndo parece ter desem-
penhado um papel decisivo na vida da tribo, tendo os chefes
maior empenho em manter o direito existente do que em
alteré-lo. Nos tempos mais recentes, devido as novas condigées
resultantes do contacto com os europeus, a legislacdo decretada
pelo chefe ocorre com frequéncia. Kgama introduziu tantas
modificagdes que as préprias populagées distinguem entre
«0 direito nativo tradicional» e o «direito do Kgama», embora
qualquer deles seja vinculatério. Entre outras coisas, ele aceitou
o Cristianismo como religldo oficlal do Estado; aboliu o bogadi
(alembamento), desencorajou a poligamia entre os Ngwato
propriamente ditos, embora ndo o fizesse quanto as comuni-
dades sujeitas, Aboliu a malor parte das ceriménias tribais,
proibiu a venda, fabrico e consumo de cerveja Indigena e
outros licores téxicos na reserva. Regulamentou a venda de
cereals e do gado aos comerciantes europeus; modificou as
regras de sucess@o hereditiria de modo a proibir as raparigas
de herdarem o gado; proibiu o movimento de camionetas ao
domingo e protegeu os animais de pasto quanto a caca.
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cujos deveres recaem entdo no homem seguinte na
linha de sucessdo. A maior parte do seu tempo é
passado diariamente na sua kgotla (lugar de conselho),
onde ele ouve os novos, as peticoes e queixas de
todos da tribo e da ordens para que se tome a acgédo
necesséria. Ele deve proteger os direitos dos seus
stbditos, prover de justica aos ofendidos e oprimidos,
punir os malfeitores. Antes do estabelecimento do
protectorado, ele era o juiz supremo da trbo, Esta
fungéo foi tomada pela Administragcdo, mas o seu
tribunal é ainda o tribunal nativo mais alto, ao qual
assiste um direito de apelo dos veredictos dos outros.
Antigamente, ofensas graves como traicdo, homicidio,
assalto, violagdo e bruxaria podiam ser puniveis unica-
mente por ele e pelo seu tribunal. Foram agora canali-
zados para a jurisdicdo das autoridades europeias,
mas ele ainda prepondera em todos os outros cascs de
quebra da lei tribal e tem poderes punitivos maiores
do que os juizes dos tribunais menores. Ele controla
a distribuicdo e o uso da terra tribal, organiza grandes
cacadas colectivas, regula as relagbes comerciais com
estrange’ros e o tempo das sementeiras e das colheitas.
Com a extensdo do controle europeu, os deveres
administrativos do chefe aumentaram bastante. Ele é
responsavel perante a Administracio pela manutengéo
do direito e da ordem na tribo, evitando o crime e
recolhendo o imposto habitaciona! e outros devidos.
Ele deve cumprir todas as ordens e instrugbes que
lhe s@o transmitidas, prestar toda a assisténcia que
the for pedida por funcionarios responsave’s do go-
verno. Ele deve, ainda, colaborar com o comissario
distrital e outros membros da administragao em toda
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a espécie de esquemas politicos e de natureza e.co-
noémica, social e educacional. O seu controle, ar'1t|gl3a~
mente indivisivel, de cada aspecto da vida publica
difundiu-se assim através de varios departamento.s do
governo com superior autoridade. Ele deve, além dz}sst'n,
tratar com o0s comerciantes, missionarios, possiveis
concessionarios e outros europeus que vvam na sua
reserva, o visitam, ou lhe escrevem; deve passar aos
seus subditos recibos dos pagamentos das taxas,
l'cenca para a venda de gado e cereais, passes para
abandonar a reserva em visita & Unido ou em busca
de trabalho. A queixa muitas vezes formulada conti"a
Tshekedi de que ele é um «funcionario-chefe» mais
do que um «kgotla-chefe» indica suficit_antemenre a
modificacdo dos métodos de administracao que tu’do
isto trouxe consigo. Antigamente o chefe eia tar:."nbdem
a cabeca do exército tribal, Ele organizava expedigoes
mii'tares, muitas vezes acompanhava-as ele mesmo,
realizava a necessaria magia da guerra, dispunha dos
prisioneiros e dos despojos. Com a aboligao da guerra
intertribal sob o governo europeu, tudo isto desaparf{i-
ceu. Antes também ele organizava as grandes cernmo-
nias tribais de que dependia o bem-estar do seu povo.
Mas Kgama, a partir do momento em que se cqnverteu,
lutou contra estas praticas «pagas» e, depois de se
tornar chefe, cessou deliberadamente de as observar.
Uma vez que estas ndao podiam ser celebradas sem a
sua autoridade e participagdp foram morren-dole? cpm
elas as suas fungbes de sacerdote trbal e feutrcg:r?.
Os Ngwato sao agora oficialmente uma Eri'bo cr:stla,
reconhecendo a direccdo ritual dos missionarios loca's.
Esta Gltima &, por conseguinte, em certa medida,
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uma autoridade rival cuja pretensdo & adesdo dos fidis
criou por vezes conflito com o chefe. 0 monopadlio
dado por Kgama a sociedade missionaria de Londres
na sua reserva, tornou-se também numa fonte de
perturbacao subsequente com as comunidades emi-
grantes que professavam outra variedade de fé crista.

Em todas as questdes de politica tribal, o chefe
deve aconselhar-se com os seus parentes paternos
imediatos. Os chefes de seccdo e outros chefes locais
proeminentes sdo também tidos por estarem entre os
seus legitimos conselheiros. Quando se levanta um
assunto qualquer de relevante importancia, ele convoca
uma assembleia geral de chefes e, deste modo, obtém
Os pareceres de todos os homens importantes da tribo
antes de actuar. Excepto para estas assembleias, rea-
lizadas muito raramente, os conselheiros do chefe nao
estavam até h& muito pouco tempo organizados em
corpo definido com um ndmero limitado de membros.
Ele consultava-os, frequente ou colectivamente guando
desejava, e variava-os segundo 0s assuntos em curso.
Ele contava apenas com os homens em quem podia
confiar e ignorava os outros, fosse qual fosse a sua
categoria, desde que lhe fossem hostis ou os enca-
rasse com suspeita.

Em Novembro de 1925, imediatamente depois da
morte de Sekgoma II, a tribo, por sugestdo da comis-
sdo residente, elegeu um conselho de treze membros
com o fim de assistir 3 acgao temporaria do chefe
(Gorewang, filho do irmdo de Kgama, Kgamane).
O conselho nao era nada popular e o povo sentiu que
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isto era um estratagema administrativo para minar o
poder do chefe, limitando a sua liberdade de acgao;
Tshekedi, quando voltou da escola, em Fevereiro
de 1926, para tomar o lugar de Gorewang, foi suces-
sivamente insistindo na sua abolicdo. A Proclamacao da
Administracdo Nativa reintroduziu de novo a ideia de
um conselho tribal bem definido. Isto requer que
o chefe nomeie publicamente, e com a aprovacido da
tribo, os homens designados para o aconselhar como
conselheiros, obriga-o a consultad-los no exercicio das
suas funcoes.

A manutencdo do lugar de conselheiro depende
da discricdo do comissério residente e ndo do chefe,
cujos poderes sdo assim limitados noutra direcgao.
Este foi um dos aspectos da proclamacado contra o
qual Tshekedi mais tenazmente protestou, mantendo
que um corpo assim limitado como se propunha esta-
belecer era estranho ao sistema tribal; o tribunal,
ao fazer o julgamento, achou que era sem divida uma
despedida do método tradicional de governo.

Esta néo foi a Unica modificacdo a ser introduzida.
Durante e desde o tempo de Kgama, o chefe passou
a apoiar-se nos conselheiros europeus 3 parte dos fun-
cionarios do governo. Ele consulta muitas vezes os
missionarios locais sobre muitos aspectos da vida
tribal longe da religido, procura conselho entre os co-
merciantes nos assuntos de financas, e frequentemente
utiliza os servigcos especiais de advogados de Mafeking
e Cape Town. A politica tribal j4 ndo é portanto
determinada meramente pelo chefe e os seus con-
selheiros tribais; é igualmente moldada de certo




144

modo com a ajuda de varias personalidades europeias
interessadas, nem sempre olhadas benevolamente pela
Administragao.

Todos os assuntos da politica tribal sdo final-
mente tratados perante uma assembleia geral de
homens adultos no kgotla do chefe (lugar do conselho).
Tais assembleias realizam-se com muita frequéncia, por
vezes quase semanalmente. Em regra, apenas os ho-
mens presentes em Serowe os aconselham, sendo as
decisdes tomadas comunicadas aos de outras partes
da reserva através dos governadores de distrito e
outras autoridades locais. Mas em ocasifes importan-
tes, a gente dos distritos também é convocada e a
a questao em debate é discutida por toda a tribo. Entre
0s topicos discutidos desta maneira, estio as disputas
tribais, contendas entre o chefe e os seus familiares,
a imposicéo de novas alteragbes, a realizagdo de novos
trabalhos plblicos, a promulgacio de novos decretos
pelo chefe, as relagées entre a tribo e a adminis-
tragdo. As decisbes tomadas sdo geralmente as mes-
mas que previamente foram alcancadas pelo chefe e
pelos seus conselheiros que, como chefes da tribo, po-
dem dominar a opinido plblica; mas nio & estranho a
assembleia tribal contrariar os desejos do chefe. Desde
que qualquer pessoa pode falar, estes encontros possi-
bilitam-lhe auscultar os sentimentos do povo em geral
e proporcionam a este (ltimo uma oportunidade de

. apresentar os seus agravos. Se a ocasido o exigir,

ele e os seus conselheiros podem ser levados a falar,
POis que o povo tem muitas vezes receio de se exprimir
aberta e francamente. A administragao tem contribuido
grandemente para a manutencdo e o vigor actual des-
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tas assembleias, promovendo a pratica de pdr os seus
funcionarios a discutir com a tribo em kgotla esquemas
de desenvolvimento, novas leis ou projectos de lei
e outros assuntos referentes a relagdes entre os dois
corpos. Nas suas capacidades juridicas e administrati-
vas, o chefe confia basicamente nos seus conselheiros
pessoais. Eles ajudam-no a ouvir e a julgar os casos
no seu tribunal, embora, como vimos, qualquer outro
membro da tribo possa assistir e tomar parte no pro-
cesso. Eles também desempenham o papel de mensa-
geiros do Estado em ocasides importantes, Ele seleccio-
na de entre eles os seus governadores de distrito, pode
delegar neles o julgamento de casos em seu nome,
vigiar a execugdo dos seus veredictos e cumprir outros
deveres do mesmo género. Se ele adoece ou se
encontra longe da sede o seu herdeiro, se tiver idade
bastante, ou outro qualquer parente paterno muito
chegado, actua como delegado. Para tarefas menores,
como levar mensagens vulgares, ele usa qualquer ho-
mem da tribo que esteja & ma3o, mas também tem
alguns policias oficiais por sua conta, que verificam
se 0s seus decretos sdo cumpridos e actuam como
mensageiros do seu tribunal na maior parte das oca-
sides de rotina. Nos anos recentes, ele comegou tam-
bém a empregar secretdrios pagos e outros assisten-
tes para tratar da sua correspondéncia, recolher im-
postos, passar passaportes e recibos, ajudar noutros
trabalhos de rotina da mesma espécie. O secretario
principal do chefe, devido ao seu acesso a todos os
documentos confidenciais e a intima associagdo em
que ele trabalha com o chefe, tornou-se um dos ho-
mens estratégicos na administragdo da tribo; muitos

10
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chefes reais encaram com ressentimento o emprego por
parte de Tshekedi de um chefe Kalaka nesta funcio,
enquanto que Kgama e Sekgoma Il a confiavam a
parentes muito préximos.

Os empreendimentos maiores organizam-se atra-
vés do sistema de regimentos por idades (mephato)
em que toda a tribo estéa dividida. Um regimento é cons-
tituido por pessoas do mesmo sexo e aproximada-
mente da mesma idade, e cada adulto da tribo deve
pertencer a um deles. Os regimentos formam-se com
intervalos de vérios anos, quando todos os rapazes ou
raparigas clegiveis, como deve ser o caso, se agrupam
num U(nico corpo. Antigamente eles passavam simul-
taneamente por uma série de ceriménias de iniciagéo,
mas nos nossos dias chamam-nos simplesmente e di-
zem-lhes o nome do novo regimento a que dai em
diante pertencem. Cada regimento de homens é co-
mandado por um membro da familia do chefe (o seu
irmao, filho ou sobrinho fraterno); por outro lado, cada
grupo de homens dentro dele pertencenie & mesma
secg@o, distrito, comunidade, aldeia ou bairro é chefiado
por um parente chegado do chefe respectivo. O préprio
chefe conduz os homens do seu grupo para o seu
regimento. O herdeiro ao chefado comanda o seu pro-
prio regimento em vida do pai, mas ao suceder-lhe
deixa este cargo, que passa a ser desempenhado pelo
membro da familia real que se lhe seguir em categoria.
Os regimentos das mulheres organizam-se segundo
linhas idénticas.

Os regimentos dos homens originalmente consti-
tuiam o exército da tribo em caso de guerra e eram
usados noutras alturas como uma forga de trabalho.
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A sua primeira funcdo desapareceu agora, mas a Ulti-
ma intensificou-se bastante devido as novas formas
de actividade resultantes da introduga@o da civilizagcdo
ocidental. Eles podem ser chamados sempre que o chefe
quiser, para tarefas como o fabrico de acudes, juntar
o gado disperso, construcdo de escolas e igrejas, caga-
das, derrubar florestas nos campos do chefe, construir
cabanas e currais, fazer estradas e aerdédromos, abrir
caminhos, preparar terrenos para a agricultura, apanhar
os prevaricadores da lei e escoltar visitantes ilustres.
Os regimentos das mulheres s@o igualmente utilizados
para levantamento de paredes e na cobertura dos te-
lhados das cabanas do chefe, ir buscar dgua para qual-
quer trabalho real ou da tribo, transportar lenha para
a mulher do chefe, limpar a aldeia, levar terra e
barrar as paredes e os chaos da casa do chefe e tratar
dos campos da mulher deste. S6 o chefe pode mobilizar
um regimento para trabalhar, mas os governadores de
distrito e outros chefes podem convocar os seus
homens pelos regimentos para a realizagao de tarefas
de natureza semelhante puramente locais. O trabalho
regimental é obrigatério e ndo remunerado e o facto
de ndo se responder a uma convocagdo de trabalho
é punivel com multa ou acgoitamento.

Nos (ltimos anos, com a expansao da educacao,
por um lado, e o aumento de trabalho por outro, tor-
naram-se vulgares as queixas dos métodos brutais
por vezes usados na caga aos delinquentes e deser-
tores, na severidade e nos prejuizos impostos por
aquelas convocatérias a gente absorvida pelo seu pro-
prio trabalho. Estes estavam entre os males apontados
numa peticdo apresentada contra Tshekedi, em 1930,
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por oito membros da tribo, largamente fundamentada :

pelo inquérito administrativo que se lhe seguiu. Como
resultado de tais abusos, existentes também noutras
tribos, a Proclamagdo da Administracdo Nativa consi-
derou ilegal a exigéncia por parte do chefe de trabalho
gratuito do seu povo a n3o ser em funcdo de certos
fins claramente especificados.

IV. DIREITOS E RESPONSABILIDADES
DA CHEFATURA

A autoridade do chefe deriva em primeiro lugar
do seu direito de bergo. A chefatura é hereditaria
segundo a linha varonil, passando normalmente de pai
para filho. No tempo em que se praticava a poligamia,
o herdeiro legitimo era sempre o filho mais velho da
«grande» mulher, ou seja, da primeira mulher do chefe.
Nao havendo um filho da casa dela, o filho mais
velho da mulher a seguir era o que herdava. Algu-
mas vezes, porém, havia disputas relativamente ao
status das mulheres de um chefe, tendo como resul-
tado haver mais de um pretendente a sucessio.

As vezes também um regedor trabalhando para um
chefe menor tentava usurpar-lhe o chefado para sempre,
ou um principe ambicioso revoltava-se contra um gover-
,nante impopular. Mas em todos os casos o preten-
dente rival era também de sangue real. Nenhum homem
que nao fosse um membro sénior da familia gover-
nante podia aspirar a ser reconhecido como chefe.
«Kgosi ke Kgosi ka tsetswen, dizem os Ngwato («Um
chefe € um chefe porque ele nasce para sé-lo»n). Uma
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vez que, como vimos, todo o sistema social da tribo
acentua o principio de categoria hereditaria e cada
autor.dade local (excepto o governador de distrito, uma
criagao relativamente recente) deve a sua posi¢do ao
facto de ele ser o herdeiro legitimo do seu predeces-
sor, o status do chefe como cabega da familia gover-
nante na tribo é em si suficiente para lhe assegurar
o respeito e a obediéncia do seu povo.

Sob a administragdo europeia, a sucessdo here-
ditaria ao chefado ainda prevalece, mas com certas
modificagbes. Dantes estava estabelecido que nenhum
chefe podia exercer jurisdicdo sobre a sua tribo a nao
ser que ele fosse reconhecido pelo Alto Comissério e
confirmado pela Secretaria de Estado. Efectivamente,
tal disposi¢do nao alterava a sucessao, pois que entre
os Ngwato o herdeiro legitimo era sempre aceite pela
administragao como chefe. Sob as novas proclamacoes,
contudo, a administragao assumiu o direito de recusar
o reconhecimento ou a confirmacdo do herdeiro como
chefe, se se provasse, ap6s um inquérito pUblico, que
ele «nao era uma pessoa apta e prOpria para exercer
as fungdes do chefen. Até agora nunca houve ocasido
para uma tal recusa. Mas a possibilidade de passar
por cima do sucessor legitimo em favor de um mem-
bro janior da familia real introduz um pr.ncipio estra-
nho no direito Ngwato. Antigamente um caso destes
podia apenas dar-se como consequéncia de usurpagdo
deliberada, tendo por resultado provavelmente a guerra
civil.

Em virtude da sua descendéncia, o chefe era anti-
gamente o elo entre o seu povo e os espiritos gover-
nantes do seu bem-estar. Os seus antepassados mortos
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eram tidos por prodigalizarem proteccao sobrenatural
e assisténcia ao povo que outrora haviam dirigido, e
em todas as ocasioes importantes ele costumava sa-
crificar-se e rezar por eles em nome da tribo. O papel
gue ele assim desempenhava como sacerdote da tribo,
um papel que s6 ele, como descendente sénior dos
deuses ancestrais, podia desempenhar, ajuda a expli-
car o grande respeito que o povo sempre teve por
ele. A adesdo de Kgama ao cristianismo, porém, des-
tituiu o chefado de quase todo o seu significado ritual
e assim de uma poderosa sancgdo para a sua autoridade.
Nem toda a tribo estd convictamente ligada ao cris-
tianismo e muitas das velhas praticas ainda se cele-
brarm mais ou menos sub-repticiamente, em especial
enire as comunidades sujeitas. Mas as pessoas ja
nao olham para o chefe por causa de beneficios es-
pirituais, decerto nao 'he atribuem o mesmo respeito
piedoso que observadores contemporianeos patenteiam
por Sekgoma que me recebeu na qualidade de sacer-
dote e mégico da tribo. .

O poder do chefe sobre o seu povo era antiga-
mente fortalecido também pelo casamento. As suas
mulheres provinham, na maioria dos casos, das familias
de seus parentes proximos, de outros chefes influentes
e de chefes de tribos vizinhas. Como pelo sistema social
Tsewana, os parentes maternos de um homem devem
em principio estar entre os partidarios mais fortes, o
chefe desta forma assegurava-se de que os seus filhos,
particularmente o herdeiro, tinham um suporte podero-
s0. Ao mesmo tempo a pratica da poligamia dava am-
plamente azo para a intriga. Os parentes de cada mu-
lher velavam ciosamente pelos interesses dela, e fa-

151

ziam o mais que podiam para aumentar as fortunas
deles. Em consequéncia disto surgiam muitos feudos
que ainda hoje desempenham o seu papel na politica
tribal. O abandono da poligamia por parte de Kgama
fez desaparecer estas fontes de possivel conflito, mas
também retirou ao chefe as vantagens politicas que
ele obtinha ao escolher judiciosamente as esposas.
Ele & porém, ainda capaz de consolidar o seu se-
nhorio sobre a tribo casando as suas irmas e filhas
com chefes de grande prestigio. Kgama seguiu efec-
tivamente esta politica, casando trés das suas filhas
com os chefes locais de Khurutshe, Kaa e Talaote,
respectivamente, e trés outras com chefes reais proe-
minentes, dois dos quais eram importantes a ponto
de serem nomeados governadores de distrito.

O poder do chefe ainda depende sobretudo do
uso que ele faz da riqueza. Como cabeca da tribo,
recebia antigamente tributos dos seus sUbditos em
cereal, gado, peles de animais selvagens, marfim e
penas de avestruz, recebia ainda a maior parte do
gado morto na guerra, guardava todo o gado extra-
viado que ndo fosse reclamado e parte das multas
impostas pelo tribunal, especialmente nos casos de
assalto. Ele podia também confiscar qualquer proprie-
dade dos homens da tribo que conspirassem contra
ele ou fossem banidos por qualquer outra ofensa grave.
Em suma, ele podia, através do sistema regimental,
comandar os servicos do seu povo para fins pessoais
bem como para fins tribais. Ele tinha ainda um grande
numero de subditos que lhe estavam directamente
ligados e faziam a maior parte do seu trabalho do-
méstico. Os primeiros de entre eles eram os batlhanka

-,
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(chefes comuns) que, como j4 notdmos, eram
encarregados do seu gado e dos outros slbditos. Os
Gltimos safam principalmente das filas dos Kgalagadi
e especialmente os Sarwa, que ocupavam a posigdo
de servos. Dantes eles cacavam apenas para ele,
as peles e outros despojos que Ihe davam constituiam
uma parte importante do seu rendimento; mas, sob a
direccdo de Kgama, ensinaram-nos gradualmente a
apascentar o gado e a fazer outras tarefas menores.
Devido a riqueza que assim acumulava, o chefe
era 'sempre o homem mais rico da tribo. Ele era
porém responsavel pPOr usar a sua propriedade
nao apenas para seu proprio beneficio, mas também
em proveito da tribo no seu todo. Ele tinha de forne-
cer cerveja e carne as Pessoas que o visitavam para
0 ajudar no seu kgotia e aqueles que eram convo-
cados para trabalhar para ele, recompensar com pre-
sentes de gado e outros valores os servicos dos seus
conselheiros, chefes, guerreiros e defensores e, em
tempos de fome, dar comida a tribo. «Kgosi ke mosadi
wa morafen, dizia-se («O chefe & a mulher da triboy,
Ou seja, ele é que sustentava a tribo). Uma qualidade
Que sempre se requeria nele era a generosidade e
muito da sua popularidade dependia da maneira como
ele a exibia. Kgama & ainda gratamente lembrado
como um chefe extremamente liberal, que ndo sé
importava cereal para a sua gente em tempos de
€scassez — numa ocasido no valor de entre 2000 a
3000 libras — mas também Comprava muitos vagdes,
arados, espingardas e cavalos, que distribuia por eles,
eénquanto que noutras alturas Pagava grandes somas
de dinheiro para livrar alguns deles de dividas.
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Nesta perspectiva, a relagdo entre o chefe e o seu
batlhanka merece mencdo especial. Estes homens,
como vimos, eram colocados como chefes comuns
que tinham a seu cargo os postos de gado. O gado
que lhes era confiado constituia a propriedade here-
ditaria do chefado, de modo que os batlhanka estavam
sempre ligados ao préprio chefe governante. nga
motlhanka devia fornecer & casa do chefe o leite
e a carne do gado que estava a seu cuidado, e vir
com Os seus sequazes para realizar outros tra-
balhos que lhe fossem pedidos. Em troca, ele podia
fazer uso do gado como lhe aprouvesse: guardav.a
o resto do leite, matava um animal sempre que qui-
sesse, pagava bogadi (alembamento) por meio d?Ies
pelos seus filhos, trocava-os por outras coqu;da-
des e, por sua morte, eles passavam para os fi“’i.O—S.
Também lhe era dado os Sarwa que habitavam a regido
onde o gado pastava e guardava a maior parte do
tributo de caca destes para si. O chefe, porém, tinha
direito a Gltima pretensdo ndo s6 em relacdo a este
gado (conhecido como kgaméld, «milk pail», gado)
mas a tudo quanto fosse adquirido pelo motlhanka.
Toda a propriedade de uma motlhanka era considerada
como kgameéld; uma vez que o chefe podia ref:}rar o]
seu kgamélé sempre que o desejasse, podia assim em
qualquer altura arruinar o detentor,

Este sistema estabelecia obviamente lacos bas-
tante apertados entre os chefes plebeus e o chefe‘.
Eles estavam dependentes dele no que respeitava a
sua completa subsisténcia e, portanto, por necess.iv
dade, eles contavam-se entre os seus aderentes mais
leais. Eram considerados e assim provavam ser
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0s seus sustenticulos mais fortes contra as intrigas
dos tios e irmaos, e, uma vez que nunca podiam ser
rivais potenciais em relacdo ao chefado, este ia deposi-
tando cada vez maior confianca neles, até que se tor-
navam no grupo mais influente assistindo-o no gover-
no da tribo. Os préprios parentes do chefe, pode
acrescentar-se, nunca eram misturados com kgaméls,
embora devesse dar-lhes gado e servos dos seus.

Hoje, o chefe jA n3o recebe a maior parte do
tributo que antigamente |he pagavam, tendo Kgama
renunciado a sua recolha. A apreensdo do gado, em
dada altura uma grande fonte de riqueza, desapareceu
com a abolicdo da guerra intertribal. Uma mudanca
ainda mais drastica deu-se cerca de 1900, quando,
como resultado de disputas com o seu filho Sekgoma
relativamente a posse de gado, kgamélé, Kgama de-
clarou que daf em diante todo esse gado seria con-
siderado propriedade privada dos seus detentores e
ele como chefe renunciava a todos os direitos
sobre estes. Por outro lado, o advento da civilizagdo
ocidental proporcionou-lhe novas fontes de rendimen-
to, tal como o subsidio anual pago até ha pouco pelas
concessOes das minas da reserva, a comissio anual
paga pela administracdo sobre o quantitativo do im-
posto habitacional recolhido a3 sua gente e os impostos
em dinheiro que ele exigia em alturas varias para
financiar obras plblicas e pagar as suas dividas. Todo
este dinheiro era antigamente controlado e usado por
ele conforme lhe aprazia. A tendéncia actual, recen-
temente inciada pela administracdo, é fazer reverter
o dinheiro e outras receitas provenientes de impostos,
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multas judiciais, tributos e fontes semelhantes, num
fundo tribal conservado a parte da fortuna pessoal
do chefe. Ele e os seus assistentes recebem salarios
anuais saidos do fundo, o resto do dinheiro é usado
para fins especificamente tribais. Em consequéncia
destas limitagdbes ao seu rendimento, a par com O
elevado nivel de vida que presentemente tem de sus-
tentar, o chefe foi destituido em grande medida do
seu papel tradicional de repositorio de riqueza e
digno de merecer presentes, e assim destituido de uma
outra importante sancao para a sua autoridade.

Em ultimo caso, o poder do chefe depende do
seu cardcter pessoal e através de uma cooperagao nar-
moniosa entre ele ¢ a sua gente. «Kgosi ke Kgosi ka
morafey, diz o provérbio («O chefe é chefe por graca
da tribo»). Mesmo antigamente, a despeito do facto
do controle sobre quase todos os sectores da vida
tribal estar concentrado nas suas maos, e o seu poder
ser por consequéncia muito consideravel, raras vezes
era ele o governador absoluto e o déspota &auto-
crata. Em ordem a conseguir qualquer coisa, ele deve
primeiro obter o suporte dos seus conseiheiros e des
outros chefes, que assim desempenham um impor-
tante papel e restringem 0s seus impulsos mais arbi-
trarios. Qualgquer tentativa de actuar sem eles levaria
a obstrucdo ou até a revolta aberta. Um homem enér-
gico e compelidor como Kgama podia conseguir domi-
nar os seus sUbditos e governar na verdade como um
ditador — mas a custa de algumas penosas disputas
com os parentes mais chegados. Por outro lado, um
chefe fraco como o seu fitho Sekgoma Il, tornou-se
no fantoche virtual de certos chefes reais, cuja
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influéncia sobre ele criou uma Oposi¢do que conduziu
subsequentemente a maior perturbacéo.

A politica tribal é de facto feita em grande me-
dida pelas questdes entre o chefe e os seus parentes
préximos, pelas intrigas de uns contra os outros
para alcangar o seu favor. Como vimos, eles tém
direito, segundo o costume, a aconselha-lo e a ajuda-lo
na conducao dos negécios publicos, e registam
prestamente qualquer falta para com eles no que
considerem que lhes seja devido. Desde 0 tempo
eém que Kgama, na sua nova qualidade de cristao
convertido, provocou a hostilidade actuante do seu
pai (Sekgoma 1), a tribo tem sido retalhada de dis-
sencbes na familia real. Kgama, depois de expul-
sar o pai do chefado, questionou sucessivamente com
0 proprio irmao, Kgamane, os seus meios-irmaos,
Mphoeng e Rraditladi, e o sey filho, Sekgoma, todos
eles expulsos da reserva com os seus sequazes; en-
quanto que a sua crescente dependéncia primeiro
do seu genro, Ratshosa, e depois dos filhos
deste dltimo, John e S'mon, afastaram outros chefes
reais, Sekgoma, instalado vinte anos depois, tor-
nou-se chefe em 1923; e em breve instigado, principal-
mente pelo partido de Ratshosa, expulsou Phethu,
filho de Mphoeng. Phethu foi perdoado pouco depois
€ No seu regresso COmegou a conspirar contra os
Ratshosas. A coroacao de Tshekedi, em Fevereiro ds
1926, deu-lhe 3 SUa oportunidade e uma série de me-

didas foram tomadas contra os Ratshosas que condu-
ziram o atentado de Abril para matar Tshekedi. Devido
a isto, a Administragéo prendeu-os e expulsou-os da
réserva, mas eles continuaram através dos seus parti-
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darios locais a ser um factor de perturbagdo na
vida da tribo. Entretanto, Tshekedi teve problemas rfom
as suas meias-irmas, expulsas também pon: e.Ie. A isto
seguiu-se uma conspiragao que tinha por mobil entrengar
0 chefado a um filho ilegitimo de Sekgoma II, p?r meio
de uma peticao contra o governo de Tshekedi, orga-
nizada por vérios dos chefes reais e, fi.nalnje-nte, pela
ruptura aberta com a familia Rradlt-la.dl,. alegada
de ter estado implicada na maioria das lntrlg.as pre-
cedentes. Todas estas disputas dividem a tribo em
faccbes, cujas agitagbes constantes umas contra ‘as
outras tornavam obviamente a posicdo do chefe rnuato
dificil. E bastante evidente que o sucesso d‘_:' reinado
de um chefe é determinado em larga medld? .pelas
suas relacoes pessoais com 0s parentes proximos.

Antigamente o poder do chefe era em certa mg-
dida limitado também pela lei tribal. Se ele cometl.a
uma ofensa contra algum dos s(bditos, a vitima.podla
conseguir a intervencao de algum homem proemine‘nte
e contava-se entdao que o chefe remediasse o maltfelto.
Mas era tao grande a reveréncia devida erp virtude
do seu proprio nascimento e posicdo ritual que
as pessoas costumavam suportar da p}arte dele o qu.e
jamais seria tolerado por parte de alguém de'clatego[la
inferior a sua; muitas vezes, na préatica, a vitima nao
tinha outro remédio se ndp deixar a tribo e transferir
a sua vassalagem para qualquer outro chefe. Era ape-
nas debaixo de uma provocagdp extrema que se _to-
mava essa acgao drastica. Se o chefe governava a tribo
visivelmente mal, ou por outras formas provocava a
hostilidade do povo, os principais chefes retiravam-lhe
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0 seu apoio e atacavam-no publicamente em reunibes
tribais. Se houvesse razdo suficiente, o povo podia
mesmo comegar a conspirar contra ele, na esperanca
de o derrubar e de que um dos parentes daqueles mais
popular o substituisse ou, em Gltimo recurso, far-
-se-ia uma tentativa para o matar. Todas estas formas
de revolta se deram muitas vezes na histéria passada
da tribo e nem sempre foram mal sucedidas.

A imposi¢gdo do governo europeu tirou ao povo
0s principais meios que antigamente possufa con-
tra o abuso e a opressdo. A Administracdo interveio
cada vez mais nas disputas locais, tentou aplanar
pacificamente conflitos que antigamente costumavam
culminar com derramamento de sangue, mas uma vez
que a politica oficial era governar tanto guanto pos-
sivel através do chefe, a Administracio tendia na maior
parte dos casos a manter a sua autoridade sem in-
quirir demasiado sobre as razdes do conflito. Por
conseguinte, livre do medo das sancées que antiga-
mente o restringiam, ele tornou-se mais arbitrério na
accao e intolerante a qualquer desafio & sug auto-
ridade. Kgama era um homem de excepcional habi-
lidade e iniciativa que, pela forca ofuscante da sua
personalidade, era capaz de fazer muito para o pro-
gresso material do seu povo; mas também insistia
firmemente nos seus direitos como chefe e nio con-
sentia qualquer oposi¢do. O direito de apelo dos ve-
redictos do chefe estabelecidos em 1919 pouco aju-
davam, visto que, por um surpreendente arranjo, o
apelo do tribunal era constituido pelo comissario do
distrito e pelo préprio chefel
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A proclamacao da administracdo nativa propor-
cionou por fim uma forma mais eficaz de controlar o
chefe e proteger a tribo contra a opressao ¢ a ma admi-
nistragdo. Quanto a tornar ofensa estatutaria para
qualquer homem da tribo «conspirar contra ou subver-
ter ou tentar subverter» a autoridade do chefe, a
proclamacéo afirma especificamente que esta proviséo
nao é aplicavel ao criticismo de bona fide do seu go-
verno. Por outro lado, se o chefe (ou qualquer outra
autoridade tribal) ndo souber cumprir os deveres que
lhe cabem, ele pode ser julgado pelo comissario
do distrito e, se for considerado culpado, pode ser
multado ou preso. Melhor, se em qualquer a!tura negli-
genciar ou falhar no cumprimento adequado dog seus
deveres de chefe, ou se se tornar fisicamente incapaz
para o desempenho destes, abusar da sua autoridade e
oprimir o povo, provar de outra maneira ser um
mau chefe, ele pode, depoiz de lhe ser dada oporiu-
nidade para se defender, ser suspenso do exercicio
das suas funcdes de chefe; até ao momento da
suspensdo, outra pessoa nomeada pela ftribo ou
pela administracdo agira por ele. Se a tribo o desejar,
mas s neste caso, o chefe pode ainda ser deposto
para sempre. Se necessario, ele pode também ser
obrigado apds a suspensa@o ou deposi¢ao, a abandonar
a reserva e a ndo entrar nela outra vez sem que lhe
seja dada permissac para tal,

Como uma instituicdo, o chefado é ainda gran-
demente honorificado e respeitado, as pessoas ain-
da olham essencialmente o chefe como o seu gover-
nante e guia. Mas a perda de muitas das suas funcoes
rituais e econdémicas, a presenga de um chefe rival
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na forma dos missionéarios e, acima de tudo, a sua
sujeicdo a administragdo, tém inevitavelmente roubado
muito & sua autoridade. Além disto, o avanco na
educagdo, e a possibilidade de fuga criada pelo tra-
balho emigrante, tornaram o povo mais aberto na
critica & sua conduta, ja nédo respondem nunca tio
prontamente as varias exigéncias de prestacao de ser-
vicos por parte deles. Nio ha, no entanto, tendéncia
no sentido de abolir o chefado, mas as medidas mais
estritas introduzidas pela administragdo de manter o
chefe sob controle e proteger a tribo de abusos, foram
duma maneira geral bem recebidas, especialmente pe-
los seus slbditos mais letrados que, no fim de con-
tas, se assemelham a uma «monarquia constitucionaly
do género que aprenderam a conhecer pelos seus
livros de escola. Ao mesmo tempo, o préprio chefe
nao estd de maneira nenhuma em boa posigao.
O povo olha para ele como protector dos seus inte-
resses e muitas vezes as acgbes dele sdo inspiradas
em motivos genuinamente patriéticos muito mais do
que em quaisquer outros motivos egoistas. A adminis-
tragao, por um lado, responsabiliza-o de novo pela ma-
nutencao da paz, ordem e boa administragdo, e por
outro espera que as leis que ele impde e as instrugdes
que dé sejam devidamente cumpridas. J& tem aconte-
cido deparar-se uma situacdo em que o chefe tenha
de escolher entre o seu dever para com a administra-
¢do e o que considera ser seu dever para com a
tribo. Se tenta satisfazer 0s desejos da adminis-
tragdo, s6 aumenta as proprias dificuldades e cria
a hostilidade do povo: se ele desobedece & admi-
nistracdo, é susceptivel de punicdo e suspenséo.
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Estes e outros problemas actuais com que se defronta
o chefe foram recentemente discutidos num artigo
por Tshekedi ('), que mostra quanto se distanciou
0 moderno sistema de administragdo daquele dia, pouco
mais de quarenta anos volvidos, em que Kgama ouviu
em Londres, da parte do Secretario de Estado, que
seria autorizado a continuar a governar o seu povo «da
mesma forma como no presentey.

(*) «Chieftaniship under Indirect Rules, J R. Afr. Soc.,
vol. XXV (1936) pg. 251-61.
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O SISTEMA POLITICO DA TRIBO BEMBA
DO NORDESTE DA RODESIA (?)

Por AUDREY I. RICHARDS

. ORGANIZACAO POLITICA BANTO
— ASPECTOS GERAIS

Os sistemas politicos da maioria dos povos ban-
tos nossos conhecidos apresentam certas semelhan-
gas impressionantes, particularmente no tocante a
Africa Meridional e Central. A primeira vista, em cada
caso depara-se-nos uma organizagdo tribal que & uma
derivagdo de um grupo de linhagem mais pequeno,
através duma separacdo da sua raiz em busca de
independéncia e de um novo territério ou porque
se viu disperso devido ao combate de um inimigo.
Na Africa Meridional, Central e, em menor escala,
Oriental, a maioria dos grupos étnicos agora conheci-
dos por tribos tém uma historia surpreendentemente
curta de ocupacdao do seu «habitaty actual — rara-

(1) Actualmente é a Zambia (N. do T.).
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mente mais de 200 anos e algumas vezes apenas
uns 50 a 100. Por esta razao, a estrutura de paren-
tesco oriental do povo emigrante pode ainda reconhe-
cer-se como a moldura do seu sistema politico. A
autoridade baseia-se quase invariavelmente na descen-
déncia, seja dentro da familia, da aldeia, do distrito
ou da nagdo e o chefe da tribo concentra as fungoes
executivas, rituais e judiciais em concordancia com
o modelo de chefia de cada unidade de parentesco
constituinte. Como chefe de familia, ele é sacerdote de
um culto ancestral, tido em muitos casos por possuir
um poder mistico sobre a terra e invariavelmente

exerce direitos sobre o trabalho e a produgdo do seu
povo. A hierarquia da sociedade banto permite apenas

um tipo de autordade, uma base de poder e uma
série de atributos nos seus chefes na maioria das
tribos que ja foram descritas.

Além desta relagdo pessoal estabelecida pela tra-
dicdo entre o slubdito banto e o seu chefe, existe
um outro aspecto da organizagdo politica dependente
de factos de parentesco, emocionais, juridicos e rituais.
O poder politico e suas prerrogativas tendem a con-
centrar-se nas maos dos descendentes da linhagem
do grupo original, de que o chefe € um representante
vivo, € em muitas areas a coesao tribal parece de-
pender muito amplamente da predominancia desta li-
nha governante, quer seja referente ao primeiro
povo banto a ocupar o territério particular, ou quer
tivesse conquistado os primeiros habitantes e subse-
guentemente construido um novo Estado. Nés encon-
tramos tribos designadas segundo o nome do chefe
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original da comunidade dominante (*) (exemplo, 0s
Zulo ou os grupos de linhagem da Basutolandia do
norte descritos como Bamoheng, ou Bamoketela): e
outros chamados segundo o seu cla (exemplo, Kwena,
Mangwato). Os descendentes do cla do primeiro
chefe podem formar uma casta governante (exemplo,
Zulo, Swazi, Bemba), e o nimero total de clas
na tribo pode ordenar-se por ordem de prece-
déncia baseada na tradigdo da emigragdo original para
a area ou qualquer outro grau de relagdo com o grupo
descendente do chefe (2). O parente proximo do chefe
pode desempenhar um papel definitivo na organiza-
cdo politica, pode reivindicar direitos a chefados ter-
ritoriais ou aldeias, de membro de conselhos tribais
ou corpos conselheiros menores (por exemplo, o con-
selho formado pelo irmdo do chefe, irma e parentes
proximos entre os Venda) ou pode agir como conselho
de regéncia por morte do chefe (exemplo, Venda,
Tswana, Swasi).

Estes parecem, pois, ser 0s aspectos comuns
da organizagdo politica banto — a posigdo do chefe
como cabeca de uma comunidade coesa por lagos,

(1) Shapera utiliza este termo para descrever o grupo
dominante que conquistou e amalgamou outros povos de origem
estrangeira (Ver péag. 116).

(2) Veja-se a hierarquia das tribos Ganda: a procedéncia
observada para provar os primeiros frutos segundo a senioridade
dos clas entre os povos Sotho e o respeito ainda consagrado
aos clas Zulo e Swazi que se separam da familia real
origindria quando se trata de casamentos entre membros da
mesma casa.
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reais ou ficticios, de parentesco e como sacerdote
de um culto ancestral, de uma estrutura politica
baseada no dominio de uma linha de familia dirigente
ou cla. Sao as diferencas no aparelho do governo
e na incidéncia da autoridade tribal dentro deste mo-
delo comum que cria 0 interesse por um trabalho
comparativo como o presente. Ao examinar um caso
particular, hd4 um naimero de factores condicionantes
diferentes que parece responder por estas variagoes
na estrutura politica. Destes, os mais Obvios pare-
cem ser os seguintes: (a) o periodo de tempo que
a tribo habitou no presente territorio; (b) o tipo
de emigracdo, se por penetragdo pacifica, expulsao de
outras unidades ou a sua amalgamacao ('); (c) a
importancia colocada nos principios diferentes de
agrupamento social como descendéncia, idade, diferen-
cas de sexo ou lacos locais pelos quais a tribo pode
ser integrada e a incidéncia de autoridade determina-
da; (d) as bases econdmicas das actividades do povo
que afectam o seu grau de dispersdao, a forma de
chefia requerida e os valores econGmicos associados

(1) Compare-se as diferencas em tamanho e homogenei-
dade entre tribos com populagdo duma sé origem sob um
chefe supremo (Swazi e Bemba); as constelagdes de pequenas
tribos auténomas com caracteristicas culturais semelhantes mas
sem um chefe supremo (os povos dos péntanos da Rodésia de
Nordeste ou dos baixos do Transvaal Setentrional) ou a
amélgama de um certo nimero de grupos étnicos diferentes
num império através de conquista ou absorgdo (antigo império
linha do Congo, o de Zulo sob Shaka ou o do Basotho sob
Moshesh].

167

com as prerrogativas politicas; (e) o tipo de adminis-
tracdo estrangeira a que a tribo esta sujeita e 0s
elementos europeus que afectam o seu desenvol-
vimento politico, isto é, variacbes na politica do
sistema administrativo conhecido por Administracao
Indirecta na Tanganica, Rodésia do Norte, Uganda,
ao governo mais directo dos brancos na Africa
do Sul ou as tentativas feitas para criar novas institui-
coes politicas para os nativos, tais como o sistema
Bunga dos Transkei. Todos estes factores contribuem
para as diferencas da organizagdo politica entre um
nimero de povos aparentados conhecidos por bantos
e eu tentarei analisar o sistema Bemba no decorrer

deste ensaio.

Il. A TRIBO BEMBA

a) — Composicdo Tribal. A tribo Bemba presen-
temente ocupa o planalto de Tanganica do Nordeste
da Rodésia, entre os quatro grandes lagos — Tan-
ganica a nordeste, Niassa a leste e Mweru e Bangweolu
a noroeste e oeste, respectivamente. O nGmero de
individuos, hoje cerca de 140000, estd muito espar-
samente disperso pelo pais numa densidade média de
3,75 por milha quadrada,

Os Bemba remontam a sua origem a area agora
conhecida por Congo Belga (*) e declaram que foram
originariamente uma ramificagédo do grande povo Luba

(1) Actualmente é o Zaire (N, do T.).
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que habita o distrito de Kasai. O facto do primeiro
antepassado dos Bemba ser conhecido por Citi Muluba
(«Citi the Luban») consubstancia esta tradicdo, junta-
mente com as similiaridades culturais que ainda se
registam entre os dois povos e o facto de palavras
lubas, que o Bemba vulgar ja ndo entende, anda serem
usadas como parte do ritual religioso no tribunal do
chefe supremo. As lendas de emigragdao sdo numerosas
e circunstanciais. As primeiras levas atravessaram, ao
que parece, o rio Lualaba, que forma o limite ocidental
do seu actual territério, por volta de meados do século
XVIIl, e viajaram para norte e oriente até estabelecerem
a sua primeira capital perto de Kasama, o actual centro
administrativo do pais Bemba. Do ponto de vista socio-
l6égico, a sua histéria data deste periodo, dada a com-
posicdo do grupo invasor ainda determinar o titulo aos
chefados, categorias, sucessdo para os Varios postos,
e a ordem de precedéncia de um nimero de clas mais
velhos.

Os Bemba sédo, para todos os efeitos e propoésitos,
um grupo homogéneo. Formam uma unidade politica
distinta dos Bisa, Lala, Lunda e outras tribos vizinhas
com tradigbes semelhantes de origem e afinidades
linguisticas e culturais marcantes. Os Bemba afirmam
que os seus antepassados encontraram o pais vazio
a sua chegada, e, quer isto seja verdade ou nao, parece
nao ter havido oposicéo forte de quaisquer que fossem
0s grupos que ocupassem o territério. Os hébitos
guerreiros desta tribo parece terem-se desenvolvido
mais tarde, quando eles se espalharam pelos distritos
das redondezas, empurrando os seus vizinhos para tras,
tais como os Lungu para o noroeste, os Bisa e os
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Lala para ocidente e sul, respectivamente, e os Cewa
para este. O dominio dos chefes Bemba ainda se
fortaleceu mais com a importagdo de espingardas
arabes no século XIX. Onde eles nac desalojaram os
ocupantes do pais vizinho, os chefes nomearam mem-
bros da familia real os sibditos de marcada fidelidade
para controlarem por eles o distrito (ukulashika) e para
recolherem tributo de dentes de marfim, grao, traba-
lhos de ferro, sal e outras mercadorias. O Império dos
Bemba estendia-se num dado tempo mesmo até ao
Congo e as costas do lago Tanganica, a sua
influéncia exercia-se por quase todo o pais Bisa e
Lala para o sul. Com a vinda dos brancos no fim do
século XIX, a sua autoridade sobre as tribos das
vizinhangas caiu e, embora os chefes Bemba ainda
administrassem aldeias Bisa, por exemplo, nos distritos
de Chinsali e Luwingu, trata-se mais de um caso de
mistura tribal das fronteiras do que de uma incorpora-
¢do em grande escala de elementos estrangeiros, tal co-
mo aconteceu na historia de alguns estados dos Bantos
do sul. Para os propésitos do presente inquérito, nés
podemos considerar os Bemba como uma tribo homo-
génea com uma histéria de ocupagdo fixa do seu
presente territorio que dura ha cerca de duzentos anos.

As marcas distintas do membro da tribo sao as
seguintes: (a) o nome comum Babemba, ainda pro-
nunciado com uma boa dose de orgulho em frases
como «Fwe Babemba» («We, the Bembay»), usado
para assinalar referéncias jactantes as exploragdes da
tribo quando comparadas com as dos povos vizinhos,
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que ainda ha pouco eram desprezivelmente designados
por escravos (bashya); (b) a lingua comum (Cibem-
ba), que forma um dialecto distinto aos olhos dos nati-
vos, embora n&o difira muito consideravelmente dos
vizinhos Cibisa ou Cilala; (c) a marca tribal, um corte
vertical feito sobre cada témpora, cerca de uma pole-
gada atrds dos olhos; (d) as tradigcoes histéricas
comuns do povo — até mesmo os jovens falam ainda
hoje com orgulho da vinda dos seus pais da terra Luba,
deleitam-se a descrever os feitos militares dos seus
antepassados e a ferocidade dos velhos chefes; (e) a
sua vassalagem a um chefe supremo comum, o Citi-
mukulu, que dominou seam sombra de ddvida o terri-
tério Bemba.

b) — Grupo social

(1) — Parentesco. Os Bemba sdo wuma tribo
matrilinear que praticam o casamento matrilocal. A des-
cendéncia é tragada pela linha materna ¢ um homem
é legitimamente identificado com um grupo de parentes
composto da sua avd materna e irmaos e irmas
'des~ta, a sua mae e irmaos e irmas e os seus proprios
irmaos e irmas. A sua qualidade de membro deste gru-
po determina a sua sucessdo para diferentes postos e
o seu status dentro da comunidade, embora numa so-
ciedade matrilocal isso apenas determine a sua residén-
cia: Ele também pertence a um grupo de descendéncia
mais amplo, o cla (umukoa, plur. imikca) que também
é‘ tragado segundo a linha da mulher. Cada umukoa
distingue-se pelo nome de um animal, planta ou fené-
meno natural, como a chuva. Tem uma lenda de origem
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que geralmente descreve a separagao dos antepas-
sados do cla do grupo de linhagem original, e um
titulo honorifico ou forma de saudag@o. Os clas sao,
efectivamente, exogamicos, pois que um homem nao
pode casar com uma mulher a quem chame «maey,
«irma» ou «filhay, e estes termos estendem-se ilimi-
tadamente na parte materna do cla de que é membro.
Através da sua filiagdo clanica, um homem estabelece
a sua descendéncia categorizada — se pertencer ao
cla real —, os direitos de ocupar certos postos, tais
como o de conselheiro hereditario (cf. pp. 169, 180),
e os direitos relativamente & ajuda e hospitalidade da
parte dos seus parentes.

Alguns clas tém um status mais elevado do que
outros, conforme os seus antepassados originais che-
garam ao pais como parte do séquito do primeiro
Citimukulu, ou alternativamente, se dividiram mais
tarde como um grupo de descendéncia separado. As-
sim, o cla do crocodilo (Bena nandu) € o umukoa do
primeiro chefe emigrante e detém um status mais
elevado (cf. «categoria»n), enquanto varios outros, tais
como o cla do peixe, o cld do milho, etc., dizem-se ter
a mesma idade. Os conselheiros hereditarios descritos
mais tarde pertencem a estes clas. Todos os imikoa
emparelham com clas opostos que realizam deveres
rituais reciprocos uns para com 0s outros, mas esta
forma de grupos sociais ndo parece afectar a organiza-

cao politica de hoje (*).

(1) Veja-se o meu «Reciprocal Clan Relationships among
the Bemba of North-Eastern Rhodesia», Man, Dezembro, 1937.
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Dentro do cla, reconhecem-se grupos de linhagem
menores. Estes ndao tém nome distinto; embora os
Bemba muitas vezes se refiram a eles como «casasy
(amaianda, sing. inanda) do mesmo c¢l3d. Uma tal
casa é constituida pelos descendentes directos de um
antepassado particular estabelecido trés ou quatro
geragbes atrds —cinco no méaximo. Dentro deste
grupo de descendéncia menor, a sucessio para postos
é geralmente limitada e os chefados tendem a tor-
nar-se hereditarios em trés ou quatro geragOes nestas
linhas (*). A substituicdo social de um homem por
outro, quer como herdeiro, oficiante numa ceriménia
religiosa, no cumprimento de um contrato de casa-
mento (no caso de uma mulher), quer para a com-
pensagdo do feudo de sangue nos velhos dias, tende
e tendia a ter lugar dentro da «casa» e ndo do cl3,
embora os membros do umukoa se substituam uns
aos outros se nao houver ninguém mais chegado
dentro do inanda para o fazer.

E o grupo de descendéncia menor que é impor-
tante ao considerar a influéncia dos espiritos ancestrais
(imipashi, sing. umupashi) sobre os vivos, seja afec-
tando o bem-estar dos seus descendentes em geral,
ou entrando nos ventres das mulheres gravidas desse
grupo de descendéncia como espiritos guardides das
criangas a nascer.

(*) O falecido Nkula, Bwalya Cangala, pretendeu durante
uma disputa sobre a sucessdo que os seus parentes proximos,
os filhos de sua avé, Nakasafye, deveriam ser considerados
como uma =«casa» separada, distante dos filhos e dos netos
da irmé@ dela, Mukukamfumu Il (Cf, o quadro da pag. 197).
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A parte o grupo de descendéncia que determina
o seu status, h4 o corpo de parentes com o qual um
Bemba coopera activamente na vida diaria. Estas sao
as pessoas que pode escolher para viver, € q.ue se
reinem aquando de qualquer acontecimento 1mp0t-
tante da vida dele, tal como o casamento, O nascCi-
mento de um filho, uma doenga ou morte. Este grupo
& conhecido por um termo distinto, o ulupwa. Tem uma
base bilateral, uma vez que se compde dos parentes
préximos de ambos os lados da familia e também
de parentes por afinidade. Os poderes dos parentes
do lado materno e do lado paterno tém, quer um
quer outro, 0 mesmo peso na sociedade Bemba, ‘a. des-
peito da importancia legal que se da ao lado matrlhneeir,
e os lacos que unem os membros do ulu;?wa sao
muito fortes (). Embora seja mais corrente vwgr ch
os parentes do lado matrilinear, o avd ou os irmaos
da mae, um homem pode escolher viver com a gente
do seu pai de preferéncia e estes desempe.r:ham um
papel importante em todas as grandes ocasioes sole-
nes da sua vida. A forca do ulupwa bilateral é de facto
um dos aspectos distintivos do sistema de parentesco
Bemba ao ser comparado com as sociedades forte-
mente patrilineares da Africa do Sul. Ele influencia. o}
sistema politico de duas maneiras. Primeiro, permuie
uma variedade muito maior na composicao da aldeia
e mais possibilidades de mudanca na sua qualidade de
membro; segundo, vemos que no caso dos pa‘rentes
do chefe que o ulupwa de um governante e uma

(1) Veja-se o meu «Motherright in Central Africar», in
Essays presented to C. G. Seligman (1934).
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unidade importante em todo o aparelho politico. Os
filhos de um dirigente recebem posicdes e postos bem
como os seus herdeiros, os sobrinhos maternos;
os parentes do seu pai e os que lhe sdo aparentados
por casamento também recebem favores, de tal modo
gue a sua garra sobre o pais é forte.

(2) — Grupo Local. A unidade local na socie-
dade Bemba é a aldeia (umushi, plur. imishi). Contém
em média umas trinta a cinquenta cabanas, e &€ antes
e acima de tudo uma unidade de parentesco. Uma
aldeia nasce quando um homem idoso ou de meia-
-idade adquiriu um nimero suficientemente grande de
parentes decididos a acompanhéa-lo de modo a justifi-
car o pedido dele ao chefe de autorizacdo para esta-
belecer uma comunidade mesmo sua. Usualmente, ele
constr6i perto de outros parentes, mas a terra é
tao abundante que é perfeitamente possivel instalar-
-se onde |he agradar dentro do dominio do chefe.
O ndcleo da aldeia consiste em primeiro lugar do
proprio grupo familiar matrilocal do chefe, isto é, das
suas filhas casadas com os maridos e filhos, e, pro-
vavelmente, dos membros do grupo de descendéncia
matrilinear, ou seja, as irmas e os seus filhos. A poli-
gamia & rara. Um chefe costuma ter um nimero de
mulheres, digamos de dez a quinze, mas os plebeus
raramente tém mais do que uma. Um chefe com
sucesso poderd atrair para si parentes mais distantes,
tanto do lado patrilinear como do lado matrilinear.
Por sua morte, pode-lhe suceder o herdeiro e uma
comunidade destas continuar a sua existéncia com
frequentes mudangas da sua composi¢do, por duas,
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trés ou mesmo mais geracdes. Na verdade, os fun-
cionarios hereditarios do chefe supremo (bakabilo),
permanecem sempre fixos numa aldeia. Assim, em cada
distrito ha um nimero de aldeias novas nascidas por
mercé do chefe (ukupokelafye kuli mfumu) e por isso
particularmente dependentes do apoio daquele. Estes
incluem comunidades reunidas de pouco tempo por
chefes plebeus, como se descreve, bem como os mem-
bros de aldeia existentes a que se deram com ou sem
a boa vontade dos habitantes a administracdo de pa-
rente do chefe. Além destas novas chefaturas, ha
aquelas fundadas nos reinos dos predecessores do che-
fe e como tais descritas, mas no seu todo menos de-
pendentes do administrador actual. A proporgao de
aldeias novas para as velhas do distrito de Citimukulu
em 1933 era como se segue:

Em 160 aldeias %o
AlIBIAS OVES (s vvumimmmowins s s e s S 28
Aldeias com um prévio detentor da chefia ...... 16
Aldeias com dois detentores prévios da chefia... 10

Aldeias com trés ou mais detentores da chefia 40
Aldeias constituidas pelos restos de duas aldeias

BOTIGOE oovoiommsm s v s sdaion dmacs v o a0h Marsv s 6

A habilidade com que ele concede as chefaturas
e as posigobes em que coloca os seus proprios

0000000000000 00FCOCOIOOINOOONONONOGOSIOIONONOONOTOST:



176

parentes, contribui grandemente para o poder de um
chefe.

A despeito das normas sobre a sucessio das
chefaturas, a aldeia Bemba & uma comunidade ins-
tavel sob muitos pontos de vista. Muda de quatro
em quatro ou de cinco em cinco anos, harmonizando-
“se com a pratica do cultivo itinerante, e é sujeita
a dissolugdo por morte de um membro importante
ou por perda de popularidade de um chefe. A oferta
abundante da terra e as muitas possibilidades alter-
nantes do grupo de parentesco proporcionam amplas
oportunidades de um homem mudar de uma aldeia
para outra se lhe apetecer, mas em qualquer caso ele é
quase obrigado a viver numa série de comunidades
durante o seu tempo de vida, como a aldeia do Seu nas-
cimento, aquela para onde muda quando casa ou qual-
quer outra onde possa ir logo que adquire o direito de
se mudar com a mulher e familia dos cuidados da sua
gente, e por fim, nalguns casos, uma comunidade onde
ele pode obter a chefia por meio de sucessdo ao tio
materno. Daqui, embora os companheiros e trabalhado-
res sequazes de um homem sejam os seus umushi e
ele fale, com alguma afeicao da aldeia natal ou da gente
da méae dele (icifulo), contudo os lacos de parentesco
sdo muito mais fortes do que os do grupo local transi-
tério. Um Bemba é um membro de um ulupwa, e pode
viver onde lhe agradar com quaisquer dos parentes que
0 compbem, é o slbdito de um chefe e pode obter per-
missdo para viver em qualquer parte do territério do
Ultimo, mas os seus lagos para com uma dada locali-
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dade ndo sao necessariamente fortes (). A aldeia de
um chefe (umusumba) é muito maior do que a de um
plebeu. Os habitantes da capital sdao compostos pelos
parentes do chefe, pelos seus acompanhantes e tam-
bém por um nimero de familias que para ai foram
originariamente para ganhar o favor real e se acostuma-
ram a vida da corte (?). Uma vez que a reputagédo de um
chefe depende largamente do tamanho da sua capital,
os seus conselheiros, cortesaos e funcionéarios admi-
nistrativos eram recrutados sobretudo dos seus aldedos
— e umusumba é uma unidade importante do apa-
relho politico. A Gltima aldeia de Nkula tinha cerca
de 400 cabanas quando a visitei em 1931, a de Citi-
mukulu 150 em 1938. As capitais dos dias pré-euro-
peus eram evidentemente muito mais vastas. Estas
comunidades estavam divididas em secgbes (iditents,
sing. icitents) e embora nos nossos dias haja nova
ifitente na aldeia do chefe supremo, havia antigamente
trinta a quarenta, de acordo com os relatos nati-
vos. Todo o territério Bemba estd dividido em dis-
tritos (ifyaio, sing. icaio). O icalo &€ uma unidade
geografica com um limite fixo e um nome que deilt.a
de tempos hist6ricos, por exemplo, o distrito do Citi-
mukulu é conhecido por Lubemba, o pais dos Bemba,
e o de Mwamba por ltuna. Estes distritos sdo territorios

(1) Veja-se o meu «Land, Labour and Diet in Northern
Rhodesia» (1939), cap. VII,

(2) A expressdo «umwino musumba» (residente na capital)
usa-se para referir sum agente do chefe» ou uma pessoa com
tirato delicado e conhecedor de certos assuntos.

12
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originalmente concedidos a membros da familia real,
mas outrora tdo divididos que eles nunca foram sub-
divididos para entregar chefaturas menores a uma nova
geracdo de principes, como aconteceu nalgumas partes
da Africa do Sul.

Mas o icalo é também uma unidade politica. E o
distrito governado por um chefe com um titulo fixo
— o0 nome do primeiro chefe a ser nomeado para
cada faixa de terra € sempre um parente proximo de um
dos primeiros Citimukulus. H& vérios tipos de chefe,
o supremo, que tem o seu proprio icalo, assim como
o dominio de todo o territdrio Bemba; os chefes ter-
ritoriais, cinco ou mais, tém abaixo deles os sub-
chefes que administram areas muito pequenas ou
mesmo algumas aldeias ().

Cada um destes chefes é designado pelo mesmo
titulo mfumu e cada icalo é mais ou menos uma
unidade contida em si, numa réplica da estrutura social
da outra. Cada capital tem a sua propria corte,
embora pequena. Cada chefe tem direitos sobre o tra-
balho das suas préprias aldeias. Os aldeaos trabalham
s6 para ele e ndo para o chefe supremo como acontece
entre os Zulo, Swazi e outras tribos com sistema regi-
mental. O icalo é igualmente uma unidade ritual. Em cada
capital estdao as reliquias sagradas babenye dos pri-
meiros detentores do principal titulo e os seus espiritos

(1) Mwamba tem um subchefe, o Munkonge, ¢ o Nkula
tem Shimwalule, Mwaba, Mukuikile, Nkweto, etc.
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ancestrais actuam segundo se pensa como divindades
tutelares do distrito, e sdo venerados em umusumba,
na aldeia dos tGdmulos, e lugares de antigas cabanas
através do pafs, mas também se julga actuarem como
espiritos guardidos das criangas nascidas dentro do
icalo (*). Naturalmente, a organizagdo politica e ritual
da capital do chefe supremo é mais elaborada do que
a dos seus subordinados, mas mesmo o mais modesto
subchefe mantém a sua minicorte e tenta copiar
o modo dos que lhe estdo acima, enquanto que 0S
chefes territoriais mais poderosos rivalizavam por ve-
zes nos velhos tempos o poder de Citimukulu. Os
chefados territoriais estdo organizados por ordem de
precedéncia, de acordo com a sua proximidade do cen-
tro do pais — Lubemba — e a antiguidade do seu posto.
Para os mais importantes destes chefados — o Mwam-
bato, o Nkula, o Nkolemfumu, e o Mpepoto,
por exemplo — o Citimukulu nomeia os parentes
mais préximos, sucedendo uns aos outros por ordem
de senioridade. Assim, o actual Citimukulu, Kanyanta,
desempenhou as fungdes de Nkolemfumu, e de Mwam-
ba antes de ser o chefe supremo (cf. mapa na péag.
124). Por outro lado, os subchefes tém tendido para
se concentrarem nos ramos locais da familia real e
a garra forte do chefe 'supremo sobre o pais e o
seu fntimo conhecimento dos negécios nas cortes dos
chefes seus colegas é seriamente mais fraca nestes
distritos exteriores do que no caso dos chefados
administrados por parentes proximos. Para o plebeu a

(1) Dal a grande preponderéncia de um ou dols nomes
de nasclmento em cada distrito.
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Gualidade de membro de um icalo significa a sua vas-
salagem ao chefe daqguele territério. Ele descreve-se

a si mesmo como um habitante de um distrito, tal
como lcinga, isto é, mwine Icinga, ou, alternativamente
como subdito do seu chefe Nkuia, ou seja, mwine
Nkula, e ambos os termos sdo sinénimos. Ele pode
mudar-se de aldeia para aldeia dentro do icalo, mas
continua a ser homem do seu chefe. Este Gltimo, por
sua vez, avalia as suas possibilidades, ndo em funcéo
do tamanho do seu territério ou das suas riquezas na-
turais, mas antes pelo nGmero da sua gente e em par-
ticular das aldeias que estio sob a sua administragio.

(3) — Categoria. Categoria é um aspecto mar-
cante na sociedade Bemba. Baseia-se no parentes-
co, real ou ficticio, com o chefe. Todos 0s membros do
cla «crocodilo real» (Bena nandu) merecem um respei-
to especial, precedéncia nas ceriménias rituais e sociais,
e algumas vezes exigem direitos e servicos por parte
do povo. Os herdeiros presumiveis de um chefe dentro
do seu préprio ramo de familia — quer dizer, dos
seus irméos, dos seus sobrinhos maternos ou dos
netos maternos — séo tratados com particular defe-
réncia. As primeiras duas categorias sdo descritas por
chefes e tratados pelo titulo mfumu, enquanto que
as Gltimas, ligeiramente inferiores em status, sio refe-
ridas por um nome especial beshikulu ba mfumu («os

netos dos chefeyn) e tém as suas prerrogativas rituais
e soc.ais préprias.

As mulheres da linha real, as maes, as irmas, as

sobrinhas maternas e as netas dos chefes chamam-se
banamfumu e sdo tratadas com deferéncia idéntica
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a4 dos homens de familia. A mae do ’chefe §upremo
¢ altamente venerada, herda um titulo fIXO'— a
Candamukuiu —, toma parte nos conselhos da tnboue
tem vérias aldeias suas. As irmas dos .chefes sao
pessoas privilegiadas, protegidas e}apmadas pz!zs
seus irmaos reais, e usualmente eé-lhes conce |_a
uma ou mais aldeias para administrar. Elas estag
acima da lei em matéria de moralidade de sexo e
princesa permite-se que tenha tantos amaf'ntes gzan-
tos lhe agradar, desde que ela tenha muitos filhos,
herdeiros potenciais do trono. ‘

Nao s6 os membros do cla real, mas tambedm
as pessoas que pertencem simplgsmente ao |?|!upw:a z
chefe podem reinvidicar categoria elevada, isto 'e, '05
seus parentes do lado paterno e os seus' prorpno
filhos. Alguns pais de chefes nao foram mnguer: e
depressa cairam no esquecimento,l mas houve outros
famosos, venerados pelos seus filhos quando estes
Gltimos ascenderam ao trono. Os filhos dos chfefes qtje
nao sdo membros do seu cla, e por .Cf:m.segumte 'ngo
s3o seus herdeiros, tém direito a privilégios especiais,
e os bana bamfumu («filhos do chefe») formarwn urna
classe propria. Sdo educados na corte, onde sa? t.ra-
tados, sob muitos aspectos, melhor do que qs proprios
herdeiros e podem reivindicar chefia _de Halde:as e mfes-
mo chefados (*). Mesmo os meio-lrhrnaos. (fle chefes,
provindos de outros pais (bakaulu), tém direitos a tra-
tamento especial na corte.

(1) Alguns chefados sao dados aos «filhos dos chefe;»
em vez de «chefes», como, por exemplo, o de Makassa, Lucembe
ou Munkonge,
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A juntar a estes, temos os descendentes de
parentes proximos de chefes mortos, que é ja uma
classe numerosa de personagens reais. Falando grosso
modo, qualquer pessoa que possa dizer-se sobrinho
materno, neto ou fitho de um chefe é sucedido por
outra que continua a deter a mesma categoria pelo
sistema ukupyanika descrito na pag. 185. Ele é entao
tratado por «chefe» ou «filho de chefep». Os descen-
dentes das princesas reais também tém direito a
honras, assim como as que sao mulheres de chefes
e ainda os consortes das princesas. Verifica-se, por-
tanto, que a hierarquia real é muito vasta. Alguém
gue possa invocar relacdo de qualquer espécie com
qualquer chefe, morto ou vivo, fa-lo, embora as
regalias da categoria ndao passem na maioria dos
casos s6 de honrarias ou possiveis mercés do chefe,
de preferéncia a quaisquer proventos materiais. Todo
aquele que esta fora do cla real, ou ulupwa, ¢ um
umupabi, ou «pessoa comumy, e antigamente havia
uma classe abaixo desta, de escravos — homens e
mu'heres capturados em batalhas ou reduzidos a con-
dicdo de escravos pelo seu proprio povo em conse-
quéncia de algum crime. Estes individuos eram
conhecidos por bashya. O termo é actualmente usado
com 0 epiteto injurioso, especialmente em relagcao aos
estrangeiros — muitas vezes julgados terem sido
escravizados nos velhos tempos pelos Bemba. A es-
cravatura propriamente dita ja nao existe.

(4) — Outros principios de grupo social. A idade
nao é um principio de grupo social entre os Bemba.
A precedéncia é estabelecida com base na seniori-
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dade, como a maioria das sociedades Bantos, e ha
termos especiais que se usam para descrever as
diferentes fases da vida, de amamentacéo, de infancia,
crianga, adolescente, solteiro, casado, velho, etc.
Mas ndo ha regimentos baseados na idade, como na
Africa meridional e partes da Africa oriental, e as ceri-
ménias de iniciagdo dos rapazes que tantas vezes se€
acham associadas a estas instituicbes nao existem
entre este grupo dos Bantos do centro.

Nio ha grupos de ocupagdo, com excepgao de
certas comunidades, especializados em pesca nas mar-
gens dos grandes rios, e antigamente cagadores espe-
cializados na caga grossa. Sociedades secretas tais
como os ubutwa, que é vulgar entre as tribos vizinhas
da fronte'ra do Congo, e foi seguido pelos Bisa dos
pantanos, nao parecem ter sido adoptadas pelos
Bemba.

Para concluir, a sociedade Bemba é indiferen-
ciada sob qualquer dngulo por que se tome. A tribo
é um desenvolvimento de um grupo de linhagem gue
ocupou o actual territério durante 200 a 300 anos
e permaneceu mais ou menos homogénea. A estrutura
original de parentesco é ainda aparente. Todos os
grupos sociais a que um homem pertence sdo em
Gltima anéalise baseados no parentesco — quer seja
a aldeia do seu casal ou o seu grupo de descendéncia,
e nao existem outras formas de associagao, tais como
grupos de idade que divida este grupo original de
descendéncia. A categoria é dada pela qualidade de
membro do cla dos primeiros emigrantes que chega-

ram a terra.
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(b) — Estrutura Econémica. Os Bemba sio um
povo agricola como a maior parte dos Bantos do grupo
central a que eles pertencem. N3o apascentam
gado. A mosca tsé-tsé nio permite a pecuéria
na maior parte do pais, mas de qualquer modo néao
parece terem tradigcbes pastoris, seja o que for que
tivessem tido anteriormente. Assim, ndo tém meios
para acumulacdo de riqueza como tém os Bantos
do sul. Os seus contratos de casamento sdo cum-
pridos por meio de prestacdo de servicos e ndo pela
entrega de gado. Antigamente, a gléria militar e a
extorcdo de tributo aos povos conquistados parece
ter sido a ambicdo dominante dos chefes Bemba,
a sua riqueza consistia no nimero dos seus acompa-
nhantes e na quantidade de servigos que eles
podiam exigir. Ora, este facto infiuencia profundamente
a sua posicdo nos dias de hoje (cf. pag. 240),

O solo da maior parte deste distrito é pobre
e nao atraiu a fixacdo branca. A principal colheita é o
milho (eleusine corecana), crescendo ainda legumes
e aboboras ands. A gente pratica a cultura itinerante
de tipo primitivo, a abundancia de terra e a falta de
quaisquer riquezas naturais localizadas capazes de atrair
0s habitantes e leva-los a fixarem-se numa area prefe-
rivelmente a qualquer outra afecta ao sistema politico.
Como mostramos, estes factores enfraquecem os
lagos locais e sdo contrarios a afiliagdes politicas ou
de parentesco, explicam o facto de 0 poder de dis-
tribuir a terra ndo constituir uma prerrogativa impor-

tante de chefia como sucede na maioria das tribos
dos Bantos do sul.

m—
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A caga e a pesca constituem apenas uma pequ‘ena
contribuicdo para o sustento da gente. Nao e‘xtste
um mercado organizado e, dentro das condigoes
modernas, ndao se acha para esta area qualquer pro-
ducdo para mercado. Este facto, juntamente com. a
auséncia de oportunidades de emprego local, obriga
os homens a procurar trabalho fora da area tribal
e isso tem efeitos, como vimos, sobre o sistema
nas pag. 213-225).

(c) — Administragao Branca. O tipo da adminis-
tragdo branca introduzido na area encontra-se descrito
nas pag. 213-226.

ll. BASES DE AUTORIDADE

As posicoes de chefia na sociedade Bemba con-
sistem nos seguintes postos: (a) administradores ter-
ritoriais (chefes e chefes de aldeia); (b) funciona-
rios administrativos e conselheiros; (c) sacerdotes,
guardides de timulos sagrados, especialistas méf:gjic.os
com funcbes econbémicas; (d) comandantes de exército
nos tempos antigos. A sucessdo para todos estes
postos baseia-se na descendéncia em quase tod?s
os casos. As chefaturas eram limitadas para um clg,
e como vimos alguns dos conselhos (isto &, o baka-
bilo) estdo confinados a alguns dos clas mais antigos;
as chefias de aldeias, embora possam ser ganhas
por mercé dos chefes, tendem por sua vez a tornar-se
hereditarias. Todas as fungbes sacerdotais sao here-
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ditrias sem excepg¢ado, como é natural onde se pratica
um culto ancestral deste tipo. Os especialistas em
magia e economia, particularmente os que tém a seu
cargo aldeias piscatorias, adquirem, usualmente, os
seus poderes também por descendéncia, como sucede
com alguns curandeiros e feiticeiros (nanga). Em cada
caso os poderes sobrenaturais (quase invariavelmente
correlacionados com a autoridade politica da &rea) séao
conferidos por meio de um rito de grande complexi-
dade, no caso da sucess@o de um chefe, conhecido por
ukupyanika. Por estas razdes, & essencial estudar o
dogma de descendéncia pelo qual estes poderes se
julgam ser transferidos de uma geragdo para outra
e as normas juridicas de sucessao que os passam de
um homem para outro homem airavés do seu status
e funcao.

(a) — O Dogma da Descendéncia. Entendo por
dogma de descendéncia primeiro aquelas teorias de
procriagdo (*) que expressam as crengas de um povo
em relagdo a contribuigdo fisica do pai e da mae para

(1) Este termo foi primeiro utilizado por Malinowski, que
demonstrou como as regras da descendéncia matrilinear entre
os ilhéus de Trobriand estdo baseados na crenga que o pai
em nada contribui fisicamente para o nascimento do seu filho.
Material semelhante publicado por Rattray quanto aos Ashanti
demonstrou a crenga na contribuigdo simultdnea do sangue
da mée e do espirito do pal relacionado com o acento
bilateral na descendéncia.
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a formagéo da crianga, e donde a concepgao tradicional
de continuidade fisica entre uma geracdo e as seguin-
tes; e, segundo, as suas crengas em relacao a influén-
cia dos membros mortos de cada grupo social sobre 0s
vivos, e dai a identificacdo social (') de um homem
com a linha dos seus antepassados mortos.

Entre os Bemba cré-se que uma crianga se faz
do sangue que a mulher transmite aos seus filhos
e filhas. Um homem pode possuir este sangue nas suas
veias, mas ndo pode passa-lo aos seus filhos, visto
pertencerem a um cld diferente. A paternidade fisiolo-
gica é reconhecida. Os filhos sao muitas vezes des-
critos como parecidos com os pais e devem tributar
a estes respeito e afeicdo, embora ndo tenham obriga-
coes legais para com eles dentro do sistema matri-
linear. «N&s levamos presentes aos N0ssos pais porque
eles nos geraramy, dizem eles. No entanto, é a conti-
nuidade fisica da linha de antepassados da mae que
constitui a base de identificagdo legal com o grupo
de sua descendéncia (2). Uma princesa real podia
mesmo ter um herdeiro de um pai escravo sem baixar
o prestigio do seu filho.

(1) Para utilizar a expressa@o sugestiva de Radcliffe-Brown.

(2) As tribos patrilineares da Niassalandia (Malawi)
consideram a teoria Bemba da procriagédo absolutamente ridicula.
Um Ngoni manifestou o seu desdém desta forma: «Se eu tiver
um saco e puser la dinheiro, o dinheiro pertence-me a mim
e ndo ao saco. Mas os Bemba dizem que o homem pode a
semente na mulher e, apesar disso, dizem que a crianga per-
tence a ela e ndo a ele!».

e ¥
-
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A relagao entre irmao e irma, que é muito estreita,
baseia-se legal e ritualmente no facto dos dois
terem nascido de um ventre, no caso da familia
real ela parece ser igualmente forte quando os dois
sao filhos de pais diferentes. Estas teorias de pro-
criacdo sao validas ndo s6 para a descendéncia matri-
linear dos Bembas, em que se baseia a sucessio
? cht.afatura, mas também para a categoria atribuida
as princesas reais na sua qualidade de maes de chefes,
de chefes de aldeias e outras posicbes de autoridade
que lhes sao concedidas.

O dogma Bemba relativo a influéncia dos mortos
sobre os vivos é também da maior importincia como
uma base para a autoridade politica. Cré-se que
f) espirito de um homem morto (umupashi, plur.
imipashi) sobrevive como presenca guardid associada
com a terra ou lugar de aldeia que antigamente habitou
€ como protector espiritual de individuos diferentes
nascidos, no mesmo grupo de linhagem e chamados
pelo mesmo nome. O imipashi dos chefes mortos tor-
nam-se divindades tutelares das terras que eles admi-
nistram, responsaveis pela sua fertilidade e riqueza dos
seus habitantes. Eles podem ser contactados pelo
sucessor ao chefado em vérios lugares sagrados do
territério e junto dos tdmulos de reliquias sagradas
fbabenye) da sua prépria aldeia. Diz-se que um chefe
e p-oderoso porque «tem grande imipashi»! E por esta
r?z.ao que ele é descrito por o umwine calo, «proprie-
tario da terra», e é importante notar que em cada
caso o imipashi mais poderoso e as reliquias mais
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sagradas sdo as dos primeiros chefes naquela terra
ou os primeiros ocupantes de uma chefatura.

Este dogma relativo a influéncia dos mortos sobre
os habitantes vivos de um distrito ou dos membros
de um grupo de descendéncia € muito semelhante
ao padrao geral dos Bantos. Mas a crenca Bemba
de identificagdo social entre o homem morto e O
sucessor nomeado deste parece-me ser particularmente
completa. E a base da crenga na influéncia sobrenatural
exercida pelo chefe na sua propria pessoa distinta do
seu contacto directo com os espiritos pela oragdo.
Quando um homem ou uma mulher morre, a personali-
dade social dele ou dela deve ser imediatamente per-
petuada por um sucessor que passa através de um
ritual especial (ukupyanika) e assim adquire o nome,
os simbolos de sucessdo (um arco para um homem
e uma faixa para a mulher), e o umupashi do homem
morto. Por esta identificacdo social, um homem assume
a posicdo do Gltimo no grupo de parentesco, usa 0S
mesmos termos de parentesco e, no caso de um
chefe, é quase impossivel dizer quando um homem
estd a descrever incidentes que tiveram lugar na sua
propria vida ou na vida de um antepassado morto
ha duas ou trés geragbes. E tao importante esta
perpetuacdo social que imediatamente apbs a morte,
antes de o sucessor ter sido nomeado, um rapaz ou
uma rapariga pequenos, usualmente neto ou neta
maternos, & escolhido para herdar temporariamente 0
nome do morto (ukunwa menshi, «beber &aguay).
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A ele ou a ela é dado um pedacinho da propriedade
do Gltimo e depois disto tratado como avd ou avo,
ou pelo termo de parentesco em causa.

Desta forma, um chefe, logo que herda o nome,
o espirito e as reliquias sagradas do seu predecessor,
tem influéncia méagica sobre a capacidade produtiva de
todo o seu territério. A sua falta de sallde ou a morte,
o seu prazer ou descontentamento, as suas béng@os
ou pragas, podem afectar a prosperidade do povo
e mesmo a sua vida sexual actua sobre o estado da
comunidade (*). Um chefe quebrar um tabu sexual
é um acto que pode causar calamidade a todo o povo
e um dos elementos mais importantes nas cerimoénias
politico-religiosas que requer a participagéo de trinta ou
quarenta funcionérios hereditarios (bakabilo) no caso
do chefe supremo. Ao contrario, a relagdo sexual
legitima, especialmente conforme a prescrita em certas
cerimdnias rituais, pode realmente ser uma influéncia
salutar. Qualquer regedor de aldeia tem um certo grau
de influéncia sobrenatural na sua propria aldeia como

(1) Héa rumores de que os chefes eram enganados pelos
seus conselheiros quando estavam moribundos, com receio de
que eles pudessem levar para a cova «a terra» com eles, Esta
informagdo foi-me enviada pelo Sr. T. Fox-Pitt depois de eu ter

deixado o pais e foi confirmada pelo Sr. Godfrey Wilson.

E provavel, com efeito, que antigamente os reis Bemba pudes-
sem ser considerados como «reis divinos» na verdadeira acep-
gao da palavra,
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sucessor do umupashi do seu predecessor, mas um
chefe tem uma influéncia consideravelmente maior.
Por todas estas razdes, as precaugdes rituais guardam
a pessoa sagrada de um chefe. Devem manter-se tabus
especiais para preservar a pureza ritual do fogo sagrado
do governante, o seu alimento sagrado e para
proteger a sua pessoca e as religuias sagradas do
contdgio de doenga, morte ou debilitamento sexual (*).

O ritual pelo qual um sucessor de chefatura se
converte de um individuo vulgar num governante
quase de poderes divinos, tem grande parte de impor-
tancia politica. Confere autoridade aos sacerdotes —
neste caso funcionarios hereditarios (bakabilo) que o
desempenham — e da-lhes, como veremos, conside-
rdvel poder para controlar o préprio chefe. O ritual
completo pelo qual umupashi de um governante
morto fica liberto para guardar a terra que ele governou,
e o novo chefe se investe das suas fungbes é dema-
siado complexo para as descrever agora. Falando
sucintamente, consiste numa dissecacdao do corpo no
periodo de um ano, de uma colheita a outra; do seu
enterro numa tumba especial (antigamente fazia-se
com sacrificios humanos) e a construgdo de um timulo
no lugar da capital abandonada. Para fazer um novo
chefe, os bakabilo devem presidir & instalagdo da nova
mulher-grande, preparar a purificagdo sexual do par

(1) Vejase o meu Land, Labour and Diet Northern
Rhodesia (1939), cap. XVII.

SR
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real e acender o seu novo fogo sagrado (*). Eles devem
entregar ao herdeiro as rocas (babenye) que estiveram
na sua posse durante o interregno, e devem finalmente
fundar uma aldeia nova e construir de novo as cabanas
sagradas onde sdo guardadas as reliquias sacras. Um
cerimonial destes pode levar dezoito meses a dois
anos com a participacdo de todos os bakabilo e os
coveiros hereditarios (bafingo) no caso do chefe su-
premo; um tempo menor € muito menos dignidades
sacerdotais no caso dos chefes territoriais. O secreto
temor que rodeia estas ceriménias é, segundo penso,
uma das formas pela qual se mantém a veneragao
do povo pelo chefe.

b) — Regras juridicas de descendéncia e sucessio.
De acordo com este fundo de crengas na conti-
nuidade entre uma geragcdo e outra, a natureza de
descendéncia e sucessao é definida com precisdo por
normas juridicas. A descendéncia na familia real remon-
ta ao tempo da primeira ocupacédo do pais e vinte e
cinco a trinta citumukulus sdo lembrados. No caso de
um chefe territorial, a linha dos antepassados néo é lon-
ga, a maior parte é descrita como tendo nascido no pais.
A maioria dos nomes venerados sdo de homens, mas
alguns sdo de mulheres, e parece que a primeira
aniepassada a habitar um novo chefado, ou aquela
que fora ma@e de numecrosos filhos e poderosos
tinha assim possibilidade de fundar um novo tronco,

(*) Dai a importdncia da mulher principal do chefe
(Umukolu ua calo) na vida politica da tribo e a crenca que o
seu comportamento influencia o bem-estar do povo.
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podia exigir que lhe tributassem o respeito especial ().
Mas foi para os homens possuidores de titulo que
se construiram a maior parte dos tiumulos. Os funcio-
narios hereditarios (bakabilo) também estabelecem a
sua descendéncia a partir da primeira chegada na
maior parte dos casos, e contam histérias que ates-
tam o seu direito as fungdes rituais que hoje desem-
penham os bafingo, que agora sepultam o chefe e
dizem ser os descendentes dos que sepultaram os
primeiros citumukulus durante a marcha. Este estabele-
cimento de descendéncia a partir de uma época
definida da histéria claramente recordada contribui
para manter o mito de continuidade absoluta das
principais linhas. Na realidade, o actual citumukulu é
um descendente de um Cleshye, que usurpou o trono
do seu ocupante, Cincinta, apenas quatro geragoes
atrds. Este ramo de usurpadores & capaz de dizer-se
descendente do primeiro citimukulu 'da mesma ma-
neira. Os primeiros antepassados sao lembrados com
muita clareza e as suas reliquias sagradas mantidas.

A nebulosidade que se segue na cadeia parece
nao corresponder a algo digno de relato.

Na maior parte dos tipos de sucessao quer para
o nome e espirito de um homem morto ou para o0
seu lugar, ha geralmente dois ou trés herdeiros poten-

(1) Por exemplo, Bwalya Cabala, a primeira antepassada
que foi trazida, segundo se diz, para a Lubalandia pelos seus
irmaos quando estes ocuparam a actual Terra dos Bemba; ou a
Nakassafye, a avé da presente Nkula, que é referida como
tendo iniciado uma nova linha, e era certamente uma
mulher de espirito forte e mae de muitos filhos.

13
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ciais e, embora haja certas normas de prioridade, nunca
se da praticamente o caso de haver uma sé crianca
conhecida por herdeiro da chefatura desde o bergo
e como tal educada, tal como acontece naquelas tri-
bos da Africa do Sul, nas quais o filho mais velho
da grande mulher deve ser sempre o herdeiro.

Um chefe Bemba, ou homem comum, é sucedido
pelos seus irméos por ordem de idade, a seguir pelos
filhos da irma, e, na falta destes, pelos netos mater-
nos. As dificuldades surgem quando hd uma escolha
entre um irmao classificado como mais velho, ndo um
meio irm@o, mas possivelmente o filho da irma de
uma mae, ou um irmado mais distante, ¢ um jovem,
um sobrinho materno, que é o filho da prépria irma
do morto, com quem, como vimos, 0s seus lagos
sdo muito chegados.

Aqui, os principios de primogenitura colidem com
o de propinquidade de parentesco, no caso de um
ramo de uma familia que exista por trés ou quatro
geragdes, e é provavel que nestes casos o herdeiro
mais préximo seja nomeado, a ndo ser que manifesta-
mente nao sirva, caso em que o «irm&o» mais dis-
tante ou o «sobrinho materno» é escolhido. Nunca
ouvi que tivesse sido nomeado um jovem para regente
como comummente se faz naquelas tribos Bantos em
que o herdeiro ao trono é conhecido desde que nasce.

A situagdo é mais complicada no caso de suces-
sdo aos chefados, uma vez que através do costume
de herdar um grande chefado territorial a seguir a um
outro dentro da familia imediata do chefe supremo,
se desenvolveu uma tradicdo de que o detentor
do Mwambado deve sempre suceder ao Citumukulado,
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seja qual for a prioridade de parentesco. Esta reivin-
dicacao foi apresentada na ultima disputa de suces-
sdo (1925) e é comummente aceite pelos funcionérios
governamentais, que naturalmente preferem um sisteme
fixo de sucessdo a discussdao dos direitos de candi-
datos rivais que se julga ter sido o processo mais
antigo. Ha também uma tendéncia que cada vez se
val tornando mais evidente relativamente a algumas
destas chefaturas maiores para ficarem confinadas aos
soberanos da principal linha real, e distintas das
subchefaturas que sao mais ou menos sempre
dadas a descendentes dos ramos locais do cla
do crocodilo (exemplo, o0 Mwabaship). Este crescimen-
to constante e separacao das dferentes sublinhas ou
casas do cla real parece ter sidc continuo no passado.
O mapa do actual ramo central dos Bena Nandu torna
a situacao clara. Verifica-se que o primeiro e o segundo
Citumukulus desta linha eram germanos e foram suced:i-
dos por um outro par de irmaos — Citumukulu Ill e |V,
os filhos da irma mais velha do primeiro regente — Can-
damukulu. A chefia suprema passou entdo para a
linha de uma irma mais nova, Bwalya Cabala, tradi-
gao que afirma que o sobrinho materno mais velho
de Citimukulu Il e IV, que entdo detinha o posto
de Mwamba, se recusou a suceder naquelas funcoes
de chefia por varias razoes. O titulo assim passou
para um outro par de irmaos por sucessao, Citumu-
kulu VI e VI, os filhos de uma filha mais nova de
Candamukulu-Nakasafye. Daqui a famosa disputa de
1925, acabada de referir, entre Kanyanta, agora Citu-
mukulu, e o neto da irmd@ da mae da sua mae, Bwalya
Cangala, entao detentor do Nkulaship, e tido por irmao
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classificatorio de Kanyanta. Bwalya alegou que ele era
0 préprio sobrinho materno do chefe morto, Ponde,
e Kanyanta que ele vinha de uma linha mais antiga
e que agora se tinha estabelecido que os Mwambas
sucediam sempre aos Citumukulus. O governo apoiou
o Ultimo pretendente, mas parece que havia muito
pouco que escolher entre os direitos legais dos dois
rivais, e foi melhor que a engrenagem complexa da
deliberagdo tribal para estes assuntos (cf. pag. 204)
nao fosse chamada a intervir. O mapa também mostra
claramente a maneira pela qual certas chefaturas tém
igualmente tendido a ficar fixas em linhas diferentes
de familia deste principal ramo dos Bena Nandu
mesmo durante as Ultimas quatro geracdes, isto é, a de
Mwambaship, a de Nkolemfumuship, a de Mpepoship
na linha do chefe Mukukamfumu, e a de Nkulaship,
Cikwandaship, e Ceweship na linha de Nakasafye.
A separacdao entre estes dois ramos tornar-se-a
provavelmente cada vez mais distinta com o tempo. No
caso das chefaturas exteriores, esta separacdao das
linhas das familias locais do cla real ainda se pro-

cessou mais além. Em conclusado, héa regras definidas

de sucessao de acordo com o parentesco Bemba, mas
o tipo de sucessao matrilinear fornece geralmente dois

ou trés possiveis herdeiros e, no caso das chefaturas

maiores, existe um nimero de factores diferentes, tais
como o controle do chefe supremo sobre o ifyalo

mais importante, a ordem tradicional de sucessao

aos diferentes postos, o sentimento local no caso
das subchefaturas e, por fim, mas de maneira nenhuma

a poder considerar-se um ponto sem importancia,
as qualidades pessoais dos préprios candidatos.
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ral da familia real (tirado do quadro elaborado
a no governo de Kasama

por E. B. H. Goodall e que se encontr

Quadro representative da sucessio do ramo cent

Mulheres: Candomukulu

CITIMUKULU

Homens:

grupo particular de linhagem

n titulares sucessivos de dois ou mais chefados

Diols ou  mais titulos significar
Citimukuly T deslgna o primeiro chefe supremo neste

— (%)

Nota — (1)
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IV. FUNCOES E PRERROGATIVAS DE CHEFIA

As fungbes das cabecas territoriais, isto &, chefes
e chefes de aldeia, parecem derivar de duas fontes
—a posigcdo do chefe como cabega de um grupo
de parentesco e o seu papel como representante de
uma linha de antepassados mortos num distrito par-
ticular. No caso de um chefe de aldeia, estes dois
aspectos sao indistintos, enquanto que o ultimo se
torna predominante quando se trata de um chefe.

a) — O Chefe de Aldeia. Os chefes de aldeia
bemba sdo descritos por aqueles que protegem, guar-
dam ou na verdade «pastoreiam o seu povo» (ukuteka
bantu). Como parente sénior 'da maioria dos aldedes
um chefe de aldeia é responséavel pela disciplina das
criancas e da gente nova. Ele escuta casos informal-
mente e dirige algumas actividades econdmicas. Héa
algumas actividades desempenhadas por toda a comu-
nidade em conjunto, exceptuando a pesca e a caga,
mas além de organizar estas duas actividades um
bom chefe de aldeia da inicio a cada novo trabalho
agricola e ensina os mais novos: homens e mulheres.
A terra raramente é um assunto de disputa nesta
adrea, O chefe nao distribui individualmente a terra,
mas ouve 0s casos que possam surgir. Diz-se que ele
«sustenta o seu povo» e realmente assim o faz se
eles estiverem necessitados, além de dispensar hospi-
talidade a estranhos. O chefe de aldeia actua como
o seu chefe ritual. Antigamente, levantava um tamulo
na aldeia para os seus proprios antepassados
e um ou mais para os chefes mortos dc pais. Isto

e —
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ainda se faz nos sitios remotos do pais e na maior
parte dos lugares, penso, oferecem-se oragdes a estas
divindades tutelares, quer os timulos se construam
para eles ou ndo. O chefe de aldeia como o chefe
também influencia a vida da comunidade pela sua
propria pessoa. Ele deve «aquecer o mato» (ukukafye
mpanga) por um acto de relagdes rituais com a sua
mulher antes de as cabanas da nova aldeia serem
ocupadas. Ele abengoa as sementes para a semen-
teira, os machados para o corte das arvores, e OS
primeiros frutos. O seu fogo arde pela vida da comu-
nidade no seu todo e deve ser ritualmente aceso
sempre que a ocasido o pedir.

Ele preside aos ritos de adivinhagé@o especial liga-
dos as actividades da aldeia, tais como a fundagao
de uma nova comunidade ou a morte de um membro
e a béncdo de novos bebés ou de individuos que
estdo doentes. Na hierarquia politica, o chefe de aldeia
tem o seu lugar definido.

Nenhum Bemba pode cultivar terra a nao ser
como membro de um grupo de uma aldeia, o chefe
de aldeia & responsavel na organizacado pela obtengéao
do imposto de trabalho que deve ser pago a um chefe
pela comunidade como um todo. Ele acompanha o0s
seus aldedes ao tribunal quando estes tém casos a
apresentar e muitas vezes fala por eles. Transmite
as ordens de um chefe ao seu povo e nos NossoOS
dias as do governo. As suas prerrogativas sao em
nimero pequeno. Como chefe de um grupo de paren-
tesco, ele pode exigir servigos pessoais dos parentes
mais novos e um dia inteiro de trabalho de toda a
gente no primeiro dia de corte de arvores e de semen-
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telrag, Recebe sempre tributo de cerveja e carne. Mas
pcesswelmente a parte estes poucos privilégios elconé-
micos, o chefe de aldeia bemba aprecia sobretudo
a sua posicao de autoridade, o seu pequeno séqui
os favores do seu chefe. o
. As sangbes para a sua autoridade s3o hoje prin-
cnpalmerl)te a sua popularidade, juntamente com a forca
do senn(mento de parentesco, e a crenga dos Bemga
de quele: plerigoso deixar que um parente mais velho
morra injuriado. Os seus poderes sobrenaturais eram
u~ma fonte de forga nos velhos tempos, mas hoje
sao-lnp em fraca medida, e na verdade tem cjle
gdmltlr-fe que as forgcas que mantém uma aldeia toda
junta sao hoje um tanto débeis. E um temor perma-

N Cﬁlf;_ gfef:;fe; As fungées dos diferentes tipos
penas em grau. Diz-se de todos
que \je!a_m pelo seu povo, «trabalham a terray e, com
rtifer?nma aos seus poderes sobrenaturais, «Ic';ngam
béncdos sobre a terray (ukufunga mate). Os seus
dev.ergs politicos consistem na administragido das suas
Capitais e também dos territérios no seu todo Uma
largamumusumba significa grande movimento de V.aivém
reuniao de muitos trabalhadores para empreendi:
mentos de conjunto, uma grande quantidade de
conselheiros para casos judiciais, muitos mensageiros
para manter o contacto com as aldeias circunvizinhas
—.-em Ssuma, a possibilidade de manter a maquin
tribal em funcionamento. Manter e mesmo aumgnta?
uma tal comunidade & custa de popularidade e
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reputagido de generosidade é uma das tarefas politicas
importantes do chefe. Ele também tem de se manter
em contacto com o povo amplamente disperso pelo
seu icalo e nomear novos chefes de aldeia, amaigamar
aldeias velhas e decidir na seleccao de herdeiros de
velhos titulos. Do seu sucesso nestes Ultimos deveres
depende largamente a integragdao do seu povo cOmo
uma unidade politica.

Como sutoridade juridica, o chefe preside no seu
tribunal com a colaboracdo dos conselheiros escolhi-
dos da sua aldeia, antigamente apenas ele podia
ouvir acusacdes de feiticaria e, no caso dos maiores
chefes territoriais, submetia o acusado a ordalio de
veneno (mwafi). Na esfera econdmica, ele inicia as
actividades agricolas celebrando a costumada ceri-
ménia antes destas principiarem; estabelece grandes
fazendas com a ajuda do trabalho tributario a custa
do qual enche celeiros enormes € assim achar ele ma-
neira de alimentar os que o cercam; ele dirige directa-
mente certas empresas de pesca e €aca, vigia e dirige
o trabalho agricola dos seus proprios aldedes (2},

Os deveres rituais de um chefe consistem na
observagdo dos tabus para proteccdo da sua propria
pessoa e seguranga das reliquias sagradas a sua dis-
posigdo, e no desempenho de um nimero de ritos
por todo o seu icalo — no caso do chefe supremo
por toda a tribo. Estes Gltimos consistem em ritos
econémicos, cerimonias de corte de arvores, sementeira

(1) Veja-se o meu «Land, Labour and Diet in Northern
Rhodesia» (1139), cap. XHI, para a descrigao completa sobre 6s
poderes econémicos do chefe.
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e colheita dos primeiros frutos, celebradas em caso de
calamidade nacional e antigamente para o sucesso nas
guerras,

Antigamente, ele tinha a obrigagcdo de proteger
o povo dos feiticeiros e costumava utilizar um médico
especial da sua corte para destruir, pelo fogo, os
corpos dos que se mostrassem culpados desta ofensa.
Nos tempos de outrora o chefe organizava expedi-
¢cOes militares, embora ele ndo tomasse necessariamen-
te parte na luta. Como disse um chefe «se nbés somos
mortos todo o icalo caird aos bocados», o administra-
dor tinha determinados capitdes do exército na sua
corte, podia convocar homens para lutar, dirigir as
suas operagoes de longe, arranjar para a celebracédo
da guerra magia para sucesso antes da batalha e puri-
ficacdo pelo sangue derramado depois dela.

As prerrogativas de um chefe consistem nos
direitos ao trabalho do seu povo, que ¢é requisitado
para realizar o trabalho de tributo alguns dias em cada
ano e responder a pedidos imediatos de ajuda; héa
também direitos a trbuto em géneros, usualmente
pagos sob a forma de um presente anual de cerveja
ou cereal e mesmo de animais mortos na caca (').
E através deste tributo que ele paga aos seus conse-
Iheiros, servigais, trabalhadores e soldados. Qutrora
ele garantia direitos de monopdlio, tal como dentes
de marfim, e sal dos grandes depésitos interiores em
Mpika, espingardas e tecido dos é&rabes. Os escra-

(1) Hoje em dia estas obrigagdes sdo muito dificeis
de ser exibidas,
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vos ou saqueadores capturados pelo exército eram
trazidos até ele e ele préprio tinha uma quantidade
de gente sua escravizada devido a ofensas varias.
Além destas prerrogativas econém.cas, gozava de
uma grande e podemos quase dizer abjecta deferéncia,
tinha a satisfacdo de ver o seu séquito aumentar,
a sua autoridade crescer, o seu poder sobre a vida
e a morte dos seus s(bditos ser reconhecido.

As sancdes para a autoridade de um chefe sao
numerosas e ainda eram maiores antigamente. Des-
tas, a mais importante era a que ja se descreveu como
a crenga do povo na descendéncia dos seus dirigentes
proveniente de uma extensa linha de antepassados e
nos poderes sobrenaturais que se pensavam ser assim
conferidos. Além disto, uma reputagdo de generosi-
dade e um sistema pelo qual apenas se podia melho-
rar através da graca real, o que naturalmente inclinava
o povo para ele. Muito do seu poder residia antiga-
mente também na forga. Um chefe praticava mutila-
cbes selvagens nos que o ofendessem ou lesassem
os seus interesses, se rissem dele ou dos membros
da sua familia ou lhe roubassem as suas mulheres.
Um nGmero destes homcns e mulheres mutilados
ainda hoje vivem no pais bemba. O comando do
exército e do abastecimento de armas também esta
nas maos do chefe e nao resta divida de que a gran-
deza do Bena nandu assentava em grande parte no
medo. A gente explica que a familia real chamava-se
a partir do crocodilo porque «eles sao como crocodi-
los que agarram as pessoas comuns e com 0s dentes
as fazem aos bocados».
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V. O APARELHO DO GOVERNO

Dentro de cada distrito h4 uma série de funcio-
narios, mensageiros, etc., que desempenham as acti-
vidades do governo e as diferentes formas de ritual
de que depende o poder do chefe. Alguns destes
sequazes pessoais do chefe promovidos por ele pela
sua particular lealdade (exemplo, os bafilolo, basano),
gnquanto outros sdo funcionérios hereditarios mais
independentes das mercés do seu dirigente como bafi-
lolo e bafingo. Todos estes diferentes dignitéarios
po‘dem ser classificados sob vérias cabecas funcio-
nais:

a).—Administrativa. Esta inclui os funcionéarios
executivos encarregados de negécios na umusumba e
0s responsaveis pelo desempenho das ordens do chefe
pelo icalo. Dentro da capital os mais importantes sao
os chefes de divisdes (bafilolo), que sdo nomeados
dentre os amigos pessoais do chefe. Estes tém a
seun cargo a manutengdo da paz na aldeia, a organi-
zagao do trabalho, imposto de capital, a distribuicao
da terra para cultivo, o que é muitas vezes necessario
nos aglomerados maiores, criagdo de condigbes de
l'mospitalidade para com os visitantes—uma tarefa
importante na capital — e actuagdo como um
lgqu-e de conselheiros em todas as ocasides (cf. «Judi-
cial», abaixo). Além destes ancidos, h4 no umu-
sumba um ndmero de cortesdos e antigamente de
rapazes novos (bakalume ba mfumu). Os rapazes
nlovos muitas vezes membros do cla real, eram, e
ainda sao ocasionalmente, enviados para a cort(-; a
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fim de af serem educados, algumas familias perma-
necem como parte da corte, na aparéncia, por varias
geragdes. Todos estes actuam como mensageiros,
assistentes e antigamente tinham deveres de exe-
cutantes. Relativamente ao pais na sua totalidade, a
principal dificuldade era manter o contacto com as
aldeias disseminadas. Os Bemba n3o tém reunioes
gerais como 0s pitso dos povos Sotho ou os libandla
dos Nguni. Para que as ordens do chefe cheguem a
todas as aldeias, os mensageiros tém de andar de ca
para l4. Outros funcionarios sdo precisos para recru-
tamento dos trabalhadores do tributo e para pedir ou
produzir cerveja para o chefe e para prender os cri-
minosos. Como algumas aldeias ficam a sessenta
milhas ou rais da capital, leva-se muito tempo nas
deslocagdes e desta maneira e até mesmo com a intro-
ducdo da bicicleta ainda sdo precisos muitos mensa-
geiros de um género ou outro.

Nos velhos dias, os cortesdaos e 0s parentes mais
novos do chefe desempenhavam esta funcd@o. Actual-
mente, eles t8m uns quatro a doze mensageiros far-
dados, kapasus, e os restantes ndo tém muito que
fazer.

b) — Militar. Nado havia organizacdo militar geral
nesta tribo, mas ligada a cada grande corte estava
um ou dois capitdes (bashika). Alguns destes eram
hereditarios, com fungdes rituais em conexao com 3
magia da guerra, e outros nomeados por vontade do
chefe. Eles agora actuam como mensageiros de espe-

cial confianca.
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’ ¢) — Judicial. Nao h& composicdo fixa para um
tribunal bemba, embora o processo seja condi-
cionado pelo costume. No tribunal de um chefe
pequeno, os ancidos da aldeia assistem, enquanto os
bafilolo agem como conselheiros do grande imisumba.
Os casos va@o para apelo do subchefe para o chefe,
do chefe para o chefe-supremo e, se um caso se apre-
sentar de extrema dificuldade, o Citimukulu pode con-
vocar, das suas aldeias, alguns dos seus sacerdotes
ou conselheiros hereditarios, os bakabilo (cf. aba'xo).
As testeﬂmunhas sdo trazidas por cada parte para um
caso e sao interrogadas pelos bafilolo. O homem sénior
bate as palmas cada vez que se emite uma
opinido em sinal de aprovacdo ou desaprovacdo, e o
préprio chefe, no fim, conclui e julga. Os conselheiros
falam sempre que se lhes pergunta sobre precedentes
ou a 'ei e influenciam a decisdo final do chefe por meio
de olhares sombrios ou de entusidstco bater de
palmas.

d) — Consultiva, Ndo h& conselho ou assembleia
de todos os homens adultos da tribo para ocasides
especiais, como entre muitos bantos do sul. Os sub-
chefes tém um papel de ancidos e parentes da aldeia
para os aconselhar, enquanto os chefes territoriais
maiores tém funcionarios hereditarios que combinam
fungdes rituais com politicas e judiciais. No caso do
chefe-supremo, estes funcionarios — os bakabilo —
contam-se entre trinta e cinco a quarenta e formam
um conselho consultivo sobre assuntos especiais de
Estado. Os bakabilo tém sido descritos como tendo
uma descendéncia tdo extensa como a do préprio
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chefe em muitos casos e possuindo as reliquias sagra-
das por direitos préprios. O poder destas reliquias é
tao forte que ao Citimukulu ndo é permitido passar
pelas aldeias daqueles por medo de que uma chefatura
faca mal a outra. Os bakabilo que estdo lisentos de
imposto, usam chapéus de penas dos tempos idos,
e mesmo agora exigem respeito igual ao de um chefe
quando este anda pelo pais. Chamam-se a si proprios
Fwe Babemba (nbs, os Bemba), ndo podem ausen-
tar-se por muito tempo da parte central do territrio
(Lubemba), devem ser enterrados no distrito real e
guardam tabus de sexo semelhantes aos dos chefes.
Sucedem por uma cerimonia especial de acepgaon e
sio enterrados segundo ritos especiais. Estdo dividi-
dos em grupos segundo a ordem da chegada dos seus
antepassados na regiao e ceda um tem cargo especial
baseado nos privilégios do seu antepassado
originario, por exemplo, o cuidado do tambor real, o
direito de se sentar num banco em presenga do chefe
ou a obrigagdo de o chamar pela manha batendo as
maos fora da sua porta.

As obrigacdes principais do bakabilo segundo oS
nativos sdo rituais como ja foi descrito. Estao encar-
regados das cerimoénias junto dos tumulos das reli-
quias sagradas e guardam os babenye quando o chefe
morre. S6 eles podem purificar o chefe do debilita-
mento da cépula sexual de modo que ele possa entrar
no templo e realizar ali os necessérios ritos. Eles sdo
os responsaveis pelas ceriménias da acepgao do chefe-
-supremo e dos chefes territoriais maiores, alguns
deles sio referidos por bafingo, ou coveiros heredi-
tarios do chefe. Além disso, cada mukabilo tem a
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sua propria obrigacdo ritual ou privilégio tal como
acender o fogo sagrado ou afiar a ld8mina dum machado
que cortalré as arvores que servirdo de traves para a
nova .capltal. Além destas obrigagbes sacerdotais, os
bakabilo agiam como regentes por morte ou ausé'ncia
do chefe, e qualquer questdo de sucessio ou outro
assunto de importancia tribal é apresentado aos baka-
bilo. As grandes ceriménias a que eu assisti na capital
do chefe eram alturas préprias para essas discusses.
(? processo é complexo, mas constitui o método efec-
tivo .de deliberagdo. O chefe-supremo envia dois men-
sageiros hereditérios também bakabilo para apresentar
0 assunto ao conselho. Os membros séniores tomam
a palavra e se surgir alguma dificuldade a questdo é
levada ao pontifice méximo do pais, o Cimba, que
se senta & parte com o seu préprio séquito e decide
s?-bre matérias de precedentes tribais ou sugere deci-
soes que entende justas para serem transmitidas ao

c‘hefe._ Algumas das discussdes sdo conduzidas no
cibemba arcaico.

A importéancia do conselho do bakabilo estd no
controle que este representa sobre o poder do chefe-
-supremo. Estes s@o funcionarios hereditarios e nio
podem ser removidos segundo a vontade. Segundo
a tradigdo, dois ou trés dos bakabilo foram expulsos

no passado da regido por excessivo orgulho. O Cimba

fqi afastado do lugar em 1934, mas s6 depois da
tribo ter sofrido por muitos anos em consequéncia de
unl1a‘ espécie de megalomania a qual ele parecia estar
Sl.j]BitO. De outro modo os bakabilo sio imunes a
colera do chefe e exercem uma salutar influéncia sobre
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ele recusando-se a celebrar as fungdes rituais que sao
necessarias para a satde do chefe (*).

Outros funcionarios consultivos consistem nos
parentes proximos do proprio chefe. Estes ndo assis-
tem as discussdes de sucessdo as chefaturas, mas
sdo constantemente informados do progresso em
curso. Deste modo, a mae do chefe supremo e ©
Makassa (o filho mais velho do chefe) desempenham
um papel importante. No passado, os membros sénio-
res da familia real parece terem intervido ocasionalmen-
te quando algum chefe se estava comportando dema-
siado ultrajantemente, como, por exemplo, no caso
de um subchefe, Fyanifyani, aparentemente atacado
de uma espécie de sede de sangue. Este homem foi
afastado das suas funcoes, segundo a histodria.

Em resumo, o sistema do governo bemba nao
& democratico no sentido em que noés aplicamos a
palavra. Os plebeus mais velhos tém menos direitos
para falar de assuntos tribais do que os Zulo, os Swazi
ou até mesmo alguns de entre os povos Sotho. Os
assuntos do icalo estdo nas maos de um cOrpo here-
ditario de conselheiros cujas fungdes e maioria das
deliberacées sdo secretas. Mas eu fiquei impressio-
nado pelo sentido de bem-estar tribal que estes baka-
bilo mostravam e eles eram capazes de discutir e

(1) Ern 1934 encontrei o chefe-supremo a viver na
palhota. Ele ndo pdde iniciar a construcdo da sua nova aldeia
porque os bakabilo, indignados com o seu comportamento,
recusaram celebrar as cerimdnias da fundacéo da nova

comunidade.

14
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prudentemente adaptar qualquer velho precedente tri-
bal as condicbes modernas. A sua forca, em relacio
ao governo tribal presentemente, é o seu esprit de
corps e sentido de responsabilidade; a sua fraqueza,
o facto de aos olhos do povo e do governo a sua

funcao ser principalmente ritual.

VI. A INTEGRACAO DA TRIBO

A integracdo da tribo depende principalmente do
sentimento de coesdo tribal e lealdade para com o
chefe-supremo e dos meios pelos quais as activi-
dades dos diferentes distritos sdo trazidos a um (inico
controle neste grupo largamente disperso. Os dogmas
de parentesco tém-se revelado cada vez mais a base
do sentimento tribal e da vassalagem prestada aos
chefes-supremos e territoriais. Noutras tribos bantos
hd uma certa vasta organizagdo tribal tal como o
sistema regimental dos Nguni, que parcce agir como
forga integradora. Ha também formas de cerimodnias
publicas nas quais se integram todos os homens adul-
tos da tribo ou todas as classes guerreiras, As ceri-
ménias dos primeiros frutos dos Swazi ou dos Zulo
dos velhos tempos sdao um exemplo. Os grandes con-
selhos tribais da maioria dos povos africanos descritos
como sendo a participagdo de «cada umy e tratando-se
na realidade de largas assembleias aciuam também
como ocasides em que se patenteia a lealdade da tribo.
Entre os Bemba quase todo o ritual tribal é secreto,
como se viu, e o conselho consultivo composto
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daquilo a que se poderda chamar de uma casta aristo-
cratica, Se os bakabilo se encontram sentados no
campo aberto da capital, como vi acontecer, eles usam
uma linguagem arcaica de proposito, para que as
pessoas comuns nao possam entender. Nao é oca-
sido para grandes oratérias ou qualquer .espécie de
demagogia. Por outro lado, os chefes bembas eram
antigamente considerados quase divinos e a crenga
nos seus poderes sobrenaturais ainda é bastante forte
para integracdo da tribo. A sacralidade da cerimoénia
real depende da sua confidencialidade e do facto de
apenas as pessoas de desierminada descendéncia pode-
rem tomar parte no ritual. As pessoas ordinarias nao
assistem as cerimdnias exceptuando o caso de alguns
habitantes da capital, mas eles valorizam a sua natu-
reza secreta e falam desprezivelmente dos Bisa e das
tribos vizinhas com ritos menos complexos. O nimero
dos bakabilo, espalhados pelo icalo do chefe, cada um
com a sua propria funcao ritual, algumas vezes secreta
dos seus prbprios colegas, também aumenta a forca
de todo o sistema cerimonial. Cada um insiste em que
a sua parte é& absolutamenie essenc.al para o
bem-estar da tribo e a sua propria aldeia esté
também convencida disso. Um outro facto inte-
grante € a crenga na descendéncia real e na presenga
na sociedade de tdo largo nimero de homens e mulhe-
res que reivindicam principalmente posi¢do. Estes séo
dispersos por todo o pais, geralmente na chefia de
aldeias, e naturalmente apoiam os chefes de onde
emana o seu poder. Com vista as actividades dos
diferentes ifyalo, tem-se visto que estas séo unidades
contidas em si e ndo ha provisiao regular para encon-
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tros regulares dos chefes dos icalo. Eles estdo liga-
dos pelo senhorio do chefe supremo, que age como
juiz do seu tribunal de apelo, e os diferentes peque-
nos estados encontram-se ligados por causa do paren-
tesco proximo dos seus chefes diferentes. Os mensa-
geiros vao constantemente de uma corte para outra,
a fim de saberem dos assuntos familiares; os filhos de
um chefe sdo mandados educar na capital de outro, os
proprios chefes tomam primeiro funcdes num icalo
e depois passam para outro, e até o Citimukulu ndo
déd um passo importante ritual, ou politico, sem con-
sultar os seus «irmaos», os grandes chefes territoriais.

e

Mas aqui de novo o ritual é uma das grandes
forgas integradoras. O Citimukulu pode iniciar uma
série de sacrificios (ulupepo lukalamba), que principia
nas suas casas de reliquias e se estende a todos os
sacrarios do pais. Os bakabilo sdo enviados de
Lubemba para enterrar algum dos chefes territoriais
mais poderosos que morrem no seu distante ifyalo e
para instalarem o novo herdeiro.

O chefe-supremo pede chuva nas raras ocasides
em que é precisa, em nome de toda a tribo. Assim,
para fins rituais, a despeito das querelas e invejas
entre as diferentes linhas da familia real, todo o pais
bemba pode dizer-se que age como um todo e est
consciente da sua unidade. Se o chefe-supremo se
convertesse ao cristianismo antes das instituicdes poli-
ticas desta tribo terem sido consideravelmente adapta-
das, a coesa@o tribal estaria, segundo penso, muito
mais enfraquecida, quer temporaria quer permanente-
mente. '
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Vil. MUDANCAS POS-EUROPEIAS

O advento da administracao britanica na Rodesia
do Norte transformou imediatamente a posigao do
chefe bemba e a sua maquina politica, e assim continua
a fazé-lo numa crescente variedade de formas. Algu-
mas destas mudancgas s@o devidas a introdug@o actual
de novas autoridades dentro da area— quer fun-
ciondrios do governo, missionarios ou outros euro-
peus — que tém substituido os antigos funcionérios
bemba, dividindo as esferas de autoridade com eles,
ou introduzindo inteiramente novas concepgoOes das
fungbes do préprio governo. Outros parecem resultar
principalmente da transformacao das condigbes econo-
micas, particularmente a introdugdo de dinheiro, a
instituicao do trabalho assalariado, a provisao de
oportunidades de fazer dinheiro em empreendimentos
industriais fora do territério. Tais factores, sobre que
a administracdo teve sempre muito pouco controle,
modificaram inevitavelmente a posicao do chefe bemba.
Alteraram a concepcao de autoridade do povo, des-
truiram toda a base do trabalho de que dependiam
os poderes do chefe, e a antiga correlagédo entre a
autoridade politica, o privilégio econémico e a forca
militar.

Os efeitos totais da dominagao branca sobre a
organizagdo politica bemba ainda nao se fizeram sen-
tir em toda a sua extensdo, mas serd bom indicar
algumas modificagbes produzidas pela introdugdo da
nova maquina governamental, por exemplo, a alteragao
do equilibrio do velho sistema tribal e o resultante
enfraquecimento da relacdo pessoal entre subdito e
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chefe sobre a qual depende toda a estrutura de auto-
ridade. Para assim proceder, serd mais s mples tentar
Indicar a posicao de quando os europeus tomaram
conta da administragdo do pais, e comparar esta com
a situagdo produzida pela introdugcdo de um sistema
modificado de administrag@o indirecta em 1929.

a) — Novas autoridades introduzidas. Em 1900 a
Rodésia do Norte foi colocada sob o controle da
Companhia Britanica da Africa do Su! por um decreto,
depois dos seus funcionarios terem estabelecido pos-
tos no pais bemba em ou perto de Kasama, o actual
centro administrativo da provincia norte da Rodésia
do Norte, em 1899 e em Mirongo, perto do actual
Chinsali, em 1896. Esta administracdo continuou até
1924, quando o Ministério das Coldnias assumiu o
controle. Para os Bemba — considerados uma tribo
particularmente feroz e guerreira antes da chegada dos
brancos —a forgca superior da nova administracdo
deve ter sido imediatamente manifesta. Os funcioné-
rios da Companhia Britdnica da Africa do Sul estavam
melhor equipados. Eles intervieram logo num caso de
disputa de sucessado sobre a Mwambaship que tinha
ficado vago e nomearam o seu proprio candidato em
vez do tio materno dele, que tentava arrancar o titulo
pela forga. Pouco a pouco as fungdes dos velhos che-
fes foram apanhadas pelas novas autoridades. Intro-
duziram-se novos tribunais e, embora algum direito
costumeiro nativo fosse aplicado pelos funcionéarios
brancos, porém aqui como noutra parte qualquer os
costumes considerados repugnantes a justica natural
e moralidade «eram proibidos», sendo estes tdo nume-

e pa—
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rosos () que aos nativos isto deve ter-se asseme-
lhado a introdugdo de um novo cédigo. Certas ofen-
sas completamente novas foram também criadas, como
a morte de elefantes e de outras espécies de caga,
a abertura de buracos para a caga e o uso de instru-
mentos de ferro primitivos. As penalidades para as
ofensas legais mudaram muito. A mutilagdo pelas
maos do chefe, a escravizagdo e a compensagao paga
4 parte injuriada foram substituidas por prisao, pelo
bater, por multas pagas ao governo e sentenca de
morte. Fizeram-se também novas exigéncias em relagao
as posses e aos servicos dos nativos, tals como o im-
posto habitacional de 3 s. 6 d., depois mudado para um
imposto de capitagdo que agora é de 7s. 6d., O
alistamento de nativos como carregadores, constru-
tores de estradas, etc., pagos pelo governo. A admi-
nistragdo B. S. A. reconheceu os chefes bemba .e
em 1916 definiu a sua autoridade com mals preci-
sdo (%), mas eles foram principalmente utilizados como
funcionérios executivos e defraudados da maior parte
da sua autoridade e privilégios, tal como a posse de
escravos, de armas, o direito de mutilacdo, o poder
de aplicar o teste do veneno e a recolha de dentes
de marfim. )

As sancbes para o poder da nova administracao
eram, aos olhos dos nativos, ao que penso, a sua

(1) Por exemplo, as acusagdes de feiticaria, homicIdIf:'
para fins rituais, recurso a ordélio para identificacao do cri-
minoso, etc. _

(2) Cf. Relatérlo da Comisséo designada para investigar
a estrutura econémica e financelra da Rodésia do Norte
(1938), pg. 179.
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forca militar e o facto de terem conseguido vencer
0s poderosos chefes bembas e, mais tarde, pela aqui-
sicao de novos valores econémicos, a sua riqueza
aparentemente sem-fim ().

Mas ao falar-se com os nativos mais velhos
fica-se a saber em que larga medida o tipo de medo
e de vinculagdo pessoal dispensado aos velhos chefes
se transferiu com ligeira modificacdo para as novas
autoridades. Os mesmos termos se usam para ambos,
existe a mesma presungdo de que o imposto, as leis
da caga e até o trabalho pago dos nativos sdo tudo
cqntribuigﬁes exigidas pelo governo para o seu pro-
prio engrandecimento, como era o tributo dos chefes
antigamente (*). H4 a mesma crenga na omnipoténcia
total do Administrador, e uma expectativa semelhante
pela acgdo arbitrdria e inesperada, mesmo como fiz
notar, quando sao os funcionarios mais generosos e
sensatos a estar envolvidos. Ndo é exagero afirmar
que cada administracao governamental é com efeito
uma capital nativa ou umusumba. Cada uma tem o
seu funcionario de distrito, uma autoridade como o
chefe com um séquito para o qual obediéncia pode
significar advance, que é olhado com uma mistura
de medo e lealdade. Cada um tem a sua brigada de

(*) Os nativos velhos pareceu-me comentarem a feroci-
dade dos funcionarios administrativos (ubukali) e os jovens
ricos da administracio.

(?) E normal os homens e mulheres referirem os seus
filhos que foram para as minas, come tendo sido «apanhados
pelo governo» E as oportunidades proporcionadas para a venda
dos cereais como grdo «apanhado pelo administradors.
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mensageiros e policias, e emprega o seu proprio tra-
balho.

Os corpos missionarios do pais devem igualmente
ser encarados como novas autoridades instaladas na
tribo. Os Padres brancos entraram no pais bemba
antes da administracdo B. S. A. e instalaram o seu
primeiro posto perto de Kasala, no coragdo do pais
bemba. Pode dizer-se que ainda dominam este distrito
central, embora a Church of Scotland Mission e a
London Missionary Society também operem algures.
Cada posto de missdo diferente deve também conside-
rar-se como um umusumba. Muitos sao grandes esta-
belecimentos, com catedrais enormes e impressivas.
Eles possuem e cultivam terras, atraem sequazes,
tém aldeias nas suas propriedades consideradas «gente
da missdoy, tais como os bena musumba se consideram
a gente sequaz de um chefe. Cada sociedade, ainda,
introduziu o que constitui aos olhos nativos o seu
préprio cédigo novo de leis, que muitas vezes difere
das do governo e das dos chefes, como a maior
parte das missBes proibem a poligamia, algumas o
divércio, outras beber cerveja, dangar ou cerimoénias
religiosas de diferentes espécies. Segundo o ponto de
vista nativo, presentemente hé& certas normas bem
conhecidas obrigatérias para os membros da comuni-
dade crista, que algumas vezes os levam mesmo a

. entrar em conflito com as outras autoridades da socie-

dade, o funcionario do distrito e o chefe, e uma nova
categoria de ofensa conhecida por fya busenshi
(«coisas pagds») ou fya kale («coisas do passado»)
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que se julgavam fortemente condenéveis (*). Além
dos seus préprios aldedes, as sociedades missionérias
exercem autoridade sobre os cristaos espalhados por
quase toda a comunidade no territério, a sua garra
sobre estes «sUbditos» deve ser nalguns casos tao
forte quanto a dos chefes dos velhos tempos. Nas
missoes catdlicas romanas de qualquer dimensao, cada
filho de pais cristdos é registado e convocado quando
chega a altura de receber instrugcédo, seja qual for a
distdncia a que viva. Cada aldeia é constantemente
visitada por professores itinerantes nativos e evange-
listas, e pelos préprios missionarios brancos.

As sancOes para a autoridade dos missionéarios
sao muitas, Do lado positivo, o ensino de'es e a sua
maneira de viver prestam-se a uma nova obediéncia e
uma nova oportunidade a progredir e as suas persona-
lidades inspiram muitas das vezes admiraca@o, afecto
e lealdade pessoal. Do lado negativo, hd a introducao
de uma sang¢do nova sobrenatural quase tdo poderosa
como as que sustentavam a autoridade do chefe (?)
e a ameaca de éxodo dos membros cristdos de uma
comunidade em que a lei cristd seja escarnecida por
um chefe de aldeia ou membro proeminents. Isto actua

(*) Isto é uma injustica feita aos missiondrios modernos
que sdo o0s primeiros a encorajar o respeito pelos costumes
nativos.

(2) O medo do fogo do inferno, no caso dos nativos

velhos e pouco instruidos, o0 medo de pragas proferidas pelos |

missiondrios, como por ex.: «Deus ha-de castigd-lo se proceder
desse modo» — esta crenca é inaceitdvel numa zona onde se
acreditava que o chefe tinha o poder de lancar pragas ao
Seu povo.
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como um poderoso freio no caso de muitas aldeias
romanas catdlicas, uma vez que o desfasamento de
todo o conjunto se pode tornar inevitdvel em tais
circunstancias.

Ndo existem outros nlcleos organizados de euro-
peus nesta area — grandes grupos de fazendeiros ou
colonos, por exemplo. Mas pode dizer-se que todos
0os europeus estdo, em certa medida, numa posi¢cao
de autoridade. Todos tém a forgca da riqueza e o
poder de empregar um grupo de sequazes. Todos tém
o status social elevado que lhes permite falar com um
chefe como de igual para igual, ou as mais das vezes
como a um inferior, e os nativos julgam-nos sempre
apoiados, quer justa ou injustamente, pelos funciona-
rios administrativos do distrito, embora injustificada-
mente. Além destas autoridades novas introduzidas na
arena politica, o poder do chefe bemba é inevitavel-
mente reduzido pela sua posicao econdémica, que tem
vindo sempre a piorar desde os primeiros dias de
ocupagao europeia. Os administradores bemba nunca
foram ricos comparados com um nimero de poten-
tados africanos. O pais deles é pobre. Nao possuem
gado que poderia ser convertivel em dinheiro dentro
das modernas condigoes; o marfim do seu pais ja nao
Ihes pertence, nem os direitos sobre minérios. A terra
nao tem valor financeiro, os salarios pagos aos
chefes foram sempre baixos comparados com o rendi-
mento, digamos, do chefe-supremo dos Barotse ().

(1) O chefe Barotse recebe um subsidio anual de £ 1700
juntamente com £ 850 da Companhia Britanica da Africa do Sul
e £ 1500 da fabrica de serracdo de Zambesi, comparado com
£ 60 anuais do chefe bemba.
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A juntar a isto o servigo prestado pelos homens da
tribo aos chefes e de que estes dependiam est4 redu-
zido a metade ou menos com a auséncia dos homens
nas minas, € o0 que resta é prestado as mais das vezes
de mé vontade. Estes chefes nunca receberam multas
judiciais como uma coisa regular, 3 maneira dos Bantos
possuidores de gado, e ainda ndo langaram imposto
sobre os ganhos dos homens ausentes nas minas,
como se tem feito nalgumas partes da Africa do Sul.

Tendo em vista estes factos, pode perguntar-se
como conseguiu sobreviver o poder dos Bena nandu
até 1929, altura em que se fez um determinado esforgo
para restaura-lo. Em parte devido & sua estrutura de
parentesco estreitamente entrelacado, mas também,
segundo penso, devido & forga das crengas sobrena-
turais em que a sua autoridade se achava largamente
baseada. Estas foram naturalmente enfraquecidas com
a introdugdo do cristianismo e a proibicdo ou desen-
corajamento de muitos ritos tribais, mas é impossivel
tratd-los hoje como meras sobrevivéncias. Pelas mes-
mas razoes, os tribunais dos chefes continuaram a
funcionar ao lado dos tribunais do comisséario do
distrito a despeito de ndo serem reconhecidos durante
trinta anos. Os nativos levaram af os casos que
achavam que os magistrados europeus ndo entendiam,
isto &, assuntos rituais, com as suas rajzes na
histéria do passado, e certas acgdes civis. Assim,
ainda havia algumas fungdes que o povo acreditava
poderem ser desempenhadas melhor pelo chefe bemba
do que por qualquer autoridade branca nova no territ6-
rio, independentemente da grande tradigdo historica
subjacente & sua autoridade.
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Efeitos dos Decretos de 1929. Pela autoridade
nativa e pelas ordenagbes das cortes nativas de 1929
foi introduzida na Rodésia do Norte uma forma de
administracao indirecta, sendo o poder das autoridades
entdo instituidas ampliado ou mais precisamente defi-
nido por uma ordenagao subsequente de 1936. Os che-
fes e nalguns casos os conselhos de chefes, constitui-
ram-se por meio destas medidas como autoridades
nativas. Foi-lhes dada jurisdicdo sobre territérios defi-
nidos, encorajados a emitir ordens em assuntos de
higiene, queimar mato, movimento de nativos, consti-
tuicao das aldeias, etc. Os tribunais nativos tambem
foram reconhecidos e foi-lhes dada jurisdicdo para todos
os casos excepto para feiticaria, assassinos, casos em
que estejam envolvidos europaus, etc. Os chefes rece-
biam salarios pequenos, claro estd, e nada adequados
as necessidades de um administrador nos tempos
actuais (*), contudo aos olhos dos nativos que n@o
estdo acostumados a ver grandes somas de dinheiro
duma vez, eles constituifam provas substanciais do
favor do governo e eram muitas vezes descritos
como tal.

Os empregados e os kapasus (mensageiros), com
salarios excessivamente baixos, também estavam liga-
dos aos tribunais. Nao havia um controle financeiro

(1) Citimikulu recebe £60 por ano, Mwamba £50 e
os outros chefes proporcionalmente ainda menos. Para desen-
volvimento sobre a inadequacdo destes montantes, veja-se 0
meu «Tribal Government in Transition», Jounal, African Society,
volume XXXIV, 1935,
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até ha pouco (1936) quando foi criada a tesouraria
nativa ().

Até onde me foi possivel ajuizar (*), esta nova
politica fez muito no sentido de restaurar o prestigio
pessoal dos chefes. A perda de uma autoridade larga-
mente baseada no ritual foi compensada nalguma me-
dida pelo apoio evidente do governo. A maior parte
dos Bemba vé perfeitamente que os seus chefes ainda
sdo meramente servos da administragdo e notam a
circunstancia de eles nido poderem prender ou julgar
a maioria dos casos importantes e que 03 seus
julgamentos estao sujeitos a modificacao inversa, mas
muitas vezes comentaram comigo sobre o que lhes
parecia tratar-se de evidentes sinais de favor prestado
pela nova politica aos seus dirigentes. Como vimos,
o aparetho judicial dos Bemba nunca desapareceu na
realidade com a instituicdo dos tribunais brancos,
mas o reconhecimento legal dos tribunais dos chefes
pela Instrugcdo de 1929 aumentou tremendamente o
status dos Ultimos. Os sucessivos relatérios do go-
verno descreviam os novos tribunais nativos como
funcionando bem, enquanto poucas queixas por multas
excessivas ou custas judiciais foram feitas contra os
chefes. Tais queixas, segundo ouvi, pareciam vir princi-
palmente de nativos educados pertencentes a outras
areas, particularmente da Niassalandis, que pela

(1) A tesouraria bemba teve um saldo de 143 libras
em 1938, no total de 1303 libras dividido entre 6 distritos.
Veja-se o relatério atrds citado (pag. 215).

(?) Cheguei a este pais um ano depois da introdugédo
destas medidas.
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primeira vez se viram sujeitos ao direito bemba. No
campo legislativo, os funcionéarios de distrito fizeram
determinados esforgos para restaurar a autoconfianga
das autoridades nativas e para encoraja-las, nao sé
para readquirirem funcbes de governo que tinham
perdido, mas também para desempenharem novas
tarefas, tais como a emissdao de ordens relativas a
higiene, etc.

Na verdade, em vista da posicdo pessoal dos
chefes bemba, pode dizer-se que houve um aumento
gradual do status devido ao apoio do governo, acres-
cido do respeito e temor que nunca se perdeu inteira-
mente. O poder deles é sob varios aspectos surpreen-
dente, ao ter-se em conta a sua pobreza, a sua falta
de meios para fazer executar quaisquer decisdes toma-
das e a presenca nos seus teiritérios de outras
autoridades em posicdo de mando sobre os seus
sGbditos, em particular o grande nimero de cristaos
vinculados por cédigos que ndo sé@o reconhecidos pelos
tribunais dos chefes ().

A parte a prépria posicdo do chefe, é necessario
rever o sistema politico como um todo. Até que ponto
foi restabelecida a velha maquina do governo com a
introducdo das Ordenagdes de 19297 E, mais impor-
tante ainda, estd tal maquina adaptada as novas
necessidades da tribo? A resposta a primeira pergunta

(1) Algumas sociedades missionarias tém seguido a
politica do governo e tém convidado os chefes a tomarem
parte nas comissbes executivas das escolas, etc. Qutros véem
qualquer aumento na autoridade do chefe como um passo
retragrado.
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é um decidido «na@o». Todo o equilibrio de autoridade
se alterou, em parte pela mudanga da posicdo eco-
ndémica do chefe, em parte por falta de reconhecimento
do governo. N6s vimos que os funcionarios executivos
e judiciais em quem o chefe se apoiava eram mantidos
juntos na esperanga de recompensas e de alimentos
e, nalguns casos, em virtude das suas funcoes religio-
sas. Nos dias de hoje o chefe tem menos possibilidades
de sustentar os seus conselheiros, principalmente devi-
do & decaida do sistema de trabalho por tributo. Ele nao
se considera obrigado a distribuir dinheiro da mesma
maneira que comida e, em qualquer caso, nao tem o
suficiente que lhe permita recompensar adequadamente
a sua gente. De modo que num tempo em que lhe
pedem para desempenhar novas fungdes de adminis-
tragdo os seus sequazes vao-se tornando cada vez
em namero menor. Eu vi o Citimukulu julgar casos
acompanhado apenas do seu empregado pago e
observei os bakabilo distraidos no meio da discussao
de assuntos importantes devido a falta de alimento.
Esta torna-se uma situagdo impossivel que pode ser
mudada para melhor por uma medida maior de controle
financeiro garantida recentemente pelo governo as
autoridades nativas (), embora as somas agora con-
cedidas para as tesourarias nativas sejam pequenas,
e a falta de fundos tenha sempre impedido a compen-
sacdo dos chefes pela falta do trabalho — tributo e
outras circunstancias que ocorreram na Nigéria, Baro-
tselandia e noutros lados.

(1) 25 dos bakabilo recebem agora uma libra por ano.
(Veja-se o relatério atras citado, pag. 215).
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E também essencial no presente o reconhecimento
pelo governo da organizagdo politica da tribo e a sua
necesséria adaptagdo as condigdes modernas. Além
do descalabro econémico dos tribunais do chefe que
acaba de ser referido, a maior parte da insatisfagao
deve-se ao facto de ndo ser possivel qualquer meca-
nismo de investigagao judicial executiva ou consultiva
em primeira instancia por parte do governo. Os chefes
foram considerados como autoridades sem qualquer
estudo sobre o modo como as suas decisdes deveriam
ser executadas. Eles eram designados como «mem-
bros do tribunaly. Mas, embora os chefes da aldeia e
o conselho fossem mencionados como elegiveis para
fazerem parte destes tribunais, a presenga dos dltimos
nio era aparentemente obrigatéria. As importantes
funcdes consultivas dos bakabilo como conselho tribal
e o eventual conselho de regéncia nao foram reconhe-
cidos até a investigagao antropolégica recentemente
feita. O resultado infeliz disto foi que o chefe sentiu-se
livre para agir sem este controle anterior do seu poder
e abertamente manifestou-me a sua satisfagdo pelo
facto. Os conselheiros por outro lado estavam desani-
mados e disseram: «O governo gosta de chefes. Nao
nos escuta, a ndés, os Bemba». Daqui um sistema
politico que jamais se poderia descrever como demo-
créatico e que exerce um controle menor do que nunca
sobre a autoridade do chefe. A dificuldade do ponto de
vista administrativo é evidente. Temos aqui um sistema
de autoridade politica baseado largamente no privilégio
ritual hereditario. Abandonar o conselho dos bakabilo
¢ prescindir de um corpo de homens com fortes tradi-
¢bes de governo e um sentido de bem publico; confiar

15
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neles sem ao mesmo tempo 0Ss treinar nas novas
funcbes e aliar a estes outros elementos, especial-
mente para os membros mais educados da tribo, é
construir sobre uma fundacao que nao pode durar e
negar ao homem comum a experiéncia de adminis-
tracdo que ele requererd no futuro. Semelhante-
mente, a coordenagdo das actividades de cada uma
das unidades politicas conhecidas por ifyalo baseia-se,
presentemente, na relacao intima entre cada um dos
chefes governantes e o ritual que os une. Nao ha
representagdo oficial de cada distrito no Conselho
Supremo, visto todos os bakabilo estarem fora do seu
proprio territério, por mais que eles se considerem
responsaveis pelos assuntos de toda a tribo. As proi-
bicoes rituais ainda impedem os encontros frequentes
mesmo dos grandes chefes territoriais, embora oca-
sionalmente se reGnam em governo ndabas fora
das suas prbprias capitais. Assim, se alguma vez se
tornasse necessario proceder a uma coordenagao mais
estreita dos diferentes distritos ou a uma representagao
local, parece que se teria de constituir nesta tribo um
conselho geral da tribo do tipo do Conselho Nacional
dos Basuto ou dos libandla dos Swazi.

O REINO DOS ANKOLE NO UGANDA

Por K. OBERG

I. PANORAMA TRADICIONAL E HISTORICO

Os Ankole formam um reino de entre uma seérie
de pequenos outros reinos nativos que se estendem
de norte para o sul pelas fronteiras ocidentais do
Protectorado do Uganda. Tanto geografica como antro-
pologicamente esta é uma regido interessante. Limi-
tado a este pela grande barreira do Lago Vitoria e a
oeste pela montanha do macico de Ruwenzori, e uma
cadeia de lagos que vai do Lago Alberto ao Lago
Tanganica, forma um corredor que conduz das amplas
pastagens do Nilo Superior aos planaltos do Ruanda
Belga e de Tanganica. Geograficamente, este corredor
¢ a tipica savana africana com as suas colinas relva-
das e esparsos arbustos de acécia.

Qutrora, no passado brumoso, esta regiao foi
ocupada por negros agricultores de expressdo banto.
A queda de &gua, embora escassa, era suficiente
para permitir uma boa distribuicao da populagao pelo
pais, mais disseminada nas planicies secas do este,
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mas mais densa nas regidbes montanhosas do ocidente.
Mais tarde na histéria africana, este mesmo corredor
constituiu um caminho pelo qual vagas de povo com
gado, hamitas negros ou hamitizados, emigraram para
o sul. Estes pastoralistas, com os seus grandes reba-
nhos de gado de longos chifres, supdem-se terem vindo
do sul da Abissinia e muitos julgam-nos de origem
Galla. Seja qual for a localidade exacta da sua patria
original ou a sua conexdo tribal especifca ou as razoes
da sua emigracdo, ndo ha divida de que estes povos
estdo intimamente ligados pelo sangue e por certos
costumes relativos ao gado aos Hamitas. O que é
mais importantes, porém, é o facto de onde quer que
estes pastoralistas se instalassem em territério ja
ocupado pelos agriculturalistas bantos, eles faziam um
ajustamento uniforme,, conquistavam os agriculturalis-
tas e estabeleciam-se eles como classe governante.
Assim, quando os britdnicos tomaram a chefia da ad-
ministracdo do Uganda, hd uns quarenta anos, eles
encontraram por toda a parte neste corredor os pasto-
ralistas como governantes e os agriculturalistas como
servos. Os pastoralistas chamando-se ou Bahima ou
Bahuma e os agriculturalistas Bairu ou Bahera. Embora
se diga que os Bahima estavam outrora unidos num
grande império chamado Kitara, nos tempos historicos
este territério foi dividido em reinos que se estendiam
de Bunyoro através dos Toro e Ankole e Ruanda no
territério belga. O reino de Buganda também pertence
a esta classificacao, mas devido a uma maior percen-
tagem da populacdo agricola, as diferengas agudas
raciais em breve desapareceram e s6 a familia real
marcava a sua descendéncia estrangeira.
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Este corredor da terra alta, tornou-se, pois, no
palco em que os Bahima e os Bairu durante séculos
desempenharam o seu drama politico. Intrigante e
herbica como sem divida foram as cenas de abertura
deste drama, a histéria como facto histérico perdeu-se
para nés para sempre, Mas para todo o Muhima este
passado é uma realidade viva e fascinante. Quer ele
seja corporizado num canto, num recitativo ou num
conto da lareira, o tema é sempre o mesmo. E de
pilhagem, de andar errante, de batalhas entre cias
e reis, de fome e doenga, de feiticaria e sacrificio. Atra-
vés deste vasto corpo de mito e lenda, ndés somos
capazes de apreender algo da natureza épica da luta
que teve lugar nos plainos do Uganda Ocidental e que,
num caso, deu origem ao reino dos Ankole

H4 muito tempo, dizem estas lendas, havia Bahima
e Bairu na terra. Os Bahima viviam no Ankole orien-
tal com o seu gado enquanto que os Bairu cultivavam
a terra no ocidente. Naqueles dias, os Bahima néo
tinham nem reis nem chefes, mas os homens impor-
tantes nos clas resolviam as quere'as. Entre os ho-
mens ricos ainda sdo lembrados os seguintes: Nya-
wera viveu em Kashari e pertencia ao cla Abaitera;
Rwzigami viveu em Rugondo e pertencia ao cla Aba-
site; Ishemurindwa do cld Abaishekatwa viveu em
Masha: Karara do Abakoboza viveu em Ruanda; Rwa-
nyakizha do Abarami viveu em Nshara e, enquanto
Mariza do cla Abararira viveu em Bukanga. Havia tam-
bém outros clds, demasiado numerosos para aqui
os mencionar. Estes Bahima sé@o hoje apontados como
sendo os primeiros Bahima de Ankole. Nao existem his-
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térias de como eles chegaram l4. Outros clas vieram
para Ankole mais tarde oriundos dos paises vizi-
nhos.

Os Bahiru viviam em Rwanpara, Shema, Bhwezhu
e lgara. Nao se sabe se tinham c¢las ou se estavam
organizados sob chefes. N@o havia guerra entré 0S
Bahima e os Bairu naqueles dias, cada um vivia na
sua seccdo do pais trocando cerveja e milho por leite
e manteiga.

Entdo, inesperadamente, apareceu um povo €s-
tranho. Chamavam-se os Abachwezi. Do ciclo das
cancgOes e lendas, estes Abachwezi parecem ser aque-
las mesmas figuras que desempenharam no passado
dos Banyoro, Baganda, Batoro, Abakaragwe, e pelo
menos certos grupos, entre os Banyanruanda, um
papel tdo importante. Enquanto que as opinides refe-
rentes a sua origem e desaparecimento diferem, ha,
no fundo, uma concordancia fundamental quanto ao
seu caracter, feitos e direcgdo dos seus movimentos.
Todas as lendas salientam o facto, por exemplo, de
os Abachwezi terem vindo do norte, que nao eram muito
numerosos, que conguistaram O povo a4 sua maneira
e depois desapareceram em direccdo ao sul, acabando
por sumir-se nos lagos ou crateras.

“De acordo com a lenda, estes Abachwezi eram
gente maravilhosa. «Eles eram como 0s Bahima, mas
mais brilhantes. Ndo se podia olhar para a face deles
porque os seus olhos tinham tanto brilho que fazia mal
a outros olhos olha-los. Era como olhar para o Sol.
Eles vestiam-se da casca das arvorgs € usavam san-
dalias de pele de vaca. As mulheres cobriam a face
em publico e eram guardadas por eunucos. Os aba-
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chwezi importantes construiam grandes casas de erva
e tinham os currais proximo. Eles tinham muito gado
e viviam do leite, da carne e da cerveja, especialmente
cerveja misturada com mel. Eram grandes cacadores
e magicos.» Esta descricdo dos Abachwezi é feita
terra a terra. A maior parte dos relatos fala dos seus
feitos sobrenaturais, da sua terrivel forca, do seu poder
de se tornarem invisiveis, da sua riqueza em gado, da
beleza das suas mulheres, da dominagao cruel de
todos quantos conquistavam.

A maior parte das historias concordam ao afirmar
que Ndahura era o grande conquistador, o chefe Omu-
chwezi. Em Ankole, Ndahura ndo é tao bem conhecido
como em Toro e Bunyoro, onde ele & considerado
o primeiro rei Abachwezi. Ele é ai considerado o filho
de um antigo rei e de uma mulher chamada Nyinya-
mwiru (mae de Mwiru) e foi ele que se diz ter
consolidado o império Kitara. Depois da conquista,
ele reorganizou 0 seu reino em distritos, nomeando 0S
seus filhos e os favoritos como administradores. En-
viou Wamara para Ankole, que é ai considerado o
primeiro rei Abachwezi. A palavra «Wamara» vem
do verbo okumara, acabar ou completar. Muitos Ba-
nyankole explicaram que ele acabou o que o pai
principiara — nomeadamente, a conquista do império.
Wamara viveu em Bwera, que era entdo uma parte
de Ankole maior e governou Ankole, Karagwe e uma
parte da Buganda do sul. Dizia-se que Wamara era
bom para com OS Seus favoritos e estava sempre
pronto para os tirar de dificuldades. Quando o gado
lhes morria dava-lhes vacas do seu préprio rebanho
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€ ajudava-os a pagar os seus dotes de casamento.
Através dos seus poderes magicos, ele podia fazer chu-
va, fazer com que as mulheres estéreis tivessem filhos
e evitar a doenca no gado. Wamara tinha muitos filhos
e parentes, todos descritos em cancgdes e lendas. Havia
Murindwa, o filho mais velho de Wamara, notavel pela
sua sabedoria; havia Mugenyi, que herdou as suas
vacas em Bwera e diz-se ter construido a sua obra
na terra em Biggo; Kazoba era outro filho, «lindo como
uma baga e timido como um antilope marshy: Ibona era
um feiticeiro; Riangombe um cagador; Kagoro, um con-
quistador de novas terras de pastagens, o primeiro em
todas as guerras; Mugasha era um que abria pocos
de agua para o gado.-

Os Abachewzi viviam, pois, em Ankole, governa-
vam o pais, apascentavam o seu gado e realizavam
prodigios, mas ndo permaneceram ali por muito tempo.
A ma fortuna caiu sobre eles. Primeiro, o povo
comecgou a desobedecer a Abachwezi e mesmo as suas
mulheres se revoltaram. Depois as vacas comegaram
a morrer e 0 povo a adoecer de uma doencga desconhe-
cida. Quando a vaca Bihogo e o touro principal morre-
ram, os Abachewzi fcaram preocupados e quiseram ir-
-se embora. A catéstrofe final foi o assassinio de Murin-
dwa pelos membros do cld Abasingo. Diz-se que foi lan-
¢ado numa fogueira e ai morreu. Mas antes de partir,
Kagoro vingou a morte do irmdo matando muitos
Abasingos, Wamara amaldigoou o cld e até hoje a
praga mantém-se em Ankole. Os Abachwezi mudaram
entdo para Karagwe com o gado que tinha restado.
Mugasha é o her6i tragico desta retirada. Ao ser
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forcado a abandonar Ankole, ficou muito triste e‘ tentou
suicidar-se. Os outros Abachwezi, porém, impediram-no

de realizar o seu intento por magia. Em vez:s dﬁsapa.-
recer no lago Kyaikambara como os outros Abachwezl,

Mugasha foi para as ilhas de Sesse no Lago Vitéria

iz-se que ainda ai esta.
) d]zEanjanto os Abachwezi fugiam de Ankole, Katuk%x,
um chefe de aldeia Mwiru, apanhou-os e persuadiu
Ruhinda, um dos Abachwezi mais novos, € @ sua
mae, Nzhunwakyi, a voltar a Ankole c:f)m ele. Houve
um grande debate antes de Ruhinda flpalmente con-
cordar. Diz-se entdo que ele foi escondido por algulin
tempo com o tambor real, Bagyenda-n\.ma, por Katuku
e 0s seus companheiros. Quando pairou de novo a

paz sobre Ankole diz-se que Ruhindg .s-aiu do seu
esconderijo, se instalou como administrador dos
Bahima e dos Bairu, e assim se tornou O fundador d.a
dinastia Abahinda, que até hoje administra Ankole. Mui-
tos Banyankole acreditam hoje firmemente que OS”Ab;:l-
chwezi ndo morreram, mas desapareceram e hao-’.e
voltar outra vez para 0s governar. Entreta,nto 0s espiri-
tos dos Abachwezi ainda mandam no pais € deser?\’zof-
veu-se um culto cujos membros fazem ofertas'sl-per':odl-
cas aos espiritos Abachwezi. Este culto do espirito Aba-
chwezi é hoje conhecido pelo culto de Emar,ld\;?a.
Além disso, em Ankole hd muitos lugares € rehquu:z
ligados com os Abachwezi. Estesulugar.es tornaor;ar:les
sagrados para 0S Banyankole e sao evitados P OS.
as religuias tornaram-se simbolos de realezaz.i "
Banyankole ficaram tao marcados pelos Abachwesa:‘;m
quando Os europeus chegaram a Ankole eles pen
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que eram os Abachwezi que regressavam. Os Europeus
eram diferentes, mais poderosos, capazes de fazer
coisas incriveis. Os FEuropeus como os Abachwezi,
sdo capazes de viajar pelo ar, de fazer um fogo sem
deixar cinzas, de viajar pelo pais rapidamente. Uma
outra versao € a de que os Europeus n3o s3o os
Abachwezi, mas os seus servos mandados para castigar
os Banyankole por terem maltratado os seus primeiros
governadones.

) O ciclo das lendas dos Abachwezi, pois, é a ver-
sao dos Muhima da sua histéria cultural, particular-
mernte quando narra a origem das suas instituicoes
pohtiﬁcas. Nao podemos, naturalmente, considerar esta
\fersaﬂo como histéria auténtica. Porém, a sua signi-
ficacdo sociolégica é muito importante. Descreve
Ankole quando foi ocupado primeiro pelos agricultu-
rglistas Bairu e alguns pastores Bahima, vivendo rela-
tivamente isolados e sem uma organizacdo politica
desenvolvida. Descreve as migracdes posteriores dos
Bahima, um periodo de luta, uma subjugacdo final
dos Bairu pelos Bahima e o estabelecimento de um
reino. Mas ainda mais do que isto fornece a estru-
tura politica com o tradicional fundo lendario, o que
lhe empresta uma santidade tradicional e uma base
de absolutismo e permanéncia.

' Mas nés ndo precisamos de recorrer 3s lendas
nativas para sabermos a origem do reino Banyankole.
A ev.déncia apresenta-se ao estudioso per todos os
lados. Ainda hoje podemos observar as forcas sociais
e ambientais que deram lugar ao compfexé particular

da gocéedade Banyankole e das suas instituigoes
politicas.
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O papel dos factores ambienciais de clima e topo-
grafia em trazerem os pastoralistas Bahima e os agri-
cultores Bairu a um contacto ndo pode ser subesti-
mado. Ankole, como vimos, € uma secgao de um
comprido e estreito cinto do pais da savana que se
estende ao longo da parte ocidental do vale Rift, a oeste
do lago Aberto no Suddo ao lago Kivu no Ruanda.
Estd firmemente estabelecido que os povos negros
hamitizados emigraram para sul por esta via e tempo
houve em que este cinto de terra relvada estava cheio
de guardadores de gado. Semelhantemente, as con-
dicbes climéaticas tornaram possivel a colonizagao
desta area por populagdes agricolas relativamente
densas. Mas o contacto devido a condigbes ambien-
ciais apenas nao explica uma subjugacdo permanente,

0 pagamento de tributo e uma estrutura estatal. O
isolamento, segregacdo e exterminagdo eram manei-
ras alternantes de adaptacdo. O isolamento era impos-
sivel, devido & natureza do pais e a densidade da
populagdo. Os Bairu n3do podiam mudar-se para as
4reas montanhosas relativamente pequenas. Por outro
lado, como mostramos, as lendas narram uma situa-
¢cdo de segregac@o anterior a pressao da populacao
Bahima exercida sobre uma fixacdo geral de Ankole
pelos pastoralistas. A exterminag@o talvez fosse pos-
sivel, mas os Bahima preferiram dominar os Bairu
porque o seu dominio era pago. Embora a técnica
agricola dos Bairu ndo produzisse um grande exce-
dente, podia produzir, sob press@o, cerveja e milho
suficiente para tornar a dominac@o proveitosa. Nesta
conexdo, devemos sempre lembrar que os Bairu
tinham de abastecer uma populagdao que era apenas

- = -
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um décimo da sua. Se se invertessem os nlimeros
a.exploragéo ndo teria sido, provavelmente, bem suce:
dida. Por outro lado, a producdo agricola ndo era
tal que pudesse ter suprido por completo as necessi-
dg@es dos Bahima. Os Bahima, entdo como agora
viviam do seu gado e forcavam os seus servos '
dar-lhes tanta cerveja, milho e trabalho quanto pudes{f
sem s'em destruir a fonte de producdo. Em conexao
C_°m lsto, pode ser esclarecedora pelo contrato a
situagao em que os Masai se acharam. Quando eles
varreram os extensos plainos da regido orental do
vale Rift, encontraram ai apenas alguns cacador
errantes Wanderobo que nem interferiram com os hégis—
tos pastoris dos Masai nem ofereceram possibilidades
para exploragcdo econémica. Estabeleceram-se relacdes
de permuFa, mas uma exploracdo que conduzis;e a
uma dominagado politica através de uma organizaca
estatal nao teve lugar. v
A dominagdo Bahima dos Baijru surgiu  nao
apenas por estes povos, racial e economicamente dife-
rentes, serem postos em contacto em largas camadas
pelas condiges ambienciais e por isso ser economi-
c:.amente proveitoso, mas também porque os Bahim;
tinham capacidade para dominar. Os pastores Bahima
ac-ostunjadc.)s a proteger os seus rebanhos de inimi-
gos 'amm'als. e humanos, eram individualmente ho-
mfans superiores de combate. A pilhagem e contra-
-p_|l.hagem constantes desenvolveram uma disciplina
rp:lltar a'claue se podia dar expansio e ser aplicada para
fins politicos. A organizacdo do kraal Bahima erap
empreendimento colectivo maior do que a do caigg;

Bair [ i [
u. A linhagem ou ekyika unilateral proporcionava
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uma cooperagao politica e militar mais ampla do que

a oruganda Bairu ou familia extensa relativamente mais

pequena.

Assim, mesmo sem um desenvolvimento maior

da organizacéo politica, os Bahima tinham a vanta-

gem da experiéncia guerreira € da cooperagao. Depois

dos Bahima de Ankole terem conguistado 0s Bairu

e imposto @ sua vontade através de estado de orga-

nizacdo, viram-se em face de uma nova situagao,
tinham de defender o seu pais, o seu gado e 0s stibditos
Bairu dos ataques externos. As forgas de defesa e
as de contra-pilhagem ndo eram uma garantia de
seguranga. O método mais satisfatorio de impedir a
agressdo estava na permanente subjugagao dos inva-
sores. A conquista de outro povo pastoral, menos
organizado, tornou-seé um aspecto necessario da
defesa do Estado. Aqui, de novo podemos contrastar
a situagao em que 0S proprios Bahima se encontra-
vam com aquela que se apresentava aos Masai. Os
Masai eram predominantemente ratoneiros do gado,
atacando subitamente as aldeias e o0s casais dos
seus vizinhos, levando todo o gado e viveres que
pudessem encontrar, retirando-se depois para 0s seus
plainos. Eles ndo invadiam o territério dos seus Vizi-
nhos, porque nao precisavam de alargar os seus cam-
pos de pastagem, nem a terra dos seus vizinhos,
como a dos Kikuyu e dos Kavirondo, era a ideal para
gado. Além disso, 0s Masai ndo estavam sujeitos
a pressdo permanente por parte das tribos que 0S
cercavam. Eles eram antes de tudo atacantes e nao

atacados.
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Enquanto a conquista dos povos pastoris vizi-
nhos se impunha por necessidades de defesa, isso
tinha o seu aspecto de proveito econémico. Com-
pensava dominar estes grupos mais fracos, porque
eles podiam pagar tributo com o gado. O povo pasto-
ril conquistado ficava sob o mando do represen-
tante de um rei, que realizava a recolha do tributo e
0 apresentava ao rei. Um aspecto interessante
desta gente conquistada era que, sendo Bahima,
depressa se amalgamavam com os conquistadores.
Os Bahima de Empororo, que antigamente eram inde-
pendentes, foram conquistados e durante um tempo
pagaram regularmente tributo, mas, com o aumento
de pressdo de Ruanda, eles lutaram lado a lado com
0s seus conquistadores, sendo-lhes dado depois disto
status legal e politico igual aos Bahima de Ankole.

Exactamente como os Bahima de Ankole esta-
vam organizados num Estado e como criaram 3
sociedade politica do reino dos Banyankole nés nao
podemos dizer. Mas os elementos da situacdo tal como
0s enumerdmos sao observaveis. Havia condicOes exter-
nas as quais os Bahima se ajustavam e pela analise
detalhada dos processos de ajustamento estas condi-
cbes tornaram-se patentes. Este processo de ajusta-
mento corresponde as fungbes do Estado dos Bahima.
A primeira de entre estas funcbes era a dominacdo
dos Bairu, expressa por um status legal inferior e pela
obrigagdo de pagamento de tributo: juntamente com
o status legal inferior vinha o status social inferior
baseado essencialmente numa diferenca de casta. Em
segundo lugar, vinha a de o Estado defender o terri-
torio e o povo de Ankole dos conquistadores e dos
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ratoneiros externos, Em terceiro lugar, o Estado se-
guia um programa de conquista que era apenas limitado
por incursdes semelhantes da parte dos reinos vizinhos.

Il. «<STATUS» POLITICO

O que é a acgdo politica se néo criagao e des-
truicio de formas de organizagdo social através.do
exercicio do poder organizado? Logo que os Bahima
e Bairu, etnicamente diferentes, foram postos em con-
tacto pelas forcas ambienciais e sociais, eles viram-se
forcados a definir ndo apenas as suas relagoes Lins
com os outros, mas também a modificar as relagoes
obrigatérias dos membros de cada grupo uns para
com 0s outros.

Os pastores Bahima deixaram de ser homens
independentes unidos em familias extensas e linha-
gens e clas frouxamente entrelagados. Eles eram agora
também membros de um grupo politico. Se os
Bahima iam além dos seus interesses como Bahima,
eles tinham de organizar e agir como Bahima. No
fundo, esta nova relacdo baseava-se na qualidade de
ser Bahima, na raca e na posse do gado. Mas este
laco politico especial tinha de criar-se e de ser cor:s-
cientemente sentido. Envolvia lideranga, cooperacao,
submissdo a autoridade. Deu lugar a realeza e ao
principio dinadstico, a organizacao de forgaslmilitares
e a chefatura. Em suma, converteu os Bahima num
Estado, o nicleo do reino de Banyankole. Esta nova
relacdo politica estabeleceu-se através de okutoizha,

-
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ou clientela. Um proprietario de gado Muhima com-
parecia perante o Mugabe, o rei, jurava segui-lo em
caso de guerra e actuava de modo a dar periodica-
mente ao Mugabe um nimero de cabecas de gado
para manter presente esta relagcao. Por outro lado,
a clientela podia romper-se pela recusa do omutoizha,
ou cliente de pagar tributo. Esta era uma forma per-
feitamente reconhecida de romper a ligagédo, e sé
quando um numero de Bahima se apresentavam em
grupo para mais eficazmente desafiar o rei é que este
acto se considerava rebelido. Mesmo assim, se a
gente rebelada pagasse tributo, seria perdoada pelo
rei. Se, porém, um Muhima induzia outros a pagarem
tributo a si e se apoderava de gado em incursoes
sem dar uma parte ao Mugabe, podia ser acusado
de traicao e o Mugabe enviaria as suas forgcas para
o suprimir. A associagado envolvia um nimero de obri-
gacdes por parte do associado para com o Mugabe.
Antes de todos estes deveres estava o servigco militar.
Cada Muhima, mesmo se ele ndo fosse um membro
de um bando militar, tinha de ir para a guerra quando
chamado. Qualquer gado que um Muhima adquirisse
através de uma incursao particular era reclamado pelo
Mugabe e uma parte deste tinha de Ihe ser entregue.
A associacdao obrigava cada Muhima a fazer visitas
periodicas ao orurembo (kraal) do Mugabe, como paga-
mentos de tributo. Ele ficava também obrigado a en-
tregar gado ao angariador do Mugabe quando o rei esti-
vesse precisado de gado. Sempre que um Muhima
morria, o seu herdeiro tinha de informar o Mugabe
desse facto e renovar o lago de associagdo dando uma
«vaca de enterro».
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Em troca do servico militar e do pagamento do
tributo, o cliente recebia protecgdo. Primeiro, o Mugabe
protegia o gado do seu cliente dos incursores de gado
e quando aquele era vitima de incursdes ajudava-o na
retaliagdo. Se um cliente perdia todo o seu gado em
virtude de incursdo ou doenga, o Mugabe era obri-
gado a ajudar o homem a formar um novo rebanho.
Segundo, o Mugabe mantinha a paz entre 0S clientes.
A nenhum cliente se permitia fazer incursdes ou rou-
bar o gado de um outro cliente ou fazer mal a
sua pessoa ou dependentes. Se ocorriam quebras de
paz, o transgressor era acusado e julgado ante o
Mugabe. Nos casos de assassinio, o Mugabe garantia
aos parentes o direito de vinganga de sangue. Final-
mente, o Mugabe era o instrumento que permitia aos
seus clientes o alargamento dos rebanhos e pastagens
por meio d2 incursbes e conquista.

Resumindo, pois, o Estado dos Bahima consistia
de homens livres proprietarios de gado e do seu
chefe, o Mugabe. O lago especifico que ligava 0S
pastores ao seu chefe era da natureza da associagao,
obutoizha. s Bahima sé estavam politicamente orga-
nizados no facto de combinarem com a finalidade de
criar e manter o sistema particular das relagbes dife-
renciais que existiam no reino. A forga fundamental
que o Estado exercia para manter estas relagdes era
o poder militar. Vamos agora examinar os lagos que
ligavam os povos sujeitos ao rei.

Para os Bahima, a palavra «Bairu» significa servi-
dio, um estado legal inferior ao existente entre eles.
O index do status Bairu era a raca e a dependéncia
da agricultura para viverem. A diferenca de status

16
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talvez possa exprimir-se melhor por uma enumeragao
das limitagbes dos direitos Bairu.

Os Bairu nao tinham o direito de possuir vacas
produtivas. Por servigos prestados aos Bahima, rece-
biam as vezes vacas estéreis e vitelos. Os Bairu guar-
davam este gado para pagamentos de casamento ou
matavam-no para alimento. Se um Bairu tinha em
seu poder vacas produtoras, qualgquer Muhima lhas
podia tirar. Hd uma histéria entre os Bairu que conta
que antigamente eles possuiam gado, mas que lhes
fora tirado pelos Bahima invasores. Alguns veterina-
rios, funcionarios no Uganda Ocidental, acreditam
nisto e que o gado que os Bairu possuiam era de
uma cria diferente da Ankole, de cornos longos, dos
tempos de hoje. Eles baseiam esta crenca na exis-
téncia de um tipo de gado de cornos mais curtos
na orla do pais Bahima, como, por exemplo, o gado
dos Bakiga de Kigezi.

A distingdo social entre os Bahima e os Bairu
era mantida por uma estrita proibicdo de casamento.
Nenhum Bairu podia casar com uma mulher Muhima.
Os Bahima, quando se lhes pergunta sobre o assunto
riem e dizem que tal casamento é completamente fora
da razdo. Ndo s6 é repugnante a ideia de um tal
casamento para os Bahima como a sua validade impos-
sivel, pois os Bairu, nos tempos antigos, ndo possufam
o gado necessario para o I6bolo. Os homens
Bahimba nao casavam com mulheres Bairu, porque nao
era legal dar gado aos Bairu, e s6 o gado legitimava o
casamento e a prole. Por outro lado, porém, os
homens Bahima arranjavam concubinas dentre as
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raparigas Bairu. Estas mulheres ndo tinham status de
mulheres casadas e eram, geralmente, descritas como
criadas. As concubinas Bairu encontravam-se espe-
cialmente entre os chefes Bahima e deram lugar a
uma classe de meia-casta conhecida por Abambari.
Do ponto de vista de status juridico, as Abambari
classificavam-se como Bairu, mas muitas vezes a con-
sideragdo pessoal modificava o rigor estrito da regra.
Um chefe Muhima ou proprietario de gado sem filhos
de um casamento Muhima tornava um filho legitmo
seu herdeiro. Com o tempo formavam-se linhagens
inteiras de tais unides. Os Bahima distinguiam estes
subclds de meia-casta chamando-lhes a gente de um
certo homem em vez de os filhos de um certo homem,
que é o nome dado a um subcld do puro estrato
Bahima. O efeito da concubinagem é notério quando
se comparem os tipos fisicos da classe principal com
os do pastor vulgar de distritos mais remotos das
seccdes agricolas. Encontra-se uma percentagem maior
de negros Bantos entre a classe principal.

Vimos que a organizagdo militar estava nas maos
do Mugabe, que instruia certos chefes na formagao
de bandos de guerreiros para a protecgdo das fron-
teiras. Nenhum bando podia ser formado sem a
expressa vontade do rei. Enquanto cada Muhima
estava destinado ao servico militar, os Bairu, estavam
pelo contrario, banidos de servir nestes bandos. Ao
Bairu faltava por conseguinte o treino e a disciplina
militar necessarios para produzirem qualquer modifi-
cagao no seu status.

As posigoes oficiais elevadas estavam por assim
dizer vedadas ao Bairu. Nenhum Bairu, por exemplo,

-
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podia tornar-se num enganzi ou num oOmugaragwe.
Os abakungu, contudo, nomeavam assistentes Bairu
que os ajudavam na recolha do tributo nos vérios
distritos. Estes assistentes eram também chamados
abakungu e eram considerados pelos Bairu como che-
fes de distrito. Os Bahima, porém, - pretendem que
estes individuos nunca tenham tido status de impor-
tancia.

Talvez a caracteristica mais saliente da servidao
Bairu fosse a regra de que, sob nenhuma circuns-
tdncia, um Bairu podia matar um Muhima. O direito
de vinganca de sangue que se exercia nas familias
extensas dos Bairu entre si mesmos nao podia esten-
der-se aos Bahima. Se um Bahima matava um Bairu,
a familia extensa do homem assassinado ndo podia
exigir vinganga de sangue, embora algumas vezes
fosse capaz de obter compensagdo através da inter-
veniéncia do Mugabe. Os Bahima, por outro lado,
podiam vingar a morte de um parente se este fosse
assassinado por um Bairu sem consultar o Mugabe.
Os Bairu ndo tinham status politico. Nao tinham meio
reconhecido pelo qual pudessem alterar a categoria
legal inferior imposta sobre eles. A exploragédo dos
Bairu pelos Bahima tomava a forma de pagamento
de tributo em alimento e trabalho e, com esta fina-
lidade, os Bahima procediam de molde a manté-los
na sujeicio. Mas os Bairu ndo eram a margem da
lei inferiores como era o seu status em relagédo ao
dos Bahima. Dentro da sua prépria esfera, este status
tinha aspectos positivos. A recolha do tributo estava
organizada de tal ‘maneira que apenas os chefes
podiam' exercé-la a vontade.
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Os pequenos proprietarios de gado nao tinham o direito
legitimo de obter tributo dos Bairu.

Isto ndo significa, porém, que s6 os chefes bene-
ficiassem do tributo recolhido. Era uma pratica comum
dos pastores Bahima visitarem 0s seus chefes, ficando
algumas vezes varios dias nos kraals destes. Era
dever do chefe dar a estes homens cerveja e caldo
de milho. Assim, o alimento que vinha para © Kraal
do chefe na qualidade de tributo era mais tarde dis-
tribuido entre os Bahima na sua totalidade. Cada
chefe tinha um nGmero de artistas Bairu que faziam
langas, vasos de leite e baldes de agua. Estes artigos
também eram obtidos pelos Bahima ordinarios dos
chefes. Os pastores, naturalmente, podiam obter estes
artigos directamente dos Bairu através de permuta,
o que faziam dentro de certos limites. Mas © tributo
organizado e a sua distribuicao controlava a permuta
dos géneros que de outro modo seria livre. A recolha
do tributo sem autorizag@o era considerada roubo e
punida pelo Mugabe. Qualquer Bairu podia ir junto
do Mugabe ou de um dos seus chefes e queixar-se
do mau tratamento e podia exigir compensagao pelos
danos. Para tornar a sua reclamag@o mais eficiente,
um Bairu levava presentes especiais ao Mugabe e,
deste modo, clamava por proteccao. Por outras pala-
vras, embora o sistema Bairu de direitos fosse mais
apertado e restrito do que o status mais amplo dos
Bahima, este sistema estava ainda protegido pelo
Estado Bahima.

Uma outra classe que formava uma parte do reino
Banyankole era constituida por Bahima conguistados
os Abatoro que tinham antigamente formado chefado$
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ou partes de outros reinos. Para esta gente o Mugabe
costumava nomear um senhor que os forcava a pagar
tributo em gado e que deitava por terra qualquer
tentativa de rebelido. Esta gente era da mesma raca
e o status econémico sendo o mesmo levava com O
tempo ao amalgamento com os Bahima de Ankole.
Um Omutoro podia tornar-se num cliente do Mugabe,
pagando obutoizha, depois do que ele disfrutava de
todos os direitos de um Muhima.

Os Abatoro, embora ndo tendo status idéntico
ao dos Abatoizha, ou clientes, comiam melhor do que
os servos Bairu. Nao havia barreira para o casamento
entre uns e outros e a vinganga de sangue podia
ter lugar, derivando este direito da similaridade racial
subjacente. A ascensdo dos Abatoro como uma classe
foi gradual e passou por um processo de mudanga
individual de lealdade ao Mugabe. Por outro lado, o
representante do Mugabe nestes distritos algumas
vezes procurava estabelecer-se como um chefe inde-
pendente rebelando-se contra o Mugabe. Rebelides
repetidas muitas vezes significavam a confiscagao total
do gado dos Abatoro e a morte dos donos do gado,
sendo as mulheres e criangas destes donos de gado
levadas e distribuidas pelo Mugabe entre 0s seus
adeptos.

Os Abahuku, ou escravos, eram uma outra classe
de gente sujeita no reino Banyankole. Muito pouco
pode saber-se sobre escravatura em Ankole. Os escra-
vos eram propriedade do Mugabe, dos chefes diri-
gentes e dos proprietdrios de gado mais ricos,
eram inteiramente constituidos por Bairu capturados
nas incursdes feitas nos reinos vizinhos. Os escravos
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tinham as orelhas cortadas para que se fugissem
pudessem ser reconhecidos e apanhados de novo.
Os escravos eram usados como cortadores de madeira,
acarretadores de A4gua e carniceiros. Nao hé nada que
indigue que os escravos eram vendidos ou trocados,
embora os chefes dessem uns aos outros presentes
de escravos. Enquanto os escravos executavam tare-
fas domésticas, ndo pode dizer-se que o seu todo
fosse mais dificil do que o dos artistas Bairu que
formavam uma parte do casal de cada chefe. Sendo
um prisioneiro de guerra, o escravo nao tinha status
legal na comunidade e era a propriedade privada da
pessoa que O possuia e que tinha o direito de pro-
ceder para com ele como |he aprouvesse.

Para todos os efeitos, a escravatura restringia-se
apenas aos muito ricos e 0s escravos eram em namero
escasso. Apenas aqueles individuos que tinham riqueza
supérflua podiam dar-se ao luxo de manter escravos.

Quando se pergunta aos Bahima a razdo porque
ndo tinham escravos pastores, respondem que n@o
se podia confiar neles e que teriam tido de os
acompanhar no pastoreio. Os escravos, dizem eles,
s6 eram utilizados para limpar os currais e para trazer
madeira e agua. Na agricultura, com os instrumentos
e técnicos Bairu a escravatura ndao compensava. Nem
a técnica agricola nem a especializacao da arte esta-
vam suficientemente desenvolvidas para tornar a escra-
vatura em larga escala economicamente proveitosa.

Embora a autoridade suprema politica e juridica
se investisse no Mugabe como o representante dos
Bahima politicamente organizados, uma certa mar-
gem de poder politico e juridico era deixado as fami-
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lias extensas tanto Bahima como Bairu. A fungdo do
Mugabe e dos seus chefes repousa mais em julgar
do .que em executar as punigbes. Além disso, nao
ha_\na policia organizada para guardar a vida e a pro-
priedade. Por conseguinte como se guardavam os
membrgs da comunidade das acgbes criminosas e
como ajudavam a executar as sentengas passadas pelo
Mugabe? E justamente aqui que a familia extensa
de:sempenhava 0 seu importante papel. Como uma
unidade politica, desencorajava os ataques sobre os
seus membros por malfeitores individuais. Logo que
um crime era cometido, o chefe da familia extensa
Ie':v.ava 0 caso perante o Mugabe. Em casos de assas-
sinio, o Mugabe concedia o direito & vinganca de
sangue, que, porém, tinha de ser levado a cabo por
membros da familia extensa injuriada, Em ofensas
n?enores, o julgamento do Mugabe era geralmente sufi-
ciente para resolver a questdo.

A familia extensa, portanto, garantia os direitos
dos seus membros na comunidade contra os ataques
de ofensores individuais do direito e pratica costumei-
ros. Em assuntos relativos unicamente a uma familia
extensa, a autoridade judicial era deixada quase intei-
ra}mente nas maos do chefe deste grupo. O assassi-
nio dentro da familia extensa nZo era assunto para
o Mugabe decidir, mas era disposto pelo nyinyeka
ou chefe da familia extensa. '

?umariamente, podiamos dizer que, sob o ponto
dg vista do status politico e legal, os membros do
re,tno Banyankole ndo formavam uma massa homo-
gfanga, mas distinguiam-se por uma larga gama de
direitos e proibigbes, resultando numa estratificagdo
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da sociedade em classes. No topo estava O Estado
Bahima com o seu n(cleo governativo centrado em
torno do Mugabe. Em baixo estavam as classes sujei-
tas dos Bairu, os Abatoro e 0s Abahuku. A natureza
de casta desta estratificagéo era pronunciada, residindo
por Gltimo nas diferencas raciais e econémicas. O
complexo activo desta sociedade politica torna-se inte-
ligivel, ndo s6 pela determinacdo dos papéis desem-
penhados pelas varias partes, como pela observagao
da relagdo genética destas partes. O status dos Bairu,
por exemplo, como uma classe sujeita, ndo se explica
completamente ao afirmar-se que eles pagavam tributo
e estavam proibidos de possuir gado, mas sim quando
se mostra que este status era imposto e mantido
pelos Bahima na qualidade de um grupo militarmente
organizado. A relag@o Bahima-Bairu era uma invengao
Bahima. Se estabelecermos o contraste desta diferenca
de classe com a relacdo politica existente entre 0S
Bahima, a distingdo torna-se clara. O Estado Bahima
politicamente organizado era uma associacdao de
homens livres expressando a sua unidade em termos
de clientela, levantando-se esta unidade como uma
resposta a condigdes externas bem definidas. A clien-
tela como ficou demonstrado pode descrever-se pelas
suas fungdes: clientela que, como um sistema de coope-
ragao, executava empreendimentos colectivos tais como
incursdes, conquistas e dominagdo, e servia como um
sistema de seguranca mutua contra 0s riscos ine-
rentes a uma comunidade salteadora. As permutas
de gado entre os Bahima eram trocas livres que
dependiam dos interesses matuos das partes em
questdo. A relagdo Bahima-Bairu, ou servidao Bairu,
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pelo contrario, ndo era um sistema de cooperagao
desta espécie. Os Bahima e os Bairu nio colaboravam
em actividades colectivas, econémicas ou politicas,
nem pode o pagamento do tributo ser classificado de
«troca livren. No6s podiamos contestar que os Bairu
recebessem proteccdo pelos servicos que prestavam
aos seus senhores, os Bahima. Porém, se analisarmos
cuidadosamente esta protecgdo, parece ndo ser dife-
rente daquela que os Bahima dispensavam pelo seu
gado, terra, bens modveis e escravos. E, além disso,
os:, Bairu tinham de ser protegidos dos Bahima dos
reinos vizinhos e nao dos outros Bairu.

Por outro lado, a distingdo ndo deve ser feita
com demasiado rigor porque servidio nio & escravi-
dao. Os Bairu tinham direitos bem definidos gue os
escravos ndo possuem. Mais ainda, a sociedade
Banyankole ndo era estatica. As diferencas agudas
entre os Bahima e os Bairu salientes na énélise pre-
cedente estavam sujeitas a uma pressio firme de
forcas sociais que levavam 3 sua obliteragdo. A des-
peito da proibicdo de intercasamento, a miscegina-
¢ao tinha lugar. Uma classe de meias-castas surgiu
conhecida por Abambari, cujo status, embora nao
claramente definido, nem sempre era o dos Bairu. Um
omwambari, cujo pai era um chefe, tornava-se muitas
vezes dono de gado e era reconhecido como um
homem de importdncia, se de status ambiguo. Na
nossa descricao da organizagdo do parentesco, tive-
mos ocasiao de nos referir a um nGmero de subclas
Bahima de pura descendéncia. Também se disse gue
0 _pai do actual Mugabe instituiu um grupo de guer-
reiros Bairu de modo a contra-atacar o esforco deter-
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minado dos Banyanruanda de conquistar Ankole. Dos
relatos que me foram feitos pelos nativos de Toro
e do relatério de Rosco dos Bakitara, parece que o0
amalgamento Bairu-Bahima foi muito maior nestes
reinos do que em Ankole. A despeito destas forgas
se conjugarem para uma uniformidade, a estrutura
politica tradicional do reino Banyankole era essencial-
mente estratificada, dependendo dos Bahima como
um poder dominante.

lll. O RElI E O KRAAL REAL

Até agora acentudmos as forgas que reuniram o0s
elementos etnicamente diferentes e a resultante estrati-
ficacdo social com a sua formalizagao em relagoes
politicas estritamente definidas. O rei, ou Mugabe, como
observamos, formava o centro deste sistema de rela-
cbes. O exercicio de poder exigia ainda outros desen-
volvimentos. A volta do rei criou-se um sistema de
governo, constituido pelos detentores dos cargos, 0s
bandos militares e a hoste de servos e especialistas
para sustentar a dignidade e autoridade do rei e para
executar as suas ordens na qualidade de chefe da casta
dirigente Bahima politicamente organizada.

A posicdo do Mugabe era exaltada, a sua auto-
ridade suprema, a sua lideranga envolvente. O

status elevado era sancionado, em primeiro lugar, pela
sua descendéncia de Ruhinda, o originério da dinastia

Abaninda, e, em segundo lugar, pela sua posse dos
simbolos de realeza— o tambor real, Bagyendanwa,
e o0 véu de cartas Rutare. Tanto a descendéncia como
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os simbolos de realeza diz-se datarem dos tem-
pos dos reis semiticos Abachwezi. A palavra Mugabe
deriva do verbo okugaba, dar, e parece implicar que
0 Mugabe era um dador, embora muitos Banyankole
descrevam o Mugabe como alguém a guem foi dado
Mugabeship pelos Abachwezi. O poder do Mugabe
estendia-se sobre os pastores livres, possuidores de
gado de Ankole que estavam vinculados a ele por
mutuos lagos de defesa e agressdo, sobre os pastores
conquistados que lhe pagavam tributo, sobre alguns
camponeses Bairu que viviam no territério tribal. Ainda
hoje a realeza em Ankole perdeu a sua finalidade
essencial e muito da sua cor revela-nos a sua
forma original através de iniimeras cangdes e his-
torias cantadas e contadas & volta do fogo nos Kraals
Bahima.

Os poderes religiosos, mégicos e fisicos estavam
investidos na pessoa do rei. Nas cancbes e no cha-
mamento ele era tratado por «ledo», o mais feroz
e corajoso dos animais incursores de gado. Ele era
chamado o «touro condutor», porque o gado aumentava
através dele por incursdo e dadiva. Ele era chamado «o
territorio de Ankole» porque ele tinha «comidoy» as ter-
ras de pastoreio e defendia-se contra a agressao. Ele
era chamado o «tambor» porque como tambor ele man-
tinha a unidade dos homens sob o seu poder. Ele era
chamado a «lua» porque através da lua ele tinha poder
para afastar o mal e trazer a fortuna para a tribo. Poder,
pois, tanto fisico como espiritual, era a qualidade ine-
rente da realeza. E quando os poderes fisicos do rei
diminuiam, com o avancgar da idade, estes poderes reais
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diminuiam, segundo se cria, com eles. Nao se permitia,
por conseguinte, que nenhum rei envelhcce:as? ou en-
fraquecesse. Quando a doencga ou @ idade traziam con-
sigo o enfraguecimento, 0 Mugabe tomava }:enejo pre-
parado para ele pelos seus magicos, e morna, deixando
caminho para um rei novo e viril que pudesse manter
a unidade do reino e travar guerras com sucesso
contra os inimigos externos.

O status juridico de Mugabe dava-lhe a mais alta
autoridade politica. As nomeagoes oficiais estavam nas
suas maos, assim como estava a decisdo de guerra
ou paz. Dentre os seus parentes, O Mugabe nomeava
os chefes dos seus bandos militares e O seu chefe
favorito ou enganzi. Mesmo aqueles funcionarios .que
o costume decretava serem ou deverem ser escolhidos
de certos clds, como DS Seus guardas de tambor e
servos pessoais, o Mugabe podia recusar 0 s?u reco-
nhecimento. Por outras palavras, quando o cla esta\{-a
vago, o Mugabe seleccionava o individuo que de\u.a
ocupar esse lugar. Além disso, o Mugabe podia
requerer os servigos de qualquer individuo do seu
reino e podia reclamar qualquer mulher para sua mulh'er
ou podia exigir o gado que quisesse. Sobrg algugm
que tivesse suspeita, 0 Mugabe podia despedir funcio-
narios por incompeténcia, incompatibilidade pessoal ou
até porque lhe trouxessem ma sorte. :

O status juridico do Mugabe dava-lhe tambem a
posicdo de autoridade judicial suprema. Ele tinha o
direito de punir as pessoas com morte, exilio, pancadas,
tortura e maldicdo. Podia confiscar o gado de qualquer
dos seus cabditos e podia impedir a execucao da sua
gente pelos seus chefes por ofensas criminosas e



254

podia passar por cima das decisdes judiciais dos
grupos de parentesco. Nas disputas que envolvessem
duas linhagens, o Mugabe podia conceder o direito de
vinganga de sangue. Excepto entre os sabditos rebel-
des, o Mugabe n&o dava inicio a accao judicial. Todos
0S outros casos tinham de lhe ser apresentados.

Embora os poderes politicos e juridicos do Mugabe
f?ssem grandes, eles eram em Gltima analise poderes
circunscritos. O Mugabe, como todos os individuos do
seu reino, com excepgao, talvez, dos escravos, estava
vinculado ao costume. Era seu dever defender o gado
@ as vidas dos seus sGbditos, para celebrar certos
ritos religiosos e magicos, oferecer ajuda econémica
as pessoas necessitadas, e pagar, como qualquer outro,
o lobolo ao pai de qualquer mulher com quem
ele desejasse casar. Ele reconhecia os direitos dos clas
a certos lugares e aconselhava-se com os seus adeptos
nos assuntos politicos. Nos assuntos judiciais, a sua
mae e irmad podiam vetar as suas decisdes. Diz-se
que nenhum homem podia ser executado pelo Mugabe
antes de se obter o consentimento destas duas mu-
lheres.

Faz-se notar, por outro lado, que enquanto o
Mugabe estava limitado pelo costume, ele estava estri-
tamente colocado acima do direito. Nenhum homem
podia mover uma acgdo legal contra ele, pois nao
havia autoridade mais alta do que a do Mugabe ante
a qual pudesse ser acusado, julgado e sentenciado.
A acgdo politica podia ser e era tomada contra ele.
A relagdo legal que ligava os stibditos ao Mugabe
podia ser quebrada pelos stbditos que mudavam para
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outro reino ou pela recusa do pagamento de tributo
até o rei cumprir as suas obrigagdes.

Enquanto o Mugabe era a cabega inquestionavel
do Estado, ele nunca estava sé, pois tinha o apoio
nos seus deveres reais de um grande numero de
individuos, que juntamente com o rei formavam o
que podia chamar-se um governo efectivo. Entre estes
individuos, a irmada e a mae do rei eram 0s mais
importantes. Viviam em kraals separados e mantinham
estabelecimentos quase tdo elaborados como os do
Mugabe. A seguir em categoria vinham os Enganzi,
ou chefe favorito, que vivia com o Mugabe e actuava
como seu conselheiro. Depois havia um grande grupo
de individuos conhecidos por abagaragwa, ou parentes
do rei, que tinham uma série de deveres a realizar no
kraal do rei. Finalmente, havia os chefes executivos, ou
abakungu, compreendendo chefes guerreiros e colec-
tores de tributo. Deixaremos para mais tarde a disserta-
¢do sobre a mae e a irma do Mugabe para tratarmos
com os dignitarios cujas posigcbes derivam de uma
seleccdo real. O Enganzi tem sido variavelmente desig-
nado por o «primeiro ministro», «chefe cabega», ©
«amado» e o «favorecido», mas nbs aqui vamos cha-
mar-lhe o «chefe favorito». Quando durante a lua nova
os Bahima vém a lua nova e a estrela da tarde juntas no
céu a ocidente, dizem que o Mugabe e o Enganzi estéo
em conferéncia, representando a lua o Mugabe e a estre-
la da tarde o Enganzi. Quando as relagdes entre o Muga-
be e o Enganzi estdo tensas as pessoas tém medo, por-
que dizem que «o poder e a soberan’a» estao a discutir.
O Enganzi é escolhido pelo Mugabe com o conselho e
o consentimento da mae e da irma deste. O primeiro
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acto do Enganzi depois da guerra de «acessao» & o
estabelecimento do novo Mugabe. Neste sentido é
um construtor de reis. Embora o Enganzi fosse um
homem rico e poderoso, ele era sempre escolhido de
um cla diferente do Abahinda e, portanto, nao podia
chamar para si o préprio Mugabeship. O Enganzi era o
principal conselheiro militar e com o seu conselho
cada novo Mugabe escolhia o chefe dos seus bandeos
militares. Em guerra os movimentos estratégicos destes
bandos eram decididos peio Enganzi. Depois de uma
incursdo de gado bem sucedida, o Enganzi era respon-
savel pela primeira distribuicdo de gado. Depois da
morte do Mugabe, o Enganzi apoiava o filho favorito
do Mugabe na luta peio Mugabeship. Nesta luta, o seu
poder virava-se muitas vezes contra os outros filhos.
O Enganzi entao formava muitas vezes uma alianca
entre os dois reinos e tornava-se deste modo num
instrumento de controle dos piores excessos da guerra
de acessao. No kraal do Mugabe havia um grupo de
jovens colectivamente conhecidos por os abagaragwa,
ou parentes do rei. Estes homens eram escolhidos
entre os filhos dos homens proeminentes do reino
e acompanhavam o Mugabe em todos 0s seus movi-
mentos de uma parte do pais para outra. Era entre
estes jovens que o futuro Enganzi e o futuro abakunga
eram escolhidos. Os mais novos eram conhecidos por
abashongores ou cantores. Eles cantavam cantigas
de louvor ao Mugabe, distraiam-no com lutas e acom-
panhavam-no quando ele ia & caga. Os mais velhos
do que estes eram chamados os abakazhwarangwe, ou
guerreiros, que acompanhavam o Mugabe nas incur-
sbes de gado, actuando como o seu corpo de guarda
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ou como mensageiros. Os homens mais velhos que
nao tivessem recebido postos oficiais da parte do rei
eram conhecidos pelos emikyeka, ou conselheiros.
Eles assistiam as reunidoes do Mugabe e do Enganzi,
eram na primeira instdncia respeitados e temidos
pelos chefes executivos, respeitados por terem grande
influéncia junto do Mugabe e temidos porque qualquer
falta era imediatamente relatada ao Mugabe por eles.
O desempenho das ordens do Mugabe estava a cargo
de um numero de chefes conhecidos por abakungu, cu
homens proeminentes. A maioria destes abakungu era
abatware, chefes de bandos militares, Era seu dever
defender as fronteiras de Ankole contra os assaltantes.
Eles estavam quase sempre longe do Kraal do Mugabe.
Cada omuiware reunia um bando de guerreiros a sua
volta que viviam com o seu gado junto dos quartéis.
Os abatware eram homens de poder e importéncia e
costumavam muitas vezes rebelar-se contra o rei. Uma
outra classe de abakungu consistia no entuma, ou
colectores de tributo. Era dever dos entuiing irem junto
de cada propr.etario de gado, seleccionar um namero e
leva-lo para o Kraal do Mugabe. Os Bairu nao fazem
distincdo entre os abatware e os entuma, mas tra-
tam-nos a todos por abakungu, resultando isto do
facto de todos os funcionarios do Mugabe serem para
0s camponeses colectores de tributo.

Uma outra classe importante de individuos ligada
a administragdo do Estado era a constituida pelos
parentes do rei conhecidos por os abanyigyinye. Como
se vera mais tande, estes parentes eram quase sempre
parentes do lado da mae. Os irmaos da mae do rei
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que ajudavam o rei a segurar o Mugabeship, ocupavam
mais tarde posicoes de chefes militares, e os filhos
destes homens tornavam-se membros do abaragagwa.
Os barimi do rei (irmdos da méae) tinham no Estado
um status idéntico ao da irmad da mae do rei. Eles
tinham permissao para receber tributo dos Bairu e
pedir gado aos Bahima sem autorizacdo do rei. Os
membros do ekyika do rei (subcld) recebiam um status
especial, no caso de terem suportado o Mugabe na
guerra de acessao; doutra forma eram tratados como
Bahima ordinarios. Um dos nossos vizinhos mais
préximos era o filho do irmdo do actual Mugabe, que
afirma que era demasiado jovem para ter tomado parte
na guerra de acessao. Hoje, ele & simplesmente um
pastor vulgar, senhor de um pequeno rebanho e de
forma nenhuma distinguivel da maioria dos pastores
Muhima. Ele disse que ndo tinha direito a pedir chefa-
tura ou outros postos ou privilégios, porque os seus
parentes ndo tinham apoiado o Mugabe por alturas da
sua acessao. Por outro lado, o Mugabe sustentou as
mulheres dos irmdos do seu pai e as dos seus préprios
irmaos depois destes homens terem sido mortos ou
enviados para o exilio.

Além destes individuos que estavam directamente
ligados & administracdo do Estado, o Mugabe tinha
um grande acompanhamento de mulheres, guardas,
méagicos e criados que formavam os membros perma-
nentes do seu kraal. Este kraal ou residéncia era
conhecida por orurembo e era constituida por um
namero de locais fechados. Como outros Bahima, o
Mugabe deambulava pelo pais. Os seus movimentos
eram em parte determinados pelas necessidades do seu
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rebanho e em parte por consideragoes méagicas. Se ele
nao estava bem de salde, os feiticeiros podiam decidir
que ele devia ir para um ou outro dos lugares sagra-
dos em Ankole em oferecimento aos seus espiritos
emandwa, circunstancia que levava a deslocacdo de
todo o orurembo. Além disso, como os Banyankole
estavam constantemente em pé de guerra, 0 orurembo
tinha de estar sempre pronto para se dirigir para locais
de abrigo.

O orurembo consistia no ekyikari, pelo recinto pri-
vado do Mugabe, e os kraals amachumbi, em que vi-
viam os abagaragwa ou dependentes, o seu bando
militar privado, e os abahuku, os seus criados Bairu.
Destes kraals, o ekyikari era 0 maior e formava o centro
do orurembo. Era feito dos mesmos materiais e do mes-
mo modo que os kraals Bahima ordinarios, residindo a
Gnica diferenga nas paredes do recinto que era mais
alta e as cabanas eram maiores. A principal entrada
para este recinto fechado era chamada o mugaba e
guardado de noite e de dia pelos abarizi, porteiros.
Dentro da kraal e &8 esquerda do gateway havia o
ekyikomi, o fogo principal. Todos os visitantes, mensa-
geiros e litigantes tinham de permanecer aqui até os
seus pedidos serem escutados pelo Enganzi. Era no
ekyikomi que o Mugabe recebia os seus homens,
julgava casos e realizava assembleias de menos impor-
tancia. O ekyikomi era, portanto, a parte pulblica do
ekyikari e ocupava cerca de um quarto do espago do
kraal. O resto do ekyikari era separado por cince
recintos distintos. O mais importante destes era o
nyarubuga, que albergava as mulheres do Mugabe.
O nyarubuga, por sua vez, dividia-se em cinco recintos
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menores. Dentro do ekyiniga ficavam as cabanas das
mulheres favoritas do Mugabe. Estas mulheres eram
conhecidas por enkundwakazi e eram servidas por
raparigas imaturas e guardadas pelos ebishaku, criados
Bairu castrados. Noutro destes recintos menores
dentro do nyarubuga ficava o rwenhunda, no qual o
Mugabe conservava as raparigas imaturas, enshorekye,
que mais tarde se tornavam suas concubinas ou mu-
lheres. O Mugabe tinha o direito a qualquer rapariga
do seu reino que desejasse. Era um dos deveres dos
seus impedidos informar o Mugabe das raparigas
bonitas do seu reino e trazé-las ante este. Se ©
Mugabe se agradava do aspecto de uma rapariga e se
ndao havia divida quanto a virgindade desta, ela ficava
com as enshorekye. Os pais cuja filha era levada pelo
Mugabe ndo tomavam este procedimento como um
ultraje, pelo contrario, consideravam-no uma honra.
Muitos Bahima e mesmo Bairu costumavam oferecer
as suas filhas ao Mugabe. As raparigas aceites ou
levadas pelo rei nem sempre constituiam uma perda
econébmica para os pais, pois se o Mugabe deci-
dia fazer duma rapariga sua mulher ele pagava ao pai
da rapariga o enzhugano, ou lobolo, e, naturalmente,
havia sempre a possibilidade de ela se tornar na
méae do futuro Mugabe. Estas raparigas eram tratadas
pelas vilvas dos irmdos do Mugabe, que lhes ensina-
vam a danca, o canto e a tocar harpa. Era costume do
Mugabe passar as noites de rwemhunda, onde as
enshorekye o distnaiam.

Quando uma rapariga se tornava adulta e lhe
agradava, o Mugabe costumava escolhé-la para sua
proxima concubina. Primeiro, ela era posta num recinto
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isolado para ser engordada, tal como acontecia entre
os Bahima. Este recinto, que fazia parte do nyaruhuga,
era conhecido por wayetwoka. Aqui, uma das mulheres
mais velhas forgava a rapariga a beber grandes quanti-
dades de leite. Quando ela estava tdo gorda que andava
com dificuldade, era considerada em condigbes para
dormir com o Mugabe. Ela tornava-se, entao, uma
ekyinyashunzhu e ficava alojada com as restantes
ekyinyashunzhu no kagyerekamwe, o rec'nto das con-
cubinas do rei. As ekyinyashunzhu eram mais atenta-
mente guardadas pelos eunucos Bairu e eram servidas
pelas raparigas enshorekye. Qualquer homem apanhado
nas instalaces das concubinas do rei era imediatamen-
te morto.

De entre as ekyinyashunzhu concubinas, o Mugabe
escolhia as suas mulheres. Quaisquer das raparigas
com quem ele ndo desejasse casar dava-as de presente
aos seus amigos e sequazes. As mulheres mais veihas
que criavam os filhos viviam num outro recinto qu2
ndo tinha designagdo especial e nao era guardado
com muito desvelo. O Mugabe ndo deixava de dar
atenc@o a estas mulheres, contudo, como elas ja tinham
tido filhos e uma delas se destinava a nyamasocre, mae
do futuro Mugabe, elas eram ja por isso respeitadas
pela gente. O Mugabe mostrava-se ansioso por que 0s
seus filhos crescessem para serem homens fortes e
aptos e tomava parte activa no seu treino. A despeito
do grau maior ou menor de intimidade que mantivesse
com as suas mulheres, ele nunca comia com elas.
Os alimentos cozinhados para ele eram preparados por
um Bairu e servido por uma das raparigas enshorekye.
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O outro lugar de importancia no ekyikari era a
grande cabana de reunides, nyarunzhu rweterekyero.
Era nesta cabana que todos os encontros importantes
se realizavam e diante do qual o Mugabe recebia os
seus convidados especiais. Proximo da cabana das
reunides havia um grande armazém de cerveja e um
conjunto de pequenas cabanas para as visitas. Depois
de se ter planeado um grande assalto a gado, o0s
homens que iam tomar parte nele juntavam-se diante
do nyarunzhu rweterekyero e juravam perante o Mugabe
voltar com o gado ou morrer na incursao. Era d:ante
desta cabana que todo o novo Mugabe era investido
nas suas fungbes, em frente da qual eram julgados
e punidos os casos de assassinio e traicao e onde
ainda se celebrava a cerimonia da paz. Todos os
encontros importantes eram acompanhados de bebe-
rete de cerveja, sendo a cerveja servida em calabashes
individuais pelos criados Bairu. O ekyikomi (grande
fogo), como vimos, era o lugar comum de encontro
onde se julgavam os casos menores, onde as dis-
tracgOes tinham lugar e onde cada comum tinha oportu-
nidade de prestar homenagem ao Mugabe, O nyarunzhu
rweterekyero, por outro lado, era o centro oficial do
Estado Banyankole, onde apenas se encontravam oS
dirigentes para discutir e negociar as coisas do Estado.

O Mugabe nunca estava completamente livre de
perigo. Ndo sé os inimigos estrangeiros, como também
stbditos rebeldes, ameagavam a sua posicao. Os chefes
que tivessem ganho pouco numa distribuicao de gado
capturado ou que tivessem sido despojados da sua
propriedade e posigOes, estavam sempre prontos para
se vingarem na pessoa do rei. Na guerra de acesséo
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acontecia, algumas vezes, um dos irmaos do Mugabe
fugir para um outro reino e mais tarde tentar voltar e
matar o rei. Contra estes inimigos externos e internos,
o Mugabe mantinha uma guarda forte, permanente-
mente aquartelada no orwekubwo; este recinto era
colocado a seguir as instalagbes das mulheres, o
nyarubuga, e era o local para onde o Mugabe retirava
quando os guardas do portdo faziam soar o sinal
de alarme. No orwekubwo havia uma cabana especial
para as langas feitas pelos ferreiros do Mugabe. Em
regra, o comando da guarda privada do rei estava
nas maos do irmao da mae do rei, que devia a sua
elevada categoria ao rei e era, por conseguinte, consi-
derada leal e digna de confianga.

Como veremos mais tarde, a religido desempe-
nhava um papel importante na vida do Mugabe. Era
obrigacdo fazerem-se ofertas aos seus antepassados
e ao seu emandwa, ndo s6 pela saude do seu corpo,
mas também pelo sucesso dos seus empreendimentos
e pela saGde do seu gado. Um recinto especial, o
kagondo, era levantado ao lado para este fim. Neste
recinto havia os endaro, cabanas do espirito para oS
espiritos ancestrais e os emandwa. Estes endaro eram
tho grandes que os espiritos vivos do Mugabe eram
capazes de viver neles permanentemente, As cabanas
dos emandwa eram na forma iguais as usadas pelos
comuns, consistindo num feixe de era atado numa
extremidade e disposto de modo a formar uma cabana
coénica na qual se podia colocar um vaso de leite
ou cerveja. No kagondo celebra-se o ritual okudanwa,
para os espiritos emandwa aqui se matava 0O
gado destinado as ofertas e para a actuagdo do chefe
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no ritual okubandwa. Também aquela parte do ritual da
lua que secundava o okubandwa era realizado no ka-
gondo, O leite e a carne que o Mugabe pessoalmente
C:Onsumla provinha do seu préprio rebanho. Para tal
fim, um ndmero consideravel de gado era conservado
no ekyikari num recinto chamado o eka y’enkorogyi.
A palavra enkorogyi significa o rebanho que fica com
o dono e diferencia-o dos enshubi, ou rebanhos que
s? encontram dispersos pelo territério. Estes termos
sao usados geralmente por todos os Bahima quando
falam dos seus rebanhos. O rebanho do Mugabe,
como o rebanho de todo o Muhima, fez-se de gado,
algum' do qual era posto de parte para os ancestros
el espiritos emandwa e outros que serviam puramente
fins econémicos. Os rebanhos do Mugabe eram re-
conheciveis pelo facto de terem muito gado branco
g preto. Como o gado destas cores era usado para
fins rituais especiais, qualquer Muhima que trouxesse
ao Mugabe uma vaca preta e branca era bem recebido
e recompensado com gado de outras cores. Este re-
banho especial era conservado no ekyikari, o recinto
privado do Mugabe, e era distintamenté separado do
grande rebanho pertencente ao Mugabe, que era guar-
dado num dos numerosos recintos gue cercavam o
kraal real. O gado deste grande rebanho era usado para
sustento dos impedidos do Mugabe e era dado como
presente aos Bahima visitantes. Estava constante-
mente a ser renovado por gado confiscado aos sib-
ditos rebeldes ou proveniente de multas,' pagamentos
de casos legais ou sob a forma de okutoizha (pagamen-
tos de homenagem).
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Até aqui preocupédmo-nos com a forma interna do
ekyikari (recinto real). Dentro dele encontra-se o nya-
rubuga, com todas as varias casas das mulheres do
Mugabe, as nyarunzhu rwetirekyere (casa das reu-
nides, os aposentos dos guardas), o orwekubo (a
casa do ritual), kagondo, e o eka y* enkorogyi (curral).
Logo depois da entrada, mugaba, havia o ekikomi,
ou grande lareira onde os stbditos do Mugabe se
agrupavam para lhe pedir favores e prestar-lhe vassa-
lagem. O ekyikari era, pois, o centro do orurembo ou
lugar real; em volta espalhavam-se os currais (kraals)
subsidiarios chamados os amachumbi.

Num destes kraals amachumbi vivia o bando de
guerreiros particulares do rei que consistia em varias
centenas de homens, comandados por um impedido
favorito. Estes homens tinham jurado defender o Muga-
be até a morte e eram recrutados de outros bandos
guerreiros devido a coragem demonstrada. Este bando
estava constantemente perto do ekyikari e 0s seus
membros tinham as suas mulheres e o gado de
que necessitavam com eles. Assim permaneciam até
que a idade os tornava incapazes para o servico mili-
tar. O bando privado do Mugabe entrava em acg@do
apenas como uma Ultima linha de defesa quando uma
forca inimiga invadia Ankole. Quando havia ameaca
de perigo levavam o gado do Mugabe e a gente para
um lugar seguro no pais, distribuindo o gado deste
em rebanhos pequenos e tomando cuidado especial
em esconder os tambores reais e o véu de contas
Rutare.

Os magicos do rei tinham um kraal para eles.
A maior parte destes magicos (abafumu), eram Bairu
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e obrigados a servir o Mugabe durante a vida inteira
deste. Qualquer omufumu que tivesse ganho fama
podia ser convocado pelo Mugabe para o seu servigo.
Nao estavam representados todos os sectores, como
adivinhacdo, bruxaria, magia branca e o cultivo de ma
medicina, mas cada sector tinha os seus proprios
especialistas, Havia adivinhos que diziam o futuro,
usando o entondo, um pequeno insecto, outros que
liam os signos nas entranhas de uma vaca branca ou
carneiro, outros ainda que faziam adivinhacao com
conchas.

Havia feiticeiros que praticavam com cornos cheios
de medicamentos secretos e outros que usavam o arco.
Havia praticantes de magia negra que eram peritos
em purificagdo, em langar fluidos contra influéncias
mas, ou em fazer feiticos para uso contra a doenca
e a ma sorte. De particular importancia era o omutsi-
riki (mégico do gado). O proprio Mugabe nao possui
parafernalia magica. Cada maéagico procurava os seus
préprios medicamentos. Para a adivinhacéo, porém, tor-
nava-se algumas vezes necessaria a presenga do Mu-
gabe. Embora alguns dos magicos do Mugabe estives-
sem ocupados de manha a noite protegendo a pessoa
do rei contra o mal, era durante o tempo de guerra
que a maioria estava mais ocupada.

1V. TRIBUTO

O trabalho requerido para a manutencao da pro-
priedade real era considerdvel. Tarefas subalternas
como cortar madeira, acarretar agua e matar gado
eram realizadas pelos abahuku, Estes homens eram
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escravos e tinham as orelhas cortadas para impedir
que fugissem permanentemente. Dizia-se que eram
camponeses tirados com esta finalidade @aos reinos
vizinhos. Viviam perto do recinto real e trabalhavam
sob a orientacio de um chefe bairu. Além destes
servicais, o Mugabe tinha os seus artifices especia-
lizados. Os primeiros de entre estes eram 0S ferreiros
do rei, abahesi que faziam langas, facas, machados
e pulseiras de ferro para os bragos e para 0s torne-
selos. Outros, também importantes, eram 0s enta-
lhadores que faziam vasos de leite, tambores, colheres
de madeira e decoracbes entalhadas na madeira, mar-
fim e osso. Havia depois os peleiros, os fabricantes
de pano vegetal, fabricantes de sandalias, fabricantes
de cerveja e assistentes sanitarios. Algumas destas
artes eram apanagio de certos clas. As sandalias do
rei eram feitas da pele de um quiker por um homem
escolhido no cl3 abalgara, que também cultivava e
preparava o tabaco do rei. Um homem do cla abasingo
tinha o encargo de lavar o Mugabe todas as manhas,
depois do que um homem do cla abararira servia O
rei de uma pogado magica. Os musicos do Mugabe
eram homens do distrito de Koki que tinham apren-
dido a tocar a flauta Laganda. Os seus cagadores
vieram de Buwhezhu e Bunyaruguru com as suas
redes e cides. O trabalho requerido pelo Mugabe divi-
dia-se assim em duas classes: trabalho escravo e
oruharo, ou trabalho obrigatério. Os escravos eram
propriedade do Mugabe e nido se lhes pagava nada.
Os artistas, 0S magicos e 0s servicais que o Mugabe
chamava ao seu servico eram recompensados por
uma forma de pagamento conhecida por engabirano.
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Este pagamento, contudo, apenas era feito s6 depois
do servigal ter autorizagdo para se ir embora. Esta
autorizagdo era dada em funcdo da avancada idade
ou no caso de o servo deixar um filho ou qualquer
outra pessoa treinada no seu lugar. O engabirano
consistia de vacas estéreis, bullocks, carneiros e cabras
quando os servicais eram Bairu e vacas quando os
servos eram Bahima. O oruharo também era utilizado
pelos chefes Bahima e ricos pro;ari-étérios de gado,
mas apenas com a sancao do Mugabe.

Além de trabalho, o Mugabe exigia grandes quan-
tidades de comida e cerveja, ndo apenas para a ma-
nutencdo do kraal real, mas também para festejar
os seus chefes e visitas e ainda para ajudar os se-
quazes e sUbditos que estivessem com precisdo. Os
alimentos basicos, como o leite, a carne e o sangue
vinham dos rebanhos privados do Mugabe e dos
seus chefes principais. Mas outros alimentos como
milho e cerveja vinham dos camponeses Bairu sob a
forma de tributo. A obrigacdo de recolher o tributo
para a casa real recaia sobre o Enganzi (chefe favo-
rito), que designava recebedores Bairu que, por sua
vez, eram 0s responsaveis da recolha real do tributo.
Estes recebedores subsidiarios chamavam-se abakungu.
Cada omukungu nomeava recebedores locais, que tra-
ziam a devida cerveja e milho para certos centros
locais prontos para serem transportados para o kraal
do rei.

Como a recolha do tributo era exercida pelos
chefes, havia, necessariamente, a divisdo do pais em
areas. Cada chefe Muhima tinha, em relacdo a uma
dada localidade o direito de recolher tributo, mas
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parte da sua recolha devia ser enviada ao Mugabe.
Além do tributo enviado pelos chefes, o Mugabe le-
vantava directamente tributo dos camponeses no dis-
trito de Shema. Nesta localidade o Mugabe tinha dois
recebedores bairu de tributo que faziam as suas anga-
riagbes pela lua. Quando era lua cheia, um homem
colectava o tributo que tinha a designagdo de orubabo.
Quando era quarto minguante, outro homem cclectava
o tributo que se chamava ekyirabamu. O quantitativo
recebido dependia das necessidades da casa do Mu-
gabe, sendo os cobradores informados das quantidades
necessarias. Antes e imediatamente depois de uma
incursdo quando tinha lugar os banquetes no kraal do
rei, exigia-se um tributo maior do que em tempos
normais. A falta de pagamento do tributo da parte
dos camponeses implicava a destruicdo da proprie-
dade destes e tratamento com pancada. A negligéncia
continuada da obrigacdo do tributo muitas vezes re-
sultava na execucdo do camponés rebelde. Havia uma
variagdo consideravel na qualidade do milho em Ankole
e no conhecimento da fabricagdo da cerveja. Sempre
que o Mugabe encontrava uma cerveja do seu agrado,
escolhia aqueles que a tinham fabricado para seus
fabricantes privados. Estes camponeses tinham de to-
mar precaucdes especiais com a cerveja do rei e eram
forcados a leva-la pessoalmente ao rei. Os fabricantes
privativos de cerveja tornavam-se, muitas vezes, favo-
ritos e eram eventualmente recompensados com O
pagamento de um engabirano. '

Torna-se dificil hoje avaliar a quantidade de tri-
buto colectado, os sacrificios que representava para
os Bairu e a reacgdo dos Bairu para com O fardo
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do tributo. Os camponeses sdo uninimes em afirmar
que este fardo era pesado, mas que «era melhor pagar
tributo do que morrer». Os ancidos queixam-se prin-
cipalmente dos colectores que, dizem eles, levavam mais
do que o Mugabe pedia, guardando o excedente para
si. Quando os colectores abusavam em demasia, os cam-
poneses costumavam queixar-se ao Mugabe que nor-
malmente nomeava novos colectores. Diz-se que tanto
0s Camponeses como os colectores praticavam bruxa-
ria uns em relacdo aos outros e que, quando um colec-
tor era particularmente mau, o costumavam matar a
langa. Os Bairu, por conseguinte, preocupavam-se mais
com os abusos da recolha do tributo do que com a exis-
téncia do tributo propriamente dito. O pagamento de
tributo, como hoje o pagamento do imposto de capi-
tacdo, era aceite como parte da ordem das coisas.
Era um fardo que se aceitava mas que tinha de ser
executado de molde a ndo lesar o ritmo normal da vida.

Okutoizha, ou o pagamento de homenagem pelo
vassalo ao Mugabe, era uma fonte de consideravel
rendimento. Também aqui, o quantitativo exacto foge
a investigacdo. Cada Muhima, depois de se tornar um
okutoizha, ou vassalo, presenteava o Mugabe na for-
ma de uma a trés cabegas de gado, dependendo isto
do tamanho do seu rebanho. Os pastores pobres
que nao podiam dar gado traziam leite, manteiga ou
peles de vitela. O pagamento do okutoizha fazia-se
periodicamente e até quando um Muhima desejasse
ser vassalo do Mugabe. O okutoizha diferia do tributo
no facto de ser dado livremente pelo vassalo, que
acreditava que a protecgdo recebida valia o pagamento.
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Embora o okutoizha fosse essencialmente um ins-
trumento politico, um meio de estabelecer a ligagéo
Mugabe-vassalo, ocupamo-nos dele aqui como uma
medida econémica, uma instituicdo especifica para a
manutengdo da estrutura do Estado. Como o gado vi-
nha para o kraal do Mugabe e era um presente para
ele, tornava-se sua propriedade pessoal; ele conhecia
0os nomes e o aspecto deste gado e sabia também
0 aumento que constituia para o seu rebanho. O Mu-
gabe, ele préprio, ndo usava porém este gado para
sua alimentagdo, mas mandava-o a fim de aumentar
os seus rebanhos espalhados pelo pais Ankole. Com
a finalidade de marcar o gado, o Mugabe tinha homens
especiais chamados entuma que sabiam exactamente
0 paradeiro de cada vaca e de quem tinha sido re-
cebida.

Do ponto de vista puramente econdmico, o gado
recebido através do okutoizha constitufa um fundo
de economia, um excedente a que os pastores em apu-
ros podiam recorrer. Qualquer dos clientes do Mugabe,
quando precisado de gado, podia vir junto do Mugabe e
apresentar-lhe a sua pretensdo. Depois de ouvir cuida-
dosamente o caso, o Mugabe costumava dar ao
homem uma quantidade de gado de molde a ele poder
formar um novo rebanho. O nimero de cabecas de
gado que o Mugabe dava ao seu cliente dependia da
riqueza anterior deste e do seu relacionamento com o
Mugabe. A um homem que tivesse prestado muitos
servicos ao rei, era dado mais do que se ele fora
simplesmente um desconhecido. Este tratamento dis-
tinto entre os favoritos do rei era uma fonte de mé
vontade entre os Bahima e levava muitas vezes a
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rebelidao aberta por parte dos pastores descontentes.
Era um dever especifico do Enganzi, ou chefe favorito,
velar para que um tratamento equitativo fosse dispen-
sado a todos os sequazes do seu senhor.

O fundo excedente do gado okutoizha era tam-
bém usado pelo Mugabe para a efectuacdao dos paga-
mentos engabirano aos criados, magicos e outros se-
quazes. Os chefes importantes como os chefes guer-
reiros (abatware) recebiam outros rebanhos do Mu-
gabe quando largavam os cargos. Excepcionalmente,
os incursores de gado bem sucedidos recebiam gran-
de quantidade de gado como recompensa de aumen-
tarem 0s rebanhos do rei. Os numerosos casamen-
tos do Mugabe exigiam muito gado para os precos de
casamento. As grandes festas, antes e depois das
incursdes de gado, eram abastecidas de carne dos
rebanhos do Mugabe. Finalmente, sendo hostis as
relagbes do Mugabe com os reis vizinhos, havia tem-
pos de paz durante os quais os reis trocavam presen-
tes de gado e ajudavam-se uns aos outros contra
outros reis ou subditos rebeldes. Os Bahima tém
um ditado — «a escuriddo faz com que as montanhas
se toquem» — significando que, a desconhecido dos
plebeus, os reis fazem combinagdes uns com os outros
nas quais o gado passa de um monarca para outro.
O gado okutoizha nao era utilizado pelo Mugabe para
fins rituais. Todo o gado que ele punha de parte para
os espiritos dos antepassados ou para os dos seus
emandwa ou o que ele autorizava a ser usado na
adivinhagdo provinha do seu rebanho particular, o
enkorogyi.
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Uma outra forma de rendimento econémico para
o Mugabe, que ndo era no entanto muito extensa,
era 0 pagamento de okutoizha pelo Bairu. Com o0s
aspectos politicos desta forma de presente, lidaremos
mais tarde. Sempre que um Bairu visitava o kraal do
rei, ele costumava trazer consigo uma cabra ou um
carneiro, milho, cerveja, farinha, feijao, etc. de pre-
sente. O Mugabe usava estes artigos para fazer paga-
mentos, especialmente aos seus feiticeiros e adivinhos
bairu, para alimentar o seu largo séquito, trabalhado-
res e escravos bairu. Qualquer Bairu, que tivesse regu-
larmente visitado o kraal real e feito pagamentos deste
género ao Mugabe podia pedir a sua ajuda se acaso
se visse em mé situagdo econdémica. Chegamos, final-
mente, a uma forma de rendimento conhecida por
ekyitoro, Como o nome indica, o gado ekyitoro pro-
vinha dos Abatoro, pastores conquistados. Os entuma
do rei, recebedores do gado, iam periodicamente aos
rebanhos dos Abatoro e levavam tanto gado quanto
o rei precisasse. Dava-se muito pouca atengdo as
necessidades dos pastores conquistados e muitas ve-
zes tirava-se o rebanho inteiro de um homem. Os
Bahima consideravam o pagamento de ekyitoro como
um acontecimento terrivel e dizem que «os entuma
sdo como ledes que atacam de noite quando os ho-
mens estido embriagados». O ekyitoro dava aso as pio-
res fases de abuso da recolha de tributo. Os entuma
levavam o que queriam, ficando com muito gado para
si e, se um proprietario de gado os ameacava com
uma exposicdo ao Mugabe, era morto. Os Bahima
também aplicam a palavra ekyitoro a uma forma de
tributo obrigatério imposto sobre o seu gado pelo
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Mugabe. Se por doenca ou roubo o Mugabe perdia
muito gado seu, ele reclamava o direito, como pro-
tector supremo de todos os rebanhos dos Ankole,
de mandar buscar pelos seus entuma o gado que lhe
fosse preciso no kraal real. Nunca ouvi os Bahima
objectarem contra este imposto. Dizem que este di-
reito era raramente exercido pelo Mugabe e sempre
praticado com a consideragdo devida as necessidades
dos pastores. Ekyitoro era um privilégio real que se
estendia & mae e irm@8 do Mugabe e aos irmaos da
mae. A maior honra que o Mugabe podia conceder
a um chefe era o direito de ekyitoro. Muitos poucos
homens recebiam este privilégio para toda a vida, mas
muitos guerreiros capazes adquiriram-no temporaria-
mente. Enquanto um homem tinha o direito de ekyi-
toro podia ficar com o gado que desejasse dentro
do reino, com excepcdo do do rei. A par deste pri-
vilégio, vinha o direito de matar todc aquele que se
opusesse a confiscacdao do seu gado. Os Bahima afir-
mam que todo o homem a quem tivesse sido dado
este direito o usava para prejudicar 0s seus inimigos
levando-lhes o gado e matando quaisquer pessoas
que antes lhe tivessem feito mal.

V. O CULTO DE BAGYENDANWA

A um visitante de casa real no monte Kamukuzi,
préximo de Mbarara, mostrar-se-ia hoje uma velha
cabana de paredes de barro e tecto de palha, o san-
tuario de Bakyendanwa. Se entrasse no interior es-
curccido pelo fumo 'deste santuério, vera, numa
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plataforma erguida ou altar, uma série de tam-
bores rodeados de vasos de leite e em parte cobertos
com fatos de pano de cortica. Diante dos tambores ve-
ria um nUmero de nativos de olhos lacrimosos aga-
chados junto do fogo que, como lhe diriam, nunca
pode deixar extinguir-se a nao ser quando o Mugabe
morre. Um europeu relacionado com os Banyankole
dir-lhe-ia que estes tambores sao os tambores reais
dos Ankole e acrescentaria que nunca homem branco
conseguiu descobrir o seu mistério. Ganharia muito
pouca luz, se ganhasse alguma, sobre o verdadeiro
significado dos tambores para os Banyankole, o poder
méagico tremendo que os nativos atribuem aos Bagyen-
danwa e o papel que, juntamente com outros objectos,
desempenham na vida das pessoas. Bagyendanwa é o
encanto tribal ou feitico dos Banyankole. No pas-
sado, diz-se, que nas cerimdnias de acessdo se prati-
cavam sacrificios humanos por causa dele. «Enquanto o
Bagyendanwa permanecer nos Ankole», diz o povo, ©
pais e o povo prosperam». Os Banyankole ndo consi-
deram Bakyendanwa um: simbolo de unidade abstracta,
mas um poder concreto capaz de ajudar os homens
em necessidade. «Bagyendanwa €& como o Mugabey.
somente maior. Ankole é a terra de Bagyendanwa e
nés somos a gente de Bagyendanwa. O Mugabe é o
seu servo, é a maneira pela qual um Banyankole des-
creve o poder do tambor sobre o rei e o povo.

E dificil entender as crengas que os Banyankole
mantém acerca de Bagyendanwa. Eles negam que o
tambor tenha uma alma como os seres humanos,
mas dizem que ele pode ver e ouvir e que sabe o
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que se passa em Ankole. As nogOes sustentadas
acerca do Bagyendanwa sao parecidas com as que
tém sobre os cornos magicos dos feiticeiros. Tal como
estes cornos cheios de remédio, Bagyendanwa tem
o poder de praticar actos, mas diferentemente destes
cornos, o poder no tambor estd inerente e nao
é devido a aplicacdo de remédios. Os Banyankole nao
tém uma palavra especial para este poder, mas
descrevem-nos como uma capacidade para realizar
certos actos. Este poder ou capacidade, embora
inerente, pode ser reduzido pelas influéncias maléficas
de homens coisas e acontecimentos, e o tambor tem,
por conseguinte, de ser periodicamente purificado e pro-
tegido. Além disso, o tambor requer gado, leite, carne,
milho e cerveja para a sua manutengdao. Embora estas
ofertas sejam dadas ao tambor como ofertas de indivi-
duos que requerem a sua ajuda, os Banyankole acre-
ditam que o tambor deve ter alimento para se manter
forte. Bagyendanwa deve ser conservado quente, de
modo que geralmente se encontra coberto por um pano
de cortica dizendo-se que o fogo lhe acrescenta
conforto. Bagyendanwa é considerado do sexo mas-
culino, e para ele foi escolhido um tambor fémea que
se conserva sempre a seu lado. Os assistentes nao
devem falar alto na presenca do tambor, pois que
julga-se que ele pune tal leviandade.

O Mugabe é um Muhima e vela pelos interesses
dos Bahima com todo o seu coragdo; os Bairu sdo os
seus servos. Bagyendanwa é imparcial. Ele interessa-
-se tanto pelos Bahima como pelos Bairu. Os pasto-
res conquistados, Abataro, tinham também o direito
de ofertar ao Bagyendanwa e usavam esta pratica como
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um meio de cairem nas boas gragas do Mugabe,
como passo preliminar para a clientela. Os escra-
vos que ndo tinham status legal estavam impe-
didos de venerar o tambor real. Enquanto o Bagyen-
danwa derramava as suas béngaos igualmente pelos
Bahima e pelos Bairu, ele ainda fazia distingao entre
eles. Os Banyankole dizem que, «Os Bahima sdo o
gado de Bagyendanwa e 0s Bairu as suas cabrasy», «0s
Bahima devem oferecer gado e os produtos do seu
gado e os Bairu devem oferecer os produtos das suas
sementeiras». Assim, enquanto Bagyendanwa fosse o
feitico tribal seria falso dizer que ele considerava o0s

«seus filhos» de status idéntico. )
O poder do tambor transparece nas actividades

realizadas. Quando um chefe decidia pedir um favor
ou pedir um adiantamento ao Mugabe, ele costumava
primeiro ir ao santuario do Bagyendanwa e oferecer uma
vaca. Ele mesmo levava o animal diante do tambor e
dizia: «Trouxe uma vaca, uma dos Abachwezi, os que
foram primeiro, tomai esta vaca, das minhas vermelhas,
uma vaca que eu apascentei, uma limpa no orurembo
(Kraal), para que o rei me nao recuse, para que O rei
ndo va para o seu nyarubura (aposento privados)».
Uma vez feita a oferta, um homem sentia-se com
coragem para fazer o seu pedido. Isto nao signi-
ficava, naturalmente, que nao recorresse a outra magia,
mas a oferta ao Bagyendanwa era um elemento essen-
cial nas empresas incertas. Se o pedido era atendido,
o chefe trazia outra vasa ao Bagyendanwa como oferta
de gratiddo. «Eu trouxe-te esta, meu rei, por me teres
ouvido. Os grandes ouviram-me eles terao o que eu
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tenho». Semelhantemente, qualquer homem que em-
preendesse uma incursao de gado no passado, oferecia
sempre ao Bagyendanwa, pedindo ao tambor para o
proteger das lancas dos seus inimigos. «NoOs vamos
fazer uma incursdo para ti». «N6s vamos aumen-
tar os teus rebanhos. Vamos fazer a tua terra
forte», costumavam eles dizer. Nem sé para as in-
cursoes de gado os Bahima costumavam pedir a ajuda
do tambor, mas também quando se deslocavam para
outra parte do pais, cavavam um nOvo poOgo ou Se
jancavam nalguma empresa em que corressem grande
risco. Os Bairu costumavam pedir ao tambor boa for.
tuna quando tam para outros lugares novos, para
uma cacada ou imploravam o seu auxilio quando as
colheitas nao davam ou os filhos morriam. No caso
dos Bairu, oferecia-se cerveja e milho, e se eram bem
sucedidos fazia-se uma segunda oferta para agradecer
ao tambor a sua solicitude. O Bagyendanwa nao so
ajudava a gente nas suas vidas, mas era também
respeitado por punir os malfeitores e vingar as ofen-
sas. Se um homem sentia que tinha sido lesado por
alguém, mas nao podia piovar o seu caso ante o0
Mugabe, ia ao tambor para que punisse o seu ini-
migo. As ocasides comuns para este apelo ao tambor
eram o roubo, adultério, bruxaria e crime. Diz-se que
os Bairu procuravam justica junto do tambor mais
frequentemente do que os Bahima, pois o Mugabe
fazia-se «muitas vezes de surdo as queixas dos seus
servosy. Bagyendanwa punia as pessoas adoecendo-as,
deixando o seu gado morrer e fazendo com que os
animais selvagens destruissem o seu gado e colheitas.
Se por meio de adivinhagdo um homem descobria
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que o tambor estava a puni-lo por ter feito mal a
alguém, ele ia ter com a pessoa a quem tivesse feito
mal a fim de o compensar da perda ou prejuizo que
lhe tinha causado. As vezes, os dois homens que por
esta forma tivessem chegado a um entendimento iam
ao santuério do Bagyendanwa e faziam-lhe ofertas e
juravam pelo tambor ndo voltarem a fazer mal um
ao outro. Estes homens continuavam ainda durante
algum tempo a fazer certas ofertas ao tambor, pois,
diziam eles, «ele tinha trazido a paz aonde havia
6dio». Por todos os pedidos e respostas tinham de se
fazer oferecimentos. Mesmo que nio acontecesse nada
de mau, era habito fazerem-se oferecimentos ao tam-
bor com o fim de solicitar a sua proteccao contra as
maquinacdes dos homens e dos espiritos e das forgas
maléficas que todo o Banyankole julga coexistentes
com o mundo circundante e que lhe sado reveladas
por meio de homens e sinais. Quanto mais rico é um
homem, maior é o perigo que o rodeia e maiores e
mais frequentes devem ser as ofertas ao tambor. Os
chefes ricos que sofriam a inveja dos rivais eram
particularmente escrupulosos em fazerem grandes ofer-
tas de gado de modo a que nao se pudesse dizer
mal deles ao Mugabe.

De Bagyendanwa também se diz provocar a fer-
tilidade na mulher estéril. No passado, as mulheres
que ndo tinham filhos costumavam trazer uma oferta
ao tambor e pedir-lhe que as tornasse férteis. Os Aba-
ruru, os homens do cla que guardavam o tambor, tam-
bém tinham o poder de favorecer tal fertilidade, e
mediante pedidos forneciam remédios feitos de plan-
tas medicinais preparados no santuario e que conti-
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nham poderes associados com o tambor, Além de
ter o poder de produzir a fertilidade, Bagyendanwa
protegia 0S casamentos e presenteava as pessoas
importantes apés o banquete do casamento. Quando
o filho de um chefe casava, ele ia com a noiva ao
Bagyendanwa, onde um omoruru Ihe indicava o pau
do tambor, omirisyo, como um simbolo de fertilidade
e lhe dava pano de casca de arvore, vasos de leite
e milho. Quando se casava uma princesa, mostrava-se
aos recém-noivos a langa sagrada, nyamaringa, e dava-
-S€ a0 noilvo uma vaca chamada «a vaca da lanca
sagrada». Qualquer casal que tivesse um longo e bem
sucedido casamento com muitos filhos, costumava ir
ao tambor e agradecer-lhe pela sua ajuda e fazia uma
oferta de cerveja e milho ou uma vaca. As criangas
que tivessem nascido a um casal gragas a boa von-
tade de Bagyendanwa chamavam-se bens Bagyen-
danwa, ou filhos do tambor, Eram considerados mais
afortunados do que as outras criancas e vinham a
acumular grandes rebanhos e a ser incursores bem
sucedidos.

Bagyendanwa, como o Mugabe, ministrava uma
certa ajuda econémica 3as pessoas necessitadas. As
oferendas de gado e alimento acumulavam-se no san-
tuario do tambor. Deste alimento, algum era consu-
mido pelos Abaruru, os guardas do tambor, e pelos
escravos que traziam a lenha e a adgua, mas muito
dgfe voltava para a gente dos Ankole. As vacas mun-
glam-se, mas as vitelas eram abatidas, a cerveja e
0 milho acumulavam-se em quantidades maiores do
qué as necessarias ao sustento destes assistentes.
Pelos casamentos, a comida e 0 gado dava-se como
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vimos. Mas mais importante do que estes presentes
ao tambor era o gado dado dos Bahima que tinham
perdido os seus rebanhos em incursdes ou doenga
e o alimento que era dado aos Bairu que tivessem
perdido a colheita. O caso de uma pessoa em des-
graca era ouvido pelo chefe dos guardas do tambor,
que decidia se a pessoa tinha uma causa justa ou
nao. Nenhuma pessoa que tivesse parentes ricos ca-
pazes de ajudar ou que fosse favorito do Mugabe
devia ser ajudada. Aqui, de novo, vemos o poder e
a importancia dos Abaruru, guardas do tambor. Acre-
ditava-se que eles possuiam, ndo s6 o poder mégico
de Bagyendanwa, mas também a capacidade da jus-
tica e discernimento do erro e fraqueza humanas. O
santuario de Bagyendanwa prodigalizava um centro
para a economia da riqueza supérflua e para a sua
redistribuicio em tempos de pressao econdmica.
Tem-se mencionado que o culto de Bagyendanwa
actuava como agente unificador da organizagéao poli-
tica dos Ankole. De que maneira, especificamente, o
culto do tambor realizava esta fungdo? Os fins teo-
l6gicos particulares desempenhados pelo tambor nao
explicam em si esta acgao integrativa. O tambor, atra-
vés do seu poder magico, era tido por contribuir para
a riqueza do povo no seu todo, possibilitar aos in-
dividuos levantarem-se socialmente, acrescentar a sua
forca na guerra e a aquisicdo de bens materiais, fazer
a justica e punir os prevaricadores, aumentar a ferti-
lidade das mulheres e do gado e proteger os homens
das forcas maléficas existentes no Mundo. Mas outros
agentes espirituais e magicos eram também respon-
séveis pelo alargamento dos interesses e empenhos
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dos homens, tais como os espiritos emandwa, o0s
lugares sagrados, 0os encantos € as praticas magicas
de varias espécies. O poder de Bagyendanwa, pois,
nao reside tanto no que o tambor fazia, mas antes no
facto de o tambor fazer estas coisas sé e pela tribo
tnteira.

Acima de tudo, havia s6 um Bagyendanwa, en-
quanto os cultos de espiritos, o culto dos ancestrais,
os encantos magicos e os santuarios ou tumulos eram
muito numerosos e por conseguinte de influéncias
diferenciadoras. As crengas e praticas associadas a
estes agentes formavam associagdes, isto € verdade,
mas nio havia nada acerca destes grupos que real-
casse e suportasse a unidade que a estrutura politica
representava. Mas Bagyendanwa era comum a todos
os homens em Ankole —comum como a terra de
Ankole e o rei de Ankole. O seu santuério era o cen-
tro tribal onde os interesses individuais e tribais se
projectavam através de celebragdes rituais, e Bagyen-
danwa era o foco de todas aquelas crengas em vista
ao bem-estar do homem. «Bagyendanwa é nosso. Nos
somos os filhos de Bagyendanway, dizem os Banyan-
kole ao expressarem as suas aspiragbes comuns e
lealdade a um agente unificador que ¢ a um tempo
concreto ¢ fonte de poder. Em segundo lugar, Bagyen-
danwa pertence a Ankole e Banyankole. Ele diferencia
o reino de Ankole de todos os outros reinos.
«Bunyorow», diz o povo, tem o seu Ruhuga; Karagwe
tem o seu Nyabatama. Aqui, de novo, 0s outros
cultos sdao de pouco valor como contraforte para a
unidade politica, pois que estes se estendem para
além das fronteiras dos territérios politicamente dife-
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renciados. A gente de todos estes reinos tinha um
culto ancestral, e o culto emandwa era comum aos
Bunyoro, Toro, Karagwe e Ruanda. Assim, enquanto
por outro lado, o culto de Bagyendanwa formava um
centro comum de crenga e pratica em Ankole, ultra-
passando as crengas locais e rituais, diferenciava,
por outro, o povo de Ankole dos habitantes dos reinos
vizinhos.

Dizer que o culto de Bagyendanwa sustentava a
unidade tribal ndo é bastante em si para mostrar que
este culto contribuiu para a manutengao de uma forma
particular de organizagao politica. Os cultos tribais
realcando a unidade de um grupo, relacionando esse
grupo com as origens miticas, sdo bastante comuns
em Africa ou noutra parte qualquer. A unidade repre-
sentada por Bagyendanwa nao era deste caracter
geral. O culto do tambor era especificamente um culto
de rei. Sancionava uma compleicdo particular de rela-
coes politicas que existiam em Ankole, ligando estas
relacbes as suas origens legendéarias, nomeadamente,
aos Abachwezi. Bagyendanwa era o tambor dos Aba-
chwezi, e como tal evidéncia concreta de que outrora
existiram e fundaram o reino de Ankole. Nao importa
se as crengas particulares em relagdo aos Abachwezi
sio um facto ou fantasia. A crenca de que 0S
Abachwezi estabeleceram o reino de Ankole reconhe-
cido por um nmero de geracbes atras € para 0S
Banyankole um facto e uma crenca sobre a qual
repousa a sua estrutura politica.

Para os Banyankole, Bagyendanwa representa oS
Abachwezi. Os Abachwezi, por sua vez, englobam as
crencas e os valores inerentes ao reino de Ankole.

-,
0000000000 0000000000000CORFOCGOOSIOINOOO



284

Do que foi dito acerca das fungbées do tambor, tor-
na-se claro que o tambor realizava as acgoes de um
rei ideal. Além de cumprir os deveres de chefia, o
Mugabe tem poder magico que protege o povo do
mal. O tambor tem este mesmo poder ainda num
grau maior. Tanto o rei como o tambor emanam este
poder da mesma fonte, o rei por ser um membro da
dinastia Abahinda que liga a realeza por descendéncia
aos Abachwezi, o tambor por ser uma reliquia daque-
les antigos tempos que representam os valores cor-
porizados no reino Banyankole.

Para os Banyankole, Bagyendanwa & maior do
que a pessoa do rei. «O Mugabe morre, mas Bagyen-
danwa estd sempre connosco», dizem eles exaltando
a permanéncia do tambor quando comparado a natu-
reza temporaria do governante individual. O Mugabe
e também o «servo de Bagyendanwa», na medida
em que o guarda e vela por ele. Nos direitos de suces-
sdo, como veremos, é o tambor que faz do sucessor
um Mugabe e |he d& a chancela final. A guerra de
acessao ¢ pela posse do tambor real, e muitos Banyan-
kole afirmam que se um rei estrangeiro conseguisse
capturar o tambor real automaticamente tornava-se no
Rei de Ankole. Nas suas histérias de antigas guerras,
os Banyankole acentuavam constantemente a impor-
tancia de esconderem Bagyendanwa, de modo a nio
ser capturado. Talvez a ev'déncia mais conclu-
dente para a afirmacdo de que Bagyendanwa é maior
que o Mugabe é o poder do tambor de fornecer um
santuario. Se depois de ter sido condenado & morte
pelo Mugabe um Banyankole conseguisse transpor ©
santudrio de Bagyendanwa e tocar no tambor, ele ndo

e
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seria morto. O Mugabe perdoava-lhe. Assim, seria
posto em liberdade e retomaria os antigos direitos.
Este santuério era actuante apenas na protecgao de
um homem da pena de morte e s6 quando estaf
sentenca era passada pelo Mugabe. Quando um pai
ou chefe de familia passava uma sentenca destas a
qualguer dos seus subordinados o tambor nac pro-
porcionava um santudrio.

Vi. SUCESSAO

A importancia que os Bahima davam a salde,
forca e coragem do Mugabe era tdo exagerada que
isso tinha influéncia na conservagcao do lugar e na
seleccdo do seu sucessor. Esta preocupacao exces-
siva das viriudes fisicas da pessoa do rei explica-se
em parte pela sua posicao de chefe guerreiro perma-
nente, em parte, pelos poderes magicos que lhe
eram atribuidos na sua capacidade de protector da
tribo de maés influéncias. Como ja foi referido, nao se
permitia que nenhum Mugabe morresse por doencga
ou velhice. Assim que as suas mulheres e sequazes
observavarn indicios de fraqueza, era ministrado um
veneno ao Mugabe que lhe produzia a morte. Os
Bahima comparam o Mugabe ao boi dirigente na
manada. Dizem eles, «O Mugabe é como o boi diri-
gente. Quando o engundu (boi dirigente) é batido
por um boi mais novo, ndés matamos o engundu
e deixamos que o mais forte dos mais novos tome
o seu lugam.

Depois da morte do rei deve ser escolhido um
sucessor. Duas normas regulavam a escolha. Primeiro,
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o novo Mugabe devia estar na linha real; sequndo,
devia ser o mais forte dos filhos do Gltimo rei. A des-
cendéncia patrilinear satisfazia o primeiro requisito.
A segunda repousava num método pelo qual a forca e
a coragem dos filhos do Mugabe podiam ser postas
a prova. A primogenitura e o favoritismo, ambos factores
importantes na selecgdo de um sucessor na familia
extensa dos plebeus, também desempenhavam o seu
papel na familia real, mas eram temperados pelas
exigéncias politicas e rituais de realeza. Os Bahima exi-
giam que o mais forte entre os filhos do rei fosse o seu
chefe e que o teste fosse de guerra. Os irmaos deviam
lutar entre si até que s6 um deles ficasse vivo em An-
kole para reclamar o tambor e a funcdo de Mugabe.

Os filhos do rei preparavam-se para a luta pelo
lugar de Mugabe e para achar o Bagyendanwa, Entre-
tanto, os Ankole nao podiam estar sem um rei, Apds as
ceriménias fdnebres, tinha lugar no kraal real uma
simulacdo da luta entre os pastores plebeus, e o ven-
cedor era escolhido como falso rei. Ele mantinha no
kraal real uma parecenga de ordem até terminar a
guerra de acessao. Este falso rei chamava-se ekyibumbe.
A palavra ekyibumbe tem uma variedade de signifi-
cados. Em uso corrente, quer dizer uma pessoa estlpida
ou tola. Algumas vezes aplica-se para indicar uma
pessoa que é alvo de piadas e brincadeiras. A um bebé
sem dentes, que € levado para longe do kraal depois
da morte do pai, também se chamam ekvibumbe. Os
irmaos reais também assistiam a esta luta simulada,
mas logo que a pessoa era escolhida, eles esco-
lhlam os seus proprios sequazes e partiam a procura
de Bagyendanwa. Se acontecia encontrarem-se no ca-
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minho lutavam e cada um procurava matar o outro.
Se um irmao tinha menos sequazes que o outro,
geralmente era morto ou fugia para outro pais. Por
outro lado, a estratégia compensava muitas vezes a
falta de sequazes. Os irmdos espiavam-se um ao outro
de modo a trepar durante a noite e apanhar o outro
desprevenido. Punham veneno na comida um do outro
ou um apunhalava o outro enquanto ele dormia. Utili-
zavam também muito a magia e a ajuda de aliados es-
trangeiros. Cada um dos filhos era ajudado pela sua mae
e irma, que praticavam magia contra 0s seus inimigos
e o protegiam dos espiritos dos seus inimigos mortais.

Durante a guerra de acessdao que podia durar
varios meses, o pais estava em estado cadtico. Cada
homem procurava protecgao junto dos seus parentes.
Diz-se que havia muito gado roubado e as pessoas
gue tinham algum agravo aproveitavam-se da situagéo
cabtica do pafs para se vingarem dos seus inimigos.
Mas os grandes chefes que guardavam as fronteiras
de Ankole ndo tomavam parte na guerra da acessao.
Eles procuravam o mais possivel manter a ordem
interna e guardar o pais de invasores estrangeiros.

Um a um, os principes eram mortos ou levados
ao exilio até que sé ficava um. O filho escolhido saia
entdo do seu esconderijo e lutava com o que tinha
ficado pela posse de Bagvendanwa. O favorito do
falecido Mugabe nem sempre ganhava, mas usualmente
ele dispunha dos magicos mais poderosos e de largo
séquito. Quando finalmente terminava a guerra de
acessdo, o novo rei voltava para o kraal real com
Bagyendanwa, a sua mae e irma, e os Enganzi matavam



288

o ekyibumbe, sendo finalmente proclamado e aceite
como o novo Mugabe.

Alguns dias mais tarde havia uma ceriménia de
.af_:esséo, depois da qual o rei empreendia uma longa
viagem de purificagdo através do pais. Acompanha-
vam-no alguns magicos especiais, um pequeno rebanho
de gado e um grupo de cacadores peritos. Depois do
Seu regresso a residéncia real, fazia as maiores
alteragcbes entre os oficiais que imediatamente rodea-
vam a pessoa do rei. Escolhia-se um novo grupo de
Sequazes entre os amigos do rei. Havia geralmente
homens que tinham lutado por ele na guerra da acess3o.
Na seie-cgéo dos funcionérios mais importantes, o velho
En“ganz_i actuava como conselheiro juntamente com a
n?ae e irma do rei. Apés as principais nomeacdes terem
sido feitas, o velho Enganzi retirava-se e era premiado
pelo seu longo servico com muito gado. Entdo, o rei
escolhia um novo Enganzi de entre os seus sequazes e
o aparelho governamental ficava outra vez compieto.
Na transicdo do velho para o novo regime, o elo mais
forFe era o velho Enganzi. Em certo sentido era ele quem
fazia 95 reis. Durante os ritos de acesso era ele quem
anunciava o novo rei aos chefes Bahima e que ajudava
a_escolher © novo pessoal do governo. A sua aposenta-
¢ao era devida a uma méxima que dizia «o Enganzi (es-
trela da tarde) deve pér-se com o Mugabe (lua).»

A sucess‘éo no reino Banyankole era regulada por
um corpo particular de crengas em praticas, cuja fungdo
geral era manter a continuidade da realeza como parte
essencial de cooperacéo politica e eliminar, tanto quanto
possivel, a competicdo e dissencio como elementos
permanentes de lideranga politica. O principio dinastico,
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ao restringir a realeza ao cla Abahinda, governava logo
fora da concorréncia geral. A dinastia encontrava a
sua origem no legendério passado, na pessoa de
Ruhinda, o descendente dos Abachwezi. A descendéncia
patrilinear restringia ainda mais a linha dos candidatos.
A guerra de acessdo, que a principio aparece como
caos e anarquia, serve a longo prazo para erradicar
possiveis rivais. A guerra de acessdo, portanto, € uma
maneira de definir a sucessao, semelhante na sua
funcdo geral a regra de primogenitura ou & regra do
filho favorito. Os aspectos particulares dos ritos de
sucessao, como a guerra de acessao, a purificacao ela-
borada e a importdncia da mae e da irma do rei, sé
se compreendem em termos de natureza particular da
estrutura politica Bahima e da magia Bahima. Desde
que nos apercebamos da importancia, para os Bahma,
do rei como chefe militar, como um simbolo de uni-
dade e de poder magico que & amplamente ilustrado
pelos rituais que envolvem a sua vida diaria, praticados
com o fim de aumentar o seu poder magico, e da
crenca de que um rei fisicamente fraco ou doente
torna o povo de Ankole fraco, podemos prontamente
entender a énfase especial posta no facto de se obter
o mais forte e capaz rebento da dinastia para rei.
A eliminagao através de uma prova de forga certamente
proporcionava um método mais pratico de escolha para
o melhor filho do que qualquer norma especifica de
sucessdo poderia fornecer. Até onde me foi possivel
indagar, nao existe um mito que sancione a guerra de
acessdao. Os Abachwezi ndao o praticavam, nem O0S
Ruhinda, o Unico sobrevivente dos Abachwezi em
Ankole, teve de estabelecer um precedente, porque

19
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ele ndo tinha irmaos nem rivais para o cargo de Mugabe.
Neste caso, mal se pode dizer que a guerra de acessao,
embora formalmente e tradicionalmente sancionada,
fosse o estabelecimento de qualquer mito. Mas uma
vez que reconhecemos logo a importancia da forca
fisica e o poder magico do rei para Banyankole, pode-
mos compreender o propésito da guerra de acessao
como meio de obter o fim almejado.

Como podemos avaliar, a guerra de acessao tinha
consequéncias de longo alcance sobre as conexotes
familiares do Mugabe. Em teoria, se ndao sempre na
pratica, o rei nao 'tinha irmaos ou irmaos do pai vivos.
Os deveres religiosos intimos, magicos e juridicos geral-
mente celebrados pelo pai ou pelo irmao mais velho
na sociedade Banyankole eram celebrados para o rei
pela sua mée e irma. A mae e irma do rei no passado,
nao tinham titulos especiais, mas eram simplesmente
chamadas nyinya omugabe, a mae do rei, € omunyana
omugabe, a irma do rei. O seu status era praticamente
igual ao do proprio Mugabe. Ambos tinham kraals pri-
vados de gado, pastores e guerreiros, e ambos tinham
direito a exigir ekyitoro sobre o gado Bahima, Também
recebiam uma parte de todo o gado apanhado nas in-
cursdes. O dever principal da mae do rei era fazer ofer-
tas aos espiritos emandwa do rei e g pratica de magia
contra os espiritos dos homens que o rei tivesse morto.
Embora o préprio rei fizesse ofertas aos seus antepas-
sados, dizia-se que ocasionalmente a mae mandava uma
vaca branca para a floresta de Ishanzi de oferta ao
Mugabe morto. No kraal da mae do rei havia um
sacrario para os quatro emandwa do rei — nomeada-
mente, Wamara, Mugasha, Kagoro e Nyakiriro — onde
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durante cada nova lua ela fazia ofertas de gado e
carne. Se os adivinhos dissessem que era necesséario
para o rei passar por um ritual emandwa (okubandwa),
dizia-se que ele tinha ido para o kraal da sua mae para
o rito. Além destes deveres rituais, a mae do rei tinha
fungdes administrativas e juridicas. Nenhum homem
podia ser executado sem o seu consentimento. Ela
ficava sentada ao lado do Mugabe em todos os casos
juridicos importantes e ajudava a decidir assuntos de
guerra ou paz. Se vinham mensageiros, de reis estrangei-
ros, eles tinham primeiro de ir ver a mae do rei, sendo
0 consentimento desta necessério para uma audiéncia
com o seu filho. A funcdo da mée como um protector é
nestes casos uma indicagdo melhor para o seu status
do que partindo do principio hipotético de um antigo
matriarcado. Mas o facto de a mae assumir estes
deveres, parece estar correlacionado com o facto de o
rei nao ter irmaos seus nem irmaos do pai vivos.

VIl. CONCLUSAOQO

Na breve anélise da organizacdo politica dos
Banyankole atras feita, tentei ndo sé descrever a
forma do reino de Ankole no seu aspecto politico,
como também salientar as forcas subjacentes que
contribuiram para a sua formagao e manutencéo. Rapida-
mente podemos ver que este reino recai dentro daquela
classe maior de estruturas politicas conhecidas por
Estados de conquista, em que grupos etnicamente
diferentes entram em contacto, resultando numa socie-
dade estratificada e num mecanismo de manutencéo.
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As relacdes politicas de clientela, servidao e escravatura
podem classificar-se na base da sua origem, como
contratuais e compulsivas, diferindo nisto das relagbes
baseadas no parentesco que antigamente eram predo-
minantes e ainda desempenham um papel fundamental
na sociedade Banyankole. Quanto a sua natureza e
constituicdo, podemos dizer que a clientela era uma
relagao equilibrada com origem na necessidade de coo-
peragao politica. Servidao e escravatura, por outro lado,
eram relagcoes desequilibradas de natureza puramente
exploratéria.

Ao tratar os mitos Abachwezi, o culto do tambor
e os ritos de sucessao como formas de ideologia e pra-
tica exploratéria, salientei o facto de mesmgp a sua par-
ticular forma ser explicavel em termos da situagdo poli-
tica e das concepgdes magicas de idade presentes na
cultura. Por outras palavras, a estrutura politica dos
Banyankole s6 se entende quando conhecemos a situa-
¢ado objectiva de onde derivou e o material cultural de
que se formou. A obrigatoriedade do direito britanico,
naturalmente, provocou grandes modificacdes e de-
sapareceram a clientela, servidao e escravatura como
relacbes politicas. O Mugabe, embora ainda parte
da imagem, ja ndo é um chefe politico e ndo tem o
poder magico anterior. Os efeitos do governo britanico
alteraram nao apenas as relacdes politicas, mas tam-
bém a natureza fundamental das relages de parentes-
co, além de introduzir novas relagdes de uma natureza
legal entre os nativos e o branco, por um lado, e entre
0s nativos e o indiano, por outro.

T ——————
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Uma discussédo significativa destes novos elos no
que toca a relagbes pessoais, terra, actividades eco-
némicas e aparelho governamental, requer na verdade
mais espaco do que o presente trabalho permite.
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0S KEDE: UM ESTADO RIBEIRINHO
NO NORTE DA NIGERIA

por S. F. NADEL

I. INTRODUCAO

Os Kyedye ou Kede ('), de que se ocupa este
ensaio, sdo uma seccdo da grande tribo da Nigéria
do Norte, cuja cultura e organizacdo social descrevi
algures (?). Os Kede tém muitos tragos culturais em
comum com a sua tribo-méae; o seu sistema de paren-
tesco é o mesmo; falam o dialecto falado hoje pela
maioria das subtribos Nupa o que 2 tornou lingua
reconhecida do Emirato, o «Nupa propriamente dito»;
eles também adoptaram a religido do reino Nupa, o Is-
lamismo. Porém, em combinagdo com esta afinidade
cultural encontramos certas divergéncias marcantes.
Os Kede sdo um grupo ribeirinho — o (nico grupo

(1) O nome Nupa préprio é Kyedye. Mas os Hausa,
Yoruba e outros grupos vizinhos (bem como hoje os funcio-
nérios do Governo) preferem mals facilmente pronunciar Kede.
Adoptaremos, por simplicidade, esta dltima designagéo,

(2) Ver Africa, VIII, 1935, e também o meu livro, A Black

Byzantium,
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puramente ribeirinho entre as varias subtribos Nupa.
Os seus empreendimentos econdmicos e a vida social
em geral centram-se 3 volta do rio, na margem do
qual vivem e de onde resulta 0 seu modo de vida.
Isto significa j&4 que a Sua propria vida social e cul-
tural deve apresentar certos aspectos que estdo ausen-
tes nos Greater Nupa. A sua organizagdo politica, além
disso, contém certos tragos distintos e invulgares
—invulgares mesmo para Africa num sentido lato.
Foi mais por esta natureza invulgar do que pela sua
relagdo com os problemas praticos de administragao
africana que eu escolhi a organizagédo desta pequena
subtribo nigeriana para tema desta contribuicdo.

Il. DEMOGRAFIA

O grosso dos Kede vive hoje junto dos rios
Niger e Kaduna entre 8° 30" e 9o 40’ latitude norte, habi-
tando uma estreita faixa sobre ambas as margens. Os
Kede compartilham o seu territério com um nimero de
outras secgles tribais dos Nupa, que levam uma vida
semi-ribeirinha, fazendo — diferentemente dos Kede —
agricultura juntamente com pesca e canoagem. As suas
aldeias e lugarejos estio espalhadas entre os grupos
Kede ao longo das margens do rio ('). A divisdo aguda,

(1) Eles compreendem secgbes das seguintes subtribos
Nupa: os Gbedegi na faixa superior do Niger; os Batacl, ou
Marsh Dwellers, na parte inferior; alguns grupos de Beni
préximo da confluéncia do Niger ¢ do Kaduna: os Kupa ao
redor de Eggan no Sul; Dibo ou Zitako perto de Katcha e Baro:
e, finalmente, um grupo de Nupe de Gbara, a antiga capital
do reino Nupe, sobre o Kaduna e o Niger perto de Patigi.

e
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cultural e tribal, entre os Kede e os-outfos_ g.rupos
semi-ribeirinhos estéd patente no 1le0 ]m’gmstlco. para
os Kede a palavra eyapacizi (canoeiros), é usada quase
sinonimamente, enquanto os outros grupos se reft=;i|"ter_r1r:l
colectivamente, por Iaticizi (lavradores). A tra I(r;ia
também tem a sua contribui¢do pctnra dar: re_lprese o
os Kede como emigrantes estrangeiros que \uerar:ntre
exterior para o seu actual habi.ta"t e ‘-se flrare;ir;remos
a populagao aborigene. Esta tradicéo (a qu.a v? aremos
mais tarde) reflecte-se também no uso lmgluuslz# ; °°
diferentes grupos s=emi-ribeirinhos.que" hoje 'sao -
vizinhos dos Kede no vale do rlo_ s’afn de;gn::arra
colectivamente por kintsozi (proprietarios da i
i bitantes originais). )

o %6h?12;asuimos r?ﬁmeros detalhados da popzlahgc?z
para uma parte do pais kede, segundo o que t mi"
o distrito kede do Emirato Bida. .Mas podemos 0’ —~
estes nGmeros como representativos de Eoda a Ia e
habitada pelos kede ('). Numa popu[a.ga.o t_ota g
12 066 o niimero de kede 2 225, e os kintsozi (Cc;g)
preendendo vérias subtribos) 9 742_; 0s reﬂstantes ( J
sendo constituidos pelos estrangeiros ndo-Nupa zum
vivem no distrito de kede. Os k(?de formamt as |ue
uma minoria no seu proprio pa1§ = o] patstq °
ostenta o seu nome. Mas com justica ostenta

() Estes numeros foram tirados de um censo pn::;:(;ﬂ
oficial, ndo publicado e pela utilizagdo ’do qusl e':m;rpse e
mente grato 3 Administragdo da Provincia do gadﬁ.] nnr
ventura os numeros nao estiverem'clorrectos em c ol
eles merecem a confianga necessaria para o prop

dissertagao.
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seu nome e com propriedade se chama «o seu» palis,
pois que a minoria kede representa o grupo dirigente,
e o seu chefe é o governante de todo este territério e
dos diferentes grupos que o habitam, kede e nao-kede.

Mas o pais kede é ele préprio parte de um sistema
politico mais vasto, o Emirato Nupa. Nos tempos pré-
-britdnicos, o pais dos kede assenta quase inteiramente
no territério Nupa ou, mais correctamente, no territério
governado pelo Etsu (rei) de Nupa, sob o qual ele
gozava de status de um semi-auténomo, Estado vassa-
lo. Debaixo da administracdo britanica, o pais kede,
grandemente afectado pelo reajustamento dos limites
politicos, ficou em trés provincias diferentes e seis
Emiratos ou Divisées (') diferentes (modernos). No
entanto, veremos mais tarde que esta distribuicdo de
um grupo comparativamente pequeno sobre tantas di-
visdes politicas ndo é inteiramente devida ao reajusta-
mento de fronteiras politicas. E também um resultado
de movimentos de grupos kede em tempos recentes,
depois de os limites politicos terem sido fixados pelo
Governo actual.

De longe a maior secgédo dos kede vive na margem
esquerda do Niger e do Kaduna, no Emirato Bida. Nesta
area os kede também mantiveram o seu status politico
de uma unidade separada politica, com o seu préprio

(') Os kede na margem direita do Niger pertencem agora
as provincias de llorin e Kabba, e aos Emiratos, ou divisdes
politicas, de Ilorin, Lafiagi, Patigi, e (no canto sudoeste)
Koton-Karifi. Os kede na margem esquerda do Niger e na
margem do rio Kaduna pertencem 2 Provincia do Niger (antiga-
mente Provincia Nupa) e aos Emiratos de Bida, Agaie-Lapai
e Kontagora.
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chefe como cabeca administrativa. Em todas as outras
areas as comunidades kede sdo absorvidas politica-
mente pelos distritos em cujo territério ficam e vivem
sob chefes locais e dirigentes de distrito ndo-kede (').
A situagdo politica moderna ndo tem contudo obliterado
os outros aspectos da sua vida social; as caracteristicas
da sua organizagao politica, mais especialmente, subsis-
tem, embora numa escala menor, numa area oficialmente
reconhecida. Embora muitos dos nossos dados politicos
derivassem desta 4rea, podemos ainda tomé-los como
representativos do pais kede em geral e, quando falar-
mos nos adeptos kede, na cultura e sistema social
kede, queremos significar o grupo como um todo, sem
termos em atencdo as subdivisdes politicas modernas.
Existe porém uma subdivisdo de natureza diferente,
profundamente assente e invulgar, que nao podemos
ignorar. Até aqui falei simplesmente dos kede. Mas
existem na realidade dois grupos kede: os kede Tifin,
ou os kede do curso superior, e os kede Tako, ou
kede do curso inferior, ficando os limites entre os dois
grupos aproximadamente na ilha de Jebba (os dois
grupos avancam uma curta faixa a norte e a sul de
Jebba) (?). Ora, o que eu disse sobre os aspectos
especificos do sistema social e politico kede aplica-se

(') Num lugar (Ogudu) criou-se um certo compromisso,
o chefe de uma comunidade kede bastante numerosa actuava
perante o chefe da aldeia como se o seu titulo fosse «segundo
no comandos,

(2) Os kede do curso superlor também sdo chamados
kede Gbede, segundo a subtribo Nupa (Gbede ou Gbedegi)
com quem partilham o seu territorio.
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apenas ao grupo do curso inferior. Os kede do curso
superior ndo apresentam nenhum dos tragos que dio
a cultura do grupo irméo o seuy caracter distinto; nem
participam da posicdo de Supremacia politica que os
kede do curso inferior assumiram. Eles sdo cultural-
mente um pequeno grupo ribeirinho, como todas as
outras secgbes Nupa cujas aldeias ficam interdisper-
sas pelos aldeamentos kede, e politicamente, ainda
como estas secgdes, sujeito ao grupo dirigente kede
(do curso inferior). Assim, quando falarmos dos que
Séguem a organizagdo politica kede, referir-nos-emos
apenas a este Gltimo grupo. Os kede do curso superior
serdo classificados sob uma chefia com as outras
seccoes Nupa semi-ribeirinhas, visto, na verdade, sob
ponto de vista nativo, estarem mais proximos dos
kintsozi do que do grupo emigrante estrangeiro do
curso inferior do rio. Mas a comparagao dos dois
grupos kede tornar-se-a de especial relevancia num
estadio mais avancado desta anilise. Este desenvolvi-
mento notavelmente desigual do que parece ser duas
seccoes do mesmo grupo tribal deve ajudar-nos a
isolar os factores, sociais ou outros, que moldaram
a estrutura politica que estamos a estudar.

lll. SISTEMA ECONOMICO

Uma constelagio politica e demografica como a
que descobrimos no pais kede é claramente o resultado
de consideraveis movimentos de grupo, possivelmente,
cobrindo um largo periodo para ser inteiramente enten-
dida, € uma tal situagéo, exige, primeiro que tudo, uma
andlise — anélise histérica se possivel — de fixacdo
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tribal. Antes de discutirmos a fixagao kede,'|:)_c:nrerc?é,1
é necessario que se faga uma breve descricao 0‘
situagdo econdmica do pais. Porq-ye, como m-z Eir;?,a_
nho mostrar, a natureza da economia kedfa terP E. =
mente influenciado o planeamento de flxa'gfao etrt?bo,
indirectamente, todo o desenvolvimento poh_tlco da tri c;
Nés podemos ser muito breves_re.[at{\{amenteEle;S
sistema econdmico dos grupos seml—rlt?elrlnhos.éreas
sdo principalmente agricultores, ql{e cultwamdas reas
férteis do vale do rio. Sao, além disso, pescadore .
pequena escala, pescando nas suas peq.u.enas ;:Suna
nas dguas mansas e nas enseadas do Niger e e
— nunca no rio principal, onde apenas os kede tém
irei escar. |
dlre]tgsdfege. por outro lado, sao peﬁca-d-ores e ca'noe..c-]
ros famosos. O seu nome é conhecido p'orl\}*o-do (ol)ne
Niger abaixo, nos distritos ja longe do pais .up?; —
nesta sua parte do Mundo eles quase mo.nopol.z !
o trafico do rio (?). Permitam que lhes diga alguma

() A sua familiaridade com o rio fez con':) qouem::;
consideravel nimero de kede se empre.gassecr;. 1c. ar: oy
nheiros, capities e pilotos na Royal Niger Company
Departamento da Marinha da Nigéria. ‘ t

(2) A divisdo entre os pescadores e 0S canoe;ros“?an :1?3
os kede raramente é rigida—os ‘-membros de uma irzmpassar
pescadores podem Ir para ca?oelgonslosﬁg:ﬁafaerzi B

mpo livre na pesca; nos V. i g
EI'::;IU;‘ZFI’]EO-HUS apenas com o0s canogiros, que ten;g:lzf];\?;;
resse para nos. OrIginalmgntel; ?s dl;ecfilemézz i;ns i
construir as suas canoas. abate ko
i - rtistas a mover-se para o sul, onde j
:::mfao::mg?:]m;?s;u;na colénia de kede, construtores de canzas,

perto de Onitsha.
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palavras sobre o comércio no rio que as canoas kede
durante séculos pelo rio Niger para baixo e para cima
foram acarretando: a maioria vem e vai para lugares
que ficam fora do pais Nupa. A linha kede sul: armam
vestes (de Hausa e fabrico Nupa), cavalos de Hausa,
potassa do lago Chade, esteiras e chapéus de palha de
fabrico Nupa, peixe e arroz do Niger; ¢ a linha norte:
nozes de cola dos mercados da Nigéria do Sul, sal da
Europa e 6leo de palma.

Neste comércio fluvial o canoeiro kede assume
duas funcoes diferentes: ou é um contratador que aluga
a sua canoa e tripulagdo (constituida por ele e membros
da sua familia) a um comerciante para uma determinada
viagem, ou é ambas as coisas, contratador e comer-
ciante, transportando os seus proprios artigos na sua
propria embarcacdo. O vasto servico de canoas que
os kede estabeleceram em certos lugares constitui
uma variante da primeira espécie de ocupacdo: aqui
os canoeiros kede transportam pessoas, produtos, e
animais para o outro lado do rio mediante um pequeno
pagamento ('). O trabalho do canoeiro kede, embora
lucrativo e admissivel a grandes proveitos, é 4rduo,
de precisdo, e ndo poucas vezes perigoso. Eles tém
de estar preparados para irem para longas expedicoes,

(*) O muito lucrativo servico do «ferry» em certos portos
fluviais € mencionado em Laird and Oldfield, Narrative of an
Expedition into the Inferior of Africa (1837), Il, pag, 316. O mais
importante servigo ferry deste género hoje é o de Jebba Island,
onde os kede competem com uma ponte de comboio,
oferecendo um servico mais barato as pessoas que queiram
poupar a portagem da ponte.
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que af ainda hoje podem ser expedi¢bes para o des-
conhecido ('). Estas viagens de rio representam pro-
longada auséncia de casa, muitas vezes de muitos
meses, ndao sb por causa da distdncia a que fica o
seu destino, mas também devido as muitas paragens
e longas esperas que estas envolvem: assim o canoeiro
pode ter que esperar num certo lugar até que o rio se
torne de novo navegavel ou que eles encham as
suas canoas de mercadoria, ou até que encontrem
um novo «passageiron (na fraseologia nativa) que 0s
contrate para uma viagem proveitosa de regresso.
Aqui nés captamos o significado deste sistema produtivo
para a organizacdo dos aldeamentos no pais kede. As
longas expedigbes de canoa necessitam de paragens
fixas e de lugares de descanso, onde 0 canoeiro possa
ter a certeza de encontrar abrigo e comida e oportuni-
dade de tratar da embarcacdo. Os «terminais» das
suas estradas fluviais tendem mais propriamente a
tornar-se em pelo menos «colénias» de estagdo dos
kede. As paragens e lugares de espera sdo natural-
mente escolhidos de acordo com consideragdes de
ordem comercial. E, finalmente, deve haver um sistema
de proteccdo politica, capaz de dar seguranca (falando
de tempos pré-britdnicos) a estas longas vias, e aos
lugares de paragem com o0s seus armazéns valiosos,

(") A viagem de ida e volta do pals kede para Onitsha
—uma das suas viagens regulares —leva dois a trés meses.
Em 1936 vi dez canoas kede a serem carregadas em Jebba
de gasolina do servico da forga aérea francesa em Fort
Nyameh. A viagem pelo Niger acima era nova para 0s canogiros,
e esperava-se que demorasse trés meses.
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€ a0s postos de estagdo ou permanentes ('): postos
comerciais que, por necessidade, tendem a tornar-se

colbnias politicas, dando-nos tudo isto a férmula da
fixagdo kede.

IV. FIXACAOQ

Temos a sorte de Possuir dados que nos permitem
tragar com pormenor a histéria e 0S movimentos da
populagdo do pafs kede. Os nossos dados derivam
apenas em parte da tradig@o oral. A histéria da fixagao
kede vai até 4 era bem documentada da exploragao
da Nigéria e da OCupagdo britanica; as suas Gltimas
fases estdo a acontecer debaixo dos nossos proprios
olhos. A juntar a estes testemunhos histéricos, possui-
MOos provas de espécie diferente, que, indirectamente,
contribui consideravelmente para entendermos o movi-
mento da populagdo do pais kede: consistem, como
veremos, na disposicdo e organizagdo dos aldeamentos

(*) Um caso por exemplo é a regido desabitada da
margem direita do Niger acima de Jebba, onde as incurses
constantes por tribos do Interior (de Borgu) tornaram a fixacdo
impossivel, A margem esquerda, ao contrério, podia ser ade-
quadamente protegida, e aqui os kede estabeleceram um aldea-
mento em Buka (que mudou mais tarde para Jebba). Ao sul
as canoas kede ndo navegavam Para além de Eggan nos dias
pré-briténicos. O rio a sul de Eggan era o dominio dos
Kakanda, uma tribo ribeirinha guerreira de casta Nupa, que
ntrassem na sua drea. O trans-

porte da mercadoria para o sul tinha de ser transferido em
Eggan para as canoas Kakanda.
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kede de hoje. Segundo a tradicao ked.e, a sua dcasa
tribal ficava perto da confluéncia do nge.r e Kaduna,
junto de Muregi, que, algum tempo depois se .tgrnmsj
na sua capital politica. Dai diz-se terem estendido Z-
seus aldeamentos, e abo mesmo tempo governo, gr |
dualmente sobre as margens do rio para norte :1-5:;
até que as suas aldeias cobriram o vale dol eli?os
entre Eggan e Jebba. Ao tempo, qu_?nd-o 0s f)’nm ros
viageiros europeus apareceram E"iO pais Nupa, ja etn "
tramos os kede firmemente flxadc_)s .nesta Pari e
vale Niger. Agora, das dez principais aldexasf_ e~
que existem hoje apenas uma represgnta uma maga'io
kede puramente independente — a capital kede, .!‘:;luregé
€ uma aldeia bem construida, com casas sl ats :
tijolos de lama secos ao sol, de parec.ies compos Zite
maneira Nupa, com uma grande m-esqu-lta ea :rnpot\d -
casa do chefe. E,como disse,uma mdac!e. pura,uma ci ade
habitada inteiramente pela «raca dmgf:mnte»-—uu
talakazi a», dizem os kede («ndo contém pobres» ==
querendo dizer pessoas que pertencem a grupos 'Sl.léel:
tos). Todos os outros aldeamentos kede, sem dexzr:a
¢do, sao construidos préximos ou sobre 0. lugar de —
aldeia de «habitantes» originais. E\Ia_ maior parte |
casos, a fixacdo kede ocupa a propria m-a-rger.n dg' r;o,
e a aldeia «nativa» a faixa de terra que fica ime I:: :-
mente por detras; nalguns casos encontramos o!s a |d-e'-g;
mentos kede numa ilha da margem ocup.ada pela aJ E;s-o
«nativa» ou sobre a margem oposta do_no_ 0 .resu taEia
é qualquer coisa como aldeia gemea, meia (<nat|va>?bml .
kede. O cenério de tradigdo kede, uma casa‘t’rn Ia :
aldeamentos emigrantes, parece na verdade wsw_ed r;e
organizagao actual da fixacdo kede, com uma cida

20
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de todos os kede e as suas muitas «aldeias gémeasy
ao longo do vale do rio.

A histéria mais recente da fixagdo kede permanece
fiel a esta imagem de uma gradual expans3do territorial.
N6s sabemos que nos finais do século passado os
kede estabeleceram-se pela primeira vez no rio Ka-
duna. Mais tarde, com a Royal Niger Company,
os kede foram encorajados a estenderem os seus
aldeamentos para mais longe no Niger e Kaduna. E facil
descobrir estes novos aldeamentos, que foram fun-
dados préximo dos postos comerciais europeus e de
outros lugares que similarmente tinham ganho impor-
tdncia comercial. Somente h4 uns trinta anos atras os
kede fundaram a sua Gltima «coldnian — na ilha de
Jebba.

As aldeias diferem bastante no aspecto: algumas
aldeias ostentam casas permanentes solidamente cons-
truidas, enquanto outras consistem largamente em
construcdes mais pobres, cabanas com paredes de erva,
sugerindo mais uma ocupacdo temporaria do que fixa-
cbes permanentes. As habitagbes dos kede reflectem a
natureza movel e flexivel do seu sistema de povoamen-
to. O grau de permanéncia que se reflecte nas constru-
coes revela ao mesmo tempo a idade do aldeamento
bem como a sua (passada ou presente) importancia
como centro econémico ou politico. O estabelecimento
kede em Raba é um exemplo tipico de aldeamento mais
solidamente construido. Foi fundado em cerca de 1840,
quando Raba era a capital do Emirato Nupa. Os pri-
meiros colonizadores foram cinco homens com as suas
familias de Muregi, que pertenciam a uma «casan;
hoje a colénia kede em Raba (que também agora
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possui um armazém da Niger Company) conta sete
«casasy. O estabelecimento kede em Katcha & um
exemplo do outro tipo, pobremente construido, dando
a impressdo de que os colonos ainda nao tiveram
tempo, ou ndo decidiram completamente, para construir
casas permanentes para eles. O actual estabelecimento
kede data de 1905-10, tempo em que um grupo kede
que previamente se tinha estabelecido em Eggan, no
rio principal, trocou esta col6nia por Katcha, atraido
pelas oportunidades do lugar. Katcha, num tributéario
do Niger, deveu o seu levantamento e importancia a
introducdo do trafego a vapor no Niger e a construgao
do primeiro caminho de ferro nigeriano de Baro, através
de Katcha, para Minna. As suas cinco ou seis «casasy
dos colonos originais kede aumentaram agora para
dezassete.

A nossa lista de estabelecimentos kede néo ficaria
completa sem uma mengdo aos acampamentos pura-
mente temporarios da beira-rio, destinados a duragao
de uma estagao ou algumas semanas apenas, que 0S
kede erguem nas aldeias maiores onde precisam de pa-
rar nas suas viagens rio abaixo rio acima. Ao longo da
principal estagdo de comércio, Jebba, Patigi ou Katcha
estdo povoadas destes abrigos levemente construidos,
cabanas de erva, estruturas de tenda de palha ou—o
mais simples de tudo — os toldos de palha das canoas
simplesmente postos em terra. A fixacdo kede ainda
ndo cessou. Lugares que ganham importancia atraem
ainda novos grupos de emigrantes; e os abrigos
sazonais num centro de comércio intenso podem em

o .
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qualquer altura transformar-

no decorrer dos tempos,

Ao rever a histéria da colonizagdo kede, encon-
tramos a sua dependéncia aos factores econémicos
perfeitamente confirmada, podemos concebé-la como

uma realizagdo progressiva dos ditames do sistema
produtivo do pais. Os kede, como vimos, nio ocuparam
um pais novo e desabitado, mas instalaram-se em
sitios onde uma Populagéo existente tinha ja estabele-
cido um certo nivel de vida econémica e social. Na
escolha dos locais de fixagdo e seu subsequente desen-
volvimento, os kede foram invariavelmente guiados
por circunstancias comerciais. Eles nao estavam, além
disso, satisfeitos com a posicao de emigrantes que
sdo dependentes da boa vontade dos seus anfitrides,
mas exigiam além do territério para se estabelecerem
© governo politico dele. Assim, se ndo sdo «colo-
nos», no estrito sentido da

palavra, ndo se preocupando
em fixar-

S& num pais novo e virgem, eles sio «coloni-
zadores» num sentido politico mais especial ao serem

pPovoadores, emigrantes e representantes de uma raca
dirigente.

Aqui resta esclarecer um ponto final:
éxacta entre a expansao territorial da tribo e a
necessariamente mais
politica.

a relagao
expansao
inerte e rigida da dominacéo
Da histéria do moderno povoamento kede
vimos que existe um certo lapso de tempo entre a pri-
meira ocupacdo de um novo lugar pelos emigrantes
kede (o estado nuclear do acampamento estacional) e
O seu eventual levantamento para o status de um posto
politico. Os kede, como regra, atribuem a fundagéo

Sé em residéncias perma-
nentes, como, na verdade, aconteceu repetidamente
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das suas véarias colonias a determinados chgfez. Ae:l;
ciativa tomada pelo chefe kedfﬂ, no empreen :momo
colonial refere-se tanto ao cresmment(? Ferntorla c' »
a incorporacdo politica da nova .colonla. Ele pr:::}p -
podia enviar povoadores de Muregi para um niyc?dages
que parecesse um provavel centro para ac;;: e
kede (Raba é disto um exemplo) ou ele po b4
povoadores de outros lugares para u.m-a novad Kfat_
que parecesse prometedora (como foi o cas:vaeﬁrme‘
cha). Mas apenas quando um al-d’e?czmentol{?s a,. gl
mente estabelecido e contasse varias familias e q e
mandava um representante oficiaj tom-a:r. corclita Ovc;
proclamando assim a incorporagao politica do n
inio kede. o

doml;:;c?s sabemos, ainda, que a expansao territorial
kede nado prosseguiu passo a passo, por fases t;c;r;
tinuas, mas antes por uma série de sal}tos, que ponovo
deixar brechas entre os postos ou 0 pais-mae elo ek
povoamento. Assim, existem espagos «por c%gmza;e
no rio Kaduna entre Gbara e Wuya ou a;a\;ag
Muregi — isto €, faixas de te?rra t?om ald'e'-a.s naz‘l.n.O
que (diferentemente das aldeias .d.tspersas |<|;tzt:vidaq
«antigo» pais kede) nao foram polltlc?mgnte abs 'ment;)
pelos kede. Podemos supor que o prtmelro cresci =
da comunidade kede seguiu a mesma linha de desen il
vimento. Se isto assim foi, a unidade do compa -3
politico do «antigo» pais kede prova que esse man;n
politico foi mais tarde trazido para o nqvo poslt’o, ni:_.
brechas territoriais eventualmente‘ a!:)sorwdas pecf ;ias
dade politica externa. Hoje, os _I|mit§s das provnt": i
e distritos firmemente estabelecidos |mpe_dem natu LS
mente uma ocorréncia similar na fundacado de nova
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colonias. O novo desenvolvimento econémico do pais,
além disso, atraiu a emigracdo kede para lugares dis-
tantes da oOrbita da sua organizagdo politica: assim, no
importante posto comercial na confluéncia do Niger,
Benue e Lokoja, cresceu uma larga e prospera colénia,
que combina todos os «estadios» do povoamento kede,
de casas permanentes e semi-permanentes nas quais
as familias kede fizeram o seu lar bem como um
grande acampamento na margem do rio para os canoei-
ros kede do norte. Mas parece que mesmo nos tempos
pré-britdnicos a expansfo territorial dos kede deixou
certas brechas na sua teia de aldeamentos e postos
politicos. Assim, a grande cidade Nupa de Eggan na
margem direita do Niger, flanqueada a norte e sul por
(presumivelmente velhos) povoamentos kede, perma-
n?ceu uma unidade politica independente e poderosa,
directamente sob o rei de Nupa. E este esquema
cargctgristico da expansao kede que permite as brechas
territoriais e a fundagdo de (pelo menos temporaria-
mente) postos isolados que justificam falarmos de
«colbnias» kede e de «colonizacdo.

V. ORGANIZACAO POLITICA

O sistema politico dos kede corresponde em todos
0s pontos importantes ao conceito de Estado. Na sua
pequelna escala, preenche as condigbes essenciais de
oigan-rzagéo de Estado: o seu dominio é territorial e
nao tribal (ou inter-tribal); a sua administracdo é cen-
tralizada; o aparelho do governo é monopolizado
por um 6rgao especial nomeado ou escolhido que é

S11

separado do resto da populagdo por certos privilégios
econbmicos e sociais ('). Ja discutimos o primeiro
destes trés aspectos. Quanto ao segundo, vimos que
Muregi, o lar tradicional da tribo, é ao mesmo tempo
o centro politico do pais. Relativamente ao terceiro
ponto, apercebemo-nos de que num sentido amplo os
proprios kede representam, corporativamente, 0 grupo
dirigente do pafs. Mas entre os kede encontramos um
outro «grupo privilegiado» de definicao mais precisa,
em cujas maos se concentra o governo do pais. Este
grupo dirigente, num sentido restrito, consiste no chefe
kede e nos seus conselheiros titulares e emissarios.

A Posicdo do Chefe. A chefia kede ou Kuta reside
em Muregi. Nas suas ma3os pesa a (Ultima decisao
para todos os assuntos relativos ao pais e a tribo
como um todo—principalmente—a guerra e a fundagao
de novas col6nias.

0 Kuta era também a cabecga judicial do seu pais.
A maior parte dos impostos, taxas e outras receitas
revertiam para O seu tesouro particular. Ele era
(e ainda é), finalmente, o representante oficial do seu
pais perante os senhores de kede, 0s Emires de
Nupa. A impressiva paraferndlia e as formas de ceri-
monial servem para mostrar a posigado enaltecida do
chefe Kede, sendo talvez o que mais se impde a
enorme canoa do Estado, conduzida por doze rema-

(1) Em relacido a esta definicho de Estado, ver Africa,
vol. ¢it. e o meu livra de Nupa. R. Cowie, The Origin of the
state (1927), cap. Ill e IV, reconhece a soberania territorial
4 estrutura do Estado; o factor do especial «grupo dirigente»
foi elaborado por F. Oppenheimer, The State (1926).




Kede), em que o Kuta viaja. A autoridade do chefe

kede repousa essencialmente em
Uma sancdo moral da chefia kede
hereditaria derivando o facto, em
mito sobre o Kuta que fora |
os kede pelo proprio Tsoed
da cultura Nupa. (

trés factos. Primeiro,
estd na sua natureza
linha directa, de um
nvestido do mando sobre
€ 0 rei ancestral e herdi

Tornaremos g falar dele majs
tarde). Um outro sustenticulo da chefia kede, de

ordem mais pratica, reside na esmagadoramente forte
posicdo econdmica do chefe kede. Os seus rendi-
mentos permitem-lhe a aquisicdo de uma grande frota
de Canoas — que nio s constitui o principal meio

mais importantes lugares politicos do Estado kede se
encontrarem nas maos de pessoas d

0 seu sangue.

Os «cargos de Estadon. Ogs cargos de Estado
entre os kede recaem em duas categorias. Uma que
Compreende um Pequeno nimero de detentores de
cargos ticizi («designados»), que residem na capital
€ representam os conselheiros do chefe kede. Uma
segunda categoria compreende
designados, do Kuta, egbazi («dele

Seu cargo as virias comunidade
A estes dois

emissarios oficiajs
gados») que tém a

S e colbnias kede.
grupos de «auténticosy funcionérios pg-

—_————

(*) Laird e Oldfiel (op. cit, II. p.

279) referem que o
chefe kede «tinhg 20 canoas de comitivans
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i - ue os
blicos temos a acrescentar um terceiro grupo, c(: -
ico i omeés-
Nupa apelidam de posicoes «privadas» ou (<I .
institui | ais e
ticas», que o chefe kede institui pelos seus eKst
| ' i i uta
capazes sequazes. A maioria destes vive com o
i onse-
em Muregi, actuando como seus mensagelros'é‘ c{ i
. i i algun
lheiros de segunda ordem, e assim por diante. g
sao mesmo confiadas missoes. . .
1 5] o
Os conselheiros do Kuta apresentam c¢inco °
[ s
gorias, trés das quais correspondem a Iugartf r
’ ializaca ini 30 da
maior ou menor especializacao. A a-dm:mstrar;; .
cidade de Muregi, a guarda das reliquias sagra fas ‘
i , R ) & e
Tsoede e — nos tempos pré-britanicos —a c,:he.ra ’
ili de, no distrito de
ico s. No moderno Kede, .
expedicoes militare oy
Alkali, o juiz maometano nomeado pela adman:s; (_;do
' ito, é vi mbro
nativa Bida para o distrito, é virtualmente unj m.e' e
conselho do chefe com a mesma con"lpete(;}cla-lt .
- ao deste
ionari ental». Com excepga
funcionario «departam ! Py
[ efe sao he
ico conselheiros do ¢
lugar, as posigoes dos 5 kel
As vari ue desde te
itari » as varias familias q
ditarias e «pertencem s f i
pos imemoriais detém as posigcoes. A sucesdmite e
ati as a
a rém, automética, m
lugar vago nao é, porém, / B
i a vaga deve
; i to que para cad : ‘
certa latitude, vis L3 -
im te idéntica s
[ i aproximadamen
varios candidatos de . - e
ridade e de idéntico direito. Na nomeacao de u e
detentor de posicdo pelo chefe e seus C"j;ste 3 su&;
é dado o devido aprego a reputagao do Cal',l'dl‘ a o,(como
i i i econdomico
iénci ligéncia e sucesso
experiéncia, inte i s o g
osigao de
i - ador de rio). A p
canoeiro ou merc o
a [ ntos regulares,
' er consigo emolume
Ilheiro parece nao traz ‘ I
iona m a Seu carg
o) o funcionario que te
excepto no caso d b
a administracao da cidade e deste modo o recebi



314

dos impostos do Muregi. O seu rendimento oficial é
constituido por presentes ocasionais do chefe e uma
parte dos apresamentos feitos em incursbes ou
expedicoes de guerra.

A lista das posicdes dos «delegados» & maior
e mais flexivel do que a dos conselheiros. £ frequente-
mente alterada, aumentada ou diminuida, segundo as
exigéncias da administracdo. Os membros desta ordem
de posigdes sdo todos recrutados da familia dos Kuta,
As suas posigbes sao graduadas e seguem um sistema
estrito de precedéncia e promocdo. Cada promogao
significa uma medida maior de poder e influéncia, pois
ainda de maos dadas com a transferéncia para outro
posto, mais importante e também mais lucrativo. Um
membro novo ainda ndo designado da familia do chefe
serd em regra nomeado para uma das posigoes infe-
riores. As posicbes mais elevadas e os lugares de
maior responsabilidade s6 podem ser alcancados por
promocgao gradual. A promocéo e a primeira nomeacgao
sao também decididas pelo chefe em consulta com os
outros homens importantes da tribo. Aqui, porém, as
preferéncias pessoais dos eleitores contam mais do que
rigorosas qualificacbes: neste sistema de posicoes,
baseado na promogéo, a longa experiéncia ndo é enca-
rada como uma condigdo para uma nomeacao inferior,
nem ja um sucesso econdmico acabado para uma ele-
vagao de posicdo que acarreta consigo um acréscimo
de beneficios econdémicos.

Sucessd@o a chefatura. Aqui voltamos de novo &
posicao do chefe kede e ao problema de sucessdo
a chefatura kede. A (Gltima promogdo aberta aos
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membros da familia do chefe, e a mais elevada das
séries de promocdo de que falamos, é a promogédo a
chefatura. A posigao seguinte a do chefe, Egba (aqui
significando «vice»), € de facto considerada como
a posicdo de «presumivel herdeiro», e é em regra
assumida pelo mais velho de entre os parentes designa-
dos do chefe, o seu irmao mais novo, ou o filho do
irmao mais velho. A sucessao a chefatura, mais rigida
do que a sucessdo aos outros lugares politicos, permite
deste modo ao futuro chefe consolidar a sua posicao
logo a partir da sua verdadeira nomeagao. Os homens
importantes da tribo exercem uma certa influéncia
indirecta, pois em cada uma das repetidas decisoes de
rotina sobre a promogao de um «delegado» j& eles
decidem em certa medida das suas futuras possibili-
dades como candidato a chefatura. Mas, entao, o chefe
governante sendo ele proprio um dos «eleitores» pode
facilmente modificar a decisdo em favor do candidato
que apoia (').

Aqui torna-se claro o que atras disse sobre a
relagcdo de parentesco entre o kede e os seus «delega-
dos» tender a fortalecer a posicao do chefe. O mero
laco de parentesco entre eles pode concebivelmente
ser um suporte fraco e perigoso para a sua autoridade.
Mas o facto dos delegados permanecerem dependentes
do favor do chefe para a sua promogado e carreira
politica em geral, torna esse lago num baluarte do poder
do chefe.

(Y) E significativo, nesta conexdo, que o actual Kuta
introduzisse uma nova patente para o seu filho quando a lista
das patentes tradicionais se encontrava esgotada. (Ver o mapa
das patentes Kede).
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Com «conselheirosy e «delegados», uns como
outros dependentes da sua boa vontade, o chefe kede
exercia uma autoridade quase absoluta — mais abso-
luta, posso acrescentar, do que qualquer outro chefe
de Nupa, As promocdes repetidas e as transferéncias,
todas decididas na capital, prendiam os delegados a
Muregi e impedia-os de atingir uma posicdo demasiado
independente nos seus dominios temporarios. O poder
«absoluto» do chefe kede apareceu assim como um
elemento necessério para o controle deste sistema
politico mével, com os seus postos externos dispersos
e colénias, e tdo dependentes porém de branda coope-
racao e acgédo concertada. A fraqueza do sistema esta
no facto de ele niao permitir uma fiscalizacio legitima
do poder do chefe. Uma avaliagdo mais equitativa do
poder podia conseguir-se apenas por meios ilegitimos,
isto &, por feudos e divisdes facciosas dentro da classe
dirigente hereditaria. A histéria recente dos kede con-
tém provas de tais rivalidades entre o chefe kede e os
seus funcionérios de Estado, ou entre os diferentes
pretendentes ao governo kede e a divisao consequente
do pais em faccbes rivais ('). A adesdo de uma das
faccbes rivais & também o dnico meio pelo qual as

classes sujeitas, os plebeus sem posicdo ou funcdes

(') Divisdes facciosas desta espécie foram ocasionalmente
utilizadas e alimentadas por poderes externos, Assim a Royal
Niger Company apoiou um Egba em que encontraram um
valioso aliado contra o Kuta governante, prometendo ao pri-
meiro a chefatura em troca do apoio a sua facgdio. E uma ou
outra vez os Emires de Nupa apoiaram o candidato rival

ou
chefatura Kede contra o candidato «oficial»,
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oficiais, podiam exercer uma influéncia indirecta sobre
a actuacao politica do seu pais.

Administrag@o das «Colonias». O seguin.te: guadro
ilustra os diferentes graus na lista das posi¢oes dos
delegados kede. As posigbes sao dadas por c?rdej'm
de preferéncia, cada posigdo juntamente cE:m_w o dts:mto
em que o seu ocupante é colocado. As ultlma\sf c:;?fo
posigdes na lista ndo pertencem a “membrosl d{::i amilia
do chefe, mas ao grupo das posigoes dome.stica.s que
sdo também ocasionalmente dotadas de emissariados.

COLOCACAO
ACAO COLOCACAO
POSICAD EEOLMGKUTA ACTUAL ™ ANTERIOR
Egb. Trm3 Kpatagban
Egba flfho !‘do irméo Ghara [n?uarg%m -
velho
lassific.) . .
{-C ’ Vive em Muieyi, Posigao recente-
e hiihe sem cargo mente criada
de emissério
Kofis irmio + novo Raba Raba
(classific.)
a irmdo + novao Kpacefu —
ee? (classific.) .
Tswadiya irméo + novo Ketsoagi Ketsogi
iti irmdo + nove Muregi, sem cargo Kpacefu
e de Egba de emissario
i, s rasha
Liman Gyedws parente distante Muregi, sem cargo Kpasha

de emisséario

(margem direita}

Tswadyagi parente distante dMBu;Bf?‘Ii'IISSZ?inO" carge Kpasha

i o
W mbetee  KMOBE_ . ciy e emisonnec
Sheshi Kuta posicao doméstica Katcha %E‘\%ar;am —
Tsowa Kuta posigdo doméstica Muregi, sem cargo Egbagi

de emissario

(margem direita)

ich istic ureqi, sem cargo Wunangi
Capa Kuta posigio doméstica 310 erﬁissérin
i Buka
Mijindadi Kuta posicdo doméstica Jebba
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O quadro mostra que a atribuicdo de lugares a
categorias ou posigoes politicas sofreu certas altera-
coes. Elas eram devidas em parte ao realinhamento das
modernas divisGes administrativas que colocavam algu-
mas das primeiras areas kede fora do pais kede de hoje,
como as comunidades kede na margem direita do
Niger. Mas em parte também pelas modificacbes e
pela importéncia politica e econdmica de certos lugares
e correspondente alteracdo da sua «apreciacdo» oficial.
Jebba e Katcha sao exemplos esclarecedores. Em Jebba
encontramos um homem de posicdo relativamente
baixa a cargo da comunidade kede. Ele foi 14 colocado
quando Jebba ainda estava a principiar g tornar-se no
lugar importante que hoje é. O Mijandadi é agora um
homem muito velho, quase cego, com a «coldniay,
s6 nominalmente a seu cargo. Espera-se que a ele
suceda um funcionario de alta posigdo, cuja categoria
faca justica & importdncia que Jebba de hoje tem.
Katcha estd, oficialmente, a cargo do Sheshi Kuta,
um outro funcionério da categoria «domésticay. Ele &,
porém, particularmente assistido no seu trabalho pelo
Sodi um parente do Kuta, que também vive em Katcha
e, de facto, s6 estd a espera que esta importante
comunidade kede Ihe passe para as maos na qualidade
do mais indicado representante Kuta.

O dominio do delegado varia em extensdo e com-
posicdo. O seu distrito (especialmente se ele reside
numa das aldeias gémeas) pode compreender ambos
0s grupos tribais kede e ndo-kede; ou o limite do seu
dominio pode cingir-se em torno da comunidade kede,
enquanto a aldeia «nativa» (que costuma ficar a alguma
distancia da comunidade kede ou na margem se esta

]
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fica numa ilha) pertence a terra e ao distrito politico
interno. Em qualquer dos casos, o dominio do delegado
kede estende-se rio abaixo e rio acima, compreendendo
lugarejos e aldeias de (antigamente) ambas as margens.
Os aldebes «nativos» vivem sob o seu préprio chefe
e ancidaos, € no fundo sao deixados a si préprios,
excepto no tocante as obrigagdes politicas para com os
dirigentes kede. No desempenho destas obrigacoes
(a serem examinadas presentemente), o chefe de
aldeia e os ancidos ndo passam de meros subordinados
do governo kede. As familias kede, por outro lado,
que vivem no distrito do delegado sdo seus sUbditos
num sentido diferente. Também eles tém as suas obri-
gagOes para com o governo que aquele representa. Mas
compartilham em certa medida da sua posicdo oficial
como privilegiados perante os «nativos» do pais. Os
chefes de familia destas familias kede recebem certas
designacoes a maneira Nupa, a fim de serem distingui-
dos como os «anciaos» da comunidade. Neste caso,
porém, estas ndo sao as posigdes vulgares, nem sdo
tici nya Kuta («posicoes de Kuta»n), mas sao da ordem
das posicOes pessoais ou «domésticasy que o delegado
kede pode conferir aos chefes de familila na «sua»
cidade.

Os deveres oficiais do delegado estao relacionados
com as trés principais preocupacdes da administragao
kede. Ele tem a seu cargo o recebimento de impostos
em nome do chefe kede, a manutengdo da ordem
nos distritos e, finalmente, actua como o agente
do chefe em todos os assuntos que requerem uma
accao conjugada da tribo no seu todo. Os primeiros
dois deveres sofreram modificagOes relativamente pe-
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quenas sob a nova administragao. O Ultimo dever, cujo
aspecto mais importante costumava ser a contribuigdo
para as expedigoes guerreiras da tribo, estd hoje redu-
zido a actividades irrelevantes, como organizar visitas
periddicas da inspeccao através do pais kede do chefe
kede ou do funcionéario de distrito.

imposto. O presente sistema de impostos baseia-
-se numa receita de taxas numa escala mével, esta-
belecida entre os kede com base no nimero de canoas
de que se é proprietario. O imposto é recebido no local
pelo chefe de aldeia oficial, e entdo entregue pelo
chefe de distrito ao Tesouro da Administracdo Nativa
em Bida, No distrito kede existem delegados que sao
chefes de aldeia (um certo nGmero de «delegados»
kede foram feitos chefes de aldeia sob a Administragéo
Nativa), e Kuta chefes de Distrito—em todos os
outros sentidos o imposto entre os kede € o mesmo
dos distritos interiores do Emirato. Isto ndo era assim
nos tempos pré-britanicos. As aldeias kintsozi, como
as outras aldeias interiores de Nupa, pagavam um certo
imposto anual em dinheiro, estabelecido por aldeia,
que era recebido pelo Kuta e pelos seus delegados
em nome do rei de Nupa. O imposto que os kede
por outro lado pagavam era de duas espécies: primeiro
havia propriamente o imposto, pago localmente na
aldeia a que se pertencia. Era um imposto sobre o
rendimento no sentido moderno, consistindo numa per-
centagem das receitas em dinheiro de cada proprietario
de canoa (isto é, lucros de comércio e transporte).
Segundo, havia o albarka (lit. «béncao»), um tributo
voluntéario apenas no nome, que 0s canoeiros pagavam

321

aos delegados dos lugares onde eles tivessem parado
e feito negocio. O tributo era varidvel no seu quantita-
tivo. Em Jebba ia a uns 10%, em Muregi a uns 20%.
de imposto sobre todos os artigos comprados e ven-
didos. O ndo pagamento significava perda do direito de
visitar e fazer comércio no distrito. O delegado entrega-
va ao Kuta metade da receita do imposto propriamente
dito e um quinto da receita do albarka. O Kuta, por sua
vez, entregava cerca de um quinto do seu rendimento
total de imposto (incluindo imposto do seu comeércio
privado e proventos de canoa) do Etsu ao Bida.

Jurisdigéo. O sistema moderno apresenta um juiz
rmaometano profissional (Alkali), que esta a frente do
tribunal em Muregi, e a quem todos os casos judiciais
do distrito devem ser submetidos, A policia da
Administracdo Nativa ajuda-o na parte executiva. Os
tribunais na capital Bida sdo tribunais superiores e
de recurso tanto para os kede como para todos 0s
outros distritos do Emirato. Sob o novo sistema, 0
chefe e o delegado ndo tém autoridade judicial mas
apenas uma autoridade executiva limitada.

Na Nupa pré-britdnica a manutengdo da ordem
dependia em grau diferente de todas as autoridades
politicas existentes, o delegado local, o chefe kede,
e o Emir de Nupa, segundo a natureza do crime. O
delegado local ndo podia tratar de pequenos crimes
da espécie que nao implicasse restituicdo e apenas
a aplicagdo de qualquer castigo doméstico. Todos os
outros aspectos de seguranca publica eram encarados
como dizendo respeito directamente ao Estado-Kede
ou Nupa. Mesmo um furto menor era apresentado ao

21
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Kuta em Muregi; adultério, litigacao sobre o prego da
noiva ou casos de heranca caiam semelhantemente sob
a sua jurisdigcao. Certos crimes maiores, por outro lado,
ficavam sob a algada do préprio rei de Nupa. A lista
destes «crimes reais» (como ainda se chamam) com-
preende: assalto na estrada (incluindo assaltos nas es-
tradas fluviais do pais), homicidio, sedugao e o crime
lesa-majestade («abuso ao rei» na fraseologia Nupa).
Ao prenderem um criminoso, os préprios homens do
Kuta actuavam como uma forga policial. Se o crime era
classificado como «crime real» a mesma forga policial
levava o prisioneiro para a capital, onde o rei e os seus
conselheiros procediam ao julgamento.

Pode dizer-se que, com excepcao de ofensas de-
derivadas do parentesco (isto é, o tabu de incesto)
e ofensas contra as normas religiosas — as varias
normais religiosas dos kintsozi que nao preocupavam
os dirigentes kede —, nenhuma quebra das normas
de conduta era deixada & regulagdo particular ou as
sangoes informais da «opinido publican. A pretensio
do Estado Kede de garantir a co-actividade das regras
de conduta dentro dos seus limites territoriais admite,
no entanto, uma significativa limitacdo; os kede devem
submeter a jurisdicdo de certos crimes maiores come-
tidos no seu territdério aos seus senhores; eles tém,
por outras palavras, de concordar com um limite a
sua autonomia em proveito do Emirato que estd por
detrds. No6s encontraremos presentemente um outro
aspecto de manutencado da «lei e da ordemy», no qual
a prerrogativa do chefe kede deve ceder o lugar ao
governo central do pais, onde, porém, a relacdo entre
as duas entidades nao é claramente definida: os direitos
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territoriais dos varios grupos unidos que estdo sujeitos
ao governo central Nupa.

Direitos territoriais. Os kede, como senhores dos
kintsozi, garantem aos seus préprios grupos de subditos
certos direitos territoriais. Os kintsozi semi-ribeirinhos,
como vimos, vivem em larga medida da pesca nas
represas e enseadas do rio Niger. Os direitos de pesca
das diferentes aldeias kintsozi foram constituidos pelos
dirigentes kede e feitos cumprir, se necessario, através
do poder militar a sua disposicao. O reino Nupa garantia
igualmente direitos territoriais corporativos aos seus
varios grupos subjugados. Os kede, como um destes
grupos sujeitos, usufruiam destes direitos territoriais
e no tocante a posse indiscutivel de toda a éarea
ribeirinha.

Mas a presenca de um grupo forte e em expanséao
como os kede na teia politica do Estado Nupa tem de
provocar conflitos relativamente aos direitos territo-
riais de outros grupos sujeitos de Nupa, vizinhos dos
Kede na area do rio. Como demonstra a histéria Nupa
mais recente, os conflitos desta espécie tém-se levanta-
do com frequéncia. A sua ocorréncia ou o seu impedi-
mento estd francamente associado com a interpretacao
dada sobre a autonomia politica kede — um ponto que
trataremos em capitulo separado.

V1. REIVINDICACAO DE AUTONOMIA

Direi, em primeiro lugar, que a administracdo do
pais kede apresenta uma analogia exacta com a admi-
nistracao do reino Nupa. Emissarios da capital, delega-
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dos recrutados da casa real, esto a frente dos distritos
administrativos do Emirato tal como nos distritos do
pais kede. Esta analogia reflecte uma evolucdo politica
analoga em ambos os paises: a subida ao poder
de um pequeno grupo num vasto pais de populagio
heterogénea. A (nica excepgdo a esta norma de admi-
nistragéo dos distritos do Emirato através dos delegados
reais é constituida pelo proprio pais kede, que perma-
neceu debaixo do seu proprio chefe, que actuava como
representante do Nupa Etsu. Mesmo para esta excep-
¢80 encontra-se um paralelo na organizacio kede: o
sistema emissario nao se aplicava a area kede do curso
superior do rio. Toda a 4rea era considerada como um
subdistrito do pais kede e coiocava a cargo ndo de
um emissério de Muregi, mas de um dos seus préprios
chefes, o chefe de aldeia de Bele, a sua comunidade
mais a sul. A explicagio para esta posicao privilegiada
dos dois grupos, os Tifin kede sob os kede e o5 kede
sob Nupa, mais provavelmente a mesma, nomeada-
mente, porque os seus dirigentes teriam achado d:ficil
dominar e governar eles mesmos eficazmente o territé-
rio destas comunidades sujeitas: os kede, o pais do
grupo do curso superior, que nao era facil de alcancar
Com as suas grandes canoas (notar que eles faziam
do chefe do lugar mais afastado do curso inferior o
«vice» para todo o grupo), e os reis Nupa toda a
area do rio.

Para os kede do curso inferior, a sua posicao
autéonoma no Emirato Nupe é uma reliquia sagrada, que
data do seu primeiro chefe que recebeu do mitolégico
Tsoede, com o chefado de kede, o «dominio sobre a
aguay. Os chefes kede ainda se intitulam Etsu nya nuwa
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(«Rei da Agua») e, como mostra a 'sue.zf-hmtaor;,lr;og;:s
ram sempre este titulo a letra que signi |ca[v it
mais do que a simples concessao forma s
a um chefe kede deveres normalmente n:ieseI ;:‘temente
por um delegado real, pois tt.entaram.freqdje g
no passado adquirir uma nl1a_|or medldab :5 o
déncia nos impostos, jurisdigao e manobr

o gsl:sjté t}:.ontexto, devemos salientar um importante

i { i aue Por
desenvolvimento da histéria do reino Nupa, 0

sua vez afectou grandemente a historia kede. -
\ : i sua orige
inasti e Nupa, aque situava a
A dinastia real de I s Ve sl
no mitico Tsoede, dominou ate a primeira meta ° 0
i como
século passado, altura em que O.I'E'EII:IO Nu[p\]e::)rte i
maioria dos Estados nativos da Nigéria do h’a\;iam
y i lani que I
Emires de raca Fu !
sob o poder dos oot 4
conquistado o pais e deposto 0S Feis md;gen;nom?a
temos elementos sobre a relacao entr'e a au O cert.o
kede e o Estado Nupa sob a velha dinastia. !\;;las fosaas
J i i n
é que sob o governo Fulani os conflitos se ieva

- chefes
(') Fxistem algumas provas a mostrar qu;a odsog i
: juri a custa 5 se
oder juridico a
T do Estado Nupa
algquer

de aumer
::nhorES ¢ apossavam-se do apege!h?o e
que se tinha desenvolvido na é;za;e Zp;re‘uw pémico i
o sl !_(ed; azjf;m;(auTa q;:quanto outros informadores nf’m.
i oy ?“'tf"-"da - te repre;entava inteiramente uma pr.ﬂ‘grmgauva
| d_‘-ZG:T" i fsﬁeﬂro-me as Ledu (lit. prisdo), atdr-:-mafT kedes
s (-9_ NU[F;&‘ Niger, assim chamadas porque Sserviam de
na’s_margﬁrs arzs dg e'xecu(;ﬁo para criminosos julgados pelf
?:iﬁx?::l (?o :Ie% por um «crime real». Descrevi este sistema e as

ag. 143,
tentativas dos Kede em chamar-lhe seu em Man (1935), pag.
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constantemente, em parte talvez porque os kede
(como muitas outras secgbes Nupa) se ressentiam do
dominio estrangeiro, mas em larga medida decerto por-
que os reis Fulani, muito mais do que os dirigentes
N-upa antes deles, tinham de refrear no seu préprio
interesse as tendéncias auténomas dos seus vassalos
k'ede._Os Fulani, cujas guerras nesse tempo eram diri-
gldas. principalmente contra as tribos do sul, ndo podiam
permitir-se deixar uma seccao inteira, demasiado inde-
pendente, controlar o rio—a fronteira sul e ao mesmo
tempo ’a artéria vital do comércio e trdfego do pais.
O comércio de escravos, o esteio econémico dos diri-
gentes pré-britanicos da Nigéria Central, o trafico de
armas e de pélvora, os transportes militares para as
suas expedicdes militares, tudo tinha de atravessar
o rio Niger no territério kede (').

. Os senhores Fulani impunham a sua soberania por
melp de guerras e de expedicOes punitivas, durante as
quais (a serem verdadeiros os relatos) eram mortos
centenas de kede e milhares vendidos como escravos
p§|05 Fulani vitoriosos, dignitarios kede executados em
Bida, e todos os distritos do pafs kede devastados
Um exemplo tipico é a guerra de Katcha — a resposte;
dos Fulani a primeira tentativa dos Kede de invadir
o tributario do Niger, onde fica situada Katcha e ocupar

o (H A |mp'0rtan0|a. por exemplo, de Raba como porto
uvial para o trdfego de escravos para o sul é salientada por
Land‘er (Journal of an Expedition (1882), I, p. 298) L-airdp e
Oldhelld falam de 600 canoas kede, nas quais tode;s podem
ser utilizadas por tropas fulas para a travessia do Niger n

expedicdes de guerra (op. cit., I, p. 315). ? N
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a cidade. Os habitantes de Katcha, aliados de Bida,
pediram protecgdo para 0S Seus direitos territoriais ao
governo central. Os kede foram derrotados por um
exército Fulani e restaurados 0s direitos politicos dos
habitantes de Katcha (').

O feudo entre os kede e os emires de Bida, e,
acima de tudo, a posicdo estratégica na defesa do
reino que a tribo do rio ocupava, foi utilizado na

ha da Royal Niger Company contra Bida, em

campan
a tribo

1897. Com promessas de autonomia politica
e de chefatura ao sobrinho ambicioso do Kuta gover-
nante, Sir William Wallace, o oficial comandante das
tropas do Niger Company, manteve o apoio dos kede.
A sua esquadra de canoas foi colocada sob o comando
de um barco com canhéo, e concentrada no rio a sul de
Bida. Com a sua ajuda, a forca auxiliar dos Nupa, que
por essa altura estava empenhada numa guerra no sul,
foi interceptada e Bida conquistada. Os kede receberam
a recompensa prometida, sendo-lhes concedida semi-
.autonomia e ficando directamente responséveis junto
da Administracdo Britanica em vez dos seus antigos

senhores, os Emires de Bida.
O status politico dos kede ainda se modificou de

(') Esta primeira tentativa foi levada a cabo nos principios
da Royal Niger Company. A segunda tentativa coroada de éxito
dos Kede para ganhar o terreno no rio Katcha aconteceu sob
uma administragdo favoravelmente disposta a expansdo Kede,
e levou a ocupacdo pacifica da margem do rio em Katcha
previamente mencionado. Esta «penetracéo pacifica» deixou,
contudo, poucos ressentimentos entre 0S Katcha, apesar de
por esta razdo terem perdido os seus bancos de pesca, ante-

riormente reconhecidos.
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novo mais tarde. O Kuta perdeu uma porcao conside-
ravel do seu territério quando as novas provincias e
divisbes ficaram fora do mapa (1900-1905). Ao mesmo
tempo a sua posicdo autébnoma foi restringida e o
pais kede colocado sob Bida. Um Gltimo elemento de

autonomia foi preservada pela manutengdo do chefe
kede como chefe do distrito kede.

A adopgdo desta autonomia restringida para os
fins do governo moderno, nao foi um grande sucesso.
Os administrativos lamentaram que isso contribuisse
para o declinio do chefe kede. Os apoios mais evidentes
da chefatura kede — o titulo dinéstico, a posigdo eco-
némica privilegiada do chefe (um salério relativamente
alto substituiu o quantitativo anterior de impostos e
tributos de que compartilhava), e a sua autoridade
sobre os oficiais do seu Estado nio foi tio fundamen-
talmente afectada pelas mudancas politicas como por
causa do declinio da autoridade de chefe. O que
mudou mais foi o cenario espiritual: a concepgao
de chefatura auténoma kede, perdeu o seu lugar no
esquema da vida politica kede, que & ainda de cresci-
mento e expansdo. O chefe kede foi destituido das
qualidades de auto-responsabilidade e mando exclusivo,
que, nesta sociedade dindmica, constituia a razio de
ser do seu anterior poder absoluto. O que resta do
mando de que estava revestido, o chefe kede é um
mando que se movimenta no estreito circulo dos limites
administrativos modernos e sob a tutela de outra
autoridade mais alta. Teve de ceder a sua prerrogativa
de guiar e proteger os movimentos do grupo na medida
eém que este se afastava mais e mais, da direccéo do
desenvolvimento econdmico geral e cultural do pafs.

329

Esta mudanca em toda a existéncia politica dos kec:f
& mais notavel nos grupos kede que a?ora se enco‘:j
tram fora do emirato de Bida e na areE} gov;rnaéz
pelo Kuta. Aqui a liquidagéo da autc?nom'la ke edn .
podia ter-se realizado sem consequéncias pertlljrbbaf. mrgD
se a chefatura kede ainda conservasse 0 seu signiica i
anterior. Os lagos sentimentais entre 0s gruplos pi\;in
e os pais ainda sdo ambiguos; mas nﬂo fundo fxquzL ol
a impressac de que estes grupos nao sent.em ( L
sentirdo por muito tempo) seriamente, .OL.J‘SB res? em
da separagao, nem consideram- a poss:bllidadg de micia
unido futura. O apelo enfraquecido de aL{thomxa p?t o
reflecte o desenvolvimento geral, pOlItICO. e cuitu as:
que invadiu o pais e separou la autgnomla das’i:ca
contrapartes vitais na vida soc.:.aI: unidade g;o;o fpm
e cultural e a solidarie_dade da vida da comuniaade. ey
outras palavras: a auto—reaiizagéo' cultural tor'nou—se pon_
sivel fora do estreito Ambito politico. Voltarei a este p 2
to, mas ainda quero aqui mencionar uma f:erta prov-ae;ni
afirmacédo feita— nomeadamente, a co-ntlnuada e:luni_
pre crescente emigracao para aguelas .distante.s co .ﬁn-
dades kede que ndo podiam, por quaisquer circuns fro
cias, ser mais do que «minorias» sob governo estrangeiro.

Vil, ESTRATIFICACAC SOCIAL

A divisio de direitos e deveres politicos no' pgt:
kede e, implicita nela, a desigual metager? f.:conr?;:;tcm
que a populagao das diferentes ser?t;oes usglrm, cc;s L
a base de uma estratificagao social. {\S.d{ferenq .
turais e étnicas acentuam isto ao coincidirem e se
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imterpretadas no sentido da distincdo que implicam
gradacao social.

No topo da estrutura social, temos a classe here-
ditaria dirigente formada pelo grupo da familia do chefe,
e abaixo dela o segundo estrato, que compreende os
kede de status comum. Embora o Gltimo ndo exerga
influéncia directa sobre a politica do Estado, eles
podem, todavia, sob certos aspectos enfileirar ao lado
da classe dirigente. Se os membros da classe dirigente
decidem do destino do pais e tiram os principais
beneficios de todas as empresas politicas, guerra ou
conquista pacifica de territério — os populares tomam
parte activa em todas as actividades & escala tribal,
mesmo sofrendo o embate na actividade mais impor-
tante, colonizagéao, e beneficiando de forma consideravel
dos sucessos politicos dos seus dirigentes. Indirecta-
mente, ao colocarem-se em posi¢cdo subserviente as
casas e faccOes da classe dirigente, eles atingem uma
maior escala de influéncia politica e certas vantagens
econdmicas que nao lhe adviriam do seu status
hereditario. Além disso, a sua afinidade racial e cultu-
ral com a prépria classe cimeira e o distanciamento
que vai deles a classe inferior, coloca os plebeus kede
no plano do grupo dirigente do pais. A camada mais
baixa compreende os «habitantes origindrios», que a
tradicdo apresenta como tendo sido dominados pelos
kede desde tempos miticos sem uma cultura que vales-
se a pena referir antes do advento dos kede. De facto,
eles ainda sé@o, aos olhos dos kede, um grupo «primiti-
vo»n um tanto desprezivel. Segundo os padroes culturais
que os kede reconhecem, eles ndao se qualificam, pois
sao pagéaos, canoeiros inferiores e relativamente pobres.
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Foram excluidos de todas as actividades tribais dos
kede e de todos os beneficios dai provenientes. No
entanto, eles sofriam mais do que os outros grupos
os insucessos politicos dos seus dirigentes, guerras
desastrosas ou revoltas, porque a sua terra podia
tornar-se no campo de batalha e as suas fazendas e
aldeias destruidas, enquanto que, ao contrario das
classes dirigentes, ndo tinham recompensa a esperar
por qualquer acontecimento afortunado.

Pergunta-se por que mecanismo os kede manti-
nham esta divisao rigida de classes hereditarias, con-
servando intacta a solidariedade da sua pequena mino-
ria, e a0 mesmo tempo eram capazes de integrarem e
unir em lealdade as heterogéneas seccbes do seu
Estado ('). A nossa anélise da organizacdo politica
revelou esse mecanismo: 0 mecanismo de coergao.
Temos de perguntar agora até que ponto outras formas,
ndo politicas, de integracdo ddo a sua contribuicdo
ou possivelmente sao feitas para da-lo, na unificagao
politica. Podemos distinguir trés tipos desses agentes
de apoio integrativo: 1.° — integracé@o através da coope-
racdo real entre as secgdes da populagdo; 2.°— inte-
gracdo na esfera espiritual, ou por outras palavras,
através de ideologias que ensinam ou postulam unidade;
3.°— integracdo baseada em ambas.

Exemplos do primeiro tipo sdo a cooperagao eco-
némica e a vida comunitaria; do segundo, a tradicéo e
mitologia, e do terceiro, a pratica religiosa.

(') O forte vinculo de lealdade que existia entre os
Kede e os seus grupos sujeitos estd patente no facto histérico
de na guerra de Katcha certos grupos Kintsozi terem lutado
do lado dos Kede contra o Emir de Bida.
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Vill. MECANISMOS INTEGRATIVOS

Cooperacdo Econémica e Vida Comunitaria. A pro-
ximidade das comunidades kede e kintsozi, combinada
com a diferenga do seu sistema de produgao, convida
a uma certa medida de cooperagéo no campo eco-
némico. Os kede compram produtos agricolas dos
dos seus vizinhos camponeses, gue, por sua vez,
utilizam, em certa medida, o transporte kede para
vender do que lhes sobeja nos grandes mercados do
rio. Esta cooperagdo ndo é de maneira nenhuma exclu-
siva e ndo conduz a uma dependéncia completa de uns
e outros. Os camponeses também vendem alguns dos
seus produtos no interior ou levam directamente o seu
peixe nas suas canoas para o mercado da beira-rio.
Semelhantemente, os kede compram uma certa quanti-
dade do seu alimento nos vérios mercados exteriores
que visitavam nas suas viagens fluviais.

Na sua vida comunitéria, os dois grupos dificil-
mente alcangcam uma cooperacio mais intensa, ou
menos casual. A diferenga de ocupacdes e de interesses
maiores das suas vidas, ndo é compensada por quais-
quer outros lagos fortes. A gente nova dos kede e dos
kintsozi mistura-se frequentemente nas dangas uns
dos outros. Aqui e além, surgem amizades entre indi-
viduos dos dois grupos. Mas para 14 destes contactos,
as duas secgdes permanecem isoladas. As associagoes
de grupos etérios ndo se estendem para além da
fronteira tribal e, acima de tudo, quase n&@o h3
intercasamento. Os kintsozi arranjam 0s seus casa-
mentos com as suas relagbes tribais do interior, e os
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kede casam entre si ('). Nestes casamentos entre as
aldeias kede, a distancia nao desem.penha nenhum
papel, o que & bastante significativo, pois 0s Nupa (do
interior) n&c gostam de casamentos entrg lugares
distantes. Os véarios grupos kede sao assim tf)dqs
relacionados ndo sé6 vagamente por descendéncia
cornum, poi serem todos emigrantes de um es:tt‘ato
comum, mas também muito concretamente por inter-
casamento repetido. O contacto pessoal entrfa oS kgde
seja qual for a distdncia das suas casas, e mantido
por visitas ocasionais e feito reviver regularmente em
cada época de comércio, quando as canoas.kec!e sul-
cam dum lado para o outro. Finalmente, a soh.dariedade
da comunidade kede é fortalecida periodicamente,
quando novos grupos de emigrantes vém dle f<casa>>
para se reunirem aos Seus campanheiros tribais que
emigraram antes para a sua «coloniay.

Tradigio e Mitologia. Os Kede compartilham das
suas tradicdes com a tribo-mae, e, como 0S Nu-pa',
remontam @ sua origem ao mitico Tsoede ou Edegnt
de quem jé& ouvimos falar. Diz-se que este Tsogde foi
um Nupa que viveu por volta de 1400, e qEJe foi man-
dado como escravo para ldah, do qual o pais Nupa era{
tributario nesse tempo. Ele ganhou as gracas (_ﬁo Rei
de |dah, de tal maneira que provocou a inveja‘ dqs
filhos do rei e naturalmente teve de fugir do pais. Partiu

(1) Isto verificou-se em todos os povoamentos mais
antigos (como Katcha). Encontrel alguns casos de intercasamen-
to entre os Kintsozi,
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numa canoa de bronze, carregada de presentes do rei
e acompanhado por outros escravos Nupa, para regres-
sar ao seu pais e ai tornar-se rei, constituindo o governo
de Nupa parte da dédiva do Rei de Idah ao seu favorito.
Nesta fuga para Nupa, Tsoede foi auxiliado por dois
homens que ele encontrou no rio— um estava sentado
numa pedra no meio do rio (Kuta) (') e outro pescava
com uma rede (Ekpd). Quando Tsoede se instalou como
rei de Nupa, recompensou estes dois homens, tornan-
do-os chefes de todo o rio e das suas tribos (Kuta), e
alto funcionério no Estado do novo rio (Ekpa) (2).
Estes homens foram os antepassados dos actuais kede
e 0s primeiros a exercer «mando sobre a agua», que
desde entdo permaneceu na posse dos kede. E 6bvio que
nao estd na linha do presente estudo examinar até
que ponto estes dados legendérios encerram o nicleo
da verdade histérica. A sua importancia, para nos,
reside antes no significado sociolégico da «verdade»
que eles proclamam, isto é, na influéncia sobre a vida
social real que a crenca nesta «verdadey traz consigo.

(*) Kuta, pedra, parece ser uma antiga forma de Nupa;
acontece em dialectos Nupa obsoletos, e também em Gbari, uma
lingua aparentada. A palavra moderna Nupa para pedra é taku
(as silabas de kuta ao contrario).

(?) Os Nupa gostam muito de tais formas. Existe uma
outra versao desta lenda que faz derivar o nome Kuta do facto
de o homem sobre a pedra estar com duas vestes uma por
cima da outra— em Nupa, Ku ta dozi.
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A tradicio kede de origem, como vimos, diz respeito,
acima de tudo, aos principios da histéria politica da
tribo, & maneira de tais mitos de origem, langa o
sistema existente num passado obscuro, que, pelo que
tem de remoto e pelas suas associagdes sobrenaturais
e sagradas, emoldura o presente de uma validade
imensamente convincente. A tradicdo kede de origem,
tem o seu mais forte esteio espiritual por detrés do que
agora reconhecemos ser os dois aspectos fundamentais
do seu sistema politico: o facto de a amplitude do
mando kede se definir com base na localidade e nao
na tribo e o facto de, dentro da unidade politica maior
do reino Nupa, os kede pretenderem uma posicao semi-
_autéonoma. E de salientar que o conhecimento desta
tradicdo nao se limita aos kede, mas é comum a todas
as seccoes Nupa, e de entre elas os vérios grupos
kintsozi. A posse comum do mito representa u-lm elo
espiritual da maior importancia, pois com o mito 0s
sujeitos dos kede também aceitam o sistema que tem
por fim garantir a dominagdo dos kede.

Religido. Como referi, os kede s@o hoje maome-
tanos — ardentes maometanos na verdade. Em mumt?s
comunidades se encontram mallams a ensinar o Corao
a rapazes e adultos, muitas vezes alunos que assistem
as aulas s6 quando as suas viagens os levam a esse
lugar e lhes permitem um pegueno intervalo. .,OS
kintsozi, por outro lado, ainda sao bastante pag'flos,
Além disso, em confronto com a sélida unidade religiosa
dos kede, os kintsozi mostram uma certa diversidade
de ritos e crencas religiosas, que reflecte a natureza
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gompésita deste grupo ('). Contudo, existem dois
rituais, ambos essencialmente rituais de rio, que sdo
comulns 'a todos os grupos semi-ribeirinhos, e um
terceiro ritual, ligado & meméria de Tsoede, que existe
em t?das as aldeias maiores da beira rio e em parte
t’ambem do interior de Nupa. 0 primeiro destes rituais
e o Ndaduma (o nome Nupa para o rio Niger), um
sacrificio anual aos espiritos do rio, celebrado’ por
todafs as diferentes aldeias do rio com o fim de
ocangnar € a0 mesmo tempo manter dentro de limites
a cheia anual do Niger, O segundo ritual é o i{etsé’
um sacrificio ao espirito da enorme rocha do mesmc;
nomg que se levanta abruptamente no meio da corrente
pr(?xzmo de Jebba (conhecida para os europeus por
Juju-rock). Cré-se que este sacrificio cura a doencga
€ a esterilidade e d4 sorte na pesca ou no comércio
QO terceiro ritual é o sacrificio para a Cadeia de Tsoede,.
uma reliquia sagrada que assegura fertilidade, evita a
doenca, € é também usado como instrumento de
ordalio.

Ora, estes irés rituais também tém lugar entre os
kede. Os dois primeiros foram de facto como que
usurpados por eles e tornados, em certa medida,

» df‘) .Nao podemos_ dizer qual foi a situagao religiosa no

€ do rio nos primérdios da histéria Nupa, A probabilidade &
de os k‘ede, como a maioria das subtribos Nupa, possuirem
certos ritos especiais e crengas, que ndo eram parltiihadas por
outros grupos tribais. A diferenca caracteristica entre os Kede
& os Kintsozi hoje, entre uma unidade sélida religiosa de um
lado e um grupo religioso heterogéneo do outro, teria dest
modo sido igualmente marcado na era pré-is!émlcé 4
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preocupacdo sua. O chefe kede considera-se respon-
savel por certas celebragbes especiais, as mais peri-
gosas destas ceriménias do rio. Um Ndaduma especial
realiza-se uma vez por ano no lugar chamado Bazumagi,
a norte de Jebba, em que o proprio Kuta fornece o
alimento para o sacrificio, um touro branco e mel. Ao
contrario dos rituais do Ndaduma, o Ndaduma de
Bazumagi é celebrado em nome de uma aldeia em par-
ticular, mas de toda a populagdo do vale do rio.
O Ndadduma do chefe também apresenta um outro
aspecto que ndo se encontra no rito local. O sacerdote
sobe a uma rocha no meio da corrente e atira uma
pedra para a margem. O sitio onde a pedra cair
julga-se ser a marca da linha que o rio vird a atingir
nesse ano. O Ketsa torna-se em ritual de chefe quando
da nomeacdo de um novo Kuta. Cerca de um més apos
o acesso, 0 novo chefe envia um boi (de preferéncia
branco) para a ilha de Jebba para ai ser sacrificado
pelo sacerdote local, de novo em nome de toda a
comunidade ribeirinha, para inaugurar e assegurar um
reinado auspicioso. Finalmente, uma cadeia especial de
Tsoede é conservada em Muregi, na casa de um dos
conselheiros do chefe. Ele realiza o sacrificio anual de
cerveja e do sangue de um carneiro, sendo a cerveja
e o animal dados pelo proprio Kuta.

E interessante notar que em nenhum destes rituais
o Kuta ou qualquer membro da sua familia podem estar
presentes. Assim, a natureza dupla destes ritos &
claramente simbolizada e embora denominados rituais
do chefe, sdo essencialmente rituais do kintsozi. Os
interesses que exigem a garantia de seguranca e
sustento para a gente da margem do rio sao o0s

22
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adoptados pelos dirigentes Kede e por eles feitos seus.
Uma crenga Gnica e um culto comum toca tanto
governantes como governados, apesar das barreiras
religiosas que doutro lado separam as duas, e acres-
centa a dependéncia politica dos kintsozi, uma outra
de ordem espiritual.

Conclusées. Podemos, pois, dizer, em concluséo,
que a cooperagdo econémica e a vida comunitaria so
acentuam as divisdes tribais e politicas que dividem a
sociedade Kede. Como forgas integrativas capazes de
criar uma solidariedade e de aguentar o sistema politico
em geral, elas sdo inoperantes. Somente as influéncias
ideolégicas, o mito e a religido, triunfam aqui. Eles
amarram a unidade politica externa a interesses e senti-
mentos mais profundamente enraizados. Eles acrescen-
tam a coergdo politica a persuasdo mais subtil dos
argumentos sobrenaturais, de crengas na necessidade
e pré-ordenagdo do sistema existente.

Tenho estado a usar o presente pretérito com
certa liberdade. A aplicacdo foi correcta se pensarmos
nos Gltimos dez ou quinze anos, mas imprépria se
considerarmos o presente imediato e, acima de tudo,
o futuro. O rito da Cadeia de Tsoede ainda se pratica
anualmente na completamente islamizada Muregi. O
sacrificio do boi em Ketsa foi celebrado quando o©
actual Kuta foi elevado a chefatura. Se se repetira
para o seu sucessor, isso é susceptivel de davida.
O Ndaduma, de qualquer modo, embora ainda exis-
tindo como rito local, deixou de ser celebrado pelo
chefe kede. Antes, faldmos do declinio de autoridade do
chefe kede. Pode parecer surpreendente que uma che-
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fatura que tivesse sido forgada a desistir da maior
parte dos atributos de onde antigamente tirava a sua
forca se descarte tdo facilmente destas «forgas de
unido» da religido. A explicagdo esta, ainda, na con-
cepcao modificada de chefatura kede. O governo kede
trocou a sua natureza dindmica e de expansao pela
autoridade segura, aquiescente & sombra da Pax Bri-
tanica. Ela pode dispensar as forcas de uniao religiosas
que costumavam sustentar o governo autocratico de
uma pequena minoria. Pode, acima de tudo, permitir-se
a interromper uma prética que, aos chefes maometanos
do pais kede, surge como uma concess@o aqueles seus
stbditos menos iluminados. A administrac@o kede enfra-
queceu paradoxalmente na nova seguranca encontrada.
E nisto os chefes kede ndo estdo sbs. Este paradoxo &,
segundo julgo, uma caracteristica vulgar na chefatura
em Africa apoiada pelo Governo.

A incipiente dissolugdo da «forga unificadora» da
religidio no Estado Kede segue apenas na esteira da
dissolucdo geral da solidariedade que tinha por fim
sustentar. O desenvolvimento econémico do pais con-
duziu, como vimos, a uma cooperagao extensa com
grupos exteriores e & fundagdo de colénias em éareas
aonde nunca se esperaria que chegasse 0 governo
politico. Interesses comuns e culturais, vida da comuni-
dade, intercasamento, espalham-se até estes postos
exteriores. Além disso, a assimilagdo cultural e o0
contacto intensificado removeram algumas das barreiras
que antigamente separavam os Kede dos grupos vizi-
nhos. Os factos da cultura comum, cooperagao econo-
mica e vida comunitéria j& ndao convergem para cimentar
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a solidariedade de um grupo dirigente, mas simples-
rne.nte esbogam a unidade mais vaga de um grupo
etnlclo que abandonou todas as pretensdes a auto-
-realizagado politica. |

IX. A EVOLUCAO DO ESTADO KEDE

A nossa analise do Estado Kede e da sua histéria
nem sustenta nem refuta a teoria da origem do Estado
que, ac.eite hoje por muitos estudantes da sociedade
faz derivar toda a organizagdo do Estado de ume;
invasdo original e eventual conquista de um grupo
étnico por outro ('). Os nossos dados revelaram a
dominagéo politica de um grupo étnico por outro como
sendo um factor de importancia primordial. Também
revelaram a-ocorréncia de um impacto e conquista
—-elmbora nao, na escala global, subentendido nesta
teoria do Estado. Mas eles ndo provam uma invas3
original do grupo para além do que devemos rele a?
para a era dos acontecimentos miticos e desta for?n
inverificdveis. Os nossos dados podem, efectwamente:a
também ser tomados como prova de uma «diversifica-
cao :nterna» (? ) e de uma emergenc:a gradual para a

u I

(") Ver F. Oppenheimer, op. cit.
(3) R. Lowle, op. cit. p. 40.
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Os nossos dados referentes a expansao kede nos
tempos recentes tendem, por outro lado, a confirmar
uma outra teoria sociolégica que diz respeito as origens
sociais, nomeadamente, a teoria que sustenta que a
migragcdo e a colonizagdo nunca sdo um resultado de
sobrepopulagao, mas antes uma expressdo daquele
«espirito de esperanga» e «empreendimento» que esta
ausente nos paises sobrepovoados (). Poderemos nos
aceitar esta descrigao da sociedade kede expansiva
como conclusdo final? Explicar-se-4 a necessidade
absoluta de uma secgdo tribal de um papel politico
dominante inteiramente por esta referéncia as carac-
teristicas psicologicas.

A nossa analise da organizagéo politica kede salien-
tou um aspecto um tanto diferente. Deu relevo ao
sistema politico na sua dependéncia dos factores eco-
némicos e, associadas a estes, as condigoes ambien-
ciais. O impeto da colonizagdo e da expansdo, tal como
o vimos, estava ja inerente a maneira pela qual a
gente ganha a sua vida. Ainda podemos tornar este
argumento mais concludente. A situacdo cultural no
préprio vale do rio ofereceu-nos o material comparativo
de onde tiramos as nossas dedugbes. Recordemos o0s
kede do curso superior, que, vizinhos, companheiros
tribais e em muitos pontos culturalmente muito pro-
ximos dos kede do curso inferior, e nao comparti-
lham das suas realizagbes politicas —e também nao

(1) A. M, Carr-Saunders, The Population Problem, (1922),
pag. 299, II.
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participam dos seus sistemas de produgao e da vida
econdmica em geral. N6s podemos mesmo ir mais longe
a apontar para os factores ambienciais de que o
sistema econdémico dos kede por sua vez depende.
O ambiente em que os kede do curso superior vivem
impede na verdade o desenvolvimento do comércio e
trafego fluvial semelhante ao desenvolvido pelo grupo
irmao. O rio na sua area é estreito, cortado em varios
locais por rapidos e rochas, passagens frequentemente
perigosas e geralmente impraticdveis durante meio ano.
Nas margens ha poucas aldeias e o interior é escas-
samente povoado, habitado quase por grupos mais
pobres e atrasados. Em confronto com isto, temos o
pais do curso inferior: um rio largo, navegéavel todo
o ano, de margens cobertas por numerosas aldeias
€ 0 interior um pais populoso e rico com negbcios e
indGstrias altamente desenvolvidas.

Ter-se-a reparado que venho falando de ambiente
mais num sentido geral, e que inclui, além da constitui-
¢ao fisica do pais, também factores como a distribuicao
de populagédo e a existéncia de um certo tipo de civiliza-
¢do. Metodologicamente, estes factos ficam numa ca-
tegoria idéntica a do préprio ambiente fisico. Verdadei-
ramente, eles sao factos essencialmente histéricos,
representando os resultados de véarios desenvolvimen-
tos historicos. Estes desenvolvimentos, em si mesmos,
estdao para além da nossa linha de visdo. Os seus
resultados — o facto de a area kede ficar no centro de
um rico e poderoso reino — sdo para nos 0s «{nicos
acontecimentos» na fraseologia dos historiadores estra-
nhos aos factores do acaso que, como na forma de
factos ambienciais, aceitimos como dados wltimos.
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Admitamos que este elo causal, condigdes ambien-
ciais — empreendimento econémico — sistema politico,
ndo seja inteiramente conclusivo. E enfraquecido por
um outro aspecto da nossa prova comparativa —
designadamente, o facto dos kintsozi, que também sao
vizinhos préximos e com relagdes tribais dos kede do
curso inferior, e que compartilham com eles do mesmo
ambiente «estimulante», parecerem ter ficado indife-
rentes a ele. Eu ndo tenho uma explicagdo para dar.
N&o s'gnificara isto que tenhamos de voltar a interpre-
tacdo psicoldgica do género ac:ma referido?

Mas o «determinismo», ambiencial e econdémico
que estas conclusdes vieram por em destaque, nao
trazia o intuito de excluir completamente a contribuigao
de factores psicolégicos — isto é, o poder de motivacao
social capaz de existir nas disposigcoes psicolbgicas e
gerais tipicas de um grupo. Nem com ele se pretendia
minimizar o papel decisivo desempenhado por indivi-
duos empreendedores e dotados de visao na criagao
do Estado Kede. A colonizagdo do rio foi, sem duvida,
o trabalho de um povo que merece por completo os
atributos de «aventureiro», «corajoso» ou «possuidor de
um espirito de iniciativan. Também deve estar intima-

mente ligada ao governo de certos individuos invul-
gares: lembremos o homem que foi o responsavel por
os Kede na sua maioria aderirem aos Britanicos, ou
nos chefes Kede que com tanto sucesso utilizaram o
estimulo da Niger Company para o desenvolvimento do
seu pais. Mas ha dois factos que devem ter-se em
mente ao defendermos esta teoria psicolégica e «indi-
vidualistay das origens sociais. Primeiro, as caracteris-
ticas que possam imputar-se responsabilidade pelas
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realizagbes do grupo nao estdo racionalmente determi-
nadas (isto é, por hereditariedade), o diferente sistema
social dos kede do curso superior prova isto por inteiro.
Eles continuam uma expressao e constituem um per-
feito ajustamento das condi¢cbes ambienciais, E, segun-
do, estas caracteristicas psicolégicas nédo reflectem a
efectividade de uma forga espontinea como se fosse
uma forca psicolégica, contida em si, mas sdo criadas
e formadas pelo sistema social existente e pelas exi-
géncias culturais, as quais os individuos, geragao apos
geragao, se foram adaptando. Quanto ao desenvol-
vimento gradual social do Estado Kede, deveu-se aos
efeitos selectivos do ambiente e quanto se deveu as
acgdes espontaneas de individuos excepcionalmente
dotados, que num dado momento da historia kede
podem ter indicado ao sey Povo uma nova forma de
vida, é uma dessas perguntas de origens sociais
para a qual ainda n3o temos resposta.
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MAPA-ESBOCO DE KAVIRONDO

A ORGANIZACAO POLITICA DOS BANTOS
DO KAVIRONDO

Por GONTER WAGNER
I. INTRODUCAO

Este ensaio propde-se tratar da organizagdo poli-
tica de duas tribos habitantes do extremo ocidental
do Quénia, os Logoli e os Vugusu, que em conjunto
com certo nimero de outros sdo geralmente denomina-
dos os «Bantos do Kavirondo». As tribos agrupadas
sob este nome sao politicamente independentes, em-
bora cultural e linguisticamente estejam muito ligadas.
Eles ndo adoptam um nome comum. O nome Kavirondo,
embora a sua origem e etimologia ndo sejam absolu-
tamente claras, foi-lhes ao que parece atribuido pelos
arabes e pelos comerciantes swabhili (7).

Refere-se as planicies abertas e ondulantes, corta-
das pelo Vale do Quénia do Monte Elgon no norte, ate
a fronteira Quénia-Tanganica ao sul, bem como as varias
tribos Bantos e Nil6ticas que habitam estas planicies.

(1) Cf. Johnston, Sir Harry, The Uganda Protectorate
(Londres, 1902), vol. Il, p. 722 f.



348

. Relatos de migragdo e diferencas minimas na
Imgu?gem € 0 costume possibilitam o reconhecimento
de varias divisbes maiores entre os «bantos do Kavi-
r'o.ndo», cada uma compreendendo um niimero de grupos
tribais (*). Uma tal divisdo maior também n3o tem um
nomeuqomum, mas o0s grupos tribais de que ela se
com'poe tém a consciéncia das suas semelhangas e
e{(pllcam--nas por uma vaga. relacdo no -passad.o
distante ou por um longo periodo de vizinhanga e inter-
?asarnento. A norma entre as tribos que pertenciam
as diferentes divisdes deste tipo era um estado mais
ou 'menos pPermanente de guerra, interrompido por
periodos de tréguas. Ndo ha porém testemunho de
uma guerra declarada-por um grupo de tribos contra
um outro. As expedigcbes de guerra ou incursdes limi-
ta'vam-se aos vizinhos ideais mais proximos, e as
trlbos:. que vivessem a mais de vinte ou trinta‘ milhas
de dlstffncia eram consideradas demasiado distantes
para amigas ou inimigas.

As. tribos das vizinhangas imediatas dos «bantos
de Kavirondo», todos de origem néo-banto, viviam em
cons'_rante estado de guerra ou tensdo com os bantos
As tribos Nilo-Hamitas a leste de Kavirondo (?) que séc;
pr(.edcfminantemente pastoris, atacavam os Kavirondo
principalmente com o fim de lhes roubar o gado. Os

(*) Esses grupos maiores sa
) s sao (1) o grupo Kitosh, com-
z;’eenmdo os Vugusu de Kitosh e Kimilili do sul. os Tadjoni e
(S:;;apel?]uenol:s grupos de origem Nilo-Hamita, tais como
nek) e Lago (El Bawgek), e (2) o
go ) grupo Wanga, com-
preendzendo os proprios Wanga, os Marama, e os Tsots?) -
(?) Os Nandi, Uasin-Gishu Masai. e E Kony. ‘
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Teso e os Luo no ocidente eram propensos a conquista
territorial e, tanto quanto 0s nomes de lugares e as
tradigdes tribais revelam, foram gradualmente empur-
rando as tribos bantos para oriente. As suas sucessivas
frentes de retirada correm, falando de uma maneira
geral, paralelamentea fronteira actual de Quénia-Uganda.
A pressao exercida pelas tribos vizinhas sobre os ban-
tos do Kavirondo ndo parece ter sido, no entanto,
excessiva, pois que a despeito da sua grande seme-
lhanga linguistica e cultural, ndo os moldou numa
unidade politica e militar. Pode mesmo ser que a sua
retirada para oriente fosse por vezes e nalgumas areas
voluntaria, visto o seu territorio actual ser pelo menos
tao fértil e mais saudavel do que aquele de onde se
deslocaram.

Em nenhum dos aproximadamente vinte grupos
tribais que constituem os 300 000 bantos do Kavirondo
a integragdo politica alcancou um grau muito elevado,
mas registam-se diferencas suficientes para impedir
nas varias tribos quaisquer generalizagdes de condi-
cbes. A analise que se segue, pretende, por conse-
guinte, dirigir-se as duas Gnicas subtribos estudadas
detalhadamente, e que sdo os Logoli no sul e os
Vugusu no norte. Ambas as tribos tém vizinhos de
origem nao-banta ao longo de parte da sua fronteira:
os Logoli, os Jaluo Nietotas e 0s Nyangori, um grupo de
expressdao Nandi, e os Vugusu, 0s Teso, os El Kony,
um ramo dos Nandi que vivem nas encostas inferiores
do Monte Elgon e os Uasin-Gishu Masai, que frequen-
temente invadiam o seu territério.

Como defesa contra estas incursoes, os Vugusu
viviam em aldeias muradas, cuja construgdo e ma-
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nutengao requeria a cooperagdo de um grande
nimero de pessoas, enquanto os Logoli, como a maio-
ria das outras tribos, viviam em casais isolados
espalhados por todo o pais. Os Logoli, que presente-
mente andam por uns 45 000, habitam uma faixa de
terra excessivamente fértil, o que permite elevada den-
sidade de populagao. Os Vugusu andam por uns 40 000,
mas estdo dispersos por uma planicie coberta de erva e
menos fértil, cerca de sete vezes o tamanho da érea
ocupada pelos Logoli ().

Como todos os bantos do Kavirondo, ambas as
tribos sdo agro-pastoralistas. Praticam a cultura de sa-
cha em razoavel medida, mas enquanto os Logoli pos-
suem duas ou trés cabecgas de gado por familia, a média
entre os Vugusu é de nove cabecas por familia e reba-
nhos individuais de oitenta cabegas ndo sao invulgares
entre eles,

Il. DEFINICAO DA UNIDADE POLITICA

O ponto de partida l6gico para qualquer estudo
de organizagdo politica é a demarcacdo da unidade
politica com o grupo e area de referéncia. Como o
conceito de unidade politica implica as nogdes de
poder e autoridade, ter& de definir-se como constituindo
esse grupo de pessoas que persistentemente se sub-
mete de maneira organizada ao governo com a finali-

(*) A respectiva densidade por milha quadrada é 391
entre os Logoli (sul de Maragoli) e 73 entre os Vugusu (de
Kitosh Norte ou distrito de Kimilili). Censo de 1932.
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dade de manter-se como  unidade. Distingue-se por
conseguinte de outros grupos sobre o0s quais néo
exerce autoridade e em contraste com 0s quais reco-
nhece e promove a sua prépria unidade. Pode ou ndo
manter relagbes com esses outros grupos, e estas
relagbes podem ser amigas ou hostis, dependendo
isto da preponderincia do interesse mituo ou dos
interesses em conflito entre eles. A estrutura politica da
unidade assim definida consistiria no sistema de insti-
tuigbes politicas que mantém a unidade como uma
entidade, protegendo-a contra a desintegragao de dentro
bem como contra os perigos que a ameagam de fora.

A demarcacdo da unidade politica @ uma anélise
de estrutura politica na base desta definicdo depara
com uma certa dificuldade no caso dos bantos do
Kavirondo. Nas soc.edades tribais nas quais a integra-
gdo politica alcangou o nivel onde uma autoridade
central — um chefe, um conselho tribal, etc. — é reco-
nhecida, o grupo tribal é uma unidade politica nitida-
mente definida: Externamente, em que a autoridade
central ou o governo regula todas as relagbes com
grupos estrangeiros, e internamente, em que ela cons-
titui a autoridade suprema com vista @ manutengdo
interna do grupo como um corpo politico. Mesmo onde
esta autoridade é delegada nos grupos mais pequenos, a
sociedade tribal ainda constitui a (inica unidade politica
enquanto estes grupos menores lhe estiverem subordi-
nados, isto é, a sua autoridade deriva do governo cen-
tral. No caso das tribos do Kavirondo, porém, nao se
pode dar tal definicdo de unidade politica com base de
soberania interna e externa. Com vista a submisséao
ao governo politico, os grupos maiores, tanto entre os
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Logoli como entre os Vugusu, sdo os clas patrilinea-
res (') exogdmicos ou grupos clanicos, consistindlo de
um cla maior e de vérios clids menores, mas ndo de to-
da a sociedade tribal. A unidade tribal & marcada pela
crenca na descendéncia comum de todos os clis de um
remgto antepassado tribal, Murogoli e Muvugusu res-
pectivamente, e pela ocupagdo de uma faixa territorial.
Em suma, existem numerosas formas institucionalizadas
de_ cooperagao e interdependéncias entre os diferentes
clas do grupo tribal que distingue as relagdes interclani-
cas das relagdes intertribais, mas ndo ha autoridade tri-
bal que se sobreponha & autoridade do cla, quer no seu
trato E:om tribos estrangeiras, quer na conducao dos
negit_ﬁmos. inter.nos. Em termos da definicdo acima dada,
sotlzigctna assim de ser encarado como a (inica unidade
Earece contudo mais adequado alargar a definigao
de imtdade politica por meio de um nimero de conside-
ragf:}es de molde aquela compreender a unidade tribal
mfals do que o cla. Em primeiro lUgar, o facto de os
clas serem exogamicos e de o casamento ser regulado
de tal rr_todo que todos os clds do grupo tribal casam
er:tre SI, estabelece uma estreita conexdo entre 0s
cldas. Os lagos de parentesco, mantidos entre cada
membro do cld e o seu parentesco materno bem como
as suas relagbes afins sdo tdo numerosos ('a tdo fortes
que estabelecem lagos entre os clas que, como vere-

4 & 1 :

4 (*) O clad (oluhia, luyia) recebe o nome do seu real

uni;:é):stto funda;:lo;e 0s seus membros tendem a formar uma
erritorial. As vérias caracterfsti é

| cas do cld serdo apre-

sentadas mais adiante neste capltulo no seu respectivo cantezto_
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mos, sdo de muitas maneiras tao unificantes como se
existisse uma autoridade central transcendendo a dos
clas. Além disso, o culto do antepassado tribal comum,
a quem os Logoli sacrificam numa escala tribal com
intervalos regulares, e a realizagdo dos ritos da circun-
cisdo numa escala tribal, criam um sentimento de uni-
dade que serve como sangao para a estreita coopera-
¢do em todos os assuntos que afectam o grupo tribal.

O conceito de «estrutura politica», de igual modo,
requer uma definicdo mais ampla do que é costume
para se aplicar a sociedade Kavirondo. Nao ha estrutura
politica distinta da estrutura do parentesco e da estru-
tura social: isto &, ndo existe sistema de instituices
que sirva explicitamente e exclusivamente o propos:to
de manter a unidade tribal como um todo. Para tornar
possivel o entendimento da organizacdo tribal, a énfase
deve, por conseguinte, deslocar-se do conceito da
instituicdo politica para o de fung@o politica. A supo-
sicdo de que cada fungdo numa cultura deve ter a
sua instituicdo correspondente — religiosa, economica,
politica, etc., — derrubaria um entendimento da maneira
pela qual as culturas se integram num COrpo politico,
instituicbes que ndo se encontram ainda claramente
diferenciadas de acordo com os diferentes aspectos,
mas que servem muitas fungbes ao mesmo tempo.
Mesmo em comunidades avangadas onde as institui-
cbes sdo altamente diferenciadas, elas apresentam
apenas uma superestrutura visivel, enquanto que as
suas bases, as forgas que as sustentam, se estendem

23
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através de toda a estrutura da sociedade. A unidade
politica deve ser assim definida em termos de uma
consciéncia de unidade e interdependéncia mais do que
em termos de submiss@o a uma autoridade central. A
tribo, como uma unidade politica, € um grupo de clas
internamente e externamente «soberanos», que estdo
conscientes de ter brotado originalmente de um ante-
passado comum e que inter-relacionados por lagos de
intercasamento bem como por praticas comuns e cren-
cas, de tal maneira que eles proprios se consideram
uma unidade em contraposicdao com os grupos vizinhos
com que ndo mantém tais lagos. Esta unidade politica
tribal nao actua necessariamente como um corpo em
todas as suas relagbes externas, mas é simplesmente
a unidade mais vasta de pessoas que sente como uma
unidade e que — em certas ocasides — actua como tal.

O termo «politicon serd, portanto, usado em refe-
réncia a qualquer forma de comportamento socialmente
sancionado que, directa ou indirectamente, fortale¢a
a unidade do grupo tribal, quer seja esse o seu
objectivo tribal ou ndo. Uma instituicdo assim tem
significado politico se desempenha uma fungéo politica,
independentemente das outras fungbes que para além
desta qualidade igualmente exercer. A estrutura politica,
neste sentido, & a soma total de todas as formas de
comportamento sancionado que servem, directa ou
indirectamente, intencionalmente ou nao para integrar
a unidade politica.

Vamos ver onde reside na vida cultural dos bantos
do Kavirondo esta estrutura politica.
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Ill. ESTRUTURA POLITICA INTERNA

Sob o ponto de vista de integragao politica, dificil-
mente se admite uma distingao clara entre os aspectos
externos e internos da estrutura politica, visto estes
aspectos serem estreitamente interdependentes. A
pressdo externa ou outros estimulos que afectem a
unidade politica sem constituirem o incentivo mais
forte para a unidade interna ou vice-versa, a acgao ex-
terna do grupo depende em larga medida da natureza e
do grau da sua coesao interna. Porém, para o propésito
de uma andlise das fungdes politicas, deve estabelecer-
-se uma distingdo entre as fungbes governamentais
externas e internas da unidade tribal, visto ambas terem
situagdes diferentes a enfrentar. A manutengéao interna
da sociedade tribal envolve trés fungbes politicas ou
governamentais maiores: (1) a feitura das leis, (2)
a manutencdo dos usos e costumes, envolvendo tanto
a sua perpetuacdo nos periodos em que estes sao
inoperantes como a sua transmiss@o as geragdes vin-
douras e (3) a restauracdo das quebras e reintegracéo
do direito violado.

1) O Conjunto das Leis

O corpo geral das normas tribais é, segundo a
opinido nativa, tdo velho quanto a propria tribo. Nao
existe testemunho histérico ou legendéario de um legis-
lador. Cré-se que os usos e os costumes foram trans-
mitidos desde tempos imemoriais de antepassado para
antepassado, e parece ser o peso acumulado da
autoridade tribal que constitui a sangao mais generali-
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zada para a observancia de normas tradicionais (*). Nor-
malmente, a ideia de pbér em causa a validade das
normas tribais é rejeitada por motivos de medo e de
superstigao. Sente-se medo de que o desvio das nor-
mas estabelecidas possa trazer punicao dos espiritos
dos antepassados. Julga-se que esta punicdo ndo fica
limitada a acc@o dos antepassados imediatos de quem
normalmente se receiam actos hostis, mas que consiste
num desagrado, embora vagamente definido, do mundo
dos espiritos que pode ter consequéncias desastrosas
de qualquer espécie. A suspeita de prética de feiticaria
sente-se em relagcdo a qualquer pessoa que delibera-
damente e persistentemente desafia as regras estabe-
lecidas. Se essa pessoa ndo puder ser chamada a
razdo pela realizagdo de sacrificios, ela é socialmente
condenada ao ostracismo e, em caso extremo, morta
(*). Né@o ha, portanto, autoridade reconhecida que pro-
teja os poderes legislativos; a lei é, em teoria pelo me-
nos, imutavel, e o grau pelo qual uma acgédo, uma pre-
tensdo ou uma obrigagao estao em linha com a tradicéo
€ apenas critério do seu mérito. Contudo, h4 um néimero
de tradigbes legendérias e mesmo de dados histéricos
que indicam que o sistema de usos e costumes ndo era

(*) 'Observagdes como: «Esta é uma norma desde ha muito
seguida pelos usos dos antecessores»: «Foi estabelecida
(okulaga) pelos nossos antecessores (avalada)»; «<ou 0s nossos
avés nunca gostaram disso», sdo frequentemente feitas pelos
ancidos ao discutir-se um caso nos actuais tribunais indigenas.

(?) Esta atitude difere da adoptada em relacdo a uma
pessoa que quebra uma determinada norma por fins 6bvios:
cf, J. H. Driberg, «Primitive Law in Eastern Africa» Africa, vol, |
(1928) pég. 66.
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tao rigidamente fechado és mudancas e inovat;oesocrcr)nn;z
a primeira vista se € levado a crer. Aparte as n o
observadas no grupo tribal, existem ”numerosas nor )
clanicas que diferem de cla para cla', mas que, deni rz
de cada cla, ganham validade atravesl dcf mesmo ttg
de sangbes como acontece cc:m. a le:utnbal. As tzwbi:z
importantes destas normas cianlca? sao szrtos :
de comida ou regras de abstencao relatwamente_a
certas formas de comportamento. Enquanto em muitos
casos se desconhece a origem destas n?rmas, noutros
ainda se lembra o tempo em que elas nao estavarr.'\ er;
vigor e a descricao que se faz sobre a sua O*r.lgfca
traz muitas vezes consigo O selo de uma auten;rt
tradicio histérica. Assim, entre 0s Vugusu, uml_c:a 52
cla proibe o uso de anéis de metal. CorPo eX'p‘iCa(;.
desta norma, diz-se que algumas geragoes atras um
membro desse cla por causa do anel que usava fez ufmi
golpe no dedo que lhe inchou e gradua'Imente se [?e
pondo pior até que morreu sem ter sido capazd‘
tirar o anel do dedo. Antes de morrer, parece -ter ito
que era uma coisa m4 para a gente do Sel:l cla o‘ uso
de anéis de metal, e que todos qua[ttos dai por diante
os usassem morreriam como ele entao estava al morrer.
Numerosas normas de cerimonia, es.pema-lmente
detalhes de ritual em conexao com sa'a.crifimoﬂs, ritos de
purificagao, etc., observados nuns clas Fa nao noutros
surgiram possivelmente da mesma mane:ra‘lEano.ra 38
clas vizinhos tenham conhecimento da eg:stenmla’\ Ef
tais normas de sacrificio, nao lhes ocorreria ‘copsa-laa
«visto nao serem as suas». Se, porém, surgisse uma
situacdo extraordinaria, como o fracasso repetido e sus-
peito’do procedimento ritual tradicional para alcancar
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0.5 fins desejados, um homem tentaria variar o proce-
d!mento ou copiar um detalhe ritual do cla ou tribo
vizinha. O mais certo seria ir ter com um feiticeiro
(omufumu) que, depois de consultar os seus varios
oraculos, podia sugerir um procedimento inteiramente
novo que, que se obtivesse sucesso, abriria um prece-
dentﬂe e assim seria gradualmente adoptado por todo
o cla‘. O facto de alguns tipos de bruxaria antigamente
restritos a certas tribos serem agora reconhecidos e
«descobertos» pelos feiticeiros de outras areas e neu-
tralizados por novos expedientes, mostra que existem
alguns «furos» numa convengdo geralmente rigida.

. Um poder mais amplo para feitura das leis
e induzir as pessoas a tomar uma atitude sem prece-
dentes parece ter emanado dos sonhos de profeta e
de certos ancidos do cla que tendo ganho reputacdo
como guerreiros e juizes brilhantes de disputas as-
cen.deram a um plano de chefia entre os seus compa-
nheiros de idade. Até onde pude indagar nenhum
profeta de sonhos (omung’oli) de importancia vive
presentemente em Kavirondo, mas contam-se histdrias
de homens que durante anos anunciaram a vinda de
s-ec-as, de invasoes desastrosas, de epidemias e mesmo
a vinda do homem branco e do caminho de ferro e do
autgmével. Quando qualquer das suas predicbes se
realizava, eles ganhavam naturalmente, em prestigio
e o seu conselho de enveredar por novas atitudes ou;
de afastamento das acgBes costumeiras era seguido
por toda a tribo. Um profeta mais antigo entre os
Vugusu diz-se ter persuadido a tribo inteira a emigrar
da sga}.primeira terra no pais Bugishu para o seu actual
domicilio. Os Nyole, uma tribo que vive préxima dos
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Logoli, proibiram a circuncisao durante algumas gera-
¢oes, em aten¢d@o a uma praga proferida por um homem
chamado Masava. Esta proibigdo foi observada por
seis séries de idade, até que no ano de 1917, os anciaos
de varios clas decidiram chamar de novo 0 operador
da circuncisdo. Realizaram uma cerimoénia no tamulo
de Masava, neutralizando a praga (xukavusia eminwa),
e primeiro circuncisaram algumas pessoas para ver se
elas morriam. Como sobrevivessem, hoje em dia ela
& de novo realizada pela maioria dos clas Nyole.

Assim, embora haja uma forte resisténcia em rom-
per com as normas tradicionais e embora ndo haja
6rgdo governamental que possua autoridade legislativa,
o0s usos e costumes ndo sao inteiramente rigidos. Foram
introduzidas alteragdes pela iniciativa de uma persona-
lidade forte cuja palavra influenciava bastante, a medi-
da que gradualmente ia ganhando confianga pela de-
monstracao de coragem € saber, ou pelo exemplo dado
por qualquer homem vulgar da tribo se circunstancias
particulares ou acontecimentos sucessivos justificas-
sem a sua acgao. Parece que os feiticeiros e os profetas
de sonhos cujo conselho era tido por inspiragdo
sobrenatural tinha mais influéncia sobre a tribo do

que a gente comum.
2) A Continuidade de Usos e Costumes

A continuidade dos usos e costumes que na sua
totalidade formam a cultura tribal ndo sao meramente
uma invencdo de normas de conduta, mas um sistema
coerente de relacdes entre individuos e grupos. Estas
relacbes nao implicam a observancia de certas acgoes
e a abstencao de outras, mas ideologias e valores, bem

-
-



360

como at'tudes mentais e emocionais. Assim, «o direito
de familian, no sentido p'eno da palavra, compreende
a totalidade de relagoes, expressas em acgoes e atitu-
des, que entrelacam os membros da familia numa uni-
dade social, enquanto as normas formuladas — tais
como a regulacao da boda paternal, os direitos e deveres
de marido e mulher, heranca e sucessao, etc. — demar-
Cam as principais linhas e limites_apenas em extensio
e dentro dos quais estas relagbes funcionam. Manuten-
¢ao dos usos e costumes equivale assim

a manutencio
de relagdes efectivas (%)

A continuidade no tempo ou a perpetuacdo destas
relagbes tende a ser interrompida por dois factores
inerentes as condigdes de vida social. Um destes é
que a maior parte das relacdes e das instituicbes das
quais s@o parte operam, nio continuamente, mas ape-
nas em certas ocasides. Entre estas ocasibes pode
haver grandes intervalos durante os quais a relacao
permanece latente. Isto € tanto mais assim quanto mais
vasto o grupo entre os membros dos quais existe uma
particular relacdo. A solidariedade do cl3, por exemplo,
entra em acgdo sé quando desafiada pelo assassinato
de um membro do cl3 Ou por alguma circunstancia
semelhante, mas o tipo especifico de relacdo entre os
membros do cli nos quais se baseia esta solidariedade
S

1) ¢f. B; Malinowski, introducdo a 5 00 I
and Order in Polynesia, p4ags. XXX-XXXV, A
neste presente estudo da org
Kavirondo» foi em grande par
trabalhos de Malinowski (
Savage Seociety), ms:
informativos,

Hogbin, Law
aproximacéao tedrica
anizagéo politica dos «Bantos de
te incentivada por este e outros
por exemplo, Crime and Custom in
8mMo quando estes niop séo particularmente
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tem de ser permanentemente mantida, cie rz;ic;rgusuz
lei de solidariedade possa entrar em accao
surja a necessidade daqutleia se rea}hzar. oo
O outro factor potencualment‘e m'terrur:r.ti gy
e a ida das geracoes. M-a-triméﬂmo,. paterni :éiaéf)eé "
tesco, afiliacdo no cla, etc., sao tpos :leiedade s
instituicoes ;:)ermanentes;’er:::;e\sr.1 aa \i:ad ar;:e s et
Some“t: ioanfgs.toodefascio dos individuos envelheC('e-
iy mcl:rrerem e serem substituidos por outros cria
;e?ecessidade da transmissdao do uso” e ;2313:3—
para o constante reenlagamento de relagozz
nalizadas em face da mudanca das pesso. ].mente .
Nas comunidades avangad_as e especlaS g
letradas, a continuidade da lei e’ cos.tdumeor A
destes dois factores de ruptur-a -e Hobtl'a'g. I
istema complexo de instltmgoes. juridicas, ¢
‘fm 5’2 educacionais. Numa comunidade pnmaltiva.e
:;z'?r;da ndo ha tais instituigbes d|st|nt~as. t:a:esgdcéozle
ficacdo de leis e muito pouca educagalo n e
umé comunicacao organizada ditc;?]r:gezliegmms olores
is. Temos de examinar, port , que ¢ :
;:ir:fzzem a necessidade de ‘uma clontlnu;iz:’? ndae\:iedl:
e costumes e como estes meios Se incorp

é a vinda

tribal.

Pl !’ L U < danalls <
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0s quais eles nao desempenham qualquer papel. Estes
estratagemas tomam, como veremos, mutatis mutandis,
o lugar de codificacdo da lei nas culturas mais diferen-
ciadas.

A maneira mais corrente de conservar uma relagao
viva consiste na troca de presentes e visitas entre as
pessoas respectivas e na participagao em festas comuns
de todas as pessoas que formam um grupo social
com uma ou outra finalidade. Os mesmos motivos,
pode dizer-se, destacam a hospitalidade e a dadiva de
presentes em qualquer sociedade. Isto é verdade, mas
a maior formalidade e regularidade de tais observancias
numa sociedade como a de Kavirondo do que numa
comunidade moderna europeia indica que elas servem
este propdsito para tornar as relacoes efectivas muito
mais definitivas e exclusivas. As visitas formais
distinguem-se claramente de mera sociabilidade.

O visitante anuncia a visita que tenciona fazer
com antecipagao e o anfitrido dé instrucdes a mulher
para preparar uma boa refeicdo enquanto ele préprio
procura um presente apropriado que o visitante possa
levar para sua casa. Uma pessoa troca estas visitas
formais em intervalos mais ou menos regulares com
membros do seu lado materno (especialmente o seu
tio materno), com os irmaos da sua mulher e os mari-
dos das irmas, e com aqueles membros da sua paren-
telIa paterna que pertencem a mesma linhagem. Estas
sao. prfacisamente aquelas pessoas a quem ele pode
pedir ajuda econdmica, auxilio numa questdo ou disputa
uma faixa da sua terra de amanho ou aquela boa v0n:
tade de que depende o sucesso do seu casamento.
A frequéncia e a formalidade das visitas sdo estabele-
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cidas de acordo com o tipo de relagdo, e dependem,
em certa medida, do factor pessoal. Mas ainda agora
que as novas condigbes alargaram consideravelmente
o comportamento tradicional, a troca formal de visitas
ainda se observa com uma regularidade que pouco
campo da as preferéncias ou antipatias pessoais. O
corte das visitas mutuas, por outro lado, equivale a
auséncia de uma relacdo social efectiva. Quando as
leis de exogamia me foram apresentadas, as pessoas
que podem casar entre si eram frequentemente defi-
nidas como «as pessoas que se ndo visitam umas as
outrasy. Esta auséncia ou cessag@o de visitas matuas
& tomada como um indicativo claro de qualquer elo
social susceptivel de entrar em conflito com o estabe-
lecimento do lagco do casamento. As pessoas que te-
nham tido uma disputa grave rompem as suas relagoes
mituas, evitando estritamente a participagao comum
numa danca, festa de carne ou festa de cerveja,
mesmo que acidentalmente se encontrem na casa duma
terceira pessoa. Se a disputa se resolve, a relagao é de
novo reassumida por meio de uma troca cerimoniosa
de visitas, acompanhada de certos preceitos rituais.
Prevalece a mesma atitude entre um homem casado
h4 pouco ou a mulher e os seus respectivos sogros.
A abstencdo de inicio entre eles ndo é pessoal, mas
diz respeito as suas respectivas casas. Apos 0 nasci-
mento do primeiro ou segundo filho, eles acabam
cerimonialmente com a abstengdo fazendo vérias visi-
tas as casas uns dos outros.

A troca de presentes serve 0 mesmo proposito
e esth geralmente ligada & permuta de visitas, embora
aqui seja mais dificil distinguir entre a troca de presentes
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como um meio de manter uma relacdo e o desempenho
dessa relacdo. Os presentes men.ores, como 0s que
acompanham a vulgar troca de visitas, pertence cla-
rameﬁnte a esta primeira categoria. Eles sdo presente
«auténticos» no sentido de serem dados vofuntaria?
men.te numa certa medida e essa reciprocidade nao &
estritamente observada nem vigiada.

Os presentes maiores — de gado ou cereais — que
sg trocam em ocasioes definidas entre categorias defi-
nidas de pessoas sdo mais obrigacbes mutuas do
presentes, visto ndp serem voluntéarios, mas estr?tl;e
merne reciprocos. Em caso de recusa,'o presente £:e
obtido por coaccédo ou a relacdo deixa de existir, visto
cg;e o] presc'ante reciproco serd naturalmente rec;Jsado
entr:eo,pr;e}z;ir:‘; :s;oa::os podem legitimamente passar
| ra-presente, € como as ocasioes
em que o0s presentes sao devidos é geralmente na
altura etn que o recebedor pode fazer bom uso deles
estes nao constituem simplesmente o meio de forta:
Ecer uma relagdo, mas sdo também fins em si mesmos

s' pessoells entre as quais tais obrigacdes de presente.
n:;tL‘lo existem sao primariamente os parentes mais
Sob)::h? n:i:?;::Gd'o grgpo de‘par_entes paternos, tio e
ot Fro; n?a-rldo da irma do irm&o da mulher

gos de circuncisao.

mant;:rs Ofestas. em comum,. finalmente, servem para
o ‘sentlmento de unidade dentro do cla e do
. opborigscrﬁdaaddeecdos ia.g:os que existem entre dois clas.
k. dc.]. 5 dar tais festas assenta sobretudo nos
. ;neﬁds,de guem se espera a matanca da vaca

os homens do seu cla e para o dos
representantes escolhidos de outros clas sempre qu;
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de assim proceder. E eles persis-
perdem 0O prestigio
asos extre-

estiverem na posigao
tentemente descuram deste dever,
entre os seus companheiros de clas, em C
mos, sao publicamente ridicularizados pelos jovens, que
em certas ocasides, trepam a0s telhados das casas
e proferem insultos ou cantam cantigas de gscarnio e
maldizer nas festas de cerveja e nas dangas que rapida-
mente se espalham por todo o pais. O animal morto
para uma festa comum & conhecido por «boi da separa-
caon, e diz-se explicitamente que O propésito da festa
& ser uma demonstragao da unidade e fortaleza do cla.
A matanga do boi e 2 distribuicdo da carne nao se
efectua no casal da pessoa que dé o animal, mas num
lugar publico, o oluhia. Cada homem do cla pode
participar e, embora aos estranhos e especialmente a
criangas que por af passem seja dado um bocado, a
maior parte da carne & dividida pelos homens do cla
e por pessoas de outros clas que tenham sido convi-
dados ou a quem a carne ¢ mandada em sinal de
reconhecimento pela hospitalidade anterior de que tive-
rem sido alvo na casa deles. Se bem que 0s parentes
maternos e afins do proprietéario do boi recebam O
quinhdo maior entre 0S que nao sao 0s homens do
5 significativo que a distribuicdo de carne se nao

cla, e
restrinja a parentes € S€ estenda aos anciaos influentes

de clas vizinhos. Eles representam 0S Seus grupos
respectivos e por sua Vez distribuem a carne recebida
pelos homens do seu cla, que ciosamente aguardam
que a sua parte lhes seja dada na altura propria.
Nalgumas ocasioes O animal morto para uma festa do

ndo & tirado do gado de um homem do cla, mas

cla
u da compensagao

antes. dos despojos de guerra ©
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recebida por um grupo de homens do cld em nome
de todo o cld por morte ou ofensa de um membro
do cla. No caso da festa da circuncisio, o boi que é
morto e distribuido entre todos os iniciados no «dia
da saida da casa de reclusdo» & levado do gado de
um anci@o, mas é secretamente escolhido e depois
raptado pelos iniciados, tornando-se assim um «animal
pGblico», sobre a distribuicdo do qual o antigo proprie-
tario ndo tem nada a dizer.

As festas de cerveja numa larga escala, em regra,
tém lugar separadamente das festas de carne, nao
servem de igual modo o propésito do engrandecimento
individual e sociabilidade, mas ainda o de manter as
relagbes entre os clds e os subgrupos de cada cla, e
de promover a unidade dentro destes grupos. Depois
da colheita de cada estagdo, os ancidos de um oluhia
decidem dar uma grande festa de cerveja e escolhem
de entre eles um em casa de quem sera feita
a bedida. Todas as pessoas da vizinhanga contri-
buem com cestos de grdo, cada qual segundo as
suas posses, até haver a quantidade necesséria. Quando
a cerveja fica pronta para consumo, todos os que con-
tribuiram com cereal juntam-se no local escolhido para
participar no beberete comum. A cerveja é comparti-
lhada com outros que ndo contribuiram com cereal,
mas as pessoas diferentes que tomam parte na festa
sdo mantidas em categorias claramente distintas: Os
«proprietarios» ocupam os lugares favoritos e esta-lhes
reservada a melhor qualidade e a maior quantidade da
cerveja; os «auxiliares» que ndo deram cereal, mas
deram uma ajuda na preparagdo, é-lhes destinado um
lugar; os «pedintes», homens pobres demasiado fracos
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para ajudar, também tém o seu lugar proprio, e o.s
«criados» dos «proprietarios» podem beber a cerveja
que sobra do dia seguinte e entoar cantigas del Io’U\lror
aos seus senhores. Além disso, cada «proprietario»
pode trazer consigo O seu amigo ou parente; ele pc?r
sua vez sera convidado para uma festa de cerveja
similar no oluhia do seu amigo. .

A maneira particular como uma festa é organllzada
serve de incentivo para a exibigao de.uma atitude
social e de um espirito de cooperagdo, visto os mem-
bros individuais do grupo participarem na festa .ex-a?cta-
mente com a mesma dimensdo com que contribuiram
para ela com a sua parte de cereal ou trabalho.‘ 0]
sentimento de unidade do grupo é assim fortalecido
e ao mesmo tempo cria-se protecg@o contra a explora-
¢do pelos elementos parasitarios.

Os grupos sociais que mantém e forta!ecem_a
sua unidade por estas festas comuns séo‘os subclas
(dzimbia), os principais cl@s, as séries de.Idade e,'em
conex3o com a circuncisdo, também a sociedade tribal.

Enquanto que as festas de cerveja ou de carne do
cla ou do subcla ndo se realizam sempre q-ue. s_e pode
dispor duma vaca ou de cereal, as dis’Frlbutgoes de
carne pelos membros de uma série de idade a;?enas
tem lugar por altura da circuncisao dos s.eus filhos.
A carne ndo & comida em conjunto, o pai do rapaz
mata uma vaca ou duas e manda carne a todos 0s
seus companheiros de idade (vagogi) que ele con.hece
pessoalmente, enquanto que OS outro.s podem vir ou
mandar as suas mulheres para lhe pedir um pedaco de
carne a pretexto de que foram circuncisados no mesmo
ano que ele. Como a circuncisdo tem lugar de tantos

|
|
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em tantos anos e todos os membros de uma série
de idade tém de matar um animal apés a circuncisio
de cada filho, a ocasido de dar relevo 3 relagdo da
série de idade com a distribuigdo da carne repete-se
frequentemente e porque a série de idade se estende
por um largo nimero de anos. A circuncisdo também
da ensejo a festas ao nivel tribal. Entre a maioria das
tribos dos bantos do Kavirondo, tanto a realizagao da
operagao e as vérias festas que pdem fim 3 convales-
cenca e reclusao dos iniciados sdo ocasiio para o
ajuntamento de milhares de pessoas compreendendo
muitas tribos diferentes. Embora nio seja a tribo inteira
a reunir-se num lugar, os Vvéarios subgrupos celebram
as diferentes fases da festa nos mesmos dias e da
mesma maneira.

Outras festas a escala tribal ou pelo menos
interclas eram os desafios (agora quase inteiramen-
te substituidos pelos desafios de «futebol») em que
os melhores lutadores de um clad Ilutavam contra 0s
de outro, sendo arbitrado por regras muito semelhan-
tes as que presidem aos acontecimentos desportivos
na Europa.

Procedimentos religiosos que envolvam uma as-
sembleia de pessoas & escala tribal sé pude testemu-
nhar entre os Logoli. Numa caverna da encosta de um
monte frondoso eles celebram um sacrificio semianual
a um espirito antepassado (Mung’oma) e a uma
vagamente concebida divindade tribal (Asai). A fina-
lidade do sacrificio é implorar uma béngao ancestral
e divina para o ripido amadurecimento das searas ou,
noutras ocasides, pedir auxilio quando uma calamidade,
COmo a seca, uma epidemia ou uma série de fatidicas
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incursdes poem em perigo toda a .sociedade tnif)::’l.
As normas rituais nestas ocasiées,.tals como a proibi-
cao de qualquer trabalho rural, aplicam-se a toEios c:s
homens da tribo, e os membros de t?dos.os -clas riu-
nem-se para cantarem juntos as cangoes ntu-z?l.s ((li(u e-
lemana) no sopé do monte, enquanto r:ms sacrificadores,
juntamente com Os auxiliares rituais, celebram Aas
cerimonias do sacrificio na caverna, onde. sb eles tém
acesso. Ao manda-chuva sao prestados tributos a uma
escala tribal pelos Logoli, que néo tém fazedor de chu;a
na sua prépria tribo, mas dependen:t da boa v9ntade e
um poderoso manda-chuva que vive noﬂ meio de ”L-:ﬂ:-
povo vizinho e hostil, os Nyole. A dec:s’ao de reco Ie
oferendas de cereal e animais do pov? fa tomada.pe 0s
ancidos dos diferentes clas, que prinlepla-m um d[:':l (ou
num encontro geral ou por com_unlcagao a—'cra\."e:s'deI
mensageiros), em que uma delegacdo do cla prmc:_?a
dos ancidos ird em expedi¢do ao manfia-ch'uva p_e ir-
-lhe que faca chover e negociar a quantidade de tributo
terao de pagar. o
" iestroca de vFijsitas e presentes e a participagao
comum em festas e normas rituais servem para man‘Fer
as relagcoes e 0s Uusos € cosn.;r_nes" duma manelrz
geral. Mas a auséncia de uma co.dlfl_ca.}g'ao ci.as’m:urmasue
especialmente de autoridades. judiciais dlstintast qou
sdo capazes de proteger a validade de um contra 10 r
duma queixa, cria a necessidade de recorrer a qua gue_
arranjo pelo qual os contratos celebrados entre palrt.ngu
lares, individuos ou grupos, possam' manter-se vah. 0S
e exequiveis. Esta necessidade manlfgsta-se de mlflta?
maneiras. Sempre que surge uma disputa 'qu? nac.J &
resolvida pelas partes em questao, 0-caso € discutido
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pelos ancidos do subclda com amplitude. Os casos
precedentes que apresentam uma relagdo com 0 caso
subjidico 'sdo invocados e a solugao que entao foi dada
é confirmada. E curioso que o reeditamento de casos
prévios nao se limita dqueles que se relacionam direc-
tamente com o presente, mas geralmente liga-se a uma
série muito mais vasta de casos. Cada disputa legal —
desde que seja complexa a ponto de dar azo a uma
diferenca de opinides — fornece uma ocasido para a
invocacao das tradigbes juridicas da tribo. Assim, o que
para o observador fortuito se apresenta como um
desvio de ponto e um gosto de contar histérias «irre-
levantes», realmente serve o objectivo importante de
manter vivo o conhecimento do corpo de regras tradi-
cionais.

Semelhantemente, os acordos entre particulares
sao mantidos vélidos pela sua confirmacao publica em
ocasiboes em que as pessoas se encontram reunidas
para que mais tarde possam ser chamadas como tes-
temunhas. Toda a transacgao econdmica, tal como a
venda de uma vaca ou a divisdo de um quintal, para
comegar, é feita na presenca de testemunhas que sao
convidadas para uma festa de cerveja que assinala
o acto. Mais tarde, quando se discute a falta
de cumprimento de qualquer outra obrigacdo perante
os anciaos ou quando a propriedade é dividida
por morte de alguém, vérias pessoas aproveitam da
ocasida para declarar as suas préprias pretensoes, nao
porque queiram efectiva-las, mas porque querem que
estas sejam conhecidas de todos. Os ancidos entdo
mostram com um sinal de cabeca que concordam e a
validade da pretensdao é publicamente reconhecida. A
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maneira eficaz de descobrir um mentiroso é pela sua
incapacidade de fornecer testemunhas que apoiem
a sua pretensao.

(b) A Transmissdo dos Usos e Costumes as Ge-
ragoes Vindouras. O segundo factor que interrompe a
continuidade de relagbes — o vaivém das geragdes —
levanta o problema da transmissao dos usos e costumes
as geracdes vindouras. Este problema tem dois aspec-
tos: implica por um lado a comunicagdo do conhecimen-
to pratico e tedrico dos padrbes éticos e morais de
comportamento, e das regras gerais de etiqueta que
sdo comuns a toda a tribo ou mesmo a grupos mais
vastos. Por outro lado, implica a iniciagdo nas fases
sucessivas de vida, como a aceitagdo do individuo em
grupos sociais diferentes e sempre ampliados ou tipos
de relagdo, cada um dos quais & governado pela sua
série prépria de costumes, normas e valores.

O primeiro aspecto da tarefa da transmisséo, a
comunicacdo do conhecimento geral, valores e maneiras,
toma primeiramente a forma de uma educacdo geral
através do exemplo e ordem que se realiza sem esforgo
organizado pela educacgdo da crianga na familia e a sua
adaptacdo ao que o rodeia no seu dia a dia. Nao nos
diz respeito nesta andlise da organizagdo politica. O
segundo aspecto, porém, requer um exame mais che-
gado, como demonstra o processo pelo qual o individuo
ganha gradualmente o seu lugar na estrutura tribal.
Quando o individuo entra numa nova fase de vida
atingindo um novo status, os direitos e deveres e 0s
novos tipos de relacdes, implicitas a este seu novo
status, sdo assinalados por uma iniciagdo ritual. Se

e
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seguirmos o ciclo de vida de um individuo entre os
bantos do Kavirondo, podemos distinguir seis fases
maiores, sendo a entrada em cada uma destas mar-
cada por um procedimento ritual muito semelhante:
(a) Primeira infancia durante a qual a crianca ainda nao
esta socialmente afirmada. (b) Segunda infancia e pri-
meiro tempo de crianga, cuja entrada é assinalada pela
«festa de lavar a crianga» e pelas ceriménias com o
nome por que a crianga é aclamada como um membro
da familia individual e do cld do pai. (c) Tempo de
rapaz — e de rapariga, assinalado pelo ritual de bater
com os dentes e pela aceitacdo formal da crianca pelo
grupo de parentes materno, bem :como a‘sua admisséao
as actividades de rapazes e raparigas respectivamente.
(d) Adolescéncia marcada pelas ceriménias da circun-
cisdo que elevam os jovens ao status de guerreiros
e de membros plenos da sociedade tribal pelo agrupa-
mento de todos eles numa série de idade, que,
transpondo cada cl3, compreende os jovens de toda
a tribo circuncisados no mesmo ano. (e) Casamento,
assinalado pelas festividades do casamento que nao
estabelecem apenas um lago entre marido e mulher,
mas ainda entre os parentes e os clis de ambos; e,
finalmente, (f) tempo de pais, assinalado pelo estabe-
lecimento ritual de um casal independente e pela aceita-
¢ao na tribo do homem e da mulher no status, de
inteiramente casados, o que é indicado pela terminagéo
das abstengdes relativamente aos s0gros auténticos e
a todos os -classificatérios. A velhice, ainda que nfo
seja assinalada por uma ceriménia de iniciagao, implica
uma elevacdo gradual de status, e influéncia, como o
principio de senioridade opera em todas as relagdes.
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Estes diferentes ritos de passagem assemelham-
-se bastante uns aos outros, Todos servem 0 mes-
mo propésito, ou seja, a aceitagao do in_d-lviduo num
grupo existente ou num tipo de relagdo ‘e a sua
vinculagdo as obrigagbes e padrbes de comporta-
mento inerentes A qualidade de membro ldo grupo ou
aquela nova relacdo. Os aspectos seg.umtes encon-
tram-se em todos ou quase todos os ritos que mar-
cam a entrada nas varias fases da vida: (a) — A pro-
nunciagdo ritual muatua do termo de chamam»ento,
designativa de uma relagcdo particular ou‘danqualldade
de membro de um grupo. A pronunciagao ’destes
termos ndo é acidental, nem é um mero simbolo,
mas estabelece realmente a relagdo com tudo o qge
lhe cabe, tal como o contrario, isto €, a abste-ngflo
de pronunciar certos termos poe termo a uma r.elage;o
ou impede que ele se estabelega. (b) — O tipo de
comportamento que caracteriza o novo status no.grupo
ou a natureza de relagao entre certas categonas' de
pessoas manifesta-se numa actuagdo de peintom[ma.
(c) — As pessoas que entram numa relagao mutua
trocam presentes; quando uma pessoa na qualidade
de membro de um grupo existente, ha lugar a uma
festa e danga comuns que ao mesmo tempo forta-
lece a unidade de todo o grupo. (d) — Os manda-
mentos sao transmitidos aos iniciados Por um parente?
chegado paterno ou materno, e atraves ideles gie é
informado das formas de conduta que dai em diante
se esperam dele. Enquanto o inicialdo recebg estes
mandamentos observa normas definidas de ritual, e
a pessoa que diz os mandamentos acompanha cada
frase aspergindo cerveja sobre a cara e 0 COrpo do
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in‘ciado. No caso de infantes ou criancas pequenas
na ceriménia do nome, em vez dos mandamentos;
E)ronunciam-se as palavras de desejos de bom futuro
a criagcdo (okugasidza). (e) — Em conexdao com a
troca de presentes ou a festa comum invoca-se a
boa vontade dos antepassados pela oferta de carne
e sa_ngue aos espiritos e a pronunciagao de uma
oracdo em que se pede para que eles venham e
compartilhem da comida que lhes foi oferecida.

Vemos por esta descrigdo de ritos de iniciacéo
que a tarefa de transmitir o direito tribal de geragao
em geragdo nao € realizada por instituicoes distintas,
cgntrolada por uma autoridade central, mas que o0s
diferentes grupos sociais e padroes de relacao perpe-
tuam-se, passando o0s seus sistemas de valores e
padroes de conduta através da iniciagdo formal de
novos individuos nos mesmos grupos. Contudo, os
diferentes grupos e relagdes nao existem lado a lado
separados uns dos outros, mas interpenetram-se sot:;
varios aspectos. Em primeiro lugar, como se baseciam
gm parte quer no parentesco, quer no casamento, na
idade ou no status comum familiar, cada individuo
pertence a varios grupos. Uma pessoa nao é apenas
um membro da sua linhagem e cla, mas ao mesmo
tempo da sua série de idade; ele mantém relagdes
bem definidas com os parentes maternos assim como
com os parentes da sua mulher, os das mulheres
d'os irmaos e os dos maridos das irmas, e compar-
ticipa do status comum de um homem casado ou
de um pai com muitos outros membros da tribo,
independentemente do cld ou dos lagos do casa-
mento. Este salto dos diferentes grupos e relagoes,
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no tocante ao seu pessoal, age claramente cOmMO uma
forca que mantém e promove o sentimento de uni-
dade tribal e homogeneidade de lei e costume que
se contrapbe a tendéncia para a rivalidade e compe-
ticdo entre clas.

Em segundo lugar, os lagos efectivos de paren-
tesco e a qualidade de membro de varios grupos
aumentam em namero e importancia consoante 0 indi-
viduo se torna mais velho. Deste modo, cada fase
sucessiva da vida representa uma elevagao do status,
isto é, um aumento de direitos e privilégios, mas tam-
bém, é natural, mais deveres € obrigacoes. Este facto,
juntamente com O principio de senioridade tal como
se observa nas relagdes de familia com vista @ segu-
ranga € transferéncia de propriedade, de igual modo
tende a integrar as relagbes entre 0S grupos, uma
vez que ele coloca a maior autoridade nas maos dos
ancidos que, em virtude da vasta rede de lagos de
parentesco e afiliagoes de grupo em que estao enre-
dados, se encontram melhor preparados para vencer
os interesses de grupo e as invejas e deste modo

pelejar pela unidade da tribo.

3. A Reintegragdao do Direito Violado

Antes de discutirmos o papel de autoridade judi-
cial da vida tribal e a maneira como ele funciona, temos
de examnar os diferentes tipos de violagbes ou nao-
.conformidade com a lei, que se distinguem e a natu-
reza de reintegragado almejada.

Por evidéncia linguistica, parece que as ofensas
se classificavam e ainda se classificam em quatro
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grupos: (1) — amagovi: (2) —amagoso (ou ama-
hiolo); (3) — amatava e (4) — emigilu. Uma pessoa
comete uma eligovi quando se. recusa a pagar
uma divida ou a cumprir uma obrigagdo costumeira,
como aquela que pode ser imposta por normas de
parentesco ou que possa resultar duma sociedade de
gado ou de qualquer outra propriedade. O termo eli-
goso designa uma gama de ofensas que na Europa
se classificariam de civil e criminal, tal como o adul-
tério (por ou com uma mulher Casada), roubo, assalto,
fogo-posto, etc.). A palavra elihiolo é muitas vezes
usada com o mesmo significado, mas parece querer
dizer que a ofensa é de uma natureza mais séria,
tal como violar uma mulher, assassinio ou feitigaria.
Presentemente tem a conotagao de um acto forte-
mente condenavel sob o ponto de vista moral, mas
ndo se sabe bem  até que ponto esta . conotagido é
devida as missées ou a outras influéncias recentes.
Amatava sdo ofensas contra a propriedade ou vida
cometidas acidentalmente ou pelo menos sem inten-
¢ao plena ou a responsabilidade do ofensor, tal como
danos fisicos infligidos pelo manuseio-descuidado de
armas, ou destruigdo acidental da casa do vizinho pelo
fogo, ou das suas colheitas pelo gado. Emigilu, final-
mente, sdo violagbes de tabus importantes ou normas
de conduta formal, proeminentemente de regras como
a proibicao de incesto e a abstencdo da sogra ou a
dessacralizacdo de objectos usados no culto do ante-
passado.
A distingdo entre estes diferentes tipos de ofen-
sas e reconhecimento de uma forma particular de
conduta como constituindo uma ofensa é comum a
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liado com ele. As quebras de tabu (emigilu), final-
mente, s3o restabelecidas pela celebracdo do sacri-
ficio apropriado ou ceriménia da purificacdo, depois
da qual as relagcbes sociais com o ofensor sdo reassu-
midas pelos seus companheiros, que, entretanto, o
evitaram. Se o tabu quebrado envolve uma outra
pessoa—como no caso de uma violacdo do tabu
da sogra— o rito de purificagdo é geralmente seguido
pela participacdo de ambas as pessoas numa refeicao
comum.

Parece concluir-se desta breve descricdo dos
tipos de quebras reconhecidos e dos métodos empre-
gados ao tratar com eles que o estabelecimento de
lei e ordem aspira mais & solugdo dos conflitos e
reparagao dos prejuizos do que a punicdo do ofen-
sor. Este facto tem duas consequéncias importantes.

Uma é de a jurisdigdo ter lugar sé quando solici-
tada pela vitima ou vitimas da ofensa, pois que todas
as ofensas se concebem como sendo prejudiciais aos
interesses de uma pessoa particular ou grupo de pes-
soas, mas nao a sociedade tribal como um todo.
Uma implicagdo loégica desta concepgdo é que ndo
s6 todo o objecto material, mas também cada ser
humano tem o seu «proprietdrion ou «proprieta-
rios» ('). Um caso tipico que ilustra este principio
€ o de mal fisico grave sofrido por uma crianca
devido a negligéncia do seu pai ou da sua mae. Se

(*) O termo logoli owene refere-se tanto a «proprieda-
de» de objectos como de pessoas. Difere naturalmente do nosso
conceito de propriedade nos vérios aspectos. Assim, o owene
de uma pessoa ndo é s6 aquele que tem os méximos direitos
sobre ele, mas que tem também as maiores obrigacdes.
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os males, como as queimaduras, sao devidos ao
descuido da mae, o pai da crianga pode pedir indemni-
zacdo ao pai da sua mulher ou irmao (como respon-
saveis pela conduta dela), se é devido ao descuido do
pai, os parentes da mae da cr.anga podem pedir indemni-
zacdo ao pai da crianga ou aos parentes desta. Com-
pensacdo pelos danos é assim pedida e recebida por
pessoas que, de acordo com as nogdes europeias,
ndo sdo ou sdo apenas indirectamente afectadas pela
ofensa.

A segunda consequéncia que procede directa-
mente da primeira & ndo haver autoridade judicial
tribal, mas ser a justica administrada por e entre
aqueles grupos de pessoas afectadas pela ofensa em
questdo. Uma vez que, como se disse, as quebras
da lei podem ser repostas pelo pagamento de objec-
tos materiais, segue-se que a compensagao sera pedida
— e dada — por todas as pessoas que tém um inte-
resse conjunto no bem-estar material do individuo
imediatamente afectado por uma ofensa. Como a pro-
priedade é possuida e herdada principalmente em vir-
tude de se ser membro do grupo patrilinear, é o
grupo de parentes paternos e, por extensao, todo
o cla patrilinear que tem um tal interesse comum
pelo bem-estar de todos os seus membros. Dentro
do cla, a dimensdo do grupo que tomarad a acgao judi-
cial é determinada em cada caso particular pela exten-
sdo e natureza de interesses comuns afectados pela
disputa ou danos causados. .

Ndo é um tipo definido de ofensa, mas a gravi-
dade da situagdo, o volume de discussdo social que
dela advém, que determina a composicdo do corpo
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judicial. A criagdo ou manutencdo de interesses
comuns ou mutuos dentro do cla, é portanto de impor-
tancia primordial para o individuo imediatamente afec-
tado por uma quebra da lei, visto ele precisar de
suporte por parte de outras pessoas ao pretender
reivindicar as suas pretensdes e a reparagdao dos
danos. Compartilhando de interesses comuns — eco-
némicos, sociais, rituais, etc. —o dano sofrido por
um membro do grupo (linhagem, subcla ou cl3) tor-
na-se um problema de todos e, além disso, o apoio
de um membro do grupo num caso convida aos
seus servigos reciprocos num outro. Esta identifica-
cao de um dado grupo dentro do cla com os direitos
e deveres de cada um dos seus membros é a segunda
razdo pela qual se torna impossivel fazer uma dis-
tingdo entre lei civil e criminal. Se a iniciativa de
recorrer a acgdo judicial vem do individuo lesado ou
do cla ou de qualquer dos seus subgrupos de que
o individuo é um membro e dos interesses especi-
ficos que lhes estdo afectos, em ambos os casos
esse grupo age, num sentido, como acusador e como
autoridade judicial simultaneamente.

Deve fazer-se porém uma distingdo entre a lei
administrada dentro de um dado grupo e entre gru-
pos diferentes. Quando uma disputa legal ou uma
ofensa envolve dois clds, o cld da pessoa ofendida
tenta obter justica negociando com o cla do defensor,
que, por sua vez, fica por detras do ofensor e ou
rejeita a pretensdo ou assume a responsabilidade da
sua acgao.

Quando, todavia, se d4 uma quebra de lei den-
tro de um dado grupo e a natureza da ofensa é tal
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que afecta os interesses que sao especifico§ do grup;c_
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assim fundamentalmente daquela para com um ofen-
sor ocasional. Enquanto que o Gltimo — ndo importa
a gravidade da injGria cometida por ele — se consi-
dera ter agido dentro de uma série de condigbes e
circunsténcias particulares e contra os interesses ape-
nas das pessoas directa ou indirectamente afectadas
pela ofensa, o ofensor habitual torna-se numa fonte
de perigo para toda a gente na tribo. Ele 8, portanto,
colocado fora da protecgdo legal do cla e pode ser
morto por qualquer pessoa quando seja apanhado no
acto de cometer a sua proxima ofensa.Assim, as pes-
soas que cheguem a ser consideradas feiticeiros peri-
gosos ou ladrbes incorrigiveis sdo primeiro expulsas
do seu cla e depois, no préximo delito, mortas pelo
método de linchamento executado por um grupo de
pe.ssoas tanto quanto possivel largo e variado para
evitar a possibilidade de surgir um feudo de sangue.
Uma tal acgdo de grupo em face do perigo ameaga-
dor, tomada espontaneamente, isto é, sem que o caso
seja ouvido e muitas vezes no assomo do momento,
.de uma forma clara néo é o mesmo do que jurisdi¢io
institucionalizada pela sociedade tribal através de
autoridades judiciais reconhecidas. E acontece antes
que em tais casos a pessoa do acusador se multiplica
€ que o grupo tribal sendo simultaneamente o acusa-
dor e a opinido plblica cerceia o usual procedimento
judicial. Ver-se-4, por conseguinte, que a ocorréncia
de'acgéo indiscriminada em relagdo com feiticaria
piar{gosa e crime habitual ndo invalida o principio
basico de jurisdicdo, que vigora sé6 quando solici-
tado pela vitima ou vitimas da ofensa e tem somente
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lugar entre aqueles grupos de pessoas cujos inte-
resses comuns sdo afectados pela ofensa. (%)

Uma breve discussdo sobre o procedimento judi-
cial mostrard como este principio de solidariedade de
grupo ao longo das linhas clénicas trabalha na pratica
compreendendo grupos sempre maiores na medida
em que a importdncia da ofensa se amplifica. Os
estadios iniciais de cada disputa sobre um objecto
material ou o ndo-cumprimento de uma obrigagao,
faz-se uma tentativa para conseguir um acordo entre
as duas partes imediatamente envolvidas. Se uma
divida nio é paga ou a obrigagéo fica por cumprir,
primeiro o queixoso recorre a si préprio, procurando
o objecto em questdo— geralmente um animal — de
noite, ajudado possivelmente por um ou dois irmaos

(1) Um ponto de vista semelhante é adoptado por J. H.
Driberg no seu artigo citado a pé4g. 352 supra. Contudo, Driberg
estabelece uma diferenga entre as duas categorias diferentes
da ofensa—as que sdo contra os individuos (ou os individuos
que representam a familia, comunidade ou associacdo) e aquelas
dirigidas ou as que afectam todo o «corpo politico», Na
primeira categoria ele inclui as ofensas como o homicidio,
roubo, adultério, espancamento, difamacéo, etc., e na segunda,
que ele chama anti-social — feiticaria, incesto e perversdo
sexual. Quanto ao Direito Kavirondo, esta classificacdo ndo
funciona, porque (1) sob o ponto de vista da sua repercussao
social, as ofensas apresentam uma grande variedade de
nuances, afectando propor cada vez mais cargos a medida que
aumenta de intensidade, e ndo em dois tipos distintos rotu-
lados de «anti-individuais» e «anti-sociais» e (2) o volume
de disrupcdo social causada por uma ofensa ndo depende do
tipo de ofensa (seja assassinato ou feiticaria), mas das condi-
¢des em que é praticada, sendo uma delas o cadastro do crimi-
noso e outras os motivos da sua acgéo.
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Ou amigos. Se um vizinho penetra na sua fazenda
além da sua extrema, ele vai I3 de noite e na auséncia
do vizinho, torna a marcar a extrema cavando novos
buracos ou arrancando o que o vizinho indevidamente
plantou na sua terra. Esta forma de auto-defesa ainda
se usa frequentemente, em especial entre o sector
iletrado da comunidade, e d4 azo a maior acgao dis-
ciplinar pelos ancidos dos novos tribunais tribais, que
estdo ansiosos por resolver cada disputa em tribunal
com receio de perderem os seus direitos de tribunal.
Noutros casos, quando o recurso a si préprio desta
natureza € impraticavel ou impossivel, a pessoa lesada
recorre ao rogar de uma praga ou utiliza os servigos de
um manda-chuva para obter justica.

As pragas sdo principalmente utilizadas por pes-
soas mais velhas, pois que supde-se que a sua efi-
cacia aumenta com a idade da pessoa que as profere,
Ou nos casos em que se desconhece quem é o
ofensor ou quando as provas contra ele nao sao
concludentes. Eu préprio observei alguns casos em
que a propriedade roubada era secretamente devol-
vida dentro de algumas semanas apéds ter sido profe-
rida uma praga. Ameacas de contratar os servicos do
fazedor de chuva para afastar a chuva da fazenda
do ofensor ou para desvastar esta com o envio de
uma saraivada diz-se terem sido entre os Vugusu
0s meios mais comuns de obrigar ao pagamento de
uma divida.

Quando as disputas ou querelas nao podiam
resolver-se por auto-recurso, a pessoa que se consi-
derava injuriada apelava para os ancidos do seu sub-
cla, e a pessoa acusada — se pertencia ao mesmo
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subcla —, era chamada por eles ou entdo vinha ela
por sua propria conta para defender o seu caso. Os
anciaos entao ouviam o caso tal como os dois con-
tendores e quaisquer testemunhas o apresentassem.
A decisdo podia ser anunciada por qualquer do§
ancidos presentes, pois comprovados os factos, so
havia um julgamento possivel que era conhecido de
todos. Nem havia qualquer assembleia judicial orga-
nizada. Os ancidos do subcld encontravam-se todas
as manhas numa pastagem, onde, sentados ao redor
do fogo (oluhia), discutiam as novidades e bisbilho-
tices do dia anterior. Estas reunioes informais propor-
cionavam a ocasido principal de administrar justica
dentro do subcld. Se ndo pudesse provar-se nada
ouvindo as duas partes e as testemunhas, fazia-se
uma prova na presenca dos ancidos do oluhia. Nép
era depois disto preciso mais nada, pois que se. acredi-
tava que com esta prova a justica era automaticamen-
te feita. _

Uma alternativa ao apelo dos ancidos para arbi-
tragem era a continuagdo de provocagoes matu?a
entre as partes até travar-se uma luta. Era entao
obrigacdo dos ancidos intervir e separar 0S Iutador‘e‘s
persuadindo-os a voltarem a razdo e resolver pacifi-
camente o conflito. A habilidade de cert‘c)s‘hornens
no subcld de serem bem sucedidos em tais mterver.v
cbes era um dos principais requisitos pa'ra a chefia
politica. «A cabegca do cla» (omugasa) € o homem
que fala brandamente e que pode fazer com que as
pessoas o escutem quando elas discutem ou.lgtanw,
é a definicdo usual dada de um «chefe» tradicional.

25



386

Se a disputa ou querela era de natureza mais
grave, se envolvia sérios danos ou mesmo a morte
de uma pessoa, a noticia dela depressa se espalhava
por todos os homens do cla e os ancidos dos dife-
rentes subclds precipitavam-se para a cena do crime
e faziam uma reunido ad hoc (ekiruazo) para evitar
derramamento de sangue e discutiam a situacao
dando por fim a sentenca. Nestas assembleias do
conselho clanico (isto é, dos ancidos de todos os sub-
clas) ndo havia também um «juiz principal» heredi-
tario ou nomeado formalmente, mas fortes personali-
dades que tendo ganho prestigio como guerreiros ou
como promotores de festas eram reconhecidos como
autoridades, cuja opinido valia mais do que a de anciaos
vulgares.

A (Gnica sangdo que apoiava as decisdes legais
tomadas pelos ancidos do subcla ou pela assembleia
ad hoc mais vasta de todos os ancidos do cla, era
a solidariedade dos membros dos respectivos grupos
que apoiavam estas decisdes. Afirmagbes nativas
asseveram que sempre que o veredicto era apoiado
por todos ou pela grande maioria dos ancidos do cla,
o defensor ndo tentava opor-se-lhe. Se ele o fizesse
sem encontrar qualquer apoio numa secgdo dos
homens do seu cla, o veredicto era feito cumprir
pelos ancidos que nomeavam alguns homens que
iriam buscar pela forca o gado ou o que quer que
a compensacdo fosse. Além disso, o facto de uma
pessoas que fugia & justica no seu proprio cla poder
s6 com dificuldade emigrar e instalar-se noutro cla,
visto que ndo seria recebido boamente se a razao da

——
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sua mudanga se tornasse conhecida, obrigava-o a
submeter-se & decisdo dos anciaos.

Uma situagio diferente surgia quando uma con-
tenda entre dois membros do mesmo cla levava a
dissencdo entre os ancidos do cla, cada um apoiado
por uma seccdo do cla, e nenhuma secgdo tendo von-
tade de render-se a outra. Num caso destes, a secgao
mais fraca separava-se do cla, juntava-se a um outro
cld ou emigrava para outra parte qualquer e desta
forma surgiria assim um novo cla. A origem de muitos
dos clas actuais deve-se a questbes destas. O cla
principal e a secgdo separada daquele costumavam
primeiramente evitar todas as relagcoes sociais um
com O outro e também continuar observando a regra
da exogamia (*). Ap6s algumas geracdes, quando a
dissencédo era esquecida, um membro do subcla apar-
tado costumava a modo de experiéncia casar com
uma omwiwana (uma sobrinha) do cla principal, isto é,
uma rapariga cuja mée vem desse cla. Se este casa-
mento traz descendéncia e as criangas sobrevivem, 0s
dois clas comegam a casar directamente entre si.
Assim, a independéncia do cld apartado fica comple-
tamente implantada e o nome do cla original, que a
principio é mantido juntamente com o nome do homem
sob cuja chefia o cla se apartou, é abandonado.

Mas as fungbes judiciais do cla nédo se limita-
vam & restauragdo da lei e ordem das suas proprias

(1) Neste caso, a observancia da exogamia é baseada
dum lado na consciéncia de que se € ainda parente e doutro
na existéncia de feudo entre os dois clas. Assim, a cooperagao
estreita e o seu oposto, o estado de hostilidade, funcionam
com um impedimento ao casamento.
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categorias. Também compreendiam a resolugdao de
disputas que se levantavam entre membros de clas
diferentes. Num caso destes, a pessoa ofendida e
0s seus parentes mais proximos iam ter com oS
ancidos do cla do acusado. Se o caso era suficien-
temente sério a ponto de afectar os interesses comuns
de todo o cla, o queixoso era apoiado por todos
os anciaos do seu cla e por um nimero de guerreiros,
que o acompanhavam na sua pretensdo de satisfa-
cao legal a fim de demonstrarem ao acusado e ao
seu cla que apoiavam esta pretensdo. Este era
0 caso de quando a vida de um membro do cla
tirada ou seriamente ameacada por assalto ou tenta-
tiva de feiticaria, ou quando uma disputa sobre pro-
priedade atingia um ponto em que as negociagOes
pacificas entre as partes imediatamente interessadas
nao resultavam e a disputa ameagava levar & luta
ou tinha ja levado. Se ndo se atingia um acordo entre
os dois clas, o que sucedia quando um dos lados
pedia uma compensagdo exorbitante ou quando as
relagdes interclanicas se tornavam tensas devido a
uma série de disputas anteriores, os dois clas dissi-
dentes rompiam relagbes um com o outro e entravam
num estado de vendetta. Isto continuava até que os
guerreiros do cla injuriado tirassem uma vida equiva-
lente em status ou até que varias vidas fossem
tiradas a ambos os lados e o equilibrio assim restabe-
lecido. Era entdao a tarefa dos ancidos em cada cla
de trabalharem para a reconciliagdo, lamentando as
consequéncias deploraveis do feudo e fazendo apelo
a antiga vizinhanga e a ancestralidade comum dos
dois clas hostis nas suas conversas com os homens
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novos da tribo. Se ambos os clas quisessem terminar
a hostilidade organizava-se uma festa (okuhololizana)
que compreendia uma refeicdo e um sacrificio comum,
e as antigas relagdes entre os dois clas eram resta-
belecidas.

Assim, o restabelecimento da lei e da ordenj,
quando infringidas por um membro de um outro cla,
terminava ao final com uma demonstracao de fjarga
entre os dois clas em questdo. Para torner isto eficaz,
o cla tinha de ter um elevado grau de solidariedade
dentro dele e ao mesmo tempo tinha de ser dfz
tamanho suficiente grande. Como, porém, devido a
natureza dos lacos que formam a solidariedade do
cla, um aumento do nimero de homens do cla para
além duma certa medida torna as ocasioes para coople-
ragdo entre eles demasiado raras e vagas, deve 'B}(IS‘
tir um tamanho ideal para um cla. Isto conseguia-se
quando existia um equilibrio perfeito entre 'o seu poder
externo, expresso pelo namero de guerreiro, € a sua
forca interna, expressa pelo grau e frequéncnfa de
cooperagio entre 0s seus membros. A neciessndade
deste equilibrio explica porque é que os clas novos
que ainda eram pequenos em nimero procuTavam
afiliagdo com clas maiores sob a forma de amizades
e aliancas de cla confirmadas ritualmente e porque,
por outro lado, os clas grandes tendiam a desmem-
brar-se em subcldas que gradualmente se tornavam
independentes umas das outras.

Com vista ao restabelecimentp das quebras da
lei, os clas eram portanto grupos soberanos, Visto
ndo haver autoridade judicial para onde apelar no
caso de conflitos interclanicos. O facto de nume-
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V. ESTRUTURA POLITICA EXTERNA

como o tipo predo-
litica entre as tribos, 1remos
ntertribais, na medida
blema de

Antes de discutir a guerra

e relagao po
de relagoes |
levam @ formulagdo do Pro
rra como um problema politico.
As relagOes comerciais entre as tribos estavam
pouco desenvolvidas, devido as fontes naturais esta-

rem igualmente distribuidas por todo ©O Kavirondo €
o conliecimento € a arte técnica serem de grande

semelhanga em todas as tribos bantos de modo que
nao havia incentivo para uma permuta regular e orga-
nizada de produtos. A ocasional troca de cereal por
gado € produtos de certa espécie (ceramica, ferro
trabalhado € ornamentos) era bastante variavel para
levar ao estabelecimento de relagoes politicas perma-
nentes entre as tribos numa base econdmica.
Individuos queé tinham ganho fama
-chuvas, operadores de circuncisao, adiv
narios, eram consultados por cliente
g mesmo por tribos hostis € tam
outras tribos para realizar servigos.

como manda-
inhos ou erva-
s das vizinhangas

bém chamados para
Assim, 0S Logoli
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m
N:;ic‘ijv;ur?olrec::;entes expedicbes ao manda-chuva de
ok T:is errTs ?ram con’hecidos por meia dizia
s apenaseagoes, ’porem, diz-se terem sido
T por periodos fie tréguas e, além
e naturez‘a que tinham interesse para
e e respectivas ndo interferirem come-
ik oy Espe(ﬂa;isstpara com os individuos das tribos
SRR e t'?s eram chamados por membros
ki sl Sbl porque 0S Seus servigos eram
Hi it ViSito ter denltro da tribo e foram por
. st EIIS bem-vindas. 'Os clientes que iam
e lTelstas ‘noutra tribo, eram igualmente
pagar a inforr:agésé: pqotjz C::get:raziam o vl
tt'a_stemunhos de quaisquer ocas;g?s. el\rl:o pUde' o
coes desrespeitadas, nem, por outro Iadoque’ e by
vas que mostrem que sem "ex}Stem o
alian‘ga politica maiscl cheg;ndzree:t?'zdl;zs]ratn? s ros
il ribos res-

0 i ;
o, lim;:atjcr}caas:mcear;t;mz:t;e ;rlbOS l?:eralmente hostis
e mulheres cativas d
gug;;a,anqouseee;a:im levadas com uma idade de seiz
it iy Qu::[tiz;d:s pgla familia do guerreiro que
il wiinpconti rft.asmdas', f::asavam-se da mesma
o ! e filhas fisicas se tratassem. A
s ar;r:;gfres -adultas, segundo a informagao
: s . s, ndo se praticava a nao ser -
cionalmente, pois que elas agiriam de es i o 4
; pias ou tenta-
Lsz:;;ta;up;arasea Ishua gente na primeira oportunidade
regular, baseado nu:1s a‘f:ii:?i;asr?'t ol
. i atuo i

respectivas, tinha lugar apenas entreer;trfpc?: S:tr:aeli

[

-
-



-
-

392

que mantivessem relagdes amistosas baseadas no
reconhecimento de uma relagdo remota, tal como a
existente entre os Vugusu e Gishu, os Wanga e
Marama, e os Tadjoni e Nyala (Kabras). O incentivo
de um lado por casar com mulheres de uma tribo
vizinha existia se ela fosse pobre de gado — espe-
cialmente depois de ter lavrado a epidemia — e por-
tanto desejando casar as suas «filhasy por um prego de
noiva baixo. Contudo, até onde os relatos geneald-
gicos narram, os casamentos intertribais parecem
ter sido rarissimos entre as tribos com diferencas
marcantes de costumes, pois estas provocavam difi-
culdades na prépria relacdo marital, bem como nas
relagdes sociais entre o grupo do marido da mulher.
Mesmo nos nossos dias os casamentos intertribais
provocam descontentamento por esta razao, especial-
mente por parte do cld e da familia da rapariga,
€ na maioria dos casos por mim notados dizem res-
peito a professores, empregados ou outros cuja
ocupagao os leva para fora da sua prépria tribo.
Parece, portanto, que o0s casamentos intertribais ndo
constituem um factor forte no estabelecimento de
relagbes sociais entre as tribos e no aplainamento
das diferencas culturais entre eles.

A atitude para com qualquer tribo vizinha consi-
derada no seu todo caracterizava-se sobretudo por um
sentimento de desconfianca ao qual se acrescentavam
0 medo ou o desprezo. Medo de outras tribos & coisa
nunca abertamente admitida, quer em conversas pes-
soais, ou nos relatos de emigragao ou em textos sobre
guerra. E, porém, deduzivel da auséncia de desprezo
e ridiculo. Os Uasin-Gishu Masai, que frequentemente

!¢
|
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faziam incursdes no pais dos Vugusu sem nunca por
sua vez terem sofrido incursdes deles, sao sempre
referidos num tom solene, e ndo pude descobrir que
quaisquer termos ou cangdes de escarnio foss.,em
correntes em relagdo a eles. Pelo contrario, muitos
termos Masai relacionados com a condugao da guerra,
bem como algumas das suas armas e os adornos
dos seus guerreiros, foram copiados pelos Vugusu.
Os Logoli chamam aos seus principais inimigos oS
Nandi e Tiriki, os avafumbwa («inimigos que vém pela
noite»), um termo a que obviamente se pretende dar
um sentimento de horror. .
Desprezo e escarnio sao atitudes de longe I'I'\a"lS
comuns para as outras tribos e encontram expressao
em numerosos dizeres e provérbios. Dentro do grupo
das tribos bantos, as expressoes de desprezo andam
principalmente a volta de diferengas menores qus cos-
tumes: alimentos comidos ou rejeitados, peculiaridades
no vestir € nos ornatos e maneirismos, tal como as
particulares maneiras de andar ou falar. A trib.os de
estoque ndo banto atribuem-se geralmente qualidades
baixas e intengbes sinistras. Os Logoli usam o termo
avavo para o seus vizinhos do ocidente, os L_uo,
que tem a significacdo de algo de mal e inferior.
Os Luo sao ridicularizados pela diferenca dos seus
costumes tribais. Sdo escarnecidos por ndo praticarem
a circuncisio, e numa cangao de circuncisao os rapazes
cowardly sdo aconselhados a fugirem para o péfs !_uo
e casar |4, pois que as mulheres Luo ficam satisfeitas
casando com homens por cincuncisar. Entre os Vugusu
prevalece uma atitude analoga para com os vizinho.s
ndo bantos. Os El Kony sao simplesmente ridiculari-
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zados pela sua fraqueza na guerra, enquanto que
numerosos comentarios desprimorosos se referem aos
Teso que, préximos dos Masai, eram os principais
inimigos dos Vugusu.

Com relagbes e atitudes prevalecentes entre os
diferentes grupos tribais, quais eram os motivos para
a guerra? De relatos de expedigoes de guerra e de
uma anélise de todas as circunstancias acompanhantes,
parece que os dois objectivos imediatos em atacar
outros grupos tribais era capturar gado e infligir uma
perda de vidas no grupo atacado, Enquanto que o
primeiro destes dois motivos é claramente econdémico
e ndo requer outra interpretagdo visto que o significado
de gado na organizagdo econOmica da tribo & conhe-
cida, o segundo motivo ndo pode considerar-se um fim
em si, pois que ele leva a outra pergunta: «Porque
é que as pessoas querem infligir uma perda de vida
num grupo tribal vizinho?»

Até certo ponto, tirar a vida pode considerar-se
uma consequéncia necessaria da apreensdo de gado,
visto que as propriedades tentardo defender o seu
gado, de modo que, naturalmente, resulta a violéncia.
A conducdo de guerra pelos «bantos do Kavirondo»,
porém, mostra que 0s encontros abertos com o inimigo
ndo eram evitados sempre que isso fosse possivel,
mas activamente buscados. Tirando o roubo do gado
simplesmente & mao, eles empregavam muito pouca
estratégia nas suas incursbes, mas desafiavam as
claras o inimigo logo que se aproximavam dele. Na
guerra e em condigbes de vitéria, matar € loucura
como o propdsito principal e realizagdo de uma luta,
e sem dUvida que a emocgdo viva ou «desporto» que
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a guerra prodigaliza e a fama e o prestigio que a
demonstracdo de coragem e a ousadia confere ao
guerreiro era um motivo poderoso e talvez o incentivo
imediato mais forte para fazer guerra. Mas além deste
motivo imediato, matar servia outros propésitos, que
se tornam aparentes quando toda a organizagcdo de
fazer a guerra e dos grupos que faziam a guerra uns
com os outros ficam sujeitos a uma analise mais
aturada. Embora entre a maioria dos grupos tribais no
Kavirondo — especialmente aqueles que viviam num
estado permanente de hostilidades — fosse mantida
uma zona desabitada de algumas milhas de largura,
o territério tribal ndo permanecia estatico, expandia-se
ou contraia-se em resultado de largos periodos de
guerra.

Entre os Logoli a conquista de nova terra para
cultivo afirma-se categoricamente ter sido um dos
motivos para a guerra. Ndo se torna, porém, 6bvio
como um motivo imediato, como uma expedicédo de
guerra nunca terminava pela anexagdo de uma dada
area pelo lado vitorioso e por um reajustamento da
linha da fronteira com a confirmagdo do vencido ou
por qualquer outro procedimento semelhante. Isto teria
requerido uma organizagdo militar muito mais firme
do que a que existia e uma protecgdo organizada das
fronteiras, para a qual a estrutura politica dos grupos
tribais ndo tinha a consisténcia necesséaria. O resultado
imediato de uma incursdo era mais de enfragquecer e
intimidar a tribo vizinha e induzir os seus membros
gradualmente a recuar, de modo a alargar a zona
desabitada e a que as pastagens de gado e o cultivo
de fazendas pudesse com seguranga fazer-se no que

-
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antigamente era a terra de ninguém. O territério ganho
desta maneira por um processo muito gradual caia sob
o controle do cla, cujos guerreiros tinham feito retirar a
tribo inimiga e era utilizado por todos eles entre si.
Se uma tal conquista de territério envolvia uma
expansao real da area da tribo ou se o ganho de terra
de um lado era sempre acompanhado por uma perda
do outro é muito dificil ajuizar. Até onde a tradicao
chega, parece que as modificacies no territério na
posse das vérias tribos eram devidas, em parte, a uma
tendéncia geral de uma emigracdo para oriente causada
por uma pressdo dos grupos de expressdo Nil6tica e
Teso, que para se explicar teria de ser estabelecida
a partir do vale do Nilo superior, e em parte a partir
de uma necessidade real de expansdo. Esta neces-
sidade, por sua vez, surgia de uma variedade de causas.
Destas, a mais importante parece ter sido: (a) —um
aumento natural na populagdo que, em vista da fecun-
didade do povo banto, deve ter sido por vezes conside-
ravel mesmo nos dias pré-europeus; (b) — um aumento
de riqueza em gado, quer por aumento natural quer
por conquista, requerendo maiores Areas de pastagem:;
(c) —a deterioragdo do solo, devido a varias formas
de erosao causada pelo cultivo rotativo e queimada
excessiva do mato para fins pastoricios. A expansao,
baseada nestas causas, ndo pode, porém, ter sido
continua. As primeiras duas destas causas foram pro-
vocadas por epidemias e por sorte adversa na guerra.
A terceira foi determinada pelas verificacbes sobre o
aumento de populagdo e gado e também pelo facto
de, pelo menos dentro do condicionalismo tradicional,
a deterioragdo do solo ndo ser permanente mas tempo-
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réria, de modo que aos periodos de ocupar%éo se
seguia periodos de retirada para terras antes cultivadas.
O sistema de posse da terra indica que nem 0 grupo
tribal nem os clas atribuiam valor & terra, tirando a-q%xe-
las faixas realmente usadas ou reservadas para cultivo
ou pastoricia.

O facto de os dois motivos primarios para fazerem
guerra serem a aquisicdo de gado e a conquista t_ie
territério sem um significado definido para a cc?ndugao
da guerra parecem envolver objectivos F:onfi:tuosos.
Enquanto que a expansao interessa continuar ‘c?m. a
agressdo de uma forma implacavel que leve o inimigo
o mais longe possivel, o objectivo de apreer.\d.er gado
requer a presenga de grupos inimigos na wzlr'ﬁ?anga.
Devido a necessidade de conjugar de forma eqwhbra.da
estes dois objectivos, a guerra tendia a ser .condluzulda
com certas restricoes, acima de tudo com disposicoes
para determinagdo de um periodo de hostilidade e com
regras geralmente observadas no tocante a?\ tratament.o
de guerreiros mortos e a mulheres e (_:nang,as. Tais
«normas de guerra» eram mais pronunciadas na con-
duta de hostilidade entre os varios grupos b?ntos‘e
nao-bantos. Neste Gltimo caso, o objectivo primordial
era a destruicdo mutua dos grupos hostis, enquanto
que nos encontros entre grupos bantos Cfs AgrL{pOS
hostis concediam-se direitos matuos de existéncia e
mantinham um tipo de relagdo uns com 0S Outros
em que a guerra funcionava sobretudo com uma f}org.a
reguladora de equilibrio, que contribuia para‘ uma distri-
buigdo aproximadamente igual de poder e riqueza entre
as tribos.
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Os motivos secundarios da guerra, cuja impor-
tancia relativa diferia nas diferentes 4areas, eram a
captura de gente e o apresamento de cereal.

O primeiro limitava-se principalmente a rapazes
e raparigas entre as idades de seis e dez anos, que
eram adoptados e educados pela familia do guerreiro
que os tinha capturado. Como, segundo as condigdes
tradicionais, as criangas eram um valor econémico para
a familia, a adopcdo de cativos de guerra significava
um acrescimento abengoado para a familia e mesmo
para o cla.

A pilhagem das searas era habitual s6 nas areas
densamente povoadas e entre as tribos predominante-
mente agriculturalistas, tais como os Logoli e Nyole,
os Vugusu mais pastoralistas ridicular.zam-na e colo-
cam-na abaixo da dignidade de guerreiros.

Torna-se, por conseguinte, ébvio que ndo havia
necessidade de uma organizagdo militar, mas que cada
cla ou um grupo de clas vizinhos conduziram as suas
expedi¢cbes de guerra, tal como a sua defesa contra
ataques, por sua prépria conta. Realmente, tanto para
os Logoli como para os Vugusu, ndo héa relatos de
quaisquer «guerras» a uma escala tribal, mas s6 de
combates e expedigdes incursoras empreendidas pelos
diferentes clas. Visto que, naturalmente, s6 os clas
maiores se podiam aventurar a empreender incursbes
e a provocar a luta aberta, por s6 eles possuirem um
nimero suficiente de guerreiros, os clas mais pequenos
tinham de manter-se na retaguarda ou tinham de se
associar permanente ou temporariamente com um cla
maior que com eles cooperasse nas incursdes. Os
guerreiros de outros clas pequenos acompanhavam
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por sua prépria iniciativa grupos de guerreiros de clas
maiores, particularmente aqueles com quem fossem
relacionados pelo lado materno ou por casamento Ou
por serem companheiros de circuncisao. Quando as
tribos inimigas viviam por todos os lados do territério
tribal, como era o caso tanto dos Logoli como dos
Vugusu, os clds que viviam mais proximo das secg¢oes
da borda mais apropriada para incursdes e ataques
adquiriam na guerra a lideranga. Assim, entre os Logoli
o cld dos Mavi que lutaram contra os seus vizinhos
ocidentais, os Nyole e Luo, e os clas dos Yonga
e Tembuli, que lutavam contra os Nandi e os Tiriki
a oriente, parece terem sido os clas proeminentes em
tomar a iniciativa na luta. Até hoje se vangloriam de
guerreiros mais famosos do que os clas menores.

Tal lideranca de certos clas na guerra, ndo implica
necessariamente uma dominagé@o politica sobre os clas
mais pequenos. Ndo havia «chamada» de guerreiros,
mas a participagdo numa incursdo era voluntaria e os
despojos da guerra divididos entre todos os guerreiros
de acordo com o grau da sua participagdo na incursao.
A iniciativa de irem para uma incursdo vinha dos novos
ou dos ancidos que, sentados na oluhia, incitavam o0s
rapazes a sair e a capturar gado, «pois que ha muito
tempo que ndo viam carne»; ou surgia de um incidente,
tal como o assassinio dum homem da tribo por mem-
bros de uma outra tribo com quem se firmava paz.
Se a incursdo prometia ser dificil e exigia um grande
nimero de guerreiros, enviavam-se mensageiros pelas
aldeias ou casais de outros clas, convidando-os a
juntar-se num dado lugar onde a seguir se discutia o
que se devia fazer e se escolhia um chefe (omwemilili),
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cuja obrigagédo era dirigir os movimentos dos guerreiros
e coordenar a acgdo das diferentes seccdes. Todas
as incursdes eram questdo de um dia ou, se o ataque
se dava pela noite, como no caso das incursdes dos
Vugusu aos Teso, de um dia e uma noite.

Para 14 dos periodos de tréguas durante as esta-
coes que, por tacito acordo entre todas as partes
relacionadas, se observavam nas épocas da lavra ou da
limpeza dos campos, concluia-se uma paz mais dura-
doura com a realizagdo de complexas ceriménias de
paz. O principal rito tinha o significado de uma praga,
e supbe-se causar a morte e outra desgraca a parte
que o primeiro quebra a paz. A conclusio da paz
nunca envolvia «termos de paz» no sentido de uma
parte garantir o pagamento de tributo, dar gado
previamente pilhado ou mesmo territério. Diz-se que
foram feitos acordos entre os Logoli e os Nyole,
Tiriki e Luo, e entre os Vugusu e os El Kony, Nyala
(Kabras) e Kakalelwa, mas nunca entre os seus
principais inimigos, os Masai e os Teso.

V. NATUREZA DA AUTORIDADE POLITICA

Embora como se afirmou no principio deste capi-
tulo, ndo existissem individuos ou grupos que detives-
Sém concretamente autoridade politica definida vin-
culados a direitos e deveres, a dissertacdo prévia dos
varios aspectos de organizagdo politica indicou um
nimero de maneira em que os individuos podiam
ganhar proeminéncia em relagdo aos homens da sua
tribo ou do seu cld e serem reconhecidos por certos
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grupos dentro da unidade tribal e com vista a certas
actividades. Vamos agora rever estas diferentes ma
neiras de adquirir proeminéncia e depois tentar definir
a natureza da lideranga politica tal como existia entre
os Logoli e Vugusu.

(a) — Os Privilégios de Primogenitura. ‘Clo‘mfo a
primogenitura traz consigo um nimero de pnwleg!os,
hd uma tendéncia em cada familia para que 0O fl|hf3
mais velho seja reconhecido como a pessoa a S?gulf
ao pai em importancia. A sua autorid?de'basela-se
principalmente em trés factores: o prir.nelro é ele estar
em posicao privilegiada para adquirir riqueza em 'gatdo.
Embora ultimamente todos os filhos tenham direitos
iguais ao legado paterno, o filho mais velhc? tem um
direito preferencial para fazer uso da pa_'oprru.adade C?e
familia, um facto que lhe d& um «principion mais
rapido de vida do que o que se oferepe aos outros
filhos. Ele é o primeiro a receber gado Para casar e,
se o pai é pobre de gado, o segundo filho pode' ter
de esperar muitos anos até que o rgbanho.do pai s{e
refaca e s6 entdo podera casar. 0 filho mais velho é,
igualmente, o primeiro a reivindicar a terra do pai,
a heranga das mulheres dele juniores, tomar conta do
gado da familia. Os filhos mais novos té_m E!e espgrar
até que o gado do rebanho de que dispds o hi.h?
mais velho tenha aumentado o suficiente para pern':mr
uma divisdo igual, e é geralmente s6 em prestacoes
demoradas que eles podem obter a su'a ;?arte (?o_ quado
do pai. Ver-se-a que a posi¢do economl.ca pnwlegla‘tda
do filho mais velho tende a ter um efeito cumulatlavo
quando uma geragao sucede a outra. Em consequéen-
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cia desta tendéncia, a linha dos filhos nascidos pri-
meiro torna-se muitas vezes a mais rica da linhagem.

O segundo facto é que, através da administragao
da terra e do gado do legado do seu pai, o filho mais
velho exerce autoridade sobre os irmdos mais novos,
que dependem da sua amizade e boa-vontade para a
realizacdo da sua parte da propriedade do pai que
por fim lhe é devida.

Um terceiro facto é que a tradicao familiar e o

conhecimento da lei e do costume e, em particular,
de reivindicagdes desusadas da propriedade passam
sempre do pai para o filho mais velho, de modo que
no grupo de linhagem a linha sénior se torna na prin-
cipal guardia da tradicao € os seus membros 0S exe-
cutantes dos ritos e sacrificios de toda a linhagem ou
mesmo do subcla.
) A importdncia de primogenitura ndo é, porém,
tdao acentuada que em cada cla haja necessariamente
uma familia lider, os descendentes da linha sénior do
fundador do cla, embora tais familias se encontrem
nalguns clas. Na maioria dos clds, ha varios anciaos
que vao cerca de oito ou dez geragbes atrds tragar
a sua descendéncia, mas que nao sao capazes de
estabelecer ligagdo entre o nome do fundador do cla e
a sua genealogia. Os privilégios de primogenitura cons-
tituem assim um factor que contribui para uma dife-
renciagao ritual e econémica dentro do cla e deste
modo para a lideranga.

(b) — Riqueza. A pessoa rica, quer tenha acumu-
lado os seus bens por meio de heranga ou de esforgco
pessoal, tem possibilidades de ganhar prestigio e
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influncia tanto dentro como fora do seu cla. Em
primeiro lugar, porque pode oferecer diariamente hospi-
talidade sob a forma de cerveja, a sua casa torna-se
num ponto de reunido dos ancidos das redondezas.
Em suma, ele adquire uma influencia mais definida
sobre individuos particulares no seu cla, emprestando-
.lhes uma cabra ou carneiro para um sacrificio, um
vitelo para o dia do seu casamento, Ou cestos de
cereal se lhes falta a comida. A pessoa que muitas
vezes recebe esta ajuda assume por causa disso a
obrigacdo de louvar o seu credor, de lhe render peque-
nos servicos ou se nao pode pagar O empréstimo,
prestar-lhe ajuda mais substancial, pastando o gado
do seu benfeitor, rocando os seus terrenos e CONSer-
tando as suas palhotas. O tipo tradicional de criado
ou servical que se encontra nalguns casais ricos usual-
mente chegou a essa posi¢cdo como cativo de guerra,
vivo sem filhos, ou como devedor que nao pode
pagar a sua divida.

Além do mais, um homem rico, ao dar festa
4 escala do cla, especialmente quando se evidencia
muito, tem um meio de ganhar popularidade entre
os homens do seu cla. Usando do. seu direito de
dirigir a distribuicdo da carne, pode favorecer aqueles
que o respeitam e prestam honras e que, na discussao
dos assuntos do cld, submetem o seu parecer ao dele.
Finalmente, quando os ancidos de outros clas sao
convidados para estas festas, as pessoas ricas tor-
nam-se também, em certa medida, os representantes
do seu cla. Quando os ancidos de outros clas matam o
«boi da separagdo» por sua vez, sao convidados ou
entdo sio-lhes enviados presentes de carne ou cerveja.
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que compartilham com os homens do préprio cla. Eles

tém assim uma oportunidade de se tornar influentes
mesmo quando sdo os obse

quiados e ndo os promo-
tores de festas.

(c) —A Qualidade de ser um Omugasa.
Vugusu, os ancidos dirigentes de um cla chamam-se
avagasa, isto é, homens que falam mansa e sabiamen-
te e que podem fazer-se escutar pela gente e volts-la &
razédo quando ela quer discutir ou lutar, A posse destas
qualidades é geralmente considerada a condicdo mais
importante de chefia. Um filho
@ mostrar tacto e capacidade de levar os seus compa-
nheiros de idade a segui-lo nas vérias actividades em
que os pastores se distraem & apontado pelos ancidos
como um futuro omugasa, e acolhem ‘com prazer a
Sua presenca quando ele se vem sentar junto deles
€ escutar as histérias antigas que eles contam. Quando
ele se torna velho, actua COMO um omuseni, é cha-
mado para ir junto das pessoas falar-lhes e confor-
té-las quando se reinem apés um funeral para dis-
tribuir a propriedade do morto, para decidir quem deve
herdar as vigvas e fixar as reivindicagbes e dividas
importantes. A morte de cada homem do cl3 é um
momento critico para a preservacdo da paz dentro
€ entre os clas, visto que invariavelmente conduz a
acusagdes de feiticaria ou bruxaria como causas da
morte ocorrida. E entdo dever do- omuseni derrubar
tais\-acusagdes . ao fazer. ver que todas as
vém a este Mundo para morrer e que as pessods
nao: devem albergar ofensas e acusar-se  umas as
outras de feiticaria, Pois que . tal atitude s6 ‘pode

Entre os

que como pastor comega

pessoas

T
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aumentar a tristeza que caiu sobre elas. O omuseni
engloba no seu discurso um apanhaﬁdo dos grandes
feitos do cla & mistura com exortagbes para que se
vivifique essa tradigdo e se esquecam as peguenas
or amor da paz.

queretl)-aes igual modo, opo'mugasa deve falar s'obre a
unidade sempre que se discutem disputas Iegals.a'nt.e
os anciaos do oluhia. Quando se d4 um homicidio
ou assassinato e os parentes de ambas as partes
se insultam e mostram impacientes _para lutar, ele
persuade-os a aceitarem a compensacdo., O graL{ por
que ele é bem sucedido nestes esforcos determina o
seu reconhecimento como um chefe.

(d) — Reputagdo de Guerreiro. Outra qualidade
que no passado conduzia & condigcdo de chefe era
a reputacao de guerreiro. O sucesso r?a guerra era
um meio de obter fortuna, mas também trazia‘ em
si prestigio. Tanto entre os Vugusu e os Logoli os
nomes dos chefes de cla do passado que se lembram
vém associados com os relatos dos seus feitos como
guerreiros, sendo o0 seu sucesso medido em telrmos
do nimero de inimigos que mataram.e a quant|d§de
de cabecas de gado por eles apreendidas o.u debaixo
da sua direccao. E hoje dificil de determinar se a
escolha de um guerreiro famoso para chefe das expe-
digbes de incursao se ligava a crenga dff que Iele
possuia poderes magicos superiores; os ancidos ijIZEam
que ele fora escolhido pela sua coragem e habilidade
para convencer os outros a segui-lo num at?q"ue,
Uma vez que, como se disse acima, as expedigdes
de guerra eram frequentemente levadas a cabo por
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varios clas, a chefia no combate, mais do que a
adquirida por outras maneiras, tendia a ser reconhe-
cida por vérios clas e a estabelecer deste modo a
superioridade de um cla em relagao aos outros.

(e) — A Posse de Virtudes Magico-Religiosas.
Embora as pessoas mais comummente a ser chamadas
para oferecerem sacrificios privados aos antepassados
sejam os membros da linha sénior de uma linhagem,
este dever pode também ser desempenhado por um
pai classificatério ou irmdao mais velho, se as suas
qualidades de caracter fizeram dele uma pessoa capaz.

Ele deve ser conhecido pela sua bondade e hones-
tidade; deve ter passado a idade do desejo sexual
e deve ser alguém «que pode alimentar a genten;
em suma, cle tem de ser uma pessoa sem embala,
isto &, sem quaisquer faltas ou manchas na histéria da
sua vida passada e presente, para que O Seu sacri-
ficio seja favoravelmente aceite pelos espiritos. O
ancido do cld que possua estas qualidades no mais
alto grau, é reconhecido como o omusalisi munene
(«o grande sacrificadorn) que é chamado para realizar
sacrificios privados de grande importancia e, entre 0s
Logoli, também os ovwali, o sacrificio publico ao
antepassado e divindade tribal. O seu cargo ndo é
hereditario, mas dependente das suas qualidades
pessoais.

Entre os varios «peritos», o profeta dos sonhos
e o manda-chuva parece terem exercido o poder poli-
tico de uma espécie, pois, através da pratica das
suas artes, eles podiam influenciar as actividades, nao
apenas de individuos isolados, mas de grupos maiores
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de pessoas. O profeta dos sonhos, como se disse,
era consultado sobre o sucesso provavel das expe-
dicbes de guerra, sobre a vantagem das emigracgoes,
a probabilidade das epidemias e sobre assuntos
parecidos de ambito maior, enquanto que O manda-
-chuva, por meio da sua alegada capacidade de fazer
parar a chuva ou de a fazer cair, ndo s6 de uma forma
geral, como relativamente a terrenos particulares, tinha
o poder de um 6rgdo executivo na administragdo de
justica. Estes dois peritos, porém, formam categoria
que s6 a eles dizem respeito. O seu conhecimento
deriva de encantos e remédios secretos herdados,
eles utilizam-no independentemente do seu cla — e, no
caso do manda-chuva, até das suas afiliagbes tribais.
O seu conhecimento especial, portanto, nao parece
conferir-lhes autoridade para além da que esta implicita
nas suas préaticas especificas.

(f) — Idade. A idade avangada, finalmente, era
a condicdo mais geral para a chefia politica e social-
mente marcada através da instituicdo de circuncisao
de séries de idade. O reconhecimento de primogeni-
tura para a regulagdo da heranga e sucessdo trans-
mite & senioridade um status superior em todas as
relagbes de parentesco. Falando de uma maneira geral,
a opinido do membro mais velho de um grupo de
parentes é sempre a que pesa mais nos assuntos
que dizem respeito ao grupo. Os filhos adultos mos-
tram mais obediéncia e respeito ao irmao mais velho
do seu pai do que ao seu proprio pai e, depois da
morte do pai, a autoridade deste nao se transmite ime-
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diatamente ao filho mais velho, mas primeiro ao irm3o
mais velho préximo que estiver ainda vivo.

A autoridade implicita 3 velhice & fortalecida por
nogdes que se prendem com o culto dos antepassa-
dos. Uma destas é a velhice ser encarada como uma
condigédo necesséria para a celebragdo de sacrificios,
visto requerer uma mente liberta de desejo sexual e que
Possua outras qualidades caracteristicas da velhice,
tais como sabedoria, brandura e liberdade em relacao
a inveja ou cimes. A outra nogdo é que os espiritos
lembram-se do tratamento recebido enquanto foram
seres vivos e assim Poupam ou apoquentam os
parentes vivos de acordo com o tratamento recebido.
Os velhos, por conseguinte, sdo temidos mais do que
quaisquer outros como espiritos perturbadores em
poténcia e isso é um facto que ajuda consideravelmen-
te a aumentar a sua autoridade O seu poder de proferir
uma praga, e especialmente uma praga de morte,
é uma sangdo toda-poderosa de que podem dispor.

Esta revisdo das maneiras diferentes de ganhar
proeminéncia no cld ou tribo revela-se de uma tal

natureza que acabam por nio ser mutuamente exclu-
sivas. Quanto mais sdo as qualidades de chefia numa
pessoa, tanto mais elevada é a sua autoridade e mais
amplo o grupo que a reconheceu. Enquanto baseada
primariamente na organizagao do grupo de parentesco
patrilinear, a chefia podia, como vimos, estender-se e
abragar o cla e mesmo um nimero de clas através
das vias da riqueza, guerra e sacrificio. Se havia
varias pessoas no cl3 que possuiam as diferentes
qualificagbes de chefia, esta dividia-se por elas, mas
tal divisdo ndo parece ter conduzido a uma distingéo
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institucionalizada entre 0s d-if?rentes thoZOfeeS CBZ?;;
tais como chefes guerreiros, jUIZE.!S e sace;{:esséﬁas' °
que possuisse as outras qua-l'lda'des n e i
chefe guerreiro, quando envelhecna., erahamaIdo e
como um Aarbitro nas disputas Iega|§ ec e
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‘::;2?:- cil\lefin'rdos, tais como 0.5 que uwﬂz;éeg;edisri
associam & chefia instituciﬂonahzada'. 015 Ia a—
gentes de um cla ou subcla eram snmplesrnem g
las pessoas cuja opinidao pesava m:_:s Z qfe e
discutiam assuntos pﬂ-blicos. 'n'o olu ~|a g R
chamados para realizar sacrificios. Naci lntais drer
tos que fossem inerentes as Sl:laS fungoeas; ki
recolher tributo, estabelecv.erd Ie:s{;ucc;r;\;zts:ar greSidénCia
a incursdo, conceader i ;
Za;ast;Tgeiros nas terras do cla. Geralwmented;atc;b'r:
um termo aceite para um chefe de cla ou L=
mas um ancidao dirigente E:z tratado por Esados =
dade de termos que também podem ser R
relagdo a qualquer pessoa lr_\onrada Iee o TS
Finalmente, ndo havia nomeaga? forma ——
da cabeca do cla ou do SUbC? S,Zpee::rse qOS L
' m chefe na guerra, diz- :
ceqi?[z:‘z Ltl‘):-xrbez:xdo e untado com manteigraurr:: VZ{:;,
senga dos ancidos do cla e apresentado po
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guerreiro e com uma touca de conchas de caurim,
uma fita de pele de colobus, e um manto feito de
pedacos da pele de vérios animais, numa cerimoénia
que além de distinguir o chefe guerreiro, tinha um
significado magico. Anéis, penas raras, braceletes, pul-
seiras de marfim e langas sdo «insignias» semelhantes
deste género que se davam cerimoniosamente a um
homem reconhecido como um chefe guerreiro. Elas
eram guardadas pela pessoa a quem tivessem sido
conferidas e, quando esta atingia a idade avangada,
passava-as de si para o seu filho mais velho ou para
outro sucessor digno dentro do cla. Tais insignias
de chefia parecem, contudo, tratar-se mais de sinais
do que distintivos proprios implicando um status cla-
ramente definido, visto que eles nao se distinguem
exteriormente por ornamentos semelhantes aos usa-
dos pelos anciaos ordinarios. Nem eram limitados pelo
nGmero nem claramente graduados pela importéancia.
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O SISTEMA POLITICO DOS TALLENSI
NOS TERRITORIOS DA COSTA DO OURO

Por M. FORTES

I. A TERRA E O POVO

Os territorios do Norte da Costa do Ouro (') s&@o
habitados aproximadamente por trés quartos de um
milhdo de pessoas de origem negréide. Sao parte de
um amontoado de povos que se espalha pela Africa
Ocidental francesa dentro, que fala linguas aparen-
tadas e compartilha da mesma cultura basica. A este
amontoado pertencem os Tallensi, que falam um dia-
lecto de Mole-Dagbane, uma lingua que prevalece
sensivelmente na metade oriental da area de cultura
em consideragdo. A sul deles, atravessando o rio Volta
Branco, vivem os Mamprusi, que falam um dialecto que
dificilmente se distingué do deles, mas que apresentam
uma variante da cultura com o seu.qué de diferente.

(1)  E o actual Ghana ﬁz.._..w..
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Econbémica e demograficamente, os Mamprusi apresen-
tam muitos contrastes em relagdo aos Tallensi. (?)

As outras tribos adjacentes aos Tallensi, os
Goris: (ou Nankansi), Nammam e Kusaasi, como sdo
comummente designados — diferem tao pouco deles
que poderiam todos encarar-se como subdivisbes de
uma unica unidade cultural. Todos juntos prefazem
uns 170 000 habitantes no territério britanico.

Os Tallensi totalizam cerca de 35000, Descre-
vé-los como uma tribo sugere uma entidade coesa
ou pelo menos politica ou culturalmente bem definida
e diferenciada de unidades idénticas, Realmente, ne-
nhuma «tribo» desta regido pode circunscrever-se por
uma linha precisa — territorial, linguistica, cultural ou
politica. Cada uma emerge com os seus vizinhos em
todos estes aspectos. Nas zonas de transicdo entre
duas «tribos» vivem comunidades igualmente ligadas
por contiguidade residencial e por lagos estruturais
para ambas. As fronteiras indeterminadas demarcam
grosseiramente os Tallensi como um agregado de
comunidades que falam um dialecto tendo mais «nuan-

(*) Os Mamprusi tém uma densidade de 23 habitantes
por milha quadrada, enquanto o distrito administrativo que
inclui os Tallensi tem a densidade de 171 por milha quadrada.
Os Mamprusi vivem em aldeias, geralmente muito espalhadas e
que variam de tamanho, de pequenos casais a zonas de
milhares de habitantes. O seu pais, geralmente de baixa altitude,
em contraste com o planalto alto e seco ao norte —
Volta Branco — é pantanoso em 4reas consideraveis durante
o inverno. O seu sistema econémico é muito mais complexo
que o dos Tallensl, e a sua religido tem sido influenciada pelas
comunijdades maometanas instaladas no meio delas. Todos os
dados quanto a populagdo sdo tirados do censo de 1931.
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ces» culturais em comum e mais lagos sociais uns
com os outros do que qualquer deles com as «tribos»
vizinhas.

Qualquer habitante da terra dos Tales chama-se
Tal-y por contraste com os Mamprusi, Gorisi, etc. Entre
si, porém, distinguem os clas que habitam nos Tong
Hills ou ao redor destes com a designagdo de «real
Talis» (*). Estes e outros clds Tale tiveram de ser
subjugados por operagdes militares que produziram
um respeito duradouro pelo poder do branco. Desde
entdo (c. 1911) desenvolveu-se um sistema de admi-
nistragdo sob a égide britAnica com o intuito priméario
de manter a paz e de prover a mao-de-obra e os
materiais necessarios ao progresso do pais. Baseado
de uma forma tosca e imediata nas instituigbes nati-
vas, investiu contudo os funcionarios nativos de
poderes, apoiados pela sangdo da forga, diferentes
e superiores aos que o costume (*) lhes concedia.
Paralelamente com o sistema que assim l|hes fora
imposto pela Administragdo, embora parcialmente

() Eu utilizo Tallensi, forma corrente no dialecto (Gosni)
dos Gorisi para todos os habitantes da Taleléndia, No seu
proprio dialecto (Talni) eles referem-se a si prGprios como
Talis (sing. Taly) numa forma que claritates causa empre-
garei apenas para os verdadeiros Talis.

(2) Em 1933 este sistema de administragdo comegou a
ser substituido por um novo aparelho do governo baseado
no principio de «administragdo indirecta». Esta experiéncia
politica provou j& vincadas e valiosas mudancas, mas o seu
estudo terd de ser feito noutra publicagdo. Aqui limito-me
ao periodo anterior a 1934, data da minha primeira visita aos
Tallensl.
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submersas por ela, as instituicbes politicas nativas
ainda florescem, no entanto, porque os fins que ser-
vem variam consideravelmente dos das inovagoes
modernas. Fora a Administragdo, nenhuns outros
agentes de contacto actuam dentro de Talelandia. As
bases do sistema nativo social mantém-se intactas. (1)

Il. CARACTER DO SISTEMA POLITICO

H& vinte e cinco anos ndo havia ninguém que
tivesse autoridade sobre todos os Tallensi, ninguém
que pudesse exigir taxas, tributo ou servigo. Eles
nunca se uniam para a guerra ou defesa prépria con-
tra um inimigo comum. Eles ndo tinham, em suma,
nem governo «tribal» ou cidadania «tribal», nem
Estado centralizado que exercesse fungdes legislativas,
administrativas, juridicas e militares pelos interesses
de toda a sociedade. Até a administragdo britanica
Os tornar subditos de um Estado estrangeiro, obri-
gados a prestar certos servicos e a obedecer a certas
leis e com o direito em troca 3 proteccao e liber-
dade de movimentas, era dificil para eles viajar
fora da sua prépria comunidade, excepto com o salvo
conduto de parentes noutros clis.

"0 sistema politico mdlgena dos Tallensi tem um
caracter diferente. Baseia-se numa estrutura social que

(}) Veja-se o meu estudo «Culture Contact as a Dynamic
Process», Africa, IX, I, 1936. Reimpresso em Methods of Study
of : Culture Contact in Africa», Mem, XV, Int, Inst. of African
Languages and Cultures.
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determina o status, os direitos e obrigagdes dos indi-
viduos e define unidades — tanto territoriais como
associativas — que transcendem o grupo doméstico
e ultrapassa as modificagbes da sociedade devidas ao
nascimento e & morte. Uma constituicao diferenciada
proporciona uma chefia formal e autoridade em cada
unidade e ha instituigbes que ligam numa mutua depen-
déncia, conduzindo a sua cooperagdo ao bem comum
e regulando as suas inter-relacoes, hostil ou amiga-
velmente. Finalmente, hd sangbes explicitas que man-
tém o sistema.

Ill. A GUERRA

Antigamente, acontecia rebentar a guerra de ter?-
pos a tempos na Taletdndia. ‘Durante as ultimas trés
geracdes deram-se trés guerras de grande escala,lqu.e
envolveram quase todas as aldeias Tale, mas, signi-
ficativamente, nenhuma «tribo» vizinha. As pequenas
lutas eram mais frequentes, tanto entre os clas Tale
como entre os Tale e os clas vizinhos nao-Tale. Em
guerras gerais o alinhamento das forcas se:*:guia sem-
pre a maior divisdo que corta toda a sociedade. As
mesmas comunidades lutavam sempre do megmo
lado, prestando-se assisténcia uns aos outros a.tltu-
lo de lagos clanicos, locais, comun-itérios.ou ideo-
l6bgicos. As vezes acontecia levantarem conflitos arma-
dos entre as unidades que apoiavam uma € outras;
mas isto ndo era encarado como guerra.

Uma guerra geral consistia de uma série de
escaramucas locais sem métodos organizados de ata-
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que colectivo ou defesa ou qualquer comando militar,
e durava apenas dois ou trés dias. Cessava como
geralmente comegava, abruptamente, logo que os clas
que iniciavam as hostilidades fizessem a paz.

Fosse qual fosse a razdo, era um pecado instigar
a guerra. Havia guerra quando os membros de um cla
cometiam uma ofensa grave (como assassinato) contra
os membros de um outro cld do qual os seus membros
estavam separados por barreiras sociais mais poderosas
do que quaisquer lagos que os unissem. Ndo era um
instrumento de politica, mas um acto de represalia.
O objectivo era o castigo, ndo a conquista. A anexagao
territorial era incompativel com a estrutura social,
nem podiam ser levados cativos ou reféns. Era um
tabu rigido guardar quaisquer alimentos ou gado pilhado
na guerra. Tudo tinha de ser destruido ou imediatamente
consumido. Porém, havia uma distingdo nitida entre a
guerra e defesa prépria armada. Matar um homem na
guerra, embora fosse misticamente perigoso, n@o era
homicidio, como teria sido se ele fosse morto numa
disputa particular.

A guerra sé acontecia entre comunidades conti-
guas ou se os aldeamentos que se punham entre os
adversarios fossem aliados dos atacantes. Implicava
a auséncia de lagos clanicos entre os clas oponentes,
que podiam por conseguinte casar entre si. A mais
elevada frequéncia de casamento é com as comuni-
dades vizinhas e daqui os parentes e afins de um
homem costumarem encontrar-se entre o inimigo. Era
necessaria uma grande vigilancia, visto constituir um
pecado e uma grave quebra dos lagos de parentesco
matar ou ferir parentes. Levar cativos era impossivel,
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pois geralmente eles eram parentes do cla captor
— pessoas por cujo bem-estar e em nome das quais
os ancidos do cla captor devem celebrar sacrificios
aos espiritos dos antepassados.

IV. A TEIA DA ASSOCIACAO CLANICA E A
CLIVAGEM FUNDAMENTAL DA SOCIEDADE
TALE

A qguerra Tale ilustra os principios basicos da
organizagao politica nativa. Qualquer anélise desta
deve principiar por uma definicao mais precisa das
unidades a que chamei clas. Elas variam de um modo
significativo na sua constituicdo real, mas o pano
de fundo de todos &€ o mesmo.

Um aldeamento é designado por um tey, uma
palavra que significa primariamente a terra no seu
aspecto material. Indica também a terra no seu aspecto
mistico (ver adiante, pag. 439). Ti tey pode significar
todo o pais de que a terra dos Tale forma uma parte,
ou simplesmente Terra dos Tale, ou o aldeamento,
conforme o teor da discussao. Tey no sentido
secular nao € um conceito territorial, mas indica sem-
pre uma unidade social localizada, uma comunidade
ou parte de uma comunidade.

O esqueleto de todo o agregado residencial é
um cla, uma parte de um cla ou grupo de clas. Um
tal cla local é tido pelos nativos como uma linhagem
agnatica extensa, da qual todos os membros sao pa-
rentes uns dos outros «por consanguinidade» (dyam).
Na realidade, o cla composto, compreendendo duas
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ou mais linhagens méximas ('), cada uma das
quais ocupando a sua propria sec¢ao do aldeamento,
é o tipo mais comum. Os co-membros de uma linha-
gem maxima estdo ligados pela regra da exogamia.

s

O correlativo desta regra é o direito dos membros do
sexo masculino herdarem as viGvas uns dos outros,
desde que ndo haja transgressao as regras de paren-
tesco (?). As normas basicas do cla estendem-se a
outras linhagens maximas com as quais existem lacos
clanicos, quer seja do mesmo cla ou de outro. As

(*) Por linhagem maxima, eu refiro-me ao grupo mais
extenso de individuos que contam a descendéncia agnatica
& partir de um antepassado comum. Compreende, por isso,
todos os descendentes aquaticos, masculinos e femininos,
do antepassado mais remoto (oito a onze geracdes atras)
conhecido dos membros do grupo. A linhagem méxima tem
uma estrutura hierarquica. Consiste de dois ou mais segmentos
maiores, sendo cada um deles uma linhagem de leque menor
que a linhagem méxima (inclusive), cujos membros tém um
antepassado comum, um grau menos afastado que o fundador
da linhagem méxima. Cada segmento maior compreende
segmentos menores constituidos segundo os mesmos principios;
e, assim, chega-se a linhagem minima que consiste nos filhos
de um homem, Um cld composto, por isso, ndo tem antepassado
comum. Os nativos falam da linhagem como «casa» (yir) ou
«filhos» biis ou o quarto do fulano. Ndo ha termo para o que eu
chamo «cld». O sistema de linhagem opera independentemente
de nimeros, A linhagem méxima tem o mesmo status com
um de 2000 membros do mesmo cla. Eu emprego linhagem
como termo geral de qualquer ordem da segmentagdo e de
qualquer ambito.

(2) Um pai (filho) ndo pode casar com a vitva do filho
(pai), A extensédo classificatéria desta regra difere um -tanto
duma linhagem méxima a outra, conforme esta estrutura.
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linhagens méaxmas constituintes de um cla composto,
embora relativamente auténomas em relagdo umas as
outras, estio ligadas por deveres e privilégios recipro-
cos claramente definidos, obrigagbes e direitos sur-
gem de situacbOes cerimoniosas, dos assuntos econo-
micos e legais e das instituicdes religiosas.

Um cla é referido ‘pelos de fora como «as pes-
soas de tal e tal lugar», por exemplo, Tondem. Das
sepulturas dos seus antepassados pode inferir-se que
os aldeamentos mais antigos foram habitados pelos
actuais clas locais pelo menos durante trés séculos.
Segundo a teoria nativa, os lagos de consanguinidade,
e portanto a qualidade de membro de cla, nunca pode
desaparecer. As novas linhagens méaximas nao podem
formar-se pela separacdo das que existem.

Como as linhagens méaximas constituintes de um
cla composto, embora menos, os segmentos de uma
linhagem méaxima sdo relativamente auténomos do
ponto de vista genealdgico, ritual e jural, ainda que
fortemente unidos por lagcos da mesma espécie. A
expansao de uma linhagem méaxima através do decurso
das geragbes, implicando muitas vezes dispersao ter-
ritorial, valoriza as forgcas centrifugas que promovem
a relativa autonomia dos seus segmentos; mas as
forgas centripeta's do cla, o culto religioso, e muitas
vezes a interdependéncia politica continuam a man-
té-lo unido. Na sua extens@o temporal, cada linhagem
representa um equilibrio destas forgas contrarias. Num
dado tempo, é um sistema de segmentos que mutua-
mente se equilibram e em que se inserem os direitos
e deveres através dos quais se mantém um equilibrio

estrutural,
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Como a descendéncia é patrilinear e o casamento
patrilocal, a continuidade da linhagem depende dos
seus membros de sexo masculino. S6 eles herdam
propriedade como terra ou gado, sucedem a fungdes
e transmitem as regras morais e rituais (abstinéncias
totémicas, etc.) distinttivas dessa unidade .

O cla tem ainda uma dimensao de importancia
politica. As linhagens méaximas que pertencem a dife-
rentes e muitas vezes clas adjacentes, estdao assimetri-
camente ligadas por lagos clanicos idénticos aos que
unem as linhagens méaximas constituintes do mesmo
cla e passam pelos Ultimos (). Entre tais unidades
como dentro do cla, a guerra era impossivel.

Esta ramificagdo de lacos clanicos corresponde
estreitamente a distribuicdo de clas. A sua maior ela-
boragdo encontra-se entre os «Talis verdadeiros». Nu-

(1) Assim, por exemplo, trés clds adjacentes A, B e C
estdo interligados como se segue: A tem 3 linhagens méximas
A, A, e A;; B tem 4—B,, B, By, B,; C tem 2, C, e (C..
A linhagem A, tem lagos clanicos com as linhagens B, e C,, mas
niao com outras linhagens B e C, nem B, e C, tem lagos
clanicos com A, e A,. Os membros de A,, B, e C, néo
podem casar entre si. Eles podem herdar as vidvas um dos
outros e tém obrigagbes reciprocas cerimoniais de membros
do cla. Membros de A, casam nas outras linhagens B ou C
e B. e C: casam entre si com linhagem A; e A; De modo
semelhante, A, tem lagos cla@nicos com B, mas nao com
outras linhagens B ou C; e A, tem lacos clénicos com B..
As linhagens méximas ligadas desta maneira tém as mesmas
relacoes uns em face de outros como unidades constituintes
de um c¢la. mas os direitos e obrigagcoes que lhe sado inerentes
sdo menos rigorosamente efectivas que dentro do cla. O cla C
tem entrelacamentos semelhantes com o cla D, D com E, e
assim por diante,
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morando cerca de 10 000, eles tém uns vinte e cinco clads
compostos, territorialmente adjacentes, ligados por
uma teia de lagos clanicos que abraga igualmente
alguns clas de Goris. Assim, cada linhagem maxima
tem o seu campo especifico de clanico, excedendo
mas nao sendo idéntico ao de qualquer outra linha-
gem maxima do mesmo cla. E uma unidade consti-
tuinte de um cla local e ao mesmo tempo uma uni-
dade fechada. Assim, qualquer dado sector desta teia
manifesta um equilibrio clanico e de lagos locais con-
trapostos com as divisdes genealbégicas e locais. A
lealdade para com o cld local é compensada pela
lealdade contraria para com uma unidade componente
de um cla vizinho. A articulagcdo resultante de cla
com cla d& aos Talis uma coesao frouxa. Muitas vezes
eles falam de si como uma unidade diferenciada de
nao-Talis por rituais distintos e observancias formais.
De facto, nem todos os Talis tém todos estes costu-
mes e alguns nao-Talis compartilham-nos; caracteris-
ticamente, os Talis transpoem isto com agregados
vizinhos de clas.

Entrelagado com este complexo de lagos clanicos
h4 uma teia identicamente tecida de lagos de cola-
boragdo ritual nas Grandes Festividades, o culto da
Terra e do boyar externo (ver adiante, pag. 453). A
colaboragao ritual implica beneficios misticos conjunta-
mente com responsabilidade e portanto amizade e
solidariedade anélogas as da gente do cla. As duas
séries de lagos, ainda que incongruentes, fortalecem-se
uma a outra.

As lutas entre cla Talis nunca foram por conse-
guinte encaradas como guerra. Medianeiros ligados
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aos combatentes por lagos clanicos, de contiguidade,
ou colaboragdo ritual intervinham logo. Guerra para
os Talis significava lutar com os seus inimigos tradi-
cionais, a gente de Tongo e os seus aliados. Porém,
dois clds Talis sustentavam usualmente os Tongo
(ver adiante, pag. 441) e os Talis estavam e estdo
ligados aos Tongo por lagos rituais apertados, como
se verd mais tarde.

Por contraste com os Talis, seus vizinhos, a
gente de Tongo é chamada Namoos. Esta nomencla-
tura reflecte a divisdo fundamental na sociedade Tale.
E universalmente aceite que o fundador de Tongo,
Mosuor, era um fugitivo de Mampurugu, donde tinha
sido expulso & forca pelo chefe supremo. Mosuor
encontrou os primeiros antepassados de quatro dos
clas Talis que ocupavam o pais. O chefe deles era
0 primeiro Gbizug tendaana que, segundo narra o
mito, aterrorizado pelo turbante vermelho, a veste
esvoacante, os cavalos e as espingardas de Mostor
— sdo estas as insignias de chefes — fugiu para os
montes Tong. Por um ardil, Mosuor apanhou-o e decla-
rou que tinha vindo para se fixar pacificamente e trazer
beneficios para a comunidade. Assim, o tendaana
cedeu terra a Mosuor e fez um juramento de eterna
amizade com ele e os seus descendentes.

Segundo os seus sucessores lineares de hoje, 0s
primeiros tendaanas «surgiram da terra» ou «desceram
do Céu». Namoos escarnecem destes mitos consjde-
rando-os fisiologicamente absurdos, mas reconhecem
que eles expressam um direito de prioridade de ocupa-
¢ao. O mito de Mosuor e o mito dos primeiros ten-
daanas sio complementares e tipicos da cultura, Tais
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mitos conceptualizam e postulam um principio para
as relagdes politicas e cerimoniosas de chefes e ten-
daanas que eles investem com a santidade da anti-
guidade indiscutivel.

A progénie agnatica de Mosuor espalha-se para
Yameleg e Sie na terra Tale e para Biuk na fronteira
entre os Tallensi e os Gorisi. Formalmente, o cla de
Mosuorbiis (os filhos de Mosuor) constitui uma linha-
gem maxima singular distribuida por estas quatro
unidades politica e territorialmente independentes. O
ramo Tongo é sénior para os outros, pois que o timulo
de Mosuor e o santudrio (boyar) dedicado a ele
permanece sob a sua custdédia. Cada um destes ramos
inclui varias linhagens acessérias unidas a ele por
alguma divisdo geneal6gica e ligadas por lagos cla-
nicos a outros clas. Tongo estd assim ligado ao com-
plexo Talis e os outros trés ramos aos clas da sua
vizinhanca.

Todos aqueles clas que se dizem descendentes
do emigrante Mamprusi sao designados por Narfnoo.s.
Eles tém as mesmas observancias distintivas rituais.
Varios outros cla Namoos genealogicamente indepen-
dentes vivem em cerrada justaposicao com os Talis,
constituindo cada um uma unidade local. Alguns
caem dentro da Orbita politica dos Tongo e outros
ficam fora dela. A volta de Yameleg e- Sie habitam
aglomerados heterogéneos de cldas, Namoos e nao-
-Namoos em préxima justaposi¢do, alguns interligados
por lacos clénicos, outros completamente indepen-
dentes sob o ponto de vista genealégico. Namoos e
nao-Namoos formam frequentemente linhagens con§-
tituintes do mesmo cla, possuindo funcbes rituais
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complementares divididas pelas mesmas divisoes
estruturais como separativos dos Talis e dos Namoos
Tongo, mas inseparavelmente ligados por lagos estru-
turais igualmente fortes e por interesses comuns. A
maior parte destes grupos de nao-Namoos proclamam
afinidade com os Talis como habitantes autéctones
do pais, embora sejam genealogicamente distintos
deles, fundando-se na similaridade das observancias
rituais e prerrogativas ligadas ao culto da terra.
Eles tém um papel no sistema politico andlogo ao dos
Talis, mas distinguem-se deles por diferencas na data
e forma das suas respectivas festas das colheitas.

Os Talis e os seus congéneres, pretendendo ser
autoctones «senhores da terran e os Namoos, supos-
tos originarios da emigragao véria, estdo territorial-
mente mesclados, genealogicamente misturados e
todos unidos por lagos rituais indestrutiveis. Mas
eles estdo também separados por profundas divisoes
de igual importédncia para as suas proprias fungdes
no sistema politico.

V. FACTORES LIMITATIVOS: PARENTESCO,
CONTIGUIDADE LOCAL E SISTEMA
ECONOMICO.

A qualidade de membro de cla, o lago mais
significativo que determina a ajuda mutua na guerra,
ndo actuava automaticamente. Mesmo os segmentos
de um cld@ singular algumas vezes recusava ajuda a
um outro segmento se se pensasse que tinha parti-
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cipado em represalias. O cla também interpde bar-
reiras genealdgicas entre as unidades. Para o indi-
viduo, os lagos de parentesco cognatico e afim rompe
as barreiras. Da-se grande importéncia a relagao cognéa-
tica, particularmente ao parentesco uterino (soog).
Mas as relagbes politicas, como a guerra, atravessam
estes lagos, O parentesco, conquanto limite a isola-
mento de linhagem e cla e restrinja a extensdo até
onde o conflito se possa levantar entre tais unidades,
é marginal ao sistema politico. Isto é 6bvio nos nos-
sos dias nas intrigas politicas que separam o pais.
Os lacos de parentesco entre os adeptos de facgoes
rivais ndo 'mitigam a sua hostilidade politica. In-
versamente, porém, a rivalidade politica dos seus clas
ndo impede aos individuos o contacto e as reciproci-
dades que o parentesco traz consigo ().

A contiguidade local também estabelece lagos
e divisbes. O sistema econdmico, a estrutura de linha-
gem e a ideologia ritual privilegiam a coesao
local como um factor de solidariedade comunitéaria.
Onde o0s clas adjacentes sao genealogicamente
distintos, existem usualmente lagos cerimoniosos ou
comunitarios. Equilibrio entre os lagos e divisdes produz
um estado de tensdo susceptivel de transbordar em
conflito se um grupo infringe os direitos de outro. Paz

(1) A teia do parentesco estende-se tdo largamente,
tanto espacial como genealogicamente, que o nativo pode
percorrer cerca de vinte milhas, através de fronteiras tribais,
passando de uma povoagdo a outra, com recurso a hospitalidade
e bons oficios dos parentes de cada um,
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€ ndo provocagdo sdo salientados como relagbes
ideais entre vizinhos. A este respeito, a contiguidade
impde constrangimentos semelhantes aos do cl3 ¥},
mas em consequéncia da actuagdo de sancgdes dife-
rentes. A ameaga de guerra Oou, presentemente, a
suspensao de relagbes amistosas & especialmente
efectiva, visto que pér em perigo tanto a comuni-
dade como os lagos rituais é de importancia funda-
mental para o bem geral.

Quando aos lagos clanicos se acrescentam os
lagos de contiguidade ou de interdependéncia ritual,
comunidades mais largas do que o cla local emergem
em certas situagdes. E uma questao de grau, de equi-
librio e de contraste. As unidades constituintes de
tal comunidade estdo mais intimamente ligadas entre
si do que com outras unidades semelhantes. A accéo
coordenada para um fim pode suceder-se uma acgéo
independente, mesmo conflituosa, seguindo as linhas
da divisdo local genealdgica, para outros fins.

Finalmente, o sistema econémico & um factor
limitativo na’ organizagdo politica. Os Tallensi sdo

(*) Considera-se uma gravissima ofensa, e por isso quase
impraticével, raptar a mulher de um parceiro clanico. Isso
periga as traves-mestras em que se alicerca a qualidade do
membro do cld como o factor ao mesmo tempo de solidariedade
politica e da unidade do culto. O clz inteiro seria ultrajado e os
ancidos recorreriam a medidas drésticas para reintegrar a
lei violada. A reaccdo & similar ao caso mais frequente de um
homem raptar a mulher de um membro do cla vizinho.
Mas isso é devido ao receio de retaliacdo violenta, Em ambas as
hipéteses, torna-se necessédria a reconciliacdo ritual (veja-se
adiante, pdg. 466, quando isto & seguido noutro contexto).
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camponeses que cultivam principalmefnte o] cerealt ]
aspecto essencial da sua agricu!tu‘ra € a cultura f|xf';1.
Eles trabalham a terra que rodeia 0s seus caéals
(saman) continuamente, tendo como suplemento disto
o cultivo menos intensivo das terras de mato (poog)
a alguma distdncia donde vivem. O gac{o fque pos-
suem, embora indispensavel, é de imporfanma .s.ecm-
daria na sua economia. Muito poucos sao suficiente-
mente ricos para possuirem mais gado do que o
equivalente em valor a mais de uma ou duas cabegas
de gado. o

A paz e a introdugdao da moeda briténica pr’ovq
caram um tremendo desenvolvimento no comercio
local, mas o comércio é ainda sobretudo ur{na ocu;?a-
cdo casual comparada a agricultura. Este e tamben.w
o caso de algumas artes domeésticas .dos Tallensi.
A Unica divisdo de trabalho é a relfltlva ao §exo.
A agricuitura e o pastoreio de gado sao predominan-
temente trabalho do homem. As mulheres ocupam-se
sobretudo dos trabalhos domésticos e empregam-se
bastante no pequeno comercio.

A caca e a pesca, embora praticadas con? zelo,
pouco corjnribuem para o nivel de subsisténcia. Os
produtos silvestres da mata bravia, por-ém,‘fornecelm
comodidades indispensaveis a sua econ_omla caseira
— lenha, fruta, (Butyrospermum park.ilj, —etc, Os
produtos da alfarrobeira (Parkia filicoidea) §ao excep-
cionalmente valiosos, mas nem sempre faceis de obter
(ver adiante, pags, 446-448).

Os azares da agricultura sao enormes. A chuva
¢ precaria. Uma inoportuna praga de seca durante a
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estacdo das chuvas (') pode arruinar as searas e criar
uma fome geral. Uma geragdo atrds, uma seca pro-
longada provocava uma fome de tal ordem que os
homens tomados de desespero pegavam nos seus
préprios filhos ou nos do vizinho e iam-nos vender
em troca de alimento aos Mamprusi.

Actualmente, estas catastrofes podem ser evitadas
pela compra de cereal em &areas mais afortunadas.
Os gafanhotos sdo outra ameaca imprevisivel. O ali-
mento é cronicamente insuficiente, pois até mesmo
com uma estagcao excelente, poucas pessoas ficam
com um excedente que possam guardar para o caso
de um azar.

A cultura permanente exige aldeamentos perma-
nentes e estaveis e deste modo influencia profunda-
mente o sistema politico. Nos aglomerados mais
antigos, a base da sociedade, um homem economi-
camente independente cultiva a terra que lhe foi trans-
mitida pelos seus progenitores, cujas sepulturas esto
ao lado do seu casal. A seguranca de manutencio
aproximada em toda a totalidade dos direitos de pro-
priedade & a norma. Nalguns aglomerados, terra de
cultivo (kuo) — isto é, os direitos de cultivos — podem
ser alienados e sujeitos ao consentimento dos herdeiros

(*) Tal como sucede com outras partes da zona climética,
os territorios do Norte do Ghana tém duas estagbes bem
definidas, a das chuvas que atinge na regifo dos Tales
43 polegadas e que vao de Abril a meados de Novembro,
e a estacdo seca, sem aguaceiros, de meados de Novembro
aos fins de Margo.
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presumiveis (*). Em qualquer parte a venda de terra
é um pecado contra a Terra. S6 a extrema necessidade
forcara um homem a vender uma propriedade. Os
quintais (saman) sdo um patriménio precioso santifi-
cado pelo trabalho das primeiras geragbes e mantido
como penhor das geragdes futuras. Vender esta terra
é pouco menos do que sacrilégio. Em menor grau, isto
aplica-se também as terras do mato.

Um elemento essencial no ajustamento ecolégico
dos nativos foi uma sensivel expansao para as terras
por cultivar que ficavam ao redor dos aglomerados
mais velhos. A pressao da populacdo e a baixa efi-
ciéncia técnica parece terem sido as principais causas
deste processo de colonizagdo local, que foi grande-
mente acelerado e amplificado em virtude do esta-
belecimento da paz. E um ciclo na histéria de uma
linhagem. Os novos cultivam a periferia por uns tem-
pos; depois, quando os membros mais velhos mor-
rem, alguns regressam para tomar conta do patriménio
que agora lhes é deixado. O sistema de linhagem
e o culto dos antepassados sao as forgas centripetas.
O lugar de origem (daboog) do pai de uma pessoa
é sagrado: abandoné-lo & provocar a coélera dos espi-
ritos antepassados. Colonos novos, muitas vezes
membros mais novos da mesma linhagem, substituem

(1) A terra é s6 abengoada aos membros do cla, parentes
e individuos pertencentes & mesma comunidade local, nunca a
forasteiros. Isto é devido ao alto grau de congruéncia entre
grupos locais e grupos geneal6gicos. A economia Tale estd
descrita em pormenor em M, e S. L Fortes, «Food in the
Domestic Economy of the Tallensi», Africa, IX, 2 1936.
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0s que regressam a casa. Gra-dua!-me_nte, pode for-
mar-se um ndcleo de descendentes dos homens que
nao regressaram s Suas terras natais, e assim se
levanta -um novo aglomerado. Estes aglomerados sao

desta maneira.

Uma linhagem méxima, por majs que esteja dis-
Persa, nunca deixa de considerar a terra original
(daboog) do sey antepassado fundador COmo a sua
verdadeira casa, muito particularmente associada aos
espiritos dos seus antepassados. Embora 3 distancia,
pPermanece ancorada pPara uma localidade definitiva.

Ninguém possui um direito absoluto sobre terra
cultivavel que um homem detém por direito de heranca
ou compra. Ninguém o pode desapossar dela, ou impe-
di-lo de a usar quando e como queira ('), ou retomar
qualquer que ele deixe por cultivar. A terra pode ser
€Mmprestada, ndo pode ser arrendada. Os chefes ¢
tendaanas (ver adiante, pag. 439), ndo tém direitos
absolutos de propriedade que lhes permita arrendar,
cobrar imposto oy tributo pela terra. Eles na verdade

nao tém mais terrg do que aquela adquirida pela

mesma forma como a de qualquer ancido.
Ec-onomicamente, POr conseguinte, os Tallensi s3o

uns camponeses homogéneos, sedentérios, igualita-

—

(') Isto foi claramente demonstrado

quando os montes
Tongo foram repovoados em 1935.

36. Depois de vinte e cinco
gressaram para tomar posse das suas
terras ancestrais, sem uma dnica disputa ou um desacordo
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rios. Cada aldeamento tem alguns homens que possuem
mais do que uma riqueza mediana, devido geralmente
ao facto de terem muitos filhos a trabalhar para eles.
Mas embora seja admirado e invejado, a sua riqueza
nao se juntam quaisquer privilégios sociais. A riqueza
ndo pode acumular-se. Em parte é utilizada para
aumentar o nimero de mulheres na familia conjunta,
aumentando assim progressivamente o dreno das suas
fontes, e é eventualmente distribuida por heranga.
Deste modo, sé tem uma vantagem temporéaria. Nao
ha cla, classes econémicas a cortar e a diminuir a
solidariedade da linhagem, do cla e da comunidade
local (1), que é um facto da maior importancia para a
organizacdo politica.

VI. AUTORIDADE E RESPONSABILIDADE
NO SISTEMA DE LINHAGEM

Os principios da estrutura social Tale aparecem
mais claramente nas actividades de grande escala
como cerimonias funerarias, nas Grandes Festivida-
des, expedigdes de caga, etc. Direitos e deveres, privi-
légios e obrigagdes inserem-se nas unidades corp6-

(') Os chefes e regedores tornaram-se excepcianal-
mente ricos pelas exacgdes que estdo dentro das suas atri-
buicbes. Eles sdo individualmente beneficidrios dos novos
poderes, Ainda nd@o apareceram fracturas soclais fundadas em
diferencas de riqueza, embora os conflitos devidos a concor-
réncia monetéria estejam a tomar os postos politicos em algu-
mas partes do Pais.

28
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reas e qualquer membro autorizado pode agir em
nome da unidade. O principio de representagao, enrai-
zado na identificagdo dos membros de linhagem uns
com os outros, é inerente a estrutura social Tale.

O grau de participagao determina que as unida-
des surjam numa situacdo particular — as linhagens
méximas nas actividades do cld, os segmentos consti-
tuintes em assuntos de linhagem, os clas em activi-
dades que abrangem muitas comunidades. Conse-
gue-se uma acg¢do conjunta por meio de uma distri-
buicdo equilibrada e simétrica de funcoes entre as
respectivas unidades. A solidariedade de uma unidade
varia de acordo. Os segmentos que para interesses
divergentes se opdem tremendamente unem-se com
impeto nos assuntos de interesse comum. Os co-mem-
bros de qualquer unidade tém um interesse comum
no bem-estar uns dos outros e na salvaguarda dos
seus interesses. Qualquer deles fard represélia pelo
mal que se faca a outro.

A identidade corpbérea e a solidariedade das
unidades assim delimitadas pela descendéncia agna-
tica e a localidade, sdo fungbes de uma constituicao
delimitada e sustentada por sancbes definidas. Cada
linhagem est4 sujeita a autoridade do seu membro
masculino sénior (kpeem) (*). Numa linhagem de
estreita amplitude, isto é, com os antepassados comuns
colocados quatro ou menos geragOes atras, ele é o

(*) As mulheres nunca sédo assimiladas as linhagens dos
seus maridos, embora gradualmente compartilhem de leal-
dades e interesses destes. Elas estdo sob a autoridade dos
seus maridos, e a fortiori sob a de quem exerce autoridade
sobre estes altimos.
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mais sénior por geragao: em.linhagens mais amplas,
a idade passa a ser o critério, visto que a senioridade
por geracdo deixa de ser determindvel. A senioridade
através da estrutura social confere autoridade.

A autoridade exercida pelo kpeem da linhagem
varia com a amplitude desta. Na linhagem em torno
da qual se ergue uma familia conjunta, o chefe dessa
familia tem completa autoridade moral e ritual; ele tem
o d.reito de dispor do trabalho dos seus dependentes,
propriedade e pessoas e pode usar da forga ou de
medidas rituais para assegurar a sua autoridade. Numa
linhagem de grande amplitude, o chefe tem apenas
autoridade moral e ritual sobre os seus co-membros
que nao sejam os seus proprios dependentes. Quanto
maior for a amplitude da linhagem, mais velho é o
kpeem, e mais prestigio, respeito e honra sera
atribuida ao seu status, embora sé lhe confira auto-
ridade puramente moral e ritual. Assim, se o chefe
de um segmento maior convidasse 0s seus co-mem-
bros a trabalharem para ele, seria desrespeitoso, mas
ndo uma quebra de obrigacdo sancionada recusar, e
eles devem ser generosamente recompensados. A
hierarquia culmina no kpeem da linhagem maxima.
Cada transacgao importante, secular ou cerimonial,
entre unidades constituidas poe em movimento toda
a série de autoridades da linhagem méxima. Os direitos
juridicos e econdémicos do chefe da familia néo
podem ser exercidos sem o consentimento dos chefes
de linhagem que lhe sao seniores. Cada série de chefes
de linhagem tem direitos correspondentes — por
exemplo, nos presentes que dao legalidade ao caca-
mento. Um direito especifico, embora seja rigorosa-
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mente definido, € um elemento na configuragao total
de direitos. Os direitos implicam responsabilidades.
Cada tipo de direito e autoridade depara-se com um
tipo equivalente de responsabilidade. Aqueles que
podem prestar servigos econémicos aos seus depen-
dentes sado econdmica e ritualmente responsaveis pelo
seu bem-estar e publicamente responsaveis pelas suas
acgbes. O chefe de um segmento maior tem res-
ponsabilidades rituais e morais para com a unidade.
Ele deve fornecer as contribuicbes cerimoniais devi-
das do segmento nas ocasides publicas importantes,
como as ceriménias funerérias. Ele ndo tem responsabi-
lidades econdmicas ou juridicas pelos seus co*mem-
bros conjunta ou solidariamente. O chefe da linha-
gem maxima ainda tem responsabilidades rituais e
de moral em geral. Esta hierarquia de direitos contra-
balangados contra uma hierarquia de obrigagdes cons-
titui o fundamento das relagbes juridicas Tale.

O kpeem ¢é o principal representante da linha-
gem, o centro 'das forgas que mantém a sua unidade
corporea e a identidade. Todas as transacgdes de inter-
-linhagem sdo conduzidas formalmente através dos
chefes de linhagem; mas seja qual for o assunto,
toda a unidade deve ser consultada. Cada membro
pode expressar a sua opiniao, sendo dada maior impor-
tancia & do que estiver directamente implicado, econé-
mica ou juridicamente.

Em Jltima anélise, 'a "autoridade do kpeem
repousa numa base moral — os lagos de mtua depen-
déncia e interesse comum que unem 0S co-membros
de uma linhagem aceite, axiomaticamente em virtude
da comunidade de descendentes e mais explicitamente
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conceptualizada no culto dos ancestros. Cada linha-
gem, seja qual for a sua amplitude, venera o santuario
(boyar) (') dos seus antepassados separadamente.
Este é o indice priméario da sua diferenciacao de outras
unidades semelhantes e o arqui-simbolo da sua iden-
tidade corpérea e relativa autonomia. A hierarquia de
segmentos constituindo uma linhagem méxima corres-
ponde uma hierarquia de santudrios de antepassa-
dos. Nos sacrificios a um antepassado particular, cada
segmento da linhagem brotada dele deve estar repre-
sentada. Assim, os segmentos de uma linhagem sacri-
ficam separadamente aos seus respectivos ancestros
fundadores e em conjunto ao seu antepassado de
linhagem comum.

VIl. A RELIGIAO TALE

Um homem torna-se chefe da sua linhagem
sucedendo a custddia do santuédrio dos ancestros da
linhagem (boyar). Ele sacrifica-lhes em nome da linha-
gem ou de qualquer dos seus membros e em seu
proprio nome, especialmente no tempo de semear, de
colheita e de festividade, Os Tallensi receiam e vene-
ram simultaneamente os seus antepassados, procuran-
do aplacé-los e coagi-los com sacrificios para que a sau-
de. a fertilidade e a prosperidade possam prevalecer.

(1) Um boyar é uma categoria particular de bayer.
Qualquer objecto ou animal que tenha uma significagéo pode
ser chamado ao bayer, Um boyar é o bayer que é a sede de
todos os ancestros da linhagem, remontando sempre aquele que

a fundou.
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Esta é a crenca nativa. Objectivamente, a religiao
Tale é um instrumento potente de controle social. As
pessoas que sacrificam juntas, quer como parentes
ou por meio de lacos de colaboragdo ritual, devem
viver amigavelmente umas com as outras, pois de
outro modo ofendem os antepassados. Por causa disto,
a morte e a extingio da sua prole é a sangao
mistica que cai sobre um homem que assassina um
parente ou um companheiro de cla. Por esta razao,
também a dissencao entre a gente assim unida deve
naturalmente dar lugar a reconciliagao.

O guarda de qualquer santuério deve ser tratado
com respeito por aqueles que dependem das suas
fungdes sacerdotais, sendo ele pode rejeitar os sacri-
ficios deles. Esta é a sangdo mais efectiva da auto-
ridade moral do chefe de uma linhagem. O culto
dos ancestros, a sangao suprema dos lagos de paren-
tesco é uma grande forga estabilizante contra-actuando
com as tendéncias centrifugas inerentes no sistema da
linhagem. Por mais amplamente que uma linhagem
possa estar dispersa, 0s seus membros nunca podem
escapar a jurisdigdo mistica do seu antepassado fun-
dador. Os descendentes cognaticos, como individuos
também caem sob a sua alcada.

A estrutura ideolégica do sistema da linhagem
é o culto dos antepassados; o de localidade é o culto
da Terra (ten). Nao é facil formular brevemente a
conotacao da palavra ten, no seu aspecto mistico.
Os nativos distinguem entre kuo, a superficie aravel
tam, o solo, e ten, a comunidade, a localidade, a
terra, ou a Terra no seu aspecto mistico, de acordo

com o contexto. Ao contrério dos antepassados que
diferem de um grupo genealégico para outro, e cuja
influéncia se confina aos seus proprios descendentes,
a Terra é singular e universal; em teoria, todos os
povos estdo sujeitos ao poder mistico de um e do
mesmo ten. Porém, a terra tem varios atributos. Devem
oferecer-se sacrificios a ela em lugares sagrados par-
ticulares (tongoan), e a palavra ten (pl. tes) aplica-se
a tais lugares, significando o lugar sagrado e 0s seus
arredores. Tongbana, e dai tes neste sentido restrito,
tem nomes e, como grupos genealbgicos, tabus dife-
renciados.

Entre o ten, o universal, e ten, o lugar sagrado
particular, fica ten, a localidade abrangendo um numero
de lugares sagrados, mas concebido como a éarea
mais vasta de um, o principal kpeem entre eles, e
sob a jurisdicdo sacerdotal de um (nico tendaana.
Este tonghan principal é o centro ritual da localidade,
o santuéario de ten, a terra universal, onde se realizam
importantes sacrificios, especialmente nos tempos das
grandes festividades, e celebra-se o sacrificio ritual
para o sacrilégio. Como os tendaanas vizinhos estao
geralmente ligados por lagos clénicos ou por cola-
boragao ritual, assim os tongbana e tes vizinhos sao
considerados em ritual e doutrina como «parentes»
(mabiis). Em conformidade com a estrutura social,
todos os tes de Taleldndia e de algumas comunidades
ndo-Tale sdo considerados «parentesy», uma metafora
que reconcilia a diversidade de lugares sagrados com
a singularidade e universalidade da Terra.

O maior sacrilégio contra a Terra é o derrama-
mento de sangue dos homens em luta. Devem fazer-se
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sacrificios de aplacamento por ambas as partes ou
entdo elas e sua prole perecerdo. S6 é menos sacri-
lego guardar qualquer coisa encontrada sobre a terra
(tenanplima), especialmente animais perdidos, objec-
tos de metal, ou seres humanos errantes. Nio se
pode usar tecido quando se fazem sacrificios & Terra.

A Terra é impessoal, mas «vivay (bonvor)
—quer dizer—uma agéncia que controla as vidas
dos homens. Incalculavel, como todas as agéncias
misticas, a fonte da prosperidade, fertilidade e salide
bem como da drastica retribuicdo pelo pecado ou
sacrilégio, premeditado ou ndo, é encarada com grande
respeito. Como linhagem e localidade se encontram
indestringavelmente ligadas na estrutura social, assim
ten e os antepassados (yaanam) estio indissoluvel-
mente ligados na religido Tale. Os conceitos marcam
dois pdlos do sistema, os antepassados basicamente
empenhados no bem dos seus descentes, mas as
fungbes sacerdotais ligadas & Terra estio confinadas
a linhagens méximas particulares.

VIIl. CHEFATURA E TENDANADORIA

O chefe de qualquer linhagem maior vértice ocupa
0 de uma hierarquia de chefes menores. S6 o chefe
de uma linhagem méxima é que nao esta subordinado
a outro de grau mais elevado nem contrabalangado
pelo chefe de um outro segmento de ordem igual. O
seu status na unidade é (nico, resumindo-se a sua
exclusividade genealégica e corpérea pela comparacido
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com todas as outras unidades. A maioria dos chefes
das linhagens maximas tém fung¢des especiais sancio-
nadas pelo sistema religioso e definidas pelos mitos
de origem ou descendéncia. Através deles estabelece-se
uma gama de relagdes politicas que transcendem os
limites do agrupamento agnético.

Segundo o0 pensamento nativo, estes cargos
compreendem duas instituicbes maiores na’am, che-
fatura, e tendaan, o cargo de Guarda da Terra. Nan’am
€ a prerrogativa de uma série de clas e linhagem,
predominantemente os Namoos; tendaan a dos Talis
e dos seus congéneres, de acordo com a maior divi-
sao da estrutura social. Na verdade, estas duas cate-
gorias ultrapassam-se. Véarios clas tém ambos o0s tipos
de cargos, exercidos por linhagens maximas diferen-
tes e alguns cargos (como os tidos pelos Talis das
montanhas) tém atributos de ambos. Embora sejam
homélogos sob muitos aspectos, na’am e tendaan sao
fungdes polares indissoluvelmente conjugadas embora
opostas. Este é o facto central da organizagdo politica
Tale. Encontra-se a mesma configuragao, com muitas
variagoes locais, através da Talelandia e nas areas vizi-
nhas. A sua actuagdao mais precisa da-se no distrito
dos Tongo. O senhor de Tongo (Tonraana) & o chefe
mais eminente (na'ab) na terra dos Tale. Ele diz
presentemente ser o dirigente de todos os Tallensi,
mas isto € uma distorsdo nos termos dos privilégios
modernos de chefia, de um status que é meramente
o de primus inter pares no sistema nativo. A sua
proeminéncia de categoria provém da deferéncia que lhe
é tributada por todos os outros chefes de linhagem
da Talelandia, bem como dos tabus especiais apenas
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observados por ele. Porém, ndo possui autoridade
administrativa sobre qualquer outra comunidade além
de Tongo, nem mesmo sobre os juniores — mas local
e politicamente auténomos — ramos de Mosuorbiis.
Os Tongo na’am podem tomar-se como um paradigma
porque diferem das chefaturas menores apenas em
certo grau.

«A chefatura pertence a todos nés» (Na'am la
a ti waabi bon) é uma maxima muitas vezes citada.
O cargo pertence a linhagem méxima, ao cla, & comu-
nidade; um chefe particular ndo passa apenas da sua
incumbéncia temporaria. Esta concepgdo gue expressa
a identificacdo de todo o grupo com o na'am, a sua
lealdade e orgulho por ele, é a base da autoridade
moral e politica de um chefe. Um chefe ndo pode
ser deposto, nem segmentos dissidentes se apartarao
por mais indesejavel que um chefe possa ser. Eles
sabem que chegard a sua vez de tomarem conta da
chefatura, pois cada membro da linhagem méaxima
que tenha a prerrogativa de uma chefatura particular
pode ser eleito para ela. A categoria é temporaria num
dado segmento. Inversamente, s6 os descendentes
agnaticos do fundador de um na‘am podem tomar conta
dele, porque s6 eles podem invocar directamente as
benesses dos principais espiritos dos antepassados ().

(*) Assim, tecnicamente qualquer descendente agnéatico
de Mosuor é elegivel para qualquer das chefaturas detidas
pelos Mosourbiis, e os membros de linhagens acessérias séo
inelegiveis. De facto, a independéncia politica de cada ramo
é aferida pela restricdo de s6 os respectivos membros poderem
concorrer a chefatura. Alguns sobados menores podem ser
detidos pelos membros de dois ou mais clds, segundo o
mesmo principio.
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Os Tallensi dizem que o na’am se compra (da).
Teoreticamente qualquer homem elegivel, novo ou
velho, pode competir a tal. Realmente os homens de
status janior ndo sdo considerados convenientes. Na
verdade, apenas os ancidos que dirigiam os servigos
de muitos dependentes podiam, antigamente, levantar
ou elevar o «prego» (1), possibilitando-lhes competir,
eém parte, com os seus préprios recursos, mas prin-
cipalmente pedindo emprestado aos homens do cl3
e parentes. A competigdo para uma chefatura era
uma luta de segmentos, ndo de individuos. Quanto
maior fosse o prestigio e posicdo social mais ampla
era a dimensao do segmento que o apoiava através
de empréstimos e com a sua presenca no dia da
eleicao. O nivel geral de igualdade econémica tornava
a compra de na’am num voto indirecto. Na’am traz
a Talelandia para a érbita politica do Mamprusi. O pro-
totipo e chefe de origem de todos os na’am é o
Chefe de Mampurugu. Para serem vélidos, os atribu-
tos misticos que constituem a sua esséncia devem
ser virtualmente investidos no detentor por ele ou
por alguém feito na’am por ele. Na‘am ¢ também uma
heranca ancestral e portanto mais apropriadamente
detida por aqueles que pertencem a mesma estirpe
do Chefe de Mampurugu, ou seja, os Namoos. Deste
modo, o eleitor da maioria dos Tale e de muitas
chefaturas Gore é um dos seus subchefes, o Kuna‘aba.

(1) Os sobados menores «custam» oito ou nove cabegas
de gado, chefados importantes para cima de 70, bem como
grandes quantidades de conchas, para ndo falar de muitas
prendas que devem ser dadas aos ancidos dos eleitores para
garantir os seus bons oficios.
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O Tonraana s6 entre os chefes Tale elege chefes
subordinados, com base no mesmo principio. Daqui
resulta uma hierarquia de chefatura, todas elas peque-
nas réplicas do chefe original na’am pela estrutura e
participando da sua virtude mistica.

Mas estabelecer analogia com um sistema feu-
dal (*) seria enganador. Os chefes nomeados por um
Gnico eleitor— e por extensdo pelos do seu cla —
consideram-se «parentesy (mabiis). Na Terra de Tale
eles ajudavam-se uns aos outros na guerra, algumas
vezes em detrimento de lagos clanicos verdadeiros ou
de colaboragao ritual (*). Também costumavam prote-
ger os homens do cla uns aos outros de perseguigdo
legitima por parte da sua propria gente. Do mesmo
modo, os chefes Tale referem-se a Kuna’aba como o
seu «pai» (ba), implicando isto que lhe devem lealdade,
respeito e deferéncia cerimoniosa. Eles nao faziam
guerra ao seu aldeamento nem ele a qualquer dos

(*) A administracdo sempre considerou Talelandia como
parte do «Estado Mamprusi» sob o dominio geral do chefe
de Mampurugu, através do seu subchefe e adjunto, o Kuna'aba,
que era considerado como tendo jurisdigdo total sobre a
«Divisdo Kyrugu» Kuna'aba e os seus conselheiros foram
integrados numa «Autoridade Nativa» e no Tribunal em 1932,
como Unico tribunal oficial na Divisdo, com poderes judiciais
e administrativos. No sistema politico nativo, a esfera da
autoridade eleitoral de Kuna'aba ndo corresponde & unidade
politica ou «tribals.

(2) Por exemplo, o povo de Sii, Talis pelos lagos cla-
nicos e observancias rituais, mas detendo um chefado de
Kuna'aba, juntamente com os seus parceiros cldssicos o povo
de Yinduiri, geralmente por esta razéo apolou Tongo na guerra
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que como ele fazia com 0S seus homens de cla que via-
javam em Mampurugu. Mas Kuna’aba nao tem direi-
tos econdmicos, juridicos, administrativos ou militares
sancionados pelo sistema politico por qualquer chefe
Tale. A investidura cerimonial imposta pelo Kuna'aba
constitui o acto crucial da entrega da chefatura a
um homem (mesmo se realmente ele é escolhido por
um funcionario administrativo). Contudo, a moderna
autoridade judicial e administrativa de Kuna’aba re-
pousa unicamente na sangao da forca r-epresent.ada
pela Administracdo. E significativo ser ele antiga-
mente tratado irrisoriamente e o seu aldeamento
muitas vezes saqueado por clas sem lagos com ele.
Eles costuma\}am proteger os homens do cla nas suas
viagens pela Terra de Tale da perseguicdo, atraves
da chefatura. Um eleitor ndo tem correlativamente
responsabilidades directas rituais, politicas ou militares
por um cla cujo chefe ele nomeia. Ele é moral e
ritualmente quem tem a obrigacao de escolher, em
consulta com os ancidos, o melhor candidato para
uma -chefatura, contando menos a sua oferta pecunia-
ria do que a sua reputagao e genealogia. Ele deve
ver se o cargo circula, d@ modo a nao ser mono-
polizado por um segmento qualquer, exaltando desse
modo o interesse de toda a unidade pelo na'am (*):
Uma escolha imoral provocaria a ira dos antepassa-
dos. Nesta medida apenas um eleitor tem a respon-

(1) Devido & idade avangada em que 0S chefes eram
as mais das vezes nomeados, a duracao média de chefatura era
apenas de dez anos, Isto conduziu a circulagcao rapida de uma

PR 0T T chefatura pelos segmentos do cla.
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sabilidade moral pelo bem-estar da comunidade cujo
chefe ele nomeia. Ele é o repositério de na’am, de
modo que quando um chefe que ele nomeia morre
a insignia com que o investiram deve ser cerimonial-
mente entregue ao eleitor de quem depende a nomea-
cao de um sucessor. Assim se completa o ciclo.

IX. AS FUNCOES COMPLEMENTARES
DE CHEFES E TENDAANAS

Cada chefe Tale diz; «Man so nten; ndame» (Eu
possuo a minha terra. FEu comprei-a). Sob certos
aspectos, os direitos e a autoridade implicitos nisto
sao precisos. Ele possui os produtos de todas as
alfarrobeiras (Parkia filicoidea) que cresgcam dentro
dos limites do aldeamento do seu cla, .bem como
certas faixas de rio e de mata com cacga, cuja explo-
racdo é proibida até a comunidade ter ai pescado e
cacado representada na pessoa do chefe. O peixe
grande e as partes especiais de qualquer animal morto
Oou encontrado morto na sua mata deve ser entregue
ao chefe. Severas sancées rituais protegem estes direitos.
Os vadios (da’abr), cies perdidos ou gado, e objectos
de cobre ou latdo que se encontrem devem ser entre-
gues a um chefe. Estas prerrogativas tém ainda hoje
algum valor econémico, embora limitado (). Os pro-

(') O direito aos vadios errantes foi, certamente, abolido.
Alguns privilégios menores dos chefes correspondentes ao seu
sigrjificado politico ndo foram mencionados, porque também
estao a cair em desuso. Em alguns casos, a chefatura reduzia-se
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dutos das alfarrobeiras, do rio e do mato sa@o luxos
a que a maioria do povo ndao chega. Os seres
errantes sdo vendidos; os cdes e o gado sdo sacri-
ficados aos espiritos dos antepassados. Os privilé-
gios modernos da chefatura sdao algumas vezes des-
critos como o0s substitutos para estes direitos tra-
dicionais.

Mas para os nativos o seu significado crucial
estd nos deveres e responsabilidades correlativas que
eles envolvem. Era uma grave responsabilidade moral,
sujeita a penalidades misticas, alguém a nédo ser o
chefe vender um estrangeiro errante para a escrava-
tura. As expedicOes de caca e pesca sdo perigosas.
S6 um chefe pode poér fogo ao mato. A falta por um
acidente grave recai sobre ele e deve por precaugdo
fazer magia antes de uma expedi¢ao e oferecer sacri-
ficios de apaziguamento para que o rio ou o mato
se tornem de novo seguros ap6s um acidente. (1)

Estes direitos e responsabilidades sao indices da
complexa configuragcdo de direitos e responsabilida-

inteiramente a estes casos até & pacificacdo do Pais, conduziu
ao estabelecimento de povoagbes permanentes na perifaria
do que era sé mato de caga. Assim, os chefes de Biun e
Gbiog costumavam viver entre os seus parceiros clénicos
como membros de comunidades tocando na zona de autoridade
de outros chefes de clas, embora sendo-lhe atribuidos direitos
sobre certas zonas de rios, matos, etc.

(1) Outros aspectos de expedigbes de pesca comunal
foram tratados no meu estudo «Communal Fishing and Fishing
Magic in the Northern Territories of the Gold Coast», J. R. A. I,
67, 1337.
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des através dos quais a chefatura realiza o que os
nativos consideram a sua finalidade suprema — «fazer
a comunidade prosperar» (maal ten). Na’am é um
meio através do qual as forcas misticas conceptua-
lizadas pela religido Tale sdo mobilizadas para asse-
gurarem o bem-estar e a fertilidade dos homens, ani-
mais e searas— o0 bem comum, tanto quanto esta
determinado pelas forcas naturais para além do con-
trolo pragmatico. A morte de um chefe traz a fome
para a comunidade. A sua béncdo é tdo poderosa
para o bem quanto a sua praga é perigosa. O seu
cargo é sagrado, impondo sobre ele observancias e
tabus — muito rigorosamente no caso do Tonraana —
simbolizando os seus poderes misticos e responsa-
bilidades. Ele é o guardido da comunidade, respon-
savel pela organizagdo dela e maiores contribuicoes
para os sacrificios feitos por ela para preservar a
beneficéncia dos antepassados e para a condugao
das ceriménias anuais das Grandes Festividades. Ele
€ o guardador dos objectos sagrados que simbolizam
a continuidade e perpetuidade de na’am. Quando uma
calamidade natural ameaga, os ancidos apelam para
ele por intercessdo com os antepassados. Mais impor-

tante ¢ o seu poder para regular a queda de 4gua

(chuva). Estas capacidades, provindas dos principais

antepassados, estdo investidas num chefe na quali-

dade do mais alto representante da sua linhagem
maxima. Ele ndo pode exercé-las arbitrariamente, para
0s seus proprios fins, mas sé em conclave com 0s
anciaos representantes do cli ou comunidade para
0 bem comum. Mas ele também & forcado a exer-
cé-las. Elas sdo obrigatérias porque, como represen-
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tantes dos antepassados, ele beneficia dos direitos de
na’am legados por eles, que pertencem realmente 2
linhagem maxima. Daqui deve ser uma proporgdo dos
bens econ6micos que ele obtém através deles distri-
buida pelos chefes de segmento.

Esta configuragao de direitos, responsabilidades
e poderes misticos obriga um chefe e a sua comu-
nidade a uma dependéncia reciproca. Os limites poli-
ticos sdo uma inovagdo que frequentemente provoca
disputas acrimoniosas entre os chefes e os regedores.
Um chefe, no sistema nativo, é o eixo de uma comu-
nidade que consiste numa série de zonas de ampli-
tude crescente e é com uma integragdo que vai dimi-
nuindo. No centro estd a sua prépria linhagem e cla.
Um ou dois clas contiguos podem estar intimamente
associados a ela, fazendo parte desta comunidade
central em tudo menos no sentido genealégico. A sua
area de residéncia é aproximadamente aquela dentro
da qual o chefe possui todas as alfarrobeiras. Para
além disto estende-se uma zona de clds sem conexdo
que reconhecem o valor mistico do chefe em relagao
ao bem comum e o seu direito correlativo aos seres
humanos errantes, mas por qualquer outra forma inde-
pendente, algumas vezes mesmo hostis na guerra,
ao cla dele. Divididos por divisdes locais, geneal6-
gicas e ideolégicas que podem fazer precipitar um
conflito aberto sobre interesses divergentes, um agru-
pado destes clas surge como uma comunidade em
colaboragdo ritual para o bem comum, especialmente
durante as Grandes Festividades ou se h4 a ameaca
de uma calamidade natural. Representa um meio de
equilibrio, usualmente, entre as unidades Namoo e

29
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as que o ndo sdo, cujo centro é o elo entre chefe
e tendaana. Sem a béncdo da Terra, os poderes mis-
ticos de um chefe sdo nulos. Assim, a fase final da
sua investidura é, por sua vez, a recepg¢ao cerimonial
dele pelos tendaanas que lhe apresentam os santua-
rios da Terra (tongbana) com preces de béncéos
para a sua chefia. Frequentemente depois disso ele
deve mandar-lhes animais para serem sacrificados a
Terra. Ele ndo tem poder para assegurar o bem-estar
da comunidade sem a sua colaboragao ritual. Ele ndo
pode cagar ou pescar no seu mato ou rio sem a
béncdo de um tendaana. Finalmente, quando morre
um chefe, é enterrado secretamente por um tendaana.
Se uma comunidade for um cla Gnico ou um
grupo de clas, é politicamente definido pelas fungoes
complementares de chefe e de tendaana.

A relacao de chefe e de tendaana é de oposicao
polar e é limitada por um constrangimento mutuo e
mantendo a sua responsabilidade conjunta pelo bem
comum, tornada valida por mitos como o de Mosuor
e simbolizada nos tabus e prerrogativas de cada um,
sendo os dos tendaanas sobretudo exactamente o
contrario dos dos chefes. Como na sociedade Tale,
as relagdoes estruturais sao conceptualizadas e san-
cionadas pela ideologia ritual.

Um tendaana — Guarda da Terra — é primaria-
mente um funcionéario religioso. O seu cargo & homo-
logo da chefatura, mas orientado para a Terra. Ele
«faz prosperar a comunidade» assegurando-lhe a pro-
tecgdo da Terra. A sua relagdo ritual com a Terra
opOe certos tabus (por exemplo, ele ndo pode nunca
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usar roupa a nao ser peles) e possibilitar-lhe aceitar a
responsabilidade de tratar directamente com ela. Daqui
toda a propriedade perdida que nado é prerrogativa
dos chefes ser entregue a um tendaana. Para que a
Terra nao seja ofendida, um tendaana deve abrir o
solo para uma nova sepultura e usar o primeiro tor-
rdo para fazer uma quinta ou construir um casal em
terra virgem. As partes dos animais sacrificados por
essas ocasidoes pertencem-lhe. Os tendaanas nao
podem vender homens; mas se um chefe vende uma
pessoa errante ele deve dar uma vaca ao tendaana da
area onde o homem foi encontrado como uma oferta
especial a Terra. Como a Terra detesta o derramamento
de sangue, os tendaanas tém poder ritual para parar
a luta e mediar nas disputas. Eles realizam os sacri-
ficios oferecidos & Terra com expiagdo do assassinio.
A sua praga ou béngao é mais poderosa do que a
de um chefe, visto que a Terra é universal e pode
punir ou abencoar um homem em qualquer parte.

Os tendaanas, por conseguinte, tém uma grande
autoridade moral e ritual. Mas eles ndo podem «fazer
prosperar a comunidade» sem a colaboragao dos che-
fes, por que nao tém poder ritual sobre a chuva.
Assim, na area de Tongo, se a cheia ou seca amea-
¢cam, os tendaanas que representam os Talis chamam
o Tonraana e exortam-no a evitar a calamidade. Embora
antigas animosidades e divisdes estruturais dividam
os seus clas dele, eles sdo forgados a colaborar ritual-
mente para o bem comum.

T
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X. TENDAANAS E A COMUNIDADE
MAIS VASTA

O cargo de tendaana é investido numa iinhagem
méaxima. Qualguer membro do sexo masculino da
linhagem pode, em certas alturas, candidatar-se para
tendaana e todos os membros devem observar certos
tabus dos seus chefes. Os tendaanas sucedem por
direito de senioridade ou sao escolhidos por adivi-
nhacdo entre as cabegas de segmento (!). Eles sé@o
ritualmente instalados por colegas tendaanas de linha-
gens ligadas a sua por lagos clanicos ou de cola-
boracdo ritual. Este € um dos muitos lagos rituais
que unem os tendaanas vizinhos.

Os clas compostos tém vérios tendaanas, um dos
quais é o sénior em relagdo aos outros em status, mas
em assuntos rituais que dizem respeito a todo o cla
participam todos, sendo os papéis-chave distribuidos
igualmente entre eles. Os tendaanas dos clas vizinhos,
quer estejam ligados por lagos clanicos quer nao,
tém usualmente lagos rituais e qualquer deles pode
representar nas relagdes rituais com um chefe ou
outro um tal grupo de clas. Nas Grandes Festividades,
as funcdes-chave sdo distribuidas entre os tendaanas
que representam tais grupos de clas e assim atin-
ge-se um equilibrio de mtua dependéncia que é uma
sangdo extremamente poderosa de solidariedade, eli-
minando conflitos devidos a lealdades divergentes.

(') Os Talis da Montanha tém um processo diferente
que é um compromisso entre o método de selec¢do e o modo
como os chefes séo elsitos.
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Cada tendaana tem o seu proprio ten, a area
dentro da qual ele sacrifica aos santuarios da Terra
(tongbana) e exerce as suas outras prerrogativas
rituais. Ele distribui qualquer terra sem dono nesta
area para cultivo ou construgdo, em troca de pre-
sentes que tenham um significado ritual e ndo econoé-
mico. Pessoas de outros clas que nao seja o seu
podem ai habitar reconhecendo os direitos rituais dele,
mas sem |he pagar renda ou tributo.

O ten de um tendaana é grosseiramente demar-
cado por certas marcas naturais, mas nao tem limites
precisos, visto ser apenas uma subdivisao da Unica
e unitaria Terra. Uma vez que os tendaanas tém usual-
mente lagos clanicos ou rituais, eles encaram os seus
direitos respectivos e responsabilidades como devo-
lugbes especificas do que sa@o realmente direitos ¢
responsabilidades comuns compartilhados, com rigor,
pelos tendaanas. Frequentemente, os tendaanas vizi-
nhos tém um ou mais santuarios da Terra em comum.

O culto da Terra é, portanto, ao mesmo tempo
um factor na diferenciagdo de unidades estruturais,
acentuando a sua relativa autonomia em relagao uns
aos outros e aos seus interesses divergentes, e um
factor na integragao da comunidade. Na comuni-
dade mais vasta, contrabalanga com a chefatura; mas
numa unidade mais estreita de um cla local ou de
um grupo interligado de clas como o Talis, que nao
tem chefatura, é contrabalancado pelo culto do «boyar
externo (yenha)». Entre os Tallis das montanhas, este é
um culto esotérico no qual os seus jovens sao iniciados,
bem como um culto de fertilidade que atrai peregrinos
de lugares bastante para além das fronteiras da Terra
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Tale. Os seus devotos podiam visitar estes lugares
com seguranca e esta era uma via para intercambio
tanto econémico como cultural. Este boyar é o centro
da Festa da Colheita da sua congregagao, que consiste
num grupo de linhagens méaximas, geralmente de
clas diferentes, tendo cada uma a prerrogativa de
uma funcao ritual ligada ao culto. Este grupo atravessa
o grupo em termos de colaboracao ritual no culto
da Terra. Um boyar é o lugar dos antepassados da
sua congregacao, o poélo oposto a Terra no esquema
religioso. Assim, as sancOes rituais e as lealdades
entrelagadas sdao contrabalangadas para manter o equi-
librio social. Entre os Tallis das montanhas, o boyar
tem o mesmo valor mistico e fungdo com o na’am na
comunidade mais vasta, e os seus oficiais principais sao
referidos como «chefes», entre eles, embora sejam
tendaanas em relagdo ao chefe de Tongo.

O mecanismo mais notavel através do qual se
mantém a interdependéncia ritual e a responsabili-
dade conjunta pelo bem comum de chefes e tendaanas
é o ciclo das Grandes Festividades (*). O seu centro
é¢ a éarea Tongo, mas ele abrange todos os aldea-
mentos Tale bem como varios aldeamentos nao-Tale
cada um deles entrando no ciclo na sua sequéncia
prépria. Estas festas sd@o periodos de tréguas ritual-
mente sancionadas, em que todos os conflitos e
disputas devem ser abandonados por amor da coope-
ragdo cerimonial. Em cada fase de uma festa, cada

(1) Veja-se o meu estudo sobre «Ritual Festivals and
Social Cohesion in the Hinterland of Gold Coast», Ameri.
Anthropologist, 38, 4, 1936.
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unidade colectiva envolvida tem o seu papel especi-
fico no cerimonial e desempenhado pela sua cabega ¢
indispensavel para o desenrolar feliz de toda a série de
cerimbnias; em cada uma o acto crucial é o encontro
do chefe e dos tendaanas, ou seus deputados, reuni-
dos para a celebracdo ritual da béncdo da comuni-
dade. O chefe sobre quem recaem os deveres ceri-
moniais mais importantes ¢ o Tonraana; mas 0s ritos
e celebragGes mostram que ele representa todos o0s
chefes, cuja heranga comum ¢é na'am do chefe de
Mampurugu e cujos direitos e responsabilidades se
interligam através desta cabeca-origem. Semelhante-
mente, os principais tendaanas em relagcao represen-
tam todos os tendaanas.

Neste ciclo de festividades, portanto, destaca-se
como mais vasta a comunidade Tale; mas ela é tao frou-
xamente articulada que para os membros de qualquer
cla particular forma simplesmente uma remota moldura
de referéncia social. Nao é uma entidade politica fixa,
mas uma sintese funcional. Salienta a lealdade comum
e a fraternidade ideolégica de todos os chefes, o
parentesco de todos os tendaanas demonstrado no
culto comum da Terra, e as fungbes complementares
destes cargos. Significa o dominio, por um periodo,
das forgas de integragao sempre presentes na estru-
tura social — no parentesco, na associagdo clanica,
nos lagos de vizinhanca, na chefatura e no cargo do
tendaana — mas geralmente submersos por interesses
de seccgdo, que brotam destas mesmas instituigoes,
e dividem a sociedade Tale numa multiddao de unida-
des corpéreas independentes. As festas sdo aconte-
cimentos anuais reputados de provirem de uma anti-
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guidade imemorial. Isto é a prova da relativa esta-
bilidade da sociedade Tale por um longo periodo de
tempo e do equilibrio bem ajustado que se manteve,
na longa caminhada, entre as forcas de integracdo e as
de diferenciagao.

A principal fonte desta sintese é a ideologia ritual
Tale. Principalmente, é a nogdo do bem comum no
que se refere a riqueza e prosperidade humana nos
seus aspectos mais vitais e universais, pondo de
lado todos os interesses de secgdo enraizados na
estrutura social. O determinismo mistico postulado
para isso eleva o bem de colaborar para ele a sangdes
eternas e imutaveis de que seria inconcebivel escar-
necer. Continua para o corpo mais amplo de costume
estabelecido, a «norma de direito» como os Tallensi
a entendem, que regula a sua vida social.

Xl. A AUTORIDADE SECULAR
DE CHEFES E TENDAANAS

Os poderes seculares e a autoridade de chefes
e tendaanas tem vindo a alterar-se radicalmente com
0 advento da Administragdo britanica. Os chefes sdo
agora os agentes da Administragdo, exercendo auto-
ridade judicial e executiva em seu nome e com o
seu apoio. Os tendaanas ndo tém status politico sob
este arranjo. Os clas que ndo tém chefes sdo gover-
nados por regedores que se chamam a si proprios
«chefes» e exercem os poderes actuais dos che-
fes. Eles fazem parte da maquina administrativa
que se tem desenvolvido para ir ao encontro das
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exigéncias modernas — a provisao de trabalho e mate-
riais para trabalhos publicos, tais como a construgédo
de estradas, outrora inexistentes, e especialmente a
manutencao da paz e a imposicdo da lei pela forga.

A caracteristica significativa da nova ordem esta
no monopodlio da sangdo de forga preponderante da
Administracao. Os chefes e os regedores presente-
mente cobram taxas, tributo e trabalho da sua gente
que os tornou fabulosamente ricos comparados com
os seus predecessores. Eles vincam ciosamente a sua
independéncia territorial e politica, em vez de, como
no sistema nativo, ser a base comum dos seus direitus
e responsabilidades. Como agentes da Administragéao,
eles colocam em primeiro lugar os seus interesses
privados.

Para executarem os deveres e tirarem as recom-
pensas do seu actual status administrativo, confiam
na ajuda dos seus agnatas proximos e de uma nova
classe de funcionarios subordinados nomeados por
eles mesmos, porque as novas sangdes resultantes
do apoio do Governo ndo podiam operar através da
hierarquia dos ancidos da linhagem, que nao dispdoem
de poder para obrigar os membros dos seus seme-
lhantes.

O povo aceita os novos poderes e exigéncias dos
chefes e regedores com uma mistura de ressentimento
e resignacdo. Isto nao afecta a sua valoragao das
instituicoes politicas tradicionais, dado que o novo
sistema e a organizacdo politica nativa ainda sdo bas-
tante discretos, embora incidindo em parte sobre os
mesmos personagens. As sangdes inerentes a estru-
tura social nativa sao actuantes no contexto da nova
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organizagao administrativa. Os chefes e regedores nio
estao livres do que seriam extorsdes ilicitas segundo
os valores nativos pelas sangbes &s quais como mem-
bros da estrutura nativa social se submetem incondi-
cionalmente. A friccao é inevitdvel quando chefes ou
regedores tentam impor os seus direitos administra-
tivos em situagOes definidas por outros segundo as
ideias politicas nativas; facgbes cobigando a riqueza
e o poder do cargo sob a administragdo surgem com
pretensao e reconhecimento com base no seu status
dentro do sistema nativo.

Ao mesmo tempo, operam tendé@ncias que con-
duzem a fusdo dos dois sistemas. Os tribunais dos
chefes e dos regedores sdo nesta conexdo especial-
mente importantes.. Embora ndo reconhecidos como
parte do aparelho judicial oficial (), foram encora-
jados pelos oficiais administrativos. Eles estdo rapida-
mente a tornar-se numa parte integralmente da estru-
tura politica nativa, embora a sua autoridade derive
do poder da Administragdo para impor a paz que eles
estabeleceram manter. O seu vigor deve-se a abolicéo

(1) O dnico Tribunal Nativo oficialmente reconhecido
em Talelandia, em 1934, era o do chefe de Kurugu (Kuna'aba).
A sua jurisdicdo era limitada aos feitos civeis, com excepcao
de accbes relativas a propriedade das terras, sucessfes e
indemnizagGes ou divida superior a 5:libras, Os crimes sao de
competéncia de Tribunais Briténicos, agindo como magistrado
do Administrador do Distrito, De facto, muitos casos julgados
pelo chefe Kurugu vieram em recurso interposto das deci-
sbes dos tribunais dos chefes e regedores, e aquele tribunal
cabe recurso para o tribunal do chefe Mamprusi, ao qual se
dirigem todas as acgdes relativas a terras em primeira instancia.
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dos métodos tradicionais de obter remédio para os
males. Os chefes e os regedores sdo os funcionarios
judiciais, assistidos algumas vezes informalmente e
por razdoes de etiqueta e de habito antigo por alguns
anciaos. A sua jurisdicdo estd confinada a feitos civeis,
e, embora eles pudessem até had pouco aplicar multas
em casos especiais, falta-lhes competéncia para aplicar
sancdes penais e fazer executar os seus veredictos.
O melhor que podiam fazer, portanto, era arbitrar com
justica, de molde a ganhar a aquiescéncia de ambos
os litigantes. Geralmente, um chefe trata de casos em
que os membros da sua comunidade sao os defenso-
res. Os custos dos julgamentos eram uma fonte
lucrativa de receita até héd pouco tempo.

Estes poderes judiciais aumentaram consideravel-
mente o prestigio e a autoridade dos chefes, especial-
mente dentro dos seus préprios clas. Os seus julga-
mentos estdo a influenciar o desenvolvimento dos usos
e costumes Tale. Porém, a sua autoridade administra-
tiva esta ainda limitada pelas divisdes da estrutura
social nativa. O Tonraana, por exemplo, embora reco-
nhecido pela administragcdo como chefe-dos Talis, nao
tem controle administrativo efectivo sobre eles. O limite
desta autoridade efectiva & a comunidade coesa cons-
tituida pelo seu proprio cla e pelos dois clas adjacentes,
que sempre estiveram intimamente unidos aos Tongo
por lacos locais, de parentesco e ritual,

No sistema nativo, a autoridade secular de um
chefe ou de um tendaana deriva, por um lado, do
seu status ritual, e por outro, da sua supremacia na
hierarquia dos ancidos da linhagem. Os chefes e ten-
daanas, principalmente aqueles que sdo .considerados
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de categoria sénior, sdo sempre tratados diferente-
mente. O seu status e o prestigio na hierarquia da
linhagem possibilitou-lhe sempre contar com a ajuda
individual ou comunal de todo o ¢ld em troca da recom-
pensa habitual. Eles ndo tinham direito a imposto,
tributos ou servigos. Eram e sio moralmente obrigados
a ser hospitaleiros e generosos, especialmente para
com a gente do cla, mas nunca tiveram obrigagdes
econdémicas para com eles, seja isolada ou colectiva-
mente.

Como chefe de uma linhagem méaxima, um chefe
ou tendaana deve ser informado de todos os assuntos
importantes que lhes dizem respeito. O seu consenti-
mento é necessédrio para os membros do seu cla,
especialmente nas relagées juridicas, rituais ou econd-
micas, quer pacificas, quer litigiosas, com outros clas.
Um chefe ndo pode, por exemplo, distribuir qualquer
terra exceptuando a sua prépria a um imigrante, mas
0 seu consentimento e béncdo sdo essenciais para
que um individuo possa juntar-se & comunidade e
prosperar (). Se os interesses comuns do cl3 ou de
uma comunidade préxima como os Tongo e os
seus vizinhos sdo infringidos, por exemplo, se um
membro & assassinado ou a mulher de um membro
violentada, a acg¢do a tomar é decidida e muitas vezes
executada por um conselho dos ancidos presidido pelo

(') Um tendaana pode distribuir uma terra vaga situada
dentro da localidade, sobre a qual ele tenha a jurisdicao ritual,
como terra de cultivo ou para construgio de palhota, C «pos-

suidor=, ‘porém, deve-lhe apenas uma alcavala ritual, mas néo
obediéncia politica.

P
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chefe ou tendaana, ou por um comité de todos 035
tendaanas e ancidos, numa unidade composta. Era um
grave pecado para um chefe ou tendaana instigar a
guerra, mas se um individuo ou um segmento iam para
a guerra, sO seria dada ajuda pelo resto do cla se o
chefe ou o tendaana nela consentisse, visto que a
sua béngdo e intercessdo com antepassados e a Terra
eram indispensaveis para a vitoria.

Por estas formas, chefes e tendaanas sempre
exercem consideravel autoridade nos assuntos do cl3;
antigamente, eles nao tinham poderes judiciais ou
administrativos comparaveis aos dos chefes e regedores
contemporaneos. Associada a qualquer chefatura—e
integralmente fazendo parte dela, segundo as ideias
nativas — estd um nimero de ancidos titulares (kpem)
nomeados pelo chefe, da mesma maneira como ele
préprio é eleito. A nomeagdo para um destes titulc?s
€ um sinal de distingdo, embora o seu valor seja
principalmente honorifico. Um chefe consciencioso
distingue-se entre todos os segmentos do seu cla, bem
como entre os clas vizinhos intimamente ligados ao
seu. Estes anciaos nunca formaram um conselho regular.
Nos assuntos da unidade, os ancidos da linhagem
desempenhavam um papel igual ou maior que eles;
mas eles, e através deles os seus segmentos res-
pectivos, tém lagos directos de lealdade para o chefe,
independente da estrutura de linhagem e contra-
-actuando com as forgas centrifugas das lealdades
de segmentos divergentes. Na‘am é assim, como era,
distribuido entre todos os segmentos da linhagem
maxima. A condizer com isto, alguns dos anciaos
titulares tém deveres especiais e privilégios compen-
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satérios ligados com os direitos do chefe sobre as
alfarrobeiras, o mato e o rio. O Yidaana, o anciao titular
mais importante, actuava como delegado e emissério
do chefe nos assuntos publicos. No interregno, entre
a morte de um chefe e a nomeacao do seu sucessor,
quando o na’'am era continuado pelos seus irmaos
e filhos, um Yidaana podia antigamente exercer grande
influBncia na marcha dos negécios. Estas fun¢des nao
se encontram nos clas que sé tém tendaanas e ca-
becas de linhagem de ritual analogo, que se identificam
mais exactamente com a estrutura de linhagem do
que com os chefes.

Como é que, entdo, eram os direitos e interesses
dos individuos ou grupos protegidos contra danos,
ha trinta anos? Os principios juridicos que nds deve-
mos designar por procedimento legal sao os mesmos
agora que eram entdo, porque um caso sO chega
ao tribunal quando falham os outros métodos de reaiizar
a justica. Antigamente, a parte lesada recorria a auto-
-defesa ou a sangOes rituais drasticas. A accao tomada
para reparar um agravo ou exercer um direito dependia
da relagdo estrutural em que as partes se encontravam
uma perante a outra. A divisdao de direitos e de
responsabilidades, de acordo com a estrutura de linha-
gem, tornava cada disputa um acontecimento entre
grupos-segmentos, clds, comunidades. Um acordo por
negociagdo entre as cabegas de linhagem, conduzida
por um intermediério privilegiado como um tendaana,
ou um parente de ambas as unidades, ou o chefe de
uma linhagem ligada a ambas, era o que logo de inicio
se tentava e que muitas vezes resultava. Uma disputa
entre homens do mesmo cla cria hostilidades intestinas,

rompe a cooperacdo e mina a unidade corpbrea do
cld. Uma calamidade que surja e seja atribuida ao
desagrado dos antepassados pode coagir a que se
efectue uma reconciliagio. Mas se aquela é aguda
e envolve dois segmentos maiores, agora como antiga-
mente, pode ser trazida até ao chefe ou tendaana,
que juntamente com os ancidos a deslinda. Os
chefes presentemente consideram estes casos vulgares,
mas s3do inclinados nos seus julgamentos a considerar
tanto quanto possivel a solidariedade do grupo e a
justica no sentido estrito. Em qualquer caso, o peso
da pressdao moral apresentado para aguentar 0os con-
tendores é geralmente suficiente para resolver 0
assunto; mas conhecem-se casos em que os homens
do cla lutaram uns com os outros em consequéncia
de uma disputa.

As disputas entre membros de clas ligados por
lagos clanicos, de vizinhanga ou de colaboragao ritual
eram tratados semelhantemente. O grupo ofendido
podia coagir com o rapido acordo sob a ameaga de
serem cortados os lacos das boas relagbes reciprocas
e de se pegar nas armas.

Mas se, devido a distdncia entre os seus aldea-
mentos, a parte ofendida ndo podia fazer-se directa-
mente representar ou ameagava 0s Seus oponentes, 0
recurso era a arbitragem. Os chefes, assistidos pelos
seus ancidos, eram geralmente os arbitros. A parte
ofendida apelava para o chefe da linhagem dos seus
oponentes, que mandavam os contendores a um chefe
vizinho de modo a assegurar uma aquisicdo do caso
imparcial. A recompensa do chefe era um presente
da parte por quem ele fosse. Ele ndo dispunha de

'......Q.........................
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meios para fazer executar o seu veredicto. Os chefes
e os anciaos da linhagem do grupo julgado culpado
podiam tentar fazé-lo no interesse das boas relagbes
futuras. Algumas vezes, como ainda hoje, o assunto
era deixado ao arbitrio mistico. Os contendores juram
para a justica das suas respectivas pretensdes pelas
peles do chefe ou pela Terra, e o prevaricador perece,
sustenta-se, no devido curso. Um chefe ndo podia impor
multas mesmo sobre os membros do seu préprio cla
ou expulsar alguém da comunidade. Como qualquer
chefe de uma linhagem méxima, ele podia, se sofresse
grave afronta, ou se alguém fosse uma fonte de
discérdia permanente, amaldigoar o ofensor, que podia
emigrar com receio da ira dos antepassados. A indigna-
¢do publica podia ter o mesmo efeito, pois que pes-
soas dastas punham em perigo o bem-estar da comu-
nidade.

A compensagdo nao desempenha qualquer papel
nos métodos Tale de ajustar o que esta errado. O homi-
cidio era e ainda é igualmente encarado como um grave
pecado contra a Terra e os antepassados, e uma
injaria contra a unidade corpérea da linhagem e do
cla da vitima. Se um homem matou outro homem do
seu cla, quer acidental quer deliberadamente, os
anciaos do segmento do assassino enviavam a pedir
0 perdao do chefe ou de um tendaana por este
acto que ameagava «destruir a comunidadey (nan ten).
O chefe ou tendaana e os ancidos do cla determinavam
entdo o nimero de gado e de carneiros que deviam
ser oferecidos pela familia do culpado como sacrificios
de exploragdo aos espiritos dos antepassados e 2
Terra. A familia da vitima igualmente deve contribuir
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com animais para estes sacrificios, porque eles servem
nao s6 para expiar o derramamento de sangue, mas
ainda para reconciliar os dois segmentos hostis.
Era proibida a vinganga e, se necessério, usava-se de
um restringimento forgado ou de uma interdigdo ritual
pelo chefe ou pelo tendaana a fim de esfriar os dnimos.
O procedimento era o mesmo se a vitima pertencia
a um cla diferente do do assassino. Mas se os dois
clas eram tradicionalmente inimigos de guerra, a vin-
ganca nao deixaria de ser tirada se a oportunidade
se oferecesse a algum homem do cld da vitima contra
qualquer homem do cléd culpado. De novo se fariam
sacrificios expiatérios, mas ndo se seguiam novas re-
presélias. Tais assassinios podiam, no entanto, anti-
gamente conduzir a guerra.

Um ladrdo apanhado em flagrante era severa-
mente batido e injuriado publicamente se acontecia
ser o homem do cla da vitima. Se nao, tiravam-lhe
os olhos ou mutilavam-no doutra maneira. A desonra
era considerada tdo grande que nem represalias eram
tomadas. Os direitos matrimoniais sdao guardados mais
ciosamente do que os direitos de propriedade, por-
que eles constituem a preocupacgao de todo o cla, visto
todos terem direitos de levirato para com as vilivas
uns dos outros e se todos os filhos completam o
cla. Esta é uma consequéncia da diferenciacdo ela-
borada da sociedade Tale, segundo a descendéncia
agnatica, e da forca da exogamia como um factor de
divisdo social. A violagdo de mulheres casadas — in-
concebivel, como vimos, se existirem lagos clanicos
entre o grupo do raptor e o do marido—era e é
encarada como uma séria violagdo dos direitos de
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um cla. O cla injuriado ameaga suspender a coopera-
gao ritual, ou vingar-se do mesmo modo, ou ir para
a guerra, e os anciaos da linhagem do cla raptor tomam
imediatamente medidas para devolver a mulher. Esta
era na verdade a causa mais frequente das guerras
tanto pequenas como grandes de antigamente, como
é hoje de muita litigagdo. As disputas sobre as
dividas do I8bolo ou sobre a posse de criangas cons-
titui a maior proporcdo de casos trazidos ante o
tribunal dos chefes. Antigamente, eram uma fonte pro-
lifera de conflitos armados e de incursdes de gado.
O adultério provocava reaccbes semelhantes, embora
dantes nao provocasse a guerra, visto normalmente
nao quebrar o casamento. Se o adlltero pertence ao
mesmo cla do marido ofendido, a um cld vizinho,
ou a um que tenha quaisquer lagos com ele, torna-se
necessaria uma reconciliagdo ritual. Os chefes de
linhagem, algumas vezes com a ajuda do chefe ou
tendaana, negoceiam e arranjam isto. Nio é exigida
compensagao.

Em todos estes casos, a lonjura territorial entre
uns e outros ou as largas divisdes sociais entre os
dois grupos em questio tornava quase impossivel
obter uma reparagdo dos danos. O grupo ofendido
tinha de esperar por uma oportunidade para exercer
a sua vinganca.

No fundo, espiava sempre a (ltima sangdo — o
direito a auto-ajuda, nominalmente apenas permissivel
s6 se nao houvesse lacos entre os dois grupos em
questdo, mas algumas vezes empregado mesmo contra
os homens do cla. O métudo mais comum era fazer
incursdo (nok), especialmente se estivessem em liti-
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gio haveres ou gado. O credor, s6 ou ajudado pelos
membros da sua linhagem, corria o risco de ser morto
ou ficar sem o gado que pertencia a algum homem do
cld do devedor para pagamento da divida. O Gltimo
teria de reaver a sua perda do auténtico devedor
fazendo pressdo sobre ele através dos ancidos da
sua linhagem, apelando se necessério para o apoio
do chefe ou tendaana. Ele s6 tinha direito a receber
o0 préprio gado que constituisse a divida original.
Qualquer perda a mais ele podia resolvé-la por meio
de uma incursdo retaliatéria ou podia apelar para a
cabega da linhagem maxima do credor, através de
um intermediario, que ordenasse a devolucdo do gado
levado a mais no interesse de paz entre vizinhos —
um apelo que tanto podia falhar como dar resultado.

As nogdes juridicas Tale e os procedimentos estao
em conformidade com o caracter elaboradamente se-
gmentado da estrutura social. Comg antigamente nao
havia por completo uma unidade ou associagdo social
dominante, ndo podia existir uma maéaquina legal cons-
tituida apoiada por uma forga irresistivel. Cada regido
da sociedade Tale, da unidade familiar ao agregado
vagamente delimitado conhecido pelos Tallensi, apre-
senta um equilibrio dindmico — de unidades seme-
lhantes postas umas contra as outras, de lacos e di-
visbes em contraposigdo, de instituigbes e nogdes
ideolégicas. Em cada nivel da organizacdo social Tale
— parentesco, cla, relagbes econdmicas, relagdes lo-
cais e o nexo de interdependéncias rituais — a ten-
déncia para um equilibrio é aparente. Estas diferentes
ordens de relagbes sociais ultrapassando-se e entre-
lagando-se refor¢cam-se umas as outras. O principal
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mecanismo por meio do qual se mantém este equi-
librio é a distribuicdo equitativa de autoridade e prer-
rogativa, por um lado, e de obrigagbes e responsabili-
dades — econdmica, juridica, moral e ritual — por outro.
Através deste mecanismo os elementos componentes
de qualquer segmento da sociedade controlam-se uns
aos outros.

Mas isto nao significa que a sociedade Tale crista-
lize. A tensdo estd implicita no equilibrio. Pode explodir
violentamente quando os interesses de uma unidade
sejam violados. Mas o conflito nunca se pode desen-
volver ao ponto de provocar uma desintegragao com-
pleta. A homogeneidade da cultura Tale, o sistema
econdémico ndo diferenciado, a estabilidade territorial
da populagao, a teia dos lagos de parentesco, as rami-
ficacOes da sociedade clanica, e especialmente as dou-
trinas misticas e as praticas rituais determinando a
concepgido nativa do bem comum — todos estes sao
factores restritivos do conflito e promotores do resta-
belecimento do equilibrio. Guerra era a ultima sancao
contra a violagdo ou desaparecimento dos direitos
especificos das unidades corpéreas constituintes da es-
trutura social Tale e os lagos de colaboragao ritual a
sangdo que impedia a completa desintegragao desta
estrutura em fracgoes anarquicamente independentes.
As relagbes sociais na Terra Tale oscilam entre a
amizade e a discérdia, a cooperacao e o conflito, porque
as forcas que as engendram estdo sempre actuantes,
mas em todo o percurso o equilibrio mantém-se. O
sistema politico dos Tallensi depende realmente deste
principio.

0OS NUER DO SUL DO SUDAO
Por E. E. EVANS-PRITCHARD

Escrevo sucintamente sobre os Nuer porque ja
registei uma parte considerével das minhas observa-
cbes sobre a sua constituigdo politica e tudo isso esté
prestes a ser publicado na forma de um livro (). Elas
foram, no entanto, incluidas neste volume por a sua
constituigdo ser representativa da Africa Oriental e nos
fornecer um tipo politico extremo.

I. DISTRIBUICAO

Para descobrir os principios do seu estado anar-
quico, temos primeiro de rever rapidamente a ecolo-
gia do povo. Os seus meios de sobrevivéncia, a sua

(1) Este relato foi publicado numa série de artigos no
Sudan Notes and Records entre 1933 e 1938. A investigagao
foi realizada durante quatro expedigdes e foi financiada prin-
cipalmente pelo Governo do Sudéo Anglo-Egipcio e parcialmente
através da bolsa de Loverhulme, Em vez de simplesmente des-
crever o que descrevi algures, apresento o meu material de
uma forma mais teérica do gque aquela que seria permitida
quando um relato descritivo ndo fosse acessivel.
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distribuicdo e relagdo com o ambiente que os cerca. Os
Nuer praticam a pastoricia de gado e a agricultura.
Também pescam, cagam e apanham frutos selvagens
e raizes. Mas, ao contrario das outras fontes do seu
abastecimento alimentar, o gado tem para eles mais
do que um interesse nutritivo, sendo na verdade aos
seus olhos de maior valor do que qualquer outra coisa.
Assim, embora tenham uma economia mista, os Nuer
sao predominantemente pastoris pelo sentimento.

A terra Nuer adapta-se melhor & criagdo de gado
do que a agricultura: é baixa, argilosa, terra de savana,
queimada e nua durante a seca e inundada e coberta
de erva alta durante as chuvas. Chove abundante-
mente e 0s rios saem dos leitos, de Junho a Dezembro.
O ano compreende, assim, duas estagbes de quase
igual duragdo. Esta dicotomia sazonal, combinada com
os interesses pastoris, influencia profundamente as re-
lacoes politicas,

Durante as chuvas, os Nuer vivem em aldeias
alpenduradas por detrds dos cabecos e cumeadas ou
dispersas por faixas de terra levemenie elevadas, e
dedicam-se ao cultivo do milho e mandioca. A terra
que fica entre as aldeias, como fica mais ou menos
inundada durante cerca de seis meses, é impropria para
habitar, cultivar ou pastoreio. As aldeias vizinhas dis-
tam umas das outras entre cinco a vinte milhas,
enquanto que distdncias maiores podem dividir sec-
coes de uma tribo e uma tribo da outra.

No fim das chuvas, a gente queima a erva para
obter pastagem nova e deixam as suas aldeias indo
residir em pequenos acampamentos. Quando a seca
aperta, os residentes destes acampamentos transito-
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rios concentram-se nos sitios de agua permanente.
Embora estes movimentos se efectuem em principio
por causa do gado, eles também permitem aos Nuer
a actividade da pesca, que geralmente & impossivel
nos locais das aldeias, e, num grau menor, a pesca
e a apanha de frutos selvagens e raizes. Quando as
chuvas comegam de novo, eles voltam para as suas
aldeias, onde o gado encontra protecgdo e a terra
mais alta permite a agricultura. A distribuicao dos Nuer
é determinada pelas condigcbes fisicas e pelo modo de
vida delineado. Durante as chuvas, as aldeias ficam
separadas, embora de modo nenhum isoladas dos seus
vizinhos por faixas inundadas de pastagens, e as comu-
nidades locais sdo, por conseguinte, unidades muito
distintas. Durante a seca, a gente das diferentes al-
deias, do mesmo distrito, concentram-se eventualmen-
te junto de fontes de Agua permanente e partilham
de acampamentos comuns. Por outro lado, algumas
familias de uma aldeia podem ir para um acampamento
e algumas para outro, embora a maioria forme uma
comunidade local para o ano inteiro,

Os Nuer raras vezes dispbem de um excesso de
viveres e no principio das chuvas aqueles sap muitas
vezes escassos para as necessidades. Na verdade, pode
dizer-se que, geralmente, estdo na iminéncia da ne-
cessidade e que de tantos em tantos anos enfrentam
mais ou menos uma fome severa. Nestas condi¢bes,
compreende-se que haja um compartilhar maior de
alimento na mesma aldeia, especialmente entre mem-
bros de casais adjacentes e lugarejos. Embora em
qualguer altura alguns membros possam ter mais
gado e cereal do que o0s outros, e estes sejam a sua

000000000000 0000000000000000000O0COGS



-,
-

472

propriedade privada, as pessoas comem nas casas uns
dos outros em festas e refeicdes vulgares, os ali-
mentos sao de outras maneiras divididos, numa tal
proporgao que podera falar-se de provisdes comuns.
A comida & mais abundante de fins de Setembro a
meados de Dezembro num ano normal, e é durante
estes meses que a maior parte das ceriménias e dan-
¢as se realizam.

Os Nuer tdm uma tecnologia muito simples. Ao
seu pais falta ferro e pedra e o niimero e variedade de
arvores é pequeno, o geralmente estas Aarvores nao
sdo boas para fins construtivos além de, propriamente,
a construcdo de casas. Esta caréncia de materiais bru-
tos, juntamente com um abastecimento de comida de-
ficiente, contrai lagos sociais, atirando a gente de
aldeia ou de acampamento para uma maior aproxi-
magao, num sentido moral, pois que, consequente-
mente, eles sdo altamente independentes e as suas
actividades de pastoricia, caga, pesca e, num grau
menor, agricolas, sdo por necessidade tarefas colec-
tivas. Isto torna-se especialmente visivel na estagao
seca quando o gado de muitas familias é mantido num
curral comum e levado para as pastagens num (nico
rebanho.

Assim, enquanto que num sentido estreito a uni-
dade econémica é o casal, as comunidades locais
mais largas sao, directa ou indirectamente, grupos
cooperativos combinados para manter a existéncia, a
corporagao, possuindo fontes naturais e compartilhan-
do-as na sua exploragdo. Nos grupos locais mais pe-
quenos as fungbes cooperativas sdo mais directas e
visiveis do que nos mais largos, mas a fungdo colec-
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tiva de obterem para si as necessidades da vida das
mesmas fontes existe no mesmo grau para todas as
comunidades locais, do casal a tribo.

Estas comunidades locais sdao a familia mono-
gamica ligada a uma Unica cabana, o casal ocupando
uma U(nica residéncia de familia, o lugarejo, a aldeia,
0 acampamento, o distrito, as secgbes tribais de ta-
manho vario, o povo e a comunidade internacional
cujos limites sdo um horizonte social de Nuer. Nos
consideramos o casal € o lugarejo mais como grupos
domeésticos do que politicos e ndo os trataremos mais
em pormenor.

A distribuicdo destas comunidades locais &, em
grande parte, determinada por condigdes fisicas, espe-
cialmente pela presenca de terreno que fica acima do
nivel da cheia durante as chuvas, e de terreno com
adgua permanente que resiste a seca. Em qualquer al-
deia, o tamanho da populagcdo e o arranjo dos casais
é determinado pela natureza do sitio. Quando alpen-
durados num cabeco isolado, os casais agrupam-se
perto uns dos outros; quando se erguem em fila ao
longo de uma cumeada ficam mais espacados; quan-
do se distribuem por uma faixa mais larga de terra
mais alta, podem distar varios metros entre um luga-
rejo e o seguinte. Em qualquer aldeia, os casais en-
contram-se agrupados em agregados, ou aldeias, sendo
os seus habitantes geralmente parentes préximos e
esposos destes. Nao é possivel dar mais do que uma
indicacdo grosseira do tamanho da populagdo de uma
aldeia, mas pode dizer-se que varia de cinquenta a
véarias centenas de almas. Como explicAmos, as al-
deias ficam separadas por véarias milhas de savana.
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Um agregado de aldeias que fica dentro de um raio
e permite a sua facil intercomunicagdo chama-se
«distrito». Isto ndo é um grupo politico porque pode
apenas ser definido em relagdo a cada aldeia, uma
vez que as mesmas aldeias podem incluir-se em mais
do que um distrito; nés ndo consideramos uma comu-
nidade local como um grupo politico a ndo ser que
a gente que o compreende se considera uma comu-
nidade por contraste com outras comunidades da mes-
ma espeécie e assim sejam considerados pelos de fora.
Porém, um distrito tende a coincidir com a secgéo
tribal tercidria e a sua teia de lagos sociais é o que
da a seccdo muito da sua coesd@o. A gente do mesmo
distrito compartilha muitas vezes dos mesmos acam-
pamentos durante a seca e assistem aos casamentos
e outras cerimonias uns dos outros. Casam entre si
e dai se estabelecem entre eles muitas relacbes cogna-
ticas afins que, como veremos mais tarde, cristalizam
a volta do nlcleo agnético.

As unidades politicas da terra Nuer — denomi-
nadas aldeias — agrupam-se em secgdes tribais. Exis-
tem algumas tribos muito pequenas a ocidente do
Nilo que compreendem apenas algumas aldeias adja-
centes. Nas tribos maiores para ocidente do Nilo e
em todas as tribos a oriente dele, encontramos a
area tribal dividida num nimero de secgbes territoriais
separadas por tiras de terra desocupada, que separa
as habitagbes mais préximas de tribos contiguas.

Como todos os Nuer deixam as suas aldeias para
acampar perto de agua, eles tém uma segunda dis-
tribuicdo na estagao seca. Quando eles acampam perto
de um rio, estes acampamentos as vezes sucedem-se
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uns aos outros com diferenga de algumas milhas,
mas quando acampam junto de lagos inferiores umas
vinte a trinta milhas separam muitas vezes um acam-
pamento do que se |he segue. O principio territorial
da estrutura politica Nuer é profundamente modificada
com a emigragao sazonal. A gente que forma comu-
nidades de aldeias separadas durante as chuvas podem
juntar-se num acampamento comum durante as secas.
Do mesmo modo, gente da mesma aldeia pode ir para
acampamentos diferentes. Também se torna muitas
vezes necessario, nas tribos maiores, os membros de
uma aldeia atravessarem largas extensdes do pais,
ocupado por outra comunidade de aldeias, para chegar
junto da agua e o seu acampame'nto pode ficar ainda
perto de outras aldeias. Para evitar a perda completa
dos seus rebanhos com a morrinha ou qualquer outra
calamidade, os Nuer distribuem muitas vezes os ani-
mais por varios acampamentos. Na parte ocidental
da terra Nuer, onde as tribos sdo geralmente mais
pequenas do que a oriente do Nilo, h4d geralmente
abundéncia de agua e de pasto, e é possivel, por
conseguinte, as comunidades de aldeias das chuvas
manterem um relativo isolamento durante a seca. Mas
onde, como na tribo Lou a escassez de &gua e de
pasto obriga a movimentos mais extensos e a uma
maior concentragao, as pessoas que ficam mais ampla-
mente distribuidas podem ter um contacto social maior
umas com as outras do que sucede na parte ocidental
da terra Nuer. O isolamento e a autonomia das comu-
nidades locais quebra-se pela necessidade econdémica
e a influéncia do grupo politico alarga-se. Este facto
tem de ser considerado relativamente ao facto adicio-
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nal de para leste do Nilo extensbes maiores de terra
elevada permitirem concentragcdes locais maiores du-
rante as chuvas do que é usual a ocidente desse rio.

Além disto, a concentragdp sazonal oferece uma
explicagdo, embora de maneira nenhuma completa,
para a localizagdo dos limites tribais, visto eles serem
determinados ndo apenas pela distribuicao das aldeias,
mas também pela direccdo para onde a gente se dirige
nos seus movimentos para as pastagens da estacao
seca. Assim, as tribos do Vale Zera voltam para tras
para o rio Zera e portanto nao participam dos acam-
pamentos com a tribo Lou, e aquela parte da tribo
Lou que se dirige para este e nordeste fazem os seus
acampamentos no rio Nyanding e na parte superior
do Pibor e ndo compartilham as suas aguas e pasta-
gens com as tribos Jikany, que se dirigem & parte
superior do Sobat e a inferior do Pibor. Mais ainda,
algumas das tribos maiores Nuer sdo mesmo capazes
de preservar um grau de unidade tribal sem 6érgdos
governamentais e pode em parte atribuir-se a emigra-
¢ao sazonal, uma vez que, comg atras explicamos,
as diferentes secgOes locais sdo forgadas pela seve-
ridade da latitude a um contacto m(tuo e a desen-
volverem uma atitude de indulgéncia e reconhecimento
pelos interesses comuns. Do mesmo modo, uma sec-
cao tribal € um segmento distinto, ndo s6 por as suas
aldeias ocuparem uma porgdao bem demarcada do seu
territério, mas também por nele terem as (nicas pas-
tagens da estacdo seca. A gente de uma seccdo
move-se numa direccdo e a gente de outra seccdo
adjunta move-se numa direcgdo diferente. As concen-
tragdbes da estagdo seca nunca sado tribais, mas sdo
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sempre seccionais, e em nenhum tempo nem em ne-
nhuma érea a populacdo é densa. A populagdo total
Nuer anda a volta de 300000. Eu ndo sei qual é a
superficie total do pais, mas a leste do Nilo, onde ha,
numa estimativa grosseira, uns 180 000 Nuer, diz-se
que eles ocupam 26 000 milhas quadradas, com a baixa
densidade de cerca de sete por milha quadrada. A
densidade é provavelmente mais elevada a oeste do
Nilo. Aqui hd um elevado grau de concentragcao local.
Embora o movimento da estagdo seca produza
mais inter-relagcoes sociais entre os membros de di-
ferentes secgdes tribais do que a distribuicdo da
estacado da chuva nos pode levar a esperar, estes con-
tactos sdo principalmente individuais ou quando dizem
respeito a grupos, s6 as comunidades locais mais
pequenas, € nao as secgoes tribais mais largas, en-
tram em associagbes. Esta é provavelmente uma das
razbes para a falta de complexidade estrutural e da
grande variacdo de tipos e de relacbes sociais entre
os Nuer. Fora dos pequenos grupos de parentesco
e de aldeia e de comunidades de acampamento, nao
h& arranjos de cooperagao econdmica e ndao hé asso-
ciagbes rituais organizadas. Excepto no que toca a
aventuras militares ocasionais, a vida corporativa activa
restringe-se a pequenos segmentos tribais.

Il. SISTEMIA TRIBAL

O que é uma tribo Nuer? A caracteristica mais
6bvia é a sua unidade territorial e exclusividade, e
isto ainda era mais marcante antes da conquista



478

europeia do que agora. A populagdo de uma tribo
varia de algumas centenas entre algumas pequenas
tribos a ocidente do Nilo — se estas se considerarem
realmente como tribos, pois que muito pouca in-
vestigagcdo se realizou nesta &area—para cima de
5000 e o nimero maior ascende entre 30000 e
45 000 almas. Cada tribo é economicamente auto-sufi-
ciente, tendo as suas pastagens prdprias, abasteci-
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mentos de agua e pesqueiros, que sO 0s Seus mem-
bros tém direito de explorar. Tém um nome que é o
simbolo da sua distingdo. Os homens da tribo tém
um sentido de patriotismo; sdao orgulhosos de serem
membros da sua tribo e consideram-na superior as
outras tribos. Cada tribo tem dentro dela um cla
dominante que fornece uma estrutura de parentesco
sobre a qual estd edificado o agregado politico. Cada
um regula igualmente e com independéncia a sua orga-
nizacdo de séries de idade. Nenhum dos atributos
acima mencionados estabelece claramente uma distin-
cdo formal entre uma tribo e as suas divisoes.
A definigdo mais simples afirma que uma tribo é a mais
larga comunidade que considera que as disputas entre
os seus membros devem ser resolvidas por arbitra-
gem e que deve unir-se contra outras comunidades
da mesma espécie e contra estrangeiros. Sob estes
dois aspectos ndo had grupo politico maior do que
a tribo e todos os grupos politicos mais pequenos sao
seccoes dela.

Dentro de uma tribo ha um direito: existe um me-
canismo para resolver as disputas e uma obrigagao
moral de acabar com elas mais cedo ou mais tarde.

Se um homem mata outro da sua tribo,
& possivel evitar ou encurtar um feudo com o paga-
mento de gado. Entre tribos ndo hé& meios de juntar
as partes de uma disputa e a compensagdo nunca &
pedida ou exigida. Assim, se um homem duma tribo
mata outro de outra tribo, a retribuicdo s6 pode
tomar a forma de guerra intertribal. Ndo se deve
supor que cs feudos dentro de uma tribo sejam faceis
de solucionar. Existe um consideravel controle sujeito
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a represalias dentro de uma aldeia, mas quanto maior
for a comunidade local mais dificil se torna. Quando
duas grandes divisdbes de uma tribo estdo empenhadas
num feudo, as probabilidades de arbitragem imediata
e de solugdo sdo remotas. A forca da lei varia com
a distancia na estrutura tribal que separa as pessoas
em questdo. Porém, até onde existir um sentido de
comunidade e a norma legal for formalmente conhe-
cida dentro de uma tribo, quaisquer que possam ser
as inconsisténcias e contradigdes que surjam nas rela-
¢coes reais entre os homens da tribo, eles ainda se
consideram um grupo unido. Assim, ou a contradi¢céo
de feudos se sente e sao resolvidos, mantendo-se por
Isso a unidade da tribo, ou permanecem tanto tempo
por resolver que perdem toda a esperanca e intengao
de alguma vez os resolver e finalmente cessam de
sentir que cles devem ser resolvidos, de modo que a
tribo tende a fraccionar-se e surgem duas novas tribos.
Nem se deve supor que os limites politicos da tribo sdo
os limites da relagdo social. As pessoas deslocam-se
livremente por toda a terra Nuer e se nao tiverem
incorrido na culpa de derramamento de sangue n&o
sdo molestadas. Eles casam e, numa pequena medida,
comerciam para além dos limites tribais, e visitam pa-
rentes que vivem fora da sua propria tribo. Muitas
relacbes sociais, que ndo sado especificamente politicas,
ligam os membros de diferentes tribos. S6 temos de
mencionar que os mesmos clas se encontram em
tribos diferentes e que por toda a parte as séries de
idade sdo coordenadas. Qualquer Nuer pode deixar
a sua tribo e fixar-se numa nova tribo, da qual ele
se torna um membro. Em tempo de paz, mesmo 0s
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estrangeiros Dinka podem visitar a terra Nuer desar-
mados. Além disso, devemos reconhecer que toda a
gente Nuer forma uma comunidade Unica, territorial-
mente indivisivel, com cultura comum e sentimento
de exclusividade. A sua lingua comum e valores permi-
tem uma pronta intercomunicagdo. Na verdade, pode-
mos falar dos Nuer como de uma nacdo, embora sé
no sentido cultural, pois ndo h& uma organizacao
politica comum ou administragdo central.

Além disso, sendo o grupo maior no qual se
reconhece a obrigagdo legal, uma tribo é também o
maior grupo que habitualmente prepara o ataque e a
defesa. Os homens mais jovens da tribo iam, até re-
centemente, juntos para expedicdoes de pilhagem con-
tra os Dinka e empreendiam guerras contra outras
tribos Nuer. As incursdes aos Dinka eram muito fre-
quentes; a guerra entre as tribos ndo é menos. Em
teoria, se duas secgdes de tribos diferentes estavam
envolvidas em hostilidades, cada uma delas podia
contar com o apoio das outras secgoes da mesma
tribo, mas na prética eles nem sempre aderiam. As
tribos contiguas uniam-se algumas vezes contra 0s
estrangeiros, especialmente contra os Dinka, embora
ndo houvesse obrigacdo moral para assim ser, a alian-
ca era de curta duragdo, e os aliados conduziam as
suas operacbes independentemente, mesmo quando
em colaboracao. Presentemente, os Nuer tém a oeste
e a sul fronteira com os Dinka, que parecem ter
mais ou menos um sistema politico como o seu, isto
é, eles compreendem um amontoado de tribos sem
governo centralizado. Desde os tempos mais distantes
que os Nuer travaram combates com os Dinka e esti-
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veram geralmente na ofensiva. Sabemos que durante
a primeira metade do século passado ondas de Nuer
irromperam do seu pais a ocidente do Nilo para as
terras Dinka a oriente desse rio, conquistaram e
absorveram os habitantes na maioria do que agora é
a Terra Nuer oriental (os Nuer distinguem entre Nath
cieng, a «péatriay, ou Nuer ocidental, e Nath doar,
os «emigrados», ou Nuer oriental. A luta entre os dois
povos continuou até aos tempos presentes mas
parece nao ter havido, se os mapas feitos pelos pri-
meiros viajantes forem dignos de crédito, muita modi-
ficacdo do territério durante os ultimos cinquenta
anos. Esta emigracao para oriente, € um facto que
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tem de ser tomado em conta, com as outras ante-
riores, se desejarmos saber porque é que as tribos
orientais sd@o maiores, territorial € numericamente do
que as tribos ocidentais, pois pode supor-se que a
luta de conquista, a fixagdo e absorcdp dos Dinka
numa escala sem precedentes teve um certo efeito
nas hordas migratérias.

Para o Norte, os Nuer estdo em vérios graus
em contacto com os Arabes, os povos dos montes
Nuba, o poderoso reino de Shilluk, e algumas pequenas
comunidades em Darfung (Burun e Koma); enguanto
para este e sudeste tém fronteira com os Galla da
Etiépia, os Anuak e os Beir. Se bem que os Nuer
tenham relagOes directas com estes povos, eles sdo
hostis de caracter.

Os negreiros arabes do Norte do Sudao inva-
diram aqui e além as partes mais acessiveis da Terra
Nuer na segunda metade do século dezanove, mas
em nenhuma parte conseguiram a supremacia ou,
na realidade, causaram grande impressdao nos Nuer,
que se lhes opuseram tdo vigorosamente quando
mais tarde resistiram ao Governo egipcio, que nao
empreendeu operacoes sérias contra eles. Semelhan-
temente, os Nuer trataram a Administragao britanica
com aberto desrespeito até que, em consequéncia de
morosas operagOes militares entre 1928 e 1930, se
quebrou a sua oposicao e eles ficaram subordinados
a administracdo efectiva. Com a excepgdo deste
ultimo episddio da sua historia, os Nuer pode dizer-se
que alcangaram nas suas relagbes exteriores um
estado de equilibrio e de muatua hostilidade que
ganhava expressao de tempos a tempos na luta.
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Uma tribo estd dividida em segmentos territo-
riais que se consideram como comunidades separa-
das. No6s referimos as divisdbes de uma tribo de
seccoes tribais priméaria, secundaria e tercidria. As
secgcOes priméarias sao segmentos de uma tribo, as
seccOes secundarias sdo segmentos de uma secgao
primaria e as secgOes terciarias sdao segmentos de
uma secgdo secundaria. Uma secgdo terciaria esta
dividida em aldeias e as aldeias em grupos domés-
ticos. Um membro da divisao terciaria Z* da tribo B
considera-se um membro da comunidade Z* em rela-
cao a Z' mas ele considera-se um membro do Y?*
e ndo de Z* em relagdo a Y'. Do mesmo modo, consi-
dera-se um membro de Y, e ndo de Y* em relagao
a X. Ele considera-se um membro da tribo B, e nao
da sua secgdo primaria Y, em relacao a tribo A.
Assim, num plano estrutural, ha sempre contradigao
na definicdo de um grupo politico, porque um homem
&€ um membro dele em virtude de nao ser membro
de outros grupos do mesmo tipo de que ele esta fora,
e da mesma maneira ele ndo € um membro da mesma
comunidade em virtude de ser membro de um seg-
mento dela que estd em oposi¢do aos seus segmen-
tos. Daqui, um homem contar como um membro de
um grupo politico numa dada situagdéo e nao como
membro dele numa situacao diferente, como é um mem-
bro de uma tribo em relagdo a outras tribos e ndo € um
membro dele na medida em que o seu segmento da
tribo se opbe a outros segmentos. Ao estudar a
constituicdo politica Nuer, & portanto essencial que
a vejamos em conjunto com as dos seus inimigos
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como um sistema politico Gnico, pois que a carac-
teristica estrutural importante dos grupos politicos
Nuer é a sua relatividade.
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Um segmento tribal € um grupo politico em rela-
cdo a outros segmentos da mesma espécie, e eles
juntos formam uma tribo s6 em relagao a outras
tribos Nuer e a tribos estrangeiras adjacentes que
fazem parte do seu sistema politico, e sem estas
relagbes muito escasso significado se pode atribuir
aos conceitos de «tribo» e «segmento tribal». A gene-
ralizagdo que abarca todas as comunidades Nuer, das
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maiores as mais pequenas, é que a distincdo e indi-
vidualidade de um grupo politico se estabelece em
relagdo a grupos da mesma espécie.

A relacao entre tribos e entre segmentos de uma
tribo que Ihes da unidade e distincdo é de oposicéo.
Entre tribos ou federacdes de tribos e povos estran-
geiros esta oposigdo é expressa, do lado Nuer por
qualquer prego, com desprezo e ataques continuos,
muitas vezes conduzidos de maneira brutal e impla-
cavel. Entre as tribos Nuer, a oposigdo é expressa
por guerra verdadeira ou pela aceitagdo de que uma
disputa ndo pode, e ndo deve, ser resolvida de outra
maneira. Na guerra intertribal, porém, as mulheres e
criangas nem sao mortas nem reduzidas & escravidio.
Entre os segmentos da mesma tribo, a oposicédo é
expressa pela instituicdo do feudo. Uma luta entre
pessoas da mesma aldeia ou acampamento restrin-
ge-se tanto quanto possivel a uma luta de esgrima. A
hostilidade e o modo de expressao destas diferentes
relagbes varia segundo o grau e a forma que toma.
Os feudos brotam frequentemente dentre seccbes da
mesma tribo e sdo muitas vezes de longa duracéo.
Sdo mais dificeis de resolver quanto maiores forem
as seccoes envolvidas.

Dentro de uma aldeia os feudos sdo facilmente
resolvidos e dentro de uma secgdo tribal terciaria
resolvem-se mais cedo ou mais tarde, mas quando
grupos ainda maiores estdo envolvidos, eles podem
nunca mais resolver-se, especialmente se muitas pes-
soas de cada um dos lados forem mortas nessa luta.

Uma secgao tribal tem a maioria dos atributos
de uma tribo: nome, sentido de patriotismo, uma linha-
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gem dominante, distincdo territorial, fontes econdmi-
cas, e assim por diante. Cada uma é tribo miniatura,
diferem das tribos apenas em tamanho, no grau de
integracao — e é no facto de se unirem para a guerra
que se reconhece um principio comum de justica.

A forca do sentimento associado com os grupos
locais estad sensivelmente em reiagdao com o seu tama-
nho. O sentimento de unidade numa tribo é mais fraco
do que o sentimento de unidade dentro das suas
secgOes. Quanto mais pequeno é o grupo local, maio-
res sdo 0s contactos que 0s seus membros tém uns
com o0s outros e mais estes contactos sdo coope-
rativos e necessarios a manutencao da vida do grupo.
Num grande grupo, como a tribo, os contactos sao
raros, curtos e de tipo limitado. Também quanto mais
pequeno é 0 grupo, mais proximas e variadas sao as
relagdes entre os seus membros, sendo as relagOes
residenciais apenas um fio numa teia de relagdes
agnéticas, cognaticas e afins. As relacbes de sangue
e casamento diminuem e tornam-se mais distantes
quanto maior & o grupo.

E evidente que quando falamos de uma tribo
Nuer, usamos um termo relativo, porque ndao é sem-
pre facil dizer, segundo os critérios que usamos, se
estamos a tratar com uma tribo com dois segmentos
primarios ou com duas tribos. O sistema tribal como
se define pela andlise sociolbgica pode, portanto, ape-
nas dizer-se que se aproxima de qualquer apresen-
tacdo diagramética. Uma tribo € uma exemplificagao
de uma tendéncia segmentaria que é caracteristica da
estrutura politica como um todo. A razao porque fala-
mos de grupos politicos, e da tribo em particular,
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como grupos relativos e afirmamos que ndo sdg facil-
mente descritos em termos de morfologia politica,
esta no facto de as relagbes politicas serem dinami-
cas. Elas estdo sempre a mudar numa direcgdo ou
noutra. O movimento mais patente é para a separa-
¢d0. A tendéncia das tribos e das secgdes tribais
para a cisdo e oposicdo interna entre as suas partes
é contrabalangado por uma tendéncia no sentido da
fusao, da combinagdo ou amalgamento de grupos.
Esta tendéncia para a fusdo é inerente ao caracter
segmentario da estrutura politica Nuer, pois, embora
qualquer grupo tenda a partir-se em zonas opostas,
estas partes tendem a fundir-se em relacdo a outros
grupos. Daqui, a fuséo e cisdo serem dois aspectos
do mesmo principio segmentario e a tribo Nuer e as
suas divisbes deverem entender-se como uma relagcédo
entre estas duas tendéncias contraditérias e, contudo,
complementares. O ambiente fisico, o modo de vida,
a forma de distribuicdo, as fracas comunicacgdes, a
economia simples, etc., explicam em certa medida a
incidéncia da divisdao politica, mas a tendéncia para

a segmentagao parece ser inerente 3 prépria estrutura
politica.

lll. SISTEMA DE LINHAGEM

A unidade tribal ndo pode avaliar-se por qual-
quer dos factos que até agora referimos, quer consi-
derada isoladamente ou dentro do agregado, mas
somente em referéncia ao sistema da linhagem. O
cla Nuer ndo é um grupo indiferenciado de pessoas
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que reconhecem o seu parentesco comum, COmMO S3o
muitos clas africanos, mas é altamente segmentada.
Os segmentos sdo estruturas genealégicas, e noés
referimo-las, portanto, como linhagens e ao cla como
um sistema exogdmico de linhagens que estabelecem
a sua descendéncia com um antepassado comum.
A caracteristica definidora de uma linhagem €& poder
a relagcdo de qualquer membro dela com outros mem-
bros expressar-se com exactiddo em termos ggnea-
l6gicos. A sua relagdo com membros de outras hnr]a-
gens do mesmo cld é por conseguinte, _tambem
conhecida, visto as linhagens serem genealoglcamentta
ligadas entre si. Assim, no diagrama a seguit, .A é
um cla que estd segmentado nas linhagens mamm.as
B e C e estas de novo bifurcam nas linhagens maio-
res D, EE F e G. Da mesma maneira, as linhagens
menores H |, J e K sdo segmentos de linhagens
maiores E e F; e L, M, N e O sdo linhagens minimas
que sdo segmentos de linhagens menores H e J. Todo
o cla é uma estrutura genealdgica, isto &, as letras
representam pessoas com quem o cla e os seus
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segmentos estabelecem a sua descendéncia, e dos
quais muitas vezes tomam os seus nomes. Deve
haver pelo menos vinte desses clas na terra Nuer,
sem tomar em conta 0os agnatas, e compreende todas
as pessoas vivas descendentes, somente por via mas-
culina, do fundador dessa linha .particular, Logica-
mente, também inclui pessoas mortas, sao apenas
significadas na medida em que a sua posicdo genea-
légica explica a relagdo entre os vivos. Quanto mais
largo é o parentesco agnético reconhecido, mais para
trds se traca a descendéncia, de modo que a profun-
didade de uma linhagem estd sempre em proporcao
com a sua extensao.

O cla Nuer, sendo deste modo altamente segmen-
tado, tem muitas das caracteristicas que nds encon-
tramos na estrutura tribal. As suas linhagens séo
grupos distintos apenas em relagcdo uns aos outros.
Assim, no diagrama, M é um grupo apenas por
oposicao a L, H & um grupo apenas por oposicdo
al, D é& um grupo apenas por oposigdo a E, e assim
por diante. H4 sempre a fusdo de linhagens colate-
rais do mesmo ramo em relagdo a um ramo colateral,
como no diagrama, L e M nao sao ja linhagens mini-
mas separadas, mas sdao uma linhagem menor Unica;
H, em oposicdo a |, e D e E ndo sao ja linhagens
maiores separadas, mas uma Unica linhagem méxima,
B, em oposicdo a C. Daqui as duas linhagens que
sdo iguais e opostas serem compostas em relagdo
a uma terceira, de modo que um homem é um mem-
bro duma linhagem em relagdo a um certo grupo
e nao um membro dela em relagdo a um grupo dife-
renie. As linhagens sdo assim essencialmente grupos
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relativos, como secgdes tribais, e, como eles, sao
tamb&m grupos dindmicos. Portanto, eles podem
apenas ser descritos satisfatoriamente em termos de
valores e situagoes.

As linhagens Nuer nao sao comunidades loca-
lizadas corpbreas, embora os seus membros muitas
vezes tenham uma associagdo com uma localidade
e falem da localidade como se ela fosse um grupo
agnatico exclusivo. Cada aldeia Nuer estd associada
com uma linhagem, e embora os seus membros com-
preendam muitas vezes uma pequena propor¢do da
comunidade, é identificada com ela de tal maneira
que podemos falar dela como de um agregado de
pessoas amontoadas em torno de um nlcleo agna-
tico. O agregado identifica-se linguisticamente como 0
nucleo pela designagdo da comunidade da aldeia com
o nome da linhagem. E apenas em referéncia a regras
de exogamia e a certas actividades rituais que é
preciso considerar as linhagens como grupos com-
pletamente auténomos. Geralmente, na vida social, elas
funcionam dentro das comunidades locais, de todos
os tamanhos da aldeia a tribo, e como parte delas.
Ndo podemos aqui tratar as formas pelas quais os
grupos residenciais se tornam numa teia de lagos de
parentesco — casamento, adopgao e varias ficcoes —
mas o resultado tende a ser que um grupo local é
um agrupamento cognatico em torno de um nlcleo
agnético, sendo as regras de exogamia o principio ope-
ranie nesta tendéncia. Os clas Nuer estdao muito dis-
persos por toda a parte, de modo que em qualquer
aldeia ou acampamento se encontram representantes
de diversos clas. Linhagens pequenas moveram-se
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livremente pela Terra Nuer, fixaram-se aqui e além, jun-
taram-se a outros elementos agnaticamente estranhos
em comunidades locais. O movimento migratério e a
absorcao dos Dinka foram circunstancias favoraveis
a dispersdo e mistura de clds. Sendo um povo pasto-
ral e conquistador e ndo tendo um culto ancestral,
os Nuer nunca estiveram ligados a um sitio particular
por necessidade ou sentimento.

Contudo, ha uma estreita relagdo entre a estru-
tura politica e o sistema clanico, para um cla, ou
uma linhagem maxima, estar associada com cada tribo,
em que ocupa uma posicao dominante entre outros
grupos agnaticos. Além disso, cada um dos seus
segmentos tende a ficar associado com um segmento
da tribo de tal maneira que h4 uma correspondéncia,
e muitas vezes uma identificacdo linguistica, entre as
partes do cla e as partes da tribo. Assim, se com-
pararmos os diagramas Il e Ill e supusermos que o
cla A é o cla dominante na tribo, entdo as linhas
méaximas B e C correspondem as seccbes primarias
X e Y; as linhagens maiores D e E correspondem a
secgdo secundaria X' e X% as linhagens maiores F
e G correspondem as secgbes secundarias Y! e Y
e as linhagens menores J e K correspondem as sec-
¢cOes terciérias Z' e Z2.

Falamos de um cla que é dominante numa tribo
como o cla aristocratico, embora com excepgdo na
periferia da expansdo Nuer para leste, o seu predo-
minio dé mais prestigio do que privilégio. Os seus
membros formam uma minoria — muitas vezes uma
minoria muito pequena—na tribo. Nem todos os
membros do cla aristocrético vivem na tribo onde é
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dominante, mas muitos também se encontram noutras
tribos. Nem todos os clds estdo associados com uma
tribo desta maneira. Um homem é apenas um aris-
tocrata numa tribo em que o seu cla & dominante.
Se vive numa outra tribo, ele ai ndo é um aristocrata.

Ha, consequentemente, em cada tribo alguma
diferenciagdo social. Ha aristocratas Nuer de outros
clas, e Dinka, mas estas camadas ndo sdo classe
e as segunda e terceira sdo propriamente para se
encarar mais como categorias do que como grupos.
Os Dinka que tém sido absorvidos pela sociedafje
Nuer, foram na sua maioria incorporados no seu sis-
tema de parentesco por adopgao e casamento, e a
conquista ndo levou ao desenvolvimento de classes
ou castas. Isto talvez se possa atribuir ao facto de
os Dinka, como os Nuer, serem principalmente pasto-
ralistas e de noutros aspectos 0s seus modos de
vida serem muito semelhantes. .

Sem apresentarmos todas as provas e sem quali-
ficarmos tudo, tentamos explicar a razao porque O0S
clas Nuer, especialmente os clas dominantes, sao
segmentados em linhagens num grau maior do que &
usual entre os povos africanos. No nosso ponto de
vista, eles sdo segmentados porque a estrutura poli-
tica a que eles correspondem & segmentada da ma-
neira que descrevemos. As obrigagbes sociais entre
os Nuer sdo expressas principalmente num idioma de
parentesco e as inter-relagoes das comunidades locais
dentro de uma tribo sdo definidas em termos de
relacdo agnatica. Portanto, uma tribo segmenta 0S
segmentos do cla dentro dela e o ponto de sepq-
racdo entre as secgoes tribais torna-se ponto de di-
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vergéncia na estrutura clanica das linhagens associa-
das com cada secgdo, porque, como vimos, os clds
e as suas linhagens ndo sado grupos corpéreos dis-
tintos, mas estdo incorporados em comunidades
locais, através dos quais funcionam estruturalmente.
Sendo este o caso, ndo surpreende que elas tomem
a forma do Estado que lhes d4 substAncia corpérea.

Os clas que se encontram associados com as
tribos tém geralmente uma extensdo e profundidade
de linhagem maiores do que os que nio estdo asso-
ciados e quanto maior for a tribo mais significado
esta associagcdo tem para os Nuer. Nas tribos maio-
res, territorial e numericamente, e naquelas que se
expandiram mais e assimilaram maior nGmero de
estrangeiros, como as tribos Lou e Gaajak oriental e
Gaajok, que nbés vemos prestar maior atencio a posi-
¢ao distinta e dominante dos clas aristocraticos. Na
verdade, ndo sé as relagdes politicas afectam a forma
estrutural do cla, dividindo em segmentos ao longo
das linhas de divisdo politica, mas também o sistema
clanico pode dizer-se ter uma acgdo correspondente
sobre a estrutura politica. Numa confusdo de linha-
gens de origem clanica diferente e na teia amorfa
de lagos cognéticos, a estrutura politica ganha forma
consistente, com a linhagem de parentesco, por um
cla — um unico sistema de linhagens — passar a cor-
responder a tribo e & sua estrutura de segmentos
opostos. Assim como um homem é um membro
de um segmento tribal oposto a outros segmentos
da mesma ordem e ao mesmo tempo um membro
da tribo que abrange todos os segmentos, assim
também ele & um membro de uma linhagem oposta a
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outras linhagens da mesma ordem, sendo igualmente
um membro do cla que abarca todas estas linhagens,
e existe uma estrita correspondéncia entre estas duas
séries de filiagoes, dado que a linhagem se incorpora
no segmento e o cld na tribo. Sensivelmente, a dife-
renca de estrutura clanica entre duas linhagens de
um cld dominante tende a corresponder a diferenca
de estrutura tribal entre as duas secgOes a que estao
associadas. Assim, o sistema de linhagens do cla
dominante permite aos Nuer pensar que a sua tribo
apresenta uma forma altamente consistente de estrutu-
ra clanica. Em cada segmento a teia dos lagcos de pa-
rentesco ganha unidade e coeréncia gracas a sua rela-
¢do comum com a linhagem do clda dominante que ai
reside, e assim como estas linhagens separadas sao
compostas em relacdo a outros clas, assim toda a
tribo se constréi em torno do quadro agnético.
Embora as seccOes tendam para se individualizarem
e se fraccionarem, permanece sempre um valor agna-
tico comum compartilhado pelas linhagens dominantes

nelas contidas.

IV. SISTEMA DAS SERIES DE IDADE

Uma outra instituicdo tribal & o sistema das séries
de idade, que socialmente é mais significativo entre
os Nuer do que entre outros povos niléticos do Sudao.
Os rapazes Nuer passam para o grau de adultos ou
de idade adulta por meio de um severo ordélio e de
uma série de ritos que lhe estdo ligados. Estas ini-
ciagdes tém lugar sempre que hd um nimero suficiente
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de rapazes de cerca de catorze a dezasseis anos de
idade numa aldeia ou distrito. Todos os jovens que
tiverem sido iniciados em certo nimero sucessivo de
anos pertencem a uma serie de idade, havendo um
intervalo de quatro anos entre a Ultima chamada de
iniciados de uma série e a primeira chamada da proé-
xima série, e durante este intervalo nenhuns rapazes
podem ser iniciados. O periodo da iniciagdo fica aberto
por cerca de seis anos, de modo que, com o0s quatro
anos do periodo de encerramento, h4 cerca de dez
anos entre o comeco de qualquer série de idade e o
o comego da série que a precede ou lhe sucede. As
séries de idade ndo se organizam por ciclos.

As séries de idade entre os Nuer sdo uma insti-
tuicao tribal no sentido de que, nas tribos maiores
de qualquer forma, todas as secgbes de uma tribo
tém os mesmos periodos de abertura e encerramento
e denominam as séries pelos mesmos nomes. Elas
sdo também as instituicbes mais caracteristicas de
todas as instituicdes nacionais, pois as cicatrizes de
iniciagdo sdo o sinal da sua comunhdo e o simbolo
da sua supremacia.

Em regra, embora cada tribo importante tenha
a sua propria organizagdo de séries de idade, as tribos
adjacentes coordenam as suas séries nos periodos e
nomenclatura, de maneira que os Nuer do Ocidente, e
os Nuer do Oriente, e os Nuer do Centro tendem a
inserir-se em trés divisOes a este respeito. Mas mesmo
guando um homem viaja de um extremo da terra dos
Nuer a outro, ele pode sempre e com facilidade com-
preender a série equivalente a sua numa dada érea. O
sistema de séries de idade, portanto, como o sistema

497

clanico, enquanto mantém uma cotagdo tribal, nao
estad subordinado as linhas de clivagem politica.

Existe geralmente em cada tribo um homem cujo
privilégio é abrir e fechar os periodos de iniciagdo e
dar a cada série o respectivo nome., Este homem
pertence a uma daquelas linhagens que tem uma
relagéo ritual especial com o gado e sdo conhecidos
como «homens de gado». Ele inaugura e encerra os
periodos de iniciagdo no seu proprio distrito, e outros
distritos da sua tribo seguem este procedimento. Uma
vez aberto um periodo, cada aldeia e distrito inicia os
seus rapazes quando lhe aprouver.

As séries de idade ndo tém actividades corporati-
vas e nao pode dizer-se que tenham fungbes politicas
especificas. Nao h& graus de «guerreiros» e «anciaos»
ligados & administragdo do Pais, e as séries ndo sao
regimentos, porque um homem luta com os membros
da sua comunidade local, independentemente da idade.
Nos ritos de iniciagdgo nao héa treino educativo ou
moral. Ndo héa lideranga nas séries.

Provavelmente, nunca existem mais de seis séries
de cada vez, visto que as seis séries sobrevivem cerca
de setenta e cinco anos. Quando uma série desapa-
rece o seu nhome é lembrado apenas por uma geragao.
Cada série torna-se sénior a medida que os anos
passam de modo que um homem como membro de
um grupo eleva-se de junior a médio, e de medio
4 de sénior dentro da sua comunidade. A estratifi-
cacdo do sistema de séries de idade é assim mais
uma exemplificacdo do principio de segmentagao que
vimos ser uma caracteristica dos sistemas politicos
e de parentesco. H4 mais estratificacdo dentro de cada
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série, mas isto nao confere grande importancia, porque
a série é vista pelos outros, como um grupo indivi-
sivel em relagdo a outras séries, e as suas divisoes
submergem logo que a série se torna sénior. Uma
série depois de completa nao sofre alteracées quanto
aos seus membros, mas as séries estdo sempre a
mudar das suas posi¢cdes em relagdo ao sistema. Ha
também uma certa relatividade acerca destas séries
estratificadas semelhante @ que notamos nas seccoes
tribais e clas, pois que, enquanto guardam o seu
distintivo, verifica-se por vezes a fusao situacional de
duas séries em relagdo a uma terceira. Isto é espe-
cialmente nas festas. O facto de uma série ser encarada
como junior ou igual depende nao s6 da sua posigao
na estrutura de série de idade, mas também do status
da terceira série envolvida em qualquer situagdo, uma
tendéncia devida a conexao entre séries de idade e
geracoes.

A accdo mais evidente das séries de idade esta na
determinagdo do comportamento e na maneira como
os deveres e os privilégios se efectivam durante a
transicao de rapaz para homem adulto. Também em
virtude da posicao da sua série na estrutura, cada
homem Nuer goza de status de senioridade, igualdade,
ou junioridade para com qualquer outro homem Nuer.
Alguns homens sao seus «filhos», outros seus «irmaosy
e outros seus «pais». Sem entrar aqui em mais deta-
lhes, podemos dizer que a atitude de um homem para
com outros homens da comunidade é largamente de-
terminada pelas posicdoes respectivas do sistema das
séries de idade. E dai as relagcbes de idade e as
relacées de parentesco serem as determinantes es-
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truturais do comportamento. O sistema das séries de
idade pode, além disso, ser encarado como uma ins-
tituicdo politica, visto ser, em larga medida, tribal-
mente segmentado dividir a tribo —no que toca aos
membros masculinos envolvidos — em grupos, basea-
dos na idade, que estdo numa relacdo definida de uns
para os outros. N6és nao consideramos, porém, que
haja um acordo directo com a estrutura tribal, baseado
na segmentagao territorial, que referimos. O sistema
politico-territorial e o sistema das séries de idade sdo
em si ambos consistentes e em certa medida sobre-
pdem-se, mas nao sdo interdependentes,

V. FEUDOS E OUTRAS DISPUTAS

O sistema politico é largamente operacional, jul-
gamos, através da instituicdo do feudo regulada por
um mecanismo conhecido por «o Chefe da Pele de
Leopardo», um titulo que fixamos, embora a designagio
de «chefe» seja susceptivel de conduzir em erro. Esta
pessoa é um daqueles especialistas que dotados de
capacidade ritual estao ligados aos véarios sectores e
da vida social e da natureza entre os Nuer.

Os chefes da pele de leopardo pertencem apenas a
certas linhagens, embora nem todos os membros
destas linhagens utilizem os seus poderes rituais
heredtarios. Na maior parte da Terra Nuer, as linhagens
nao sao ramos de clas dominantes.

Quando um homem matou um outro, ele deve
imediatamente ir a um chefe, que lhe golpeia o brago
de modo a que o sangue possa correr. Antes que esta
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marca de Caim tenha sido feita, o homicida ndo pode
comer nem beber. Se ele teme a vinganga, como nor-
malmente é o caso, ele permanece em casa do chefe
por ser santuério. Dentro dos proximos meses seguin-
tes o chefe deduz dos parentes do homicida se eles
estdo preparados para pagar a compensagdo a fim
de evitar um feudo e persuade os parentes do
homem morto de que eles devem aceitar a com-
pensacdo. Durante este periodo, nenhuma das par-
tes pode comer ou beber pelos mesmos recipien-
tes da outra e eles ndao podem, por conseguinte,
comer na casa da mesma terceira pessoa. Entao,
o chefe relne o gado — até muito recentemente
eram umas quarenta a cinquenta cabegas — e leva-as
para a casa do homem morto, onde ele realiza
vérios sacrificios de limpeza e expiacdao. Este é o
procedimento para resolver um feudo, e antes da
actual administragdo teve de usar-se muitas vezes,
pois os Nuer sd@o um povo turbulento que preza a
coragem como a virtude mais alta e atingem no
combate a forma mais acabada.

Numa descricdo tdo sucinta, pode dar-se a
impressdo de que o chefe julga o caso e forga a
aceitar a sua decisdo. Nada podia estar mais longe
dos factos. Nao se pede que o chefe faga um julga-
mento. Nao ocorreria aos Nuer fazer este pedido.
Parece que ele forca os parentes do homem morto
a aceitarem a compensacao pela sua insisténcia,
mesmo a ponto de ameagar amaldigoa-los, mas é por
uma convengdp estabelecida que ele procede assim,
de modo a que os parentes despojados possam con-
servar o seu prestigio. O que parece que realmente
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contava era o reconhecimento dos lagos comunita-
rios entre as partes em questdo; daqui a obrigacdo
moral de resolver o assunto pela aceitacao de um
pagamento tradicional, e o desejo de ambos os lados,
de evitar, a todo o custo, maiores hostilidades. Directa-
mente um feudo s6 afectava parentes préximos agna-
ticos de ambos os lados. Nao se exercia vinganca
sobre cognatas ou agnatas distantes de uma pessoa.
No entanto, nds acreditamos que o feudo tivesse uma
cotagdo social mais larga e ai reside o seu signi-
ficado politico. Devemos primeiro reconhecer que 0s
feudos sdo mais facilmente resolvidos quanto menor
for o grupo implicado. Quando um homem mata um
parente proximo ou um vizinho préximo, o assunto
é rapidamente encerrado com compensagao, muitas
vezes a uma escala reduzida, oferecida e aceite, por-
que quando se d& um homicidio dentro de uma aldeia
a opiniao plblica exige uma resolugdo rapida, visto
ser 6bvio para todos que, se se permitisse a vinganga,
a vida corporativa seria impossivel. No outro extremo
da escala, quando se da um homicidio entre as sec-
¢Oes priméria ou secundaria de uma tribo, ha pouca
probabilidade de uma resolugdo rapida e, devido a
distdncia, a vinganca nao é facil de levar a cabo, de
modo que se acumulam os feudos por resolver. Tais
homicidios sdo geralmente o resultado de lutas inter-
tribais em que varias pessoas sdo mortas. Isto nao
s6 aumenta a dificuldade de solugcao, mas continua
entre as seccdes a hostilidade multua que ocasionou
a luta, porque nao sao apenas 0s parentes agnaticos
proximos do morto a estarem envolvidos, mas comu-
nidades locais inteiras. O feudo, como uma escolha
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entre vinganca directa e aceitacdo de compensa-
¢ao, sem a necessidade de resolugdo imediata, mas
exigindo uma eventual conclusao, é especialmente uma
condicdao que floresce entre aldeias do mesmo dis-
trito. Os parentes do homem morto estao suficien-
temente perto para lutar com os parentes do criminoso
e suficientemente longe para permitir um estado per-
manente de hostilidade entre as comunidades locais
as quais as partes pertencem, pois que comunidades
inteiras ficam necessariamente envolvidas, embora
nao estejam sujeitas aos rigidos tabus que um homi-
cidio impde aos parentes agnaticos proximos do
assassino e do morto, nem sao ameagados de vin-
ganca. No entanto, os seus membros estdo, em geral,
intimamente ligados por lagos cognéaticos ou afins
aos principais e devem ajuda-los em caso de luta
aberta. Ao mesmo tempo, estas comunidades tém
contactos sociais frequentes, de modo que eventual-
mente o mecanismo do chefe da pele de leopardo
tem de se empregar para impedir o seu completo
desconjuntamento. Assim, o feudo toma uma feigao
politica e expressa a hostilidade entre segmentos poli-
ticos. A oposicdo equilibrada dos segmentos politicos
¢, assim o cremos, largamente mantida pela institui-
cao do feudo que permite um estado de hostilidade
latente entre as comunidades locais, mas consente
também a fusdo num grupo maior. Nés dizemos que
a hostilidade é latente porque mesmo quando um
feudo prossegue ndao ha um comportamento ininter-
rupto para executar a vinganga, mas os parentes do
morto podem aproveitar qualquer oportunidade que
se |lhes apresente para realizarem o seu propdsito
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e também porque, mesmo quando a compensagdo foi
aceite, a ferida agrava-se e o feudo pode, a despeito
da resolugdo, explodir de novo, porque os Nuer
reconhecem que pelo sentimento um feudo continua
sempre. O chefe da pele de leopardo pode também
agir como medianeiro nas disputas que digam res-
peito 4 posse de gado, e com os ancidos de
ambos os lados podem expressar a sua opinidao sobre
o merecimento de um caso. Mas o chefe ndo con-
voca os seus defensores porque ele nao tem tribunal
nem jurisdicdo e, além disso, ndo tem meios para
compelir a uma concordancia. Tudo quanto ele pode
fazer é ir com o0 queixoso e alguns anciaos da sua
comunidade a casa do acusado e pedir a ele e
aos seus parentes para discutirem o assunto. Apenas
se ambos os lados se quiserem submeter a arbi-
tragem, ele poderé resolver, Embora o chefe, apos con-
sulta com os ancidos, possa dar também um vere-
dicto, sendo este veredicto por concordancia geral
e em larga medida, portanto, provém de um reco-
nhecimento pela parte do acusado ou do queixoso
de que a outra parte tem a justica do seu lado.
Porém, s6 muito raramente é que um chefe é solici-
tado para actuar como medianeiro, e nao héa nin-
guém mais que tenha autoridade para intervir nas
disputas, que se resolvem por outros métodos sem
ser os legais.

No sentido restrito da palavra, os Nuer nao tém
direito. Nao existem fungdes legislativas ou judiciais.
H4 pagamentos convencionais considerados devidos
a um homem que sofreu certas injarias — adultério
com a sua mulher, fornicagdo com a sua filha, roubo,
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membros partidos, etc., mas estes ndo constituem um
sistema legal, pois nado existe uma autoridade impar-
cial constituida que decida sobre os direitos e os danos
de uma disputa e ndo hé poder externo para fazer
executar uma decisdao que seja dada. Se um homem
tem a razdo do seu lado, e, por virtude disso, obtém
o apoio dos seus parentes e eles estdo preparados
para usar da forca, tem uma boa probabilidade
de obter o que lhe é devido, se as partes viverem
perto uma da outra. A maneira usual de obter aquilo
que lhe é devido é ir ao curral do devedor e tirar o
seu gado. Resistir € correr o risco de homicidio e
feudo. Parece que a resolugdo de uma disputa e a ma-
neira de a resolver dependem em grande parte das posi-
coes relativas das pessoas ligadas pelo parentesco
e pelo sistema das séries de idade e a distdncia entre
as suas comunidades na estrutura tribal. Em teoria,
pode obter-se recompensa de qualquer membro da
tribo, mas, de facto, hd muito poucas probabili-
dades de assim proceder, a ndo ser que ele seja
um membro da comunidade local dessa pessoa e
um seu parente. A forga da «lei» varia com a posicao
das partes na estrutura politica, e assim a «lei» Nuer
€ essencialmente relativa, como a prépria estrutura.

Durante o ano que passei com os Nuer, nunca
ouvi um caso ser conduzido quer por um individuo
quer por um conselho de anciaos, e colhi a impressao
de que é muito raro para um homem obter justica,
a nao ser pela forca ou ameacas de forca. Mas se
os Nuer nao tém direito, do mesmo modo carecem
de um governo. O chefe da pele de leopardo ndo é
uma autoridade politica e o «homem do gado» e
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outros agentes rituais (especialistas totémicos, faze-
dores de chuva, possuidores de fetiche, magicos, bru-
X0s, etc.) nao tém status politico nem funcoes,
embora se possam tornar proeminentes e ser temi-
dos na sua localidade. Os homens mais influentes de
uma aldeia sado, geralmente, os chefes de familias
conjuntas — especialmente se sao ricos em gado —
de caréacter forte e membros do cla aristocratico. Mas
nao tém status ou fungdo claramente definida. Cada
Nuer, como produto de uma educagao dura e igualitaria,
profundamente democréatica e facilmente irritdvel até
a violéncia, considera-se tdo bom como o seu vizi-
nho e as familias conjuntas, regulam os seus assun-
tos como lhes apraz. Mesmo nas incursdes, hd muito
pouca organizagdo, e a chefia restringe-se a esfera
da luta e nem é institucionalizada nem permanente.
Tem um significado politico apenas quando as incur-
sbes sao controladas e organizadas pelos profetas.
Nenhuns especialistas Nuer se podem dizer agentes
politicos e representar ou simbaolizar, a unidade e
exclusividade de grupos locais, e, a parte os profetas,
nenhum pode dizer-se que tenha mais do que proe-
minéncia local. Todos os chefes, neste sentido vago
de pessoas influentes numa localidade, sdo adultos,
e, excepto no caso de uma profetisa ocasional, sao
todos homens.

Devido ao facto dos profetas Nuer terem sido
os focos da oposigdo ao governo, eles cairam em des-
graca e os mais influentes deles estavam restrin-
gidos ou na obscuridade, durante a minha visita a
Terra Nuer, de modo que nao pude fazer observagao
detalhada sobre o seu comportamento, Os Nuer sao
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undnimes em afirmar que nio se levantaram muito
antes do fim do século passado e ha algumas provas
que sugerem que 0 seu surgimento esti relacionado
com a difusdo do Mandismo. Embora isso possa nio
ser assim, ndo ha davida que profetas poderosos
surgiram ap tempo da invasdo arabe na Terra Nuer
e que na altura da conquista britanica eles eram mais
respeitados e tinham uma influéncia maior do que
quaisquer outras pessoas. Ndo se empreendiam incur-
sOes extensas sem a sua sancdo e muitas vezes
eram eles que os conduziam, recebiam parte do esp6-
lio e, em certa medida, supervisavam a distribuigéo
do resto. Embora parega haver boas provas de que
os primeiros profetas ndo eram agentes rituais, alguns
dos Ultimos parece terem principiado a resolver as
disputas, a qualquer custo nos seus préprios distritos.
Contudo, a sua importdncia politica principal estéa
antes noutra parte qualquer. Pela primeira vez uma
pessoa singular simbolizava, mesmo sob uma forma
principalmente espiritual, a unidade de uma tribo, por-
que os profetas eram essencialmente figuras tribais,
embora —e este facto é também de grande impor-
tancia politica — a sua influéncia muitas vezes se esten-
dia além dos limites tribais e trazia um grau maior
de unidade com as tribos adjacentes do que parecia
ter existido até entdo. Ao acrescentarmos que havia
uma tend&ncia para os dons espirituais dos profetas
passarem, com a morte deles, para os seus filhos,
sentimo-nos justificados em dizer que estava a dar-se
um desenvolvimento no sentido de uma federagéo
entre as tribos num grau mais elevado e para o
surgimento da chefia politica, e explicarmos estas
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mudancgas, apoiando-os nas invasOes arabes e euro-
peia. A oposigdao entre os Nuer e os seus vizinhos
tinha sido sempre seccional. Eles eram agora con-
frontados por um inimigo comum mais poderoso.
Quando o Governo derrubou os profetas, este desen-
volvimento controlou-se.

VI. CONCLUSAO

Descrevemos sucintamente e analisamcs o que
consideramos ser a estrutura politica Nuer: as rela-
cbes entre os segmentos territoriais dentro de um
sistema territorial e as relagoes entre eles e outros
sistemas sociais dentro de uma inteira estrutura social.
Examinamos as relacbes intertribais e as relagdes
entre segmentos tribais. Sao estas relagbes, junta-
mente com os contactos tribais e intertribais com
povos estrangeiros, que dzsfinimos como o sistema
politico Nuer. Na vida social, o politico combina-se
com outros sistemas, particularmente o sistema cla-
nico e o sistema das séries de idade, e nos consi-
deramos a relagdo que eles concedem a estrutura
politica. Menciondmos aqueles especialissimos rituais
que tém significacdo politica. Relacionamos o sistema
politico com as condicbes ambientais e as formas
de vida.

A constituicao Nuer é altamente individualista e
libertaria. E um Estado acéfalo, a que faltam oérgaos
legislativos, judiciais e executivos. Contudo, esta
longe de ser caético. Tem uma forma persistente e
coerente a que poderia chamar-se «anarquia orde-
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nada». A auséncia do governo centralizado e de buro-
cracia na nagao, na tribo e nos segmentos tribais
— pois mesmo na aldeia a autoridade nio estd inves-
tida em ninguém — é menos notavel do que a ausén-
cia de quaisquer pessoas que representem a unidade
e exclusividade destes grupos.

Nao é possivel apenas através de um estudo da
sociedade Nuer, se acaso fosse possivel, explicar a pre-
senca e auséncia de instituigbes politicas em termos
da sua relagdo funcional com outras instituicbes. O
mais que podemos dizer é que certas caracteristicas
sociais parecem ser consistentes. As condicbes am-
bienciais, o modo de vida, a distribuicio territorial
e a forma de segmentagéo politica parecem ser consis-
tentes. Assim, também a presenca de clds com estru-
tura genealogica e um sistema desenvolvido de séries
de idade parecem seguir paralelamente com a ausén-
cia de autoridade politica e de estratificacdo de
classes. Estudos comparativos mostrardo simples-
mente se as generalizagbes deste género sdo verda-
deiras e, além disso, se sdo Gteis. Ndo podemos aqui
discutir estas questbes e diremos apenas, ao concluir,
que a consisténcia apreendida na estrutura politica
Nuer se trata mais de um processo do que de mor-
fologia. O processo nas tendéncias complementares
para a separacdo e fusdo que, operando semelhante-
mente em todos os grupos por uma série de inclusdes
e exclusdes que sdo controladas pela situagdo social
em mutagao, nos permite falar de um sistema e dizer
que este sistema é caracteristicamente definido pela
relatividade e oposicdo dos seus segmentos.
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(Ver Regimentos)
Exogamia, 352, 363, 372, 420,
465

Familias extensas, 239, 245,
248-250
grupos de, 119-120, 125
(Ver Linhagem)

Feiticaria e Feiticeiros, 73, 87,
98, 252, 260, 358

Fertilidade, nas mulheres, 279-
-281
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Festas e Festividades
(Ver Cerimdnias)

Feudos, 90, 150

Filhos, 180-1, 278-280

Fixacdo dos Kede, 304-310
(Ver Aldeias)

Forca organizada, 46-7

Fulani, 325-327

Gaajak, 494

Gado, 65, 69, 79, 87, 184, 228,
231-2, 235-240, 242-4, 246-250,
252-4, 257, 262, 264, 266,
269, 272, 280, 281, 287
incursbes por causa do, 64,
87, 232, 235-7, 246, 252, 254,
262, 266, 269, 272, 281, 287

Gishu, 349, 391

Gorisi (Nankansi), 414, 415,
423, 425

Governo Indirecto, 27, 489,
166, 214, 221

Governos distritais dos Ngwa-
to, 125, 128, 146

Guerra, 386 e segs.
entre os Tallensi, 417-419

Guerreiros, 231, 236, 238, 243-

245
Zulo, 64-65
(Ver Regimentos)

H eranca, chefado e, 127, 402,
419-420

deveres oficiais e, 106, 121,

134, 138-143

Herero, 119, 120

lealo, 177-180, 202, 204, 209,
210
Indunas, 76-7, 92-5

Jaluo, 349
Jikany, 476

Kaa, 119, 120, 151

Kakanda, 304

Kalaka, 119, 120, 146

Kede, 28, 32, 37, 59, 295-344
grupos, 299-302

Kgalagadi, 119, 120, 152

Kgama IIl, 118, 125, 127, 139,
141-3, 150-2, 154-6, 158

Kgotla (lugar de conselho),
121, 140, 144-5

Khurutshe, 119, 120, 151

Kpeem (sénior masculino da
linhagem), 434-437

Kraals (reais de Banyankole),
251-266

Kuba, 119, 120

Kusaasi, 414

Kwena, 119

Lala, 168
Leis (jurisdicéo), 79-82

Bantos do Kavirondo, 375

-390
Kede, 310-323
Nuer, 500-501

Linhagem, sistemas de, 31-33,

38-40, 419, 433-437
grupos de, 163-165, 170, 172
-176, 398-399
Logoli, 31-6, 46-9, 59, 347-354
Lou, 475-476, 494
Luba, 168-9
Lund, 168
Lungu, 168
Luo, 348, 349

M agia e Maégicos, 73-4, 141,

186, 188-9, 201-2, 266, 275-6,
2879

Magistrados na Zululandia, 102-
-4, 106-9

Mamprusi, 413, 425, 430
Marama, 391

Masai, 236, 237, 393
Matrilinear, tribo, 170-173, 185-9
Matrilocal, casamento, 170-3
Mavi, 399

Medicinas, 94

Mensageiros reais, 86, 1445,
200, 204-5, 212

Missdes e Missionarios, 140,
144, 2179

Misticismo Africano Nativo,
50-3, 58-9

Mosuor, 424-425

Mosuorbiis, 425, 432, 442

Mpande, rei da Zululandia, 63,
65-6, 72, 77, 79-80, 85, 99

515

Mugabe, 240-3, 244-6, 248-51,
253-292
Mulheres, 279, 280

Ngwato, regimento de, 146,
147

de linha real, 180, 187-8,
255-8, 285-6

Nabya, 119, 120

Nammam, 414

Namoos, 424-426, 443

Nandi, 349, 399, 412

Ndahura, 231

Nguni, 64, 70, 205

Ngwato, 32-3, 358, 46, 61-2,
117-162

Nigéria, norte da, 295-344

Nuer, 32-38, 40, 46-7, 51, 53,
59, 60

Nupa, 35, 295, 312, 321, 323,
333

Nyala (Kabras), 400, 412

Nyangori, 349

Nyole, 358, 369, 398-399

Q fensas, 134-137, 215
(Ver Crimes)

Ofertas e presentes, 263, 277-
-280
(Ver Sacrificios)

Pastoricia e pastoralistas, 36,
64, 227-292

-
-
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Patrilinear, tribo, 64, 286, 289
Pedi, 119
Phaleng, 119, 120
Politica, organizagdo, 31-35,
350-355
Banto, 163-167
Bantos do Kavirondo, 347-
412
Banyankale, 239-250
Bemba, 163-226
dois tipos de, 31-33
Icalo, 177-180
Kede, 310-346
Ngwato, 128-147
Nuer, 477-506
Tallensi, 416-436
territério e, 31-35
trés tipos de, 33-35
Zulo, 63-115

Politica, filosofia, 30-31

Poligamia, 122, 139, 148-9 151,
172

Populagéo, 35, 36, 349-350
Bantos do Kavirondo, 348
Bemba, 35, 167
Kede, 296-7
Logoli, 347-350
Ngwato, 35, 118, 133
Nuer, 470-477
Tallensi, 413-415, 423
Vugusu, 347-350
Zulo, 35, 83

Preco da noiva, 80, 97, 99, 124,
148-156, 242-243, 2600-261,
372
(Ver Casamento)

Proclamagdo da Administracao
Nativa (1934), 135-7, 143,
148, 159

Procriagao, teoria Bemba da,
186-192

Profetas de sonhos, 358-360,
406-407

Purificagdo, 191, 202, 290

Qwabe, 70, 82, 110
Quénia, 347-412

Reinado, sistemas de, 38-60,
349-350, 352, 371-375, 390-
-400, 419-426

Reis e reinados, 38-60, 231
Banyankole, 238-239

Regimentos, 183, 240-1, 257,
265-6
Ngwato, 146-7
Zulo, 65, 74-6, 99
Reliquias sagradas, 178, 188,
190-1, 201, 207, 313, 336
Religidao, 263, 295
Kede, 335-338
Tale, 437-440
Reservas, 98, 117, 133-4

Riqueza, 35-40, 95-100, 112, 151-
-152, 202-203, 401-403, 433

Rituais, 186, 188-192, 201, 207-
-209, 264, 290-1, 335-6

Rodésia, nordeste da, 163-226

Rotse, 119, 120
Ruhinda, 233, 251, 289

Sacerdotes ¢ sacerddcio, 175,
181, 185
chefes e, 148-152, 164, 178

Sacrificios, 182, 336, 350, 356-
-358, 364, 437-440, 446-451,
465, 500

Sancodes, 50 52-3, 215-6
Bemba, 200, 203
Kede, 312
Zulo, 88, 92-5

Sangue, vinganga de, 241, 244,
246-8, 254

Santuérios (Ver Reliquias
Sagradas)

Sarwa, 119, 120, 152

Sekgoma |. 150, 154, 156
I, 146, 155, 157

Seleka, 119, 120

Sexo, relagdes de, 190, 199, 207

Shaka, 44, 64, 68, 73-4, 79,
80, 824

Shona, 189

Simbolos, 50-60

Sistemas de idade, 329-331,
371-375, 380, 401-402,
495-499

Sociedades secretas, 183

Sociologia, estrutura politica,
50-60, 291-2, 329, 331
Bemba, 165-174
Kede, 329-331
Tallensi, 416-417, 419-426

469-472

Satho, 205, 209
do Norte, 119
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Ocidental, 116
Suazilandia, 133
Subia, 119, 120

Sucessao, 185-192, 193-6
Banyankole, 285-291
Kede, 3146
Ngwato, 148-150
Zulo, 83-5

Sudao, 469-509

Swazi, 65, 110, 165, 178,
209, 226

Tabus, 182, 355, 359-360 360,
415-417, 439, 460
sexo e, 176-177, 186-192, 460

Tadjoni, 391
Talaote, 119, 120, 151
Talelandia, 413-468

Tallensi, 28, 32-3, 35-7, 40 46,
51, 53, 59, 60, 413-468

Tambores reais, 251, 274-285
Tembe (Thonga), 65
Tembuli, 399

Tendaanas, 424-426, 440-468

Terra, culto da, 413-425, 438-440
Bemba, 167-185

Teso, 349, 393, 399

Tiiriki, 393, 399, 400

Tongo, 424-425, 441-442

Trabalho, 111-115
divisdo do, 419-426
prestacdo de, 78, 104, 139,
146-7, 178, 199, 201, 224-6,
266-8
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Tribos, 117, 163-165, 347-421

Bemba, 167-184, 210-213
Nuer, 477-489

Nupa, 295-300
segmentos territoriais de.

484-488
Tributos, 266-273, 300-400

Tsekedi, regente do Ngwato,
135-7, 141, 143, 146, 156, 161

Tsoede, 312313, 334, 336, 338
Tswana, 116-8, 165
Tswapong, 119, 120

Uganda, 227-204

Ulupwa, 173, 176, 181-2

Valores misticos, 50-60
Venda, 165
Vugusu, 347-410

Wamara, 2312
Wanga, 391

Yonga, 399

Zulo, 32, 359, 42, 63-115
pagao e cristdo, 108
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