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Resumo

O presente trabalho pretende retratar os multiplos sentidos que podem advir de uma festa, como o Festival
Folclérico de Parintins, com destaque para o Boi Caprichoso, espaco de minhas vivéncias. Inicia-se falando da
experiéncia do autor e de como o boi brinquedo foi importante como um local de acolhida em meus processos
de opressao por conta de classe e orientacao sexual, para, depois, problematizar questoes ligadas ao género e
ao embranquecimento do bumba. Por intermédio da mescla entre a metodologia autoetnografica e etnografica
(com uso de entrevistas, observagao participante e diario de campo), almeja-se dar densidade ao estudo,
dada sua importancia para o Brasil como o maior festival folclérico do pais. Entre os principais resultados,
estao tanto o bumba para além de expressao artistica, como o espago de acolhimento e de compartilhamento
de saberes entre populacoes minorizadas e a necessidade de reparagao histérica, quanto a necessidade de
empretecer uma festa apropriada indevidamente pela branquitude, sob o signo do indigena rousseaniano.
Por fim, conclui-se pela importancia de mais estudos nessa drea, apds a convicgao formada de que o boi-
bumba é um espago popular de especial relevancia para moldar o imagindrio coletivo de quem dele participa.
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One “Bumba”, Multiple Meanings: discovery processes at
Boi Caprichoso

Abstract

This paper aims to portray the multiple meanings that can arise from a festival, such as the Parintins Folklore
Festival, with emphasis on Boi Caprichoso, a space of my experiences. It begins by talking about the author’s
experience and how the toy ox was important as a place of welcome in my processes of oppression due
to class and sexual orientation, and then problematizes issues related to gender and the whitening of the
bumba. Through the combination of autoethnographic and ethnographic methodology (using interviews,
participant observation and field diary), the aim is to give depth to the study, given its importance for Brazil
as the largest folklore festival in the country. Among the main results are both the bumba beyond artistic
expression, as a space of welcome and sharing of knowledge among minority populations and the need for
historical reparation, as well as the need to blacken a festival unduly appropriated by whiteness, under the
sign of the Roussean indigenous. Finally, it is concluded that further studies in this area are important, after
the conviction formed that the boi-bumba is a popular space of special relevance for shaping the collective
imagination of those who participate in it.
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1 Um Festival que Mudou Minha Vida: aspectos introdutorios

Aproposta de mesclar aspectos autoetnograficos e etnograficos neste texto pode soar
um pouco estranha, porque, talvez, em um primeiro momento, pudesse-se pensar que
uma das metodologias fosse suficiente para dar conta do problema proposto. Nao obstante,
pretendo demonstrar a complementaridade das metodologias e suas necessidades para
dar conta de meus objetivos: discutir a descoberta do bumba como um folguedo africano,
afrodiaspérico, o que ainda é uma novidade quando se discute o tema, além de refletir a
importancia de assim descobri-lo em termos pessoais, tendo em vista que minha sexualidade
dissidente e minha negritude sempre me tornaram objeto de preconceito durante toda
minha vida, o que proponho como reflexao no eixo autoetnografico, pela necessidade de
trazer minha subjetividade “por inteiro” para o texto.

Parintins ¢ uma cidade insular localizada no interior do Amazonas, fronteira com o
Para. Gracas a essa localizacao, torna-se geograficamente privilegiada, caminho entre as
duas maiores capitais do norte, Manaus — AM e Belém — PA. Nela, anualmente, durante o
ultimo fim de semana de junho, dois bois-bumbas disputam o titulo de campeao do Festival
Folclérico de Parintins: Caprichoso — boi preto, com uma estrela na testa, das cores azul e
branca — e Garantido — boi branco, com um coracao na testa, das cores vermelha e branca.

Dada a celeuma em que o segundo boi se envolveu, com parte do movimento negro do
Amazonas, por seu Amo do Boi (personagem de origem colonial, tirador de versos e dono
da fazenda em que se desenvolve o auto do boi) ter falas compreendidas como racistas na
arena, algo que me envolveu diretamente, nao trarei este bumba para o texto, a nao ser
genericamente. Mais informacgoes sobre o racismo como interpretado pelo Quilombo Urbano
da Praca 14 de Manaus podem ser encontrados em diversas reportagens da época, que
retrataram o assunto'. Nao pretendo aqui adentrar em celeumas, mas sim me posicionar a
favor do Quilombo de Sao Benedito, construido e mantido majoritariamente pela determinagao
de mulheres negras. Género articula-se a classe e a raga em relagao ao suposto preconceito
cometido, o qual, mais uma vez, reafirmo: nao se trata de uma inferéncia minha, inclui
fontes que, a época, denunciaram o caso (consultar nota).

Nos registros do historiador parintinense Tonzinho Saunier (2003), a “fundagao” dos
bois-bumbas em Parintins se d4 como uma derivagao do auto original do Nordeste, do bumba
meu boi. Pelo lado do Caprichoso, os irmaos Cid, com destaque para Roque Cid, chegam
na ilha em 1913 e dao vida ao Caprichoso — inclusive, Braga (2002) encontrou em cartério
o registro de Roque Cid como “artista”. Pelo lado do Garantido, o fundador é Lindolfo
Monteverde que, descendente de escravizados, migra do Maranhao para o Amazonas.

! Registre-se aqui uma das reportagens sobre o evento para situar o leitor e a leitora: https://www.riosdenoticias.com.br/
quilombo-acusa-amo-do-garantido-de-racismo-recreativo/. Acesso em: 21 dez. 2024.
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Ambas as histdrias orbitam em torno do pagamento de uma promessa a Sao Joao Batista:
se Roque Cid conseguisse boas condi¢oes de vida em Parintins, colocaria anualmente o boi
para brincar, enquanto Lindolfo Monteverde, se fosse curado de uma doenca, poria o seu boi
para caminhar pelas ruas. Gragas alcancadas, os bumbas foram cumprir o que prometeram,
fazendo-o até hoje, por meio de “Alvoradas”, “Ladainhas” e “Bois de Rua”, eventos em
que Caprichoso e Garantido percorrem as ruas para visitar seus/suas admiradores/as que
costumam recebé-los com fogueiras na frente das suas casas para vé-los dancar e fazer
carinho nestes verdadeiros objetos de devogao popular.

Quando os bois foram criados, nao havia disputa, tratava-se de uma brincadeira de
terreiro e quintal (Silva; Lopes, 2024 ) com amigos e familiares se reunindo para confraternizar
com o boi-bumba. Nesses moldes, as reunides amistosas e alegres duraram por mais de
cinco décadas, quando, entao, sairam dos terreiros para as ruas de Parintins:

A partir dos meados da década de 60, os bumbds comecaram a se enfrentar, com
muito de violéncia urbana. Os encontros dos dois grupos antagénicos sagravam
um vencedor: o boi que mantivesse a cabeca inteira, ou seja, ilesa, intacta. Com
a entrada da Juventude Alegre Catélica (JAC) e, consequentemente, da Igreja
Catdlica, a brincadeira torna-se uma disputa que sai do campo do confronto fisico
para outra, agora mediada por jurados (Silva; Lopes, 2024, p. 26).

Com a construgao do bumbddromo, pelo entao governador Amazonino Mendes, 0s
bumbés ganham um espaco definitivo para as disputas que perduram até hoje. Estilizado
em formato de cabega de boi, de um lado, nas arquibancadas do bumbddromo, fica a
torcida do Garantido, enquanto, do outro, a torcida do Caprichoso. Durante trés dias, no
altimo fim de semana de junho (sexta, sabado e domingo), jurados e juradas de fora da
regiao norte, geralmente de universidades publicas, dirigem-se a Ilha para avaliar 21 itens,
divididos entre blocos musical, cénico-coreografico e artistico, sagrando-se campeao o boi
que obtiver o maior somatério de notas nas trés noites, ja se descartando a menor nota em
cada um dos blocos de julgamento, de modo a proporcionar uma avaliacao mais ponderada,
“filtrando-se” os excessos.

O problema que me guia neste texto é: sendo uma pessoa racializada e sexualmente
dissidente, qual a importancia do Boi Caprichoso na minha vida — e provavelmente na
vida de muitas outras pessoas como eu? No momento, estou cursando o Pos-Doutorado
em Sociologia pela Universidade Federal do Amazonas, pelo Programa de P6s-Graduacao
em Sociologia, sendo esta pergunta uma das disparadoras da pesquisa em andamento: a
presenga negra em Parintins. Aqui ja trago dados parciais obtidos.

Para responder a esta pergunta, objetivei realizar reflexdes em torno do tema com
base em dois momentos. Um, autoetnografico, em que permito me envolver diretamente
com o bumba que vivi desde a infancia e, um segundo, em que “tento” um possivel (?)
afastamento subjetivo para narrar ao leitor e a leitora o vivido no ano de 2024, durante um
més na cidade de Parintins (junho a julho), onde fui bem acolhido pelo Boi Caprichoso
para realizacao da pesquisa, a qual, como exposto, trata-se de uma investigagao em nivel
de pés-doutoramento junto ao Programa de P6s-Graduacao em Sociologia da Universidade
Federal do Amazonas.

Em relacao ao processo etnografico, utilizei-me de observagao participante, entrevistas
livres com conselheiros de arte (as pessoas que planejam o que sera materializado no
bumbddromo), com artistas, com costureiras, enfim, trabalhadores/as do Galpao, além das
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minhas anotagoes no didrio de campo. Para tal, vali-me da antropologia interpretativa de
Geertz (2002, p. 13):

Se a interpretacao antropoldgica esta construindo uma leitura do que acontece,
entao divorcia-la do que acontece — do que, nessa ocasiao ou naquele lugar,
pessoas especificas dizem, o que elas fazem, o que ¢ feito a elas, a partir de todo
o negdcio do mundo — ¢é divorcia-las das suas aplicacoes e torna-la vazia. Uma
boa interpretacao de qualquer coisa — um poema, uma pessoa, uma estéria, um
ritual, uma instituicao, uma sociedade — leva-nos ao cerne do que nos propomos
interpretar. Quando isso nao ocorre e nos conduz, ao contrario, a outra coisa — a
uma admiragao da prépria elegancia, da inteligéncia do seu autor ou das belezas
da ordem euclidiana —, isso pode ter encantos intrinsecos, mas ¢ algo muito
diferente do que a tarefa que temos — exigir o que significa toda a trama [...].

Em relagao a autoetnografia, trata-se de um método de pesquisa de bases pds-coloniais,
que une etnografia e biografia, permitindo o maior uso da subjetividade do etnégrafo.
Parte do questionamento de quem deu ao antropologo o poder de “narrar” outra cultura e
a invasao, por muitas vezes, do colonialismo na pratica (Versani, 2002). Concordando com
Brum (2024), a Antropologia que praticamos nos conecta, inclui e desafia nossa subjetividade,
como pesquisadores/as que fazem bem mais do que apenas observar.

Brum (2024) nota que se trata de refletir sobre o lugar social que habitamos como
propulsor de experiéncias da vivéncia e constituintes das subjetividades das diversas histérias
de vida. Afirmar que o referido lugar social gera identidades sociais compartilhadas, nao é
algo tao 6bvio para os moldes tradicionais etnograficos. Se, de um ponto de vista, género,
raca e classe sao fontes de identificacao e de metaforas de poder, sao igualmente criadoras
de saberes oriundos destas vivéncias. Pessoas LGBTQIAPN+, negras, indigenas, nao sao
as Unicas autorizadas a falar sobre suas dificuldades e enfrentamentos, contudo, suas
experiéncias sao propulsoras de poténcias narrativas que produzem conhecimentos.

Nesse sentido, Patricia Hill Collins (2019) é também uma defensora de que somente
quem viveu certas situagdes pessoais e sociais tem autoridade para delas falar, o chamado
standpoint view. Nas palavras de Collins (2019), como os homens brancos ricos controlam as
estruturas ocidentais de validagao do conhecimento, os temas, paradigmas e epistemologias
da pesquisa académica tradicional sao permeados pelos interesses deles. Por isso precisamos
falar de n6s, produzir nossas formas de conhecimento, sendo a autoetnografia um desses
caminhos.

2 Autoetnogrando um Bumba Azul e Branco: o menino que se
tornou professor sem abandonar as raizes

Minha infancia nao foi das mais faceis. Filho de pais pobres, desde os seis anos moro
em uma regiao periférica de Manaus. Carregar agua da cacimba, estudar, trabalhar para
ajudar a familia e, ainda, contribuir com meu pai e minha mae nos afazeres domésticos
foram parte da minha vida até os 18 anos, quando comecei a trabalhar e pude continuar
auxiliando minha familia, mas com independéncia financeira também.

Nao posso dizer que minha fortaleza nao foi outra que nao o boi-bumba Caprichoso.
Enquanto crianga, ia acompanhado de minha tia para os eventos e la conseguia perceber
o que hoje entendi como conceito antropoldgico: a alteridade. Esse “outro diferente de
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mim” nao era assim tao diferente. Gays, travestis, lésbicas, gente branca empobrecida,
gente negra também empobrecida, todos e todas de classes sociais que representam a
inescapavel desigualdade social brasileira, as vezes apenas com o dinheiro da passagem
para ir e voltar, de 6nibus, no primeiro da manha, por volta das 4h, estavam toda sexta
ou sabado presentes nos eventos. Isso fui percebendo mais fortemente a partir de minha
independéncia, majoritariamente na adolescéncia: fugia de casa e no outro dia a “surra”
de mamae (in memoriam) era certa.

Alerto que a surra de nada adiantava. Se me trancassem, eu fugia, se escondessem
minha carteira, eu emprestava dinheiro do vizinho. Nada continha meu amor pelo boi.
Restou ao meu pai e a minha mae acostumarem-se. Uma Unica condigao foi exigida, ao
perceberem que o “problema” nao tinha solucao: nao me envolver com drogas e nem com
mas companhias. Cumpri a promessa.

Como a festa terminava entre 2h e/ou 3h da madrugada, as conversas eram momentos
tnicos de compartilhamentos de experiéncias, enquanto esperavamos o primeiro 6nibus
passar a circular — estamos falando da década de 1990, em que, mesmo se tivéssemos dinheiro,
0 que nao era o caso, nao havia o transporte por aplicativo, apenas taxis, extremamente
caros para nossa realidade socioecondmica. Logo, ou brincdvamos de “queimada” ou as
conversas corriam soltas entre nés, LGBTQIAPN +: “fulano foi expulso de casa por ser gay”,
“beltrana brigou com a namorada por ciime”, “por onde anda cicrana (travesti) que nunca
mais apareceu? Sera que mataram ela?”.

Considero-me um bom ouvinte. Isso porque, dado o preconceito que a todo o tempo
me acossava, passei a entender que falar pouco e ouvir mais era uma necessidade. O que
se inicia como um processo de resposta a opressao, acaba se tornando uma virtude para
mim durante o exercicio antropolégico, pois, se ha um consenso na Antropologia, é que a
vivéncia de campo nao permite um pesquisador sem empatia. Ouvir as violéncias a que eram
expostas as pessoas com quem eu convivia, tornou-me uma pessoa relativamente timida,
com receio de falar em publico — algo ainda doloroso para mim —, porém, “compensado”
com uma escuta ativa e empatica, como, espero, possa ser percebido durante toda a escrita
deste artigo.

Assim, como esse bom ouvinte e com nenhuma experiéncia para partilhar, aproveitava
para aprender. Um dos meus maiores medos era o do primeiro relato: ser expulso de casa.
Isso significaria para mim o que significou para os/as demais que passaram por esta situacao:
violéncia, vulnerabilidade, prostituicao. Ao pensar em termos interseccionais, isto seria
ainda mais dificil no meu caso. Nunca ninguém se interessaria por um gay afeminado,
negro e pobre como eu.

Outra importancia destas experiéncias era o fato de que a sexualidade era e permanece
sendo um tema tabu. Nao falavamos sobre isso na escola, nem com a familia. Apenas pessoas
que compartilhavam de nossas sexualidades e géneros dissidentes podiam trazer “alguma
luz” sobre estes assuntos que “sentiamos”, mas nao “entendiamos”, principalmente as
pessoas mais velhas do nosso grupo. Por que todo mundo gosta do (outro) sexo e nés nao?
Por que alguns de n6s gostam de vivenciar o género oposto? — o que hoje chamamos de
pessoas trans (masculinas ou femininas).

As vezes, as conversas tracejadas eram mais escuridao do que luz - ja que nem sempre
se tratava de informacoes corretas. Nao obstante, era o que tinhamos. O “Bar do Boi” (como
se chama a festa até hoje, que acontece nos fins de semana em Manaus — AM) tornou-se
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uma grande familia para pessoas fora da norma branca, cisgénera e heterossexual. Em
nosso cotidiano, éramos problematicos para a sociedade, tidos como sujos e vulgares.
No Caprichoso, éramos protagonistas, quebrdvamos a regra da cis-heterossexualidade
compulsoria, podiamos ser “cunha”, “porta-estandarte”, “rainha do folclore” — todos itens
ocupados por mulheres cisgénero até os correntes dias. Isso me lembra uma licao de Louro
(2014, p. 80-81):
Se pretendemos ultrapassar as questoes e as caracteristicas dicotomizadas de
género e sexualidade, precisamos reconhecer que muitas das observacoes — do
senso comum ou provenientes de estudos e pesquisas — se baseiam em concepgoes
ou em teorias que supdem dois universos opostos: o masculino e o feminino.
Também aqui é evidente que a matriz que rege essa dicotomia ¢, sob o ponto
de vista da sexualidade, restritamente heterossexual. Como uma consequéncia,
todos os sujeitos e comportamentos que nao se “enquadram” dentro dessa logica
ou nao sao percebidos ou sao tratados como problemas e desvios.

Eu me considero uma pessoa de sorte. Com esses temas sendo tratados como tabus até
hoje, se nao fosse o aprendizado pelo exemplo no boi, provavelmente eu seria mais uma triste
estatistica brasileira, mais um assassinado. Gracas a estes didlogos proporcionados pelos
encontros no Boi Caprichoso, fui me entendendo como ser um “matamorfo”, disfarcando-me
para ser atingido o minimo possivel pelas opressoes que vinham de todos os lados (apesar
de que nao poder ser quem se &, por si sO, ja € uma opressao).

Meu sonho era ter sido educado em uma escola inspirada nos preceitos de Ailton
Krenak (2022), que ao invés de almejar moldar as criangas, preocupasse-se em produzir
pessoas: “Quando atuamos no sentido de incidir sobre o design original de um ser, seja ele
humano ou nao, e formata-lo para que tenha alguma utilidade, estamos incorrendo em
uma violéncia sobre o percurso que ele ja esta habilitado a percorrer aqui na Terra” (Krenak,
2022, p. 95). Entendo varios pontos que antes eram nebulosos: uma sociedade capitalista
que espera que eu me reproduza para entregar mais mao de obra, a ideia de “diferente”
langada em alguém que nao corresponde aos esteredtipos e exigéncias sexuais e de género
das religides judaico-cristas, o entrecruzamento entre orientacao sexual, raca e género.
A luta contra a opressao ¢ ardua e, se um dia tiver fim, sera pela uniao de todos e todas os/
as oprimidos/as.

Hoje sei também que o “resumo” feito em chamar todos, todas e todes de “bicha” e
“sapatao” também eram microagressdes como forma de tentar nos encaixar nos géneros e
orientagdes sexuais compulsorios. Na verdade, eu convivia, ainda que nao soubesse, com
todas as identidades presentes na “sopa de letrinhas” do LGBTQIAPN +.

Também aprendi que a violéncia homolesbotransfébica nao dependia de nenhuma
atitude de pessoas LGBTQIAPN+. Em um desses dias em que fomos em grupo para o
ponto de 6nibus (em uma tentativa de autoprotecao coletiva), um amigo com dificuldade
visual esforcava-se para tentar enxergar a placa do 6nibus. Foi o suficiente para um homem
heterossexual perguntar se ele (meu amigo) estava “dando em cima” dele, porque se assim
o fosse, ele “levaria uma surra”. Nao foi um dia bom para o citado homem heterossexual.
Meu amigo perdeu o 6nibus, mas nao se permitiu sofrer mais homofobia. Nem ficamos
para ver o resultado. O carro da policia passou e o levou (ele estava jogado no chao) e o
nosso grupo LGBTQIAPN+ correu para outro ponto de énibus mais préximo entre risos e
“batecao de dez”.
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Por “batecao de dez”, entenda-se quando duas pessoas LGBTQIAPN+ fazem um
movimento como se fosse de “palmas”, s6 que encontrando maos de corpos diferentes.
E um gesto festivo, de celebracdo. Suponho que se chame “batecio de dez” justamente
pelo barulho feito quando as maos se encontram (batecao) e de “dez”, porquanto sao duas
maos de pessoas diferentes se encontrando, contabilizando dez dedos.

Cresci dizendo para mim mesmo que iria vencer o sistema. Na escola, poderia sofrer
varias situacoes homofébicas, como, inclusive, sofria, porém, seguiria estudando. Queria ter
meu emprego, “ganhar bem”, ir me livrando das amarras de uma sociedade que nos oprimia
sem o0 menor escripulo. Neste ponto, ter comecgado a trabalhar cedo e ser o “metamorfo”
citado foram estratégias vitoriosas. Aqui estou eu para contar autoetnograficamente tais
experiéncias. Refletindo em termos raciais, aprendi de modo dolorido também que:

Historicamente, o conceito de raca surgiu na modernidade europeia como um
importante marcador de hierarquizacao humana que possibilitou distincdes entre
as pessoas a fim de categoriza-las e classifica-las hierarquicamente do ponto de
vista estético (fenétipo). Era uma légica supremacista: “Se eu diminuo o outro
e faco com que ele acredite nisso, eu o domino”. Estavam dadas as bases para
um novo modelo de produgao, pautado na acumulagao primitiva do capital a
partir do mercantilismo escravagista (Pinheiro, 2023, p. 36).

O entendimento de que as opressoes de classe, raga, género e sexualidade nao competiam
entre si, pelo contrario, uniam-se nos modos de violentar as pessoas, junto de meus estudos
na graduagao, levou-me para a interseccionalidade como um referencial metodologico e
de analise. Isso também me proporcionou nao perder de vista autores e autoras negros/as,
indigenas, marxistas e/ou decoloniais também. Longe de uma “mistura epistemoldgica”,
trata-se de perceber que a diversidade teérica existe porquanto a realidade é complexa, logo,
é preciso que esses “guarda-chuvas” explicativos se tornem cada vez maiores e possamos
coloca-los para dialogar entre si.

Por vezes experimentei comentarios de aliados/as que diziam “que bom que vocé nunca
apanhou na rua”. Lembro-me da ideia de colonialidade, quando Maldonado-Torres (2024)
explica que essa palavra desperta ansiedade, porque se espera que os/as colonizados/as se
exprimam como entidades sub-humanas ddceis e gratas. Ainda nas palavras do autor: “[...]
conotacgoes patologicas especificas sao dadas para diferentes corpos e diferentes praticas,
dependendo do género especifico, do sexo, da raca e de outros marcadores” (Maldonado-
Torres, 2024, p. 33).

Por isso, para Bernardino-Costa, Maldonado-Torres e Grosfoguel (2024 ), é necessario um
didlogo urgente com conhecimentos de povos que foram subalternizados pela modernidade
colonial. Nao se faz decolonialidade sem ouvir LGBTQIAPN+, mulheres (especialmente
negras e indigenas), negros e demais grupos minorizados. Dai o espanto quando alguém
se diz decolonial, mas nao participa de nenhum movimento social e/ou nao cita autores/as
desses grupos sociais em suas producdes intelectuais. E com isso em mente que escrevo:
como necessidade pessoal e politica. Alids, ensina bell hooks (2020), o pessoal ¢é politico.

Ou seja, no Boi Caprichoso aprendi licoes de amor, de amizade, de autocuidado e de
escuta ativa. Gostava de emprestar meus ouvidos como “lugares de escuta” e de empatia
— aproveitando sempre para aprender. Aliado a isso, noticias de homolesbotransfobia nos
jornais me assustavam sobremaneira. Programas sensacionalistas dos idos dos anos de
1990 nos deixavam temerosos em relacao a Aids (“peste gay”, jamais esqueci esse termo),
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a violéncia contra pessoas negras, indigenas e LGBTQIAPN + que, nas entrelinhas, faziam
questao de questionar nossas humanidades. “Como pessoas desviantes querem direitos, ser
tratados como gente?”. Foi com essa logica que convivi na igreja, na escola, nas amizades e
na maioria dos demais espacos de socializagdo. Em ultima instancia, eu era apenas mais
um condenado ao inferno.

As festas do boi, em geral, eram marcadas pela sensualidade. Homens de sunga,
mulheres de fio dental e uns poucos “adornos” de penas eram o que “cobriam” o corpo.
As toadas, de duplo sentido, penetravam nosso inconsciente: “Nessa brincadeira a balangar, quero
brincar de te amar. Sou doido de fazer prazer, eu quero em ti me perder, é jogo duro amar vocé”?*. 1ss0
tudo trazia a falsa sensacao de seguranca (afinal, ali parecia que nada era tabu ou fonte de
preconceito), até por ser um ambiente com expressiva quantidade de pessoas LGBTQIAPN +.

E foi ai que, infelizmente, perdemos uma grande amiga travesti, que chamarei,
ficcionalmente, de Leticia (era uma grande fa da atriz Leticia Sabatella). Nesse dia, durante
nossa saida do “Bar do Boi”, um carro com trés homens pediu que ela entrasse. Gritavamos
desesperadamente que ela nao fosse. A tltima fala que tivemos dela foi: “td boa que eu vou
perder de dar pra trés boys!”. Leticia foi assassinada e seu corpo encontrado em uma estrada
que liga Manaus a Presidente Figueiredo, outro municipio amazonense. Foram dias de luto
e de medo. Poderia ter sido qualquer um de nds, inclusive, sem aviso prévio.

Leticia morreu com um sofrimento a mais. Ela oscilava entre se aceitar e “voltar a
virar homem”. Por vir de uma familia evangélica e de uma escola crista, ela se sentia “suja”,
dizia existir em meio a uma tristeza profunda, que nao passava, por decepcionar pai, mae e
professores/as. Quando ela sumia do boi, ja sablamos que nao estava bem. Em uma fase em
que nao se tinham redes sociais, a comunicacao nao era tao facilitada, entao, s6 nos restava
esperar. Rememoro as licoes do “peso” desses ensinamentos na vida de pessoas transexuais
e travestis pela escrita da pesquisadora trans Luma Nogueira de Andrade (2015, p. 226):

A convivéncia social, a aprendizagem na familia e na escola poderiam ser um
exemplo de educacgao para a diversidade, mas quando cruzamos com o projeto
politico-pedagdgico e com a realidade da escola que visitamos chegamos a uma
conclusao inversa. Apesar das diversas religioes cristas existentes, catélicos e
evangélicos se baseiam no livro sagrado, a Biblia, e por mais que se segreguem
em templos e rituais diferentes perpetuam o modelo de homem e mulher
idealizado nos textos biblicos, inclusive na instituicao escolar. Todos(as) os(as)
religiosos(as) fundamentalistas se unem para negar, reprimir e até tentar modificar
homossexuais, com fundamentagao em textos biblicos.

E foi assim que perdemos nossa Leticia. Para a transfobia da escola, da familia, dos
demais “amigos/as”. Foi-se a nossa “cunha poranga”? que chegava com seus lindos cocares
com penas azuis caindo até as nadegas, calcas brancas coladas, destacando o fio dental e o
sapato alto que ela nao tirava nunca, porque aquilo significava nao renunciar a feminilidade
que ela dizia ser somente dela.

Por isso minha insisténcia na interseccionalidade. Género, classe, orientagoes sexuais,
racas, tudo vem articulado desde o momento em que (me) narro (n)esta autoetnografia.
Minha timidez, meu nervosismo excessivo, meu medo de falar em ptblico, minha vontade

2 Toada do grupo musical Canto da Mata, chamada “Bailado de Bailarina”. Os créditos e demais informacoes podem ser
conferidas em: https://www.youtube.com/watch?v=4GZ3xIhQ-II. Acesso em: 26 jun. 2025.

> Nome dado ao item feminino do Festival que representa a mulher indigena mais bela da aldeia, termo que vem do nheengatu
e pode ser traduzido por “mulher bonita”.
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de sempre sumir em meio a coletivos humanos, nada disso veio da minha genética. Tudo
isso me foi ensinado por meio de um explicito recado: “ponha-se no seu lugar, seja discreto.
Viado tudo bem, querer ser mulher, ai jd é demais! Tem que se dar ao respeito” .

Eu trago comigo um questionamento que queria que toda pessoa heterossexual e
cisgénero um dia se fizesse: como seria sua vida se vocé a vivesse sempre com medo?
E extremamente doloroso estar no mundo “existindo” assim. S6 quem experencia isso sabe.

bell hooks (2024) atribui ao patriarcado grande parcela da homolesbotransfobia. Para
ela, as liderancas black power atacaram a mensagem de amor, respeito e aceitagao de Martin
Luther King. Apesar das tteis criticas ao machismo e a supremacia branca, essas liderangas
black power abriram caminho para uma onda de resisténcia militante que validou a violéncia,
incentivou as pessoas negras a julgar, a se voltarem umas contra as outras € a se verem
como inimigas. hooks nao se admira que, consoante o movimento feminista lancava suas
criticas ao patriarcado, as escritoras e pensadoras negras lésbicas tenham sido o pioneiro
grupo de mulheres negras a acrescentar sua voz a luta. As poetas Pat Parker e Audre Lorde,
lembra a autora, estavam entre as primeiras mulheres negras a ter coragem de criticar o
patriarcado e a homofobia na vida negra. Tal homofobia (aqui a pensadora usa o termo
como “guarda-chuva”) foi usada por homens negros sexistas como arma contra ativistas
negras, gays e heterossexuais. Por fim, hooks (2024) salienta que amar a negritude significa
amar a todos nds, incluindo pessoas negras LGBTQIAPN +.

Por outro lado, se o patriarcado explica a opressao de homens negros contra mulheres (e)
LGBTQIAPN+, Angela Davis (2016) aponta que, como regra, pessoas brancas abolicionistas
ou defendiam os capitalistas industriais ou nao demonstravam nenhuma consciéncia de
identidade de classe. Tal aceitagao sem resisténcias ao sistema econdmico capitalista era
evidente também no programa do movimento pelos direitos das mulheres. Se a maioria
das abolicionistas via a escravidao como um defeito indecente que precisava ser eliminado,
a maioria das defensoras dos direitos das mulheres enxergava a supremacia masculina
patriarcal de forma similar — como uma falha imoral de uma sociedade que, em seus demais
aspectos, era aceitavel. Escravizar nao era pecado, era, no maximo, “imoral”.

Se ainda houver alguém tentando achar pretexto para um pretenso “espirito de época”,
convido a pensar o chocante relato de Silvia Federici (2023, p. 111), quando diz que a caca
as bruxas nao acabou e cita um exemplo brasileiro ocorrido na Coordenacao Nacional de
Articulagao das Mulheres Rurais Quilombolas (Conaq):

Hoje, na Conaq, ha muitas mulheres quilombolas ameacadas. Eu cito uma, Sandra
Braga, do Quilombo Mesquita, perto de Brasilia. O quilombo esta cercado de
fazendas de pessoas poderosas, incluindo a familia Sarney. Cavaram uma cova
no quintal da familia de Sandra dizendo que era para esperar o corpo dela. O pai
da Sandra morreu do coragao depois de a filha dele ser ameacada uma outra vez.
Esse é um cendrio comum em todo o Brasil, especialmente na populacao rural.

As opressoes seguem se cruzando. Louro (2015), agora analisando o caso de homens
gays brasileiros, fala que diante da expansao do HIV/Aids, a crueldade da sociedade se
escancarou contra esses sujeitos. Diante da expansao da doenga e de sua associagao com
a homossexualidade, a homofobia escancarou-se de modo repugnante, ja que eram os
gays que “passavam a doenca”. A epidemia da enfermidade dava passagem a epidemia do
preconceito. Por resisténcia, formaram-se grupos ativistas entre gays e lésbicas pelo Brasil,
em busca de legitimidade, inclusao, igualdade, integracao a sociedade ou, de maneira mais
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radical, colocar em xeque as dicotomias (homem/mulher, homossexual/heterossexual) que
legitima(va)m violéncias, vivendo a prépria ambiguidade da fronteira.

Sabat (2023) percebe perspicazmente como o capitalismo apropriou-se da publicidade
para trabalhar representagoes de género e sexualidade, auxiliando a construir formas
socialmente “validas” de corpos, de jeitos de existir, comportamentos e valores apresentados
nas imagens que veicula. Os sujeitos vao se “amoldando” a essa dinamica, para corresponder
ao sistema politico, social e cultural no qual estao inseridos. Tais constatagoes também
sao pedagobgicas: elas ensinam homens, mulheres, criancas sobre como devem se vestir,
ser e agir no mundo. Ou seja, se vocé ¢ trans, deve procurar uma clinica de feminilizacao.
Se ¢ gordo, hd um procedimento de lipoaspiracao, se a idade comeca a avancgar, inimeras
cirurgias plasticas podem ser realizadas. Tudo isso é propagandeado. Em outras palavras, é
preciso sempre problematizar o capitalismo, o patriarcado e o colonialismo, posto que, como
debatido, apoderam-se de nossa sociedade, geram necessidades de consumir, hierarquizam
relacoes e colonizam corpos, mentes, orientagoes sexuais, racas e géneros.

Enquanto o cis-heteropatriarcado refaz a misoginia, incluindo mulheres negras,
Iésbicas e trans, reestruturando o colonialismo moderno, a epistemologia negra feminista
denuncia que nao se deve produzir hierarquias entre opressoes e violagoes supostamente
preponderantes. Juntos, racismo, capitalismo, colonialismo e heteropatriarcado devem ser
tratados interseccionalmente, observando os contornos identitarios da luta antirracista
diaspoérica, como brancos no candomblé, que dizem sofrer opressoes religiosas, mas se
esquecem de que os ataques experimentados, em verdade, sao por conta do candomblé,
cultura do povo negro (Akotirene, 2019).

E é tomado por esses argumentos que agora passo ao proximo tépico. Complementando
a autoetnografia, adentro o terreno da etnografia interpretativista ou hermenéutica, para
pensarmos sobre o boi-bumbé como cultura negra usurpada.

3 Descolonizando Imaginarios: passou da hora de empretecer o
boi-bumba

Até mesmo na literatura recente, o boi-bumba é visto como uma manifestacao indigena.
Detenho-me, nesta analise, no boi amazonico, de Parintins. Vejamos: Rosangela Silva (2011)
fala da cultura popular amazoénica destacadamente influenciada pelos povos indigenas,
usando como exemplo o Festival de Parintins. Marivaldo Silva (2008), no mesmo caminho,
destaca que o Festival Folclorico enfatiza o indigena e o meio ambiente. Nakanome e Silva
(2019, p. 50) ensinam que, como principal diferenca com o bumba meu boi, estd “[...] a
presenca acentuada do indigena, que integra seu contexto cénico desde a fase da brincadeira
de terreiro até a que vislumbramos na atualidade”. De acordo com Ribeiro ef al. (2024),
a danca ¢ representada pelos ritos indigenas e se faz presente nos dois bois. Para Corréa,
Cabo Verde e Carbinatto (2020), as coreografias de povos indigenas ganham cada vez mais
destaque no Festival.

Essa série de pesquisas me leva, mais uma vez, como alguém que vive o boi desde a
infancia, a uma inquietacao. De onde vem a ideia de um boi indigena? Afinal, vou ao Festival
desde os anos 2000, assisto pela TV desde a década de 1990, ia aos “Bares do Boi” e nunca
vi o0 indigena de que tanto se fala. Os bumbas levam para a arena um indigena idealizado,
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no estilo de Rousseau, como “o bom selvagem”. Ainda assim, pressupde-se uma “base”
indigena que mais se interliga a ideia de “invencao das tradi¢des” (Hobsbawn; Ranger, 1997).

Sobre esse ponto, Cavalcanti (2022) lanca uma inquietante interpretacao. O boi-
bumba pode, para ela, ser visto como um rito de origem, marcando, desde seus primoérdios
na regiao, o distanciamento de uma populacao indigena e mestica de costumes e crencas
“outrora” seus, para uma incorporagao e valorizacdo em um novo contexto, aquele de sua
interacao com outros grupos populacionais no meio urbano. Ainda para Cavalcanti (2022),
o indigena no boi-bumba ¢, desde sua origem, uma “estilizacao”, uma parddia — mas que
as pessoas assim nao o leem. Hodiernamente, o bumba de Parintins elegeu os indigenas
como um elemento da cultura popular local, em uma estratégia de marketing para disputar
o publico com outras festas de carater nacional. Isso ¢ feito a partir de uma releitura do
heroéi tragico do Romantismo literario brasileiro, verdadeiro dono do pais como antepassado
mitico-histérico nacional.

Ainda pensando no tempo presente, Silva e Lopes (2024) destacam que, apds o que
eles chamam de “revolucao nakanesca”, momento em que Ericky da Silva Nakanome
assume a presidéncia do Conselho de Artes do Boi Caprichoso, uma verdadeira reparacao
histérica vem sendo feita. A presenca na arena de lideres como Beto Marubo, Dario e Davi
Kopenawa Yanomami, Alessandra Munduruku, a inclusao de Gilvana Borari como tuxaua e
como conselheira de artes, além da presenca da primeira cunha poranga reconhecidamente
indigena, Marciele Albuquerque Munduruku, trouxe de fato o protagonismo desses povos ao
Festival. Mas essa revolucao iniciou-se em 2017 e unicamente da parte do Boi Caprichoso,
0 que mostra que ainda ha bastante a ser feito.

Arthur César Ferreira Reis (1967), em obra que historia as origens de Parintins,
inclusive, conta como eram maltratados os nativos da ilha. Vistos como mao de obra para
caca e pesca e devendo ser levados para outras regioes do Amazonas, o Conde dos Arcos
descreve: “serd na minha presenca um crime horrendo, pois que elas [as populagoes indigenas] so
podem nascer obstdculos ao bem Espiritual e Temporal dessa Gentilidade e deste Estado”. Havia a
busca por “indios civilizados”. E esse o indigena protagonista do Festival?

Em outra obra, o professor Sérgio Ivan Gil Braga (2002, p. 44) conta, em entrevista
com um alegorista, como eram vistas as artes indigenas por parte dos artistas do Festival:

[...] nds procuramos fazer os indios da regidao mesmo, os Sateré sao os mais
pertinho, mais local. Tem que dar uma fantasia nele, nao pode ser assim meio
como sao né? Porque eu acho até que ¢ ridiculo como eles se trajam e tal. Tem
que dar uma fantasia neles. O indio sempre tem, o indio ¢ fundamental.

Por sua vez, Valentin e Cunha (1998, p. 76, grifos no original) colhem o seguinte
depoimento de outro artista, do Boi Garantido:

Aos 33 anos, o professor de Educagao Fisica Ailton Carvalho Teixeira lembra
direitinho o tempo em que comecou a brincar no Garantido, ainda crianga, pelas
ruas da pacata Parintins. Brincava de indio. Curioso é que em plena terra dos
parintins e maués, os indios do boi eram chamados de fonfos, numa alusao ao indio
companheiro do Zorro. E as fantasias eram baseadas nos indios americanos. “Dai
veio a intencao de mudar, fazer uma coisa mais brasileira. E surgiu a inspiracao
das tribos”. Mas a matriz visual dos indios norte-americanos popularizados pelos
gibis permaneceu durante muito tempo: “a calga era azul — porque a gente usava
a calca da escola. E a gente fazia a pintura no corpo”.
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Corroborando a hipdtese aqui langada, do boi embranguecido, as evidéncias vao ganhando
mais camadas. Nao sao indigenas os que fazem a festa. Eles, pelo contrario, sao ridicularizados
ou vistos como ridiculos durante boa parte do tempo — ha de se rever o colonialismo
introjetado pelos parintinenses, com inspiracao americana, inclusive. Tampouco ¢ dos
negros o boi-bumba: nas parddias de Pai Francisco e Catirina, até 2019, era comum a
pratica do blackface. E do negro que sempre se ri, como declara Montes (2002). Na esdrixula
reinvencao da “fabula das trés ragas”, no boi-bumba do Amazonas, a branquitude usurpou
os folguedos, apropriando-se das vantagens que isto trouxe, tais quais as benesses em
pectnia de patrocinadores, cadeias televisas e verbas estatais.

Nao a toa ter sido com Ericky Nakanome que a situagao presencia um giro decolonial.
Filho de um bairro humilde da ilha, Santa Rita, LGBTQIAPN+, nao branco, pobre, artista
visual, ele finalmente reconhece o protagonismo negro no boi, 1é e ouve autores e autoras que
ha tempos falam do bumba meu boi ou do boi-bumba como um folguedo afrodiaspérico.

Para ficarmos em alguns exemplos: Lélia Gonzalez (2024), em “Festas Populares do
Brasil”, Adan René Pereira da Silva (2023), em “Em resgate de africanidades no boi-bumbd de
Parintins”, Catherine Fourshey, Rhonda Gonzales e Christine Saidi (2019), em “Africa Bantu”,
Kabengele Munanga (2009), em “Origens africanas do Brasil contempordneo” .

Além desses, outros autores e autoras tém dado embasamento cientifico a tese do boi-
bumba amazdnico como de origem negro-africana, como Josivaldo Bentes Lima Jtnior (2023),
Patricia Melo (2011), Ygor Cavalcante (2015), Adriano Tenorio (2023), Sérgio Ivan Gil Braga
(2002), Maria Laura Cavalcanti (2022). Esses autores e essas autoras trazem em comum o
resgate da presenga negra na Amazonia como algo que foi invisibilizado ¢ inviabilizado, por
isso, constantemente negada, uma terrifica faceta do racismo estrutural que transformou
a Amazonia ora em um “vazio demografico”, ora em “territério exclusivamente indigena”.

Durante o processo etnografico por mim empreendido, conversei com algumas dessas
pessoas tao importantes para pensarmos esse boi que é por esséncia de pessoas que foram
minorizadas, como venho demonstrando desde a autoetnografia. O reconhecimento das
origens africanas foi outra descoberta primordial pra mim, posto que me deu a missao ética,
como negro, de buscar formas de reparagao histérica que urgem aos bumbads fazerem, ainda
que o Caprichoso ja a tenha iniciado.

Primeiro de junho de 2024. Chego a sala do Conselho de Artes e espero na recepcao,
onde visualizo os “tuxauas da criagao cabocla”, com os nomes e fotografias dos presidentes
do Conselho de Artes azulado. Enquanto observo que a maioria sao homens nao racializados,
sou convidado a entrar na sala de reunides. Pego licenga e também que possa conversar
com o0s conselheiros presentes e que se sentirem a vontade para falar sobre meu tema de
pesquisa. Informo que tenho autorizacao do presidente do bumbad, o Senhor Rossy Amoedo.

Muito bem-recebido pelos presentes, o primeiro a conversar comigo em torno da
mesa, ¢ Ericky Nakanome, presidente do Conselho de Artes. Nao levo uma entrevista com
pautas para a conversa, meu modelo é livre e minha pergunta é uma sé: o que vocé sabe
sobre a origem africana do boi? Pensei em refazer a pergunta indagando apenas sobre o que
as pessoas sabiam sobre a origem do folguedo, contudo, penso que as respostas poderiam
enveredar para campos estereotipados e referendados pelo senso comum.

Peco permissao para gravar a resposta (o que faco com todos os outros entrevistados).
Ericky, com sua camisa azul estilizada com um Boi Caprichoso, uma bermuda azul e um
ténis igualmente azulado, me responde que seus estudos no campo das Artes o fizeram ter
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contato com disciplinas antropoldgicas e das proprias Artes, levando-o a saber que o boi
era africano desde as origens, quando da noticia no Jornal “O Carapuceiro”. Lembra o auto
da gravidez de Catirina e de Francisco, o casal negro que origina a histéria. Mas, nao deixa
de desabafar: “as pessoas ndo entendem isso facilmente. Tem sim racismo, a ponto de antes sequer
se poder falar sobre isso. Em 2019, quando perdemos [o Festival] e por termos enfatizado na seqgunda
noite as religiosidades de matrizes africanas, o que mais eu ouvia nas ruas era: “tat, ndo adiantou
nada levar macumba pra arena” . E finaliza: “Nem preciso dizer de onde vieram tais comentdrios” .

A seguir, converso separadamente com Edvander Batista. Conselheiro antigo do Boi
da Estrela, diz que nao estranha o folguedo africano e sim a demora nesse reconhecimento:
“Eu sou natural do Pard e ld, para nds, a populagdo negra é significativa. Ndo nos “assustamos” com
isso. Obviamente, ndo fazemos “querra” entre indigenas e negros, sabemos que o Grao-Pard foi porto
de entrada de escravizados de diferentes regides de Africa. Honramos nossas raizes”. Edvander conta
que no Para também existe boi-bumba e lembra o “Pai do Campo”. Para ele, o assustador é
as pessoas negarem o protagonismo afrodiaspoérico no folguedo, que vem desde o desejo de
Catirina. Enquanto se levanta, fico marcado pela voz rouca do conselheiro e pelo seu traje
igualmente todo estilizado em azul, como a demarcar o orgulho que sente em ser Caprichoso.

O restante dos dias foi de muita visita. Galpoes, locais de construcao de alegorias,
visualizagdo de maquetes, conversa com artistas, costureiras, artesaos, aderecistas. Um filme
passava na minha cabeca: a crianca que ia ao “Bar do Boi” em Manaus reencontrava seus/
suas iguais em Parintins. As mesmas pessoas ocupando outras posicoes: agora LGBTQIAPN +
eram conselheiros de arte, artistas de alegorias e fantasias, coordenadores de galpao,
costureiras, aderecistas. Quanta diferenca! Tentei, para me separar da autoetnografia, na
medida do possivel, seguir o conselho de Geertz (2014, p. 62): “[...] o que é importante é
tentar descobrir o que diabos eles acham que estao fazendo”.

Dessas visitas, conversas, almocos, lanches em conjunto, observagoes participantes
e registros em caderno de campo, o que se constata é que cada uma destas pessoas nao
trabalha, em definitivo, apenas por dinheiro. Algumas até se queixam da “efemeridade”
com que seus trabalhos sao observados pelo grande puiblico, pois se busca distribuir bem
os quadros das apresentagoes nos bois-bumbads nas trés noites de Festival, logo, a arte nao
pode ser apreciada em detalhes e com tempo “de sobra”.

De modo geral, também se pode visualizar um clima bem organizado, em que as pessoas
sabem bem quais sao suas funcoes e como fazé-las. Conversando com os/as interlocutores/
as, descobri que isso se deve a manutencao de uma equipe integrada desde o referido ano
de 2017, em que a sequéncia de vitdrias (a excecao de 2019 ¢ aos anos da pandemia, em
que nao houve disputa), tornou o Boi Caprichoso cada vez mais entrosado entre si e seguro
da “férmula” para vencer.

Caminhando para o fim deste artigo, gostaria de trazer um trecho de meus cadernos
de campo, o da primeira noite do Festival, em que o Bumba Caprichoso vem apresentar-se
ao publico, aos jurados e as juradas, assumindo-se como um boi (de) preto:

A esta altura do Festival, ndo é possivel realizar minhas anotagoes sem me sentir tomado pelo
amor. Lembro que vivo isso desde crianca e por quantas e quantas vezes eu quis me ver nessa
arena. Ndo como um arremedo, ndo como jd fez o Garantido com gente se pintando de preto, o
tal blackface. Estou emocionado assistindo a Figura Tipica Regional, os mestres e as mestras da
cultura popular. Reconheco pessoas negras como Dona Sila Marcal, das Pastorinhas, Chico da
Silva, compositor, e é dificil ndo molhar essas folhas com ldgrimas. Ainda mais quando vejo Mestre
Marquinho “alegorizado”, recém-falecido, prenunciando a chegada de seu filho, continuador de seu
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oficio de “tripa do boi” — foi uma vida inteira de dedicacdo, subindo e descendo as arquibancadas
do bumbddromo para “fortalecer as pernas”, como ele explicava antes de ancestralizar. Alexandre
Azevedo trouxe o Boi Caprichoso. Bailados corridos, carimboleiros, corpos cénicos emolduravam o
cortejo do chdo de arena. Maluu Diidu veio reverenciado pelo séquito do grupo “Arte sem Fronteiras”,
coordenado por Wilson Junior. Indumentdrias coloridas e fitilhos sequiam o “Negro da América”,
em mengdo a heranca afro-nordestina, para as trés cabines de julgamento. Babalorixds, moradores
negros da ilha, Pai Francisco, Mde Catirina, Gazumbd, todos sequiam seu objeto de devo¢do (sem
culpa, o boi jd ressuscitara). Giros e rodopios marcavam a belissima danca, em que o protagonismo
negro-africano era a tonica. O boi comia o capim enquanto se ouvia a toada que cantava: “a ponta
do chifre é a langa que avanca, contra o racismo e a intolerdncia. A porteira de opressdes nao
aguenta, meu boi é agbara, ninguém enfrenta!”. Lembrei-me da antiga xilogravura presente na
obra de Spix e Martius: o tempo reatualizara-se e a historia era reparada. S6 que agora contando
com a presenca das meninas e dos meninos do Quilombo de Sdo Benedito da Praga 14, além de
quilombolas da regido do Andird. Juro que, naquela imensiddo de gente, cénica e alegorias, consequi
enxergar tanto Jamily quanto Rafaela Fonseca, minhas amigas do Quilombo do Barranco de Sdo
Benedito (Caderno de Campo, 28/06/2024).

Nesse exato momento, lembro-me da importancia atribuida por Clifford Geertz (2018)
ao que ele chama de “estar 1a”:

A capacidade dos antrop6logos de nos fazer levar a sério o que dizem tem menos
a ver com uma aparéncia factual, ou com um ar de elegancia conceitual, do
que com sua capacidade de nos convencer de que o que eles dizem resulta de
haverem realmente penetrado uma outra forma de vida (ou, se vocés preferirem,
de terem sido penetrados por ela) — de realmente haverem, de um modo ou de
outro, “estado 1a”. E ¢ ai, ao nos convencer de que esse milagre dos bastidores
ocorreu, que entra a escrita (Geertz, 2018, p. 15).

Chegamos a tltima noite de 2024. A saida do bumbddromo é marcada pela pressa dos
viajantes em correrem para os barcos, lanchas e/ou aeroporto de Parintins. Na segunda, a
vida recomeca. Na correria na saida do bumbo6dromo, desviando das citadas malas e gentes,
encontro o presidente do Boi, Rossy Amoedo. Afamado entre Parintins e o Carnaval carioca
como um “artista de ponta”, ele se encontra suado com calga e ténis branco e a camisa
de cetim com o subtema da noite: “Saberes: o reflorestar das consciéncias”. Um breve
momento de “tietagem” e pergunto se ele pode contribuir com minha pesquisa, assim, de
“sopetao”, me respondendo a uma Unica pergunta (aproveito e pego o caderno de campo
para anotar). Ao que ele atribuia o fato de a galera cantar com tanta forca a toada Maliini
Dudu (“boi preto”, em Yoruba)? Em tempo, esta toada ¢ a que estava sendo cantada e que
anotei no meu caderno de campo em 28/06/2024:

Olha, essa é uma pergunta engracada [alisa o queixo enquanto pensa]. Na verdade, quando escutei
a toada, jd sabia que seria uma poténcia. A musicalidade, o ritmo afro, eu fico encantando quando
vejo o Caprichoso com o rosto pintado com as pinturas sagradas africanas. Entdo, ja havia um
conjunto que nosso Conselho e nossos compositores sabem que é meio “uma formula” que funciona.
Mas acho que tem outro ponto ai também. Nosso Conselho, com destaque pro Ericky [ Nakanome]
soube tocar a estrela do povo Caprichoso para combater o racismo. Quando o boi contrdrio debochou
da gente por inserir a temdtica afro em nossas apresentagoes, quando fez toada nos chamando de
Urubu ou tirou versos nos comparando a um mosquito da dengue, isso mexeu com 1nosso brio,
com nossa autoestima. Temos o mdximo respeito pela macumba, mas sabemos muito bem que
ndo nos chamavam de macumbeiros de uma forma agraddvel, como praticantes da religido que
merece respeito como qualquer outra. Jd vi pessoas se declarando como macumbeiros e sei que
isto é legitimo. Mas o que aconteceu ndo, era uma forma de racismo, de tentar nos diminuir. E é
0 que eu sempre digo: de boi do povdo, eles ndo tém é nada, ou ndo renegariam a cor do proprio
Jundador (Caderno de Campo, 01/07/2024).
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Despeco-me de Rossy Amoedo pensando na forca do amor. Minha mente se dirige
a bell hooks (2024), quando ela diz que nao se pode deixar de lado a pratica do amor no
contexto da comunidade, pois sé assim nossa capacidade de comunhao com a gente mesmo
e com os demais ¢é fortalecida de modo consistente. Foi com esta certeza que me agarrei ao
ver a comunidade torcedora do Boi Caprichoso no Curral Zeca Xibelao, no outro dia, apds
a apuracao, absorta em felicidade comemorando seu tricampeonato. Como atualmente o
povo azulado afirma: é tempo de retomada!

Alias, neste momento de comemoragao em que mal da para a gente se mexer — todos
se espremem para tirar uma foto com a taga e com o boi — encontrei Evandro Cabo Verde,
consultor coreografico do Caprichoso. Dessa vez, ele quem “me etnografou”: “e ai, estd
feliz?”. Ao que respondi que estava. Acabara de trocar de posicao: ao invés de observador
participante eu agora era um participante observador (Wacquant, 2002). Em Parintins,
diz-se que o boi é quem escolhe o torcedor, inclusive.

Para finalizar com meu companheiro de interpretacoes antropoldgicas densas, concluo
que Geertz (2018, p. 156) estava correto mais uma vez: “[...] portanto, na autoria antropoldgica,
como noutras coisas, tudo depende com quem se anda”. Andei com as pessoas certas desde
a minha (dificil) infancia.

4 Consideracoes Finais

O artigo apresentado objetivou refletir, por meio de processos autoetnograficos e
etnograficos, aprendizados pessoais e sociais que se construiram em minhas experiéncias
com outros sujeitos sociais no Boi-Bumbéa Caprichoso e me constituiram como ser humano
pesquisador ou pesquisador ser humano, nao sei ao certo. Da descoberta das diferentes
alteridades que, como uma samaumeira, dao robustez a festa, passando por processos
de desalienacoes que permitiram descobrir como foi construido o embranquecimento do
folguedo, em detrimento do indigena e do negro, ambos objetos de riso, nao posso me
furtar, sob risco de injustica, de dar o devido crédito de reparacao historica que se inicia no
bumba azul e branco a partir de 2017.

Dessa forma, foi possivel perceber que, como manifestacao de cultura popular, os bumbas
veiculam discursos que, quer queiram ou nao, sao educativos. Logo, é preciso se acautelar
com as mensagens divulgadas por meio de toadas, de coreografias, das teatralizagdes e
dos demais aspectos artisticos apresentados durante as trés noites de Festival, para evitar
estereotipias, caricaturizagdes e apropriagoes culturais. Nesse caminhar, ha de se ter vigilia
constante sobre os trés principais inimigos de Parintins, que tentam dela se apoderar: o
capitalismo, o patriarcado e o colonialismo. Dai a opgao pela interseccionalidade, pela
decolonialidade e pelo feminismo negro como instrumentos de defesa contra estes inimigos
que tém, infelizmente, o poder de corroer o Festival desde suas bases.

Que as licoes aprendidas em didlogo com o leitor e a leitora possam se tornar fonte de
novas reflexoes, por meio destas ou de outras metodologias, de modo que novos estudos
sejam construidos sobre o Festival ou outras festas populares brasileiras. O que nao se pode,
nunca mais, ¢ deixar de empretecer essa linda manifestagao da cultura, trazendo todos
os demais grupos minorizados para fazer revolucao popular: indigenas, LGBTQIAPN +,
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mulheres, pobres, pessoas com deficiéncia — somente a uniao pode nos instrumentalizar
no caminho da revolugao e da emancipacao que dé ao povo o poder.
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